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Wir haben dag Buch von Prof. theol. Albert M ey e n b er g 
in Luzern, betitelt:

Homiletische und katechetische Studien
einer eingehenden Priifung unterzogen und erteilen demselben nicht 
nur unsere bischófliche Genehmigung, sondern wir empfehlen dasselbe 
angelegentlich dem Klerus, sowohl wegen seiner gesunden homiletischen 
Grundsatze, ais auch wegen der reichen Fiille des schSnsten Predigt- 
stoffes, welcher in demselben dargeboten wird.

SOLOTHURN, am Rosenkranzfeste 1902.
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Vorrede

icht ohne ein gewisses Zagen ubergeben wir 
diese homiletischen Studien der Oeffentlichkeit.

Sie versuchen auf streng wissenschaft- 
licher Grundlage unmittelbar praktische Wege

zu zeigen. Sie sind aus einem gewissen Drange des Herzen3 
geschrieben fiir ein Bedurfnis, das trotz unserer reichen ho­
miletischen Literatur bei Studierenden und Seelsor­
gern vielfach empfunden wird. Wir wollen uns nicht naher 
iiber dieses Bedurfnis aussprechen. Der aufmerk^ame Leser 
wird wohl selbst Einsicht und Klarheit daruber gewinnen 
und dann vielleicht unserm Versuche, dessen Mangel uns 
selbst bewusst sind, einiges Verstandnis entgegenbringen.

Gerade deswegen, weil sich das Buch an Studierende 
und an Seelsorger zugleich wendet, senden wir es nicht 
ohne das eine und andere Bedenken in die Welt. Dabei 
tragen wir freilich die volle Ueberzeugung in uns, dasa 
einerseits das Lehr- und Studienbuch einer praktischen 
Pastoralwissenschaft neben der soliden wissenschaftlichen 
Theorie unmittelbare und reiche Wege zur praktischen 
Arbeit fur die Studienjahre und noch lange daruber hin­
aus zu weisen habe; dass aber andererseits auch ein homi- 
letisches Werk fiir die Hande des Seelsorgers mit seinen 
unmittelbar praktischen Anregungen und Yorschlagen
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einzelne theoretische und lehrhafte Erorterungen ver- 
binden darfund soli. Die enge organische Verbindung von 
ReligionundLeben, Wissenschaft undPraxis, Theologieund 
Aszetik war immer die Signatur der katholischen Kirche.

Ueber die Intentionen des vorliegenden Buches im 
einzelnen mogen wenige Bemerkungen genugen.

Die dargebotenen homiletischen Studien sind die 
Frucht einer mehr ais zehnjahrigen Lehrtatigkeit an der 
Theologischen Lehranstalt und am Priesterseminar in 
Luzern. Die Verhaltnisse brachten es mit sich, dass dem 
Verfasser wahrend dieses Zeitraumes auch reichliche 
Gelegenheit geboten war, selber auf der Kanzel tatig zu 
sein. Tm Verłaufe dieser Zeit wurden wir immer mehr 
in der Ueberzeugung bestarkt, dass die Homiletik nicht 
eine rein formale Wissenschaft bleiben darf, wenn sie 
wirklich Prediger bilden und erziehen soli. Die grosste 
Schwierigkeit fiir den jungen Prediger liegt in der Popu- 
larisation des reichen Inhalts unserer heiligen katholischen 
Religion: der Homilet soli —- wie der Heiland selber 
sagt — aus dem reichen Schatze seines theologischen 
Wissens, Lebens und Fiihlens wie ein guter Hausvater 
Neues und Altes hervorholen, damit seine Zuhorer das 
ubernatiirliche Leben haben und es haben iiberreich.

Die Popularisation der gesamten Theologie wird 
aber dann am fruchtbarsten werden, wenn der Prediger 
selbst nicht bloss aus abgeleiteten Bachen und Bachlein 
schópft, sondern vor allem aus den ersten und 
unmittelbaren Quellen der geistlichen Bered­
samkeit, an welche ihn die Kirche fiihrt. Wir 
fiirchten nicht auf Widerspruch zu stossen, wenn wir es 
laut beklagen, dass ein grosser Teil unserer heutigen 
Predigtliteratur dieses Schopfen aus den ersten Quellen 
allzusehr vernachlassigt hat. Es ist freilich in letzter 
Zeit vielfach besser geworden. Diese homiletischen Stu­
dien móchten vor allem nach dieser Seite hin einen Bei­
trag leisten. Bei unsern Vorlesungen uber Homiletik 
und Katechetik sowie bei den damit verbundenen Predigt-
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ubungen und katechetischen Practica empfanden wir es 
immer mehr, dass ein Lehrer der Homiletik eigentlich 
Schule machen sollte fur eine selbstandige, richtige und 
fruchtbare homiletische Benutzung der ersten Quellen: 
der Heiligen Schrift, der Liturgie und der Theo­
logie. Es geniigt nicht, vor den kiinftigen Predigern 
eine Lobrede auf die Heilige Schrift und die Liturgie 
ais Quellen der Beredsamkeit zu halten: der Homiletiker 
sollte es versuchen, wissenschaftlich und praktisch und 
gestiitzt auf die theologische Vorbildung seiner Schiller, 
denselben den Schliissel in die Hand zu driii ken zu den 
vielfach verschlossenen und versiegelten homiletischen 
Quellen. Er soli ihnen von allen Seiten her den uner- 
schópflichen homiletischen Schatz zeigen, der in der 
Heiligen Schrift, in der Liturgie und Theologie geborgen 
liegt. Er soli sie wie ein echter Kunstler auf iibernatiir- 
lichem Gebiete durch eigene Vorschlage, Anregungen, 
Skizzierungen und Bearbeitungen zum selbstandigen 
Schaffen anregen. Das alles in den Fussstapfen und 
im Geiste unserer heiligen katholischen Kirche! Gewiss 
ist es eine der sohónsten Friichte des homiletischen 
Unterrichts, wenn ein angehender Prediger theoretisch 
und praktisch die Ueberzeugung gewonnen hat, was fiir 
unerschópfliche Schiitze fiir ihn in der Heiligen Schrift, 
im Missale und im Brevier aufgespeichert liegen, wenn 
er es namentlich einigermassen begriffen hat, dass gerade 
die Heilige Schrift und die Liturgie ihm die Wege weisen, 
wie er die Theologie ais echter Prediger den Gebildeten 
und den breiten Volksmassen nahebringen, zum eigent­
lichen kostbaren, ubernatiirlichen Besitz und zu einer 
unversieglichen Lebenskraft machen kann. Wir unter- 
schatzen durchaus nicht den grossen Wert der hervor- 
ragenden und wahrhaft vorbildlichen Predigtiiteratur 
und haben uns daruber auch an geeigneter Stelle ein­
gehender ausgesprochen. Vor allem aber wollten wir 
nicht bloss in den einschlagigen Partien, sondern durch 
das ganze Buch, von allen Seiten her und unter den
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verschiedensten Gesichtspunkten praktische Beitrage zur 
Beniitzung der ersten Quellen geben.

Ueber die praktische Beniitzung des Buches 
genugen wenige Worte.

Der Seelsorger wird wohl iin Buche uber die Quel- 
len, in dem Abschnitt uber die Heilige Schrift (S. 96 ff.) 
und namentlich in der ausfuhrlichen praktischen Be­
handlung des Kirchenjahres (S. 170 ff.) sowie in dem 
Buche uber den Inhalt und die Hauptthemata der geist- 
lichen Beredsamkeit das fiir ihn unmittelbar Praktische 
suchen. Und wenn wir da der rastlosen Arbeit vieler 
unserer Confratres in den verschiedensten Stellungen 
einige Fórderung und Bereioherung vermitteln sollten, 
wiirden wir das zu unsern gróssten Freuden zahlen. 
Nichtsdestoweniger hoffen wir auch in den theoretischen 
Abschnitten manche Frage aufgeworfen und manche 
unmittelbar praktische Anregungen gegeben zu haben, 
dereń Bespreohung und Beniitzung im Kreise der Pre­
diger und Seelsorger nicht ohne Nutzen bleiben diirften. 

Die vorliegenden homiletischen Studien bieten sich
auch ais Lehrbuch fiir die homiletischen Kursę 
und die Priesterseminarien an. Wir haben uns uber 
diesen Studiengang S. 17—20 ausgesprochen. Parallel 
den obligaten Studierparagraphen, welohe neben 
dem Vortrag des Lehrers die tiefere wissenschaftliche 
Erfassung bezwecken, bieten sich eine Reihe von Ab­
schnitten an, die ais Unterlage praktischer Semi- 
nariibungen dienen wollen, so z. B. die homiletisch- 
pragmatische Skizzierung der Heiligen Schrift S. 110 bis 
147 und die eingehende Behandlung aller Zeiten, Fest- 
und Sonntage des Kirchenjahres. Wegen dieses doppelten 
Zweckes wurde gerade die Behandlung des Kirchenjahres 
bo gestaltet, dass dieselbe zumeist Stoffe und Vorschlage 
fiir homiletische Uebungen am Missale und Brevier dar- 
bietet, daneben aber auch eine Reihe von zusammen- 
hangenden Paragraphen aufweist, die Gegenstand des 
Studiums im engern Sinne werden konnen, so z. B. die
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§§ 1—7 (S. 176 ff.), § 11, §§ 12-14 C„ §§ 15, 17, 18, 
19, 20—24, 64, 31, 33, 34, 40—46, 51, 57, 58—62, 65, 
68, 69 u. s. f.

Vielleicht bedarf eine Seite unserer Behandlung einer 
besondern Rechtfertigung. Man wird uns nicht mit Un- 
recht entgegen halten, dass wir gar manche Dinge in 
den Bereich der homiletischen Studien gezogen hatten, 
die eigentlich ebensosehr oder noch mehr der Exegese 
und der Liturgik zuzuweisen waren. Was die Heilige 
Schrift anbetrifft, will die vorliegende Homiletik Theologen 
und Seelsorgern auf Grund ihrer exegetischen Stu­
dien noch einmal ein Gesamtbild der Heiligen Schrift unter 
homiletisch-praktischen Gesichtspunkten bieten, damit sie 
dieselbe nun auch ais das erste Predigtbuch im vollsten 
Sinne des Wortes erfassen. Die Liturgie entfaltet das 
ganze Leben Jesu und seine ganze heilige Religion. Sie 
ist deshalb auch dem Homileten die beste Fuhrerin zur 
Darstellung unserer ganzen heiligen, katholischen Religion. 
Gar oft bleibt in der Liturgik nur wenig Zeit, auf diese 
Seite der Liturgie naher und praktisch einzutreten. Um- 
gekehrt stelit sich fur den Homileten nicht seiten die 
Versuchung ein, die Liturgie in gekiinstelter Weise ohne 
wissenschaftliche Grundlage zu exegetisieren. Darum 
suchten wir in diesen homiletischen Studien bei der Be­
handlung der Liturgie das geschichtlich-archaologische 
Moment zugleich mit dem homiletisch-exegetischen zu 
verbinden und das Ganze mit einer gróssern Zahl dog- 
matisch-moralischer und pastoraler Exkurse zu durch- 
flechten. Wir haben damit zugleich eine Anregung 
zu homiletisch-exegetischen Vorlesungen und Seminar- 
iibungen an Ordinandenkursen geben wollen, welche sich 
auf der bereits behandelten systematischen Homiletik 
aufbauen.

Die katechetischen Studien glaubten wir kurzer 
fassen zu konnen, da wir im ersten Teil wiederholt 
Gelegenheit hatten, die Voraussetzungen derselben grund- 
zulegen und analoge Themata zu besprechen.
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Wir haben unsere Studien auf die sichern theo- 
retischen und praktischen Grundlagen gebaut, die zuletzt 
ein Schleiniger, Hettinger, Jungmann, Alban Stolz gelegt 
haben — Manner, zu denen wir in Verehrung hinauf- 
schauen. Wir hoffen, dass wir dereń Arbeit, namentlich 
auch dort, wo wir eigene Wege gingen, nach der einen 
und andern Seite neu befruchtet haben.

Sollten diese Studien sich einen weitern Leserkreis 
erobern, so diirfen wir, falls es die Verhaltnisse ge- 
statten, einige Erganzungshefte in zwangsloser Folgę er- 
scheinen lassen, z. B. uber die Sonntage nach Pfingsten, 
die Marienfeste, homiletische Exegesen zu einzelnen Par­
tien der Heiligen Schrift und ausgewahlten Kapiteln der 
Dogmatik, katechetische Spezialthemata u. s. f.

Mogen uns diese Blatter in eine geistige Gemein- 
schaft des Denkens, Betrachtens und seelsorglichen Ar- 
beitens mit vielen unserer ehemaligen Schiller und man- 
chen Kreisen der Prediger und Seelsorger bringen, dass 
uber der Gemeinschaftlichkeit der Arbeit der Geist des 
Apostelwortes walte: Paulus plantavit, Apollo rigavit, 
Deus incrementum dat.

Ali unser homiletisches und katechetisches Wirken 
ist schliesslich nur ein schwaeher Beitrag zur Verwirk- 
lichung jenes Gotteswortes in uns und bei andern, das 
in Maria in seinem vollsten Sinne wahr geworden ist: 
conservabat omnia verba haec, conferens in corde suo.

Geschrieben bei Maria zum Schnee auf Rigiklosterli im 
Oktober 1902.

Der Verfasser.
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Yorwort zur zweiten Auflage.

ider unser Erwarten rasch ist diese zweite Auf­
lage notwendig geworden, indem bald nach 
dem Erscheinen der dritten Lieferung gegen 
Ende des Jahres 1903 das ganze Werk ver- 

griffen war.
Diese Tatsache, sowie zahlreiche Rezensionen und 

Zuschriften aus dem In- und Auslande, die gerade die 
Hauptziele und die Methode des Verfassers, sowie 
das, was nach unserer Auffassung die Seele des ganzen 
Buches ausmacht, sehr anerkennendheraushoben, mit voller 
sachlicher Sympathie begrussten und oft sehr einlasslich 
besprachen — ermuntern uns noch mehr, mit Gottes Segen 
in der eingeschlagenen Richtung weiter zu arbeiten.

Die starkę Nachfrage nach dem homiletischen Werke 
gestattete eine langere Verzógerung der Neuauflage nicht. 
So musste denn der Verfasser von eingreifenden Ver- 
anderungen absehen, so gerne er an der einen und andern 
Stelle Vorschlage der Kritik eingehender beriicksichtigt 
hatte. Bis zu einem gewissen Grade freilich wird dies auch 
jetzt geschehen kónnen. Da und dort ist die neueste Lite­
ratur nachgetragen. Es wurden namentlich im Abschnitt 
iiber das KLehenjahr viele neue Zitationen anderer Stellen 
des Werkes eingefiigt, um die homiletischen Anregungen 
und die einheitliche Gesamtwirkung des Buches zu er- 
hóhen. Hier und dort erscheinen einzelne exegetische 
Nachtrage und Erganzungen. Es wurde jedoch die Seiten- 
zahl der ersten Auflage beibehalten, um die rasch sich 
folgenden Ausgaben auch ausserlich gleich zu gestalten.

Am ganzen Plan und Aufbau des Buches gedenken 
wir iiberhaupt auch in Zukunft festzuhalten, zumal die
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Rezensenten einstimmig der Berechtigung der theo- 
retisch-praktischen Eigenart des Buches zustimmten. Die 
ausfuhrliche Behandlung der HI. Schrift und nament- 
lich des Kirchenjahres geschah absichtlich nicht 
in gleichartiger Weise, indem wir je nach der gegebenen 
Gelegenheit bald mehr die liturgisch-archaologische, bald 
eingehender die aszetisch-homiletische Seite hervor- 
hoben, das eine Mai mehr zur Homilie und dann wieder 
fur die iibrigen Formen und Arten der Predigt praktisch 
anregen und so vor allem die selbstandig-individuelle 
Arbeit auf katholischem Ackerlande fórdern wollten. 
So konnten einzelne Ausfuhrungen sehr eingehend ge- 
halten werden, andere Partien mussten in mehr apho- 
ristischer Behandlung geboten werden. Da der eigentliche 
Text des Buches ein selbstandiges Ganzes bildet, waren 
in den Anregungen zur homiletischen Arbeit und in den 
Skizzierungsvorschlagen, die aus dem Text in freierer 
Weise herauswachsen, einzelne Wiederholungen ge- 
radezu notwendig.

Zwanglos erscheinende Erganzungshefte, die im Piane 
des Buches bereits mitgedacht sind, werden sich auf dieser 
eben erwahnten Eigenart erganzend einbauen.

Móge das Buch auch in seiner zweiten Auflage einen 
bescheidenen Beitrag leisten zur Durchfuhrung und Ent- 
faltung der grossen Offenbarung des heutigen lit.urgischen 
Tages: an dem Christus — verherrlicht und zugleich von 
seinem Opfertode redend — auf dem Berge der Verkla- 
rung erscheint, der alte Bund auf sein Morgenlicht hin- 
blickt, der neue aber von seiner Sonnenfulle iiberstrahlt 
wird — wahrend wir das Wort vernehmen: <Dieser ist 
mein geliebter Sohn. Diesen hóret» — aber auch — mit 
dem Apostel in der Epistel — uns an das christliche Volk 
wenden: Ihr wisset, was fur Gebote wir euch zu geben 
und zu verkunden haben — durch Jesum Christum!

Luzern, am 2te“ Fastensonntag 1904.

Der Verfasser.
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Vorwort zur 3. und 4. Auflage.

8
*0011 vor dem Erscheinen der dritten Lieferung 
■ der zweiten Auflage ist eine Neuauflage des Ge- 
’ samtwerkes notig geworden. Nachdem es dem 
Verfasser — namentlich im ZżfMr^iscA-homiletischen Teile 

der zweiten Ausgabe — móglich geworden, eine Reihe 
freilicli kurzer Erganzungen, Nachtrage und Verbesse- 
rungen einzufiigen, bei der starken Nachfrage aber fur 
eine wiederholte sachliche Revision unmoglich Zeit blieb 
— erscheint die vorliegende Auflage ais unveranderłer 
Abdruclc der zweiten.

Eine weitere Reihe von Rezensionen aus der Feder 
sehr kompetenter Beurteiler in verschiedenartigen wissen- 
schaftlichen und praktischen Zeitschriften und Revuen, 
sowie Zuschriften und Aeusserungen von Homileten und 
aus dem Pastoralklerus verschiedener Lander — ermun- 
tern den Verfasser aufs neue, den eingeschlagenen Weg 
mit Gottes Gnade mutig weiter zu verfolgen.

Da das Buch von Anfang an auch unter sehr vielen 
Verzichten geschrieben ist, um nicht durch Ueberfulle 
das Ganze zu stóren — wird es dem Verfasser doppelt an- 
genehmsein, eine ganze Reihe von hochst wertvollen Anre- 
gungen und Wiinschen der Kritik zunachst in den Ergan- 
zungsheften recht ausgiebig beriicksichtigen zu kónnen.

Wir werden — da viele Skizzen-Materialien und aus- 
gefuhrte Predigten seit Jahren vorbereitet sind — soweit 
die Musse fur sorgfaltige letzte Ausarbeitung uns beschie- 
den ist — dieselben sobald ais móglich zwanglos, doch 
nach bestimmtem Piane erscheinen lassen. — Diesen Er­
ganzungen parallel, z. T. auch ihnen vorher, wird die 
Veróffentlichung einiger voll ausgefiihrter Vortrage iiber 
brennende zentrale Fragen der Religion und des reli- 
giósen Lebens gehen.
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Mogen alle diese Arbeiten ein Beitrag werden zur 
Verkundigung der Geheimnisse des Lichtes — ut lucis 
mysteria in terra cognoscamus, lucis quoque gaudiis in 
coelo perfruamur — ut incarnati Verbi luce perfundamur 
— et in nostro resplendeat opere, quod per fidem fulget 
in mente. (Weihnachtsmessen.)

An der Weilinachtsvigil 1904.

Der Verfasser.

Vorwort zur funften Auflage.
^£m Oktober 1902 sclirieben wir nach ungefahr zehn- 
■ P jahrigen Vorbereitungen die Begleitzeilen zur ersten 
Ąę Auflage dieses Werkes auf Rigiklosterli zum Ab- 
schluss der Ferientage jenes Jahres. Das Werk erschien 
im Laufe des folgenden Jahres.

Jklit Dank gegen Gott schreiben wir in den August- 
tagen 1905 an eben derselben Stelle — das Vorwort zur 
funften Auflage.

Die rasche Folgę der Ausgaben gestattete uns — nebst 
zwei langern homiletischen Exkursen uber das Hexaemeron
S. 112 a—h und uber die neuern katechetischen Methoden 
nur kleinere Verbesserungen und Zusatze.

Wir hoffen aber recht bald die Versprechungen des 
Vorwortes zur 3. und 4. Auflage (S. XV u. XVI) einlósen 
und so das Programm des Buches in weiterm Umfange 
verwirklichen zu konnen.

Mogen die «homiletischen Studien* recht viele Pre- 
diger anregen, Nachahmer Mariens zu werden, von der 
die Schrift hinsichtlich des Wortes Gottes bezeugt: con- 
servabat orania verba haec conferens in corde suo —, da- 
mit alsdann auch das Herrenwort sich erfiille: ex abun- 
dantia cordis os loquitur.

Rigi-Klósterli, am Feste Maria zum Schnee 1905.

Der Verfasser.
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Vorwort zur 6. Auflage.

Da das grósser veranlagte ErgUnzungswerk nach 
allen Seiten die Homiletischen Studien zu erganzen und 
auszubauen versucht, wollte der Verfasser in den Homi­
letischen Studien selbst keine wesentlich andernden Ein- 
griffe vollziohen. Neben einigen kleinern Nachtragen 
fand eine weitergehende Umarbeitung nur hinsichtlich 
eines Kapitels der Katechetik gegeniiber der funften 
Auflage statt. Auch hier baut das Erganzungswerk so- 
fort weiter und nimmt theoretisch und praktisch Stellung 
zu den neuesten brennonden katechetischen Fragen.

Im iibrigen verweise ich auf das einlassliche pro- 
grammatische Vorwort zum Erganzungswerk.

Wóge der Segen Christi auch diese Ausgabe be- 
gleiten.

Luzern, am Feste des Evangelisten Lukas 1907.

Der Verfasser.





Einleitung,

Das Lehramt Christi und der Kirche.
1. Christus und das Lehramt. Jede praktische theo- 

logische Wissenschaft hat ihre Wurzel in der Dogmatik 
nach dem allgemeinen, auch die wissenschaftliche Be­
trachtung beherrschenden Gesetz: «justus ex fide vivit»?) 
So wachst denn auch die richtige Auffassung der Ilomi- 
letik und Katechetik aus der dogmatischen Betrachtung 
des Lehramtes Christi und der Kirche.

Es geniigt, hier an das Wesen, die Charakterziige 
und die Aufgabe des Lehramtes kurz zu erinnern.

Christus ist vor altem Erloser und, darum Iloher 
Priester —: ais Gottmensch tilgte er die Siindenschuld der 
Menschheit durch seine Genugtuung; durch sein Opfer 
zerriss er den Schuldbrief, der wider uns lautete, schaffte 
ihn weg und heftete ihn an das Kreuz* 2). Er besiegte 
Satan, Tod und Hólle und gab uns ais erstes hohes Gut 
das Leben, das ubernaturliche Leben, «ego sum vita». 
«Veni, ut vitam habeant.»3) Das Leben aber ist kein totes 
Kapitał. Es soli in uns und mit uns wirksam werden — 
zum Handeln, Kampfen und Fortschreiten nach dem Ziel. 
Den Weg zu diesem Ziel miissen wir aber kennen.

Deshalb ist Christus Lehrer. Er ist die Wahrheit, 
hat die Wahrheit, gibt und lehrt die Wahrheit, die uns 
zum Ziele fiihrt, und die wir einst schauen werden von 
Angesicht zu Angesicht: «Ego sum veritas»; «Ego in

h Rom. 1, 17. Habac. 2, 4. Gal. 2, 11. Heb. 10, 33.
21 Coloss. 2, 14.
3) Joh. 14, 0 — Joh. 10, 10.

1



2

hoc natus sum et ad hoc veni in mundum, ut testimonium 
perhibeam veritati»’). — Christus hat aber Gnade und 
Wahrheit nicht in die Welt gebracht, um sie sieli selbst 
zu uberlassen, sondern um sie allen Menschen aller Zeiten 
fiir die Seelenrettung zur Verfiigung zu stellen.

Deshalb ist Christus Kónig. Ais Gott ist er Kónig 
des Alls. Ais Gottes- und Menschensohn aber hat er ein 
iibernaturliches Reich gegriindet nach innen und aussen, 
und dieser seiner Herrschaft alle Geister und Herzen 
untertan gemacht. Ais Kónig und Hirt fiihrt er alles mit 
Majestat und Milde zu seinem Ziele, in Gnade und Wahr­
heit: «Ego sum via — ego sum pastor bonus, — quia rex 
sum ego — rex regum et dominus dominantium — data 
est mihi omnis potestas in coelo et in terra. »1 2)

Christi Lehramt ist der innern Wiirde nach zwar 
nicht das erste seiner Aemter. Und doch ist es in einem 
gewissen Sinne wieder das erste. Denn die Wahrheit allein 
fiihrt zum Ziele; nur auf dem Wege der Wahrheit lebt 
und wirkt die Gnade. Alles ubernaturliche Leben ist ziel- 
strebig und bedarf der Fiihrerin Wahrheit. Das Lehramt 
stand darum im Leben Jesu selbst ganz im Yorder- 
grund. Damit begann der Heiland die óffentliche Tatig­
keit in seinem Erlósungswerke. Sobald er die Wiiste 
verlassen hatte, fing er an zu lehren: er lehrte in 
den Synagogen und predigte das Eyangelium vom 
Reiche Gottes3). Lehrtatigkeit durchzieht auch sein 
ganzes Wirken: er lehrt das Volk; er lehrt die kiinftigen 
Lehrer des Volkes; er organisiert ein bleibendes Lehr­
amt: Opertet me eyangelizare regnum Dei, quia ideo 
missus sum4). Wir werden im Verlaufe dieser Studien 
noch des óftern Gelegenheit finden, das Bild des Lehrers

1) Joh. 14, 6. — Joh, 18, 37.
Joh. 14, 6. — Joh. 10, 11. — Joh. 18, 37. — Apoe. 19, 16.— 

Matth. 28, 18.
8) Matth. 4, 17, 22. — Marc. 1, 14. — Luc. 4, 15, 18. — Vgl. 

auch Joh. 18, 37.
q Luc. 4, 43.
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Jesus Christus naher zu zeichnen. Hier geniigt die Fest- 
stellung der T a t s a eh en, dass das Lehramt Christi in 
den Evangelien in grossartigster Weise in den Vorder- 
grund tritt und dass es auch von Christus selbst immer 
wieder auf das feierlichste und mit messianischer Erhaben- 
heit gerade in den kritischen Momenten seines Lebens pro- 
klamiert wird.

2. Die Kirche und das Lehramt. Mit den iibrigen 
Aemtern iibergab Christus auch sein Lehramt der Kirche. 
Und zwar wurde bei diesen Uebergaben gerade das Lehramt 
in auffalligster Weise in den Vordergrund gestellt, 
wieder nicht, ais ob es in der Kirche seiner innern Wiirde 
nach das erste ware, sondern weil es in gewissem Sinne 
allen andern Aemtern vorangeht und alles andere erst 
zum Ziele leitet.

Der erste der grossen Hauptzwecke Christi ist 
die Ausiibung seines Lehramtes und die bleibende 
Schópfung ein es ubernatiirlichen Lehramtes, 
einer Walii-heits- undGlaubensschule fur dieWelt. 
Das aber ist eben das Lehramt der Kirche. Die 
Kirche sollte die unmittelbare Lehrerin des Glaubens, die 
nachste Regel des Glaubens, das Medium der Uebermittlung 
und Geltendmacliung der Offenbarung an die Welt sein.

Es ist fur die homiletische Betrachtung geradezu 
iiberraschend, wie die Schlussberichte aller vier 
Evangelisten und der Anfang der Apostel­
geschichte die endgiiltige Schópfung und das 
Inslebentreten eines sole hen Lehramtes und der 
da mit verbundenen Glaubensschule zeichnen. 
Sehr treffend sagt Scheeben: «Die urkundliche Bezeugung 
der Einsetzung des Lehrapostolates findet sich in der 
Heiligen Schrift gerade an der Stelle, wo man sie erwarten 
muss, in den Schlussberichten aller Evangelisten und dem 
Anfang der Apostelgeschichte — und zwar mit einer Be- 
stimmtheit und Vollstandigkeit, die nichts zu wiinschen 
ubrig lasst, welche jedoch durch die friiher in den 
Evangelien berichteten Akte und Reden des Heilandes
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ebenso erganzt und yerstarkt wird, wie die Schlussbericlite 
sich untereinander wechselseitig erganzen und verstarken.»’) 
Den fundamentalen Bericht hat Matthaus: er hebt die 
Grundlage der Mission, die souverane Autoritat 
Christi hervor und zeigt die Fortsetzung der Mission 
Christi in der Kirche und die innere Garantie eben 
dieser Mission ais Fortsetzung der Gegenwart Christi; so 
darf die Glaubensschule alle Welt in Pflicht und Gehorsam 
nehmen* 2 3). — Marcus3) hebt ausfuhrlich und klar die 
aussere ubernaturliche Legitimation und Sanktion 
der gesandten Lehrer ais Herolde Gottes durch Sendung, 
Wunder und Zeichen hervor, die ebendeswegen die 
Lehre ais autoritative Botschaft des Schopfers an die 
gesamte Menschheit ais an seine Kreatur yerkiinden. — 
Lucas4 5) beschreibt die fortgesetzte apostolische Lehr­
tatigkeit ais ein grossartiges, innerlich und ausserlich 
voll garantiertes autlientisches Zeugnisablegen fiir 
Christus, verbiirgt durch den hl. Geist, der eben an 
Christi Stelle Zeugnis ablegt durch das Lehramt. Wahrend 
nun die drei synoptischen Eyangelien in erster Linie den 
universalen Charakter der Glaubensschule her- 
yorheben, betont der letzte Evangelist Johannes6) gross­
artig die Einheit, Bestandigkeit und Geschlossen- 
heit dieser Glaubensschule — das feste Zentrum, namlich 
den Primat — die souyerane leitende Gewalt, welcher alle 
Lammer und Schafe Christi denselben Gehorsam wie 
Christo selbst zu leisten haben. So ist das kirchliche 
Lehramt und seine Glaubensschule Ausfluss der Mission 
Christi und Fortsetzung der Mission Christi6). Die Autori-

') Scheeben, Dogmatik, I S. 57 n. 93 ff. Vgl. die hieran sich an- 
schliessende, einzig schone Beweisfuhrung der zitierten Thesis.

2) Matth. 28, 18 ff. Lehrerin der Wahrheit Christi.
3) Marc. 16, 15 ff. VerJcunderin des Gesetzes Christi.
4) Luc. 24, 47 ff. Vgl, Apg. 1, 8: Zeugin des Lebens Christi.
5) Joh. 21, 15 ff. Organisierte Lehrerin, Verkiinderin, Zeugin 

und Priesterin.
6) Beachte die bei den yerschiedenen Eyangelisten planyoil ge. 

wahlten Bezeichnungen fiir das Lehramt: «docere» — «praedicare» 
(x?p6fa7-e) — «testes esse» — «pascere agnos et oves»!
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tat des apostolischen Lehramtes wird den Aposteln tief 
padagogisch sogar mit denselben Worten und Begriffen 
gezeichnet, unter denen sie die Autoritat des Heilandes 
selbst in ihrer eigenen Schule kennen gelernt hatten: 
Praedicator evangelii, doctor, magister, ąuasi potestatem 
habens, testis, pastor ovium!

3. Das Lehramt der Kirche im Verhaltnis zu den 
andern Aemtern. Man pflegt die Aemter der Kirche 
ahnlich wie die Aemter Christi in der bekannten drei- 
fachen Gliederung aufzuzahlen: Lehramt, Priesteramt, 
Kónigsamt. Christi ganze Aufgabe bezeichnet man 
dann echt biblisch ais Hirtenamt. Dieses ganze Amt 
hat Christus tatsachlich dem Petrus auch unter diesem 
Namen iibergeben: pasce agnos meos: pasce oves 
meas — sei Hirt an meinor Stelle. Ebendeswegen nennt 
man auch die praktische Theologie, welche sich mit der 
Yerwaltung der Aemter der Kirche beschaftigt, passend 
Pastoraltheologie. Dieselbo handelt von der Verwaltung 
des Lehramtes, des Priesteramtes, des kóniglichen Amtes.

Nichtsdestoweniger ist fur eine wissenschaftlich tiefere 
Erfassung insbesondere auch des Lehramtes die Zwei- 
teilung der Kirchengewalten in eine potestas ordinis et 
iurisdictionis ebenfalls zu beachten.

Die potestas ordinis wird durch einen sakramentalen 
Akt erteilt, die potestas iurisdictionis durch die recht- 
massige kanonische Uebertragung oder missio (Sendung).

Die potestas ordinis wirkt unvertilgbare, bleibende 
Fahigkeit; die iibertragene potestas iurisdictionis kann dem 
Inhaber beschrankt, geteilt und wieder entzogen werden: 
— sie ist gleichsam nur von der hóhern Gewalt geliehen. 
' Beide Gewalten kónnen in gewissen Verhaltnissen 

und Graden unabhangig voneinander besessen werden — 
sind aber tatsachlich und rechtlich nicht unab­
hangig oder losgeschieden, sondern v i e 1 m e h r
aufs innigste organisch verbunden.

Das alles ist fur die richtige Auffassung des Lehr­
amtes sehr wichtig.
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Das Lehramt wird ais ein Teil der potestas iuris- 
dictionis bezeichnet. Jedenfalls hat es hier seine tiefste 
Wurzel. Aber es ist zugleich auch mit der potestas or- 
dinis verwurzelt. Insofern das Lehramt autoritativ die 
Lehre ais Lehrvorschrift und Wahrheitsgesetz vorlegt, 
verwaltet, beaufsichtigt, und diesbeziiglich entscheidet 
und richtet, ist es voll und ganz potestas iurisdictionis 
ais Stellvertreterin der Jurisdiktion Christi. Insofern das 
Lehramt aber die Lehre ais iibernaturliches Licht, ais 
.ubernatiirliches Gut, ais Wurzel ubernatiirlichen Lebens 
iibermittelt, ist es im gewissen Sinne potestas ordinis, 
Kanał, durch welchen Gnade und Wahrheit aus der Quelle 
Christus fliessen 1).

4. DieTrager des kirchliehen Lehramtes. Auch hier er­
innern wir bloss an die grundlegenden Satze der Dogmatik 
und des Kirchenrechts, um auf ebendiese Grundlage als­
dann sicher die praktische Wissenschaft weiter anfbauen 
zu konnen. Der rómische Papst ist der Nachfolger des 
hl. Petrus im Primat und darum auch oberster und erster 
Wahrheitslehrer in der Kirche. Die Bischofe sind die 
Nachfolger der Apostel: sie und nicht das Volk und nicht 
der Staat sind ais Trager der Regierung der Kirche und 
darum auch ais Trager der Lehrgewalt erwahlt und be­
stimmt. Ebendeswegen sind auch der Papst und die 
Bischofe ausschliesslich die von Christus ver- 
ordneten Trager der eigentlichen Lehrgewalt, 
wenn auch nicht in gleicher Weise. Ihnen allein kommt 
die Lehrgewalt nach Christi Anordnung nachweislich zu. 
Es handelt sich hier um jene oberste Lehrgewalt, die 
den Glaubensschatz bewahrt, rucksichtlich seiner ent­
scheidet, richtet und ihn entfaltet mit der Gabe der Un­
fehlbarkeit. Die Trager der LehrpewaZf haben aber fur 
ihre weitere Tatigkeit Mitarbeiter, Teilnehmer an ihrem 
Lehrcmfe, denen sie von ihrer Gewalt durch die Sendung
iibertragen (Pfarrer, Priester, Diakonen, schliesslich jeder

*) Scheeben, I n. 114.
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óffentliche Religionslehrer, ware er auch Laie). Die ober- 
sten Trager des Lehramtes wirken auch durch reich und 
weise organisierte Hilfskórper ihres Lehramtes, 
z. B. durch die romischen Kongregationen, die zwar nicht 
die Gabe der Unfehlbarkeit haben, aber durch ihre 
innige Teilnahme an der Lehrgewalt der Kirche und 
an dereń Leitung durch den hl. Geist sehr hohe Autoritat 
besitzen, nach den unfehlbaren Entscheidungen die grosste 
Wahrheitsgarantie bieten und darum auch Gehorsam und 
Unterwerfung verlangen konnen und miissen, wenn auch 
eine endgiiltige Entscheidung durch die hochste Stelle 
in gegenteiligem Sinne denkbar bleibt. Auch ist nicht 
jede Verhandlung mit diesen Behórden im Geiste des 
Gehorsams ausgeschlossen1). Im einzelnen erhalten wir 
fur die Ausiibung der Lehrgewalt und des Lehramtes, iiber 
Gegenstande und Quellen derselben folgendes Schema:

a. Die Kirche betatigt ihre Lehrgewalt auf den a li­
gę meinen Konzilien, die den gesamten lebendigen 
Kórper derselben in Haupt und Gliedern darstellen 
und tatsachlich in Więkung treten lassen. Die Konzilien 
besitzen die Gabe der Unfehlbarkeit in ihren feierlichen 
Entscheidungen in Glaubens- und Sittensachen.

b. Aber auch der Papst allein tibt die Lehrgewalt 
aus, indem er ais Oberhaupt und Lehrer der Gesamtkirche 
(ex cathedra) in Glaubens-und Sittensachen feierlich ent- 
scheidet. Er besitzt hiefiir die Gabe der Unfehlbarkeit. 
Doch auch iiber den engern Kreis der Entscheidungen ex 
cathedra hinaus ist er Hliter und Lehrer der reli- 
giósen Wahrheit. In den feierlichen Entscheidungen 
ist der Papst ais Haupt unabliangig von einer einzuholen- 
den Zustimmung der Kirche.

c. Die Kirche iibt Lehrgewalt und Lehramt, indem 
die auf dem Erdkreis zerstreuten Bischofe in Ver- 
einigung mit dem Papste iiber irgend einen 
eigentlichen Lehrpunkt entscheiden. Auch dieso

ł) Vgl. Lehmkuhl, Theolog. moralis, I n. 304.
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Entscheidungen besitzen die Gabe der Unfehlbarkeit. 
So wurden z. B. manche Haresien namentlich der drei 
ersten Iahrhunderte yerurteilt, Glaubensbekenntnisse an­
genommen und festgestellt.

d. Die Kirche iibt Lehrgewalt und Lehramt auch 
in der gewóhnlichen taglichen Lehryer kiindigung 
iiber die ganzeErde hin aus (magisteriumordinarium). 
Auch diesem einstimmigen Lehrkórper in seiner Gesamt­
heit ist der unfehlbare Beistand des hl. Geistes yerheissen: 
Quod ubique, quod semper, quod ab omnibus creditum 
est, hoc et vere proprieque catholicum est. Vinc. Lerin. 
commonit. c. 3.

e. Gegenstand dieses Lehramtes ist die gesamte 
Offenbarung, das Wort Gottes: alles, was zur Glaubens- 
und Sittenlehre im vollen Sinne des Begriffes gehórt.

f. Die lebendigen Quellen dieses Lehramtes, aus 
denen dasselbe das unverfalschte, lebendige Wasser der 
religiosen Wahrheit schopft, sind die Heilige Schrift und 
die Tradition.

g. Nachste Regel der Wahrheit und echten 
Lehre ist aber, wie bereits betont wurde, die Kirche 
selbst, d. h. die lebendige Lehrautoritat der kath.Kirche. 
Sie schopft unter Beistand des hl. Geistes mit ubernatur- 
licher, unfehlbarer Sicherheit und Treue aus den Quellen 
und legt die Lehre Christi, die ganze Offenbarung, aber 
auch nur diese, der Welt und den Glaubigen vor: sie ist 
die nachste, unmittelbare, unfehlbare, lebende reguła 
fidei. Sie legt uns die ganze Hl. Schrift ais Wort Gottes 
und die ganze Tradition ais Wahrheit von Gott vor, sie 
leitet, urteilt, entscheidet, entfaltet, wie wir eben be­
trachtet haben.

h. Die gewóhnliche Lehrverkundigung der 
Xirche, die Ausiibung des Lehramtes geschieht 
ordentlicher weise durch die Predigt. «Quomodo 
credent ei, quem non audierunt? Quomodo autem audient 
sine praedicante? Quomodo vero praedicabunt nisi mittan- 
tur ? sicut scriptum est: quam speciosi pedes evangelizantium
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pacem, evangelizantium bona (Is. 52, 7. Nahum 1,15).......
Ergo fides ex auditu, auditus autem per verbum Christi. 
Sed dico: numąuid non audierunt? Et ąuidem in orbem 
terrarum exivit sonus eorum et in finis orbis terrae verba 
eorum1). Die ersten und ordentlichen Prediger im vollen 
Sinne des Wortes sind die Bischofe, die aber ihre Organe, 
Hilfs- und Mitarbeiter haben.

5. Der katholische Prediger.So gewinnen wir nun zum 
Abschluss die richtige Auff assung des einzelnen katholischen 
Predigers zweiter Ordnung, des ordentlichen: des Pfarrers 
und des Priesters, und des ausserordentlichen, desDiakons. 
Die Priester (und Diakonen) sind durch die Weihe von den 
Bischófen ais Trager der Gnade und Wahrheit gezeugt 
und befahigt, und durch autoritative Sendung zur Aus- 
iibung des offiziellen Lehrvortrages berufen und bestellt. 
Sie sind

a nicht dem Bischof gleichberechtigte, sondern 
untergeordnete Zeugen der Wahrheit, und darum 
von ihm wesentlich gesendet und abhangig,

b. noch viel weniger sind sie Richter des Glaubens: 
sie nehmen teil am Lehrnwfe, aber nicht an der vollen 
LehrąewaZZ.

c. Sie sind aber wahrhaftige, lebendige, kirch­
liche, offizielle, ausfiihrende Organe des kirchl. 
Lehrkórpers, Boten, Herolde zur weitern und weitesten 
Ausbreitung und Entfaltung der bischóflichen und der ge- 
samten kirchlichen Lehrtatigkeit: Quomodo praedicabunt, 
nisi mittantur? Et ąuidem in orbem terrarum exivit sonus 
eorum!

d. Sie sind ebendeswegen auch wahre Lehrei’ der 
ubernatiirlichen Wahrheit:

a. Sie nehmen innerlich durch die Weihe an der 
Lehrerwiirde des Bischofes teil.

/?. Sie besitzen innerlich und ausserlich durch die 
Sendung etwas vom hohen Lehramte des Bischofs.

') Rómerbrief 10, 14 — 19.
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y. Sie empfangen auf diesem Wege wirklich und tat- 
sachlicli den heiligen Geist.

S. So kommt den Pfarrern, Seelsorgern und Pre­
digern uberhaupt, trotz aller wesenhaften Abhangigkeit 
auch eine gewisse innere, relativ selbstandige 
Kraft und Wurde zu, welche durch die personlichen 
Eigenschaften der einzelnen mehr oder minder ge- 
steigert wird. Es erscheint so durch die Prediger die 
Lehre des Bischofs dem Volke gegenuber ais uberall gegen­
wartig, lebendig, vervielfaltigt, verstarkt: in omnem 
terram exivit sonus eorum. Aber nie ist die Predigt 
losgetrennt von der Quelle: von Bischof, Papst und 
Christus. Doch schópfen diePrediger nun auch mit 
einer gewissen Selbstandigkeit unter dem Wehen 
des Geistes im Gehorsam gegen die Kirche und 
unter ernstestem Aufwand der eigenen Talente 
und Gaben aus den reichen Quellen der Schrift 
und Tradition: Omnis scriba doctus in regno coelorum 
similis est homini patrifamilias, qui profert de thesauro 
suo nova et yetera1).

b Matth. 13, 52. Im Altertum wurde die Predigt ordentlicher- 
weise von den Bischofen gehalten: — die pastores und doctores sind 
eben diese. Erst im fiinften Jahrhundert wurde allmahlich die Aus- 
iibung des Predigtamtes in reieherem Umfang regelmassig und 
ausgiebig den Priestern iibertragen. So gestaltete sich nach und nach 
fiir die Priester ein ordentliohes Predigtamt in Unterordnung 
unter die Bischofe, nicht bloss ais momentane, sondern blei­
bende, regelmassige Aushilfe und Wirksamkeit. Wie fiir die all­
gemeine Belehrung der Glaubigen, so kónnen natiirlich auch Papst 
und Bischofe fiir reichern und tiefern wissenschaftlichen und asze­
tischen Unterricht, namentlich fiir die Heranbildung des Klerus, be­
sondere Lehrer senden, Anstalten, Schulen, Pflanzschulen (Seminarien) 
und Uniyersitaten grunden. Diese so bestellten Hilfsorgane miissen 
womóglich vermóge ihrer Bedeutung und bei aller Selbstandigkeit noch 
enger mit dem lebendigen Lehrkórper yerbunden sein. Der Bischof 
kann unter Umstanden auch die priesterlichen Lehrorgane, ais 
Orientierungsmittel beraten (Diózesansynode), aber niemals sind diese 
im Sinne der Synode von Pistoja ein dem Bischof ex aeąuo beige- 
ordnetes oder gar kontrollierendes Organ. Vgl. hieriiber, sowie zu den 
Gedankengangen im Text Scheeben, Dogmatik, I n. 159, 160, 161 
S. 86 ff. Fiir die predigenden Ordensleute gelten dieselben Grundsatze.



11

So erscheint uns zum Abschluss unserer iibersicht- 
lichen Betrachtung des Lehramtes das Gesamtbild des 
kath. Predigers und Katecheten. Er ist im schón- 
sten und vollsten Sinne Stellvertreter Christi. Er hat die 
gottliche Autoritat Christi und der Kirche fur sich. Er 
kann sagen: «Verba mea, quae ego loąuor vobis a me ipso 
nonloquor: — Mea doctrina non est mea, sed eius qui misit 
me.»‘) Er weist so durch Bischof und Papst auf Petrus hin, 
der vor Christus niederfallt und bekennt: Du bist Christus, 
der Sohn des lebendigen Gottes; du hast die Worte des 
ewigen Lebens. Und aus dem Munde Christi hórt der 
Prediger neuerdings ahnliche Worte: Meine Lehre ist 
nicht von mir selbst: es sind die Worte dessen, der 
mich gesandt hat1). Christus weist auf den Vater, der ihn 
selbst gesandt hat. Die Wasser der Wahrheit fliessen 
in sicherm Strombett von dem Ursitz und Urquell 
der hochheiligen Dreifaltigkeit durch Christus, Kirche, 
Papst, Bischof zu jeder kath. Kanzel, zu jedem kath. 
Prediger. Darum darf der kath. Prediger mit Paulus 
das Wort wagen: Pro Christo legatione fungimur tanquam 
Deo exhortante per nos2), und mit ebendiesem Apostm 
sich freuen, der an seine Gemeinden schrieb: Sic.ut an- 
gelum Dei excepistis me, sicut Christum Jesum3). — Acce- 
pistis illud (die Predigt) non ut verbum hominum sed 
(sicut est vere) — verbum Dei4).

Die erhabene Autoritat des kath. Predigers schenkt ihm 
freilich noch nicht die amtliclie Unfehlbarkeit. Aber 
infolge der engen Verbindung der Prediger mit der lehren- 
den Kirche, infolge der Ueberwachung und Leitung des 
Predigtamtes durch ebendiese unfehlbare lehrende Kirche, 
infolge einer gewissen Teilnahme des Predigtamtes am 
magisterium ordinarium der Kirche — besitzt die hórende- 
Kirche eine eigentliche Garantie, dass sie durch die mit 
Bischof und Papst verbundenen, in eifriger Arbeit aus den,

1) Joh. 14, 10; 7, 16.
2) 2. Cor. 5, 20.
s) Galat. 4, 14.
4) 1. Thess. 2, 13.
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Quellen Christi schopfenden Prediger — die Wahrheit, und 
zwar die unuerfalschte Wahrheit Christi auch wirklich erhalt. 
Die lebendige Lehrgewalt aber mit ihren reichen Organen 
des Lebens ist jederzeit fahig und bereit, allfallige Ab- 
weichungen sofort wieder zu korrigieren. All dieses 
Gebundensein des Predigers empfindet aber derselbe nicht 
ais Last, sondern ais ein Gebundensein an die Wahrheit, 
die uns frei macht.

Und so wird denn der Prediger auch wieder zum 
freien selbstandigen Mitarbeiter Christi und der Kirche, 
zum Freund Christi und der Kirche: Jam non dicam vos 
servos: quia servus nescit quid faciat dominus eius. Vos 
autem dixi amicos: quia omnia quaecunque audivi a Patre 
meo, nota feci vobis1).

Es ist darum auch seine Aufgabe, Christum immer 
besser und tiefer kennen zu lernen. Ais Kenner, ais 
Freund und Ebenbild Christi soli er predigen. Ebenso 
soli er immer mehr Menschenkenner werden durch 
das aszetisehe Studium des eigenen Herzens und der 
Seelen des Volkes.

So wird der Prediger und Kateehet an Volk und 
Kindern die vom Apostel erstrebte Aufgabe erfiillen: Filioli, 
quos iterum parturio, donec formetur Christus in vobis.2)

Der Priester iibt das Lehramt entweder am ganzen 
Volke, unter Berucksichtigung der yerschiedenen Stufen, 
Stande und Verhaltnisse aus — ais Predigtamt,

oder an den Katechumenen des Volkes nach unseren 
Verhaltnissen hauptsachlich an der Jugend — ais kate­
chetisches Amt.

Deshalb bedarf der Priester vor seinem Amtsantritt 
und wahrend seines Lehramtes homiletischer und kate- 
chetischer Studien.

Dieses Bedurfnis schuf, aufbauend auf dem kirch- 
lichen Lehramt, eine doppelte Wissenschaft und Kunst­
anleitung: Homiletik und Katechetik.

b Joh. 15, 14, 15.
2) Galat. 4, 19.
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6. Das Lehramt Christi und der Kirche in unserer 
modernen Zeit. Wenn wir endlich das kirchliche Lehr­
amt auf dem Hintergrunde unserer modernen Zeit be- 
trachten, so erscheint uns dasselbe erst recht ais ein 
Sonnenaufgang aus der Hohe'). Unsere Zeit birgt 
zwei Vólker in ihrem Schosse. Das eine dieser Vólker ist 
das Heer des Unglaubens, ein Volk, das jedeAutoritat 
bis zur hochsten góttlichen bestreitet, alle Grund- 
lagen des philosophischen und religiosen Denkens ver- 
wirft, mit unersattlichem Durst und nicht ohne Erfolg nach 
Wahrheiten und Kenntnissen zweiten Ranges ringt und 
rennt, und doch wieder halb wehmutig, halb spóttisch vor 
den gróssten Fragen, vor den eigentlichen Portalen der 
Wahrheit stelit und mit Pilatus spricht: Quid est veritas ? — 
ein Volk, das vielfach auch die Fundamente der Sittlich- 
keit untergraben hat und sinkt und sinkt, da und dort 
aber aucli in namenlosem Heimweh nach Besserm und 
Hóherm seufzt, wieder alle Wege dahin versucht, doch 
nie iiber natiirliches Stiickwerk hinaus, geschweige denn 
auf die Hóhen der Uebernatur gelangen kann: grandes 
passus extra viam! Vielfach aber genugen auch weite 
Kreise in ihrem Pharisaerstolze sich selbst, kennen und 
wollen keinen Heiland. Das andere Volk ist das Volk 
der Glaubigen, der «Armen im Geiste*, die die Wahrheit 
und die Gnade von oben annehmen, Christo nachfolgen 
und Frucht bringen in vieler Geduld. Und wie viele 
Sćhwankende stehen zwischen beiden Heerlagern: Quid 
statis otiosi? ite et vos in vineam meam!

Gegeniiber der modernen Lagę kennen wir fur den 
modernen Prediger, wenn es gilt, hier erst alles in 
ein kurzes Wort zu fassen, keine bessere Weisung, ais 
jene uberlegene Predigermethode, die der vom Geiste 
Gottes erleuchtete Paulus seinem Timotheus ais homi- 
letisches Testament auf den Weg gab: er zeichnete darin, 
auch unsere Zeit.

>) Benedictus. Luo. 1, 78.
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«Testificor coram Deo et Jesu Christo, qui iudica- 
turus est vivos et mortuos per adyentum ipsius et reg- 
num eius: praedica yerbum iusta opportune, importune: 
argue, obsecra, increpa in omni patientia et doctrina. Erit 
enim tempus, cum sanam doctrinam non sustinebunt, sed 
ad sua desideria coaccervabunt sibi magistros, prurientes 
auribus et a veritate ąuidem auditum avertent, ad fabulas 
autem convertentur. Tu vero vigila, in omnibus labora, 
opus fac evangelistae, ministerium tuum imple. Sobrius 
esto!»‘) (Vgl. S. 111, 127 ff., insbesondere 694 ff., 791 ff.)

Wenn der Prediger eine volle Idee von dem Lehr­
amt der Kirche, von den Reichtumern seines Inhaltes 
und seiner Quellen hat, wenn ihn dabei dio Liebe Christi 
drangt, wirklich das Werk eines Eyangelisten zu tun — 
dann wird er sich im Geist der obigen Apostelworte 
kaum etwas Erhabeneres denken kónnen, ais Prediger 
zu sein in der modernen Zeit.

Wenn es aber gilt, fur die obigen Worte und die 
apostolische Auffassung des Predigtamtes einen modernen 
Kommentar zu gewinnen, so weisen wir Studierende und 
Leser an das Yaticanum. Wir kennen kein Dokument, 
aus dem die majestatische Milde und fruchtbare Ueber­
legenheit des katholisehen Lehramtes erhabener in die 
Neuzeit hineinleuchten, ais eben das Vaticanum.

Nachdem wir uns iiber die dogmatische 
Grundlage unserer Studien ubersichtlich orien- 
tiert haben, kónnen wir auf die Einzelarbeit ein­
gehen.

1) 2 Tim. 4, 3 ff.



I. Teil.

Homiletische Studien.





Einfiihrung.

Die wissenschaftlich-praktische, oder wenn man lieber 
will, die Kunstanleitung zur Verwaltung des Lehramtes 
durch die Prediger, nennt man Homiletik. Das Wort 
cgil.ia stammt von Ofuheir — mit jemanden sich unter- 
reden, besprechen, vertraulich und innig verkehren. In 
diesem Sinne wird cptUa und ófahew auch in der Hl. Schrift 
hie und da gebraucht, z. B. 1. Cor. 15, 33 — Luc. 24, 14 f. In 
der Apostelgeschichte 20, 11 findet sich óuikeir zuerst 
von einer Rede an die versammelte Christengemeinde in 
Troas, und zwar von einer auf das « Brotbrechen® folgen­
den, also gottesdienstlichen Rede, gebraucht1). Hier 
hat das griechische Wort gleichsam seine kirchliche 
Weihe erhalten: Predigt, Kultrede. Schon die altesten 
Kirchenschriftsteller gebrauchen es in diesem Sinne. Zu­
nachst bedeutete Homilie iiberhaupt jede geistliche Rede, 
alle Formen und Arten der geistlichen Beredsamkeit. Un­
gefahr seit Origenes bezeichnete man aber mit bpihia 
(homilia, tractatus) mehr oder weniger ausschliesslich die 
popular-exegetische Predigt, die in der Urzeit die herr­
schende war — einen Lehrvortrag im engsten exegetischen 
Anschluss an die Hl. Schrift. Gegenuber der cpikia unter­
schied man dann den Zcyoę (sermo, oratio) eine geistliche 
Rede mit der rhetorischen Struktur der altklassischen 
oratio. Das Wort Homilie behielt von da an seine engere 
Bedeutung ais eine besondere Unter- und Eigenart der 
geistlichen Beredsamkeit. Im Worte Homiletik aber erhielt 
sich die altere und allgemeine Auffassung. Homiletik

l) Vergl. in Wetzer und Weltes Kirchenlexikon (zweite Auflage 
von Hergenróther und Kaulen) den interessanten Artikel von Bischof 
Keppler iiber Homiletik.

2
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ist also die «Theorie der geistlichen Beredsam­
keit* ') — die <Theorie der gottesdienstlichen kirchlichen 
Gemeindepredigt»2), die «systematisehe wissenschaftlich- 
praktische Darlegung des Geistes, der Normen und Regeln, 
welche die Verwaltung des Predigtamtes beherrschen und 
leiten sollen*, die « Anweisung, den Armen das Eyangelium 
zu verkiinden»3). Homiletik ist die wissenschaftlich-prak­
tische Einfuhrung in die Kunst der Seelenleitung durch 
das Wort Gottes^)

Wege, Aufbau und Einteilung dieser Wissenschaft 
konnen yerschiedene sein und doch zu demselben Ziele 
fuhren. In einer praktischen Wissenschaft ist diese Bau- 
freiheit noch grosser. Eine gewisse Tradition hat sich aber 
auch da herausgebildet, und nicht mit Unrecht: nur darf sie 
nicht zur Schablone werden. Eine gewisse Verstiindigung 
in den Wegen und Einteilungen liegt sogar im Interesse der 
gesamten Wissenschaft und Praxis. Neuestens hat P. Jung­
mann S. J. in seiner Theorie der geistlichen Beredsamkeit 
durch seine originelle und doch wieder nicht nach Neuheit 
haschende Methode einen Weg eingeschlagen, der fiir die 
deutschen Lehrbiicher auf langere Zeit hinaus im grossen 
und ganzen festgehalten werden diirfte.

Wir werden in mehr theoretischen Teilen dieser Studien 
und sogar ein Stiick Weges in den yorherrschend prak­
tischen Partien im grossen und ganzen ahnliche Bahnen 
gehen. Dabei werden uns die Gedanken leiten: Ueber­
natur baut auf der Natur, Rhetorik auf der Psychologie, 
Praxis uberhaupt auf der echten Theorie, die es aber 
nicht unter ihrer Wiirde achten darf, auch auf das aus- 
giebigste der Praxis zu dienen und selbst wieder aus der 
Praxis zu abstrahieren, namentlich aus Wegen einer Praxis,

b Jungmann, Theorie der geistlichen Beredsamkeit, I. B. c. 1.
2) Keppler 1. c. Kirchenlexikon, Homiletik, I. Name und Begriff, 

S. 198 VI. B.
3) Alban Stolz, Homiletik ais Anweisung, den Armen das Eyan­

gelium zu yerkunden, Herder 1885.
4) Vgl. die nachfolgenden Erorterungen iibei- die Definition der 

geistlichen Beredsamkeit S. 20 ff.



19

die der Heiland selber gegangen ist: «veni ut yitam habeant 
et abundantius habeant!» (Joh. 10,10.) Alles Predigen, alles 
Theoretisieren und praktische Ueben fur die Predigt ist 
ja nur ein Wandeln in den Fussspuren desjenigen, von dem 
die Apostelgeschichte sagt: pertransiit benefaciendo.

Die Homiletik ist eine von der Rhetorik getrennte, 
wenn auch auf ihr zum Teil aufbauende, hóhere, selbstan­
dige theologische Wissenschaft, eine wissenschaftliche 
und eine Kunstschule der freien souyeranen Tochter 
Gottes, der Kirche.

Die Homiletik hat sich auch schon sehr friihe (vgl.
S. Augustin: De doctrina Christiana, De catechizandis rudi­
bus) in Theologie und Pastorał ais selbstandiger Zweig 
entwickelt. Sie ist aber trotzdem ein Teil der Pastoral­
theologie geblieben: Einfiihrung in die Verwaltung 
des Lehramtes fiir Prediger. Wo man pastorelle Gebiete 
(z. B. die Sakramentenlehre) der Morał und dem Kirchen­
recht zuweist, erscheinen Homiletik und Katechetik zu­
gleich mit Liturgik und Poimenik ais abschliessende, 
den theologischen Bau in praktischer Hinsicht 
krónende Wissenschaften, — ais Anleitung, die 
gesamte Theologie zu popularisieren, sie mit Gottes Gnade 
in Fleisch und Blut der Vólker umzusetzen.

Aufs engste bleiben sich selbstyerstandlich Homiletik 
und Katechetik yerbunden. Wir werden in unsern Studien 
immer wieder auf dereń gegenseitigen Beziehungen aufmerk­
sam machen miissen und kónnen ebendeswegen den kateche- 
tischen Teil viel kurzer fassen ais den homiletischen.

Es erubrigt noch, eine Uebersicht unserer 
Studienwege fiir den homiletischen Teil zu geben. 
M ir betreiben unsere Studien und Uebungen unter fol­
genden Gesichtspunkten:

I. Besew wwd Grundlage der geistlichen Beredsamkeit
(I. Buch).

II. Oberste Gesetze der geistlichen Beredsamkeit (II.
Buch).

Ili. Quellen der geistlichen Beredsamkeit (III. Buch).
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IV. Mittel der geistlichen Beredsamkeit (IV. Buch).
V. Inhalt der geistlichen Beredsamkeit (V. Buch).

VI. Arten der geistlichen Beredsamkeit (VI. Buch).
VII. Aeussere Form und Formen der geistlichen Bered­

samkeit (VII. Buch).

I. Buch.
Wesen und Grundlage der geistlichen 

Beredsamkeit.

§ i.
Die Definition.

1. Weg zur Definition. Um eine richtige Definition 
der geistlichen Beredsamkeit zu gewinnen, mussen wir 
in ihr eine naturliche und eine ubernaturliche Seite ins 
Auge fassen.

Das naturliche Mittel des menschlichen Wortes und 
der menschlichen Rede ist eben in die ubernaturliche 
Ordnung erhoben und dem ubernaturlichen Zwecke dienst- 
bar gemacht worden. Wir fragen uns deshalb: Was 
ist Beredsamkeit im allgemeinen und was ist geistliche 
Beredsamkeit ?

2. Definition der Beredsamkeit. Plato definiert die
Beredsamkeit ais ipw^ayijjyia dia kćywvl)t «Kunst der
Seelenleitung durch das Wort». Wenn wir tatsachlich 
die Beredsamkeit betrachten, ihr Wesen, ihre Zwecke und 
ihre Wege psychologisch durchforschen und zergliedern, 
so finden wir in allen ihren Formen ein zielbewusstes, 
weises und warmes Einwirken auf die Menschenseele, 
bald mehr nach der intellektuellen Seite, bald mehr nach 
der Willensseite, meist auf den ganzen Menschen. Mittel 
dazu ist das Wort, die Rede. Platos Definition ist also 
fahig, alle die yerschiedenen Formen und Arten der Be­
redsamkeit nach ihren grossen charakteristischen Wesens- 
ziigen zusammenzufassen.

l) Phaidros 261 a. (cap. 43): a$ ovv ov ró /itv ółor i faropuĄ av ii? 
rłxvT) rię fiia. ..................
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3. Definition der geistlichen Beredsamkeit. Leicht 
lasst sich nun Platos Definition christianisieren; denn 
die Uebernatur baut auf der Natur, nur mit andern, 
hohern Zieleń und andern Mitteln. Wenn wir das Eyan­
gelium und die Predigt des Heilandes nach allen Seiten 
hin betrachten, dann erkennen wir ais Ziel der Heiland- 
predigt das ubernaturliche Leben, wie er es selbst 
bekennt. Ego veni ut vitam habeant et abundantius ha­
beant. Joh. 10, 10. Ziel der Predigt ist also das Erwecken, 
Fói dern und Vollenden des Lebens, d. i. des praktischen 
Gnadenlebens hienieden und des seligen Lebens der Glorie 
driiben in der Ewigkeit. Nie beschrankte sich die 
Piedigt Jesu auf blossen intellektuellen Unterricht: immer 
zielt sie auf den ganzen Menschen — auf sein 
ganzes iibernatiirliches Heil.

Ganz dasselbe muss auch Aufgabe der Predigt in 
der Kirche sein, die ja eine Fortsetzung des Lehramtes 
Christi ist. Und tatsachlich yerhalt es sich auch so. Von 
allen Heiligen, grossen Predigern und vom Lehramt der 
Kirche selbst wird einfachhin das ubernaturliche Leben, 
das ewige ubernatiirliche Ziel ais einziger Endzweck der 
Predigt anerkannt. Schon fasst Franz von Sales die ganze 
Iradition in die Worte zusammen:

«Was ist nun der Zweck und das Ziel des Predigers? 
Sein Zweck und seine Absicht muss sein, das zu tun, was 
unser Herr zu tun in diese Welt kam. Nun erklart er 
aber selbst: ego veni ut yitam habeant et abundantius 
habeant. Das Ziel des Predigers aber muss sein, dass 
die durch die Siinde Gestorbenen wieder aufleben zur 
Gerechtigkeit, und die Gerechten selbst, welche das uber­
naturliche Leben haben, dasselbe in noch reichlicherer Fiille 
besitzen und sich zu immer hóherer Vollkommenheit er­
heben.*1) Das Streben der geistlichen Beredsamkeit nach 
diesem Ziel ist aber im yollsten und schónsten Sinne des 
Wortes ^Seelenleitung*, ubernatiirliche Seelenleitung 
— zewu ^y/ayuyia. Dieses Ziel kann man auch in das

) Brief an den Erzbischof von Bourges, 4. c.
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eine Wort Christus fassen. Kaum jemals ist das Arbeiten 
des kirchlichen Lehramtes treffender gezeichnet worden, 
ais durch das schon zitierte Wort des Apostels: Filioli, 
quos iterum parturio, donec formetur Christus in 
yobis1). Die Predigt ist eine Bildnerinund Malerin, welche 
die von Christus Erlósten, Begnadigten oder doch Be- 
rufenen wirksam lehrt, Splitter um Splitter vom Marmor 
ihrer Seelen wegzumeisseln, Zug um Zug vom Bilde 
Christi in die Seelen hineinzumalen — bis Christus durch 
Glaube und Gnade und Nachfolge Gestalt in den Seelen 
gewinnt, bis Christus am Todestage in den Seinen sein 
Ebenbild erblickt und sie auf ewig mit sich, dem Ziele, 
in der Anschauung Gottes und in der Seligkeit in Gott 
eint: Transformamur ineandem imaginem (Christi) aclari- 
tate in claritatem2). Deshalb kann man fiiglich Platos 
Definition der Beredsamkeit zu einer Definition der geist­
lichen Beredsamkeit christianisieren: ik-/vrj ifiuftayutyła tlę 
Apiarćr: Kunst der Seelenleitung aut Christus hin. Mittel 
dieser Seelenleitung ist das Wort. Wie das Wort der 
Trager und das Mittel der natiirlichen Beredsamkeit ist — 
so hat es Gottes Weisheit gefallen, das Wort ais erhaben- 
stes Mittel der Seelenleitung auch fiir die ubernaturliche 
Offenbarung zu wahlen und anzuwenden. Das «Wort 
Gottes* in seinem hochsten, yollsten Sinne ais hóyoę, ais 
góttliche Weisheit, ais wesensgleicher Sohn Gottes, ais 
menschgewordener Erlóser wirkte und yollendete diese 
Offenbarung und Seelenleitung. Ais Mittel dieser Offen­
barung wurde aber auch das mensch li oh e Wort geweiht. 
Erinnern wir uns an die grossartigen Berufungsvisionen 
eines Moses, Isaias, Jeremias, so begegnen wir da der Weihe 
des Menschenwortes zum Trager und Mittel der 
Seelenleitung. Christus selbst sprach zunachst durch 
sein menschliches Wort, durch das wirkliche Wort 
seinerMenschennatur, daseralsGotteswortbeglaubigte, 
ais Gott wirksam machte. Die Schlusse der Eyangelien

’) Gal 4, 19.
2) 2. Cor. 3, 18.
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zeigen uns, wie friiher bereits nachgewiesen wurde, eine 
grossartige Uebertragung des Lehramtes an die Nachfolger 
Christi: Euntes ergo docete omnes gentes — praedicate 
eyangelium — also neuerdings eine Weihe des Wortes 
ais eines der ersten Mittel der Seelenleitung- 
So wird nun die christianisierte Definition Platos jeden­
falls dem Begriffe der geistlichen Beredsamkeit gerecht: 
Kunst der Seelenleitung auf Christus hin durch das Wort 
Gottes. — Dass die Beredsamkeit aber auch tatsachlich den 
Namen einer «Kunst» verdient, liegt in der Natur der 
Sache, wird iibrigens auch von Rhetorikern ausgiebig be- 
griindet — worauf wir hier yerweisen. Ais Seelenleitung 
zahlt die geistliche Beredsamkeit iiberdies nach einem po­
pular gewordenen Worte Gregor des Grossen: ars artium 
regimen animarum — zum hóchsten und erhabensten unter 
dem, was uberhaupt den Namen Kunst yerdient1).

So definieren wir denn die geistliche Beredsamkeit ais 
tf-Xvll Acyoił' Xqiotćv. Kunst der uber­
naturlichen Seelenleitung durch das Wort zu Christus.

Wir fiigen noch einige Gedanken aus den geistreichen 
und griindlichen Untersuchungen P. Jungmanns S. J.2) uber 
den Begriff der Beredsamkeit (ars dicendi) hinzu. Die Be­
redsamkeit im weitesten Sinne des Wortes kann eine rein 
lehrende, didaktische Beredsamkeit im engern Sinne des 
Begriffs sein, wenn sie einfach Klarung oder Bereicherung des 
Wissens mit Wahrheiten anstrebt. (Vgl. die didaktische Prosa 
in allen ihren Formen, die Disputation, die Dissertation, die 
rein akademische Rede.) Die Rede kann aber auch das Gute 
wirksam darstellen wollen, dass es zur treibenden Kraft des 
Lebens wird. Dies ist die eigentliche Beredsamkeit, welche 
die Romer eloąuentia oder ars oratoria nannten. Neuere Theo- 
rctiker nennen sie auch «oratorische Beredsamkeit*. Eine dritte 
Erscheinungsform der Beredsamkeit im weitern Sinn ist die 
Poesie ais schone Kunst: die Kunst, Erscheinungen der iibei - 
sinnlichen Ordnung von hoher Schónheit durch das Wort so 
darzustellen und so wiederzugeben, dass andere dadurch ihre 
Schónheit klar anschauen, durchleben und geniessen. Untei- 
lage fiir die Definition der geistlichen Beredsamkeit wird nach 
Jungmann die christianisierte Begriffsbestimmung der eloąuentia, 
der Beredsamkeit im engern Sinne. Jungmann definiert sie wie

ł) Gregor d. G. Red. past. p. 1. c. 1. Greg. Naz. Or. 2 (al. 1) n. 11.
2) Theorie der geistl. Beredsamkeit, Kap. 2.
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folgt: die oratorische oder die hóhere Beredsamkeit (eloąuentia 
oder ars oratoria) ist die Kunst, das Gute der ethischen Ord­
nung vermittelst der Rede so darzustellen, dass die Darstellung 
geeignet ist, die Zuhorer zu entschiedener und wirksamer Liebe 
dieses Guten zu bestimmen. Jungmann findet in den Defini­
tionen der Alten, auch in der Ciceros, eine Liicke: officium ora- 
toriae facultatis videtur esse: dicere apposite ad persuasionem; 
finis: persuadere dictione. Dagegen lobt er Quintilian, wenn 
dieser gegen Ende seiner Abhandlung die Definition Ciceros 
erganzt: eloąuentia estars dicendi accommodate ad persuadendum 
quod honestum sit, quod oporteat. Sobald eine Kunst das 
Schlechte zum Objekt macht, horę sie auf, wirklich Kunst zu sein, 
da sie die unkiinstlerische Disharmonie in sich selbst ais Keim 
der Zerstórung trage, bei aller etwaigen Raffiniertheit oder 
Vollendetheit der Kunstmittel, der Technik

Im Ansehluss daran lóst Jungmann die Frage: Besitzt auch 
der Sophist, der Volksaufwiegler, iiberhaupt der Redner der 
Erfolge, die mit der sittlichen Ordnung in Widerspruch stehen, 
Beredsamkeit?

Nein! Es gibt freilich Dinge, dereń Wesen unverandert 
bleibt bei gutem und bei schlechtem Gebrauch (Feuerwaffe, 
Wein). Doch gibt es auch Giiter ersten Ranges, dereń Wesen 
mit einem guten Gebrauche notwendig yerbunden ist (Aug. de 
lib. arb. 2. c. 18, 19 und 50), so z. B. die Tugenden und die eigent- 
liichen schonen Kiinste.

Gerechtigkeit, Andacht, Massigkeit etc. kann man nicht miss- 
brauchen, sonst horen sie auf, das zu sein. Dahin gehoren auch 
die schonen Kiinste. Die oratorische Beredsamkeit zahlt nun 
ebenfalls hieher.

Die Kunst, durch die Rede das etliiscli Gute zu fordern 
und die Gewandtheit, durch die Rede fiir das Bose zu gewinnen, 
haben gewisse Mittel gemeinsam, z. B. Stil, Pronuntiation, Aktion. 
Aber die oratorische Beredsamkeit hat noch andere wesent­
liche Mittel: die dialektische Argumentation, um die Wahrheit 
festzustellen; das Wachrufen edler Gefiihle; den Eindruck, den 
die Wahrheit an sich, dann die persónliche Tuchtigkeit und die 
persónliche edle Gesinnung des Redners hervorbringt, seine 
Begeisterung fur das Rechte, sein wahres Wohlwollen gegen die 
Zuhorer. (Vgl. Platos Phaidros.)

Alle diese Mittel hat die sogenannte Kunst des Redners zu 
schlechten Zwecken nicht. Da ist Sophistik fiir Dialektik, Liige 
statt Wahrheit, Aufwiegeln der Leidenschaften anstatt Pathos, 
Heuchelei statt Charaktergrósse und ihr Einfluss. Entspricht 
nun diese letztere «Beredsamkeit* dem Urbilde der Beredsamkeit 
im Geiste Gottes? Nein! Also ist die Beredsamkeit des Sophisten 
und Volkverfiihrers keine eigentlich wahre Beredsamkeit.

Andere neuere Autoren fassen die Beredsamkeit mehr ais 
formale Kunst und widersprechen den Ausfuhrungen Jungmanns.

Wir entscheiden uns fur die skizzierte Auffassung.
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§ 2.
Erscheinung-sformen der geistlichen Beredsamkeit.

Aus dem Begriff der Beredsamkeit und der geistlichen 
Beredsamkeit ergeben sich auch sofort die allgemeinen 
Erscheinungsformen der letztern.

1. Es gibt namlich — wie bereits angedeutet wurde — 
drei Wirkungen, welche die Beredsamkeit uberhaupt 
naturgemass hervorbringen kann:

a. Vervollkommnung und Aufklarung des Geistes 
durch die Erkenntnis der Wahrheit.

b. Sittlich gutes Handeln aus freiwilliger Unter - 
werfung unter das von Gott gegebene Gesetz.

c. Menschenwiirdiger, asthetischer Genuss, welcher 
wesentlich durch Schónheit, Erhabenheit, Anmut — auch 
akzidentiell durch den Reiz der Neuheit, des Ueberraschen- 
den, des Witzes hervorgerufen wird.

Daher wird die echte Beredsamkeit, welche der vom 
Schópfer selbst ausgehenden Idee entspricht, eine dieser 
Wirkungen hervorbringen. Man unterscheidet demnach:

a. eine didaktische Beredsamkeit — oder die 
Kunst, die Wahrheit vermittelst der Rede so darzustellen, 
dass die Darstellung geeignet ist, andern die klare und 
bestimmte Erkenntnis derselben zu vermitteln;

b. die oratorische oder hóhere Beredsamkeit 
(eloąuentia, ars oratoria) oder die Kunst, das Gute dei’ 
sittlichen Ordnung so darzustellen, dass die Darstellung 
geeignet ist, die Zuhórer zu entschiedener wirksamer 
Liebe des Guten zu bestimmen;

c. die dritte Art ist die Poesie, die Kunst, dem mensch­
lichen Leben angehorige Erscheinungen und Ideale ver- 
inittelst des Wortes so darzustellen, dass die Darstellung 
asthetischen Genuss, iisthetisches Durchleben des Em- 
pfangenen und Geschauten wirkt.

2. Nach diesen Wirkungen bestimmen sich auch die 
Erscheinungsformen der geistlichen Beredsamkeit.

3. Die geistliche Beredsamkeit pflegt hauptsachlich 
zwei rhetorische Seiten. Damit das Wort Gottes mit der
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innern Gnade das wirksame Prinzip des christlichen 
Lebens werde, ist notwendig:

a. dass die Menschen die Lehren der christlichen Reli­
gion ais Norm des geistlichen Lebens hinlanglich kennen;

b. dass die Menschen die christliche Wahrheit mit 
Willen und Herz in festem Glauben und tatiger Liebe erfassen.

In praxi ist Hauptzweck die Weckung des christ­
lichen Lebens. Darum muss der Verkiinder des gótt­
lichen Wortes a und b yerbinden, oder dann nur nach b 
yerfahren.

Darum unterscheidet man

A. Didaskalische geistliche Beredsamkeit.

Sie ist die Kunst, die Lehren der christlichen Religion 
so darzustellen, dass die Zuhórer klare und bestimmte 
Kenntnisse derselben gewinnen und so bestimmt werden, 
christliches Leben in festem Glauben und entschiedener, 
wirksamer Liebe zu umfassen und zu uben. Wir nennen 
diese Art der geistlichen Beredsamkeit nicht didaktisch,
d. h. rein belehrend, sondern didaskalisch nach Rom. 15, 4. 
Quaecunque enim scripta sunt, ad nostram doctrinam 
(eię i',gexŁgav SiUaar.ahlar) scripta sunt. Alles was ge­
schrieben ist, das ist geschrieben zu unserer Unter­
weisung, damit wir durch unsere Ausdauer und das Zu- 
reden der Schriften der Hoffnung teilhaftig seien. — 
Das Endziel auch der didaskalischen Predigt ist also 
die Liebe aus reinem Herzen und gutem Gewissen und 
aufrichtigem Glauben, 1. Tim. 1, 5 — mit einem Wort 
eben doch wieder das praktisch-religióse Leben, wenn sie 
auch yorwiegend die Wahrheiten und Grundsatze fiir 
dieses Leben betont.

Also auch bei der didaskalischen Predigt handelt es 
sich nie um rein theoretische Unterweisung ohne Wirken aut 
Willen und Gemut. (Und wenn ich alle Sprachen der Men­
schen und der Engel redete .... 1. Korintherbrief 13, 1.)

Die didaskalische geistliche Beredsamkeit erscheint:
a. in der Katechese,
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b. in der didaskalischen Predigt im allgemeinen,
c. in der katechetischen Predigt im besondern,
d. in der Homilie, jedoch hier keineswegs ausschliesslich.

Alle diese Erscheinungsformen konnen noch stark
in die paregoretische Predigt hiniiberspielen.

B. Paregoretische Beredsamkeit.
Sie ist die Kunst, das Gute der ubernaturlichen Ord­

nung durch die Rede so darzustellen, dass die Darstellung ge­
eignet ist, die Zuhorer unmittelbar zu entschiedener und wirk- 
samer Liebe dieses Guten zu bestimmen. siapT/yoptir = zureden, 
ermahnen, auffordern, trósten, warnen = durch Reden auf 
das gesamte Strebenermogen psychologisch zu wirken suchen.

Unter diesen paregoretischen Vortragen erscheint 
eine Art besonders ausgezeichnet, so dass sie eine weitere 
Einteilung begrundet: wir meinen die panegyrische Rede.

narijyyęui bedeutet Volksversammlung, besonders zu 
einer Feierlichkeit, zu einem Fest. Bei den Festen und 
Nationalspielen der Griechen wurden Reden zur Ver- 
herrlichung der Gotter und grosser Manner gehalten 
oder sonstige Feiergedanken entwickelt: eine solche Rede 
hiess navqyvpi,xóę; (Zóyoę) = feierliche Festrede, oft, nicht
jmmer = Lobrede.

Panegyrische geistliche Reden sind anolog im hóhern 
Sinne Reden, welche an den Festtagen des Herrn, der 
heiligen Jungfrau und der Heiligen und bei andern Feiern 
in dem Geiste und im Zwecke der jedesmaligen 
Festfeier gehalten werden (also nicht bloss Lobreden 
im engern Sinne!).

Die nicht in diese Klasse fallenden paregoretischen 
Vortrage nennt man paregoretische Reden schlechthin 
oder auch paranetische Reden. (Paranetisch ist bloss 
term, techn.: napairiw hat sonst so ziemlich dieselbe 
Bedeutung wie

Das sind die Erscheinungsformen der geistlichen 
Rede. Eine geistliche Rede, die unmittelbar nur auf 
asthetischen Genuss wirken will, ist undenkbar. Geistliche-
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Poesie gibt es freilich und zwar erhabene, unvergleich- 
liche! (Vgl. die Psalmen, Isaias, die Prafationen, die 
Hymnen u. s. f.) Die geistliche Beredsamkeit hat aber 
das Erzeugen ubernatiirlicher Akte zum unmittelbaren 
Zweck. Zweck der Poesie ist zunachst der asthetische 
Genuss. Die geistliche Poesie im engsten Sinne, z. B. 
in der Hl. Schrift, in der Liturgie zielt aber niemals bloss 
und zunachst auf den asthetischen Genuss — auch sie 
will, wie alles in Religion und Gottesdienst, irgendwie 
religioses Leben wecken: man kann sie deshalb ais 
paregoretische Beredsamkeit und ais Gebet bezeichnen, 
oder ais Bliite und Frucht desselben. Grosse poetische 
Schopfungen, dereń Gegenstande der ubernaturlichen 
Offenbarung entnommen sind, wie z. B. Dantes «Divina 
Commedia», Klopstocks «Messias», u. s. f., die zunachst 
einfach ais Kunstwerke asthetisch wirken wollen — 
sind trotz ihrer heiligen Stoffe nicht ais geistliche 
Poesie im engern Sinne aufzufassen, sondern der 
Poesie uberhaupt, also der profanen Poesie, die auch die 
heiligsten Stoffe mit Recht fiir ihre gróssten Schopfungen 
wahlt, einzugliedern. (Vgl. Einteilung S. 774, 776, 812.) 

§ 3-
Psyehologisehe Grundlage dergeistliehen Beredsamkeit* 1).

Nachdem wir Begriff und Erscheinungsformen der 
geistlichen Beredsamkeit festgestellt haben, dringen wir 
tiefer in ihr Wesen ein. Das fiihrt uns zu einer psycho­
logischen Betrachtung. Wir miissen neuerdings den 
Grundsatz betonen: Die Uebernatur baut auf der Natur. 
So baut auch die geistliche Beredsamkeit trotz ihres 
ganz ubernaturlichen Charakters auf die Grundlagen der 
naturlichen Beredsamkeit — auf die Psychologie.

Wir erinnern hier an einige Grundsatze und Resul­
tate psychologischer Forschung, die fiir jede echte homi- 
letische Betrachtung wegleitend sein sollen.

b Literatur: vgl. Jungmann, Theorie der geistl. Beredsamkeit,
I. B. S. 1—32.
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1. Der Mensch ist ein Ineinander von Geist und 
Leib — compositum humanum.

2. Dem geistig-sinnlichen Wesen entsprechen auch 
die geistig-sinnlichen Fahigkeiten und Yer­
mógen: wie das Wesen, so die Krafte. Man unter­
scheidet deshalb:

a. Das Erkenntnisvermógen des Menschen in ein gei­
stiges Erkenntnisvermógen und ein sinnliches Erkenntnis- 
ver mogen;

b. das Strebevermógen wiederum in ein hóheres 
geistiges und ein niederes sinnliches Strebevermógen;

c. endlich unterscheidet man nicht ais selbstandiges 
Vermógen, wohl aber ais Frucht der Wechselwirkung in 
dem geistig-sinnlichen Erkenntnis- und Strebevermógen die 
Gemutsbewegungen und die Gemiitstatigkeiten (passiones 
affectus, cor, viscera!). Man spricht deshalb auch schlecht- 
hin von Gemut und ver steht oft unter Ge mii t die gesamte 
strebende Kraft im Menschen, insofern sie sich 
einem Gute zuwendet und insofern dabei der 
ganze Mensch nach seiner geistigen und auch 
nach seiner sinnlichen Seite ergriffen erscheint. 
(«Echo des Geistigen im ganzen Menschen» — Hettinger.)

Die Religion wurzelt nun voll und ganz im Verstand und 
im Willen, aber sie beherrscht auch machtig und innig 
das gesamte Gemiit des Menschen, d. h. sie ergreift den 
ganzen Menschen und findet ihr Echo und ihre Wirkungen 
auf allen Gebieten, in allen Regionen unseres geistig-sinn­
lichen Wesens. Nie und nimmer aber ist die Religion 
bloss das Resultat des Gefiihls fiir das Unendliche1).

') Vgl. hiezu ausfuhrlich Jungmanns Theorie der geist. Bered­
samkeit, I. Bd. I A. § 1—4 und bs. §4. — Beachte auch den Gegen­
satz und andrerseits die Beriihrungspunkte zu der Schleiermacher'schen 
Religionstheorio und der Theorie Jacobis, sowie zu den modernsten prote- 
stantischen und sonstigen philosophischen Systemen bei Volkclt, Max 
Miiller, Ritschl, auch die Ideen vonSabattier, J. Staubeck, Harnacku.a. a. 
Vgl. Gutberlets Apologie; Schell, Religion und Offenbarung, S. 152 ff.
2. Auflage 1901. Es beruhren hier die apologetischen Fragen: In 
welchem Sinne kann man sagen: Das Gemiit ist der Trager der Religion’
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Wir miissen noch beifiigen, dass das hohere 
Erkenntni s- und Str ebe vermo gen an sich organ- 
los ist, in seiner Betatigung aber hienieden im 
humanum compositum an das niedere Erkenntnis- 
und Streb evermógen gebunden bleibt. Dieses 
niedere Erkenntnis- und Strebevermógen hat 
nun freilich ein Organ: das N eryensy stem, das 
aber zugleich auch ais Organ vegetativen Lebens 
wirkt. Wenn nun bei den Akten des hohern Er­
kenntnis- und Strebevermógens auch das niedere Strebe- 
yermogen stark beteiligt und mitgerissen ist, dann gesche­
hen auch kórperliche Einwirkungen und Veranderungen: 
starkę Herzbewegung, Tranen, rascherer Blutumlauf, iiber- 
haupt heftige oder minder heftige sinnliche Wirkungen, je 
nach Affekt und Temperament, Umstanden, Stimmungen 
und Witterungen der Seele. Daher stammt auch der 
sehr populare, selbst der Hl. Schrift ganz gebrauchliche 
Ausdruck, «Herz», «cor» fur <Gemub (ahnlich viscera, 
pectus).

3. Dem geistig-sinnlichen Wesen des Men­
schen entsprechen auch geistig-sinnliche Tatig­
keiten des Menschen: agere seąuitur esse. Hieraus 
ergeben sich neue, fiir die geistliche Beredsamkeit wich­
tige Anhaltspunkte:

a. Die Akte des hohern Erkenntnisvermógens 
sind von Akten des niedern Erkenntnisvermogens yielfach 
yorbereitet, begleitet und gefolgt. Deshalb hat auch die 
religiose Belehrung und Willensbewegung den sinnlichen 
Anschauungsunterricht notwendig.
in welchem Sinne nicht? Der Ausdruck ist nur dann richtig, wenn man 
unter Gemiit die gesamte vom glaubigen Verstande beratene und von 
der Gnade yerklarte Strebekraft yersteht, die das ganze compositum 
humanum ergreift. Yergleiche zu dieser Frage auch die protestantische 
Flucht der Religion yor der Wissenschaft in den unerreichbaren Kammern 
des Gemiits, ais ob die Wissenschaft nicht auch dem Gemiit gegen­
uber mit ihrem «Warum?» anklopfen durfte — und dagegen die klare, 
iiberlegene Stellung der kath. Religion zu Verstand, Willen, Gemiit, 
Welt — mit offener, eherner Stirn und doch wieder mit zartestem 
innerem Leben!
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Deshalb sind Beispiele, Gleichnisse, Parabeln, Ana­
logien aller Art, historisehe Zuge, Illustrationen aus dem 
sichtbaren praktischen Leben ais Forderung der Menschen­
natur und nach dem Beispiele des Heilandes selbst geradezu 
notwendige Mittel, um auf das geistige Erkennen ein­
zuwirken. Das gilt im allgemeinen und doppelt gegeniiber 
dem Volke.

b. Desgleichen sind die Willensakte durch Akte 
des niedern Begehrungsvermógens oft yorbereitet, oft 
begleitet, oft gefolgt, je nach Umstanden, Temperament 
und erweckter Stimmung, heftiger oder weniger heftig, 
augenblicklich oder anhaltender. Namentlich hat das 
Gemut, das ist das Ergriffensein des ganzen Menschen 
fur eine Idee oder fur ein Gut, einen machtigen Einfluss 
auf den Willen, auf seine Entschlusse und seine blei- 
benden Lebensrichtungen. Schon bevor der freiwillige 
Akt ein Gut umfasst hat, rufen und laden die 
unfreiwilligen oder halbfreiwilligen Gefiihle, die 
spontan geweckt wurden, den Willen machtig 
und gwałtig dazu ein. Man unterscheidet:

a. Gemiitsbewegungen (affectus), d. h. unfreiwillige 
oder halbfreiwillige Regungen des niedern Begehrungs- 
vermógens oder auch erste spontane Regungen des 
hóhern Begehrungsvermógens, z. B. unfreiwillige oder 
halbfreiwillige Bewegungen der Furcht, der Liebe, der 
Reue, des Dankes, der Demut u. s. f. Solche Erregungen 
der Leidenschaften oder der den Leidenschaften analogen 
spontanen Geistestatigkeiten rerursachen die innere Gnade 
Gottes und ebenso die aussere Gnade: das Predigtwort. 
Diese Regungen vermógen die einmal so geartete mensch­
liche Natur machtig zum Guten anzuziehen, oft so ge­
waltig, dass man das Wort Christi an Paulus hier an­
wenden kann:« Dur um est tibi contra stimulum całcitr ar e.»’)

Deshalb ist die Erregung solcher Gemutsbewegungen 
eine wichtige Aufgabe, conditio sine qua non jeder echten

') Act. 9, 5.
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Beredsamkeit, die auf dem Boden der objetiren Wahrheit 
steht: also vor allem der geistlichen Beredsamkeit! Eine 
Beredsamkeit, die keine objektive Wahrheit fiir sich hatte, 
wiirde durch Gefiihlserregung die Menschennatur auf 
diesem Wege missbrauchen: das ware Sophisterei und 
Demagogenwesen! Wer aber die objektive Wahrheit hat 
und sie solid und ergreifend vortragt, der handelt edel, 
menschlich und christlich, ja nach Gottes eigenem Beispiel, 
— wenn er die Gefuhle weckt: «Er wecket der dunklen 
Gefuhle Gewalt, die im Herzen wunderbar schliefen» 
(Schiller).

/?. Man unterscheidet ferner Gemiitstatigkeiten 
(actus ex affectu), d. h. freiwillige, in das volle Bewusst­
sein und in den yollen Besitz des Willens gelangte Ge- 
miitsbewegungen: also freiwillige Furcht Gottes, die den 
ganzen Menschen ergreift, freiwillige Liebe, freiwillige 
Reue. Auf diesem psychologischen Wege entstehen aus den 
unfreiwilligen Regungen machtige freiwillige Akte, Yorsatze, 
Taten, Lebenserneuerung en u. s. f. Die Macht des Wortes 
Gottes und die Macht der innern Gnade bringen freilich 
einzig dann, wenn der Zuhórer freiwillig zustimmt, diesen 
Sieg der Beredsamkeit hervor. Die Aufgabe des Redners 
aber ist es, mit der ubernaturlichen góttlichen Gnade 
durch das Wort Gemiitsbewegungen zu wecken, zu fórdern 
und machig zu entflammen, so dass die Zuhórer energisch 
angeregt werden, diese unfreiwilligen Bewegungen in 
freiwillige Gemutstdtigkeiten, Willensakte, Yorsatze, Lebens- 
erneuerungen umzusetzen: «flectere rictoriae est» (Cicero) 
(vgl. unten die Abhandlung iiber die Mittel der geist­
lichen Beredsamkeit). Darin besteht die innigste Ver- 
bindung des Redners mit dem freien Willen der Zuhórer, 
der selbstverstandlich endgiiltig sich frei entscheidet.

Das sind die psychologischen Grundlagen, auf denen 
jede Beredsamkeit aufbauen muss.

Definition und Wesensbetrachtung fiihren uns logisch 
und praktisch zur Entfaltung der Bedeutung und 
Wiirde der geistlichen Beredsamkeit.
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§ 4.
Bedeutung, Erhabenheit und Wurde der geistlichen 

Beredsamkeit und des Predigtamtes.
Die Bedeutung der geistlichen Beredsamkeit und 

des Predigtamtes ergibt sich:
a. Aus der Definition des Lehramtes und der geist­

lichen Beredsamkeit, sowie aus dem Zweck der geist­
lichen Beredsamkeit und der Predigt selbst. Die 
geistliche Beredsamkeit ist im eminenten Sinne Seelsorge, 
im gewissen Sinne die erste Seelsorge. Wir haben das 
ausfuhrlich in der Einleitung und bei der Feststellung 
der Definition der geistlichen Beredsamkeit bewiesen. 
Alle diese Beweise zeigen auch die Bedeutung, Erhaben­
heit und Wiirde der geistlichen Beredsamkeit.

b. Aus dem Beispiel und den Worten Jesu. 
Jesus erscheint in erster Linie ais Lehrer und 
Prediger, Beweis sind alle vier Eyangelien mit ihren 
herrlichen Predigerszenen. Beweis sind die Worte Jesu 
selbst: Oportet me eyangelizare regnum Dei, quia ideo 
missus sum. Luc. 4, 13. Damit ist selbstredend nicht ge- 
leugnet, dass das Lehramt doch vom Priesteramt uber­
ragt wird. Das Predigtamt Jesu tritt im ganzen Eyan­
gelium in einer einzigartig heryorragenden Weise auf. 
Wii finden den Heiland ais Prediger in allen móglichen 
Gelegenheiten, in den Synagogen, im Tempel, vor dem 
Volke, vor den Pharisaern, mitten im óffentlichen Leben 
und an einsamen Orten. Sein offentliches Leben ist ein 
wahrer Triumph- und Siegeszug der geistlichen Bered­
samkeit; yergl. z. B. die Bergpredigt, die Seepredigten. 
Was dem Heiland so hochwichtig schien, ist es auch fur 
seine Nachfolger.

c. Aus dem Beispiele und dem Munde der 
Apostel. Sie stellen das Predigtamt ais eine erste 
und heryorragende Pflieht hin: vergl. z. B. Act. 6, 4, 
wo die Apostel bei der Einsetzung der Diakonen sagen: 
Nos vero orationi et ministerio verbi instantes erimus.

3
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Sie betrachten die Predigt ais Fortsetzung des Lehr­
amtes Jesu — ais die Predigt Jesu selbst (vergl. 
die Einleitg. S. 1—14).

Aus allem diesem ergibt sieli, dass die gleichen 
Gedanken den Prediger beherrschen sollten, die der 
Apostel Paulus in die Worte kleidet: Pro Christo legatione 
fungimur, tamąuam Deo exhortante pei- nos, 2. Cor. 5, 20; 
in me loąuitur Christus, 2. Cor. 13, 3; sicut angelum Dei 
excepistis me, sicut Christum Jesum, Gal. 4, 14; accepistis 
illud non ut verbum hominum, sed (sicut est vere) yer­
bum Dei, 1. Thessal. 2, 13.

d. kus dem Munde der Kirclie und der Kir- 
chenlehrer. Das Konzil von Trient sagt vom Predigt­
amt, dass es das erste bischófliche (und priesterliche) Amt 
sei: Hoc est praecipuum episcoporum munus (Sess. V
c. 2). Thomas sagt hieruber: officium docendi commisit 
Christus apostolis, ut ipsi illud per se exercereut tam­
ąuam principalissimum. (S. Th. III q. 67 a. 2 ad 1.)

e. Aus dem Munde der Heiligen und der 
grossen Prediger. Zahllos sind die energischen Aus- 
spriiche der Heiligen und grossen Prediger iiber die 
Bedeutung des Predigtamtes, und ebenso zahllos 
die Arbeiten dieser Manner im Predigtamte. Der 
hl. Franz Xaver schreibt an einen Missionar: «Vorzug- 
lich habe acht auf jene Amtsverrichtungen, dereń Nutzen 
von grósserem Umfange ist. Darunter ist das erste das 
Predigtamt, dann der Beichtstuhl, hernach die Privat- 
ansprache und der fromme Verkehr mit den Auswartigen 
und endlich die Ausiibung frommer Werke.»

f. Aus der sozialen Macht und Bedeutung der 
katholischen Kanzel, welche die Moglichkeit bietet, oft 
und regelmassig auf die breiten Massen des Volkes re­
ligiós zu wirken. Auch die Gegner, z. B. die Sozialisten 
nennen die Moglichkeit der pfarrliclien Sonntagspredigt 
vor der Gemeinde «eine soziale Gewalt, mit der man die 
Welt aus den Angeln hebt» und um die sie uns beneiden. 
Der katholische Pfarrgottesdienst mit Hochamt und
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Predigt ist in der Tat ein Herzpunkt und ein Neruen- 
zentrum der Kirche.

Aus diesen Gedanken und Beweisen folgt aber aucli 
die schwere Verantwortung des Predigtamtes. Eine leicht­
sinnige Verwaltung ist ein Verrat an der Stellvertretung 
Christi und an der Seelsorge im Auftrage Christi. Der 
Bedeutung der Predigt entspricht aber die Verpflichtung 
zum Predigen.

§ 5.
Die Verpfliehtung zum Predigtamte.

Die Verpflichtung zum Predigtamte lasst sich durch 
folgende Beweise feststellen:

1. Christus selbst yerpflichtet zum Predigtamte 
durch den feierlichen Predigtbefehl am Schlusse der 
Eyangelien, sowie durch die Befehle, seinem Beispiele ais 
Prediger zu folgen (ygl. die Einleitung).

2. Die Kirche nennt im Konzil von Trient dieses 
Gebot ein góttliches: Praecepto divino mandatum est 
omnibus ąuibus animarum cura commissa est, oves suas
............ verbi diyini praedicatione .... pascere (Trident.
Sess. XXIII c. 1).

3. Die Kirche bestimmt dieses gottliche Gebot 
in folgender Weise naher:

a. Das Tridentinum befiehlt die óftere Predigt 
innerhalb der Messe und im Anschluss an die Mess­
liturgie (Sess. XXII c. 8)1).

b. Das Tridentinum befiehlt ausdriicklich den Seel- 
sorgern, d. i. den Pfarrern und den Rektoren yon Kirchen 
mit Seelsorge, die Predigt an Sonn- und Festtagen:

*) Mandat sancta synodus pastoribus et singulis curam anima. 
ruin gerentibus, ut freąuenter inter missaruin celebrationem 

. . vel per se vei per alios . . . aliąuid exponant .... diebus
praesertim dominicis et festivis (Sess. XXII c. 8).

Praecipit s. synodus, ut inter missarum solemnia et divinorum 
celebiationein vernacula lingua sacra eloąuia et salutis monita singulis 
diebus festis explanent eademąue in omnibus cordibus inserere atąue 
eos in lege Domini erudire studeant (Sess. XXIV c. 7).
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Diebus saltem dominicis et festis solemnibus plebes pascant 
salutaribus verbis (Trid. Sess. V c. 2 u. Sess. XXIV c. 4)1).

c. Das Tridentinum legt eine noch oftere Predigt 
in der Advent- und Fastenzeit (Sess. XXIV c. 7) nahe2).

d. Das Tridentinum betont namentlich fur die Prediger 
auch das exponere sacras scripturas (Sess. XXIV
c. 4), also die Homilie, dann die Predigt Iiber die Substanz 
des Katechismus, die praktische Erklarung der Liturgie, 
der Glaubens- und Sittenlehre, sowie der Gnade und der 
Gnadenmittel —- und in allem den Zweck der Erbauung.

Eine einigermassen bedeutende Unterlassung der 
Predigt kann eine schwere Siinde begriinden. In Bezug 
auf den Grad der Verschuldung infolge Unterlassung der 
Predigt sagt Alphons von Liguori (Praxis confessarii 
Nr. 203): Doctores affirmant, graviter peccare parochum, 
qui per mensem continuum aut per tres menses discon- 
tinuos concionari ommittit, exceptis duobus mensibus in 
ąuibus permittit, concilium Tridentinum parochis, ex 
iusta causa ab episcopo approbanda, posse licite abesse. 
Doch spricht das Tridentinum auch von der Pflieht 
der Stellvertretung in der Abwesenlieit des Seelsorgers. 
Auch fiir die zwei Monate, nach welcher ein Pfarrer aus 
gerechter Ursache mit Approbation des Bischofes laut 
Tridentinum von der Pfarrei abwesend sein darf, soli nach 
Moglichkeit und in Berucksichtigung der Diózesanstatuten 
und des Ortsgebrauches fiir Ersatz gesorgt sein. In 
unseren Gegenden wurde das Tridentinum zum grossen

1) . . . . plebani et quicunque parochiales vel alias curam ani- 
marum habentes ecclesias quocunque modo obtinent per se vel per 
alios idoneos, si legitime impediti fuerint, diebus saltem dominicis 
et festis solemnibusplebes . . paseant . . . salutaribus verbis. 
Trid. Sess. V c. 2. Also iiberall von allen Seelsorgern, mindestens 
an allen Sonn- und Festtagen soli gepredigt werden! Die hohen Fest­
tage sind wegen ihrer hohen Bedeutung und wegen des zahlreich 
herbeistrómenden Volkes noch besonders betont. Vrgl. Sess. XXIV c. 4 u. 7

2) Tempore autem ieiuniorum, quadragesimae et adventns 
quotidie vel saltem tribus in hebdomada diebus, si ita oportere du- 
xerint, sacras scrip turas divinamque legem annuntient. (S. XXIVc. 4.
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Gliicke der Pastoration strenger durch gef ii lir t ais z. B. 
in Italien. Darum erscheinen uns auch einzelne kasui­
stische Behandlungen dieser Materie von Seite italienischer 
Moralisten mit Recht ais zu milde. Es ist heutzutage 
doppelte Pflicht der Seelsorger, an der strengern Ob- 
servanz hinsichtlich der Sonntagspredigt und der 
Christenlehre f e s t z u h a 1 ten. Es gibt keinen 
Gegen wert, der gegen einen von den Massen be­
suchten, absolut regelmassigenPfarrgottesdienst 
eingetauscht werden kónnte.

e. Naher wird diese Pflicht noch beschrieben 
durch die Provinzialkonzilien und die Didzesan- 
statu'en, die selbstver standlich unmittelbar das Gewissen 
binden und zunachst in praxi massgebend sind.

Bedeutung des Predigtamtes und Verpflichtung zum 
Predigtamt fiihren uns ungesucht zur Person des 
Predigers.

§ 6-
Die Person des Predigers.

Kein Amt stelit so viele Anforderungen an die Person 
des Priesters, wie das Predigtamt. Dei' Grund liegt in 
der Erhabenheit des Amtes und in der eigenartigen, 
starken Beteiligung der menschlichen Personlichkeit bei 
der Ausiibung dieses Amtes.

Ueber die wissenschaftliche Befahigung des Predigers 
werden wir im Verlaufe unserer liomiletischen Studien 
immer wieder zu sprechen haben. Es gilt hier das Wort 
des hl. Hieronymus an Nepotian: «Nolo te declamatorem 
esse . . . sed mysteriorum peritum et sacramentorum 
Dei tui eruditissimum.»

Wir erinnern hier bloss an die aszetischen Eigen­
schaften eines heiligen Sinnes und Wandels, die fiir den 
Prediger von ausschlaggebender Bedeutung sind.

Wir sprechen von den personlichen aszetischen Be- 
fahigungen und Pflichten des Predigers im allgemeinen 
und im besondern und folgen dabei zum Teil den herr-
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lichen Ausfuhrungen in Schleinigers «kirchlichem Predigt­
amt*. (Vgl. dritte Auflage S. 31—71 n. 11 —17.)

1. Vom heiligen Sinn und Wandel des Predigers 
im allgemeinen.

Diesen yerlangt:
a. Die Riicksicht auf Gott. Das Alte und Neue 

Testament sprechen den Willen Gottes in dieser Hinsicht 
klar und deutlich aus. Man yergleiche z.B. dieBerufungs- 
yision des Propheten Isaias c. 6, 5—9 (vgl. hiezu 
das Munda cor meum vor dem Eyangelium) — die 
ergreifende Berufung des Propheten Jeremias, 
das grossartige Beispiel des Heilandes (die dreissig­
jahrige Vorbereitung in Nazareth und erst noch die in der 
Wiiste) — die Vorbereitungder Apostel vor Pfingsten: 
Sedete in ciyitate quoadusque induamini yirtute ex alto, 
Luc. 24, 49; — die aszetische Vorbereitung des hl. Paulus, 
durch inneres Leben, Gebet, Einsamkeit in Arabien auf 
seinen Beruf: Vas electionis mihi est iste, ut portet nomen 
meum coram gentibus et regibus et filiis Israel1).

Alles das lasst sich in die Worte des Heilandes zu­
sammenfassen: Vos estis sal terrae, vos estis lux mundi.

b. Die Riicksicht auf den Nachsten. Der heilige 
Sinn und Wandel ist die Quelle des echten Seeleneifers: 
«Das Herz allein spricht zum Herzen, die Stimme nur 
zu den Ohren* (Franz v. Sales). Der Prediger sollte, 
wenn auch nur in entfernt ahnlicher Weise wie der 
Apostel einladen konnen: imitatores mei estote sicut et 
ego Christi (1. Cor. 4, 16). Die Wichtigkeit dieser Riick- 
sicht zeichnen zwei Worte Gregors des Grossen: «Qui 
loci necessitate exigitur summa dicere, hac eadem neces­
sitate compellitur summa monstrare* (Gregor Reg. past, 
p. 2 c. 2) und «cuius vita despicitur, restat ut eius prae- 
dicatio contemnatur* (L. 12). Alles dieses enthalten neuer­
dings die Worte Christi an die Apostel in seiner Gesetzes- 
und Programmrede auf dem Berge: vos estis sal terrae 
— vos estis lux mundi! (Matth. 5, 13. 14.)

1) Act. 9, 15.
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c. Die Riicksicht auf sich selbst. Der Prediger 
muss sich selber fruchtbar predigen, d. i. vor allem seine 
Seele retten, das Bild Christi in sich meisseln und malen: 
Castigo corpus meum et in servitutem redigo: ne 
forte cum aliis praedicaverim, ipse reprobus 
efficiar (1. Cor. 9, 27). Wer mit den Worten fur Gott 
und mit den Taten gegen Gott predigt, den trifft das 
strenge Wort des Heilandes: te ore tuo te indico serve 
neąuam (Luc. 19, 22). Nur wer selber die Religion zur 
Lebens- und Herzenssache macht, wird ein echter Prediger 
der Religion; denn: ex abundantia cordis os loąuitur!

2. Einige Charakterzuge des echten Predigers.
Von den Eigenschaften eines heiligen Sinnes und 

Wandels verdienen namentlich folgende ais apostolische 
Eigenschaften eines Predigers hervorgehoben zu werden:

a. Der Geist des Glaubens, d. h. glaubensfreudiges
kirchliches Bewusstsein.

Der Glaube, der Geist des Glaubens, die Freude am 
Glauben, das wissenschaftliche und betrachtende Sich- 
Vertiefen in den Glauben ist der Schliissel zum Siege 
iiber die Herzen: Haec est victoria, quae vindt mundum, 
fides nostra! Die Predigt ist namlich ganz und gar 
Ausstreuen des Glaubenssamens, Glaubensschule, Glaubens- 
sieg und selbst wieder Glaubensfrucht und Glaubenstat 
aus der Wurzel des Glaubens. Von dieser Glaubens- 
gesinnung des Stephanus heisst es: vir plenus fide et 
Spiritu Sancto — et non poterant resistere sapientiae 
et Spiritui qui loąuebatur, Act. 6, 5. 10. Gemeint ist der 
Glaube, namentlich auch der Geist des Glaubens, die 
heilige Freude am Glauben, des Glaubens geistige Luft und 
iibernatiirliches Licht, ein Glaube, der die Wurzel des 
ganzen Charakters, der Odem des Lebens ist.

Zu diesem lebendig freudigen Glauben gehórt auch 
der enge freudige, lebendige Anschluss an die 
Kirche, an ihre Entscheidungen und an ihren 
Geist; sie ist ja die reguła proxima fidei: der 
Prediger ais Lichttrager muss moglichst nahe dem Lichte
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stehen! Der freudige Anschluss an die Kirche und die 
kirchliehen Wahrheitsąuellen gibt dem Prediger eine 
siegesfrohe Sicherheit und Unabhangigkeit: «Mea 
doctrina non est mea, sed eius, qui misit me.» Dieser 
kirchliche Geist soli der Pulsschlag alles Lebens im 
Prediger sein. Gewiss yerlangt die neue Zeit auch neue 
Methoden und neue Beleuchtungen der alten Wahrheit, aber 
nie den Umsturz der alten Wahrheit oder das Verwischen 
der kirchlich-dogmatisch-methodischen Prinzipien. Herr- 
licb zeigt das Vaticanum die Bedeutung des Glaubens 
fur den Prediger an die moderne Zeit.

Wir miissen deshalb vom Prediger yerlangen:
a. Eigenes echtes, tiefes Glaubensleben.
(2. Wissenschaftliches und aszetisch es Ein­

dringen in das gesamte Glaubenssystem, das ihm zur 
Weltansehauung werden soli. (Dogmatische Studien!)

y. Apologetisches Eindringen in die Glaubens­
hinterlage, die dem Prediger zur iiberlegenen Waffen- 
riistung, und zu Quellen des Lichtes und des Lebens werden 
soli, zu denen er die Welt einladet und machtig hinzieht.

d. Katechetisches Eindringen in das Einzelne 
des Glaubensschatzes, von dem er der Menschheit 
nichts yorenthalt und dessen Reichtum er vor 
den Augen der erstaunten Glaubigen eróffnet.

b. Der Geist des Gebetes.
Einen obersten Grundsatz der Predigttatigkeit ver- 

kiindet das Wort des Heilandes: Qui manet in me et ego in 
eo, hic fert fructum multum: quia sine me nihil potestis 
facere. Joh. 15, 5. Die Predigt ist ja die durchaus uber­
naturliche Fortsetzung eines Amtes Christi, eine durchaus 
ubernaturliche Mitarbeit mit dem heiligen Geiste. Eben­
deswegen nannten die Apostel die Gebetspflieht ihre erste 
und die Predigtpflicht ihre zweite Aufgabe. Act. 6, 4; Nos 
vero orationi et ministerio verbi instantes erimus. Die 
Grundanschauung der Vater fasst Augustinus in seine ener­
gische Mahnung an die Prediger zusammen: Sit orator 
antequam dictor (de doctr. christ. 1. IV c. 15).
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Yor allem tut das betrachtende Gebet not. 
Christus selber sagt: ex abundantia cordis os loąuitur1).

Thomas von Aąuin fasst diese Grundanschauung aller 
grossen Theoretiker und Praktiker in den theologischen 
Satz: explenitudine contemplationis derwatur praedicatio2).

Man kann die praktische Bedeutung der Betraehtung 
fiir das Predigtamt nie genug in den Vordergrund stellen: 
Sie ist geradezu der Schliissel aller praktischen, echten 
Methoden.

Die Betraehtung setzt Sehrift und Tradition, Dog­
matik und Aszese in Herz und Leben, Fleisch und Blut 
des Predigers um. Sie ist eine Art Inkarnation der 
Religion im Prediger. Die Predigt hat zwei Momente, 
ein objektives und ein subjektives: die objektive 
Wahrheit, das subjektive Durchdringen der Wahrheit von 
Seite des Predigers! Wenn beide Momente sich lebens- 
voll yerbinden, dann steht der Prediger ganz und voll 
im Dienste der Wahrheit. Das eben leistet die Be- 
trachtung. Beredsamkeit ist wesentlich auch eine Wir­
kung der Persónlichkeit; die ubernaturliche Wahr­
heit yerbindet sich aber durch die Betraehtung, namentlich 
durch die regelmassige Betraehtung, auf eine wunderbar 
innige und machtige Weise mit der Persónlichkeit des 
Predigers. Die Predigt ist ferner wesentlich Seelen­
leitung fiir das Leben. Was aber ins eigene Leben 
iiberging, hier sich einwurzelte, Gestalt gewann, zum 
Herz- und Nervenzentrum, zum Kleinod des Lebens wurde 
— das wirkt auch wieder auf andere. So wird die Predigt 
das, was man von den Kanzelworten des beruhmten 
Pfarrers Vianney zu sagen pflegte: eine Art fortgesetzte 
Betraehtung mit dem Volke. Im Prediger muss endlich 
das eigene Ich doch wieder ganz zuriicktreten: oportet 
me minui, illum autem (Christum) crescere. Leer von 
sich, voll von Christus wird aber der Priester eben durch 
die Betraehtung. (Joh. 3, 30.)

1) Matth. 12, 31.
-4 Thom. S. th. 2. 2 q. 188 a. 6.
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Wir yerlangen deslialb vom Prediger:
«. Regelmassige Betrachtung in irgend welcher Form;
(j. besonders die Betrachtung des Lebens Jesu; 
y. ófters eine Betrachtung des eigentlichen speziellen

Predigtgegenstandes bei der Vorbereitung;
J. ófteres Gebetsmemento fiir die speziellen Predigt- 

zwecke und Predigtschwierigkeiten, insbesondere in Bre­
yier (cf. die Horen!) und Messe.

Korollar.
Die Betrachtung und die betrachtende Predigtvorbereitung 

bewahrt auch vor dem sogen. Sich-Auspredigen.
Es geht am Prediger das Wort des Propheten Isaias in 

Erfiillung: Panis ei datus est: aąuae eius fideles sunt. 
Lebensbrot wird ihm gereicht: seine Wasserąuelien bleiben ihm 
treu; sie yersiegen nicht. In der Betrachtung oder auch in 
kurzeń Augenblicken der Sammlung lebt der Menseh nicht bloss 
vom irdischen Brote, sondern von jedem Worte, das aus dem 
Munde Gottes kommt. Und wie wird erst das lebendige Brot, 
das vom Himmel herabgestiegen ist, Christus im hochheiligen 
Sakrament, in einigen stillen Stunden und Augenblicken der 
Betrachtung vor dem Allerheiligsten, der Gratiarum actio, der 
Visitatio Sanctissimi zum Brote des Geistes und des Lebens: 
panis ei datus est: aąuae eius fideles sunt. Betrachtung und 
Sammlung fiihren zu Jesus, der mit lauter Stimme ruft: qui 
sitit yeniat ad me. Einst stand Jesus am letzten Tage des 
Laubhiittenfestes oben im Tempel. Feierlich zogen die Juden 
an diesem Tage vom Tempel zur Quelle Siloe und brachten 
das dort geschópfte Wasser in Prozession zuruck in den 
Tempelhof, indem sie Verse aus Isaias sangen: Haurietis aąuas 
in gaudio de fontibus Salvatoris. In diesem Augenblicke rief 
Jesus das grosse Wort: Wer diirstet, komme zu mir! Wenn 
der Prediger aus den Quellen der Schrift, der Theologie und 
der Literatur geschópft hat, in ernster angestrengter Arbeit 
geschópft hat, — dann trage er das geschópfte Wasser erst zu 
Jesus, d. h. er mache iiber seine Stoffe und seine speziellen 
Predigerabsichten eine kurze Betrachtung oder lege sie wenigstens 
in einigen Augenblicken Stiller Sammlung vor Jesus hin. Hier 
treten die Stoffe und Absichten so recht in das Volllicht der 
Seelsorge. Warum halten wir nicht ein Colloąuium cum Christo 
iiber unsere Predigt? Jede Predigt ist eine Tat im Reiche 
Christi — eine Grosstat. Es ist wohl der Miihe wert, vor der 
letzten Ausarbeitung mit Christus dariiber zu sprechen. 
Die Predigt soli Frucht der Arbeit, des ernstesten indirekten 
und direkten Aufwandes aller Krafte und Talente sein: Qui as­
cendit sine labore, deseendet sine honore! Aber die Predigt 
darf nicht allein nach der Oellampe riechen. Si scires
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donum Del, et quis est, qui dicit tibi... tu forsitan petiisses 
ab eo, et dedisset tibi aquam vivam (Joh. 4, 10). Spiritus 
ubi vult spirat, et vocem eius audis, sed nescis, unde veniat aut 
quo vadat (Joh. 3. 8). Tn Sammlung, Gebet und Betraehtung 
gehen die im Glauben empfangenen und in theologischem Stu­
dium tiefer erfassten Wahrheiten gleichsam in Fleisch und Blut 
iiber, dann spricht auch der ganze Prediger zum Volke: der 
freudige, lebensvolle Besitz der Wahrheit und die Liebe, die 
atts diesem Besitze mitteilen will, drangen den Seelsorger. So 
bleiben dem Prediger die Wasserquellen treu, sie yersiegen ihm 
nicht: er predigt sich nicht aus! (Is. 33, 16.)

c. Der Geist der Demut.
Christus hat in der Apostelschule diesen Geist 

der Demut mit seiner ganzen Autoritat gegeniiber den 
Aposteln betont: durch Wort, Beispiel und Erziehung der 
Seinen. Es mogen wenige Striche von diesem Bild genugen. 
Der Heiland lehrt durch Wort und Tat die Prediger- 
demut: «Honorifico patrem meum . . . ego non ąuaero 
gloriam meam.*1) Bei seiner Geburt sangen die Engel: 
«Gloria in altissimis Deo»2), und am Ende seiner Wirk­
samkeit in der grossen Abschiedsrede bekennt der Hei­
land: «Ego te clarificayi super terram: opus consummavi 
quod dedisti mihi, ut faciam. »3) Sein ganzes Lehren und 
Leben fasst die Sehrift in das Wort: semetipsum exina- 
nivit.4) Ais die Apostel von ihrer ersten erfolgreichen 
Predigtreise zu Jesus zuruckkehrten und ihm freudig von 
ihren schonen und wirksamen Predigten erzahlten, iiber- 
raschte sie der Heiland mit dem Wort: Videbam Satanam 
sicut fulgur de coelo cadentem.5) Er sah den Satan 
fliehen vor ihrem Wirken. Aber er erinnerte sie auch tief­
sinnig an den erhabenen Lichttrager, der infolge seines 
Stolzes mit Blitzeseile tragisch in den Abgrund versank 
— ein warnendes Beispiel fur die Prediger, die Licht­
trager Christi! Lumen Christi soli der Prediger wie der 
Diakon am Karsamstag sagen konnen: non lumen meum!

’) Joh. 8, 49. 50.
2) Luc. 2, 14.
s) Vgl. Joh. 17 u. das herrliche Eyangelium der Vigilia Ascensionis..
4) Philipp. 2, 7.
5) Luc. 10, 18. Ygl. dazu Luc. 10, 20. 21.
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Die Demut des Predigers ist bestandiges Thema der 
Apostelbriefe und der Apostel Beispiel: loąuimur non 
quasi hominibus placentes, sed Deo, qui probat corda nostra, 
non quaerentes ab hominibus gloriam.1) Ebenso sprechen 
die Heiligen, Prediger und Aszeten. Es sind nicht blosse 
Redensarten, was ein hl. Franziskus Xaverius an den
P. Barzaeus, einen Mann von ausgezeichneter Frómmigkeit 
und yorzuglichen Missionar, schreibt: Vor allem bestrebe 
dich aus allen Kraften von dem Erfolge selbst, der deine 
Vortrage an das Volk begleitet, Veranlassung zu nehmen, 
dich immer mehr und mehr zu erniedrigen, indem du 
aufs Klarste erkennst und offen gestehst, dass von allem 
Guten nichts auf deine Rechnung kommt. Sei iiberzeugt: 
wenn du standhaft ausharrest in dieser heiligen Uebung 
der Demut und dem Streben, deine Fehler aufs Genaueste 
zu erkennen, dann wirst du dich iiberaus hohen Ge- 
winnes nicht nur hinsichtlich der eigenen Vollkommen- 
heit, sondern auch der herrlichsten Erfolge in der 
Seelsorge zu erfreuen haben, und du wirst aus eigener 
Erfahrung die grosse, leider nicht allen erschlossene 
Wahrheit erkennen, dass fur den Verkiindiger des Eyan­
geliums alle Hotfnung auf wahre und grosse Frucht einzig 
und allein aut aufrichtiger Selbstuerachtung beruht.2)

Deshalb muss vom Prediger yerlangt werden, dass 
er oft:

a. einen Blick tue in die Tiefe des eigenen 
Elendes,

/?. in die Tiefe des Elends aller Menschen, 
y. in die Tiefe des Reichtumes Gottes und

Christi.
Die Demut hat das beste Auge fiir Gott, fiir die 

Welt und fiir sich: humilitas est yirtus qua quis verissima 
sui ipsius cognitione sibi ipsi yilescit et vacuus sui plenus

>) 1. Thess. 2, 4. 5. 6. Vergleiehe insbesondere auch die beiden 
Korintherbriefe, welche tiefe Blicke in die innere pastorelle Gesinnung 

■des Predigers und Seelsorgers Paulus gestatten.
2) Fr. Xav. Briefe, 1. 4, ep. 1, 4.
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Deo sine respectu humano sed cum commiseratione humanai 
quae Dei sunt facit usąue ad heroica!

d. Der Geist der Liebe.
Die Liebe ist das Geheimnis aller Fruchtbarkeit der 

Predigt. Die Liebe ais Haupttugend und Hauptgebot, ais 
Kern und Stern aller Vollkommenheit, ais Konigin aller 
Tugenden, die Liebe, die immer vor Gott stille steht ais 
dem hochsten liebenswiirdigsten Gut in sich, die dieses 
liebenswiirdigste Gut in der Krippe, im Leben des Hei­
landes, unter der Dornenkrone und am Kreuze, wie in 
der Osterherrlichkeit immer wieder sucht, findet und. 
ihm anhangt, die Liebe, die in jedem, auch dem 
verlassensten und selbst dem yerkommensten 
Menschen «etwas von Gott», ein wirkliclies 
oder berufenes Gotteskind sieht, dessen Seele 
um jeden Preis zu retten ist —■’ die Liebe, die nur Gott 
sucht und alles zu Gott fuhren will — ist die eigentliche 
Seele der geistlichen Beredsamkeit. Caritas Christi urget 
nos: heisst der oberste homiletisehe Grundsatz1). Nichts 
ist so fruchtbar und weltumgestaltend ais die Liebe. 
Man yergleiche das herrliche 13. Kapitel des
1. Korintherbriefes, das so recht im Brennpunkt der 
ganzen Pastorał steht. Ohne die Liebe ist auch alles 
Rednertalent fruchtlos: Si linguis hominum loquar et 
angelorum, caritatem autem non habeam, factus sum velut 
aes sonans et cymbalum tinniens.2) Wie die Sehrift, so 
urteilen auch die Kirohenyater, die grossen Aszeten und 
Prediger. Von der Fruchtlosigkeit mancher Prediger 
schreibt Kardinal Bellarmin: Ego nullam invenio causam, 
nisi quia ut plurimum conciones eruditae et elegantes ei 
floridae funduntur, sed deest anima, deest vita, 
deest ignis, breviter magna illa Caritas deest, 
quae sola potest dicentium verba animare et corda audien- 
tiurn inflammare et commutare.3)

>) 2. Cor. 5, 14.
2) 1. Cor. 13, 1.
8) Ascensio mentis in Deum, grad. 6.



46

Die Liebe ist auch die Lehrerin aller Methoden, 
die Fiihrerin auf alte und neue Wege, die Bewahrerin 
vor Selbstgeniigsamkeit, Routine, Schablone, 
Verbitterung und Niederge*schlagenheit, dieser 
Todfeindinnen der Beredsamkeit. Sie wird auch von 
keiner gewaltigen Versammlung und nicht durch wenig 
Zuhórer entmutigt1). Man yergleiche hiezu den zweiten 
Teil des 13. Kap. des ersten Korintherbriefes. Der heilige 
Johannes von Avila sagt: ich kenne keine anderen Regeln 
fiir die Kanzelberedsamkeit ais die Liebe Gottes und den 
Eifer fur dessen Ehre! Der hl. Dominikus nennt die Liebe 
das Buch, das ihn ais Prediger alles lehre2).

Zu den Worten von der Liebe stimmen die Beispiele 
echter Predigerliebe in der Bibel und in der 
Kirchengeschichte.

Die Predigerszenen des Eyangeliums sind 
leuchtende Sonnenbilder der Liebe vom Morgenrot 
der offentlichen Wirksamkeit Christi bis zum erhabenen 
Sonnenuntergang seiner Liebe in den Abschiedsreden, in 
denen noch einmal die ganze Herrlichkeit seines Herzens 
wie in Purpurgluten aufleuchtet. Hier muss der Prediger 
lernen! Das Eyangelium ist uberhaupt die Hochschule 
des Seeleneifers. Am Ende seines Lebens iibertrug 
der Heiland kurz vor der Himmelfahrt dem Petrus das 
Papsttum und damit das oberste Amt eines Wahr- 
heitslehrers nur unter eben dieser Bedingung der 
Liebe. Nach riickwarts lag das ganze reiche messianische 
Leben offen und nach yorwarts griisste die grosse Zu­
kunft der Kirche Christi. Da hatte Christus fur diesen 
ersten aller Prediger dreimal nur die eine grosse Frage: 
Simon diligis me? Dieselbe Frage stelit Christus an 
jeden, dem er von seinem Predigtamte iibertragt: Liebst 
du mich? Daraufhin muss auch schliesslich alle persón-

J) Vgl. Camus treffliche Beispiele aus dem Leben des hl. Franz 
von Sales, aueh zitiert in Schleinigers «Predigtamt*, S. 63.

2) Larcordaire, Vie du St. Dominiąue, Ch. 4.
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liche Vorbereitung des Predigers zieleń, dass er ehrlich 
bekennen darf: Herr, du weisst es, dass ich dich liebe!1)

Diese pastorale Liebe lernen wir dann auch tatsach­
lich im Leben der Apostel kennen. Namentlich eróffnen 
uns die Briefe Pauli tiefe Blicke in sein apostolisches 
Herz. Wir erinnern an einige wenige Stellen: Cupide 
volebamus tradere vobis eyangelium Dei sed etiam animas 
nostras!2) — Libentissime impendam et superimpendar 
ipse pro animabus yestris3) — Optabam ego ipse ana- 
thema esse a Christo pro fratribus meis.4) Os nostrum 
patet ad vos, o Corinthii, cor nostrum dilatatum est.* 6) 
Epistoła nostra vos estis, scripta in cordibus nostris.6) 
Testis enim mihi est Deus, ąuomodo cupiam omnes vos 
in visceribus Christi. Coarctor autem e duobus: desi- 
derium habens dissolyi et esse cum Christo, multo magis 
melius: permanere autem in carne necessarium propter 
vos7) .... et si immolar supra sacrificium et obseąuium 
fidei yestrae, gaudeo et congratulor omnibus vobis .... 
Itaąue fratres mei charissimi et desideratissimi, gaudium 
meum et corona mea: sic State in Domino carissimi.8) 
Solche Stellen verdienen durchgedacht und betrachtet 
z u werden: es flammt und gliiht daraus die aposto­
lische Weltanschauung.

Aus dem gleichen Grunde kann die Lesung einge­
hender Heiligenbiographien heiliger und grosser 
Manner, die im Predigtamte wirkten, eine Feuerschule 
des Eifers wer den: z. B. eines Joh. von Avila, Dominikus, 
Franz Xaverius, namentlich eines Franz von Sales (z. B. 
Leben von Camus — ferner Studien iiber den hl. Franz 
von Sales von Abbe Boulanger, 2 Bandę; deutsch: Munchen 
1861, Lentner), eines Bischof Wittmann von Mittermiiller, 
des Bischof Sailer von Aichner u. s. f.

») Joh. 21, 15—17. 2) 1. Tess. 2, 8. ») 2. Cor. 12, 15. 4) Rom.
9, 3. 5) 2. Cor. 6, 11—15. «) 2. Cor. 6, 11. 13 ff. 7) Yergl. Philipp.
li 23. 24; vergl. 2, 17-18 u. 4, 1.

8) 1. Philipp. 1, 3—8; 23—26; 2, 17—18; 4, 1; yergleiche die 
ergreifende Zusammenstellung solcher Stellen bei Schleiniger, Predigt­
amt, S. 68 ff. (3. Aufl.).
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Es wiirde auch die Lekture des einen und andern Ka­
pitels iiber Person, Eigenschaften und Ideale des Predigers 
aus einem hervorragenden Werke iiber geistliche Bered­
samkeit, z. B. aus Jungmanns Theorie, Schleinigers Predigt­
amt, Alban Stolz’ Homiletik, Audisios Vorlesungen, Het­
tingers Aphorismen, Fenelons Dialogen, den Seelsorgs- 
geistlichen von Zeit zu Zeit machtig und fruchtbar an­
regen. Man verbrauche doch nicht alle Zeit der Predigt- 
vorbereitung mit - einer Stoffjagd in zahllosen Predigt- 
biichern! Aus dem Vieraugenverkehr, aus Zuspruch und 
aus sonstigen Belehrungen mancher Seelsorger spricht 
oft mehr Liebe ais aus ihrer Predigt, weil sie durch 
zu sklavische Anlehnung an gewisse Predigt­
bucher und durch eine Vielleserei in Quellen 
dritten und yierten Ranges der Liebe Riegel 
scliieben und das Herz allzusehr in Schablonen 
p r e s s e n!

Die Liebe lehrt und schenkt endlich auch den homi­
letischen Takt, weil sie lieben und retten, nicht poltern 
und zerschmettern will, weil sie mit dem heiligen Ernst 
auch die anziehende, unendlich liebenswurdige Seite der 
Religion Christi zu zeigen yermag, weil sie nicht die 
eigene Person iiberschatzt, dabei auch Zeit, Umstande, 
Alter des Predigers und der Zuhórer beriicksichtigt und 
ohne Nebengedanken zum einen Ziele Christus zieht! 
Die Liebe ist nicht aufgeblasen, nicht unbescheiden, sie 
ist sanftmiitig, geduldig .... (Vgl. 1. Cor. 13.)

Nachdem wir Wesen und Grundregeln der geistlichen 
Beredsamkeit erfasst haben — fragen wir nach ihren 
obersten Gesetzen.

II. Buch.

Die zwei obersten Gesetze der geist­
lichen Beredsamkeit.

Zweck der Predigt ist das ubernaturliche Leben des 
Volkes. Dieser Zweck ist demnach in seinem innersten
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Wesen ein durchaus praktischer und ein auf alle Christen, 
auf das ganze Yolk ausgedehnter, darum popularer.

So ergeben sich aus dem Wesen und der Aufgabe 
der geistlichen Beredsamkeit zwei oberste Grundgesetze:

1. Predige praktisch.
2. Predige popular.
Diese zwei obersten Gesetze der Beredsamkeit sind 

selbstyerstandlich in ułiematurlichem Sinne zu fassen; 
aus Glauben und Gnade herausgewachsen.

I. Abschnitt.
Die praktische Predigt.

Art. I.
Allgemeine Regeln iiber die praktische Predigt.
Aus der Definition und der Aufgabe der geistlichen 

Beredsamkeit ergibt sich die Folgerung:
Der Prediger muss mit jedem seiner Vortrage 

praktisches, ubernaturliches, christliches Leben 
wecken.

Eine Predigt ist demnach praktisch:
1. Wenn sie wahren und wirklichen Bedurf­

nissen des christlichen Lebens wirksam ent­
gegenkommt.

2. Wenn sie ebendeswegen den Zuhorern unmittel­
bar ins Leben eingreifende, sofort anwendbare, 
den Ver haltnissen ohne weiteres angepasste Vor- 
satze und Anwendungen vorlegt, uberhaupt machtig 
und wirksam ins Leben eindringt und insbesondere Lebens­
erneuerung und christliche Charakteryerbesserung wirkt.

Wenn dagegen der Zuhorer erst durch langwierige 
Schlussfolgerungen aus der Predigt dahin gelangen kónnte, 
wenn der Prediger es also nicht yersucht hat, in das 
innerste Seelenleben einzudringen und mit dem Zuhorer 
unmittelbar iiber sein Denken und Wirken zu yerhandeln 
— so war die Predigt unpraktisch!

Der praktische Prediger nimmt das Leben, wie es ist. 
Er erfasst das menschliche Wesen, wie es lebt, denkt, handelt

4
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und fiihlt. Dann misst er Gedanken, Handlungen, Worte, 
Gewohnheiten, das aussere Leben und die innersten Gesin­
nungen am Massstabe des Evangeliums. Jetzt will er auf das 
menschliche Tun und Lassen einen bestimmten konkreten 
Einfluss gewinnen, die Grundsatze, den Geist Jesu Christi 
und seiner Kirche ins Leben der Einzelnen und in alle 
Seiten und Lagen dieses Lebens wirklich einfuhren und 
darin durchfiihren. Er will nicht bloss in abstracto und 
im allgemeinen, sondern lebendig und konkret mit un­
mittelbar packenden Anwendungen voll Geist und Kraft 
das Volk ganz unmittelbar zum christlichen Glauben, 
Denken, Fiihlen, Handeln und Leiden bis ins Einzelne 
anleiten und so kraftuoll zu seinem Ziele, zum ewigen 
Leben fiihren. — So kommt das Wort Gottes zu seiner 
vollen Wirkung: vivus est sermo Dei et efficax et pene­
trabilior omni gladio ancipite et pertingens usąue ad 
divisionem animae et spiritus, compagum ąuoąue et 
medullarum et discretor cogitationum et intentionum. 
Heb. 4, 12. Das ist die klassische Beschreibung der Bibel 
von der praktischen Predigt.

Darum ist die Predigt praktisch, wenn man unter 
diesen Gesichtspunkten den Stoff wahlt, nicht etwa 
sklavisch einem Predigtbuche folgt, dessen Reden fur 
ganz andere Zeiten und Verhaltnisse bestimmt waren.
— Deshalb ist die Predigt praktisch, wenn sie jedesmal von 
ganz klaren und lebendigen Zweckgedanken getragen 
ist: Finis est anima actionis et orationis. Was will ich 
mit dieser Predigt bei diesen Zuhórern unter diesen Um­
standen fur einen bestimmten heiligen Zweck erreichen?
— Darum ist die Predigt praktisch, wenn der so ge- 
wahlte und unter einen bestimmten Zweck gestellte Stoff 
in eben diesem Geiste bis ins einzelne durch- und 
ausgearbeitet wird.

Diese Betrachtungen fiihren uns von selbst auf einige 
wichtige Anweisungen:

a. iiber die Wahl eines praktischen Predigt­
gegenstandes,
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b. iiber die Festsetzung eines bestimmten prak­
tischen ganz speziellen Pr edigtzweckes,

c. iiber die praktische Ausfiihrung des ge­
wahlten praktischen Gegenstandes im Liehte des 
praktischen Zweckes.

Art. II.
Die praktische Gegenstandswahl.

Wer praktisch predigen will, muss vor allem den 
Predigtgegenstand praktisch wahlen. Wer die Gegen­
standswahl sorglos nach einigen beliebigen Predigtbiichern 
bestimmt, der arbeitet sicher nicht fur das Leben. Man 
muss sich auch bei Benutzung guter Predigtwerke fragen: 
Wo predigte der Verfasser? in Stadten? auf dem Lande? 
in welchem Jahrhundert? in den unsern ahnlichen oder 
unahnlichen Verhaltnissen? u. s. f. Aber auch jene, die 
zu ausschliesslich aus eigenen Quellen schópfen, sind auf 
dem falschen Wege. Entweder machen sie sich die Sache 
zu leicht, sind mit dem eigenen Ich und dem eigenen Yor­
trag gar so schnell zufrieden und werden so geistlose 
Schablonenprediger —, oder sie fiihlen, dass sie dem Volke 
nie nahe kommen und verlieren ais Pessimisten allen Mut —: 
beides bedeutet den Niedergang des homiletischen Wirkens. 
Es ist deshalb von grosser praktischer Wichtigkeit, die 
Gegenstandswahl pastorell zu betrachten. Der pastorelle 
tiefere Blick des Seelsorgers: a. in die theologische Wissen­
schaft, b. in die Liturgie und c. in das Volksleben weist 
hier die Wege.

I. Punkt. Die theologische Wissenschaft ais Fuhrerin 
zur praktischen Predigt

Die theologische Wissenschaft iibte von jeher auf die 
Entwickelung der Predigt und namentlich auf die Gegen­
standswahl einen grossen Einfluss.

1. Fiir die praktische Wahl des Gegenstandes ist die 
wissenschaftliche Theologie zwar nicht die einzige, aber 
eine notwendige und sichere Fuhrerin. Ohne solide und 
sichere Kenntnisse in der Theologie und ohne Yertiefung
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in dieselbe wird die wirklich praktische Predigt unmóglich. 
Die Predigt ist ja geradezu die praktische Populari­
sierung der Theologie. Wer keine Kenntnisse hat, 
kann auch nicht lehren und wer keinen Schatz 
zum Auswiihlen besitzt, kann auch nicht prak­
tisch wahlen. Der Heiland selber stelit diese homi- 
letische Regel auf: Omnis scriba doctus in regno coelorum 
similis est homini patrifamilias qui profert de thesauro 
suo nova et vetera! ł)

2. Die wissenschaftliche Theologie behandelt aber 
auch viele rein spekulative Dinge und manche Schul- 
fragen, die unmittelbar fiir das praktische Leben nur 
entferntere oder gar keine Bedeutung haben. Der Pre­
diger muss daher jene Gegenstande wahlen und jene Be- 
grundungen heraussuchen, welche fiir das Denken, Fiihlen 
und Handeln des Volkes von ausschlaggebender Be­
deutung sind. Dabei werden ihm folgende Methoden, 
die das yorziiglich Praktische in der Theologie aufsuchen, 
von grossem Nutzen sein.

a. Der Blick auf das, waś necessitate medii 
und praecepti zu glauben, zu wissen und zu uben 
notwendig ist. Man wahle also dergleichen Thesen 
und Traktate, z. B. fiir Zykluspredigten und vertiefe sich 
wissenschaftlich und aszetisch in dieselben. Diese Dinge 
miissen immer und immer wieder gepredigt werden (vgl. 
hieriiber die Morał: de fide). Was necessitate medii et 
praecepti zu glauben und zu tun notwendig ist, macht 
die Substanz des Katechismus aus: Symbolum, Dekalog, 
Vater unser, Sakramente.

b. Der Blick in das Eyangelium mit dem Ge­
danken : welche Lehren und Forderungen der Theologie stelit 
Jesus selber immer in den Vordergrund? (ygl. die Sonntags- 
evangelien!). Man lese hie und da — nicht erst am Samstag 
Abend — ruhig die Sonntagsevangelien oder auch ganzo 
Abschnitte der Eyangelien unter folgenden Gesichtspunkten:

!) Matth. 13, 52.
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Was verlangt Jesus immer und immer wieder? Was stellt 
er in den Vordergrund? Was lehrt er mit den gewaltigsten 
Grunden und den machtigsten Affekten? Zu was er­
zieht er vor allem die Apostel und das Volk? 
Der Prediger kónnte sich so — die Feder in der Hand 
— yiele fruchtbare Stunden sćhaffen. Solche indirekte 
evangelische Vorbereitungen sind ein Schliissel zu den 
Geheimnissen der praktischen Predigt.

c. Der Blick in den Catechismus Romanus, 
welcher geradezu ein offizielles kirchliches Handbuch ist 
fiir Pfarrer und Seelsorger fiir die praktische Wahl 
des Predigtgegenstandes. Leider ist er oft das 
Aschenbródel der Bibliotheken.

d. Der Blick in den Diózesan-Katechismus mit 
der Frage: Welche Wahrheiten und Zyklen von Wahr­
heiten sind lange nicht mehr gepredigt worden? Dann 
wahle man gerade jene zum eingehenden Studium. Solche 
pastorelle Entdeckungsreisen fuhren oft zu interessanten 
Resultaten. Ein Pfarrer oder Rector ecclesiae wird ein 
ubersichtliches Verzeichnis aller Predigtthemata seiner 
Kirehe fuhren. Bischof Ketteler yerlangte durch Diózesan- 
gesetz die Vorlage eines solchen Skizzenverzeichnisses!

e. Der Blick ins Leben: Was fiir Wahrheiten, 
Gebote und Mittel der Theologie hat das Volk am meisten 
notig? Wie werde ich es dafur interessieren und anziehen?

f. Der Blick in gute Predigtwerke, namentlich 
in solche, welche ganze Zyklen von Predigten enthalten, 
in stetem Vergleich mit den theologischen Traktaten.

g. Bei allem wieder der aufmerksame Blick in das 
Konzil vom Vatikan, die neuesten papstlichen Enzy­
kliken, die bischóflichen Hirtenbriefe und Verordnungen 
mit der Frage: an welche Predigtgegenstande erinnert 
mich die Kirehe?

h. Um die Wissenschaft zu einer guten Fuhrerin fiir 
die praktische Wahl des Themas zu gestalten, studiere man 
namentlich auch Werke, welche die Mitte halten zwischen 
eigentlich schulmassiger Darstellung und popularer Diktion,
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z. B. die Religionshandbucher von Willmers, S. J., «Die Gabe 
des hl. Pfingstfestes® von Meschler, S. J. u. s. f. Wir empfehlen 
hier angelegentlichst das kleinere und das gróssere Reli­
gionshandbuch von Willmers ais ein wahres Prediger arsenał. 
Schon allein das kleine, kurzgefasste Handbuch 
der kathol. Religion von Willmers, etwa neben der 
Dogmatik von Hurter, Scheeben, Heinrich u. s. f. 
gebraucht, — mit seiner trefflichen Stoffvertei- 
lung, den scharf und originell gefassten Thesen, 
den soliden Begriindungen — ist ein Brucken- 
pfeiler vom Ufer der Schultheologie zum Strande 
der Volkstheologie. Eine gróssere Dogmatik, Willmers 
Religionshandbuch und etwa ein Zyklus guter kateche- 
tischer Predigten bilden, um ein konkretes Beispiel anzu- 
fiihren, schon eine reiche Materialiensammlung fiir die prak­
tische Gegenstandswahl. Leider versinken viele in einem 
Uebermass von Buchern, und manche sind allzusehr jenseits 
der Bucher: so entstehen jene durchsichtigen Wasserpredig- 
ten ohne solide Nahrung, jene óden Felder der Gemein- 
orter ohne jedes theologische Salz! Ein In-die-Schule- 
gehen bei den oben genannten und ahnlichen Werken 
bewahrt vor diesen Grundfehlern.

Ueberhaupt frage man sich dann und wann beim 
Anschaffen und beim Studium wissenschaftlicher Werke: 
was enthalt das Werk fiir Predigtstoff, direkt oder in­
direkt ?

Die wissenschaftliche Theologie macht die 
Predigt auch solid und bewahrt zudem vor Ueber­
treibung.

Es ist ein ungemein trauriges Vorurteil: man finde 
in theologischen Werken nichts fiir die Predigt! — Um­
gekehrt darf aber auch die Wissenschaft nicht allein in 
Spekulation und Kasuistik aufgehen, sondern soli, wie 
Leo XIII. in seinem Rundschreiben iiber die Hl. Schrift 
betont, auch die positive Theologie, welche reichlich 
aus Schrift und Tradition schopft, ausgiebig pflegen und 
so der homiletischen Praxis ihre Dienste leisten.
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II. Punkt. Die Liturgie und die Gegenstandswahl.

A. Allgemeines.

Die Liturgie ist die vorziiglichste und un- 
mi ttelb arste Fuhrerin zur praktischen Wahl des 
Predigtgegenstande s.

Beweis. 1. Das ganze Kirchenjahr ist Wiederholung 
und Erneuerung des Lebens Jesu. Jesus Christus aber 
ist der Hauptgegenstand unserer Predigt: «Insculpere 
(debemus) populorum in animis germanam notionem et 
prope imaginem Jesu Christi . . . in sermone, in concione 
ubicumąue se det occasio.» Leo XIII. Encycl. de Redemp­
tore 1900 ad fin.

2. Jedes Messformular und jedes Offizium 
zeigt uns einen Moment dieses Lebens Jesu, 
irgend ein Geheimnis, eine Lehre, eine For­
derung Jesu, eine Gnade Jesu — namentlich an 
Sonn- und Festtagen —: so entsteht fur den Prediger 
eine methodische Anleitung, im Laufe des Jahres Jesu 
Person, Taten, Lehre, Gnade, Gebote in praktisch ge­
wahlten Themata, die sich an das Kirchenjahr anschliessen, 
zu predigen. So wird die Liturgie zur Fuhrerin.

3. Die kirchliche Liturgie ist auch ein Kompendium 
aller religiosen Wahrheiten, indem sie im Ver- 
laufe der Sonn- und Festtage und Kirchenzeiten 
den ganz en Inhalt der Religion, und zwar methodisch 
verteilt, fiir den Lauf eines Jahres zur Darstellung bringt, 
zum Teil direkt, zum Teil indirekt. So wird die Liturgie 
neuerdings Fuhrerin fiir die praktische Wahl.

Wir gedenken diesem Punkte im ganzen Verlaufe 
der homiletischen Studien eine besondere Aufmerksamkeit 
zu schenken. Die Liturgie ist ja ein Kompendium der 
Sehrift, der Vater, der Dogmatik, der Pragmatik, der 
Morał, der Aszetik, der Religion in Fleisch und Blut, in 
Geist und Leben. Ein tieferes, praktisches Erfassen der 
Liturgie ist deshalb der allerbeste Weg zu praktischen 
Thematen. Dio Liturgie macht den Prediger namentlich
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mit zwei Dingen bekannt und yertraut, welche Seele 
und Herzschlag der Beredsamkeit sind: mit dem Geiste 
der Heiligen Schrift und mit dem Geiste der Kirche. Sie 
lehrt den Prediger praktisch, was es heisst: Omnis 
Scriptura . . . utilis ad docendum................ ut per con­
solationem Scripturarum spem habeamus................ Sie
lehrt das Wort des hl. Hieronymus erfassen: ignorantia 
Scripturarum ignorantia Christi est. — Sie lehrt uns 
aber auch, den Pulsschlag der lebendigen Kirche Gottes 
immer wieder dem Volke fuhlbar zu machen.

B. Besondere Anweisungen.
Wir werden uns im III. Buche S. 184—633 eingehend und 

in praktischen Beispielen mit der Liturgie ais Fiihrerin zur 
praktischen Themawahl befassen. Hier konnen wir nur durf- 
tige Regeln geben und die Beispiele andeuten. Wir yerweisen 
hier uberhaupt auf den unten folgenden Abschnitt: Quellen 
der geistlichen Beredsamkeit: Die Liturgie und das 
Kirchenjahr, S. 170 — 633.

Wer der Liturgie ais praktischer Fiihrerin zur Thema­
wahl folgen will, beachte die folgenden Gesichtspunkte:

1. Exegese der Liturgie. Exegetisiere das ganze 
Messformular nach dem Litteralsinn und in Riicksicht 
auf den Tag und die Festzeit. Dann yergleiche die 
Gedanken und Texte unter sich. Versuche solche Arbeit

die Feder in der Hand, — etwa am Messformular des 
ersten Adyentsonntags: an Introitus — Epistel — Eyan­
gelium Communio! Ziehe ab und zu einen Bibel­
kommentar bei und etwa Dippels oder Guerangers Kirchen­
jahr, Ambergers Pastorał (Liturgie) u.s.f. Frage dich: 
welches ist der Sinn dieser Stellen ? warum yielleicht 
legt sie die Kirche gerade heute vor ? Man wird staunen, 
was aus solchen indirekten Vorarbeiten einiger weniger 
Stunden fur ein Fruchtboden praktischer Themata ge­
wonnen werden kann fur yiele Jahre! (Vgl. Quellen der 
Beredsamkeit: Das Kirchenjahr, S. 175—633.)

2. Kerngedanken und Haupttatsachen der Liturgie. 
Frage dich, welches ist die Hauptsache des Geheimnisses, 
der eigentliche Festgedanke des Tages?
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a. Oft ist es ein Ereignis aus dem Leben Jesu 
durch das wir den Heiland besser kennen lernen sollen 
(Eyangelium) und zu dem die Epistel allgemeine oder 
ganz besondere Anwendungen macht (Wahl einer Homilie, 
■— dazu Epistelgedanken ais Zentralanwendung).

b. Oft ist es ein Geheimnis des Lebens Jesu 
oder der Religion uberhaupt, z. B. an hohen Festtagen. 
Dabei frage man sich:

a. Welches ist der eigentliche Festgedanke? Oft liegt 
er im Eyangelium, z. B. an Weihnachten, Epiphanie u. s. f., 
oft in der Epistel, z. B. an Pfingsten, oft im Introitus, 
namentlich wenn man denselben mit Epistel und Eyan­
gelium yergleicht, z. B. an Maria Lichtmess: Tempelbesuch 
Jesu und Maria. Noch genauer: das Morgenopfer Jesu 
und Maria im Tempel. Man yergleiche nun hiefiir In­
troitus, Eyangelium und dazu etwa Heb. 10, 5—7. Wir 
deuten hier in einem Beispiele in aller Kurze die prak­
tischen Wege an, die von dieser Liturgie ins Leben gehen. 
(Vgl.: Hl. Sehrift ais Quelle: homiletiseheExegese, S. 156 ff.)

Beispiel. Die Liturgie von Maria Lichtmess ais Fuhrerin zur 
praktischen Themawahl.

Der Festgedanke ist zunachst der Tempelbesuch des 
Messiaskindes mit seiner Mutter. Der Introitus offnet wie 
immer das Festportal. Ps. 47: Suscepimus, Deus, misericordiam 
tuam in medio templi tui! Die Weissagung des Malachias, 
iiber den Tempelbesuch des Messias, c. 3 in der Epistel, erfiillt 
sich hier zum ersten Mai (Eyangelium), zum zweiten Mai beim 
Osterbesuch des 12jahrigen Jesus, voll und ganz bei jenem 
ersten glanzyollen Osterbesuche in seinem óffentlichen Leben, da 
seine Stunde gekommen war. Dessen Nachklange sind die 
grossartigen Fest- und Tempelbesuche im Johannes-Eyangelium. 
Vergleiche den Text aus Malachias mit den eyangelischen Be­
schreibungen dieser Besuche! Wem gleichst du, wenn du mit 
Jesus im Tempel bist — Maria? Joseph? Simeon? Anna? — 
den Pharisaern? dem Volke Israel?

Der tiefere Grundgedanke des Festes zeigt das Morgen­
opfer Jesu und Maria. Was Jesus im Innern betete und 
opferte, ais das Opferblut der Taube iiber den Altar floss, ent- 
liiillt uns Paulus im Hebraerbrief 10, 5—7. Da ist das 
Morgengebet Jesu beschrieben «beim Eintritt in die Welt» (bei 
der Menschwerdung und beim ersten óffentlichen Eintritt in 
die Welt im ersten Tempelbesuch!). Er opfert sich, sein Leben,
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seine Menschheit, sein Blut. Am Anfange seines Lebensbuches 
steht geschrieben: « Ecce venio, ut faciam Deus, yoluntatem tuam.* 
Es spricht das Jesuskind (nach Heb. 10, 5—7): Die Brandopfer 
des alten Bundes willst du, o Gott, nicht mehr. Mii- aber hast 
du einen Leib, eine Menschennatur gegeben. Siehe, ich bringe 
dir jetzt schon mein Leben, mein Blut zum Opfer. Ich komme 
um deinen Willen zu tun, gehorsam zu sein bis zum Tode 
am Kreuze. Alles ist nur Gehorsam gegen dich, o Vater. Mein 
ganzes Leben soli Gesetzestreue und Pfliehttreue im grossen 
und im kleinsten sein, bis nach Golgatha. Das ist das Morgen- 
gebet Christi — Christi grosse gute Meinung am Morgen 
seines Lebens! Am Anfange seines Lebensbuches steht ja ge­
schrieben: ut faciam Deus, yoluntatem tuam (Heb. 10,7). Maria 
aber wiederholt durch die Tat auch ihre gute Meinung- 
♦ ecce ancilla Domini*. Lichtmess ist so recht das Fest 
der guten Meinung, die alles belebt, alles tragt, alles 
yerklart und alles yollendet! (Predigtthema!)

Ware es nicht passend, einmal an diesem Tage iiber das 
Morgen- und Abendgebet im biblischen Liehte zu pre­
digen? — Jesu und Maria Morgengebet — Simeons und Annas 
Abendgebet, am Abend ihres Lebens! Wie passend liesse sich 
der Kern eines guten Morgen- und Abendgebetes auf diesen Gold­
grund einzeichnen: die gute Meinung und die yollkommene 
Reue mit ihren Wirkungen und Friichten fiir das Leben! — 
So erwachsen praktische Themata und nachher Dispositionen!

Eine andere Seite der Liturgie.
Das Morgenopfer Jesu ist von der Wolke seiner demii* 

tigen Menschheit yerhullt. Auf Simeons Armen bricht die 
Sonne seiner Gottheit durch die Wolke der Menschheit. Noch­
mals Epiphania Domini! — < Lumen ad reyelationem gentium.* 
— Eine herrliche Huldigung an dieses góttliche Licht ist die 
Lichterprozession, die man in den Pfarrkirchen móglichst feierlich 
gestalten und dem Volke erklaren sollte. Mit brennenden Lichtern 
nehmen wir feierlich von Jesus dem Weihnachtslichte und von 
der Weihnacht Abschied. Sind deine Weihnaclitsvorsatze, sind 
die Resultate deiner Weihnachts-Beichten und -Kommunionen 
immer noch brennende Lichter? (Themata!)

Eine letzte Seite der Lichtmessliturgie.
Einzig schon schildert die Lichtmessliturgie unser yer­

haltnis zu Jesus und Maria! Die alte Liturgie fiihrt uns durch 
Maria zu Jesus. Adorna thalamum tuum — Bereite das Braut- 
und Festgemach deiner Seele! Wie? 1. Suscipe Regem. Nimm 
Jesus auf, ihn persónlich! sein Beispiel! seine Gnade! und 
schwóre ihm Gesetzestreue, Pfliehttreue! — keinen Finger breit 
weiche von den Wegen und Befehlen dieses Kónigs! Wie? 2. Am- 
plectere Mariam, eile zu Maria, umfasse Maria: Ihre Fiirbitte 
und ihr Beispiel zieht zu Jesus, zur Pfliehttreue gegen Jesus! 
Amplectere Mariam, quae est coelestis porta . . . ipsa enim portat 
Regem . . . adducens manibus Filium. — Dir fuhrt sie mit
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ihren heiligen Handen den Sohn zu, der vor dem Morgenstern 
gezeugt ist Wenn wir in diese Prozessionstexte eindringen, 
gibt es nur noch eine homiietische Verlegenheit — das ist der 
Ueberreichtum des homiletischen Schatzes!

Man frage sieh ferner: Welche Anwendungen und 
praktischen Friichte gewinnt die Liturgie selbst aus dem 
Geheimnis? Diese Friichte findet man oft in Epistel, 
Graduale, Offertorium. Vgl. z. B. den ersten Adyent­
sonntag, Weihnachten, den ersten Fastensonntag, Ostern 
viele Heiligenfeste! Wie ausnehmend praktisch legt z. B. 
die Epistel am ersten Adyentsonntag die ersten Adyents- 
yorsatze, allgemeine und besondere, nahe! Keine Tod­
sunde mehr dem kommenden Christus zu lieb! Nox prae- 
cessit . . . abiiciamus opera tenebrarum . . . Vor allem 
Kampf gegen die drei Todfeinde der Seele: Unmassig- 
keit (non in comessationibus et ebrietatibus), Unkeusch­
heit (non in cubilibus et impudicitiis), Lieblosigkeit 
(non in contentione et aemulatione). Eine weitere Ge­
dankenreihe yerlangt: Leben mit Christus — Christus 
im Sakrament: Gnade Christi (induimini Dominum no­
strum Jesum Christum). Dann Mitarbeit mit Christus

Nachfolge Christi — hora est de somno surgere: nox 
praecessit dies appropinquavit — sicut in die honeste 
ambulemus... induamur arma lucis! (Adventsakramente!) 
Wie praktisch liesse sich das alles in ein Thema fassen: 
Unsere ersten Adyentgedanken! oder: unsere Vorsatze am 
Anfange der Adyentzeit! — oder: unser Morgenopfer am 
Anfang des Kirchenjahres! Es liesse sich das ais Ho­
milie iiber die Epistel behandeln oder ais thematische 
Auswahl einzelner der obigen Punkte mit den eindring- 
lichsten Anwendungen! Es miissen aber die Texte in 
die Predigt selbst hinein, zitiert, exegetisiert und 
ins praktische Leben umgesetzt werden. Man yergleiche 
die Episteln an andern Sonntagen, die in ahnlicher Weise 
Marksteine des Kirchenjahres sind, z. B. Septuagesima, Quin- 
ąuagesima undQuadragesima. Die jetzige Epistel des ersten 
Adyentsonntags gab auch Anstoss zur Bekehrung des hl. 
Augustinus (ygl. Confessiones): wieder ein Thema: Wie ein
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Heiliger die heutige Epistel sich zu Herzen genommen? 
(Vergl. dazu die klassische Predigt von Bischof Sailer: 
Was fuhrte Augustinus von Gott weg — was fuhrte ihn 
zu Gott zuruck?) — Es gilt von diesen Texten auch heut­
zutage noch: Sermo Dei est vivus et efficax et pene­
trabilior omni gladio ancipiti! (Heb. 4, 12.) Warum er­
greifen wir dieses Schwert des Geistes nicht ófter? (Vgl. 
:S. 184—197).

3. Zusammenhang der Messteile. Man frage sich: 
Herrscht unter den Teilen eines einzelnen Messformulars 
wohl ein beabsichtigter Zusammenhang? Oft ist der 
Zusammenhang mehr ein allgemeiner, z. B. Glaube (Eyan­
gelium) — Leben (Epistel); Tatsache (Evangelium) —eine 
Frucht dieser Tatsache (Epistel). Dies ist an vielen ge­
wóhnlichen Sonntagen der Fali. Im einzelnen aber sind 
folgende Wege und Fragen fur den Prediger fruchtbar.

a. Herrscht ein auffalliger Zusammenhang zwischen
Introitus, Epistel und Eyangelium? z. B. Erster Adyent­
sonntag: Introitus: Aufblick zu Gott — Epistel: Einblick 
ins Herz — Eyangelium: Ausblick in die Zukunft, das 
alles am Anfang des Kirchenjahres!

Mar yerfolge nun solche Zusammenhange mehr ins ein­
zelne. Sofort gewinnt man reiche energisch-praktische Themata. 
— Oder man gestaltet jeden Punkt zu einem Thema und 
uberschaut plótzlich fruchtbare Wege auf Jahre hinaus Wir 
gestatten uns nur einige kurze Andeutungen.

Zusammenhang des Messformulars am ersten 
Adyentsonntag. I. Aufblick zu Gott. Gebet am Anfange des Kir­
chenjahres: a. Das Gebet im allgemeinen am Beginne des Kir­
chenjahres: Also das erste ist Beten! Der Introitus be­
schreibt aber auch, was Beten heisst: ad Te levavi animam 
meam —: wahrhaft die Seele, den Verstand, den Willen zu Gott 
erheben — mit Vertrauen die Seele zu Gott erheben. Wir wissen 
nicht, ob Sturme, Versuchungen, Leiden, Schicksalsschlage drohen 
im Laufe des Kirchenjahres. Jedenfalls werden Satan und seine 
Verbiindeten in uns und um uns kampfen. Aber einer ist 
starker ais alle, Gott. Ich schaue nicht auf meine Missverdienste 
und nicht auf meine Verdienste: in Te (Deus) confido; non 
erubescam: neąue irrideant me inimici mei; eteriim omnes qui te 
exspectant non confundentur. Und jetzt im Adyent ist so recht 
die Zeit der Gebetshoffnung: Te Christe exspectamus. Wie liesse 

'-sich da das Volk iiber Gebet und Hoffnung unterrichten auf



Gl

Grund dieser Texte und auf Grund der Theologie uber die' 
Hoffnung (obiectum et motiyum spei immediatum est Deus, 
summum bonum nobis, qui potest et vult salvare et non ponentes 
obicem salvabit). b. Das Gebet um den rechten Weg am An-- 
fangę des Kirchenjahres: vias tuas demonstra mihi semitas 
tuas edoce me (Ps. 24 im Introitus). Das ist das Gebet um den 
rechten Weg am Anfange des Kirchenjahres: das heisse, ernste 
Gebet, dass wir auch im kommenden Jahr nie den Weg zu Gott 
verlieren. Die Kirehe lehrt uns also zuerst um das Seelen­
heil bitten, gegen die Feinde unseres Seelenheils, um Ver- 
besserung unserer Hauptfehler. Gebet um Lebensbesserung, 
um Charakteryerbesserung ist auch die beste Vorbereitung auf 
Weihnachten! Wie praktisch liesse sich dies nach guten asze­
tischen Quellen vor dem Volke behandeln, das so oft nur fiir das 
Zeitliche betet und das eine Notwendige so gerne iibersieht. 
(Treffliche Stoffe z. B. bei Brucker-Lehen: Weg zum innern 
Frieden.) lasst sich auch ais die schweren grossen Gebote
fassen — ^semitas* ais die kleinern Satzungen. Vgl. Luc. 1,1: «in 
omnibus mandatis et iustificationibus». Es wird also das Gebet 
um Treue im grossen und im kleinen empfohlen! Dieser einzige 
Introitus im Liehte der Kirchenzeit betrachtet und mit der 
Lehre und Aszetik des Gebetes yerbunden, weist praktische Wege 
zu mehreren passenden Predigten am 1. Adyentsonn- 
tag. Doch durfen die herrlichen Texte nicht etwa in einer lang- 
atmigen Einleitung yerbraucht oder bloss schnell zitiert werden

um dann durch allerlei Weichenstellungen in das Geleise einer 
alten allgemeinen Predigt iiber das Gebet einzufahren! Der In­
troitus lehrt uns, an diesem Tage ganz eigenartig iiber das 
Gebet aus dem Geiste der Adyentzeit und des beginne n- 
den Kirchenjahres zu predigen. Dieser Introitus ware 
freilich auch fahig, eine bereits gut ausgearbeitete Gebetspredigt 
neu zu beleben und umzugestalten. Dann durfen aber seine 
Gedanken nicht blosse Bandyerzierungen bleiben: sie gehoren 
ins corpus articuli, in die Rede selbst. (Vgl. S. 188!) — Solche In- 
troitustexte bieten oft auch an heryorragenden Sonn-und Festtagen 
reichliche Stoffe zuganzkurzenFriih-oderSpatpredigten, 
wenn man hiefiir nicht Zyklusthemata yorzieht; aber auch dann 
ware es passend, anden Marksteinendes Kirchenjahres den Zyklus 
zu unterbrechen und im Ansehluss an solche Texte kurz und 
praktisch in den Geist der Kirchenzeit einzufiihren!

II. Einblick ins eigene Herz. Die Epistel Rom. 13 fiihrt 
zum Einblick ins eigene Herz am Anfang des Kirchenjahres. 
Sie regt fiir sich allein wieder ein praktisches Thema an, das 
wir sclion oben sub fi (S. 59) skizziert haben. Sie enthalt auch 
trefflichen Stoff fiir eine Predigt iiber die Adyentbeicht und. 
Adyentgewissenserforschung. (S. S. 59, 191, 196.)

III. Ausblick in die Zukunft. Das Eyangelium eróffnet 
einen Ausblick in die Zukunft. Wir sollen uns durch einen Auf- 
blick zu Gott und durch einen Einblick in uns selbst auf dag.
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Kommen des Heilandskindes bereiten. Wenn wir das nicht 
tun, fallen wir dem Richter in die Hande. Das Kind kommt 
wieder ais Richter. Der Ausblick auf die zweite Ankunft Christi 
ais Richter ist fiir eine Homilie, Predigt oder auch ais Predigt- 
punkt — mit dem Stoff aus dem Eyangelium — sehr fruchtbar. 
Jetzt klopft Christus an ais Kind, sanft und leise: ecce sto ad 
ostium et pulso: Excita ąuaesumus Domine potentiam tuam 
et veni — Suscipiamus misericordiam tuam in medio templi tui
— vias tuas demonstra mihi! (Vergl. diese Gedanken in den 
Orationen!) Einst klopft er furchtbar und gewaltig an den 
Pforten des Weltalls, dass es aus den Fugen geht: ecce sto ad 
ostium .... et erunt signa in sole et luna et in stellis et in 
terra pressura gentium . . . . ! Der Ausblick in die Zukunft 
ist furchtbar ernst. Wir schauen den Richter .... tunc parebit 
signum filii hominis! Darum wollen wir jetzt — heute — in 
diesem Adyent auf brechen zum Erloser. Den praktischen Weg 
hiefiir durch Gebet, Lebensbesserung und sakramentale Lebens­
erneuerung zeigte uns der Aufblick im Messeingange und der 
Einblick in die Messepistel.

Alle diese drei Punkte durften auch zu einer einzigen 
selbstandigen Predigt zusammentreten, wenn es gelange, die 
Kerngedanken der Texte mit wenigen energischen, praktischen 
Anwendungen zu exegetisieren; z. B.: Blicke auf zu Gott (wie die 
Kirche im Messeingang) und bete um den rechten Weg. Blicke 
hinein in dich (wie die Kirche in der Epistel) und halte erst 
mit dem Prediger ernste Gewissenserforschung und dann allein 
mit Gott bei deiner nachsten (Adyent-) Beicht. Blicke noch rasch 
hinaus in die Zukunft: schaue (mit der Kirche im Eyangelium) 
den Richter, wie er am Weltall und an den Gewissen anklopft; 
das drangt dich nochmals zum Aufblick: vias tuas demonstra 
mihi — und zum Einblick: abiiciamus opera tenebrarum. Der 
dritte Punkt durfte sich nicht in langer Gerichtsschilderung er­
geben; er wird nur in raschem Bilde Punkt I und II yerstarken, 
die Klimax yollenden und in einer Zentralanwendung die Vor- 
satze von I und II zusammenfassen.

b. Ist zwischen Eyangelium und wenigstens irgend 
einem Kernsatz der Epistel ein fruchtbarer Zusammenhang ? 
Derselbe kann sogar ein mehrfacher sein, so z. B. am 
zweiten Fastensonntag: Eyangelium: die Ver klar ung Christi.
— Epistel: 1. Thess. c. 4: deine Verklarung durch Lebens­
erneuerung in dieser Fastenzeit. Die Epistel nennt nun 
mehrere ganz konkrete Punkte zur Auswahl des Pre­
digers. Wir geben einige kurze diesbeziigliche Skizzen.

Christi des Gesetzgebers Ve r klar ung (Evang.) und unsere 
Verklarung durch Gesetzesgehorsam. (Epistel: scitis quae 
praecepta dederim yobis per Jesum Christum, 1. Thess. c. 4.)
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Unsere Verklarung vor Gott erfolgt durch den treuen Gehorsam 
gegen die Gebote Christi und der Kirehe: accepistis a nobis quo- 
modo oporteat ambulare et placere Deo. Oder: Christus ist 
Gesetzgeber (Gott — Konig — Herr des alten [Moses — Elias] 
und des neuen Bundes [Petrus — Jakobus — Johannes]: ipsum 
audite!). Die Christen sind also Untertanen: Beleuchte nun ein­
zelne góttliche oder Kirchengebote mit praktischen Beispielen 
aus dem Leben im Rahmen der obigen Texte! — Oder-. Christi 
Verklarung (schildere die Gottherrlichkeit). Unsere Yer­
klarung durch die Gnade (das góttliche Ebenbild): Haec 
est voluntas Dei — sanctificatio vestra. — Christi Gnade 
macht uns heilig. Schilderung der heiligmachenden Gnade 
mit den Anwendungen: die Gnade nie yerlieren — durch die Oster­
sakramente und die ubernaturliche yollkommene Reue sie immer 
aufs neue sichern! Oder: Christi Verklarung. — Unsere 
Yerklarung durch die Keuschheit: haec est sanctificatio 
yestra ut abstineatis a fornicatione (Epistel!).

Bei allen diesen Arbeiten darf man
а. nicht kunsteln, aber auch
P- nicht an der Oberflache bleiben!
4. Zusammenhang der Messteile mit dem ganzen 

Offizium. An einzelnen Sonn- und Festtagen gewinnt 
man aus einem Vergleiche von Missale und Breyier uber­
raschend praktische Gedanken ais Predigtstoff, sowie An­
regungen zur Disposition der Predigtpunkte und Teile; yer­
gleiche z. B. das Weihnachtsoffizium, den dritten Fasten­
sonntag! Wir werden im Abschnitte iiber die Liturgie ais 
Predigtąuelle anlasslich der homiletischen Skizzierung des 
Kirchenjahres diese Zusammenhange nachweisen.

5. Zusammenhang der einzelnen Messformulare 
durch eine ganze Kirchenzeit oder durch eine Reihe von 
Sonntagen. Im Ansehluss an solche Studien liessen 
sich ausserordentlich praktische und siegreiche 
Zykluspredigten gestalten. Die homiletisehe Skiz­
zierung des Kirchenjahres wird auch diese Zusammen­
hange nachweisen. (Vgl. z. B. S. 209, 564 ft., 627 ff.)

б. Zusammenhang der liturgischen Formulare mit 
Dogma, Gebot, Vorsatz, Christenleben, Volksleben, Zeit- 
bedurfnis. Vergleicht man den Blick in die Liturgie mit 
dem Blick in die Wissenschaft und ins yolle Menschen­
leben, so wird die Wahl eines praktischen Themas oft
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recht leicht. Man stelle z. B. die Artikel der Summa des 
hl. Thomas de tentatione Christi, de transfiguratione 
Christi, de resurrectione Christi, de ascensione Christi 
mit den liturgischen Formularien vom ersten und zweiten 
Fastensonntage, vom Feste der Transfiguratio Christi, mit 
der Karsamstags- und Osterliturgie, der Liturgie des 
Himmelfahrtsfestes zusammen, und man wird Strome leben­
digen Wassers aus dem Felsen schlagen!

7. Zeremonienerklarung. Oft geben die liturgischen 
Zeremonien reiche Anregung zur praktischen Wahl, 
insbesondere:

a. Die Messzeremonien. (Vgl. hier uber in den kate­
chetischen Studien: die Messandacht S. 884, 908, 630.)

b. Die grossen Festzeremonien, z. B. die Karwochen- 
zeremonien. (Vgl. unten ihre homiietische Skizzierung 
im Kapitel: Quellen der geistlichen Beredsamkeit.)

c. Die Sakramentszeremonien. (Vgl. z. B. die Tauf­
zeremonien.)

d. Die Zeremonien haufiger kirehlicher Funktionen, 
z. B. Begrabnis, einzelne Weihungen, Segnungen! Man 
staunt oft iiber die Dankbarkeit, mit welcher 
das Volk solche Themata aufnimmt. Stoffe bei 
Amberger, Dippel, Thalhofer, Rippel: Schónheit der kath. 
Kirche, Gueranger, Staudenmaier, in Hettingers Apho­
rismen, S. 266 ff., S. 278 ff., Kellners Heortologie, ab und 
cu bei Grisar, Geschichte Roms und der Papste, im 
Kirchenlexikon etc., sowie in den neuen Pastoraltheologien.

8. Zusammenhang der Liturgie mit Person und 
Leben Jesu. Alle oben gezeichneten Strahlen und Wellen 
der Liturgie sollen in diesem einen Mittelpunkte zusammen- 
strómen: praedicamus vobis Jesum — non enim iudi- 
cavi me scire aliąuid inter vobis nisi Jesum — Jesus heri 
et hodie et in saecula benedictus! Es gibt nach der Heiligen 
Schrift keine bessere Schule fiir die siegreichen Christus­
predigten ais eben die Liturgie. Die Liturgie ist grossenteils 
die lebendig und dramatisch an uns yoriiberziehen de 
heilige Schrift, das erneuerte Leben Jesu!
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Vrgl. dazu unten: Quellen der Predigt: I. A. Heilige 
Sehrift. Pragmatik der Heiligen Sehrift, n. 20 n. 21 ff., 
und Inhalt der Predigt: die Predigt uber Jesus Christus.

III. Punkt. Die Notstande des Volkes und die Gegenstandswahl.
Ein dritter Fiihrer zur Wahl eines praktischen Pre- 

digt-Themas ist der Blick in die religiosen Bediirfnisse 
und Notstande des Volkes bei den einzelnen Gemeinden und 
Zuhorerklassen. Schule, Beichtstuhl, Krankenbesuch, edler 
Verkehr mit dem Volke decken dem aufmerksamen Seel­
sorger diese Notstande und Bediirfnisse auf. Einsei­
tiger Abschluss vom Volke, pessimistische Ver- 
stimmung gegen das Volk, gegen die man nicht 
ankampft, verschliessen diese Einsichten. Das re­
gelmassige Wirtshaussitzen scharft diesen Blick 
durchaus nicht, macht yielmehr den Geist ode und 
unfruchtbar und raubt dem Prediger im Volke die hóhere 
Autoritat. Ein yorziigliches Mittel aber ist der pasto­
relle Haus- und Familienbesuch. Ein regel­
massig geordneter, pastoreller Hausbesuch, in 
irgend einer Form, ist uberhaupt eine pastorelle 
Grossmacht. Hierher gehoren auch der Vier- 
augenverkehr und die Vieraugenpadagogik der 
Vereinsleiter gegeniiber den Mitgliedern. Gestutzt 
auf alle diese Erfahrungen frage man sich: Was hat 
gerade diese Gemeinde, in diesei' Zeit, unter diesen Um­
standen fiir Bediirfnisse?

Wir haben bis jetzt (Artikel II) die praktische 
Gegenstandswahl und die Wegweisung dahin durch 
Wissenschaft, Liturgie und Volksverstandnis betrachtet. 
Wir fassen jetzt die praktische Fixierung des Predigt- 
zweckes ins Auge.

Art. III.

Die praktische Zweckfixierung.

Wir haben schon oben (S. 49, 50) die Wichtigkeit 
der genauen Zweckbestimmung heryorgehoben.

5



66

Es genugt eben nicht, eine praktische Gegenstands­
wahl zu treffen: der Gegenstand muss von besonderen 
lebendigen Zweckgedanken geradezu beseelt werden.

Finis anima operis! Der Zweck ist die Seele jeder 
Handlung. Wer nun erst auf andere siegreich wirken 
will, muss mit doppelter Aufmerksamkeit sein Handeln 
unter bestimmte Zwecke stellen.

Der Zweck ergibt sich durchaus nicht immer 
aus dem gewahlten Gegenstande selbst, auch wenn 
dieser recht praktisch ist. Gar mancher Gegen­
stand ist von Natur aus eine thesis infinita. Ein 
scharfer Zweckgedanke drangt zur Auswahl aus dem Reich­
tum oder gestaltet sogar ein sehr reiches Thema noch 
allseitig praktisch.

Ein und dasselbe Thema lasst sehr verschiedene 
Zwecke zu. So kann z. B. eine Karfreitagspredigt iiber 
das Leiden Christi den Zweck haben: das Leiden des 
Heilandes in seinen einzelnen Zugen recht lebendig vor die 
Seele des Volkes zu stellen, wie es der Apostel von seinen 
Predigten bezeugt: Vor euere Augen ist Jesus Christus 
liingeschrieben worden, ais ware er unter euch gekreuzigt 
worden (Gal. 3, 1) — oder den Zweck: von der Todsunde 
abzuschrecken — oder das Ziel: hier und jetzt wahrend 
der Predigt zur yollkommenen Reue zu bewegen, etwa im 
Anschluss an die letzten Stunden Jesu am Kreuze, oder 
an ein Gesamtbild des Leidens Christi, yielleicht mit 
praktischer Exegese des «Ecce lignum crucis» und der 
Improperien der Liturgie. Weiterhin kónnte eine Predigt 
iiber das Leiden Christi den Zweck haben, die Glaubens­
lehre de passione Christi oder de satisfactione Christi 
klar darzulegen, oder: das Leiden Christi durch die Kar­
freitagsliturgie zu erklaren u. s. w.

Der Prediger soli sich deshalb vor der eigentlichen 
letzten Ausarbeitung der Predigt uber den Zweck klar 
werden und wahrend der ganzen Arbeit, sowie wahrend 
des Vortrages sich des Zweckgedankens voll bewusst 
bleiben.
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Die Unterlassung oder die bloss oberflachliche Behand­
lung der Zweckfixierung raubt der Predigt das Leben, das 
allein wirkt. Bestimmt sich namlich der Prediger ange- 
siclits der Fiille von Wahrheiten, Gedanken und Anwen­
dungen, welche die meisten Themata enthalten, keinen be­
sondern Predigtzweck, so entsteht statt einer Rede ein 
seelenloses Gerede, und der Priester wird sich 
iiberdies in kurzer Zeit auspredigen. — So wenig 
der Advokat vor Gericht den Zweck seiner Rede auch 
nur einen Augenblick aus dem Auge yerliert, so 
wenig darf der Prediger bei der Ausarbeitung und beim 
Vortrage seiner Predigt den Zweckgedanken aufgeben.

Die ganze Predigt ist dem besondern Zwecke gegen­
uber bloss Mittel zum Ziel. Es ist sogar je nach der 
lock er er n oder engerem Beziehung aller Ge­
danken und Gefuhle auf besondere Zwecke zu 
einem grossen Teil der Wert einer jeden zu stu- 
dierenden oder zu lesenden Predigt zu beurteilen. 
Die Zweckbestimmung ist also eine Hauptsache fiir die 
ganze homiietische Tatigkeit. Jede Predigt ist Kampf und 
Sieg. Da muss doch der Prediger genau wissen, wen, was 
und wie er bekampfen, was fiir einen Sieg er er­
ringen will. Man erwage deshalb bei jeder Predigt im 
ernsten Studium, in hl. Gebet und im Hinblick auf das Volk: 
Was will ich mit dieser Predigt bei diesem Volke fiir 
einen bestimmten praktischen Zweck mit Gottes Gnade 
erreichen?

Eine weise Fiihrerin auf diese so wichtigen Wege 
der Zweckfixierung ist neuerdings die Liturgie.

Die Liturgie ist namlich von praktischen Zweckgedanken 
geradezu erfullt, von yerborgenen und offenen. Gleich der elek­
trischen Kraft eilt, wie bereits bemerkt wurde, der Zweckgedanke 
durch alle Teile einer echten Predigt. Dieselbe tragt die fixierten 
Zwecke nicht bloss an der Stirne: Zweck und Absicht leuchten 
und wirken machtig, jedoch nicht mit lastiger Aufdringlichkeit 
aus jedem Worte. Da nun die Liturgie selbst eine ausgepragt 
homiietische Seite hat, ist auch sie von lebendigen Zweck­
gedanken getragen und durchweht. Man frage sich also: Was 
will die Kirche mit dem heutigen Eyangelium? Wie kann ich ihre
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Absichten fiir meine Gemeinde interpretieren? Hat man etwas 
Ernstes und Einschneidendes der Gemeinde zu sagen, so frage 
man weiter: findet sich nicht ein ahnlicher Zweckgedanke 
im Eyangelium oder in einem andern Teile der Tagesliturgie? 
Daran kniipfe man an: die scharf ste Wahrheit wird besser 
aufgenommen im Rahmen des Eyangeliums oder der 
Liturgie, uberhaupt im Liehte der dortigen Zweck­
gedanken. Einige Beispiele:

1. Erster Adyentsonntag. Introitus und Graduale, zum 
Teil auch Epistel drangen machtig zum Gebet. Es durchzuckt 
die Gebetsintention das ganze Offizium Zeige also dem Volke 
den Gebetsgeist ani Anfang des Kirchenjahres: das Gebet um den 
kommenden Heiland, das Gebet um das kommende Heil ais kirch­
lichen Zweckgedanken in lebendigster, einschneidender Anwen­
dung! Stelle diesen so oft yergessenen Lebenszweck wieder 
einmal in den yollen Vordergrund! (Vgl. oben S. 62.)

2. Zweiter Adyentsonntag. Im Eyangelium liegen nament­
lich zwei Intentionen:

a. Die eine Intention ist das Heimweh, die Sehn­
sucht nach dem Heiland. Deshalb wird das ganze 
Bild des kommenden Heilandes gezeigt, des 
Heilandes in der Not, mit einem Wort: Christus und 
die Notstande (caeci yident etc.). Man kann das alles auch 
geistig fassen. Es gibt geistig Blinde, geistig Lahme, die in 
den Tag hineinleben, geistig Taube, welche die Predigt nicht 
horen, die sich nicht beugen wollen vor einem Priester- 
oder Elternwort. Es gibt geistig Tote — die Todsiinder! 
— Hora est de somno surgere! Das ist die grosse Intention: 
das Erlósungsbedurfnis zu wecken, Arme im Geiste 
zu erziehen, die einen Heiland brauchen, wiinschen, die 
wirklich Adyentsehnsucht haben: adveniat regnum tuum! 
Man yergleiche dazu, wie wir unten im Kapitel iiber den 
Inhalt der Predigt beim Hauptthema: die Predigt iiber 
Jesus Christus den Gedanken: Christus und die Notstande 
skizzieren. — Was fiir einschneidende allgemeine und beson­
dere Zweckfixierungen kónnte also ein Prediger am zweiten 
Sonntag des Adyents aus den Zielgedanken der Liturgie: 
Erlósungsbedurfnis und Erlóser — Jesus und die Not­
stande — gewinnen, wenn er unter diesem Gesichtspunkt 
Missale und Breyier praktisch betrachtet und dann mit 
offenem Auge in das moderne Leben blickt!

b. Im Eyangelium liegt weiter die Intention: Vorbereitung 
fur den Heiland nach dem Beispiel des Johannes. Die 
Intention zeigt sich konkret in folgenden Gesichtspunkten:

a. «Non arundo vento agitata.» Der Heiland will 
nicht Manner, die alle Tage ihre Meinung andern, von je­
dem Wind der Lehre, von jedem unglaubigen Zeitungs- 
blatt, von jeder Spottrede hinter dem Bierglase sich be­
wegen lassen. Das Laster der heutigen Zeit ist die
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Menschenfurcht, ein wahrer Sumpf von Schilf- 
rohren! Wie leicht lassen sich hier sehr einschneidende 
Wahrheiten in Anlehnung an die Liturgie ais Appell an den 
christlichen Verstand in ruhigem Konversationston ein­
flechten!

P Non qui mollibus vestiuntur! Der Heiland will nicht 
weichliche Menschen.

aa. Nicht Menschen der beąuemen Laune, sondern des 
Pflichtgefiilils wie Johannes.

0/3. Nicht Menschen der Leidenschaft, sondern Menschen 
vom Verstand, vom glaubigen Verstand beherrscht! Vgl- 
Genes. 4, 7: sub te erit appetitus (peccati)!

3. Dritter Adyentsonntag. Die grosse Intention der Li­
turgie ist die Freude am Heiland, die Begeisterung 
fiir den Heiland. Introitus und Epistel: Gaudete 
in Domino; iterum dico: Gaudete! (Vergl. Orgelspiel, feier- 
lichere Liturgie!) Die Kirche will uns folgende Intentionen 
zeigen, die aber alle in die eine genannte Zentralintention zu- 
sammenlaufen: Freude an Christus: Dominus enim prope est!

a. Freude am Heiland. Es gibt keine gróssere Freude 
ais Jesus. Betrachte die Bibel, die Freude der Altyater, 
der Propheten, eines David, Isaias, Zacharias: Christus 
yenturus! dann die Freude einer Magdalena, eines Johannes, 
eines Petrus nach der Bekehrung u. s. f.!

b. Freude an Jesu Religion. Der Heiland ist uns auch 
nahe durch seine Glaubenssatze, durch seine Gebote, seine 
Sakramente. Der Glaube selbst ist eine frohe freudige 
Aufklarung iiber das Hochste, das Grosste, das es gibt, 
ein Vor-die-Augen-stellen des ganzen Himmels und des 
Weges dorthin (fides sperandaram rerum substantia!). 
Die Gebote Jesu sind nicht bloss eine Last, sondern 
auch eine Lust und Freude; sie sind lauter Wohltaten. 
Die Selbstiiberwindung im Dienste der Gebote macht 
stark, und das ist neuerdings Freude. Die Beicht macht 
zu Kindern Gottes, zu ganzen Menschen und zu ganzen 
Christen: sie bringt einen ganzen Himmel von Freude in 
die Seele. Ist ein ruhiges Gewissen nicht Freude? Tróstet 
nicht jede Sonntagspredigt, gibt sie nicht Mut und Freude 
fiir die ganze Woche, Trost in allen Schmerzen? Massigkeit 
und Masshalten in allem schaffen Freude. Die Keuschheit 
schafft ganze Menschen, ganze Manner, deshalb auch 
zufriedene Menschen. (Cf. Epistel modestia yestra nota 
sit omnibus hominibus!) Die Liturgie legt also den Zweck­
gedanken der Freude — der Religion ais der ersten wahren 
Freude in Gott dem Prediger nahe. Man yergleiche dazu 
in einer biblischen Verbalkonkordanz die Worte gaudeo, 
laetor, gaudium, laetitia und ahnliche!

c. Freude an Jesu Festen: Adyentfreude, Weihnachts- 
freude! Die Kirchenzeiten sollst du nicht klanglos an
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dir und deinen Kindern yoriiberziehen lassen. Macht den 
Kindern Weihnachtsfreuden, aber im Liehte der Religion! 
Triibet nicht durch schlechte oder zweifelhafte Bucher und 
andere gefahrliche Geschenke die Weihnachtsfreude in den 
Augen Gottes!
Eine weitere Intention yerkiinden Epistel und Eyangelium 

und Introitus: Die Erziehung zur Demut. Die Epistel 
mahnt zum Masshalten — modestia yestra nota sit omnibus ho­
minibus. Masshalten ist das Gegenteil von sich aufblahen. Bleibe 
iiberall in deinen Grenzen: Jungling in den Grenzen des Gehorsams; 
Mann in den Grenzen der Glaubenssatze des Allmachtigen: du 
kannst den Weg zur Religion nicht selbst auswahlen, Gott hat 
ihn gewiesen! — Es gibt auch ein Masshalten gegen deinen Mit­
menschen, und es heisst Gerechtigkeit; es gibt eine Grenze, 
die sagt: auch der andere hat ein Recht, und wenn er auch 
einen zerrissenen Kittel tragt u. s. f. —: Demut andern gegen- 
iiber. — Im Eyangelium herrscht dieselbe Intention: Johannes 
nennt seinen Beruf mit dem demiitigsten Worte, das er findet: 
vox clamantis in deserto, seine Person mit der niedrigsten 
Wendung: Ich bin nicht wiirdig, ihm die Schuhriemen aufzu- 
losen. Er iibt die Demut bei jeder Gelegenheit: der hohe Rat 
schenkt ihm Aufmerksamkeit, der Stadtprasident schickt eine 
Abordnung und fragt an: Bist du Christus, bist du der Prophet: 
er bleibt demutig. Der hl. Bernhard sagt: Humilitas est yirtus, qua 
quis yerissima sui cognitione sibi ipsi yilescit. Demut ist Wahrheit. 
Stelle die Frage: Was bin ich? was bin ich vor Gott? Was 
ware ich ohne Gott? Was ist meine Person, meine Stellung, 
meine Beruf sarbeit ohne Gott? Stirb heute, und die Welt geht doch 
ohne dich ihren Weg. Du hast viel zu tun, hast Bedeutendes 
geleistet —stirb, und es geht dennoch weiter. DieDemutsagtuns, die 
Wahrheit iiber uns. Die Demut kommt sich darum gering yor: 
wie ein Wurm, wie ein Nichts: also ist es mit meiner Herrlich­
keit nicht so weit her. — In dieser Weise yersuche man sich in 
stillen Augenblicken die Intentionen der Liturgie zu deuten. 
Nach solchen Betrachtungen gehe man zur prak­
tischen Themawahl oder zur Ausarbeitung. Die In­
tentionen leiten oft auch die ganze Stoffwahl oder 
beseelen den schon gewahlten Stoff mit neuern Leben. 
Man yerschmahe also solche einfache Uebungen, wie wir sie 
eben angedeutet haben, nicht — noch vor dem Disponieren!

4. Vierter Adyentsonntag. Eine Intention: Die echte Busse 
ais Vorbereitung auf Weihnachten. Die Bussintentionen brechen 
wie Flammengarben auf der Liturgie.

1. Von Seite Gottes: poenitentia in remissionem peccatorum, 
predigt Johannes im Eyangelium; deswegen kommt das 
Jesuskind, deshalb der Advent, damit wir Busse tun. Also 
noch einmal — in diesen letzten Tagen bewirb dich um die 
Verzeihung der Sunden. Man betone z. B. das Gebet um eine 
gute Reue, um eine gute Adyent- und Weihnachtsbeicht.
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(Erklarung der Verzeihung —: Gott kann es — Gott will es
— nicht ohne dich — unter den Intentionen der Liturgie!)

2. Von deiner Seite:
a. Rectas facite semitas eius. Die Busse besteht darin, dass wir 

den Weg wieder gerade machen, vom Weg des Fleisches 
umkehren. Das geschieht vor allem durch deine Ge­
wissenserforschung. Stelle dir im Advent die Frage: 
Ist mein Weg gerade?

Wie liesse sich z. B. von dieser Intention geleitet und im 
engen Anschluss an das Eyangelium eine praktische Predigt 
iiber die Gewissenserforschung bei der Beicht und an jedem 
Abend halten, z. B. rectas facite semitas: Die Wege zu 
Gott gerade machen. Das zeigen uns die Gebote Gottes. 
Ich will das heute nur an den drei ersten Geboten zeigen: 
Gott und deine Gedanken (erstes Gebot — Glaubst 
du? — wie betest du?) Gott und deine Sprache (zweites 
Gebot — Wie redest du von Gott: wie wird in deiner Familie 
in deiner Werkstatte von Gott geredet?) — Gott und deine 
Woche (drittes Gebot: Wie haltst du und wie halten es die 
Deinen mit dem Sonntag? Was heisst Sonntagsruhe: Ruhe 
von der Arbeit — Ruhe in Gott in der Messe — in Pfarr­
gottesdienst und Predigt! — Nur ganz kurze markige 
Ausfuhrung zur Weckung des Gewissens!) Das Beten zu 
Gott dem Herrn, das rechte Reden von Gott dem Herrn, 
das Halten des Tages des Herrn — d. h. dem Herrn gerade 
Wege bereiten — eine Strasse, eine gerade Strasse zu Gott, 
zum Heiland, nach Weihnachten hin bauen!

b. Omnis yallis implebitur, omnis mons et collis humiliabitur. 
Das geschieht durch die Reue. In der Reue tragt der 
Menseh Berge ab. Die menschlichen Berge des Stolzes 
sinken in den Staub im Anblicke Gottes, des Heilandes, 
des hóchsten liebenswiirdigsten Gutes. Die Reue in der 
Beicht und die yollkommene Reue ausserhalb der Beicht, 
mit dem Willen, wieder zu beichten, fiillt Taler und Ab- 
griinde der Siinde, der Gottverlassenheit aus durch die 
Gnade, die heiligmachende Gnade.

c. Et erunt prava in directa et aspera in vias planas: Der 
gute Vorsatz. Aus den falschen Wegen der Todsiinde 
wird wieder ein gerader Weg zu Gott. An Stelle des Hol- 
perigen und Rauhen der yielen lasslichen Sunden wird wieder 
eine gute Strasse. Diese Beichtvorsatze im allgemeinen und 
im einzelnen seien deine Weihnachtsgabe fiir das Jesus­
kind. Der Vorsatz ist nicht bloss eine Zeremonie, sondern 
eine freigesetzte Tat, eine wahrhaftige Charakterarbeit: ein 
wirklicher Strassenbauer fiir Gott und zu Gott!
Solche einfache Uebungen yersuchen von den Ziel- und 

Zweckgedanken der Liturgie aus Wege ins praktische Leben zu 
finden, sie yerklaren den Predigtstoff, geben ihm die lebendige 
Seele. Wir haben absichtlich in obigen Beispielen ganz einfache
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Dinge gewahlt, um die Leichtigkeit der Sache nahezulegen. Bei 
solchen Erwagungen darf neben dem Literalsinn auch der 
sensus accommodatus cum fundamento in re dann und wann an­
gewendet werden. Wenn z. B. die Hl. Sehrift und die Liturgie 
die Busse grossartig zeichnen, so liegt es yollstandig im Sinne 
des Urhebers der Hl. Sehrift und der Schopferin der hl. Liturgie, 
das alles sofort unmittelbar praktisch auf die nachstliegende 
Busse anzuwenden — auf das Busssakrament und die yoll­
kommene Reue mit dem Wunsche nach dem Busssakrament. 
Dabei geben die Bibelworte neue Formen, neue goldene 
Gefasse fiir die schon oft gehorte Lehre iiber das 
Busssakrament und die Reue. Die Lehre bewegt sich 
nicht immer in den alten Schablonen, sondern er­
óffnet neue Gesichtspunkte, Ideen und Anwendungen. 
So wiirden also die eben ausgelegten Intentionen des yierten 
Adyentsonntages einen Pfarrer anleiten, in dem einen Jahre an 
eben diesem Sonntag iiber: Gewissenserforschung bei der Beicht 
und an jedem Abend ais beste Vorbereitung auf Weihnachten zu 
predigen —und dies konnte wiederum in der mannigfachsten Weise 
geschehen. — In einem andern Jahre wurden dieselben Intentionen 
ihn yielleicht yeranlassen, iiber Beichtreue und abendliche yoll­
kommene Reue — wieder in einem andern Jahre: iiber unsere 
Vorsatze und Vorsatzerneuerung bei der Beicht, jeden Abend und 
etwa bei der Opferung der Messe —wieder einmal iiber alles dieses 
in einem Gesamtbilde zu sprechen. Das sollte der Prediger 
aber tun, alsExeget der Texte: Rectas facite semitas eius .... 
u. s. f., welche die ganze Predigt zu durchziehen hatten. Zitiert 
der Prediger solche Texte nur etwa in der Einleitung ais 
Weichenstellung auf die Geleise einer alten Predigt iiber die 
Gewissenserforschung, so yerliert das Ganze den besonderen 
wertyollen und fruchtbaren Adventcharakter: — es erscheinen 
die yorgeschlagenen Uebungen und Taten zu w.eriig ais Advent- 
iibung und Adventtaten. Gerade deswegen betonen wir so sehr 
das Studium der liturgischen Intentionen, weil sie so geeignet 
sind, den Prediger zu dem zu machen, was der Heiland von 
ihm sagt: proferens de thesauro suo nova et yetera!

Es erubrigt uns noch, von'der praktischen Predigt­
ausfuhrung zu sprechen.

Art. IV.

Die praktische Predigtausfuhrung.
Wir geben noch einige Regeln und Anweisungen 

in Bezug auf die praktische Ausfiihrung des 
praktisch gewahlten Themas im Liehte des fixier- 
ten praktischen Zweckes. (Ygl. S. 50 u. 51.)
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Alle Anweisungen in Bezug auf die praktische Aus­
fuhrung der Predigt lassen sich auf einen Satz zuriick- 
fiihren: Bringe die Predigt in praktische, allseitige Be­
ziehung zum menschlichen, ubernaturlichen, christlichen 
Leben. Die Predigt darf die geoffenbarte Lehre nicht 
fur sich darstellen, sondern fiir das Leben, d. i. fiir 
das religiose, ubernaturliche Leben des Volkes. Wir 
kommen neuerdings auf das evangelische Grundgesetz 
zuruck: ut vitam habeant et abundantius habeant.

Im Geiste dieses Grundsatzes geben wir die folgen­
den einzelnen Anweisungen:

a. Der Prediger bringe moglichst konkrete, ins 
Leben eingreifende Anwendungen, Uebungen und 
Vorsatze. «Ein Prediger, der es seinen Zuhórern anheim 
stelit, den Inhalt seines Vortrages auf sich anzuwenden, 
iiberlasst ihnen den wichtigsten Teil seiner Aufgabe.*1) 
Der Prediger muss Uebungen und Anwendungen so vor- 
schlagen, dass der Zuhórer dieselben unmittelbar, so wie er 
sie yernommen hat, ins Leben umsetzen kann. Man ermun- 
tert das Volk etwa in einer Predigt am Schlusse der 
Zeit fiir die ósterliche Beicht oder nach einem allgemeinen 
Beichttage: beider heiligen Opfer ung der Messe am 
heutigen Sonntag oder bei jeder Messe bis Pfing­
sten die Beicht yorsiitze zu erneuern — oder man 
empfiehlt dem Volke dringend, unter siegreicher Be- 
grundung vom Standpunkte des Seelenheils, die yoll­
kommene Reue jeden Abend und jeweilen am An­
fang der hl. Messe zu erwecken. Bei einer Predigt 
uber die Erziehung wird man ins einzelne eingehen, so 
dass Vater und Mutter die Vorsatze fast alle Tage in 
die Tat umsetzen kónnen. (Treffliche Anleitungen siehe 
bei Alban Stolz, «Erziehungskunst».)

Alphons von Liguori sagt in einem seiner Briefe 
tadelnd: «Ich weiss es sehr wohl: unsere yornehmen Pre­
diger sprechen von allen diesen Dingen (Gebet, Beicht- 
unterricht, Charakteryerbesserung, Messeanhóren, Art

Gisbert, Eloq. chret., o. 14 n. 14.
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und Weise, die Versuchungen zu iiberwinden) nicht gern. 
Sie finden dieselben zu elementar, zu gewóhnlich 
Aber der hl. Franz von Sales, der so viele Seelen gewann, 
pflegte gerade in dieser Weise zu predigen; so oft sich 
ihm Gelegenheit bot, empfahl er seinen Zuhorern irgend 
ein bewahrtes Mittel des religiosen Lebens.»

Diese Mahnung gilt auch von den Festpredigten: 
denn zu diesen sind ja die breiten Massen des Volkes 
versammelt; auch seltenere Predigtbesucher sind anwesend. 
Man steige darum von den hohen und festlichen Gedanken 
des Glaubens und der Festgeheimnisse, welche die Predigt 
beherrschen mussen, oft wieder herab zu ganz einfachen 
unmittelbaren Anwendungen in ruhigein und ernstem Tonę, 
dem Zuhórerkreis angemessen: wie ein Adler, der von den 
reinen Hohen plotzlich und sicher auf seine Beute stiirzt. 
Gerade auf solchem Hintergrunde werden die praktischen 
Vorschlage gut, ja besser aufgenommen, denn je. Man 
verzeihe uns ein ganz konkret ausgefiihrtes Beispiel ais 
eigenen Versuch, der nur das aufgestellte Gesetz naher 
erklaren móchte!

Weshalb kónnte man niclit — um eben ein Beispiel auszu­
fuhren — in einer Gelegenheitspredigt, etwa bei einer der schwei- 
zerischen Schlachtfeiern oder am eidgenóssischen Bettag — in der 
man den Gottesgedanken im Vaterlande aus Natur und Geschichte 
entwickelt hatte, ganz einfach und ungesueht zur Lehre von der 
guten Meinung herabsteigen? Wir denken uns z. B. eine exe- 
getisierte Gottespredigt der Natur, d. h. einen vorher ausgefiihr- 
ten popularisierten Gottesbeweis, der in folgenden Gedanken aus­
klingt, welche mitten ins moderne Leben eindringen móchten: — 
Gott steht mitten unter euch: Es leuchtet, es spricht, 
es donnert und halit der Gottesgedanke durch das 
Vaterland. Unus est Altissimus Creator omnipotens. 
(Eccli. 1, 8.) Einer ist der Hochste, der Allmachtige, der 
Sehopfer! Wir Schweizer haben doppelt, dreifach Grund und 
Pflieht, den Gottesgedanken hoch zu halten. Was ist unser schones 
Land im HerZen von Europa? Gottes Bilderbuch fiir alle Na- 
tionen aufgeschlagen! Jede Stadt, jedes Land ist stolz darauf, 
wenn es sagen kann: in meinen Museen berge ich einen Raphael, 
™en einen Albrecht Diirer — Kunstwerke ersten Ranges.
Wie freuen sich die Menschen, wenn sie sagen konnen: dieser

ichter, dieser Kiinstler, dieser Held hat unter uns gelebt, unter 
uns schuf er sein Hóchstes, Grósstes. Wie ein Juwel in gol-



75

denem Geschmeide hiitet man das Andenken solcher Manner 
in ihrem Lande. Wie teuer sind euch heute noch die Sieger in 
unsern Freiheitsschlachten? Lebhaft eilt der Gedanke an sie heute 
an diesem Tage durch eure Herzen. — In eure Mitte aber hat der 
Allmachtige selbst seine Meisterwerke gestellt — der 
Alpen Riesendom, der Landschaft Schónheit und Fruchtbarkeit. 
— So ehret diesen ewigen Kiinstler, den Urheber aller Schónheit. 
Schweizer, Eidgenossen, sorget dafiir, dass unser Volk niemals 
der Vorwurf des Taufers treffe: Medius vestrum stetit, quem 
vos nescitis. Mitten unter euch steht er: und ihr kennet ihn 
nicht. (Joh. 1, 26.) Mitten unter euch steht er, der Herrliche, 
Allmachtige, der persónliche Gott, und ihr kennt ihn nicht! Nein, 
Bruder: der Gottesgedanke, den uns das Land so laut yerkiindet, 
mogę jede Faser unseres Wesens durchzittern! Ein Freund 
erzahlte mir einmal, wie er in der Morgenfriihe die Spitze des 
Monte Rosa, des hóchsten Berges im Schweizerland, erklommen. 
Da zerriss der Morgenstrahl die Wolkenmassen. Aufgetan zu 
seinen Fiissen lag das liebe Schweizerland. Vom Hochaltar des 
Landes blickt das Auge nieder selbst auf die hóchsten Firnen 
und der Berge Riesenketten. Da, ais die Sonnenstrahlen in die 
Taler und die Kliifte drangen — und eine unsagbare Herrlich­
keit sich auftat — da — so erzahlte er mir — ergriff mich der 
Gottesgedanke. Ich kónnte nicht anders. Ich brach zusammen 
in die Knie — und betete. Mein Fiihrer aber, ein wetterharter 
Mann, lachelte freundlich, ais ich auf stand: Sie sind nicht der 
erste, der hier oben betet. Harte Manner sah ich hier beten, 
manche Trane in einem Auge stehen, das yielleicht das Weinen 
langst yerlernt! Alban Stolz hat einmal gesagt: es gibt nichts 
Schoneres auf Erden, ais einen betenden Mann. Und es ist 
wahr! Aber eben dazu — zum Beten drangt der Gottes­
gedanke uns mit aller Kraft. Ja, das ganze Schweizerland von des 
Monte Rosas Hochaltar bis zur Steinhalde, an der wir stehen, ruft 
uns machtig zu: Orate fratres! Betet Bruder! Was tut der 
Menseh, der Mann, wenn er betet? Im Bewusstsein seiner Kraft, 
mit hellem Aug und friscliem Herz bekennt er: jede Faser an 
mir ist Gottes Eigentum. Jeder Herzschlag ist ein Geschenk 
von ihm. Mein ganzes Wesen schreit nach Gott dem Herrn. 
Wie schon ist es, wenn der Mann, wenn der Arbeiter mit der 
schwieligen Hand am friihen Morgen mit dem Kónig David 
spricht: Deus, Deus meus ad te de luce yigilo: Gott, mein Gott 
zu dir erwache ich mit dem Morgenlicht! (Ps. 62, 1.) Eructayit 
cor meum yerbum bonum: ego dico opera mea regi. (Ps. 44, 1.) 
Ein gutes Wort hol ich aus meines Herzens Tiefe: mein Tage- 
werk weih ich dem Kónig — Gott namlich, der auch in unserer 
Republik — ein Kónig ist. Nicht wahr, es ist etwas Merkwurdiges, 
etwas Grossartiges, wenn durch unsere Drahtleitungen yerborgen 
und geheimnisvoll die elektrische Kraft dahin stromt: hier be­
wegt sie eine Maschine — dort einen riesigen Betrieb — jetzt 
schafft sie Bewegung, jetzt Warme, jetzt Licht in dunkler Nachte
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— hier erleuchtet sie glanzende Palaste, dort im einfachen 
Fabriksaal hilft sie zur praktischen, edlen Arbeit. Und doch 
ist es eine Kraft in ungezahlten Formen. Solch eine Kraft, 
Geliebte, aber hoherer geistiger Art — ist der Gottes­
gedanke — das Gebet zuGott — die gute Meinung, die 
Gebetsmeinung, die aus dem Gottesgedanken sprosst, die das 
ganze Tagwerk dem hochsten Konig weiht. Der Priester spricht 
oft am Altar das grosse Wort: per omnia saecula saeculorum 
Von Ewigkeit zu Ewigkeit. Aber auch der Taglohner am Strassen- 
graben — die letzte Fabrikarbeiterin in dumpfem Saale — der 
Senn auf hoher Alm, sie konnen sagen: per omnia saecula sae­
culorum. Ich arbeite — fiir die Ewigkeit. Auch mein Tagwerk 
ist ein Werk zu Gottes Ehre: ego dico opera mea regi: Mein 
Werk dem Kónig! Erwecket jeden Morgen diese gute Meinung!

Gliicklich das Land, in dem so der Gottesgedanke den 
Arbeitsmorgen des Staatsmannes, des Arztes, des Geschafts- 
herrn, des Arbeiters, der Mutter und der Magd yerklart — wie 
das Morgenrot den Alpenfirn! Gliicklich das Volk, durch das 
wie ein elektrischer Strom die herrliche Meinung flutet: Wir 
geben Gott dte Ehre, wir weih’n das Tagwerk Gott dem Kónig!1)

b. Der Prediger iibertreibe nicht bei den An­
wendungen und Vorschlagen. Er hutę sich vor der 
unyerstandigen Gewohnheit mancher, welche kaum jemals 
eine ethische Forderung aussprechen konnen, ohne sie 
zu hoch zu spannen. Alban Stolz bemerkt hiezu: man 
richte doch die Feuerspritze nicht nach der obersten Spitze 
der Flamme; man fiihre nicht Kanonen auf, um Spatzen 
zu schiessen. Hier findet ein tieferes Studium der 
Ideal-Moral und der Kasuistik die goldene Mitte.

c. Der Prediger bringe praktische Anwen­
dungen durch die ganze Predigt. Es ist ein aus 
schablonenhafter Behandlung gewachsener Irrtum, dass 
die Lehre den I. Teil und die Nutzanwendung den II. Teil 
der Predigt erfiillen miisse. Das mag dann und wann 
recht praktisch sein: doch ist es keine empfehlenswerte 
Wendung, wenn der Prediger, nachdem er eine halbe 
Stunde gepredigt hat, sich endlich einfallen lasst und 
es gar noch schiilermassig ausspricht: «Ich komme jetzt 
zur Nutzanwendung.» Eine solche mechanische Doktrin

’> Der Gottesgedanke hn Vaterland: Predigt, gehalten an der Nafelser 
Schlachtfeier 1901, von A. M. (Glarus, Druckerei des <Glarner Volksblatt» 1901. 
•S. 7 ff.)
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ist der Tod der Predigt. Die Anwendung trete da ein, 
wo Stoff und Zweck darauf hinaus drangen. Man uber­
lade aber auch die Predigt nicht mit Nutzanwendungen. 
So ist es z. B. sehr unangezeigt, innerhalb eines dog­
matischen Beweises selbst allerlei Nutzanwen­
dungen einzuflechten, indem so die Klarheit des 
Beweises gestórt wird. Die Anwendungen in einer 
exegetischen Homilie kónnen yielfach recht kurz 
sein; am Schlusse der Homilie, oft auch am Ende 
eines in der Homilie selbst liegenden Abschnittes 
strome und flute aber alles in eindringliche 
Zentralanwendungen, auf welche schon die ganze 
Homilie yeranlagt war. Trotz des oben ausgesprochenen 
Tadels uber eine mechanische Methode gibt es doch auch 
Themata, die man treffend in einen mehr lehrhaften 
und einen praktischen Teil scheidet. Man yergleiche 
beispielsweise einige paulinische Briefe etwa mit Zuhilfe- 
nahme der trefflichen Skizzen in Kaulens Einleitung in 
das N. T. Es gilt eben auch hier das Wort der Schrift: 
«Der Buchstabe tótet, der Geist ist es, der lebendig macht.* 
(2. Cor. 3, 6.)

d. Der Prediger wiederhole in immer neuen 
Formen dieselben wichtigen, praktischen An­
wendungen: er sei auch hier wieder nach dem Worte 
Christi der pater familias qui profert de thesauro suo 
nova et vetera!

e. Der Prediger yerflechte mit seinen Anwendungen 
die ethische Zeichnung, d. h. geschickte Bilder des mensch­
lichen Tuns und Lassens, wie es im Volke sich findet, mit 
taktyoller Verwertung jener kleinen Umstande und Zuge, 
die scharf und treu Menschencharaktere und Menschen­
herzen zeichnen. Vergleiche hiezu z. B. die ethischen 
Zeichnungen des Heilandes von den Heuchlern, Matth. 23, 
13; von gefiihl- und lieblosen Reichen in der Parabel vom 
reichen Prasser und dem armen Lazarus, Luc. 16, 19 ff. 
Beachte dort die Akzidentien, z. B. die so trefflich illu- 
strierenden «leckenden Hunde* u.s.f. Musterhafte ethische;
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Zeichnungen finden sich namentlich auch bei Chryso­
stomus, Augustinus, Berthold v. Regensburg, Bourdaloue, 
Massillon, Franz v. Sales, Segneri, Sailer, Kolmar, Forster, 
Ketteler, P. Abel, Alban Stolz. Die ethische Zeichnung 
sei nicht gesucht und maniriert und nie iibertrieben, 
damit nicht ein jeder sich sagę: es geht mich nichts an. 
Sie sei auch nicht zu langatmig, so dass sie ganze Teile, 
ja beinahe die Predigt selbst verschlingt: Mittel zum 
Zweck — nicht Selbstzweck! Der Redner darf sich nicht 
in seine eigenen Zeichnungen verlieben! (Vgl. Schleiniger, 
Muster des Predigers, S. 78 ff., 149 ff.)

Art. V.
Die praktische Volks- und Menschenkenntnis.1)
Alles was wir iiber die Wege zur praktischen Predigt, 

also iiber die praktische Themawahl, die praktische 
Zweckfixierung und die praktische Ausfiihrung 
gesagt haben, wirkt nur auf dem Hintergrund echter 
Menschenkenntnis: der Prediger muss das Menschenleben, 
das Volksleben und vor allem das Menschenherz in seiner 
vitalen Beziehung zu Christus in der Kirehe kennen gelernt 
haben. Diese Kenntnis erwirbt sich der Prediger durch 
passenden Verkehr mit dem Volke, durch Verkehr 
mit den Familien, durch die Krankenseelsorge/ 
Vereinsseelsorge, durch die Arbeiten der Kinder- 
seelsorge, durch tausend Faden, die ihn mit dem 
Volksleben verkniipfen, im Beichtstuhl, der eine 
wahre Predigerschule ist, im Studium des eigenen 
Herzens: da die eigene Aszese auch eine Hochschule fiir 
die praktische Predigt ist. Kluge Beachtung der Gefahren 
und Verfuhrungen fur das Volksleben und die Gebildeten 
in der Jetztzeit, Aufmerksamkeit auf Literatur und Kol- 
portage, auf die Zeitungsangriffe und die óffentliche 
Meinung helfen weiter. Verstandige Reisen und na­
mentlich der vertraut,e Verkehr mit praktischen 
Seelsorgern liefern dem Prediger neue Beitrage zur

*) Vgl. auch S. 65.
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Welt- und Menschenkenntnis. Wer ais Priester Christi 
Welt- und Menschenkenntnis im edeln Sinn des Wortes 
besitzt, wird sich des Volkes erbarmen, seine 
Schaden und Sunden entdecken und empfinden; 
jedoch nicht ais einseitiger Schwarzseher das 
Volksleben rucksichtslos und unverniinftig ohne 
pastoralkluge Unterscheidung verurteilen.

Wir erinnern auch noch an die Lekture guter Volks- 
scliriftsteller, bei denen wir fiir pastorale Welt- und 
Menschenkenntnis vieles lernen konnen.

Damit haben wir unsere homiletisehe Betraehtung 
iiber die praktische Predigt, die eben praktisches 
ubernaturliches Leben und Fortschritt in diesem Leben 
wirken soli — im allgemeinen — und hinsichtlich Gegen­
standswahl, Zweckfixierung und Ausfiihrung im 
besonderen gezeichnet. Wir besprechen jetzt ein zweites 
Grundgesetz.

II. Abschnitt 
Die populare Predigt.1)

A. Die Predigt gilt dem christlichen Volke; eben 
deswegen muss sie auch fur das Volk yerstandlich, 
ja sogar leicht yerstandlich sein. Der Prediger wendet 
sich in selteneren Fallen auch ausschliesslich an besondere 
Stande und Klassen: dann sind diese allein massgebend. 
Meist predigt er der Gesamtheit der christlichen Gemeinde. 
Es ist recht wichtig, dass gegeniiber einer sehr gemischten 
Zuhorerschaft einzelne Momente der Predigt 
mehr fiir diese, andere mehr fiir jene Klassen 
berechnet werden. So werden die Prediger in 
einer Stadt, in einem grossern Industrieort, in Arbeiter- 
zentren die gebildeten Kreise, oder lebhaft nach Bildung 
ringende Volksschichten besonders beriicksichtigen 
miissen. Der Prediger muss ja einen yitalen Verkehr

x) Literatur: Alban Stolz, Homiletik oder Anweisung, den Armen 
das Eyangelium zu yerkunden, bes. S. 181 ff. und 202 ff. Dr. Jung­
mann, Theorie, I. Bd. S. 154 ff. Schleiniger, Predigtamt, n. 138 ff. 
(S. 386 ff.), n. 148 ff. (S. 409ff.), n. 22 ff. (S. 91 ff.).
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mit allen Zuhórerklassen unterlialten. Alles soli aus 
dem Leben und fur das Leben spriessen. Schon deshalb ist 
ein sklavisches Kopieren der Vorbilder der Todesstoss 
ins Herz der Popularitat. — Es darf und soli also 
eine und dieselbe Predigt Gedankengange fiir 
das schlichte Volk und einzelne Ausfuhrungen 
fiir Gebildete in sich bergen.

Der Grundton der Predigt aber, die Predigt ais solche, 
muss fur das Volk, fur die Gesamtheit der christlichen 
Gemeinde berechnet sein. Auch der Gebildete bringt edler 
Popularitat durchschnittlich volles Interesse entgegen.

Diese Gedanken fiihren uns von selbst zum Begriff 
und zur Definition der Popularitat. Die Predigt 
ist popular, wenn sie fur das gesamte Volk 
verstand 1 ich, ja sehr leicht verstandlich und 
eindringlich ist und fiir keine Schichte der Zu­
hórer abstossend wirkt.

B. Das zweite Grundgesetz der geistlichen Beredsam­
keit heisst also: predige popular! Das folgt:

a. Aus der Natur der Sache: «At ego otiosum ser­
monem dixerim, quem auditor suo ingenio non intel- 
ligit.*1)

b. Aus kirchliehen Vorschriften: Die Konzilien und die 
Rundschreiben der Papste betonen immer die Popularitat 
der Predigt. Das Tridentinum hebt namentlich hervor, dass 
die Predigt der Fassungskraft (capacitas) des Yolkes ent- 
sprechen und deshalb in leichtverstandlicher, angenehmer 
und fliissiger Sprache gehalten werden soli: *cum brevi- 
tate et facilitate sermonis.P2)

Pius IX. richtet in seiner ersten Enzyklika «Qui 
pluribus» folgende Mahnungen an die Prediger des 
Erdkreises: «Ut .... sanctissimae nostrae religionis dog- 
mata ac praecepta . . . : gravi ac splendido orationis 
genere populis clare, aperteąue enuntient.* Sehr 
interessant schrieb (1894) hieriiber die S. C. Epp. et Reg.

J) Quintilian, Instr. orat., 8 o. 2.
2j Trident. Sess. V c. 2.
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in einer Enzyklika an die italienischen Bischófe und 
Priester (n. 4—6).

Das populare Element gestaltet die Predigt zu einem 
vollen eigentlichen Wechselnerkehr zwischen Prediger und 
Yolk, zu einer Art virtueller Konversation. Es muss dem 
Prediger daran liegen, dass das Volk mit ihm Lehrpunkt 
um Lehrpunkt, Beweis um Beweis erwagt, durchlebt und 
sich zu eigen macht. Der Prediger muss bei schwierigern 
Beweisfiihrungen wie ein menschenfreundlicher Berg- 
fiihrer zuriickblicken, ob die Seinen nachkommen, des­
halb Ruhepausen, Riickblicke, Ausblicke und Wieder­
holungen veranstalten!

In Bezug auf die Vorsatze und die Lebenserneuerung 
soli der Prediger und das Volk gleichsam ein Herz und 
eine Seele werden. Das Gegenteil ist der Fali, wenn der 
Prediger in abstrakten und hohen Regionen schwebt, in­
des die Zuhorer teilnahmslos tief unten sitzen: Testis 
enim mihi est Deus, ąuomodo cupiam omnes vos in vis- 
ceribus- Christi.ł)

c. Die Wichtigkeit der Eigenschaft der Popularitat fiir 
die Predigt bedingt auch die Wichtigkeit der Mittel, durch 
welche man sie erringt. Wir nennen hier kurz die fol­
genden Mittel, welche in den praktischen Uebungen un­
mittelbar zu yersuchen sind:

1. Eigenes klares und tiefes Verstandnis der Theo­
logie schafft Popularitat. Wer ein popularer Prediger 
werden will, muss vor allem in Dogmatik und Morał 
klar und tiichtig geschult sein. Gerade wenn der 
Predigei' irgend ein Dogma, eine Morallehre oder einen 
Abschnitt der III. Sehrift gewissenhaft und ohne Phrasen 
popularisieren will, fuhlt er es oft selbst am meisten, 
dass sich da und dort noch Unklarheiten und Lucken in 
seinem eigenen Wissen finden. Destuii soli man bei 
seinen Predigten Dogmatik und Morał des óftern zu 
Ratę ziehen. Wir empfehlen auch hier wieder Werke, 
welche die Mitte halten zwischen der streng wissenschaft-

b Philipp. 1, 3 ff., 23-26; 2, 17—18; 4, 1.
6
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lichen Art und dem derbern Volkston; so nochmals Willmers 
Religionshandbiicher, Meschlers Schriften, z. B. Pfingst- 
gabe, Leben Jesu, Segurs und Wetzels religiose Schriften, 
gute katechetische Predigten. Von solchen soliden Werken 
lasst sich dann leicht der Weg zur eigentlichen Volks- 
tiimlichkeit der Predigt bahnen, welche durchaus nicht 
alle der genannten Werke schon besitzen.

2. Der Seeleneifer ist der wahre Schópfer der 
Popularitat. Er will ja um jeden Preis das Volk fiir 
Christus gewinnen und wird ebendeswegen nie miide, 
neue Wege und neue Methoden sich zu erringen, um den 
Zuhórern nahe zu kommen. Man darf deshalb in voller 
Wahrheit sagen, dass der Seeleneifer ein wahrer Schópfer 
volkstiimlicher Beredsamkeit ist. Die Selbstzufriedenheit 
aber ist ihr grosser Feind! (Vgl. die Ausfuhrungen iiber 
den Geist der Liebe, S. 45.)

3. Die methodische Lekture ausgewahlter Volks- 
schriftsteller — die Feder in der Hand — ist eine vorziig- 
liche Schule der Popularitat. Von popularen Volks- 
schriftstellern und Volkspredigern kann der prak­
tische Seelsorger vieles lernen. Doch darf man nicht, wie 
es oft geschieht, ihre Schwachen nachmachen, noch die 
Eigenart sklavisch nachahmen: «Wie er sich rauspert, wie 
er spuckt, haben sie richtig ihm abgeguckt!* Bei der homi­
letischen Lekture religióser Volksschriftsteller aller Zeiten 
und namentlich auch der modernen Zeit beachte die 
folgenden Gesichtspunkte:

a. Man frage sich: worin liegt die Kraft des 
Gedankens und der Form bei einzelnen Stellen, die 
einen besondern Eindruck auf uns machen, und in denen 
der Schriftsteller unserm Denken und Fiihlen besonders 
nahe kommt? Was zieht das Volk an in den Gedanken, 
in der Sprache, im Satzbau?

b. Welche Stellen konnten in einer Predigt an­
gewendet werden fiir die Beschreibung eines Dogmas, 
fiir die eindringliche Betonung eines Gebotes u. s. f.? 
Welche Ausfuhrungen des Schriftstellers passen nicht



83

fiir eine Predigt, weil sie zu wenig religiose Ideen 
y iedergeben, weil sie zu sehr dem Unterhaltungstone sich 
nahern, weil sie zu breit sind, weil sie dem richtigen Takte 
des Predigers widersprechen ? Was passt wohl fiir diesen 
oder jenen heryorragenden Volksprediger, aber nicht fiir 
mich ? Diese Frage haben sich namentlich jiingere Prediger 
zu stellen! Es ist taktlos und abstossend, wenn jungę Pre­
diger sich in gewissen «popularen» Derbheiten gefallen. 
Es passt nicht alles fiir jedes Alter und Temperament!

c. Man stelle sich in seinem angelegten cornu copiae 
populare Stellen iiber einzelne wichtige Be­
griffe, z. B. Glaube, Gnade, Kreuz, Tod, Nachstenliebe, 
Gerechtigkeit u. s. w. zusammen oder notiere ihre Fund­
orte! (Reiche Schatze bei Stolz und Wetzel!)

d. Man yergleiche populare Schriftsteller und Pre. 
diger nach ihrer Eigenart und wahle sich yielleicht 
den einen oder andern eine Zeit lang, jedoch nicht zu 
sklavisch und nicht zu ausschliesslich ais Vorbild. So 
konnte man z. B. von Chrysostomus populare Exegesen 
lernen; von Augustinus lebhafte, unmittelbar den Zu­
horer interessierende und spannende Behandlungen selbst 
der schwierigsten dogmatischen Begriffe (vgl. z. B. den 
Anfang des Tractatus in Joannem!), ebenso homiletisehe 
Exegesen der Worte des Heilandes. Von Bourdaloue lernt 
man die ins einzelne gehende und alle Irrwege auf- 
deckende Morał, namentlich auch im Liehte der grossen 
Gedanken der Hl. Sehrift; von P. Roh die populare 
Apologie vor den Volksmassen; von Ketteler die bundige 
Kraft der Beurteilung des Volkslebens im Liehte des 
Christentums; von P. Abel die packende, unmittelbar 
praktische Behandlung der grossen katholischen Pfliehten, 
ebenso der gesamten katholischen Weltanschauung iń 
trefflichen Stammkatechesen; von Alban Stolz die tief- 
eingreifende, psychologische, unmittelbar in die innerste 
Seele dringende Anwendung, ganz besonders die prak­
tischen Wege vom Dogma ins yolle Leben; von v. Ah die 
geistreiche uberraschende Auffassung von Geschichte und
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Leben in praktischer Momentbeleuchtung, von Wetzel die 
einfache, packende, solide religiose Aufklarung.

4. Quelle und Vorbild der popularen Predigt ist 
aber vor allem die Heilige Schrift.

Die Hl. Schrift enthalt zwar viele Stellen und Zu­
sammenhange, die eines eingehenden Kommentars be­
durfen. Es liegt das sogar im Piane Gottes selbst. Im 
grossen und ganzen aber ist dennoch die Hl. Schrift das 
popularste religiose Buch, das es gibt. Sie zeigt uns namlich 
die Religion und die Offenbarung nicht nur ais gross­
artiges System, sondern auch ais Tatsache, die mitten 
im Leben steht, konkret, unmittelbar, gleichsam in Fleisch 
und Blut und mit allen Farben und Wellen des Gemuts- 
lebens, das sie erfasst. Sie ist das inspirierte Wort 
Gottes in popularer Form. Wir heben die folgenden 
Momente popularer Beredsamkeit der Hl. Schrift hervor:

a. Die uberwaltigend^ Kraft der Idee. Man yergleiche 
etwa die kraftyolle populare Darstellung des Gottes- 
begriffes in der Heiligen Schrift, so bei Isaias durch 
das ganze Buch; uberwaltigend ist z. B. der Vergleich 
zwischen Gott und der Welt bei Isaias c. 40. Aehnliches fin­
det sich bei Baruch: Man lese z.B. die einschlagige Lektion 
am Karsamstag. Weltbekannt ist die Kraft und Schón­
heit des Gottesgedankens in den Psalmen, vgl. Ps. 49:
Deus deorum, und Ps. 138, 9 ff.

Wir fiigen eine kurze Anleitung zu praktischen 
Arbeiten bei. Man lasse einmal die iiberwaltigende Kraft 
des Gottesbegriffs auf sich wirken, wie ihn Isaias 40,10 ff. 
entrollt! «Siehe, der Herr, Gott wird kommen und sein 
Arm wird herrschen .... Wie ein Hirte wird er seine 
Herde weiden und in seinen Arm die Lammer fassen 
und auf seinen Schoss sie heben .... Wer mass (wie 
er) mit der hohlen Hand die Wasser und wog die Himmel 
mit der Spanne ab? Wer wiegte wie auf drei Fingern 
der Erde Wucht und wog nach dem Gewichte Berge und 
Hiigel auf der Wagę? Wer hat dem Geist des Herren 
helfen miissen? Wer war sein Ratgeber und zeigte ihm
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die Wege? .... Siehe, die Vólker sind vor ihm wie der 
Tropfen am Eimer und wie ein Sonnenstaubchen auf 
der Wagę: siehe die Weltmeerinseln — wie armseliger 
Staub. Und des Libanons Waldkronen reichen nicht aus, 
um ihm ein Brandopfer anzuzunden — all sein Wild 
nicht fiir Schlachtopfer an ihn!» Man beachte dabei, 
dass gerade die moderne Naturwissenschaft, die Fort­
schritte und Entdeckungen der Neuzeit gleichsam ein Kom 
mentar zu solchen Versen werden. Da und dort etwas 
modern exegetisiert, zeichnen dergleichen Stellen in der 
Predigt gerade gegeniiber dem heutigen Geschlecht den 
Gottesbegriff mit einer siegreichen Kraft und Ueberlegen­
heit, der nicht widersprochen werden kann. Es ist sehr zu 
bedauern, dass die Prediger durchschnittlich nicht mehr 
die unwiderstehliche Kraft der Gottesidee und der sie tra- 
genden Sprache aus der Bibel schópfen. Man sagę nicht: 
diese Bilder sind zu hoch! Durchaus nicht! Wenn der 
Grundton der Predigt klar, durchsichtig, virtuell konver- 
satorisch ist — so folgt ein grosser Teil des Volkes solchen 
Aufstiegen zu den erhabensten Hohen des Gottesbe­
griffes. Man yergleiche zu der eben zitierten Stelle noch 
Job 38, 2—23, oder Psalm 138, 9: Quo ibo a spiritu 
tuo? et quo a facie tua fugiam? Si ascendero in coelum, 
tu illic es; si descendero in infernum ades. Sie sumsero 
pennas meas diluculo et habitayero in extremis maris: 
etenim illuc manus tua deducet me et tenebit me dex- 
tera tua! (Gottes Gesetzen, Gottes Gegenwart entlauft 
niemand. Ueberall legt Gott seine Hand auf den Menschen. 
Ueberall halt ihn Gottes Rechte, die schafft, erhalt, be­
fiehlt, bindet, schirmt, heilt, schiitzt und straft!) Wenn 
man solche Stellen liest, durchdenkt, durchbetrachtet, aus­
wendig lernt, zusammenstellt oder in ihren pragnantesten 
Begriffen yolkstumlich exegetisiert, so konnte man Themata 
— wie Gottes Allmacht und Allgegenwart — der Sehopfer 
und das Geschopf — Anbetung Gottes in einer gerade­
zu iiberwaltigenden Popularitat siegreich durchfiihren. 
Mit solchen Ausfuhrungen yerbinde man gut erklarte
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theologische Definitionen, z. B. der Anbetung, der Furcht 
Gottes, der Religion oder Gedanken aus dem «Fundament» 
der Ignatianischen Exerzitien. Oft geben Traktate und 
Thesen grósserer Dogmatiken, z. B. von Hurter, Scheeben, 
Heinrich eine iiberraschende Auswahl solcher Kraftstellen 
unter einer Zentralidee, die nur noch der betrachten­
den Vertiefung und Exegese bedurfen. Wie fruchtbar 
wird endlich ein Geistlicher seine Mussestunden ver- 
wenden, wenn er z. B. wieder einmal den Propheten 
Isaias durchliest, den lateinischen, deutschen oder heb- 
raischen Text vergleichend, nur um in hl. Ehrfurcht das 
volle majestatische Gottes- und Erlóserbild dieses Schrift­
stellers in seiner siegreichen Ideenkraft zu betrachten und 
in sich aufzunehmen! Deutsche Isaias-Kommentare z. B. 
von Knabenbauer wurden ab und z u eine solche Arbeit, 
die sich aber nicht zu sehr in die Einzelheiten verlieren 
darf, fruchtbar unterstiitzen. Leider betrachten viele 
dergleichen Studien ais zu schwer; — und doch werden sie 
leicht und angenehm, wenn man einmal den Schliissel 
dazu gefunden hat. Oft genugt schon die Lekture der 
Texte mit Zuziehung einiger Skizzen oder kurzer Er­
klarungen, wie sie etwa der Kommentar von Loch und 
Reischl bietet. Wir betonen bei dieser Gelegenheit neuer­
dings den ungemessenen Nutzen indirekter Predigtvor- 
bereitung. Wer immer nur von den abgeleiteten Bachlein 
der Predigtbucher trinkt, dringt nie zu den geheimnis- 
vollen Quellen jener phrasenlosen und doch wieder so hoch- 
erhabenen Popularitat vor, die nirgends unter der Sonne 
ais eben in den Tiefen der heiligen Schriften sprudeln.

Hieher gehórt auch die Kraft der Antithese. Beachte 
z. B. Israels Not und messianische Rettung: Is. c. 10
u. 11. Man lese c. 10, 26—36: Israels entsetzliche Not. 
Man halt gleichsam den Atem an bei der Schilderung 
des steigenden Wehs. Jetzt naht das Verderben Jerusalem. 
Da (v. 33) zerschlagt der Herr der Heerscharen die 
furchtbare Feindesmacht wie ein einzig Kriiglein, das 
man gegen den Felsen schmettert — ein ganzer Wald von
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Feinden wird niedergeschlagen und ein ganzer Libanon 
von Angreifern stiirzt. Wer aber ist dieser Herr der 
Heerscharen? Es ist (Kap. 11) das Reis aus der 
Wurzel Jesse, das milde, liebe Heilandskind. Wie kónnte ein 
Weihnachtsprediger diese Bilder nachahmen und zum Teil 
gebrauchen! Er zeigt die von Liige, Siinde, Satan, Not 
und Tod verfolgte Welt — bis zum aussersten kommt 
es (abundavit delictum); da zerschlagt plotzlich der All­
machtige Satans Macht wie einen Krug, den man gegen 
einen Felsen schleudert. Wie? Das góttliche Weihnachts­
kind ist da: voll Wahrheit und Gnade und Menschen­
freundlichkeit — ein Reis aus dem Wurzelstocke Jesse — 
eine Blume aus seiner Wurzel. Ais Gott kann es alles 
wieder gutmachen. Ais Mensch will es fiir uns eintreten. 
Ein ganzes Waldesdickicht von Irrtum wird niederge- 
hauen — ganze Hochgebirge von Sunden werden abge­
tragen. — Eine Antithese, die nirgends ihresgleichen 
findet, ist der Sturz des stolzen Kónigs von Babylon bei 
Isaias 14, 4—21! Insbesondere beachte man aber die 
grossartigen Antithesen des Eyangeliums in den Reden 
des Heilandes: vgl. z. B. die Lehre des Heilandes iiber 
Todsunde, nachste Gelegenheit und Aergernis etc. si . . . . 
oculus tuus scandalizat te erue eum etc. (Matth. 5,24.) Solche 
Antithesen soli man exegetisieren und popularisieren!

Endlich erinnern wir an die geheimnisyolle Kraft des 
yirtuellen Pathos in der III. Sehrift, vgl. z. B. in Balthasars 
Vision und Strafe, Daniel c. 5. Bekannt ist die markige 
Kraft des Gebetes in den Psalmen und anderen Gebeten 
der Hl. Sehrift, z. B. im Canticum des Moses, im Gebet 
Salomons bei der Tempelweihe u. s. f.

b. Die Unmittelbarkeit der dargestellten Ideen. Die 
Hl. Sehrift weiss uns Ideen, Tatsachen und Forderungen 
mit solcher Lebhaftigkeit, Unmittelbarkeit und edler 
Naiyitat vor die Augen zu stellen, ais hatten wir alles 
miterlebt, ais wiirde alles nur uns allein angehen. «Die 
Hl. Sehrift ubertrifft Homer, Xenophon und Platon an 
Naiyitat, Lebhaftigkeit und Grósse. Nie kam Homer an
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Erhabenheit den Lob- und Dankgesangen der Heiligen 
Schrift auch nur nahe . . . ., nie erreichte eine grie­
chische oder lateinische Ode den Schwung der Psalmen. 
So ubersteigt z. B. der Psalm 49: Deus Deorum Dominus 
locutus est, alle menschliche Einbildungskraft. Nie kam 
weder Homer noch ein anderer Dichter einem Isaias 
gleich, wenn er die Majestat Gottes beschreibt, vor dessen 
Augen die Reiche nur ein Sandkorn sind, die Vólker ein 
Tautropfen, der am Grashalm zittert, ein Sonnenstaub- 
chen auf der Wagę, ein Zeit, das man heute errichtet 
und morgen wieder abbricht (nach Fenelon III: Dialog 
iiber die Beredsamkeit). Einem eingehenderen Studium 
sind Stellen zu empfehlen wie Isaias, Kap. 40, 15—17 
(Gott und Welt), — Kap. 24 (Macht Gottes), — Psalm 49 
(Deus Deorum Dominus) und Job 38, 2— 33 (Gottes 
Majestat ais Schópfer) — Job 39, 19—30 (Gott schafft 
die Ungeheuer spielend: Schilderung Behemoths und 
Leyiathans: was will der kleine Menseh mit Gott rechten? 
— letztere Stelle siehe in schoner Uebersetzung bei B. Weite: 
Das Buch Job, ausziiglich mitgeteilt und besprochen bei 
Baumgartner, Weltliteratur, I pag. 27 ff.). Wir empfehlen 
auch sehr zur diesbeziiglichen Lekture: Jungmann, Geistl. 
Beredsamkeit, II. Bd. pag. 951 ff., und die dortigen Zitate 
aus Fenelon, auch I. Bd. S. 387 ff., Hettinger, Aphorismen: 
Einzigkeit der Hl. Schrift, S. 222 ff., Augustinus, De 
doctrina christ., 4 c. 6 n. 9, 10, bes. Schleiniger, Predigt­
amt, Beredsamkeit des Alten Testamentes, n. 21 ff. S. 81 ff.

c. Klassisches Mass und Einfachheit. Bei aller Gross- 
artigkeit herrscht in der Hl. Schrift immer wieder ein 
weises Mass, eine iiberraschende Einfachheit, aus der oft 
das virtuelle Pathos nur um so iiberwaltigender hervor- 
leuchtet. Vergl. z. B. die Eyangelien und vor allem die 
Passionsgeschichte.

d. Die Eindringlichkeit der Ideen und der Worte unter 
den damit nerflochtenen Umstanden. Man betrachte unter 
diesem Gesichtspunkte die grossen Offenbarungen Christi 
in ihrem Zusammenhang und in ihrer planvollen
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Verknupfung mit den einzelnen Umstanden. Ais 
Beispiel diene das Bekenntnis Petri in Casarea Philippi und 
die Verheissung des Primats (Matth. 16): Petrus bekennt, 
was Christus ist; Christus verheisst, wer Petrus sein wird. 
Man beachte alle einzelnen Umstande und den ganzen 
Zusammenhang! Hieher gehórt auch die gleich darauf 
folgende, iiberraschende Antithesis: die erste Ver- 
heissung des Leidens Christi mit dem Worte an Petrus: 
«vade retro Satana», nachdem der Heiland kurz vorher zu 
ihm gesagt hatte: «Beatus es Simon, Bar Jona.» Im Glauben 
an den Gottessohn erscheint Petrus bis zum Himmel er­
hoben («selig bist du>): ohne Verstandnis fiir den lei­
denden Menschensohn sinkt er sofort wieder tief, sehr tief: 
ja redet, ohne es zu wissen, die Sprache des Satans, 
der das Erlosungswerk verhindern wollte («Hinweg von 
mir, Satan»). So macht uns das Eyangelium die Idee vom 
Leiden und Kreuztragen Christi eindringlich. Mit dieser 
Wirkung begniigte sich aber der Heiland noch lange nicht. 
Er tadelte Petrus scharf. Aber er macht iiberdies grosses 
Auf sehen mit der Tatsache, dass ihm Petrus das Leiden 
ausreden wollte. Er ruft das ganze Volk zusammen. Er 
halt an Apostel, Jiinger und Volk jene erhabene Kreuz- 
predigt: Wenn jemand mir nachkommen will, der ver- 
leugne sich selbst, nehme taglich sein Kreuz auf sich 
und folgę mir nach u. s. f. Dann fiihrt er erst noch 
die drei beyorzugten Junger auf den Berg und mitten 
in der Verklarung reden Moses und Elias — von Jesu 
Ausgang in Jerusalem, von seinem Leiden. Das heisst eine 
Zentralidee popular eindringlich machen, sie durch Worte, 
Umstande, Tatsachen, Dialoge und Unterweisungen kon- 
sequent yerfolgen. Wie liesse sich das alles farbenreich, 
eindringlich und siegreich in einer Predigt iiber das Leiden 
und das Kreuztragen popularisieren! Wie uberwaltigend 
liesse sich aus den eben angedeuteten Materialien z. B. 
ein Teil, ein Punkt gestalten: Wie denkt Jesus vom 
Leiden? Es gibt Prediger, welche meinen, das fiihre 
zu weit, brauche zu viel Zeit, zu viel Schilderung, zu
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viel Erzahlung. Aber warum schildern es denn die Evan- 
gelisten? Doch nicht zur philologischen Zerpfliickung 
einiger Kntiker ? Ein einziger, in der angedeuteten Weise 
mit allen Tatsachen, Antithesen und erklarten Worten 
des Heilandes ausgefuhrter Punkt wirkt mehr ais 13 obli­
gate, schablonenhafte Grunde, die in schulmassiger Lang- 
weiligkeit diirftig aufgeschichtet werden. Wenn es das Volk 
einmal in einer homiletischen, farbenreichen, aber soliden 
und tief empfundenen Erklarung eines eyangelischen 
Abschnittes mit Verstand und Herz erfasst hat: Wie 
denkt Jesus vom Leiden? Wie belehrt er den Petrus iiber 
das Leiden? Was sagt er zu dem armen, geplagten 
Menschenherzen, das so sehr vor dem Leiden erschauert 
— dann werden in schweren Stunden, unter Schicksals- 
schlagen und in der dumpfen Krankenstube diese Bilder 
wieder aufsteigen, ihre Ideen sich davon loslósen und 
wie Balsam in die leidende Seele dringen. Auch die 
Phantasie wird die einmal empfangenen erhabenen Bilder 
und Schilderungen wieder aufs neue entfalten, Verstand 
und Wille aber unter solch freundlicher Hilfe die Gedanken 
und Worte besser festhalten. Deswegen sind die Evan- 
gelien so geschrieben! Ebendeswegen mussen wir sie aber 
yerwenden und nachahmen. Fur solche Uebungen ist eine 
Evangelienharmonie und ein gutes «Leben Jesu* unent- 
behrlich. Man yergleiche z. B. in J. Lohmanns Eyan­
gelienharmonie (Paderborn, Jungfermann, lateinisch oder 
deutsch), Das Leben unseres Herrn und Heilandes Jesus 
Christus nach den vier Eyangelien, die diesbeziiglichen 
Nummern 90, 91, 92, ais Zusammenfassung der Texte 
von Luc. 9, 15, Marc. 8, 27—29, Matth. 16, 13—19 —: Der 
Gottessohn und sein Stellyertreter. —Luc. 9, 23—27, Marc. 8, 
30—39, Matth. 14, 20—28; 10, 38, 39 —: Der leidende 
Menschensohn und seine Nachfolger. — Luc. 9, 28—36, 
Marc. 9, 1—12, Matth. 17, 1—13 —: Gottesherrlichkeit 
und Leidenserniedrigung auf dem Verklarungsberge.

e. Die Popularitat der Sprache im engern Sinn. Wir 
erwahnen den Reichtum edler, packender, farben-
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reicher Bilder (namentlich im Eyangelium), und 
dann vor allem die entziickende Einfachheit und 
Natiirlichkeit der Erzahlung. Wir fuhren ais Beispiel 
der Erzahlungskunst an: Joseph gibt sich zu erkennen, 
Genes. Kap. 45; das Opfer Abrahams, Genes. Kap. 22; 
die Geschichte des Tobias, namentlich das 11. Kap.; das 
idyllische Biichlein Ruth; Elias und die Witwe von 
Sarepta; III. Kon., Kap. 17; Elias auf Horeb; III. Kon., 
19 u. s. f. Oft yerbinden sich in den bibl. Erzahlungen 
naive Einfachheit und hochste Erhabenheit, so z. B. im
1. Kap. der Genesis. Wir kónnten ais Belege samt­
liche Geschichtsbucher des Alten Testamentes zitieren. 
Einen besondern Reiz besitzen die in die Erzahlungen 
eingeflochtenen Dialoge und der der Bibel eigene 
dramatische Ausdruck innerer Seelenzustande. 
Man lese z. B. die Gesprache zwischen Jesus und Niko­
demus (Joh. c. 3), zwischen Jesus und der Samariterin 
(Joh. c. 4). — Ueberhaupt finden wir eine unuber­
treffliche Erzahlungskunst in den Eyangelien. 
Die Eyangelien sind inspirierte Abrisse der Apostel­
predigt und darum unsterbliche Vorbilder der Erzahlung 
und Schilderung des Lebens Jesu fiir Prediger und Katecheten. 
Von den Eyangelisten mussen auch wir es lernen: die­
selben Tatsachen, dieselben Wunder immer wieder unter 
neuen Gesichtspunkten, unter neuen Zweckgedanken, je nach 
Bediirfnis bald in energisch kraftiger, aber doch immer 
noch farbenreicher Abkiirzung, bald in ausfuhrlicher, 
iiberwiiltigender Schilderung zu erzahlen. Aus dem un­
erschópflichen Reichtum von Beispielen unvergleichlicher 
Erzahlungskunst heben wir hervor: das Eyangelium: 
missus est, Luc. 1. Kap.; — die Erzahlung von der Sama­
riterin am Jakobsbrunnen, — die Schilderung der Offen­
barung Jesu an die Emmausjunger, — die Erscheinung des 
Auferstandenen am See Tiberias.

Die wiederholte Lekture und Betraehtung der Hei­
ligen Sehrift und namentlich der Eyangelien hat unaus- 
bleiblich einen grossen Einfluss auf den popularen Stil und.
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namentlich auch auf die Erzahlungskunst des Predigers. 
— Wir erwahnen zum Schlusse — ais einen weitern Beweis 
fiir die Popularitat der Sprache — die einzigartige Schón­
heit der Beschreibungen und Schilderungen in der Hl. Schrift, 

"yergl. z. B. Ps. 92; Ps. 17; Job c. 38; Is. 11, 6—8. 
Dabei finden wir nirgends eine leere Phrase, einen lang- 
weiligen Uebergang, eine schablonenmassige Wiederholung, 
eine miissige Tautologie, sondern in allem Leben, Geist 
und Kraft. — Vergleiche zum Thema: Bibel und Popu­
laritat neuerdings Jungmann, S. J., Geistliche Beredsam­
keit, II. Bd. S. 951: Die Homilie und die rhetorischen 
Vorziige der Hl. Schrift. — Schleiniger, S. J., Das kirchl. 
Predigtamt, 3. Aufl., Herder, Freiburg, S. 80. Die Bered­
samkeit der Hl. Schrift. — Baumgartner, S. J., Weltliter atur I. 
Bibel und Weltliteratur, S. 3 ff. Die Dichtungen des Alten 
Bundes, S. 16 ff.

5. Die richtige Auffassung des Volksverstandes und 
das daraus gewonnene richtige Sprachgefuhl fur die 
Volksvortrage ist eine wichtige Quelle der Popularitat.

a. Ueber die richtige Auffassung des Volksverstandes 
erinnern wir an einige Gedanken Sailers, die sich in 
seiner Schrift: «Neue Beitrage zur Bildung des Geist­
lichen*, Munchen 1809, I. Teil, pag. 36 (auch abgedruckt bei 
Jungmann, Geistliche Beredsamkeit, I S. 169 ff.), zum 
Teil auch im 1. und 3. Bandę seiner Pastoraltheologie finden.

«. Das Volk hat wenig Begriffe;
d. DasYolkhat durchschnittlich wenig Uebung im

Bilden der Begriffe. Darum muss der Prediger bei 
seinen Lehren und Beweisen das Volk mitdenken und 
gleichsam mitaufsteigen lassen von Beweis zu Beweis. 
Dazu sind gewisse Ruhepunkte, gewisse Riickblicke wie 
bei einer Bergbesteigung nótig.

y. Das Volk kann den Vollinhalt der Begriffe 
nicht leicht auf einmal zusammenfassen. Darum 
muss der Prediger durch Zerlegen derBegriffein inter- 

‘•ossanter, farbenreicher Weise und durch das Wieder- 
•zusammensetzen des Zerlegten nachhelfen. So
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zerlegt man z. B. den Begriff der heiligmachenden Gnade.. 
Sie ist: 1. Ein zweites, himmlisches, góttliches. 
Leben: «denuo nasci» (Joh. 3, 5, 6 ff.), im Gegensatz 
zum Sundentod und dem bloss irdischen, naturlichen 
Menschenleben. — Schildere zur Illustration: Das Kind 
vor und nach der Taufe; den Todsiinder vor und nach 
der Lossprechung. 2. Die heiligmachende Gnade ist eine- 
zweite, himmlische, gottliche Kraft, um den Him­
mel zu verdienen, um nicht bloss menschlich, sondern christ­
lich zu leben, nicht bloss Menschenwerke zu tun, sondern 
himmlische, verdienstliche Werke fiir eine ganze Ewigkeit. 
Man zeige das wieder durch einige Beispiele! 3. Die heilig­
machende Gnade ist geradezu etwas Góttliches in 
uns — «etwas von Gott» — ein Abbild, Eben­
bild góttlicher Eigenschaften — «divinae consortes 
naturae*) (2. Pet. 1, 4).. Gott, der ewig Herrliche, gibt 
uns von góttlicher, himmlischer Herrlichkeit, soweit das 
ein Menseh fassen und aufnehmen kann u. s. f., ebenso 
schenkt Gott der Gerechte, der ewig Schone und Heilige, 
uns von seiner góttlichen Schónheit, Heiligkeit, Gerechtig­
keit. 4. Die heiligmachende Gnade ist Freundschaft 
Gottes mit uns: wir sind also durch sie: Kinder Gottes, 
Bruder Christi, Erben des Reiches Christi. — Dann folgę 
zum Schluss eine energische, praktische Zusammenfassung 
dieser farbenreich erklarten Begriffe in logisch-rheto­
rischer Ordnung: z. B. zweite (ubernaturliche) Geburt — 
zweites Leben — zweite Kraft — zweite Heimat — alles. 
in Gott, bei Gott und mit Gott!

So óffnet man die goldenen Gefasse der dog­
matischen Begriffe und legt ihr Gold und ihre- 
Juwelen in ubernatiirlicher Pracht vor die Augen 
der erstaunten Zuhórer. Dabei darf sich aber nichts 
einschleichen, das bloss Spielerei oder leere Phrase ware. 
Alles sei dogmatische Illustration! Die Dogmatik fiihre, 
die Bibel illustriere durch den Geist Gottes selbst!

In dieser Weise muss der Prediger die Begriffe mit 
Aufwand aller seiner Talente und Gaben unter reichem.
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und reichstem Schópfen aus den Quellen auslegen, nament­
lich die wichtigsten, indem er aus den reinen Schatzen 
der Hl. Sehrift und der Theologie gleichsam die Edel­
steine vor die Augen des Volkes legt: «verbuin tuum 
super aurum et topazion!* So lernt das Volk die Begriffe 
der Religion und ihren Inhalt schatzen: z. B. Gnade, 
hl. Wandlung, Lossprechung, Tugend, Kreuz u. s. f.

J. Das Volk kann eine iiberladene und iiber- 
reiche Rede nicht oder schwer fassen, namentlich 
wenn sie nicht von einem praktischen Zentralgedanken 
getragen ist: «Ein Baum ware schon zu viel, geschweige 
denn ein Wald von Begriffen. Nimm du einen mit Friich- 
ten beladenen Ast und reiche ihn dem Volke dar. Den 
kann es fassen, den uberschauen, den mit nach Hause 
tragen, an dessen Friichten sich laben.» (Sailer.)

e. Im Volke selbst gibt es wieder grosse Abstande 
und auch den Geubtern im Volke fehlt gar oft das helle 
Auge fiir die Angelegenheiten des Heiles.

b. Hinsichtlich des richtigen Sprachgefuhls erinnern 
wir an folgende grammatisch-syntalctische Regeln, zum Teil 
wiederum im Ansehluss an Sailer.

a. Die Grundregel heisst: Kurze Satze bilden und sich 
rastlos in dieser Art der Darstellung praktisch, nament­
lich auch schriftlich iiben, z. B. auch durch Uebersetzen 
aus hóherm popularen Stil in einen Stil mit einfachen 
Satzen, in welchem die Perioden nur dann und wann, 
namentlich bei effektvollen Stellen auftreten, wahrend das 
Ganze sich in der leichten Riistung kurzer Satze bewegt.

/?. Man lóse oft schwierige Abstraktsubstantiva in 
lebendige Zeitwórter oder in eine Folgę kurzer lebhafter 
Satze auf. Anstatt der Wendung: Christus hat fiir uns 
einen Ueberreichtum von Genugtuung geleistet, sagt man 
besser: Wir sind erkauft, nicht mit Gold und Silber, 
sondern durch das kostbare Blut des unbefleckten Lammes 
Gottes. Christus hat alle unsere Sunden mit seinem 
Blute bezahlt. Er hat sie iiberreich bezahlt. Es iiber- 
strómte die Siinde! Da iiberflutete die Gnade noch mehr!
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y. Man ersetze dunkle oder abstrakte Begriffe in 
der Erklarung durch farbenreiche Teilbegriffe in dra- 
matischer Darstellung. So kónnte man z. B. den 
Begriff der Wandlung der hl. Messe popular erklaren, 
indem man dem Heiland selbst die Opfergedanken in 
den Mund legt und zeigt, was Jesus bei der Wandlung 
zum himmlischen Vater fiir uns spricht und tut, wie er 
suhnend, rettend, lebenspendend wirkt, etwa im An­
schluss an die Psalmworte: Aspice pater — et respice 
in faciem Christi tui!

<1. Man vermeide in der Verbindung der Wórter und 
Satze, also in der Satzkonstruktion uberhaupt, alles 
was das Ergreifen des Sinnes erschwert, z. B. anstatt: 
Paulus hat alle Hindernisse, welche ihm Juden und 
Heiden in den Weg legten .... uberwunden, wird der 
Prediger lieber sagen: Paulus hat alle Hindernisse uber­
wunden, welche ... u. s. f., oder: Die Juden machten dem 
hl. Paulus Hindernisse. Die Heiden bereiteten ihm Hinder­
nisse. Paulus hat alle Hindernisse besiegt. Fiir dasHeraus- 
finden unpopularer Harten ist das laute Vorlesen des 
eigenen Skriptums sehr zu empfehlen.

e. In allem suche der Prediger die edle Konver- 
sationssprache in einem moglichst unmittelbaren Ver- 
kehr mit dem Volke, ais hatte er es mit jedem Einzelnen 
zu tun.

6. Naturlichkeit, d. h. die Sprache des christlichen 
Verstandes und Herzens, ist das Geheimnis der Popu­
laritat Dies wird um so eher dann eintreten, wenn der 
Prediger die religiosen Wahrheiten durch die Betrachtung 
in Fleisch und Blut verwandelt hat; wenn ihm die Re­
ligion nicht bloss ein intellektuelles Eigentum, sondern 
ein ethisches Besitztum, Herzenssache und Herzensbedurf- 
nis geworden ist.

Dabei vergesse man nie, dass die Sprache nur Mittel 
zum Zweck ist. Gegenuber einer gesuchten Ziererei, die 
mit diesem Grundsatze in Spannung bleibt, gilt das Wort 
Goethes:
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«Such' er den redlichen Gewlnnl 
Sei er kein schellenlauter Tor!
Es tragt Verstand und rechter Sinn 
Mit wenig Kunst sich selber vor.
Und wenn's euch ernst ist, was zu sagen,
Ist’s notig, Worten nachzujagen?
Ja, eure Reden, die so blinkend sind,
In denen ihr der Menschheit Schnitzel krauselt,
Sind unerąuicklich wie der Nebelwind,
Der herbstlich durch die Blatter sauselt.» ’)

Nachdem wir die Grundfragen erórtert und die 
obersten Grundgesetze geistlicher Beredsamkeit erfasst 
haben, behandeln wir die fur die Predigt so wichtigen 
Quellen der geistlichen Beredsamkeit, die uns etwas langer 
beschaftigen werden.

III. Buch.

Die
QueIIen der geistlichen Beredsamkeit.

Die Quellen der geistlichen Beredsamkeit sollen die 
lebendigen Wasser des Wortes Gottes in die Predigt aus- 
strómen.

Die Hauptfehler der geistlichen Vortrage aber haben 
zumeist ihre Wurzel in eben der Tatsache, dass man nicht 
oder zu wenig aus den lautersten und ersten Quellen 
schópft.

Gewiss ist die Predigtliteratur fiir den Homileten 
von ganz hervorragender Bedeutung. Aber es ware doch 
der Tod der echten geistlichen Beredsamkeit, wenn die 
Prediger nicht vor allem mit den ersten und unmittel­
baren Quellen der Offenbarung vertraut waren. Das 
Schópfen aus den abgeleiteten Strómen bringt nie die 
urspriingliche Frische.

Die Quellen der geistlichen Beredsamkeit sind zum 
grossen Teil die bekannten Quellen der Theologie iiber- 
haupt. Doch darf deswegen die Homiletik nicht mit einigen

’) Vgl. die geistreichen Bemerkungen Jungmanns zu diesem «testimonium 
animae naturaliter christianae*, I S. 182 ff. Vgl. auch S. 181 ff. mit Zitat aus 
Beda Weber.
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diirren Worten dariiber hinweggehen. Es ist yielmehr 
ihre Aufgabe, diese allgemeinen Quellen der Theologie 
ais Quellen der geistlichen Beredsamkeit in ihrer 
diesbeziiglichen Eigenart darzustellen, die Theo­
logen und Prediger damit zu befreunden, ihnen die­
selben lieb und teuer, zuganglich und fruchtbar zu 
machen. Wir halten die Aufklarung iiber diese 
Quellen unter homiletischen Gesichtspunkten, 
sowie die praktische Anregung und Anleitung, 
aus diesen Quellen zu schópfen, fiir eine der 
wichtigsten Aufgaben der Homiletik.

Neben den bekannten Quellen der Theologie kónnte 
man freilich auch noch manches andere Gebiet zu den 
Quellen der geistlichen Beredsamkeit rechnen, z. B. das 
eigene religiose Leben, die seelsorgliche Erfahrung, die so 
notwendige Kenntnis des Volkslebens u. s. f. Das alles wird 
aber besser von andern Gesichtspunkten aus betrachtet. 
Deshalb behandeln wir hier nur das, was in yollem und 
eigentlichem Sinne Quelle des Wortes Gottes und der Ver- 
kundigung des Wortes Gottes genannt werden kann. Wir 
bezeichnen ais Quellen der geistlichen Beredsamkeit:

1. Die Heilige Sehrift.
2. Die Liturgie der Kirehe und die liturgischen Bucher.
3. Die Werke der Kirchenyater.
4. Die Entscheidungen des Heiligen Stuhles und der 

Konzilien.
5. Die wissenschaftliche Theologie.
6. Die aszetische Literatur.
7. Die Predigtliteratur.
Wir handeln iiber diese Quellen in den folgenden 

Abschnitten.

I. Abschnitt.
Die Heilige Sehrift.

Wir sprechen in zwei Artikeln
1. von der Hl. Sehrift ais Quelle der geistlichen Be­

redsamkeit,
7
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2. von der praktischen Benutzung dieser Quelle fiir 
die geistliche Beredsamkeit.

Art. I.
Die Heilige Schrift

ais Quelle der geistlichen Beredsamkeit
Wenn wir die Heilige Schrift die erste Predigtąuelle 

nennen, so verstehen wir dieses Wort in seinem vollsten 
nnd weittragendsten Sinne. Wir betrachten hier namlich 
die Heilige Schrift nicht allein ais den ersten der homi­
letischen «loci», ais einfache theologische und homiietische 
Beweisąuelle. Gewiss ist sie auch das im yollen Umfang 
des Begriffes. Doch sie ist mehr. Sie muss die ganze 
Predigt beeinflussen, nicht bloss ihre Beweise. Sie soli der 
ganzen Predigt Kraft, Salbung, Popularitat, praktisches 
Wesen, Inhalt, Schónheit, Erhabenheit und Sieg yerleihen.

Wir kennen in unsern homiletischen und katechetischen 
Studien keine Thesis, die uns mehr am Herzen lagę, ais eben 
diese. Das ergibt sich schon aus der Natur der Sache und 
dann aus der Beobachtung, dass gar yiele moderne Predigten 
und Prediger an einer homiletischen Auszehrung kranken, nam­
lich — an der ignorantia scripturarum. Da wir von yerschiedenen 
Gesichtspunkten aus und in allen Kapiteln unserer homiletischen 
Studien auf diesen Gegenstand zuruckkommen, da wir es iiberdies 
ais eine Hauptaufgabe dieser Blatter betrachten, das Interesse 
der kiinftigen und wirklichen Prediger immer wieder auf die 
Heilige Schrift hinzulenken, so begniigen wir uns in diesem 
Artikel, die Hauptgesichtspunkte und die wichtigsten Anregungen 
zusammenzustellen.Ł)

i) Literatur: Augustinus, De doctrina Christiana, 4 c. 6 n. 9 II. B. 
11. Kap. § 1 S. 699 c. 7 n. 12. VgL Jungmann, Geistl. Beredsamkeit, II. B. 
11. Kap. § 1 S. 699, u. 13. Kap. § 2 S. 951. Schleiniger, Das kirchliche 
Predigtamt, II. Abschnitt 1. Kap. § 2 S. 77 ff. Hettinger, Aphorismen 
iiber Predigt und Prediger, XII S. 237 ff.; XIII 8. 254 ff.; VIII S. 155 ff. 
Alban Stolz, Homiletik, S. 30 ff., 121 ff., 181 ff. Fenelon, Dialoge iiber 
die geistl. Beredsamkeit, III. Insbesondere vgl. Sailer, Pastoraltheologie, 
I. Bandchen durch das Ganze. Katholik, 39. Jahrg. Jan. 1859, bes. II: Nutzen 
der Hl. Schrift fiir Verwaltung des Lehr- und Predigtamtes. Hist.-pol. 
Blatter B. 59. Bollin, Traitó des ótudes, t. 2 1. 4 ch. 3 (Deutsch: Rollin, 
Ueber die Kanzelberedsamkeit und Schónheit der hl. Schriften, von 
Dr. Schneider, Kassel 1846. Bossuet, De grandiloąuentia psalmorum. 
Audisio, Lezioni di sacra eloąuenza, t. 1 1. 1. Ackermann, Leo XIII 
und die hl. Beredsamkeit.
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Bevor wir zum Beweise unserer Thesis ubergehen, erinnern 
wir noch einmal, dass die katholische Kirehe zwei Glaubens- 
quellen kennt: Sehrift und Ueberlieferung, und dass die Kirehe 
selber es ist, die uns zu diesen Glaubensquellen fuhrt und 
aus ihnen schópfen lehrt. Die Kirehe selbst ist also die leben­
dige reguła fidei und stellt darum auch fiir die Interpretation der 
Heiligen Sehrift ihre leitenden Grundsatze auf, lasst aber dabei 
der eigenen Betraehtung und Anwendung wieder einen weiten 
Spielraum. Wir yerweisen diesbezuglich auf Dogmatik, Apolo­
getik, die biblische Einleitungswissenschaft und machen den 
Homileten namentlich auf die Lekture des grossartigen 
Rundschreibens Leos XIII. iiber die Heilige Sehrift; 
Proyidentissimus Deus aufmerksam. Es ist gerade diese hochste 
Kundgebung wie kaum etwas anderes geeignet, die einzigartige 
Bedeutung der Heiligen Sehrift in yollem katholischen Liehte vor 
die Augen des Predigers zu stellen. Auf dem Hintergrunde 
eben dieser Enzyklika wollen wir die folgende homiletisehe 
Betraehtung und Beweisfiihrung yerstanden wissen.

Unsere Thesis: Die Heilige Sehrift ist die erste 
Predigtquelle, stiitzt sich auf die folgenden Beweisgriinde:

1. Die Heilige Sehrift ist ihrem Wesen und ihrer 
Eigenart nach das vom hl. Geiste inspirierte Buch fiir 
die Prediger.

2. Die Heilige Sehrift ist das Wort Gottes: ent­
halt nicht bloss das Wort Gottes.

3. Die Heilige Sehrift ist eine Summa und ein 
Kompendium der gesamten Offenbarung, wenn sie auch 
nie die alleinige Glaubensąuelle ist.

4. Die Heilige Sehrift ist ein von Gott selbst ent- 
worfenes Bild der Religion ais Tatsache und Ge­
schichte in Fleisch und Blut, voll Leben und 
Farbę, nicht bloss ein abstraktes System.

5. Die Heilige Sehrift ist das Vollbild Jesu Christi, 
das Buch iiber Jesus Christus, welcher das Haupt­
thema der katholischen Predigt ist.

6. Die Heilige Sehrift ist góttliche Pragmatik und 
Padagogik — eine einzigartige Geschichte der 
gottlichen Vorsehung.

7. Die Heilige Sehrift ist eine unerschópf­
liche Quelle zur Bereicherung und Vertiefung 
unserer religiosen und sittlichen Begriffe.
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8. Die Heilige Schrift ist eine einzigartige 
Sammlung denkwiirdiger Charakterbilder.

9. Die Heilige Schrift ist eine Quelle erster 
frischer popularer Beredsamkeit.

Wir behandeln diese Argumente unserer These in 
den folgenden Paragraphen.

§ 1.
Die Heilige Schrift, das vom heiligen Geiste geschaffene 

Buch fiir die Prediger.
Wir bringen diesen ersten Beweis unter den folgen­

den Gesichtspunkten.
a. Wesen, Natur undEigenart der Bibel sprechen 

hiefiir. Zweck des Heiligen Buches und der Sammlung 
aller heiligen Bucher, welche unter Eingebung des hei­
ligen Geistes geschrieben und in der Kirche ais Wort 
Gottes anerkannt sind, ist zunachst nicht wissenschaft­
licher Unterricht, auch nicht Sammlung theologischen 
Quellenmaterials, sondern unzweifelhaft die Offen­
barung Gottes zur Seelenrettung, zum Seelenheil. 
Die Heilige Schrift ist, wie die Vater sich ausdrucken, 
ein Brief Gottes an die Menschheit, der ihr den Weg zu 
ihm weist. Die unfehlbare Kirche entzieht nun zwar die 
Bibel dem Volke selbst nicht. Doch gibt sie dieselbe nie 
unterschiedslos und ohne jede Kontrolle und Erklarung 
in die Hande des Volkes. Fiir die blosse Disputation der 
Gelehrten ist die Heilige Schrift auch nicht geschrieben, 
obwohl die gelehrte Bibelforschung von eminenter 
Bedeutung ist: schliesslieh muss auch diese wieder 
dem eigentlichen Zwecke der Bibel, dem Werke der 
Seelenleitung, dienen. Geschrieben ist demnach die Bibel 
in erster Linie und im vollen Sinne des Begriffs fiir 
die Verkiinder des góttlichen Wortes auf allen 
Stufen, — also vor allem fur die Prediger. Durch 
sie wird die Hl. Schrift auch dem Volke erschlossen, damit 
es sie hóre, erfasse und auch selber lese: fides ex auditu. 
Das Pontifikale und das Tridentinum bezeichnen darum 
wiederholt die Predigt mit dem Ausdruck: interpretari
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sacras scripturas. Yiele Teile der Heiligen Sehrift sind 
uberdies inspirierte Abrisse wirklicher Predig­
ten, so die Prophetenbiicher und namentlich die Eyan­
gelien; diese sind ebendeswegen in doppeltem Sinne 
Urbilder und Urąuellen aller Predigt. — b. Das eigene 
Zeugnis der Bibel beweist dasselbe. Es kann keine 
klarere und eindringlichere Proklamation der Bibel zum 
Buch der Prediger geben ais die klassische Stelle 2. Tim. 
3, 16. 17. Omnis scriptura divinitus inspirata 
utilis est ad docendum, ad arguendum, ad corri­
piendum, ad erudiendum in iustitia, ut perfectus 
sit homo Dei, ad omne opus bonum instructus. 
Der Inhalt des Textes selbst, der ganze Zusammenhang 
des Pastoralbriefes, sowie der in der Heiligen Sehrift fiir 
den Prediger und Gottesgesandten so beliebte energische 
Ausdruck «homo Dei» J), «vir Dei> rechtfertigen vollauf 
unsere Anwendung der Stelle auf die Prediger. Die Heilige 
Sehrift selbst stellt also in einem vom heiligen Geiste 
inspirierten Worte und durch den Mund des grossten 
apostolischen Predigers und Pastorallehrers Paulus ihre 
ganzen, unermesslichen Reichtiimer den Predi­
gern zur Verfiigung. Es ware demnach geradezu ein 
Verrat am Amte, diese Reichtiimer im Winkel liegen zu 
lassen. — c. Das Zeugnis der grossen Kirchenyater, 
Kirchenlehrer und Prediger erbringt ebenden- 
selben Beweis. Hieronymus wagt das energische Wort: 
«Ignorantia scripturarum ignorantia Christi est» 
(Super Isaiam, c. 1). In demselben Sinne sagt er: Si iuxta 
Apostolum Paulum Christus Dei yirtus est et Dei sapientia, 
qui nescit scripturas, nescit Dei yirtutem eiusąue sapientiam 
(Hier. 1. c.). An Nepotian aber schreibt er: Diyinas scrip­
turas saepius lege: imo nunąuam de manuatua sacra lectio 
deponatur. Disce quod doceas: obtine eum, qui secundum 
doctrinam est, fidelem sermonem (S. H. ep. ad Nepot.). Von 
Ambrosius ist uns die herrliche Mahnung uberliefert: Utrius- 
que poculum bibę veteris et novi testamenti, quia in

ł) Z..B. 1. Tim. 6, 11.
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utroąue Christum bibis. Bibę Christum, ąuia vitis est. Bibę 
Christum, ąuiapetra est, quaevomuit aąuam. Bibę Christum, 
quia fons vitae est. Bibę Christum, quia flumen est, cuius 
impetus laetificat civitatem Dei (Enarr. in Ps. 1). Wie die 
alten Prediger, so sprechen auch die spatern und neuesten 
Homileten und Homiletiker. Bossuet wiederholte oft das 
Wort des hl. Hieronymus an Nepotian: Niemals soli dies 
gottliche Buch aus dieser Hand kommen. Er hatte es sich 
zur Regel gemacht, dass in allen seinen Wohnungen, am 
Hofe in Paris, auf dem Lande sich auf seinem Schreib- 
pult stets eine Bibel nebst Konkordanz finden musste
— er kónnte sich ohne dieselben gar nicht denken: «Ich 
kónnte ohne das nicht leben», pflegte er zu sagen.1) «Nie 
strahlt die Kanzelberedsamkeit in herrlicherem Glanze»
— schreibt Audisio2) — sogar vor dem profanen Blicke, 
ais wenn sie ihr Pathos, ihre Ermahnungen, ihre Donner und 
ihre erhabenen Tróstungen der Heiligen Schrift entlehnt.* 
(Vgl. Schleiniger, Predigtamt, S. 77 ff.)

Die Heilige Schrift ist also tatsachlich das vom 
hl. Geist selbst geschaffene Buch fiir die Prediger — gótt- 
liche Homiletik und ebendeswegen die erste Quelle der 
geistlichen Beredsamkeit.

§ 2.
Die Heilige Schrift, das Wort Gottes in vollstem Sinne.

Die Heilige Schrift ist das Wort Gottes. Sie enthalt 
nicht bloss das Wort Gottes. Gott ist der Urheber des 
Alten und Neuen Testamentes. So lehren die Konzilien von 
Florenz3), Trient4) und im Vatikan5). Gott hat die unmittel­
baren Verfasser nicht nur durch seinen Beistand (assistentia) 
negativ vor Irrtum bewahrt, sondern dieselben auch 
positiy inspiriert, d. h. auf ihren Verstand, Willen und

') Kardinal Bausset, Histoire de Bossuet, 1. XXXII 1. 1. 5 III.
2) Audisio, Lezioni di sacra eloąuenza, t. 1. 1. 1.
s) Eug. IV. decret pro Jaeobitis.
4) Trid. Sess. IV. Cf. Lat. 10. Sess. 11
5) Vat. Const. de fide cath. cap. 3 (Spiritu Sancto inspirante 

conscripti).
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Gemiit so eingewirkt, dass mit Recht gesagt werden kann: 
Gott ist der Verfasser jener Schriften. Gott hat 
sie geradezu eingegeben. Die Verfasser sind tat­
sachlich in ganz eigenartiger Weise Werkzeuge 
Gottes, ihre Schriften in ganz besonderer Weise 
das Wort Gottes an den Menschen.

Nicht bloss wurde der Inhalt dieser Schriften von Irr­
tum bewahrt: sie sind, wie sie vorliegen, nach ihrem 
ganzen Wesen, nach Gedanken und Eigenart, Begriff und 
Wort, Inhalt und Form, eine góttliche Frucht. Die Eigen­
art der Verfasser und ihre menschlichen Talente werden 
dabei freilich nicht unterdriickt, aber in einem ganz aus- 
nehmenden und vorziiglichen Sinne in den Dienst Gottes 
gestellt. Weil nun die Bibel in so einziger Weise eine Frucht 
des Gottlichen ist bei menschlichen Werkzeugen, eine An­
sprache Gottes an die Menschheit, und uberdies, wie wir 
schon erkannt haben, das von Gott fur die Prediger be­
stimmte Buch — so ist sie in vollem und eminen- 
tem Sinne Wort Gottes und eben darum erste 
Quelle der Verkiindigung des Wortes Gottes.

§ 3.
Die Heilige Sehrift eine Summę und ein Gesamtbild 

der Religion.
Wenn auch die heilige Sehrift nicht die alleinige Glau- 

bensąuelle ist und ebendeswegen auch nicht alle Glaubens- 
wahrheiten enthalt, so entfaltet sie doch die gesamte 
Offenbarung und die ganze Heilsókonomievon der 
Genesis bis zur Apokalypse. Weitaus die meisten Glau- 
benswahrheiten enthalt sie ubrigens ausdriicklich oder ein­
schliesslich in wunderbarem Zusammenhang und reichster 
Entfaltung, Tiefe und Einfachheit mit góttlicher Ueberlegen­
heit verbindend. Die Heilige Sehrift gibt ao dem Pre­
diger ein Gesamtbild der Religion und darin eingetragen 
einen unermesslichen Reichtum von Gedanken, Lehren, 
Geboten, Gefiihlen, Charakterbildern und Beispielen, der 
nie zu erschópfen ist. Man Yergleiche nur den Sehrift-
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beweis in einem tiichtigen dogmatischen Werke, das die 
positive Theologie reichlich beriicksichtigt, z. B. bei 
Scheeben, Hurter, Heinrich — und man staunt geradezu 
uber den Reichtum an Licht, der aus der Heiligen Schrift 
der Theologie zustrómt. Eine solche Summę der Religion 
muss selbstverstandłich auch fiir den Verkiindiger des 
góttlichen Wortes das Buch der Bucher, die Quelle 
aller Quellen sein. Wir machen schon hier darauf auf­
merksam, was fiir eine herrliche Ausbeute der exege- 
tisierte Schriftbeweis guter Theologen fiir einen 
Prediger bietet. Auch in der positiven Dogmatik und Morał 
lernt der Prediger an Hand der Kirche die unermess­
lichen Reichtumer der Bibel kennen. (Vgl. unten den 
Traktat iiber die Hauptthemata der Predigt.)

§ 4.
Die Heilige Schrift ein Bild der Religion ais Tatsache 

in Fleisch und Blut, mit Farbę und Leben.
Die Heilige Schrift zeigt das Wort Gottes nicht bloss ais 

ein abstraktes System, sondern ais Tatsache, ais Geschichte 
in Fleisch und Blut, Farbę und Leben. Diese Geschicht­
schreibung selbst ist iiberdies nicht ein blosses Menschen­
werk, sondern vom hl. Geiste yeranlasst und inspiriert. 
Nun aber gehoren gerade das Geschichtliche: d. i. die Ge­
schichte im grossen und ganzen, sowie einzelne historische 
Ziige und Belege zu den rhetorisch wirksamsten Mitteln. 
Also hat der Geist Gottes selbst den Predigern ein Buch 
in die Hand gegeben, in dem die religiose Offenbarung 
in der rhetorisch wirksamsten Weise und in unerschopf­
licher Fulle den Yerkiindigern und Hórern des góttlichen 
Wortes entgegentritt. Die Bibel ist die grosse, von Gott 
selbst entworfene, geschichtliche Illustration der 
góttlichen Wahrheit, der góttlichen Gnade und 
der góttlichen Wege durch alle Zeiten und Ver- 
haltnisse; darum ist sie auch die erste Quelle und das 
yorziiglichste Mittel, um dem Volke eben diese religiose 
Wahrheit nahe zu bringen. Der Prediger wird also die
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Wahrheiten, Gebote und Gnaden der Religion vor allem 
durch die Bibel illustrieren und sich ebendeswegen na­
mentlich mit den geschichtlichen Buchern des Alten 
und Neuen Testamentes eingehend beschaftigen. So bieten 
z. B. die Bucher Moses, die Bucher Samuels und der 
Kónige, Tobias, die Makkabaerbiicher, die Eyangelien, 
die Apostelgeschichte, eine Fiille hinreissender historischer 
Ziige, die iiber jede Kritik erhaben sind. Hiebei beachte 
der Prediger namentlich auch, dass es keine objektivere 
Geschichtschreibung gibt, ais die der Bibel: ohne An­
sehen der Person werden die Tatsachen erzahlt und yiel­
fach auch mit góttlicher Ueberlegenheit Menschen und 
Menschenwerke an dem ewigen Gesetze, an den gótt­
lichen Wegen und Zieleń im Geiste der Gerechtigkeit 
und Barmherzigkeit gemessen. Die Heilige Schrift ais 
Geschichte betrachtet ist aber nicht bloss eine un­
erschopfliche Sammlung historischer Ziige 
zur Illustration der Wahrheit — sondern sie zeigt uns 
die Offenbarung selbst und das ganze Heilswerk ais 
unumstóssliche geschichtliche Tatsache. Die 
Beschaftigung mit der Bibel ais Geschichte befahigt 
darum namentlich auch den Prediger, die grossen Tat­
sachen der Religion, z. B. das Leben Jesu, die tatsach­
lichen Beweise fiir die Gottheit Christi u. s. f. in iiber- 
zeugender, siegreicher Weise dem Volke zu predigen. 
Man yergleiche z. B. die Reden Petri in der Apostel­
geschichte am Pfingstfeste, Act. 2, 14—47 ff. im An­
schluss an die Tatsache der Geistessendung oder seine 
grossartigen Reden im Anschluss an die Tatsache der 
Heilung des Lahmgebornen im 3. und 4. Kapitel desselben 
Buches. Es gibt kaum ein Beispiel, das die Wirkung der 
iiberwaltigenden Kraft unleugbarer Tatsachen der Heils- 
geschichte, namentlich der Auferstehung Christi (vgl. z. B. 
IV 19 u. V 32) siegreicher yerkiindet. Der Homilet tut gut, 
wenn er sich namentlich bei der Vorbereifung auf die 
Predigten fiir die hóchsten Festtage durch eine betrach­
tende Bibellektiire der zu feiernden und zu erklarenden
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Tatsachen im vornherein stimmt und yorbereitet. Dazu 
dienen namentlich auch Evangelienharmonien, wie z. B. 
diejenige Lohmanns, in welchen die Texte der Eyan­
gelisten auf Grund solider Exegese und Harmoniestudien 
ineinandergefugt sind.1) So wird sich z. B. der Predi­
ger am besten durch ernste und andachtige Lekture 
der gesamten Auferstehungsgeschichte in einer Eyan­
gelienharmonie in die fiir die Vorbereitung so frucht­
bare Osterstimmung yersetzen, und uberdies allein schon 
aus dieser Lekture die reichste Anregung zu Zieleń, 
Themata und einzelnen praktischen Gedanken gewinnen. 
Oft eignet sich geradezu die Exegese der Tatsache selbst, 
ais Festhomilie gefasst, am allerbesten zum Thema, z. B. 
Christi Ostertag (pragnante Zusammenstellung der yielen 
Tatsachen dieses Tages in einer Klimax, mit kurzeń ein- 
geflochtenen Anwendungen und einer siegreichen Zentral­
anwendung am Schlusse); das Ereignis der Epiphanie in 
einer Festhomilie erklart, die den reichen Inhalt des Festes 
und des Geheimnisses entwickelt u. s. f. (vgl. unten Epi­
phanie im Abschnitt uber Liturgie und Kirchenjahr).

«Es ist unglaublich, wie gotteswurdig die Bibel er­
scheint, wenn man sie ais Geschichte betrachtet. Ęs ist 
unglaublich, welchen Stoff zu Bemerkungen die Bibel 
darbietet, wenn sie ais Geschichte aufgefasst wird.»2)

§ 5.
Die Heilige Sehrift das Buch iiber Jesus Christus.

Jesus Christus beherrscht schon die Schriften des 
alten Bundes. Vor allem aber ist das Neue Testament 
das uns von Gott geschenkte Buch iiber den Heiland. Die 
Eyangelien sind geradezu inspirierte Abrisse der Apostel-

*) Lohmann, Das Leben unseres Herrn und Heilandes Jesus 
Christus naeh den vier Eyangelisten, 8°, 360 S., lateinisch oder 
deutsch, auch italienisch durch P. Fernando Conger, S. J. Die sonst 
oft missbrauchte Phrase von der UnentbehrlichReit dieses oder jenes 
Buches fur eine Predigerbibliothek ist hier volle Wahrheit.

2) Sailer, Pastoraltheol., I. Bd. (Munchen 1788) S. 215 (§ 11 
Die HI. Sehrift ais Geschichte).
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predigt iiber Person und Werk Jesu Christi. Die Apostel­
briefe sind Konzentrationen der Person, des Reiches, der 
Dogmatik, der Morał und Aszetik Christi. Das ist von 
unermesslicher Tragweite fiir das Hauptthema 
der Predigt: Jesus Christus. Aufgabe des Homileten 
ist es ja, Jesum Christum zu predigen: Nos autem praedi­
camus Jesum Christum crucifixum — Dei virtutem et 
Dei sapientiam.1) (Vgl. iiber diesen Zentralgedanken der 
Homiletik das Kapitel iiber den Inhalt der geistlichen 
Beredsamkeit und im besondern die Predigten iiber Jesus 
Christus.) Hier gilt neuerdings das Wort des hl. Ambrosius: 
Dtrumąue poculum bibę yeteris et novi testamenti, quia 
in utroąue Christum bibis (Enarr. inPs. 1). Es gibt nichts, 
das uns so mit Jesus yertraut macht, ais das Betrachten, 
Studieren und Suchen Jesu Christi in der Bibel. Wenn 
zum Verkehre mit Jesus in der Bibel der Verkehr mit 
Jesus in der Eucharistie hinzutritt, dann ist der Prediger 
auf dem rechten Wege, wirklich Jesum Christum im yollen 
Sinne des Wortes zu predigen. (Vgl. S. 138 ff., 746 ff.)

Wir zeichnen hier diese wichtigste Seite der Bibel 
nur deshalb so kurz, weil wir unten bei der Besprechung 
der Pragmatik der Schrift n. 19 und 20 und, wie bereits 
bemerkt, bei der Besprechung des Inhalts der Predigt von 
anderen Gesichtspunkten aus auf dieses allererste Thema 
der geistlichen Beredsamkeit zuruckkommen werden.

§ 6.
Die Heilige Schrift eine Geschichte der góttlichen 

Vorsehung.
Die Heilige Schrift ist eine erhabene Geschichte der 

góttlichen Vorsehung im grossen und im kleinen — eine 
Entschleierung góttlicher Pragmatik und Padagogik. Die 
Heilige Schrift enthullt, soweit dies Menschenaugen zu sehen 
yergónnt ist, den góttlichen Weltplan und seine 
Durchfuhrung in den Vólkern und den Menschen. 
In dieser Hinsicht eróffnet die Bibel einen Einblick und

») 1. Cor. 1, 23 t. 1. Cor. 3, 11.
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einen Weitblick, wie ihn kein Buch der Erde Je ver- 
mitteln kann. Wahrend uns die Alltagswelt und die rein 
irdisch aufgefasste Geschichte doch nur die Riickseite des 
bunten Gewebes aller Vólker- und Menschenschicksale und 
Taten zeigt, auf der die Faden gar oft regellos durch­
einander zu laufen scheinen, vergónnt uns die inspirierte 
Heilige Sehrift von Zeit zu Zeit Blicke auf die Prachtseite 
dieses gottlichen Teppichs. Sie eróffnet uns in grossen 
und oft sogar in kleinen Ziigen den Gang und die 
Entfaltung des gottlichen Weltplans mitten durch die 
Wirrsale der Weltgesehichte.

Die pragmatische Auffassung der Bibel ist fiir den 
Prediger eine so schatzenswerte Sache, dass wir im fol­
genden Paragraphen dem Homileten eine kurze Zusam­
menstellung der wichtigsten pragmatischen Gedanken dar­
bieten. Die Lektiire dieses homiletisch-pragmatischen Ab- 
schnittes móge zur weitern und tiefern Erfassung der 
Schriftpragmatik bei tiichtigen Exegeten und Geschicht- 
schreibern der biblischen Offenbarung und des Lebens 
Jesu anregen. Wir empfehlen hiefiir namentlich die Ein­
leitung zum Leben Jesu bei Grimm, die Geschichte der 
biblischen Offenbarung von Dr. Hahneberg, sowie die 
gesamte, einzig grossartige Beschreibung des Lebens Jesu 
selbst bei dem erst zitierten Schriftsteller.

Es ist freilich wahr, dass sich solche pragmatische 
Gedanken nicht immer unmittelbar predigen lassen. Aber 
die pragmatische Auffassung der Heiligen Sehrift gibt 
dem Prediger erst die wahre, vertiefte, katho­
lische Weltanschauung, eine grosse und wahre Auf­
fassung des Reiches Christi, eine unerschiitterliche Ueber­
zeugung, dass trotz aller menschlichen Treulosigkeit und 
Schwachheit, trotz Welt und Satan, unter allen nur móg­
lichen Kultur entwickelungen, Schicksalen und Hinder­
nissen das Reich Christi doch zum Siege gelangt. Es ist 
die Bibel, ais Geschichte der Vorsehung betrachtet, ein 
so iiberwaltigendes Bild der gottlichen Liebe und Wahr­
heit, ein so einziges Schauspiel der gottlichen Seelsorge
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im grossen und kleinen und namentlich der Seelsorge 
durch das Wort — dass auch der Prediger den Geist des 
Glaubens, der Liebe und der Seelsorge an dieser Quelle 
immer wieder erfrischt und neu belebt. Einzelne prag­
matische Zusammenhange eignen sich aber auch ais un­
mittelbarer Predigtstoff, namentlich pragmatische 
Zusammenfassungen aus den Eyangelien, z. B.: Wie er­
zog Jesus die Apostel zum Glauben an seine 
Gottheit? (Beweis der Gottheit Christi aus den planvoll 
yeranlagten Taten und Offenbarungen Christi, mit 
denen er die Seinen bis zum offenen Bekenntnis der Gott­
heit Christi in Casarea Philippi erzog.)1) Wie baute 
Christi sein Lebenswerk, die Kirehe? (Beweis aus 
den vier Eyangelien bis zum Pfingstfest in der Apostel­
geschichte — pragmatisch ais eine Steigerung geordnet!) 
— Bibelblatter uber Maria (das erste Blatt der Bibel: 
Inimicitias ponam inter te et mulierem etc.) — die ersten 
Blatter des Prophetenbuches (Isaias: ecce virgo conóipiet), 
das erste Blatt der Eyangelien (Ave Maria), das letzte 
Blatt der Eyangelien (Stabat Mater), das erste Blatt der 
Kirchengeschichte (Apostelgeschichte: Die Apostel und die 
erste Kirehe, «cum Maria matre eius»). — Diese an letz­
ter Stelle genannten Gedanken kónnten leicht yertieft 
und voll popularisiert werden. Wenn man etwa noch 
das erste Blatt aus dem óffentlichen Leben Jesu hinzu- 
nimmt (Kana) — so liesse sich auch einmal Marias Grósse 
allein aus der Heiligen Sehrift in praktischen, prag­
matischen Zykluspredigten darstellen. Nur musste jedes­
mal der yerschiedene Grundgedanke der Marien- 
offenbarung scharf zum Unterschiede zu den andern 
Predigten heryorgehoben und ebenso die beherrschenden 
praktischen Zwecke im yorneherein genau fixiert werden. 
Vor einem gebildeteren Zuhórerkreis liesse sich auch ein­
mal die Geschichte der Vorsehung im Alten Testament in

') Vgl. A. Meyenberg, Aus der Apostelschule. Eine Studie uber 
die Padagogik Christi. Luzern, Haber, 1899. Ygl. auch unten: Predigten, 
iiber Jesus Christus.
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grossen Zugen darstellen, ais Erziehung auf Christus hin, 
z. B. im Advent, an Epiphanie! — Dabei diirfte man aber 
einzelne praktisch einschlagende Anwendungen nicht Yer­
gessen !

Im einzelnen erscheint die Bibel unter dem eben be- 
trachteten Gesichtspunkte

a. ais Geschichte der Vorsehung im allgemeinen;
b. ais Geschichte der Enthullung des Weltplans 

im besondern;
c. ais Geschichte der ganzen Menschheit auf 

ihrem Wege zu Gott, von Gott weg und zu Gott zuruck;
d. ais Geschichte der wahren Religion mit allen 

ihren Kampfen und Siegen nach innen und aussen;
e. ais Geschichte der einzelnen Offenbarungen

Gottes, die doch alle wieder eine grosse Gottestat 
sind (Hebr. 1, 1 ff.);

f. ais Menschen- und Familiengeschichte, d. i. 
ais Geschichte der Vorsehung im einzelnen, z. B. die 
Geschichte Josephs, Genesis c. 37 ff. — die Geschichte 
Jobs — des Tobias. Vergleiche dazu die fruchtbaren 
Winkę, Uebungen und Betrachtungen fiir Anfanger 
iiber die Geschichte des agyptischen Joseph bei Sailer, 
Pastoraltheologie, I. Bd., Hl. Sehrift ais Geschichte,
S. 216 ff.
Wir geben nun im folgenden Paragraphen ais Anhang 

die oben angekiindigte, mehr ins einzelne gehende An­
leitung zu einer pragmatischen Auffassung der Heiligen 
Sehrift und zur Lesung der Bibel — fiir Prediger!

§ 6 (Fortsetzung).
Die Hl. Sehrift ais góttliche Pragmatik und Padagogik im einzelnen.

1. Gottes Schule und Schiller. Die Hl. Sehrift wird eróffnet 
durch die grossartige Verkiindung und Beschreibung der Schó- 
pfung ais Tat der Allmacht, der ordnenden Weisheit und der 
Liebe Gottes1). Das Weltall ist Gottes Offenbarung und Schule:

x) Vgl. hieruber Scheeben, Dogmatik, II. Bd. n. 269 ff. § 4, der lehrhafte 
Inhalt des Hexaemerons: die theologisch-architektonische Einrichtung des 
sichtbaren Kosmos und die genetische Reihenfolge seiner Glieder bei ihrer Ent­
stehung in der Gotteswoche. Vgl. Ilummelauer, Schópfungsbericht. Zapletal, 
Der Schópfungsbericht. Schanz, Apologie 2. Aufl. I 622 ff. Vgl. oben S. 74 ff. 
und: Die popul&re Predigt S. 84 ff.
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Inyisibilia enim ipsius a creatura mundi per ea, quae facta sunt, 
intellecta conspiciuntur.1) Das Weltall wird so zu Gottes 
erhabenem Anschauungsunterricht. Eine sinnige Natur- 
betrachtung im Geiste des Schopfungsberichtes, die Aufmerk­
samkeit auf die modernen Fortschritte in der Erforschung des 
Weltalls, seiner Gesetze und Krafte, die erhabene Naturauffassung 
der ganzen Heiligen Sehrift, namentlich in den Psalmen, bei 
den Propheten, im Buche Job, in den Weisheitsbuchern sowie 
im eben zitierten Rómerbrief, der das Ganze in einen energischen 
Grundsatz zusammenfasst — sind ebenso viele Einladungen an die 
Prediger, von Zeit zu Zeit Gottes Existenz, Grósse und Herr­
lichkeit auch aus der Natur mit kraftig gezeichneten siegreichen 
Beweisen und Illustrationen zu predigen — nicht wie vor Zweif- 
lern, doch so, dass die Zuhorer nicht gedankenlos in dieser 
grossen Schule Gottes umherlaufen — namentlich nicht heutzu­
tage, wo einerseits die stets tiefern Einblicke in die Natur immer 
unwiderstehlicher Gottes Herrlichkeit yerkiinden, andererseits 
aber auch die natiirlichen Fundamente der Religion mit Wucht 
und Ausdauer stets heftiger angefochten werden. Die Natur­
auffassung der Bibel in der Genesis und in den erhabenen 
Beschreibungen der spatern hl. Bucher zeigt uberdies, wie ein 
ewiges Gesetz alles beherrscht vom Atom bis zum Cherub, 
jedes Geschopf in einer seiner Natur entsprechenden Weise lei­
tend und zum Ziele fiihrend. Auch Chemie, Physik, ja alle 
Wissenschaften erscheinen in diesem Liehte ais Theologie, ais 
ein Wort von Gott. Und eben deswegen kann es keinen 
Widerspruch geben zwischen dem Buch der Natur und dem 
Buche der Offenbarung. Nicht alle Schwierigkeiten losen sich 
heute schon. Aber alle sind lósbar. Nicht immer entscheidet 
die Kirehe sofort iiber die Stellen und Auffassungen der Hei­
ligen Sehrift. Sie weist die Theologen an, im Buche der Bucher 
immer mehr und immer tiefer zu forschen. Aber auch das Buch 
der Natur ist noch lange nicht ausgelesen. So fiihren denn 
der Fortschritt der Wissenschaft, die Entfaltung der Theologie 
und die Tatigkeit des kirchlichen Lehramtes allmahlich aber 
sicher zu einem immer grossartigeren und iiberwiiltigenderen 
Einklang zwischen Natur und Offenbarung, Wissenschaft und 
Bibel. Diese Grundgedanken liegen in der Genesis und in der 
ganzen grandiosen Naturauffassung der Bibel. Man frage sich 
dabei nur immer: Was will die Bibel? Was will die echte Natur­
wissenschaft? Diese ersten pragmatischen Gedanken mussen auch 
in der modernen Predigt ihren Widerhall finden. Vgl. dazu 
Leos XIII. letzte Hirtenbriefe ais Bischof von Perugia, mit­
geteilt in der Linzer Quartalschrift 1893 2). — Die Genesis schildert 
uns das Weltall ais Gottes Padagogium! (S. 74, 84, 743 ff.)

Sofort aber baut sich in die Natur und auf die Natur die 
Uebernatur: — ein wahrer Sonnenaufgang iibernatiirlichen

>) Rom. 1, 20.
2) Linzer Quartalschrift, Jahrgang 1893, S. 38 ff., S. 328 ff., S. 565 ff., S. 864 ff.
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Menschengliickes strahlt uns aus dem irdischen Paradiese ent­
gegen. Der Mensch ist herrlich erschaffen, herrlicher be- 
gnadigt: Adam natiirlicher und ubernaturlicher Stammyater. 
Er soli nach bestandener Priifung das naturliche und das uber­
naturliche Leben auf die Menschheit yererben. Schon auf den 
ersten Blattern der Sehrift werden das ubernaturliche Ziel der 
Menschen und das ubernaturliche Leben, das in ihm ist und 
das er leben, nie yerlieren und ewig yollenden soli — feierlich 
betont. Natur und Uebernatur sind von Gott selbst in herrliche 
Verbindung gesetzt. Das grosse Predigerbuch der hl. Sehrift 
mahnt also den Prediger mit Nachdruck: sei ein Verkiinder 
des Uebernatiirlichen — ein Erzieher des ubernatur­
lichen Lebens!

Apologetischer Exkurs. Die Bibel schildert die Weiten t- 
stehung und Weltentfaltung unter religiosem Gesichtspunkt 
im Gewand der naturwissenschaftlichen Auffassung der alten Zeit, 
uberhaupt poetisch-popular, doch so, dass selbst spatgeborene 
Gebildete an einer derartigen religiosen Schilderung sich mit 
Recht nicht stossen konnen. Auch der moderne Mensch kann 
im Bibelbericht Dogma und Rahmen, Inhalt und Darstellungs- 
art sowie die pragmatisch - architektonische Auswahl gegeniiber 
der realen Fiille von Gestaltungen und Entwickelungen, welche 
die Naturwissenschaft zu untersuchen hat — bei stets ver- 
tieftem Studium im Buch der Bibel und Natur wohl unterschei­
den. — Wir haben die ganze Heilige Sehrift ais Wort 
Gottes anzunehmen. Doch durfen wir uns die Fragen stellen: 
was fiir eine Art von Wahrheit und welche Wahr­
heiten im einzelnen will uns das Hexaemeron gemass seiner 
literarischen Eigenart und seines pragmatischen Zusammen- 
hanges mit der gesamten biblischen Offenbarungsgeschichte 
entfalten? Was hat die kirchliche Lehrentwickelung im Laufe 
der Zeiten ais dogmatischen Gehalt feierlich heryorgehoben? 
Worin waltet Freiheit fiir eine gesunde, gut begrundete theo­
logische Weiterentwickelung ? Welche Probleme sind rein 
naturwissenschaftliche Fragen? Was gehort uberhaupt zu 
jenem rein natiirlichen Bereiche, auf dem Gott das ganze Weltall 
der Disputation der Gelehrten iiberlassen hat? Welches sind 
sog. Akkommodationsfragen, die das Thema erlautern: in 
wie weit kann sich die Heilige Sehrift cum fundamento in re 
dem Augenschein, der Natur- und Kulturauffassung der alten 
Zeit popular-poetisch anpassen, ohne gegen die Wahrheit 
zu yerstossen? Dei- yolle, klar und nachdrucklich ausge- 
sprochene Consensus patrum et theologorum, die iibereinstim- 
mende Schriftauslegung der Viiter bindet die Schrifterklarung 
auch spaterer Zeiten in religios-sittlichen Dingen. In den 
Losungen der Anpassungsfragen, die auch eine spezifisch 
profane Seite haben, bindet die Vateriibereinstimmung nicht. 
Dieses altbekannte Prinzip wurde erst durch den klassischen 
Fali des Prozesses Galileo Galilei und durch den Sieg des 
kopernikanisch-galileischen Weltsystems in seiner yollen Trag­
weite erkannt. Leo XIII. hat es in seiner Enzyklika Proyiden­
tissimus Deus in weitgehender Weise yerkiindet und eben da­
durch eingehendern Forschungen der Theologen in dieser Richt-
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linie einen neuen Anstoss gegeben. Diese Forschungen werden 
wenn auch nur allmahlich und begleitet von einer ganzen Folgę 
von Hypothesen neue Fortschritte zeitigen. Alle obschweben- 
den ochwiengkeiten zwischen den Buchern der Bibel der 
Natur und der Geschichte konnen grundsatzlich gelost werden 
Gott, der Vater und Urheber aller Wahrheit kann sich nicht 
widersprechen. Die Richtlinien sind von der Kirche und ihrer 
Ideologie uberall gezogen: alle Einzel schwierigkeiten aber 
brauchen durchaus nicht heute oder morgen schon endgiiltio' 
aufgeklart zu werden. Es geniigen oft fiir langere Zeiten gróssere 
oder geringere Probabilitaten und ein stetes Ringen nach der 
vollen Wahrheit. Die Kirche greift nicht jederzeit ein. 
Dogmatisch feststehende Wahrheiten und Tatsachen im Schópfungs- 
bericht sind: der Begriff des personlichen Gottes (cf. IV.

d.61’ begriff der Schopfung aus nichts"
(ct. IV. Lat., Florentin., Vatican.) — die Ver werf ung der Theo - 
rie yon einer Wesensemanation der Menschenseele aus 
Gott sowie einer Deszendenz oder Aszendenz der Men- 
s chenseeleausderniederernNaturunddem Tiere (lcl — 
Unsterblichkeit der menschlichen Geistseele — Zusam- 
mensetzung des Menschen aus zwei Wesen sbestand - 
teilen: Leib und Seele — ferner die Lehre: dass die 
Geistseele die unmittelbar belebende und gestaltende 
Wesensform des Korpers ist (Viennense 1311; es ist aber 
theologisch gewiss. dass das Konzil nicht definieren wollte : die 
Seele yerbinde sich mit der materia prima oder gar das hvlo- 
morphische System dogmatisierte!) - ferner die Lehre von 
der góttlichen Vorsehung und Weltregierung, dereń 
schopferischer Ausfluss auch die Naturgesetze sind 
sowie yon der Móglichkeit der Wunder — endlich daś 
Sabbatgesetz. — Eme Entwickelung und Deszendenz, dereń 
erster Urheber und Entwickler Gott selbst ist und die unter 
Gottes Gesetzen sich mittelbar entfaltet — widerspricht der 
Bibel nicht und ist Gottes auch nicht unwiirdig, wohl aber die 
materialistische Deszendenz. Die Annahme einer Entwickelung' 
der Menschenseele aus dem Tierleben ist jedoch gegen Bibel 
und Glaube. Die Tatsachlichkeit sf ragen hinsichtlich 
einer móglichen Entwickelung der Stammformen und 
Arten sind selbstverstandlich auf das gewissenhafteste zu unter­
suchen Die Ansicht: der menschliche Leib sei das Produkt 
einer besondern Reihe von niederern und hohern orga- 
nischen und animalischen Entfaltungen in langen Zeitraumen, 
ahnlich den lei b li ch en Entfaltungen des Embryo — ohne 
dass diese Entwickelung durch die konkrete Tierwelt hin­
durch ging — endlich aber mit der Eingiessung der Seele 
abschloss — begegnet zwar biblischen und naturwissenschaftlichen 
Schwierigkeiten — kann aber nicht ais haretisch und theo- 
Iogisch irrig bezeichnet werden. Doch ist sie in kein er Hinsicht 
bewiesen Sie fasst das -Bilden des Leibes aus der Erde, in 
einem weitern Sinne auf. Eine derartige weiterelnternre- 
tation ist beidcni anthropomorphistischen Charakter des Scho- 
riip”durchaus nicht im yorneherein abzuweisen. 
haho^, TG^JUng d<3l M®nschęnleibes endlich aus konkreten

yerbunden mit der Annahme einer Eingiessung 
der unsterblichen Geistseele in den weiter entwickelten Leify

7 a
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die alsdann die niederern Lebensprinzipien yerdrangen wiirde 
— begegnet zwar noch grosseren Schwierigkeiten. 
Doch kann auch diese Hypothese nicht ais Irrlehre gegen 
den Glauben bezeichnet werden. Es beriihren sich hier 
theologische und naturwissenschaftliche Fragen. Die Kirche 
hat keine der eben yorgefiihrten Ansichten yerworfen. Der 
Homilet und hohere Kateehet wird dies in seiner irenischen 
Tatigkeit mittelbar oder unmittelbar weise beriicksichtigen und 
niemanden ohne Not abstossen. P. Wasmann S. J. yertritt die 
Ansicht, dass Gott nur eine geringere Anzahl von Stamm- 
formen der Pflanzen- und Tierwelt geschaffen habe, aus denen 
sich alsdann die Arten entfalteten und entwickelten. Wenn 
Hackel mit Riicksicht auf diese Hypothese frohlockt: die Kirche 
sei vom Darwinismus besiegt, so iibersieht er ganz, dass zwi­
schen einer Entwickelung, die mittelbar auf den Schópfer selbst 
zuriickgefiihrt wird und einer atheistischen Deszendenztheorie 
ein ungeheurer Unterschied ist. Alle diese Fragen gehen durch 
ein yertieftes Studium der Natur und der Bibel ihrer Lósung 
entgegen.------

Die buchstabliche Auslegung des Hexaemerons im engsten 
realistisch-naturwissenschaftlichen Sinne des Wortes ist auf- 
gegeben. Die Restitutionstheorie, welche eine Schopfung und 
Entwickelung der Welt nach der Schopfung (zwischen Vers 1 
und 2) in grossen Perioden annimmt — dann aus irgend- 
welchen Grunden eine Auslósung in das Chaos, endlich 
eine Neuschópfung in buchstablichen 6 Tagen behauptet — wird 
ais uberwunden betrachtet. Ebenso die Sundfluttheorie. welche 
alle geologischen Entwickelungen der biblischen Sundflut im 
engern Sinne zuschreibt! — Die Konkordanz- (besser: Perioden- 
oder Parallelperioden-) Theorie fasst «Tag» mit biblischer Be- 
griindung aus dem Hexaemeron selbst und aus andern Bibel- 
zusammenhangen = «Periode*. Sie yersucht entweder eine kom- 
pliziertere oder eine grossziijjige Zusammenlegung der natur­
wissenschaftlichen und der biblischen Perioden, welche mit der 
Welt- und Erdentwickelung in ihren kosmologischen und geo­
logischen Endresultaten oder mit einzelnen Momenten der 
Entwickelung zusammenfallen sollen. (Eingehende Referate und 
Kritiken siehe bei Schanz, Apologie I, S. 606 ff.; Schcepfer, Altes 
Testament, Brixen 1902; Holzhey, Schopfung, Bibel und Inspi­
ration, Roth, Stuttgart-Wien; in den Genesiskommentaren und 
insbesondere in Haser’s Antworten der Natur, 6. Auflage, Graz, 
Moser 1905, S. 61 ff.) Das erste ist die Schopfung des Stoffes 
(Vers 1) — auch das wissenschaftliche Weiterdenken fiihrt zu 
demselben Resultat. Vers 2 mit dem Chaos entspricht dem 
Urnebel, der Urgasmasse und der beginnenden Weltbildung. 
Vers 3 — 5: Erster Tag (Licht) berichtet die Tatsachen der 
gliihenden Urgasmassen, der Loslósung des leuchtenden Erd- 
kórpers und des diffusiven Lichtes. Vers 6—8: Zweiter Tag
(Firmament = Veste, Gewólbe oder das «Ausgedehnte») ist 
aueh in der Bibel kein eigentlicher Schopfungstag: Gott 
•machte* das Firmament. Das Schópfungslob: <Gott sah, dass 
es gut war* — fehlt. Der zweite Tag erinnert popular-poetisch 
und in der Sprache des Altertums an den Weltenraum ‘iiber 
dem Firmament* und an die Bildung der Athmosphare, 
der Lebensluft unserer Erde mit ihren erst gewaltigen Dunst-
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massen und ihren NiederschI agen. Die Lebensluft, 
die Atmosphare erscheint wie ein Gewolbe zwischen Erde 
und Weltenraum. Vers 9 — 13: Dritter Tag (Festland, Meere 
und Flora) erinnert an die auch naturwissenschaftlich fest- 
stehende Tatsache des allmahlichen Sichabkiihlens der Erd- 
kruste. Durch den Zusammenschub wahrend dieser Erdab- 
kiihlung, infolge vulkairischer Durch- und Ausbruche, sowie end­
lich durch die Erosion (bestandige Verwitterung) im Zusammen­
hang mitden gewaltigen Niederschlagen entstanden tiefe Faltungen 
der Erdkruste, in dereń Niederungen sich die Meere sammelten. 
Die Entstehung der Pflanzenwelt an eben demselben Tage 
widerspricht nicht der wissenschaftlichen Tatsache, dass Pflanzen 
und Tiere in den Versteinerungen gleichzeitig auftreten. Sie 
betont bloss die auch von der Naturwissenschaft zugegebene 
Tatsache, dass die Entwickelung der Tierwelt im Grossen die 
Entwickelung der Pflanzenwelt voraussetzt, sowie eine zu 
Zeiten yorwiegende Entwickelung der Flora. Die Mittel- 
glieder sowie die einzelnen Parallelentwickelungen soli die Natur­
wissenschaft aufsuchen. Wie aber diese oft ihre Unterperioden 
nach den in ihnen vorherrschenden Wesen benennt — (Zeitalter 
der Farrenbaume, der Saurier) — so darf auch der Schópfungs­
bericht von seinem Standpunkte aus von einer grossartigen 
Periode der Pflanzenschópfung sprechen. Die allmahliche, lang- 
saine und grossartige Entfaltung der Flora deutet die Bibel selber 
an: die Erde lasse heryorsprossen, ergriinen. (Vers 11, 12., vgl. 
dazu 2, 5 ff.) Die mosaischen Schopfungstage sind nicht scharf ab- 
gegrenzt. Dervierte Schopfungstag (Vers 14 — 19: Sonne, 
Mond und Sterne). Er erinnert an die grosse Tatsache des 
Durchdringens der Sonne und des Himmelslichtes uberhaupt 
durch den ungeheuren und dichten Dunstkreis der werdenden 
Erde. Auch die Wissenschaft spricht von Perioden mit machtiger 
Entwickelung von Schattenpflanzen und Kryptogamen ohne Jahres- 
ringe (Schafthalme, Barlapp, — und die Steinkohlenperiode) mit 
Dammer- und Nachttieren, dereń Augen ganz verkiimmert oder 
unverhaltnismassig gross waren. Damals konnte wegen der un- 
durchdringlichen Dunst-und Wolkenhiille kein direkter Sonnen­
strahl die Erde erreichen, wahrend infolge der noch machtigern 
innern Glutschicht die Erde selbst gleichmassig und intensiv 
wie ein Riesentreibhaus erwiirmt wurde. Erst nach der Stein­
kohlenperiode erhielt die Sonne — auf ihre nunmehrige Grósse 
zusammengezogen, weissgliihend und «als heutige Sonne fertig»
— ihren vollen Einfluss auf die weiter abgekiihlte Erde, die 
nun bald yerschiedene Klimagebiete aufzuweisen begann (Be­
schrankung der Pflanzen auf bestimmte Klimagebiete, Jahresringe 
nach der Kohlenperiode). Diese Entwickelung unter Gottes 
Naturgesetzen konnte der Schópfungsbericht mit Recht ais be­
sondere Periode (Tag) in seiner Art hervorheben. Gott sprach: 
«Es werden Leuchten am Firmamentem Dies geschah beim all­
mahlichen und endgiiltigen Durchbrechen des Sonnenlichtes. 
Auch spricht Moses hier nicht von einem Sćhaffen der Sonne
— sondern Vers 14 redet von einem <Werden> der Himmels- 
leuchten und Vers 16 heisst es: Gott machte (nicht «schuf») 
die beiden grossen Leuchten . . . fiir Tag und Nacht . . . und die 
Sterne . . . d. i. brachte sie fiir die Erde in ihre volle Erscheinung 
und Wirkung. So sprach der Schópfungsbericht popular und
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doch wissenschaftlich richtig. Der funfte Tag (Vers 20 — 23) 
mitdenFIug-undWassertieren entspricht den Perioden und 
Umwalzungen, in dereń geologischen Schichten vorherrschend 
Wasser- und kriechende Tiere, Vógel, die grossen Seeungeheuer 
(Seekrebse, Fisclie, Eidechsen, Saurier, auch kleine Saugetiere) 
auftreten. — Der sechste Tag spiegelt die letzten geologischen 
Perioden mit dem Auftreten einer reichern hohern Tierwelt und 
dem spaten Erscheinen des Menschen am Schlusse der Ent­
wickelung. Je grossziigiger man diese Konkordanz mit 
realem Fundament in der wirklichen komplizierteren Ent­
wickelung auffasst, um so eher empfiehlt sie sich. — Eine allzu 
detaillierte Konkordanztheorie, die Moses oder den ersten Urheber 
des Schopfungsberichtes beinahe zum modernen Naturwissen­
schaftler stempelt, ist abzuweisen. —

Die stets wiederkehrende Wendung: «und es ward Abend 
und es ward Morgen: ein Tag» — deuten die Konkordisten ais 
«Anfang» und «Schluss» der einzelnen Perioden, die den Namen 
«Tag» tragen und deshalb ganz naturgemass mit diesen Begriffen 
abgegrenzt werden. Einzelne denken auch an ein Aufdammern 
der Perioden aus Chaos und Nacht in neuen Schopfungen und 
Entfaltungen — ein immer neuer Morgen der Welt. Schon 
Augustinus hatte bekanntlich in seiner Art Abend und Morgen 
sinnbildlich gefasst. — Doch hat sich gegenwartig eine neue 
Theoriengruppe in den Vordergrund gedrangt. Es sind die 
idealistischen und idealistisch-konkordistischen Hypothesen, Man 
sagt: wiederholte aufmerksame Lekture des biblischen Schopf­
ungsberichtes und tieferes Eindringen in den Geist desselben 
lasst im Leser doch immer wieder den Eindruck obsiegen: Moses 
spricht im buchstablichen Sinne von Tagen mit 24 Stunden. 
Auch jene Tage, die der yollen Entfaltung des Sonnen- 
und Himmelslichtes yorangehen, stehen unter dem Einfluss 
der abendlichen Dammerung, der Nacht und des Morgen- 
lichtes. Es wird jeweilen berichtet: der Abend bricht iiber dem 
Vollendeten Schopfungstag herein; es folgt die Nacht, dann ein 
neuer Morgen. Es ist eine Grenzscheidung geschehen zwischen 
Tag und Tag. -— Aber — so fahrt die neue Theorie weiter —: 
die wirklichen Tage von 24 Stunden sind bloss ideal-religiose 
Einteilungsmomente einer góttlichen Homilie iiber die 
Schopfung. Ueberhaupt will der biblisehe Schopfungsberieht 
nicht den tatsachlichen Verlauf der Schopfung oder gar 
der Schópfungsentfaltung schildern. Die Bibel will bloss die reli­
giosen Momente der Schopfungsgeschichte in poetisch-popularem 
Rahmen und in einem pragmatisch - moralischen Aufbau ver- 
kiinden. Hierher gehórt die Visionshypothese der Schule Hum- 
melauers. Die 6 Tage sind wirkliche Tage. Adam oder der erste 
Autor des Schopfungsberichtes sieht in sechs oder sieben Visi- 
onen und Gesichten die Schopfungstaten Gottes wie 6 Tage in 
grossartigen Bildern an sich yoriiberziehen, ahnlich wie Adam 
in der Vision uber die Erschaffung des Weibes belehrt worden 
sei. — Andere leugnen die Visionen. Sie sagen: die Bibel stelle 
die Schopfung ais die Tagewerke des góttlichen Archi­
tekten dar, der seinen Dombau yollendet und dessen so dar- 
gestelltes Wirken und Walten Vorbild der menschlichen Arbeits- 
woche und des Sabbates werde. — Uns spricht namentlich eine 
neue ideał-konkordistisch-apologetische Hypothese an. Prof. P.
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Zapletal in Freiburg, Schweiz, hat sie geistvoll entfaltet. Wir 
modif izieren sie hier durch einen etwas starkern kon­
kordistischen Einschlag. Moses, oder der erste inspirierte Ur­
heber des Schopfungsdokumentes der Bibel, dessen letzte Re­
daktion jedenfalls der inspirierte Moses besorgte — hebtausder 
reichen Fiille der Schópfungsgeschichte, welche die Naturwissen­
schaft entfalten mag — religiós hochinteressante Momente 
heraus in der Anschauungsweise und Sprache der alten Zeit und 
unter Riicksichtnahme auf heidnische Geogonien. Er berichtet 
die Ur- und Grundtatsache: die Schopfung durch den einen per- 
sónlichen Gott, der miihelos — ohne jede Vermittlung, ohne 
einen Demiurgen und ohne Kampf schafft. Wenn die babylo- 
nischen Geogonien von einem Urdrachen tiamat berichten, mit 
dem die Gottheit kampft, so deutet die letzte Redaktion des bib­
lischen Schopfungsberichtes indirekt an —: ja, es gibt eine Art 
Urdrache, das Chaos, das Urmeer, die Urmasse. (Man beachte den­
selben Wortstamm in dem babylonischen tiamat Urdrache und 
in dem entsprechenden hebraischen Wort fiir Urmeer und Chaos.) 
Aber dieser Urdrache ist bildlich zu nehmen: er ist das reale 
Chaos, das wilde Durcheinander des All, das Gott selbst ge­
schaffen hat und das er spielend unter Neuschopfungen gestaltet. 
Der moderne Mensch denkt dabei an die Kant-Laplace'sche Theorie 
mit ihren Modifikationen. — Von Gott stammt auch die Ur- 
undGrundbedingung des Lebens und Sichentfaltens des 
Alls und der Erde — das Licht — zugleich Gottes herrlichstes 
sichtbares Sinnbild. Gott ist das Licht und Finsternisse sind 
nicht in ihm. Auch die Naturwissenschaft bestatigt in grossen 
Ziigen das Licht ais Ur- und Grundbedingung der Ge sam t- 
entfaltung. Wann im einzelnen das Licht entstand und seine 
Wirkungen begann, ist der religiosen Darstellung gleichgiiltig. 
Es ist im idealen Sinne jedenfalls Gottes erstes Tage- 
werk. Die folgenden Tage entfalten nun Gottes des Schópfers 
Schauplatze und Heere in einer idealen architektonischen 
Gruppierung ohne jede angstliche Bezugnahme auf die Pe­
rioden der Geogonie, welche die Profanwisgenschaft erforschen 
soli. Schon die alten Scholastiker hatten von der idealen Grup­
pierung der Schopfung in ein Werk der Scheidungen (opus 
distinctionis) und der Schmiickungen (opus ornatus) gesprochen. 
Zapletal hat diese Idee ebenfalls aufgegriffen, aber im engern 
Ansehluss an den hebraischen Text und alttestamentliche Zentral- 
vorstellungen Gottes Schauplatze und Gottes Heere unter- 
schieden. Gott spricht: es werde das Firmament — d. h. es 
gestalte sich alles so, dass das Himmelsgewolbe in die Erscheinung 
tritt *mit den Wassern ob demselben in den Riesenbehaltern 
der Wolken, dereń Schleussen sich zu Zeiten offnen* — und die 
nach unten Wasser spenden. Der zweite Schopfungstag zeigt also 
— um in modernen Worten zu sprechen — das Weltall («ob dem 
Firmament*) und den Raum <vor dem Firmament* — die atmo- 
spharische Luft. Der dritte Tag erwahnt Gottes Schauplatz 
auf Erden ■— die Meere und das trockene Land — letzteres ge- 
schmiickt und yorbereitet durch die Flora. Die folgenden Tage er­
zahlen in grossartigen religiós-poetischen Bildern — wie Gottes 
Heere in diese Schauplatze einziehen. Am yierten Tage 
erscheinen Gottes Heere imWeltraum — Sonne, Mond und 
Sterne und die Sonnensysteme — die ganze Welt der Gestirne
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bis zu den entferntesten Oasen des Alls Die Bibel nennt mit 
Vorliebe die Gestirne ais Gottes Heerscharen. Der funfte 
Tag lasst den Raum «vor dem Firmament* und «iiber der Erde* 
d. i. die atroospharische Luft mit fliegendem Getiere beyólkert 
werden — ohne dabei angstlich dereń Ordnungen, Klassen und 
Arten zu unterscheiden. Auch sie sind Gottes Heerschar. Ebenso 
wird der Riesenschauplatz der Meere und Gewiisser mit 
einem grossartigen und herrlichen Heere kleinster, nur dem 
bewaffneten Auge zuganglicher, mittlerer und riesen- 
grosser Lebewesen bevólkert. Wie etwa auch einmal ein 
moderner Naturforscher, wenn er ein Werk mit mehr asthe- 
tischer Tendenz schaffen will — wir erinnern an Hackel, der 
sonst so leidenschaftlich gegen den Schopfungsberieht ansturmt 
in seinem illustrierten Werke: Die Kunstform der Tiere 
des Meeres — nicht die Ordnungen und Klassen und nicht 
die Entwickelung im einzelnen ins Auge fasst, sondern einfach 
das Gesamtbild und seine asthetischen Einzelheiten darstellt — 
so ahnlich will Moses vom religiosen Standpunkte aus 
uns sagen: siehe das Gewimmel in jedem Wassertropfen und 
in den Riesenraumen der Weltmeere — alles ist ein Heer 
Gottes, des Herrn der Heerscharen. Dass der 
jetzigen Tierwelt des Meeres viele andere Perioden der Entfaltung 
oder Entwickelungen vorausgingen — dass schon friiher durch 
ungeahnt lange Zeitraume ganze Schópfungsperioden sich ent­
faltet hatten, die wieder untergingen in neptunischen und vul- 
kanischen Katastrophen — das yerschweigt Moses. Ja er 
wusste dies alles selber nicht. Gott hat ihm das nicht ge­
offenbart. Und ais Naturwissenschaftler ging Moses die schlichten 
Wege seiner Tage und stale in den Kinderschuhen seiner Zeit. 
Die Einsicht, dass Gott nicht bloss die jetzige Tierwelt 
der Meeie, des Festlandes und der Liifte schuf und sich entfalten 
liess, sondern ganze Weiten und Perioden von Floren und Faunen, 
die wieder untergingen — sollten wir nicht der Bibel ver- 
danken, sondern dem Fortschritt der naturlichen Wissen­
schaft. Wir lesen ja in der Bibel selbst das Gotteswort: «Unter- 
werfet euch die Erde, herrschet — durch Wissenschaft, Kultur und 
Industrie — iiber sie. Eurer Disputation habe ich das Weltall 
iibergeben.* Es genugt der Bibel, uns feierlich zu yerkiinden: 
die Schauplatze des Weltalls und die Riesenheere der Wesen 
in all diesen Schauplatzen sind Gottes Werk und Entfaltungen 
und Entwickelungen der Gotteswerke nach Gottes Gesetzen. 
Und wenn die heutige Wissenschaft uns viel tiefere Einblicke 
in diese Schauplatze und Heere yerstattet — ja ganze Generatio- 
nen ihre Krafte yerbrauchen, um sie zu durchforschen und zu 
durchdringen — so nehmen wir doch immer wieder gerne das 
Buch der Bucher in unsere Hand. Dieses aber yerkiindet dem 
modernen Menschen: alles was er erforscht und gefunden, 
ist doch nur eine Illustration z u den Worten mei­
nes ersten Blattes, welches die Menschheit in ihrer Kindheit 
mit heiliger Erbauung las — und dessen Inhalt auch in der Neu­
zeit nicht um ein Jota abgeschwiicht wurde. — Der sechste Tag 
macht uns zu Zeugen, wie auf die Schauplatze des Trocken- 
landes unserer Erde das bunte Heer der Tiere einzieht — und 
endlich im Millionenheere der Kónig der Schopfung — der Menseh. 
Jetzt ruht der Herr yom Werke der Neuschópfung und Neu-
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gestaltung — aber seine Ruhe ist Leben und all sein Wirken 
wird jetzt zum Vorbild unseres Wirkens, Schaffens, Gestaltens, 
Siegens in der Arbeit und unserer Ruhe fiir Gott und in Gott, 
der Arbeitswoche und des Sabbats. Der Schopfungs- 
bericht hat also aus der Fiille der realen Schopfungen und 
Gestaltungen einzelne Momente herausgehoben — cum funda­
mento in re — hat sie in Tagesbildern architektonisch-prag- 
matisch-padagogisch geordnet, um den Sehopfer und den Schopf- 
ungsbegriff zu yerkiinden, jeglichen heidnischen Geschópfes- 
dienst yerschmahend und alles ohne Ausnahme, direkt oder 
indirekt auf Gott zuriickfiihrend. Den Menschen aber hat er 
ais der Schopfung Krone und Priester in die Welt eingefiihrt. 
Die idealistische und idealistisch-konkordistische 
Auffassung sucht demnach keine subtilen Einzel- 
yergleiche mit der Naturwissenschaft, yersucht aber 
mit Gliick ein grossziigiges Zusammenlegen der 
Hauptmomente — in denen auch die moderne Forschung 
glanzend den Bericht bestatigt. Die idealistische Theorie 
z. B. braucht sich nicht mehr um die Frage zu kiimmern: 
Wie kann das Erscheinen der Gestirne am 4. Schopfungstage 
mit den Resultaten der Naturwissenschaften in Einklang ge­
bracht werden ? Sie sagt einfach: Moses will uns durchaus 
nicht einen. chronologisch-geogonischen Bericht geben; er will 
uns nur religiose Belehrung bieten in poetisch-architektonischer 
Form; er schildert die Schopfung, dann die Urbedingung der 
Entfaltung der Schopfung, das Licht, — endlich die Schau- 
platze des Weltalls und die Heere, die in sie einziehen — um 
es noch einmal zu betonen, in einer poetisch-architektonischen 
Folgę. — Und dieses alles entfaltet die Bibel ais ein yielseitiges 
unmittelbares oder mittelbares Gotteswerk. Wie die Schau- 
platze: Weltall («Himmelraum ob dem Firmament* oder 
«am Firmament*), atmospharischer Luftraum, Meere 
und irdisches Trockenland erst poetisch herausgehoben 
wurden — so werden die Schopfungen der einzelnen gottlichen 
Heere, die in diese Schauplatze einziehen, in derselben 
Reihenfolge architektonisch-poetisch ais grossartige Tage- 
werke Gottes geschildert. Die Zeitfolge der Weltentwickelung 
das sich Ablosen und Durchkreuzen der Perioden hat allein die 
Naturwissenschaft zu untersuchen — ganz unbekiimmert um 
“le .Bibel, die sich um diese rein profane Frage selber in keiner 
Weise gekummert hat. — Die naturwissenschaftliche Sprache 
des Bibelberichtes aber hat sich ganz der Entstehungszeit des 
Heiligen Buchs angepasst. — Dieser gr u n d s a t z li che Unterschied 
zwischen den rein konkordistischen und den idealistischen Theorien 
wird durchschnittlich viel zu wenig heryorgehoben. — Die Ver- 
bindung der idealistischen Auffassung mit einer grossziigigen 
Konkordanztheorie scheint uns beim gegenwartigen Stand der 
Forschung das Richtige zu sein; idealer religioser Aufbau des 
Hexaemeron in realer Konkordanz zu den Grund resultaten 
der Naturwissenschaft.

Wie wurde aber der Inhalt des Sc.hopfungsberichtes an 
Adam, an den ersten oder den letzten Redaktor desselben 
mitgeteilt? Es kann geschehen sein durch ein góttliches Referat 
— durch eme innerliche Erleuchtung — durch góttliche Ueber- 
strahlung des denkenden und forschenden Menschenyerstandes 

gewiss auch dem Geiste der Offenbarung sehr entsprechend
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in Visionen, dereń «Tage» sich im heutigen Berichte vielleicht 
noch spiegeln, obwohl der Bericht ais solcher in seiner 
literarischen Art ais religiós-poetischer Tatsachenbericht und 
nicht ais Vision aufzufassen ist. Es kónnte sich auch die In­
spiration des Verfassers der Genesis fiir diejenigen Teile seiner 
Berichte, welche iiber Zeiten referieren, die bereits in den Tagen 
des Moses langst entschwunden waren, dahin geltend ge­
macht haben: dass Moses die Urdokumente gliicklich sam­
melte, — die echten miindlichen Traditionen aufgriff, mit 
góttlicher Erleuchtung weiter entfaltete und ebendieselben 
auch von heidnisch gefarbten Entstellungen und Zu­
taten ausschied und reinigte.

So scheint uns die neueste Entwickelung auf den Sieg einer 
idealistisch-konkordistischen Theorie hinzudeuten — welche frei­
lich die Visionshypothese ais Hilfsmittel zur Beantwortung jener 
andern Fragen her anziehen kann: Wie wurde der Inhalt des 
Schópfungsberichts an Adam oder auch dem inspirierten Yer­
fasser oder Redaktor desselben mitgeteilt?

2. Die Katastrophe und die Rettung. Die Stammeltern fallen 
in der Priifung. Die furchtbare Siindenkatastrophe zerschlagt das 
Morgengliick der Menschheit: Siinde, Erbsiinde, Tod, Rebellion 
im Menschen selbst folgte der Rebellion gegen Gott. Aber noch 
unter den Schwellen des Paradieses leuchtet den Stammeltern und 
dem ganzen Geschlecht die Hoffnung auf den Erloser im Proto- 
evangelium entgegen: Das Weib mit dem Kinde — die 
Gottesmutter mit dem Erloser fiir das ganze Ge­
schlecht. Noch ist das Bild dunkel. Gott wird dafiir sorgen, 
dass es von Jahrhundert zu Jahrhundert heller strahle, bis es 
selber zur Wahrheit wird. Die Begriffe von Siinde, Seelentod, 
Gnade, Erlósung, Christus, Maria, leuchten hier dem Prediger 
schon in ihrem Morgenlicht entgegen. — Der Siindenfall ist und 
bleibt, exegetisch und thematisch betrachtet, eine unerschopfliche 
Quelle fiir Predigten iiber die Siinde und ihre Folgen und iiber 
die Rettung aus der Siinde.

3. Das Programm fur die zu erlosende Menschheit. Die 
Offenbarung wendet sich immer noch unmittelbar an die ganze 
Menschheit. Der Erloser der Menschheit ist yerheissen. Und 
schon beginnen sein Licht und seine Gnade einigermassen zu 
wirken. Aber der gefallene Menseh muss mitwirken. Der gótt- 
liche Befehl an die gefallene, aber doch nicht gnadenlose Mensch­
heit liegt in dem Worte Gottes an Kain: «sub te erit appetitus 
peccati: tu dominaberis illius» l): das Geliisten zur Siinde ist unter 
dir: herrsche iiber dasselbe. Da findet der Prediger den grossen 
unerbittlichen Grundsatz der Selbstbeherrschung, den die spa­
tere Offenbarung und namentlich der Heiland so wuchtig und 
eindringlich predigt, ais conditio sine qua non schon auf den 
ersten Blattern der Bibel: eine bedeutungsvolle homiietische 
Mahnung! Je nachdem diese Losung befolgt wird, scheiden sich 
die Menschen in die Kinder Gottes und in die Kinder der Welt. — 
Auf beiden Seiten entwickelt sich eine Kultur, die irdische sogar 
ausgiebiger und reicher bei den Kindern der Welt2). Doch Gott

i) Genesis 4, 7. 2) Gen. c. 4, 5, 6.
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wird siegen! Die Gnade und der freie Wille sind zur Verfugung 
gestellt: herrsche iiber dich! heisst die Losung.

4. Der sittliche Ruin der Menschheit und dessen tiefster Grund. 
In dem Sinnen und Treiben der Welt erlosch zwar der ungemein 
lebhafte und klare Gottesgedanke nicht so rasch. Gótzendienst 
war dem jungen Geschlechte noch fremd: doch beherrschte auch 
der Gottesgedanke sein Leben nicht. Es war, wie die Genesis an- 
deutet und der Rómerbrief in einem tiefsinnigen Kommentar 
zur Genesis es klar yerkiindet, die allgemeine Lauheit 
und Gleichgultigkeit gegen den Sehopfer der Natur und 
Uebernatur die erste Ursache des kommenden Ruins. Darin 
liegt auch fiir den Prediger eine unschatzbare Mahnung. Die 
Menschheit, schon natiirlich ganz von Gott abhangig und uber­
naturlich von Gott zu einem geheimnisyollen Ziel, zur An­
schauung Gottes und Seligkeit in ihm berufen — geht dem Ruin 
entgegen, wenn sie Gott nicht yerehrt, wenn der Gottesgedanke 
sie nicht beherrscht. Das Geschopf ist ja mit allen seinen Fasern 
Gottes Eigentum! Homo creatus est, ut laudet Deum, ei reve- 
rentiam exhibeat eiąue seryiat, et per haec salyet animam suam. 
Verliert das Geschopf Gott aus dem Auge, so entgleist der Eil­
zug dieses Lebens aus seiner Bahn: es folgt die furchtbare Kata­
strophe. Die Menschen werden Irrsterne: sidera errantia ąuibus 
procella tenebrarum reseryata est in aeternum. Judasbrief 13. 
Wie bereits bemerkt, schildert der Rómerbrief mit wenigen 
Strichen diesen Niedergang: Cum cognoyissent Deum, non sicut 
Deum glorificaverunt aut gratias egerunt; sed eyanuerunt in 
cogitationibus suis et obscuratum est insipiens cor eorum . . . 
Propter quod tradidit illos Deus in desideria cordis eorum in 
passionis ignominae. Rom. 1, 21 ff. Es folgt Abnahme der 
Religiositat, des Gottesdienstes, des Gottesgedankens — Ueber- 
hebung des eigenen Ich und ebendeswegen Abnahme der reicli- 
lichern Gnaden, Zunahme des Weltsinnes, der Vorurteile, der 
Irrtiimer und Leidenschaften, Herrschaft der Leidenschaft, Unter­
gang in der Leidenschaft — Aufgang des Gotzendienstes mit allen 
seinen Greueln!

5. Der Untergang des Geschlechtes in der Sundflut. Die Ver- 
mischung der Kinder Gottes und der Kinder der Welt und die 
uppige Sinnenlust1), welche das Geschlecht beherrschte, und yer­
darb: omnis ąuippe caro corruperat viam suam super terram2) 
— fiihrte zur ersten Krisis der Offenbarung. Furchtbar griff die 
Strafpadagogik Gottes ein durch die Siindflut. Sie war aber eben­
so sehr Gnade ais Strafe. Ein besseres Geschlecht und ein unver- 
dorbener Stammyater wird in der Arche gerettet: bei ihm wird 
das iibernatiirliche geistige Stammgut, die Offenbarung hinter­
legt.3) «Das neue Geschlecht soli nicht wieder wie das erste je 
einmal um der Sunden willen yertilgt werden und der Regenbogen

*) Cf. Genesis 6, 2, 12 — 6, 5, dazu Rómerbrief 1, 24. 26. 27.
2) Genesis 6, 12 ff.

) Genesis 9, 1—15.

8
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am Himmel das Zeichen sein, das mit seiner siebenfar- 
bigen Pracht es fort und fort des gegebenen Wortes er­
innere. Wer den Inhalt einer solchen Verheissung zu zerlegen, 
die Teile in ihrem Zusammenhang zu erfassen, nach Ursache 
und Wirkung auseinanderzuhalten versteht, der erkennt erst 
den vollen Sinn, der sich fiir das neue Geschlecht an die neue 
Verheissung seines Gottes und an den Regenbogen kniipft.*1) 
Aber auch fiir die Untergehenden war die entsetzliche Kata­
strophe nicht bloss Verderben. Es ist hochinteressant, wie die 
Hl. Sehrift in spaten Tagen einen Lichtstrahl in diese grausige 
Schicksalsnacht wirft. Der erste Petrusbrief erzahlt 3, 20, wie 
der auferstandene Christus den Geistern im Gefangnisse 
der Vorhólle predigte und zwar auch solchen, «welche einst un- 
glaubig gewesen waren, ais sie die Langmut Gottes abwarteten 
in den Tagen des Noe, da die Arche gebaut wurde*. Also be- 
kehrten sich offenbar noch viele in den letzten Augenblicken des 
namenlosen Elends, in welches die Fiut sie sturzte, in voll- 
kommener Reue. Es wirft diese Stelle ein reiches Licht auf 
die Krisen und Katastrophen der Weltgesehichte, auf Kriege, 
Landes- und Volksungliick, Pest, Sklavenjagden u. s. f. —- wo 
in der aussersten Not der Mensch zu Gott aufschreit und auf 
ausserordentlichen Wegen des Heils gerettet werden kann: denn 
Gnade ist immer da: erat lux vera quae illuminat omnem ho­
minem venientem in hunc mundum.2) (Apolog. bei Schanz 757 ff.)

Der Prediger aber findet in der Geschichte der Sundflut eine 
furchtbare Illustration der Siinde, namentlich auch der Fleisclies- 
siinde und des gottlichen Gerichtes iiber die Siinde. Der Heiland 
selbst gebraucht diese Geschichte ais Motiv der Furcht vor dem 
Gerichte, das die Siinder iiberrascht und yernichtet. Aber mitten 
in dem strengen Gerichte der gottlichen Gerechtigkeit leuchten 
auch wieder die Strahlen der Barmherzigkeit. (Matth. 24, 37—39!)

6. Die erste Scheidung des Geschlechtes. Immer wieder 
wendet sich Gott an das ganze Geschlecht. Ja, Gott yerspricht 
sogar, er werde das Geschlecht ais solches nie mehr yer­
nichten. Aber da die Gewalt der Siinde neuerdings machtig 
einzureissen und die Offenbarung auf ihrem Gange zu hindern 
droht — tritt eine.Padagogik der Sc li eid ungen und 
Auserwahlungen ein, doch nur, um einst wieder alle zer- 
streutenundyerlorenenSohnederWeltgeschichte 
heimzufuhren, wenn sie guten Willens werden.

Wie sich namlich die Sunde in ihrer rohesten und nacktesten 
Gestalt bereits wieder in der Familie Noes zeigt und «droht, in 
parasitischer Ueberwucherung alle bessern Kerne z u ver schlingen*, 
folgt der Fluch iiber Cham und der Ausschluss der Kanaiten 
von der Tragerschaft der Offenbarung3). Dieser Fluch ist nicht 
etwa eine persónliche Verdammung aller Chamiten und Kanaiten 
— dariiber entscheidet ja das besondere Gericht; aber er bedeutet

i) Grimm, Leben Jesu, I. B. Einleitung S. 7.
Jtli. 1, 9, vgl. 3, 19. :!) Genes. 9, 24—27



115

den Aussehluss des grossen Stammes von der Tragerschaft der 
Offenbarung und vom Vortritt in der Weitgeschichte!

Wir sehen auf der einen Seite den góttlichen Fluch iiber 
die Sunde, die mit aller Macht und Kraft bekampft wird — 
und auf der andern Seite die freie gottliche Gnadenwahl, 
die jene zu Tragern der Offenbarung macht, die sie will und 
der kem Hindernis den Weg yerlegt. Ein neuer homile- 
tisclier Zentralgedanke!

7. Die zweite endgiiltige Scheidung des Geschlechts. Trotz 
der Ausscheidung der Chamiten ais Trager der Offenbarung geriet 
das ganze Geschlecht in neues Verderben. Diesmal ist es der 
Geistesstolz, der alle andern Leidenschaften und Triebe iiberragt

Der Turmbau von Babel ist das Werk und das Zeichen 
einer Kultur ohne Gott, einer Polityk ohne Gott, 
eines Menschen- und Vólkerbundes ohne Gott, einer 
Geschichtsentwicklung Gott zum TrotzeP) Da zerschliigt Gott 
das stolze Menschengebilde, die Einheit einer gottlosen Kultur: 
er sprengt die Vólker, scheidet die Sprachen, lost den trotzigen 
Bund der Stolzen. Der Prediger sieht hier zum erstenmal das 
niederschmetternde Gerioht uber Stolz und Hochmut, das 

ie ganze Offenbarung vom Engelsturze bis zum Weltgericht 
durchzieht — deposuit potentes de sede, diyites dimisit inanes! 
Er belauscht aber auoh die Anfange der die ganze Bibel 
beherrschenden Erziehung zur Armut im Geiste, 
ZU“ Bedurfnis naeh einem Erloser. Alle móglichen Kulturen 
und alle móglichen irdischen Fortschritte ohne Gott den Erloser 
werden die Volker durchlaufen und alle diese Fahrten sind, wie
irn^o1',"19 sag} do<^ nur Rrandes passus extra viam. Ais Arme 
im Geiste werden diese verlorenen Sohne einst zum Heiland 
heimkehren. Darum heisst denn auch das erste Wort im Reichs- 
programme des Erlosers in der Bergpredigt, das Wort, «mit

STen ŁUnd Óffnet>: Seli« 9ind die Armen im 
Geiste, denn ihrer ist das Himmelreich. - Es sind
ia«frgKmeiIV’ dle 8lch gei8tiS arm ,ahlen, einen Er-

RbraUC-K6n' 810h naoh ihm sehnen und in Reue 
und Busse ihm entgegengehen, um das neue Leben 
zu gewinnen (ygl. g. 44, 68, 78 u. s. f.).
ą , .8, Aussch''®sr8lichkei‘ und AlIseitigkeit der Offenbarung. Die
war wiendioUqd- de3 einen ungeteilten Geschlechtes
PnaH 1 undflut nicht bloss Strafpadagogik, sondern auch
Abrahamsrdie Schaff Scheidun8 W die Erwahlung
barun \d ! Schaffung e,nes auserwahlten Volkes. DieOffen- 
schlecht«an e8,dr„eifmal versucht, beim ganzen Ge- 
Gottes d!r nZU -?U? 6n: in Adam- mit den Kindern
ohne Rinnsrr6!4' Aber sie war wie ein Bach
der Offenha aham endlich findet der Strom

■ . fenbarung ein geregeltes Bett. Miihsam aber 
-----£yendet er sich von da - im auserwahlten Volke durch

0 Genesis 11, 4. Gen. 11, 6.
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die Jahrhunderte, wachst mit jeder zuruckgelegten Meile, bis er 
endlich in der Zeitenfiille in Christus in den einen Ozean aus- 
miindet, der ais Weltkirche Christi alle Lander und Vólker um- 
schliesst.*1) Hier erscheinen Ausschliesslichkeit und Allseitigkeit 
im erhabenen Bundę. Die Offenbarung muss im auserwahlten 
Volke ein Rinnsal haben. Aber einst werden in Abrahams 
Samen alle Geschlechter gesegnet werden. «Aus Abraham, 
dem annoch kinderlosen Gemalil der Sara, wird ein grosses, zahl. 
reiches Volk hervorgehen: diesem Volke aus dem Samen Abra. 
hams wird der Herr das gelobte Land geben, das einstweilen noch 
die vom Fluche getroffenen Kanaiten bewohnen und in diesem 
Lande, aus der Mitte dieses Volkes wird der schon unter den Por­
talen des Paradieses yerheissene Erioser hervorgehen, welcher der 
Schlange den Kopi zertritt.*2) Der Homilet aber erkennt hier stau­
nend, wie scheinbare Hartę und Ausschliesslichkeit in der Reli­
gion der Offenbarung doch nur die Frucht lauterer weiser Liebe 
ist! Und es zeigt ihm die Hl. Sehrift ais grossartigen Hintergrund 
ihrer Geschichtserzahlung den wunderbar gewobenen Teppich 
des gottlichen Weltplans. Von Abraham an durchzuckt der 
messianische Funke Glied fiir Glied eines geheimnisyollen Stamm- 
baumes, bis er endlich in der Fiille der Zeit ais Sonnenaufgang
aus der Hohe, ais das grosse Licht, ais das Licht der Welt auf­
leuchten wird! Die Vólkereinheit ist zertriimmert. Die einzelnen 
Stamme sind ais Trager der Offenbarung yerworfen und yer­
lorene Sohne der Weltgesehichte geworden. Israel allein ist er­
wahlt. Doch es ist nur erwahlt, um einst allen den yerlorenen 
Sohnen das Heil aus dem Samen Abrahams zu bringen. — Auf 
diesem Hintergrund zeichnet nun die Bibel jene ruhrend ein­
fachen Patriarchenbilder, die fiir alle Zeiten den Verkiindern 
des gottlichen Wortes das Menschenleben bald nach seinen 
lichtyollsten und bald wieder nach seinen dunkelsten Seiten ent- 
hiillen. Es finden sich in diesen Teilen der Bibel reiche Gold­
adern moralischer und aszetischer Stoffe und Auffassungen. 
Dazu eróffnet die Sehrift die grossartige Welt der Typen. 
Abraham, rechtzeitig3) herausgerissen aus yerfiihrerischer Um- 
gebung, schlagt sein Zeit in Mitte Kanaas auf. Es folgen nun 
jene erhabenen Verheissungen und Vorbilder des Erlosers, die 
sich auf dem bald goldenen, bald furchtbar diistern Hintergrund 
der Zeitgeschichte so eigenartig abheben und auf die messia­
nische Zukunft deuten. Wenn man in stillem Ernst diese Blatter 
der Heiligen Sehrift durchgangen hat, kann man mit Ambrosius
sagen: Deambulat in paradiso Dominus, ąuando diyinas scrip­
turas lego. Paradisus est Genesis Iiber, in quo pullulant vir- 
tutes patriarcharum.4) (Góttliche Pragmatik z. 2. Hammurabis.)

i) Grimm, Leben Jesu, I. Bd. Einltg. S. 11.
») Vgl. Genesis c. 12-26. Grimm S. 11 ff. Act. 14, 16.
8) Vgl. Jos. 27, 2. Monotheismus Babylons d. L., Reste der Uroffenbarung

In ein neues Volk durch Gottes Fiigung eingepflanzt!
4) S. Ambros. 1. 4 c. 31. Vgl. hieriiber auch die eingehenden exegetischen

Werke zur Genesis; ferner Schuster-Holzammer, Handbuch zur biblischen
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9. Israels erste Erziehung. Nach der Uebersiedelung des 
Enkels Abraham mit seinen Sohnen nach Aegypten zu Joseph 
dessen Geschichte geradezu eine Enthullung góttlicher Prag­
matik im einzelnen ist, jedoch erst auf dem Hintergrunde der 
gesamten heiligen Geschiclitsphilosophie der Bibel voll yerstanden 
wird, wachst Israel in Aegypten zum grossen Volke heran. In 
langen freudigen und furchtbar schmerzlichen Tagen wird hier 
das Baumaterial des auserwahlten Volkes geschaffen. Freude und 
Ehre, aber auch langes Elend und driickende Leiden bereiten 
Israel fiir seinen kiinftigen Beruf. Der Prediger belauscht 
hier die Vorsehung auf ihren geheimnisyollsten und 
verborgensten Wegen: scheinbare Verlassenlieit, von 
den Feinden geplante Vernichtung, Elend und’ Not 
aller Art konnen Gottes Piane nicht hemmen, der alles 
zum Besten lenkt und dann zum ersten Małe aus 
Aegypten «seinen Sohn. beruft. (Vgl. Matth. 7, 15.)

10. Israels Fiihrer. Die Sakulargestalt des Moses steht vor 
uns. Berufung, natiirliche und iibernatiirliche Kraft, Amt und 
Indiyidualitat, Grosse und Schwache, Licht und Schatten dieses 
Mannes sind in die Piane Gottes aufgenommen. Moses soli das 
Gotteswerk an Israel durchfiihren. In der Kraft des geopferten 
Osterlammes, des Vorbildes Christi, wie dies eine jede wissen­
schaftlich tiefere Exegese anerkennt — rettet Moses Israel, fiihrt 
es durch das Rotę Meer und unter zahllosen Priifungen zum 
Bundesschluss an den Sinai. Die Geschichte des Moses und 
des Volkes Israel unter seiner Fuhrung ist ein wahres 
Kompendium góttlicher Pragmatik und Dogmatik, 
Morał und Aszetik, Typik, Padagogik und Pastorał. 
Hier gilt so recht die Mahnung des Apostels: Scriptura utilis 
ad docendum, ad arguendum, ad corripiendum, ad erudiendum 
in iustitia!1) Das Buch Exodus bleibt immer eine uner­
schópfliche Predigerquelle. Wir empfehlen fur das 
homiletisehe Verstandnis dieses, sowie aller Bucher 
Moses die Homiletischen Vortriige Dr. M. Eberhards, 
Bischof von Trier. (Dritte Auflage, herausgeg. von Dr. Aug. 
Ditscheid. Herder 1898.)

11. Israels Padagoge. Die Gesetzgebung auf Sinai, 
die Festlegung, Proklamation und Erklarung des 
Gesetzes bedeutet einen grossartigen Fortschritt der Offen­
barung. Das Gesetz soli ein ernster, strenger Zuchtmeister 
des Volkes sein auf Christus hin. Um sein Ziel zu er­
reichen und seinen Beruf zu erfiillen, bedarf das Volk einer 
klaren, bestimmten, bis ins Einzelne geh enden, von 
Gott gegebenen Norm: das ist das Gesetz des Alten Bundes.
Geschichte, n. 140 ff. (vgl. Rom. 4, 11): Abrahams Berufung, n. 137 ff. — Abra­
ham, Vater der Glgubigen, n. 140 ff. (vgl. Rfim. 4, 11) — Abraham und Melchi- 
eedech, n. 152 — Isaaks Geburt und Opferung, n. 170 — die Geschichte Isaaks 
und Jakobs, n. 176 ff. — Jakobs und Josephs Tod, n. 235. — Vgl. auch die alt- 
testamentlichen Predigten Breiteneichers.

*) 2. Tira. 3, 16. 17.
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Es ist zunachst ein Moralgesetz, das Israel hebt und 
leitet, aber auch das Bewusstsein der Siinde und der Er- 
losungsbediirf tigkeit in ihm machtig weckt. Um im Volker- 
gewirre nicht unterzugehen und fiir den Strom der Offenbarung 
immer ein gesichertes Bett und Rinnsal bieten zu konnen — 
bedurfte Irael einer festen Verfassung, die seiner eigen­
artigen Aufgabe entsprach —: das leistete das Judizial- 
gesetz. Vor allem aber sollte Israel Gottes Volk sein, das im 
heiligen Gottesdienste sich auf den Messias yorbereitet —: dafiir 
wurde das Zeremonialgesetz von Gott selbst yerkiindet. 
Die Menschen hatten durch die Siinde den Gott der Nahe 
yerloren. Doch selbst aus dem Gotzendienst der Heiden, die 
in der Statuę, im Gotzenbilde eine nahe Gottheit sich dachten 
und suchten, sprach eine Art Heimweh nach einem engern 
Verkehr mit Gott. Da stillte Gott dieses Heimweh durch die 
Bundeslade und die Stiftsliiitte: Jahve wohnt in der Mitte 
seines Volkes und ordnet den ihm wohlgefalligen Kult, der 
mit allen seinen Strahlen auf die kommende Sonne, auf den 
Messias Israels und der Vólker weist, dessen Bild sich 
immer deutlicher und klarer dem Volke offenbart. * *)

So nimmt sich der Herr Israels an. «Der Hochste schied 
die Vólker und setzte den Stammen ihre Grenzen . . . des 
Herrn Anteil aber ist sein Volk .... Gott fuhrte das Volk, 
Gott lehrte es, Gott schiitzte es, wie seines Auges Apfel . . . Wie 
der Adler seine Jungen lockt zum Fluge und iiber ihnen 
seine Flugel spreitet, so nahm Gott das Volk und trug es auf 
seinen Schultern, seinen Schwingen. Der Herr allein war Fuhrer 
ihm und kein anderer Gott.»2) Aber immer wieder erfiillte sich 
auch, was wir Deuteronomium 32, 15 lesen. «So ward der Lieb- 
ling feist; da schlug er aus; der wohlgenahrte, dicke, breite wich 
von Gott, der ihn erschaffen; Gott yerliess er, seinen Retter.» 
Dann brechen aber auch jene furchtbaren Priifungen und Straf­
gerichte herein, die ebendort3) yerheissen sind, aus denen jedoch 
immer ein Rest Israels gerettet wird. Das sehen wir schon wahrend 
der 40 Jahre der Wiistenwanderung. Mit bewunderungswiirdiger 
Objektivitat schildert die Hl. Schrift die Fehler und Sunden der 
Kleinen und Grossen, des Volkes und der Fuhrer dieser langen 
bangen Zeit der Wanderung, bis ein neues Geschlecht, durcli Prii­
fungen und Strafgerichte4) gelautert, in wunderbarem Siege in 
das Land zieht, das bereits die Graber seiner Patriarchen birgt. 
Diese Padagogik zeichnet die Hl. Schrift immer wieder aufs neue: 
bei allem Niedergang und unter allen Strafgerichten wird ein 
Rest Israels gelautert und gerettet.5)

Wenn auch die lex yeteris testamenti nach ihrer vorbe- 
reitenden Seite mit dem Tode Christi eine lex mortua wurde

’) Ygl. Ex. c. 40 und das Buch Leyiticus. s) Deut. 32, 11 ff. «) Deut. 33, 19 ff.
*) Vgl. das Buch Josue.

6) Vgl. Eberhard, Homiietische Vortrage Ober das zweite, dritte, yierte 
und funfte Buch Moses. Yortrag 8—33 und besonders Yortrag 26.
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und mit Jerusałems Untergang und der voilen Verkiindigung 
des Evang3linin3 an die Welt sogar eine lex mortifera —o blieb 
doch das Moralgesetz und wurde von Christus zur Vollendung 
gefiihrt, wie die zeremoniellen und judizialen Vorbereitungsgesetze 
zur Erfiillung: non veni solvere legem, sed adimplere. Deshalb 
enthalt das Gesetz Moses fur den Prediger einen ganzen Reich­
tum erhabenster sittlicher Vor schriften, Beispiele, 
tiefsinniger Auffassungen, edelster Kasuistik, iiber- 
raschendersozialerGesichtspunkte, sodass die yerhaltnis­
massig seltene Benutzung im Lichte des N, T. zu bedauern ist. Zu­
gleich tritt hier der Leser der Hl. Schrift in eine neue Welt von 
Vorbildern und Typen, die, massroll und mit guter Erklarung yer­
wendet, einen ganzen Schatz homiletischer Gedanken bergen. *)

Wir erinnern hier den Homileten insbesondere an das Buch 
Deuteronomium im Sinne des hl. Ambrosius, der an der oben 
bereits zitierten Stelle das Wort beifiigt: Deambulat in para- 
diso Dominus, quando diyinas scripturas lego: paradisus- 
Deuteronomium, in quo germinant legis praecepta!2)

In der grossartigen Gesetzeswiederholung im 
Deuteronomium erhebt sich das Alte Testament zu 
seinen hóchsten Hohen3). In keinem seiner geschichtlichen 
Bucher ist es dem Neuen so enge yerwandt. Der grosse Fuhrer 
Israels weiss sein Ende nahe. Ein neues Geschlecht, das wahrend 
der Wanderjahre heranreifte, steht an der Scheide zwischen Hoff­
nung und Erfiillung. Die ganze Pragmatik der Vergangenheit 
drangt auf diesen Moment hin: ein grossartiger Ausblick in 
die Zukunft eróffnet sich. Die letzten Reden des Moses, welche 
derselbe im elften Monat des yierzigsten Jahres, somit im letzten 
Jahre der Wanderschaft hielt und die eben dieses Buch erfiillen, 
sowie die Zusatze spaterer inspirierter Schriftsteller sind ganz 
von diesen hohen Gedanken und den daraus wachsenden, tief ins 
Leben dringenden Folgerungen erfullt. Abraham war der Mann 
des Glaubens: pater omnium fidelium, wie ihn der Apostel tief­
sinnig nennt — der im Glauben und in der daraus wachsenden Hoff­
nung auf den Messias die Geschlechter leitete. Moses ist der Ver- 
kiinder des Gesetzes Gottes, der Padagoge der Furcht 
Gottes, die das Volk unter dem Gesetze, dem von Gott ge­
gebenen Zuchtmeister fur den Messias schult. Im Deuteronomium 
aber, am Lebensabend des grossen Fiihrers Israels, da schon 
das nahe gelobte Land wie ein neues Morgenrot der israelitischen 
Geschichte heriiber griisst, erhebt sich alles zum Hóchsten und 
Erhabensten, was es in der Religion und Offenbarung gibt — ins 
heile, reine Licht der Liebe. In grossen, iiberwaltigenden 
Ziigen erzahlt Moses noch einmal die Geschichte der Fiihrungen 
Israels. Es ist ein Sonnenbild góttlicher Liebe (c. 1—4): Mein 
\olk, was habe ich dir getan? was kónnte ich mehr fiir dich

’) Man kónnte freilich auch durch ein Uebermass der Beniitzung des 
A. T. fehlen.

*) Ambros. 1. 4 c. 31.
s) Ygl. Eberhard, Homilien iiber die B. B. Moses.
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tun? — das ist der gottliche Gedanke, der in allem durchdringt! 
Dann wiederholt Moses feierlich den Dekalog, 
dieses einzigartige, unumstóssliche Gesetzbuch des Alten und 
Neuen Bundes, diese unerreichbare Popularisation des góttlichen 
Willens, die auch zur Substanz unserer Predigt und Katechese 
gehórt. Er zeichnet die Gegenleistung, die Gottes uner­
messliche Liebe vom Israel des A. und N. Bundes, von der 
ganzen Menschheit yerlangt, die Gott so wunderbar gefiihrt hat 
und weiter fiihren will (c. 5). Und ais ob der Schleier und 
das Dunkel, das auf dem Alten Testamente liegt, fiir einen 
Augenblick gehoben wurden — entfaltet Moses den tiefsten, 
innersten Geist des Gesetzes Gottes im A. wie im N. B.: 
ein wahrer Sonnenaufgang der Offenbarung leuch­
tet auf, wenn die Reden des Moses sich zur feier­
lichen Verkii u dig ung des Hauptgebotes erheben. «Hóre 
Israel, der Herr, unser Gott. ist der einzige Herr! 
Liebe den Herrn deinen Gott aus deinem ganzen 
Herzen, aus deiner ganzen Seele und aus aller deiner 
Kraft. Und bleiben sollen diese Worte, welche ich 
dir heute befehle, in deinem Herzen und du sollst sie 
mitteilen deinen Sóhnen und nachdenken dariiber 
beim Sitzen in deinem Hause und beim Gehen auf 
deinem Wege, beim Schlafengehen und beim Auf­
stehen (c. 6).') Dann bricht sich das Sonnenlicht des Haupt­
gebotes in die Strahlen der einzelnen Gebote und 
Pflichten: ernst wird die Scheidung und Trennung von 
allem dem, was yerfuhrt und wegzieht, heryorgehoben und der 
erste Charakterzug der Diener Gottes scharf gezeichnet: der 
Gehorsam: homo craatus est, ut Deo serviat (c. 7—11). Ver- 
starkt werden diese Gedanken durch das entscheidende Ent­
weder — Oder, das nun die Rede vor die Augen der ergriffenen 
Hórer stelit: des Gehorsams Segen — des Ungehorsams 
Fluch (c. 11). Doch ist auf dem Wege des Gehorsams auch 
nicht ein Schritt moglich ohne Gottes Versóhnung und 
Gnade. Darum weist Moses das Volk an seine grosse Opfer- 
statte, die mit ibrem Kulte auf das Opfer des N. B hindeutet 
(c. 12—17). Die Religion Gottes soli aber auch die offentlichen 
sozialen Verha!tuiase ergreifen und alles im Lichte des Glaubens 
und der Messiashoffnung (c. 17—20 ff.) umgestalten. Wenn sich 
freilich die Unyollkommenheit des Alten Bundes in allen diesen 
Dingen noch lebhaft geltend macht, leuchtet doch schon das 
Morgenrot der christlich sozialen Gedanken durch (c. 24—27). Das 
Buch Deuteronomium eilt zu seinem Abschluss, der 
zum Grossartigsten gehórt, was die Heilige Schrift 
enthalt. Noch einmal eróffnet Moses das furchtbare Entweder — 
Oder vor den Augen seines Volkes! Im Kapitel 27 und 28 lesen 
wir die Anordnung zu jener erschutternden Zeremonie, die nach 
dem Einzug in das gelobte Land den Segen und den Fluch

1) Deut. 6, 4. 5. 6 tt.
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des Gesetzes vor allem Volke an den Bergen Garizim und Hebal 
yerkiinden soli (vgl. die Ausfuhrung Josua c. 8). Auf dem Hinter­
grunde dieser Licht- und Schattenbilder hebt sich nun die er­
habene Bundeserneuerung (c. 29) ab. Alle diese Kapitel 23—33 
sind ein Ur- und Vorbild, wie der Prediger Lebens-, 
Gemeinde- und Vólkererneuerung durch das Wort 
Gottes aufzufassen hat. Noch einmal yerbinden sich die 
Gedanken iiber Gesetz und Gnade, Gehorsam und Verirrung, 
Vernichtung und Bekehrung zur erschutternden Peroratio. Die 
zeitlichen Strafen und der religiose zeitliche Beruf Israels ais Volk 
stehen zwar im Vordergrund. Doch leuchten im Hintergrund 
die ewigen Gedanken auf, die das Ganze tragen, und die inner­
liche persónliche Heiligung des Einzelnen wird stark betont; 
sie wird freilich durch die lebendige Teilnahme an Israels zeit­
lichen Beruf zugleich besorgt (29). Das 30. Kapitel ist das 
Hohe Lied der Gesetzestreue, der wunderbare Akkord, 
in den alles zusammenklingt: Seid nun euerem Gotte 
treu! Dann ubergibt Moses das geschriebene Gesetz den Priestern 
und Aeltesten. Josua wird ais Nachfolger Moses feierlich prokla­
miert. Glaube, Furcht, Hoffnung und Liebe mit allen ihren Seg­
nungen und Pflichten sollen hier in der Kirche Gottes, unter 
von Gott gesetzter Autoritat wachsen und bliihen (c. 31). 
Jetzt nachdem die ganze Dogmatik, Morał und Pragmatik des 
Gesetzes in grandiosem Bilde entfaltet ist, erhebt sich die gott- 
getragene Seele des Moses zu einem Liede namenlosen 
Jubels und zu einer Entfaltung der ganzen biblischen 
Weltansehauung, die endlich in eine grossartige Weis­
sagung des Fiihrers Israels uber Israels Geschichte 
ausklingt, die er in grossen Ziigen ais Strasse zum 
Messias durch alles Volkergewirre, durch Fluch und 
Segen zeichnet (c. 32, 33). Eine spatere Hand fiigte unter 
Gottes Inspiration das Schlusswort ein: iiber Moses Tod auf 
Nebo. Aus den wenigen Zeilen leuchtet wie kaum aus einem 
andern Bilde Gottes unermessliche Liebe und unerbitt- 
liche Gerechtigkeit, der seine Werkzeuge himmelhoch iiber 
die blosse Menschlichkeit erhebt und durch sie Gedanken und 
Piane durchfiihrt, die ebenso himmelhoch iiber den Menschen- 
planen stehen — der aber auch die Schwachen und Arm selig­
keiten der Seinen riigt, straft und bessert, da nichts Unheiliges 
vor ihm besteht und er selbst an seinen Lieblingen Makeln findet, 
sie aber auch von diesen Schlacken reinigt. «Und der Herr sprach 
zu Moses: Das ist das Land, das ich zugeschworen habe Abraham, 
Isaak und Jakob mit den Worten: Deiner Nachkommenschaft will 
ich es geben. Du siehst es mit deinen Augen, wirst aber nicht 
hiniiberziehen in dasselbe. Und es starb daselbst Moses, des 
Herrn Diener, nach des Herrn Befehl.»!)

J) Deuteron. 34, 4. 5. Vgl. dazu Numeri 20, 10 ff. 27. Deuteron. 32, 48—52. 
Ygl. Eberhard, Homiietische Yortr^ge ii. BB. M. 33. Yortrag.
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Wer schon zu Rom in San Piętro in Vincoli am Grabmal 
Juhus jL sass und die Riesenstatue des Moses von Michelangelo 
betrachtete, der kann sich eines Vergleiches der dort empfangenen 
Eindrucke mit jener Seelenstimmung nicht erwehren Pdie^eder
d^nP?etdt ’ 76ri n8C? Lektiire der Biicher Moses sinnend bei 
trht v?r d!eZ qlel? D®ute™n°miums innehalt. Ein Riesenbild 
tritt vor die Seele, um das sich alles Grosse der Natur und der 
Uebernatur zu einem Ganzen, zur Weltanschauung der Offen- 
barung eint. Man hat gesagt, am Grabmale Julius II und 
nn Moses des Michelangelo kiinde sich derRiesengeistder 
,?n°HdHrnen ^eitDa”’ Der Moses des Deuteronomiums
?edenfariU n V H1 S°hrift «berh*upt hat 
derne 7eA n besondere Mission an unsere mo-
Men? F t6!86, 1 Und ahnt eine Erhóhung des Typus
?en \ZUmTT V menschen- Moses zeiSt den wahren 
den echten Uebermenschen - es ist der Mensch, der mii 
allen seinen Gaben und Talenten von Gnade, Glaube und Liebe 
erfasst und yerklart, Natiirliches und Uebernaturliches in eine 
Gottes- und Weltanschauung, in ein Wirken und Ringen nach dem 
zeitlichen und ewigen Ziele verbindet. Die moderne Welt móchte 
dass das eigene Ich sich in die Herzen der Menschheit er- 
y\ citert, dass die Radien des eigenen Ich wachsen, dass wir lernen,

ie Menschheit lieben, fiir sie kampfen, leiden und sterben. 
Moses ist der erste Verkiindiger der natiirlichen und 
u erna urlichen Gottesliebe, die das wirklich erstreben 
und erreichen kann. Und sein ganzes Wirken weist auf den 
einen Erioser hin, der das ais Gottmensch in vollstem Sinne 
yollendete und durch dessen Gnade und Liebe auch wir in diese 
r ussstapfen einzutreten yermógen. Die moderne Welt sucht eine 
einheitliche Weltanschauung - eine Weltauffassung des Monis- 
mus- ?vie ®le Slcb ausdruckt und yersinkt dabei in Materialis- 

° * an^ie^smns- Moses, im Altertum der einzige klare
yerkunder des Schópfergedankens und der grossartigen Yerbin- 
dung des Weltalls mit seinem Urheber, der Pr okłam a tor des 
einen ewigen Gesetzes, das vom Atom bis zu den hochsten 
Geistern reicht, der Riesengeist, der die Verbindung von Natur 
un Uebernatur, Wissen und Glauben, der Menschenkraft und
er Gnade, des Indiyiduellen und Sozialen, der pragmatischen 
ussc lliesslichkeit und Allseitigkeit in der Menschen- und Vólker- 

ei ung ais Padagoge auf Christus hin yerkiindet, yertritt den 
wa ren und echten Monismus: die harmonische natiir- 
liche und ubernątiir liche Ver bin dung des Geschaffenen
mit dem Sehopfer.

Ja Moses und mit ihm die ganze Bibel tritt an die mo­
dernę Welt heran mit der Ueberzeugung und dem Glauben 
an emen personlichen Gott, mit der Offenbarung eben 
dieses personlichen Gottes in den Gottesbeweisen der 
Natur und in den gottlichen Taten der Uebernatur — 
und mit dem Gesetze der Liebe eben dieses person-
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lichen Gottes, dem dienen herrschen ist: Der da ist, sendet 
mich zu euch, Gott der Herr! (Exodus.) Und in dem Sichunter- 
werfen des Geschópfes unter den einen personlichen Schópfer 
liegt auch das Heilmittel fiir die Wunden der modernen Zeit.

Wir haben den Ideengang des Buches Deuteronomium 
hier eingehender gezeichnet, weil es ais Wiederholung des 
Gesetzes und der Offenbarung und ais ein Kompen­
dium der Religion der Offenbarung gleichsam Israels 
Eierzitienbuch wurde zur Lebenserneuerung und weil es eben­
deswegen auch ein Predigerbuch per eminentiam fiir die Homileten 
des Neuen Bundes bleiben wird. MóchtendieseGedankenzur 
homiletischen Betrachtung dieser unerschópflichen 
Predigtąuelle anregen! Das Buch steht im Brennpunkt der 
Hauptthemata aller Predigten.

12. Israels Sturm- und Drangperiode. So nennen wir die 
Richterzeit und die Zeit Samuels und Sauls. Auf wildem Hinter­
grunde, wahrend Israel um seine Existenz kampft, von den 
Feinden und den eigenen Sunden gekettet und wieder befreit — 
heben sich grosse Gestalten mit erhabenen Charakterziigen, 
z. T. aber auch mit grossen Fehlern ab.

Dann leuchtet lieblich und innig, aber auch wieder 
majestatisch prachtig die Gestalt Samuels auf, durch 
dessen Hande die goldenen Faden der góttlichen Vorseliung 
laufen und in alle dunklen Schicksale hinein verwoben werden. 
Den Ruf des Volkes nach einem Kónig nimmt Gott in seine Piane 
auf — in glanzendem Lichte und wieder in furchtbaren Nacht- 
bildern geht der erste Kónig wie ein Meteor auf und 
unter. Das gottgesetzte Konigtum aber stirbt nicht mehr 
— es soli in David sich verewigen. Es gibt kaum eine ruh- 
rendere Illustration der Wahrheit, wie unter menschlichen Fehlern 
und Lastern, unter schwarzen Schatten und Missverhaltnissen 
im Volke und an seinen Fiihrern die Lichtstrahlen der Offen­
barung doch immer wieder siegreich durchdringen, und wenn 
auch verdunkelt, doch nie untergehen — ais eben diese Richter­
zeit, von inspiriertem Griffel gottbestellter Historiographen ohne 
Ansehen der Person gezeichnet. Der gottliche Aar tragt auch 
den wilden, verworrenen, gestórten Flug der jungen Adler auf 
seinen Fittichen — strafend halt er sie! Es kónnte damit nur 
etwa das 9. und 10. Jahrhundert in der Geschichte der christlichen 
Kirche verglichen werden! Heben wir einige Einzelheiten heraus!

Wahrend das Buch der Richter die eigentliche Sturm- und 
Drangperiode Israels zeichnet, aus der dio Manner Gottes 
ais Fuhrer und Richter Israels gleich Felsen und Leuchttiirmen 
hervorragen — entfalten die Bucher Samuels (I. und II. Bucli der 
Kónige) das Werden des Propheten- undKónigtums und 
der gesamten israelitischen Theokratie unter wilden Stiirmen und 
im Sonnenschein begnadeter Zeiten. Das Buch der Richter ist ein 
Trostbuch fiir die Prediger. Es zeigt, wie Gott trotz des An- 
sturmes der Feinde und der Fehler der Freunde der Religion sein
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Volk und seine Kirclie schiitzt, und wie er in den dunkelsten 
Zeiten seine Diener zu finden weiss. Die Bucher Samuels sind 
aber in noch viel hóherm Sinne ein Priester- und Prediger­
buch. Diese Bucher zeichnen erst wie in einer geschichtlichen 
Vorhalle (c. 1—13) die letzten Richter Heli und Samuel, dessen Ge­
stalt schon das Morgenrot des anbrechenden Prophetentums um­
spielt. Dann fuhren sie uns in das Werden und in die Ge­
schichte des israelitischen Kónigtums ein, indem sie die Geschichte 
Sauls (I. B.) und die grossartige Entfaltung des Kónigtums 
unter David bis zu dessen Regierungsende erzahlen. Die Bucher 
der Richter und Samuels entfalten eine grossartige Klimax des 
immer glanzenderen Bildes alttestamentlicher Religionsentwick- 
lung, Auf die wilden Zeiten der Richter — folgt das reine 
lautere Charakterbild Samuels, das die so kritisch objektive Ge­
schichtschreibung der Bibel in grosser Majestat und zartester 
Innerlichkeit auf der dunkeln Folie der Geschichte Helis und 
seiner Sóhne einzeichnet. Treffend beginnt gegenwartig die Bre- 
yierlektiire dieser Bucher mit der Fronleichnamswoche, gewiss 
auch ein Wink fiir die Prediger! (S. 580.) Um die Stiftshiitte 
von Siło und die Bundeslade gruppieren sich scharfe, aber 
auch inhaltsvolle Antithesen: Bilder riihrendster und zartester 
Frómmigkeit wie erbarmlicher Lauheit, reinen Dienstes im 
Heiligtume und masslosen Frevels am Heiligsten (I. Sam. 1—4), 
Bilder edler Erziehung durch Gott und gottesfurchtige Familien 
unter dem Segen von oben und abschreckender Verziehung, 
iiber welche furchtbare Strafgerichte hereinbrechen (I. Sam. c. 2, 
3, 4), Bilder des Segens und der Liebe, die vom heiligen Kulte 
und seiner Statte ausgehen und Bilder der Strafe und des 
Schreckens fiir Gleichgiltigkeit, Anmassung und Frevel gegen 
den hl. Dienst (I. Sam,). Aus dem zweiten Buche Samuels sowie 
aus dem Biichlein Ruth wachst alsdann das Kónigtum 
Israels heraus, welches das Volk zwar erst gegen Gottes 
Willen yerlangt (I. Sam. c. 8 und 9), das aber Gott in seiner 
unerforschlichen Weisheit bereits in seine Piane aufgenommen 
hatte, und das er nun in den Mittelgrund derselben stellt. Saul 
beginnt eine glanzende Laufbahn, geht aber ais Trager des Kónig­
tums zur Warnung fiir alle Zukunft an seiner ungehorsamen 
Selbstherrlichkeit (I. Sam. c. 14—16, c. 18—31) zu Grunde, wie ein 
yerlóschender Irrstern. Aus dem II. Buche Samuels, im Zu­
sammenhalt mit dem ersten Buche der Chronik und dem 
Psalterium, erhebt sich dann die Gestalt Dayids. Vom Richter- 
buche bis zum Schlusse der Kónigsbiicher tritt die grossartige 
Geschichte der gottlichen Vorsehung und die pragmatische Ent­
hullung des Weltplans immer iiberzeugender und iiberwaltigender 
in den Vordergrund. Diese wenigen Andeutungen zeigen dem 
Prediger die reichen homiletischen Schatze der 
Bucher Samuels, der Kónige und der Chronik.

13. Israels Grósse unter David. David kann nur mit Abraham 
und Moses yerglichen werden. Abraham erhielt die erste Ver-
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heissung de? Scliauplatzes der Offenbarungsgeschichte fur seinen 
Samen. David sicherte endgiiltig den Besitz des hl. Landes. — 
Moses hat das Gesetz gegeben. David hat es in die volle 
Praxis und in das Verstandnis des Volkes ais Morał-, Judizial- 
und Zeremonialgesetz eingefiihrt: es wirkte nun voll und ganz 
im hl. Lande ais ein Padagoge auf Christus hin.

In Damds Person bereichert uns die Hl. Sehrift mit einer 
Fiille erhabener Charakterzuge, die fiir Prediger einen hohen 
homiletischen Wert besitzen. Mit Darids Psalmen erschliesst 
die Sehrift dem Beter und Prediger den innern Geist 
des Gesetzes, das Moses gebracht, David durchgefuhrt und 
yertieft hat, und das der Heiland yollenden sollte. Die 
Psalmen sind kostbare Gefasse, in die hinein der hl. Geist 
die Goldkorner und Edelsteine des Gebetes und des Wortes 
Gottes nicht bloss fiir die Zeit des Alten Bundes, sondern 
fur alle Zeiten gelegt hat. Die Psalmen sind offene goldene 
Schalen, in die auch wir unser religióses Betrachten, Bitten, 
Flehen, Bereuen, Anbeten, Danken und Jubeln hineinlegen, damit 
die Engel es hinauftragen vor das Angesicht des Allerhochsten. 
Der Literalsinn gibt auch hier die Grundlage. Der typische 
Sinn ist in yielen Psalmen unwiderleglich sichergestellt. Dann 
aber liegt es schon in der Intention der Psalmen, dass 
sie ohne Kiinstelei sehr yerschieden aufgefasst, ange­
passt und betrachtet werden konnen. Von Gott ge- 
schenkte Betrachtungs- und Gebetsformulare sind nicht starre 
Fesseln, sondern Strombette, durch die die lebendigen Wasser 
rauschen. Die Liturgie hat die Psalmen zum taglichen Kirchen- 
und Priestergebete gemacht, zum Trager ihrer erhabensten 
Affekte und Stimmungen. So sind uns denn die Psalmen nament­
lich in der Liturgie ein yorziigliches Predigerbuch, in dem sich 
der Geist des Alten und Neuen Bundes offenbart und das ebenso 
die Affekte des Predigers wie seine praktischen Anwendungen 
machtig anregen, beherrschen und tragen soli. Wir yerweisen 
hier gelegentlich auf die fiir den Homileten ausserordentlich 
fruchtbaren Psalmenkommentare yon Thalhofer und Wolter 
(Psallite sapienter), welche den liturgischen Gebrauch eingehend 
beriicksichtigen, sowie auf Schegg, der den Literalsinn gediegen 
und ansprechend erklart. — Nachdem David das Gesetz durch­
gefuhrt und Israel endgiiltig organisiert hatte, brach eben der 
Geist des Gesetzes, die Innerlichkeit der Religion Gottes in den 
Psalmen gleich rauschenden Wasserbachen durch. Da diese Psal­
men yom Geiste Gottes selber inspiriert sind, werden sie nach 
Gottes weiser Vorsehung im Alten Bund und erst recht im Neuen 
zur Schule des innern tiefern religiosen Lebens und 
ebendeswegen auch zu einer Prediger- und Seelsorger schule.

’) Ygl. z. B. Dr. J . Schmitt, Der Psalm 118, zur Betraehtung und Besuchung 
des Allerheiligsten erklart und yerwendet. Freiburg, Herder, 1901. Beachte 
die Vorrede! Vgl. Porta Sion v. Ecker; Uebersetzungen und Nachdichtungen 
yon Bickel, Storck und Frafel.



126

Mit Da/uids Leben und Schicksalen treten wir neuerdin°-s 
in die erhabene Welt der Typen und Vorbilder Christi die 
immer scharfer und ausgepragter werden. Selbst der o-efallene 
David, der ais Trager der Siinde und des Siindenflucheslrerfolgt 
wird erscheint in reuiger Busse geradezu ais das yollendete Bild 
des leidenden Messias, der die Sunden der Welt tragt und hin­
wegnimmt. Auch diese grossen pragmatischen Beziehungen reo-en 
den Prediger zu fruchtbaren Gedanken an. Wir kónnen den 
Reichtum hier nur von ferne andeuten! David ist aber nicht 
bloss Typus sondern auch Prophet: - seine messianischen 
Psalmen schildern den Heiland in einer Weise, dass auch der 
Prediger des Neuen Testamentes des Heilandes Grosse, Liebe und 
Leiden gerne im Lichte dieser Psalmen zeigt. (Vgl z B das 
Offizium yon Weihnachten und Epiphanie, die kirchliehen 
Adyentgedanken in den Introiten, Gradualien, Offertorien und 
Commumo-Yersen der Messe und den Antiphonen des Breyiers 
die Liturgie der Karwoche u. s. f.) ’
n 13t e.ndllch von Gott berufener und gesalbter Konia
Dayids Komgsthron ist die Ewigkeit yerheissen: denn dfr

7lrd CItt Sa°hn DaVldS S6in Und vom Throne Dayids 
Besitz nehmen. Und wenn emst der Messias sein Reich seine 
Kirche grunden und seinem Stellyertreter und obersten Hirten 
die Leitung dieses Reiches, das Weiden der Schafe und der 
Lammer ubergeben wird, dann nimmt der Papst im biblischen 
Sinne yom Throne Dayids Besitz ais Stellyertreter des 
Aufgefahrenen, der zur Rechten des Vaters sitzt, bis an das 
Ende der Zeiten, wo alles zum Ziele gelangt und Christus ewig 
m Herrlichkeit regiert. So sind die Worte des Engels*) zu yer 
stehen: et dabit dli Dominus Deus sedem David patris eius 
et regnabit in domo Jacob in aeternam et regnf eius non 
erit finis. (Vgl. Dan. 7, 14. Michaas 4, 7.) So ist Dayids Kónigs-
to^nnd-^0nnSfSl?ben g3nZ V°m messianischen Lichte iiberstrahlt- 
yon Dayid geht eine neue, wenn auch oft yerdunkelte Sonnenbahn 
bis auf Christus. (Vgl. den Stammbaum bei Matth. c 1 1—17
Sai8S ffn unmd 9n«b«n JenUnLTB' VL Kap” der Stammbaum Jesu,’
CnttM^t d 2n6 ff' UDd B' 11 V‘ Kap” der Menschensohn Sohn 
Gottes, Stammbaum nach Lukas S. 137_ 174.)
mentHch^n G?fenhangt SiCh all<3S Gr°SSe der Trager der alttesta- 

n H,g zusalamen- Er ist Israels Befreier,
n g., -ef' Pr?.P.let' Konig und Priesterkónig.2)
T Vld ^St per?°nIlch ein Soldatenkind mit dessen Fehlern

und Tugenden, reich an erhabensten Charakterziigen, befleckt
Fehlem°SGrnoA^etnSChtiChT Schwachen und vielen kleinern 

e Ilern. Grossartig aber leuchtet aus Dayids Tagen das Grund- 
gesetz im góttlichen Weltplan: freie GnadenS, nW der

’) Lucaa 1, 32. 33.
PriesteLonig^^TŃS?,0 Dawida ^'rfeJ/rtumPs DlVGidffV°n ildr^e- mySSianiSChen
Thron, 160 ff. eitum S. 156 ff., Die Linie Nathan ohne
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Rechtsansprucli von Fleisch und Blut bestimmt die Trager der 
Offenbarung; und selbst die Schatten und die Siinden dieser 
Trager werden die Offenbarung, die zum Messias eilt, nicht 
aufhalten. Aber nur der Reue, der Busse winkt das Heil. 
Immer wieder klingt etwas von dem grossen eyangelischen 
Grundsatze durch: selig sind die Armen im Geiste. So wird die 
Geschichte Davids eine wahre Schatzkammer fiir die Prediger 
Sie birgt nach der eben gegebenen homiletisch-pragmatischen 
Darlegung fur die Bildung und zur Benutzung des Predigers 
reiche Materialien. Bis in die neueste Zeit wurde uberdies auch 
,avi,^,s Person und Geschichte selbst eingehend homiletisch be- 
hnndelt: ygl. Breiteneichers Predigten iiber das Alte Testament. 
Schmitz, Weihbischof yon Koln, Dayid, der Mann der Hoffnung 
auf Gott. Koln, Theissing, 1899. s

14. Israel ein Friedensreich unter Salomon. Hatte die Offen­
barung in wilden Kampfen gesiegt, so will sie jetzt auch mitten in 
der Kultur des Friedens ihre sieghafte Ueberlegenheit zeigen. 
Israel sollte ja mit den meisten grossen Kulturyólkern 
in Ber uhr ung kommen und Lichtstrahlen der Wahrheit und 
Gnade unter sie streuen. So soli es nun erst selber eine hohe 
Kulturstufe ersteigen. Die Zeit unter Salomon war gleichsam 
eine Vorschule fur diesen Weltberuf. Die wahre Religion 
erscheint im glanzenden Rahmen irdischen Friedens 
und hoher Kultur!
. . ,Islrael.s Ausschliesslichkeit und patriarchalische Eigenart 
ist sich nicht Selbstzweck, sondern bloss Mittel zum 
51?!'.. ®aram baut sich nun die Offenbarung unter andern 
Zeitlaufen in den Tagen Salomons in eine bliihende Kulturent- 
wickelung ein. Salomons Leben und Schriften sprechen mitten 
in diesen glanzyollen Zeiten ebenso wie David in den Tagen 
des Kampfes die herrlichste Hoffnung des Hauses und Volkes 
immer wieder aus: den Gedanken an den Messias und die Vor- 
bereitung auf ihn. Aber Salomon gerat mit seinem Volk auch in die 
Gefahren und Klippen einer reichen Kultur. Die yollen Kultur 
freuden und der offene Verkehr mit den Heiden bringen am Lebens- 
abende Salomons grosses Verderben fiir Fiihrer und Volk

Salomons Leben, Werke, Schriften i) und Nachwirkungen und 
Sunden aber - im Gesamtbilde betrachtet, bringen eine Reihe von 
Gedanken und Grundsatzen zur Aussprache, welche fiir den mo 
dernen Prediger von ganz besonderer Bedeutung sind.

a. Religion und Kultur sind nicht Feinde, yiel­
mehr Freunde: Natur und Gnade sollen unsere Fiihrer sein 
Religióses Leben im Rahmen und auf der Grundlage einer 
edeln Kultur ist geradezu ein Abbild vom Reichtum des himm- 
hschen Lebens in Gott2).
heit De^Koh7lPtC?LHphea-Lied Und ^recligcr enthalten die Salomonische Weis- 

• er Kohelet (_ <.Prediger», = ersammler», = .Sammler von Spruchen»l
WeiXn‘-ada0he’“C*'!VOtnK-SE10,,n0" Verfasst' doch W.eiterentfaltung Salomonischer 
Chi\eh»r w? V. .'"'Tt ,0 ° et lndlrekt Stellung gegeniiber eindringender grie- 
Das Buch I^hele/”^ KU}tUr : ™£enerend, erganzend, kritisierend. Vgl. Zapletal,

h 1 Ł .Fre*burŁ\universitatsbuchhandlung 1905. 
g . z. B. die Kónigsbiicher, vgl. dazu Rosenkranzenzyklika v. 1893 III. T.
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b. Die Uebernatur baut auf der Natur, uber­
naturliche Weisheit yerbindet sich harmonisch mit der natur­
lichen: beide stammen von Gott.1)

c. Die hochste Aufgabe, die Ehre und das Gliick 
eines Volkes ist aber der Gottesdienst. Es gibt wohl 
kaum eine erhabenere Illustration des Gliickes und der Freude 
des echten Gottesdienstes, der Verbindung eines Volkes mit 
seinem Gott, ais einzelne Berichte der Hl. Schrift aus dem Leben 
Salomons: man yergleiche z. B. III. B. d. Kon. c. 8 II. Chronik 
c. 6! Die yerschiedenen Offizien der Kirchweihe und der 
Translatio Almae Domus Lauretanae legen diese herrlichen Ge­
danken dem Prediger nahe!

d. Alle Kultur und alle Menschenweisheit allein 
befriedigen die Menschenseele nie —: sie hinterlassen 
den Nachgeschmack des Pessimismus. Gott allein genugt: Verba 
Ecclesiastae, filii David regis Jerusalem: yanitas yanitatum et 
omnia yanitas! — Finem loąuendi pariter audiamus: Deum 
time: et mandata eius obserya, hoc est totus homo: et cuncta 
quae fiunt, adducet Deus in iudicium pro omni errato, sive bo­
num, sive malum illud sit. 2) Die glanzendste Kultur ohne Gott 
und Gottesfurcht, ja selbst eine nicht einmal gottlose, aber doch 
yerweltlichte Kultur ohne innige Gottesfreundschaft ist nur 
ein Prunkrahmen ohne das Bild, das er umschliessen sollte! 
Das Leben und die Schicksale Salomons illustrieren drastisch 
die eigenartigen Gedanken des Buches Ecclesiastes, in dem 
die triiben Stimmungen des Pessimismus den Goldglanz der 
Kultur umlagern, wahrend zugleich das leichtsinnige An- 
klopfen der Versuchungen des Epikureismus drastisch gezeigt 
wird —bis die Gottesfurcht wie eine aufgehende Sonne 
alles wieder erhellt und allem wieder seine rechte 
Bedeutung gibt! Vergleiche dazu den ganzen Gedanken­
gang des Ecclesiastes und daneben den Inhalt des Buches Job. 
welches das Problem des Lebens und Leidens und der ge­
samten Menschenschicksale im Gliick und Ungliick entfaltet. 
Wir empfehlen dazu Dr. Paul Keppler, Das Problem des Leidens 
in der Morał, Herder 1894.

e. Das hochste Gut und Gliick aber ist der Friede der 
Seele mit Gott durch den Messias — von dessen Freuden- 
reichtum Salomons bessere Tage ein glorreiches Bild — von 
dessen Gnade und Seligkeit das Hohe Lied ein einzigartiger 
Sang ist, — zu dem aber auch Salomons Fali den einzigartigen 
Gegensatz bildet, obwohl iiber Salomons Ende doch wieder ein 
geheimnissvoller Hoffnungsschimmer aufflackert, der auf Reue 
deutet. Der Ecclesiastes kann so yerstanden werden.

15. Israels Riss und Ruin. Auf Salomons Fali folgt die 
Strafe; doch um Davids und des Messias willen soli der Thron 
der Verheissung nicht fallen.

») Vgl. die Proverbien.
2) Eccl. 1, 2 und 12, 13, 14.
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Die zehn Stamme reissen sich los. Das allein hatte ihren 
Ruin freilich noch nicht yollendet. Wenn sie auf dem vom Pro­
pheten ihnen vorgezeichneten Wege gewandelt und dem 
Heiligtum in Jerusalem nach der politischen Trennung 
treu geblieben waren, hatten sie auch so ihre Aufgabe noch 
erfiillt. Da sie aber von Gott und Tempel zum Gotzendienste und 
heidnischen Leben abfallen, gehen sie ais Volk ihrem Ruin ent­
gegen. Ti otzdem treten auch hn Reiche der zehn Stamme 
noch von Gott gesandte grosse Propheten auf — die unter 
wunderbaren Fiigungen des gottlichen Weltplans Strafe und 
Segen wirken, einen Rest Israels, der guten Willens ist, retten 
und selbst bis in die heidnische Welt hinaus Fiihrer und Er­
zieher werden. Im Reiche selbst aber wird der Riss immer 
tiefer. Die Strafe fur die Untreue wachst sich aus bis zur Depor­
tation, von der die zehn Stamme nie mehr ais Volk heimkehren- 
obwohl auch da an einzelnen Personen und Gruppen im fremden 
Lande (vgl. die einzig schonen Belege im Buche Tobias) und 
unter der zuruckgebliebenen Mischbeyólkerung Gottes Gnade 
Grosses tut. Die Geschichte eróffnet hier tiefe Blicke in Gottes 
Piane. Niederschmetternd ist die Strafe. Doch geht die Gnade 
Gottes neuerdings durch alle Strafgerichte, Heil wirkend fur Juda, 
das getrennte Israel und selbst im Heidenland yielfach freundlich 
ankniipfend, wo Menschen guten Willens sind (Tob. 13, 4).

Es ist etwas ganz Merkwiirdiges um die Geschichte des 
abgetrennten Israels. Es gibt wohl keinen siegreichern 
Beweis gegen den pastoralen Pessimismus ais sie.

Mitten in diesen yerworfenen Landen erhebt sich das Pro­
phetentum in Elias und Elisaus zu seinen hochsten Hohen. Elias, 
der wie Jonas zeitweise zu den Pessimisten des Alten Bundes 
zahlte, empfangt von Gott selber in der Wiiste und auf Horeb die 
grossten pastoralen und pragmatischen Offenbarungen, die je 
einem Menschenkinde unter der Sonne gegeben wurden! Die 
Kapitel 17—19, 22 des dritten (ersten) und die Kapitel 1—14 des 
yierten (zweiten) Buches der Kónige sind echte, wahre Pastorał fiir 
Prediger und Seelsorger. Elias yerzweifelt an Israel und an 
dem Erfolge seines Berufes (3. Kon. 19, 3. 4). Ein Engel weckt 
und starkt den schlafenden Pessimisten unter der Ginsterstaude 
in der Wiiste und befiehlt ihm die grosse Reise nach dem 
Berge des Herrn, dem Horeb, wo sich Gott dem Moses geoffen­
bart (2. Moses 32, 22). Und ais endlich Elias nach dem Be­
fehle des Herrn auf Horeb stand — da fuhr ein grosser und 
heftiger Sturm voriiber, welcher Berge sturzte und Felsen zer- 
6chmetterte und nach dem Sturm Erdbeben und nach dem 
Erdbeben Feuer — und der Herr war nicht im Sturme und 
nicht im Erdbeben und nicht im Feuer (19, 11 ff.). Ais er ihm 
aber im sanften Sauseln der Luft die Gottesnahe geoffenbart 
und er selbst iiber seine Tatigkeit und Stimmung zur Rede 
gestellt wurde (19, 13. 14. 15), da lernte er die unermess. 
liche Liebe und Gnade des Herrn kennen, die nicht nur

9
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strafen, sondern retten will. Mitten in allen Strafgerichten Gottes, 
die der Ewige iiber die Gottlosen hereinbrechen lasst —hat sich der 
Herr < Sieben Tausende bewahrt, die ihre Knie vor Baal nicht 
beugten» (19, 18), Jetzt flieht der Pessimismus. Neugestarkt 
wird Elias in seinen Beruf gesendet. Elisaus wird zu seinem Mit­
arbeiter berufen (19, 19). Selbst unter die Heiden soli Elias 
gehen und dort dem Herrn Werkzeuge seiner S traf padagogik 
salben (19, 15). Das Feuer des entriisteten Zornes wird jetzt zur 
Flamme der heiligen Liebe und des Seeleneifers. Und wenn 
auch der Prophet neuerdings ais Werkzeug und Verkiindiger 
góttlicher Strafen wirken muss — die Liebe wird nicht mehr 
miide und verzweifelt nie. Gott kann sich aus Steinen Kinder 
Abrahams erwecken! Und diese Aufgabe soli bei der ersten An­
kunft des Messias Johannes der Taufer und vor der zweiten An­
kunft Elias personlich noch einmal im yollsten Sinne (vgl. Luc. 1,17; 
Matth. 17, 11—14) am ganzen Judenyolke lósen.— Ais Israels Nie- 
dergang bereits grauenhaft geworden war— ais die Bewohner Juda 
mit Verachtung auf dieses gestrafte Land herabblickten, da ver- 
kiindet plótzlich der Prophet Isaias zur Ueberraschung seiner Zeit­
genossen: immer ist dieses Land noch nicht aus den Planen Gottes 
ausgeschaltet: ja aus diesem Land der Dunkelheit und des Todes- 
schattens und gerade aus dem verachteten und verirrten Stamm- 
gebiete Zabulons und Nephtalis, wo ein heidnisch-israelitisches 
Mischyolk sich gebildet hatte, wird einst der Messias lieryorgehen : 
dort wird er wirken: das grosse Licht der Welt(Is. 9, 1).— 
Ja schon in die Zeit, ais die zehn Stamme in der Verbannung 
schmachteten, zeichnet uns ein inspirierter Schriftsteller in die 
dunkle Geschichte das Lichtbild des Tobias, eine riihrende Fuhrung 
der góttlichen Vorsehung im kleinen und im grossen — ein ewig 
schones Bild vom Leben der treuen Anhanger der Kirche des Herrn 
unter Andersglaubigen und des Einwirkens auf Andersglaubige 
und Glaubensgenossen in der Diaspora durch ein Leben aus Gott 
und in Gott. — Ais aber endlich die Fulle der Zeiten tatsachlich 
anbrach — und der Heiland, aus Judaa yertrieben, in Galilaa sein 
grosses Wirken entfaltete — erinnert der Evangelist Matthaus an 
ebendiese wunderbaren Piane Gottes mit dem Lande, an dem schon 
ein Elias yerzweifeln wollte, wahrend Gottes Liebe seiner nicht 
yergass: Jesus secessit in Galilaeam et relicta civitate Nazareth 
yenit et liabitayitin Capharnaum maritima in finibusZabulon 
et Nephtalim, ut adimpleretur quod dictum est per Isaiam 
prophetam: Terra Zabulon et terra Nephtalim, via maris trans 
Jordanem, Galilaea gentium, populus, qui sedebat in tenebris 
vidit lucern magnam, et sedentibus in regione umbrae mortis 
lux orta est eis.1) — Und wiederum in dem scheinbar ganz verlo- 
renen Samaria und Galilaa, mitten in dem Gebiete der Samariter 
selbst hielt der Heiland eine erste reiche Ernte (Joh. 4, 40). Dort ge­
schah seine denkwiirdige Unterredung mit der Samariterin am 
Jakobsbrunnen, in der er die Wahrheit und Einzigkeit der echten

i) Matth. 4, 12—17. Is. 9, 1.
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Religion des A. B. in Judaa scharf betonte, aber zugleich die 
Weitberzigkeit des Welterlosers wie eine Sonne aufleuchten liess. 
Samaria hatte Elias zum Verzweifeln gebracht — aber auch 
jene einzig schone Offenbarung der gottlichen Liebe auf Horeb 
veranlasst, kraft welcher Elias mit erneutem Mute seinen Beruf 
aufnahm. In Samaria am Jakobsbrunnen leuchtete nun diese 
unermessliche Liebe des Erlosers am Anfang seiner Wirksamkeit 
auf, die Judaa und Samaria und Galilaa und die ganze Welt 
mit ihren Strahlen durchdringt und iiber die die Samariter nach 
dem Besuche des Heilandes in den schonen Worten frohlocken; 
et scimus quia hic est vere Salvator mundi! (Joh. 4, 42.) —

Man yergleiche die Offenbarung im sanften Sauseln des 
Fruhlingswindes auf Horeb und die Riicksendung des Elias 
nach Samaria und Galilaa und selbst unter die Heiden mit 
der Offenbarung der Liebe des Heilandes an die Samariterin 
und die Samariter bei Sichar, da er im Begriffe steht, sein Wirken 
zu eróffnen. Man ziehe die Parallelen zwischen der Pastora! 
auf Horeb an Elias und Elisaus (3. Kon. 19, 9—21) und jener 
wunderbaren Pastoralstunde des Heilandes an seine Junger am 
Jakobsbrunnen, wahrend das gliickliche Weib in die Stadt geeilt 
war (Joh. 4, 27. 31—38), um den Messias zu yerkiinden. Hin- 
deutend auf die aus der Stadt zu Jesus heranziehenden Sama­
riter (Joh. 4, 30. 40) und die Millionen Armer im Geiste, welche 
nach ihnen das Erlósungsbedurfnis und Gottes Gnade aus allen 
Vólkern und kulturstufen zum Heiland und zu seiner einen Kirehe 
■drangen werden — sprach der Welterlóser zu den Aposteln und 
zu allen kiinftigen Predigern das grosse Wort: Levate capita 
yestra et yidete regiones, quia albae sunt iam ad messem 
<Joli. 4, 35). So ist oft vieles reif zur Ernte, wenn wir meinen, 
sie sei noch ferne (Joh. 4, 35). Der Prediger darf also nie ver- 
zweifeln — nie zum Pessimisten werden. An derselben Stelle aber 
lehrt der Heiland auch, dass die Fruchte der Predigt, die man 
■einheimst, gar oft schon durch eine lange góttliche Padagogik 
und ungezahlte Vorarbeiter friiherer Zeiten yorbereitet waren: 
«go misi vos metere, quod non laborastis. Alii laborayerunt et 
vos in labores eorum introistis. —

So deutet denn die Padagogik iiber Israel und Galilaa in 
■einzig tróstlicher Weise auf jene Liebe und Gnade, die dem 
geflohenen Propheten auf Horeb unter sanftem SSuseln des Fruh­
lingswindes geoffenbart wurde, die der Heiland selbst der Sama­
riterin im Bilde des lebendigen Wassers ais die grosse Gottesgabe 
beschrieb (Joh. 4, 10. 11) und die er kurz vorher dem gebildeten 
Nikodemus ais das neue zweite Leben yerkiindet hatte, dessen 
Uebernatiirlichkeit und Lieblichkeit er mit Ausdriicken sehilderte> 
•die lebhaft an die Offenbarung auf Horeb anklingen: Spiritus 
ubi vult spirat: et vocem eius audis, sed nescis unde veniat aut 
■quo vadat: sic est omnis qui natus est ex spiritu (Joh. 3, 8).

Aus der ganzen Padagogik und Pragmatik iiber 
Samaria und Galilaa leuchtet also die Liebe des
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erlósenden Gottes, der uberall die Glieder seines Rel- 
ches findet, auch dort, wo man an Stammen, Vólkern 
undNationen verzweifeln móchte. — Anderer sei ts wird 
aber auch gerade durch diese Padagogik an Samaria 
undGalilaa der feste Grundsatz von derWahrheit und 
Einzigkeit der Offenbarungsreligion und der Kirche 
mit entschiedener Klarheit proklamiert. Durch die von 
Gott gesandten Organe und nicht ohne sie wurden schon 
im A. B. die Werke Gottes in Samaria und Galilaa getan und 
yollendet. Von Tobias, iiber dem eine so ausserordentliche gótt- 
liche Vorsehung waltet, wird eigens und mit scharfer Beto­
nung seine Treue am wahren Tempel in Jerusalem hervor- 
gehoben zur Zeit, «als alle zu den goldenen Kalbern gingen, 
welche Jeroboam gefertigt hatte-*, ebenso seine Gesetzestreue in der 
Gefangenschaft, «da alle von den Speisen der Heiden assen* 
(Tob. 1, 5. 12). <Salus ex Judaeis est», sagt auch der Heiland 
am Jakobsbrunnen in seiner von echtem Freisinn und mes- 
sianischer Weitherzigkeit getragenen Unterredung mit der Sa­
mariterin: vos adoratis, quod nescitis: nos adoramus quod 
scimus (Joh. 4, 22). Salus ex ecclesia est — ist nur die Fort­
setzung dieses Grundsatzes. Diese Kirche ist aber eine Welt­
kirche, welche alle zu adoratores Patris in spiritu et veritate 
machen will (Joh. 4, 23), die nie an ihrer Pastorationsaufgabe 
verzweifelt, und selbst manche Fernstehende, die sie ohne ihre 
Schuld nicht kennen, geistigerweise zu ihren Gliedern zahlt. 
Wie reiche homiietische Anregungen yermag also 
ein Ausblick in die Geschichte Galilaas in der Hei­
ligen Schrift dem Prediger zu geben!

16. Die Zeit nach David und Salomon. Zwischen David 
und seinem Spróssling, dem Messias, liegt ein volles Jahrtausend. 
Die lange Geschichte nach Davld und Salomon zeigt auf der 
einen Seite eine immer grossartigere Entwickelung des Messias. 
gedankens und der Vorbereitung auf den Messias: diese kon­
zentriert sich jetzt vor allem um Juda und den Thron Davids. 
Auf der andern Seite erscheint aber auch eine Entwickelung deg 
Abfalls, des Verfalls des ganzen Volkes. Erst rissen sich die 
zehn Stamme nicht bloss von der poiitischen, sondern auch 
von der religiosen Einheit los und gingen ais Volk yerloren, 
wenn auch einzelne Gruppen ihr Heil fanden. Dann ent­
artet auch der Rest, das Reich Juda selbst, unter seinen 
Kónigen und wird zur Strafe deportiert. Es findet aber auchals 
Volk wieder Gnade und beginnt ein neues Leben in Jerusalem, 
erneuert den Tempel und den Bund. Aber wieder sinkt das Volk 
Gottes, und da endlich der Ersehnte Israels und der Vólker er­
scheint, ist es nur ein kleiner Rest, bei dem er Glauben findet. 
Dieser Rest Israels erfullt freilich seine grosse Aufgabe noch 
voll und ganz fiir sich und die Welt: aus Israel ersteht ja der 
Messias: eine Tochter Davids ist seine Mutter und sein Stamm­
baum geht iiber Joseph bis auf David zuriick. Israeliten sind die
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ersten Glieder des Reiches. Israełitische Apostel gehen hin, lehren/ 
bekehren, taufen und erziehen die Vólker. Aber Israel ais Volk 
verwirft den Messias. Wahrend die verlorenen Sohne der Welt- 
geschichte heimkehren, wird Israel selbst der verlorene Sohn( 
bis aueh es ais Volk am Ende der Tage heimkehren wird. Trotz 
schlimmer Entwickelung halt Jahve um David willen sein Wort 
aufrecht, bis der Messias ais Sohn David sein Werk beginnen 
wird. Das ist der Hintergrund, auf dem sich die folgen­
den Fiihrungen und Entwickelungen abheben.

17. Die Kónige. Herrliche Lichtbilder, aber auch die dun- 
kelsten Schattenbilder, zeichnen die Treue und noch ófters die 
Untreue der Kónige Israels an ihrem Berufe ais Volksfuhrer, Ahnen 
und Typen Christi. Trotz aller menschlichen Treulosigkeit fiigt 
sieh Glied an Glied im Stammbaum Christi, siegt doch immer 
und iinmer wieder trotz scheinbarer Misserfolge die Padagogik 
auf Christus hin. Die Geschichtsdarstellung der Konige Judas 
und des Volkes Gottes unter ihnen ist ein wahres Vor- und Ur­
bild objektiyer Geschichtschreibung, aber auch ein unverwust- 
liches Bild der gottlichen Gerechtigkeit, die ohne Ansehen der 
Person richtet, ihre Piane durchfiihrt, keines Menschen bedarf 
und auch aus Steinen Kinder Abrahams erschaffen kann.

18. Die Propheten. Grossartig erhebt sich zugleich mit dem 
Kónigtum das Prophetentum. Die Propheten sind einerseits die 
grossen Prediger, Retter und Fiihrer ihrer Zeiten 
— andererseits die grossen Se her der Zukunft.1) 
Durch sie wird das Bild des kiinftigen Messias und Welterlosers 
vor die Augen des Volkes gezeichnet, oft so scharf und klar und 
trotz allen Dunkels so iiberwaltigend und reich, dass man z. B. 
einen Isaias den Eyangelisten des Alten Bundes genannt hat. Nie 
wurde die Pragmatik des gottlichen Weltplanes mehr enthiillt 
ais gerade durch die Propheten. Vergleicht man die biblischen 
Geschichtsbilder und die Prophetenbiicher mit den einschlagigen 
Kapiteln der Weltgesehichte, so drucken uns die hl. Schriften 
den goldenen Schliissel eines tiefern Verstandnisses der Welt- 
geschichte und des Weltplanes in die Hande. Wenn man z. B. 
die Bilder eines Nebukadnezar, eines Cyrus u. s. f. aus den bib­
lischen Geschichtsbiichern, aus Isaias und Daniel zusammenstellt, 
dann entfaltet der Teppich des gottlichen Weltplanes seine Pracht­
seite. Das Bild des Messias wird bei den Propheten 
immer mehr zum Bild des Welterlosers und Israels 
Beruf zum Weltberuf. Dabei iiberrascht uns bei den Pro­
pheten eine Tiefe und Verinnerlichung des religiosen 
Lebens, wie sie sonst nur dem Neuen Testamente eignet. 
Man denke z. B. an die wunderbare Predigt des Gottes­
gedankens bei Isaias, Daniel und Baruch, an die hinreissenden 
Messiasbilder eines Isaias und Amos, an die Tiefe und Reinheit 
der privaten und sozialen Morał und Aszese bei samtlichen Pro­
pheten, an ihre einzig schonen und fruchtbaren Affekte der

1) Ygl. oben 9. 129 ff.
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Liebe und Reue, an jene eigenartige Mischung von Strengem 
und Żartem, objektiver Fełsenstarke und innigem, zartestem, sub- 
jektiven Empfinden: kein Kulturvolk der alten Zeit kann etwaa 
aufweisen, das sieh auch nur im entferntesten mit dem religiosen, 
sittlichen und pragmatischen Gehalt des israelitischen Propheten- 
tums vergleichen liesse — das uns seine Spuren iiberdies im Ge­
wande einer klassischen Literatur hinterliess. Die Propheten 
ragen mit ihrem Wirken weit uber Israel hinaus — 
die sind Prediger undVerkunder des Messias an ganze 
Vólker selbst unter der Heidenwelt.1) Diese wenigen 
Andeutungen kennzeichnen die Propheten ais eine 
wahre Predigerschule. Fiir die Begriffe Gottes, des Er­
losers und seines Reiches, der Gnade und ihrer Friichte, fur die 
reinen und lautern Begriffe der Morał und Aszese sind bei den 
Propheten reiche Schatze hinsichtlich Inhalt und Form auf­
gespeichert. (Vgl dazu oben: Die Heilige Schrift ais Quelle der 
Popularitat, S. 84—92, ebenso S. 66 und 85; S. 86 und 87. VgL 
hiezu auch die ganze grossartige Disposition der Pro­
phetien, z. B. eines Isaias — etwa in Kaulens Einleitung bet 
Hahneberg, Geschichte der biblischen Offenbarung, oder im Kom­
mentar von Knabenbauer. Anregungen zur homiletischen Ver- 
wendung in Schuster-Holzhammers Handbuch I n. 711—879!}

19. Die Deportation. Trotz dieser Gnadenfiihrungen entartet 
das Volk Gottes: nur ein Rest bleibt treu. Es folgt nun auch 
fiir Judaa die Strafe, die Deportation, die gewaltsame Verpflan- 
zung Israels mitten unter die Heidenvolker. Wie Topfergeschirr 
zerbricht der Herr Stadt und Heiligtum. Wie eine Ehebrecherin 
jagt er. sein Volk aus dem Lande. Es scheint, ais habe die 
Offenbarung ihr Strombett yerloren. Aber die furchtbare 
Strafe wirkt auf den Rest Israels reinigend und fur 
die Heidenwelt erleuchtend. Die Weltmacht, die Israel 
deportiert hat, wird selber Gottes Werkzeug. Der grosse 
Herrscher Babylons muss sich schliesslich vor der 
ubernaturlichen Grosse des Propheten Daniel beugen, 
der mitten im Heidentum wirkt und weissagt. Er gibt 
dem Gott Isiaels die Ehre und der neue Eroberer, 
unter dessen Fiissen Neu-Babylons Kulturmaclit 
zusammenbricht — Cyrus, der Griinder des persischen 
Weltreiches, beugt sich ebenso vor Daniel dem Ge- 
fangenen: er beruft sich auf den Gott Israels, der 
ihm befohlen habe, die Juden zu entlassen und den 
Tempel wieder aufzubauen. Und mitten in der Heidenwelt 
hatte Daniel nach Nabuchodonosor ein zweites, drittes, yiertea 
Weltreich prophezeit — Cyrus, Alexander, die Romer im Geiste 
geschaut — bis das grosse Reich folgt, das Gott selber baut

1) Vgl. Elias, Elis&us, Isaias, Daniel. — Daniels eigenartige Stellung im 
Hole Nebukadnezars findet einigermassen eine Parallele in den Jesuiten- 
missionaren am Hofe der kaiserlichen Tartarendynastie in Cliina im siebzehnten 
Jahrhundert. Ygl. Grimm, Leben Jesu, I. B. S. 25, Anmerkung.
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das Messiasreich. Nach allen Seiten fallen durch Daniel und 
die Juden der Diaspora Strahlen und Samenkórner der Wahrheit 
unter die Heidenwelt: und sie bleiben yielfach nicht ohne Frucht.

Die Zeit der Deportation Judas eróffnet uns neuerdings 
einen Einblick in die unerforschlichen Wege der gottlichen Vor- 
sehung, die uns inspirierte hl. Schriftsteller im Auftrage Gottes 
selbst enthiillen:

a. Israel wird furchtbar gestraft, aber auch griind- 
lich von seinem Hangę zum Gótzendienst gereinigt 
und fiir die Aufgaben seines Berufes yorbereitet.

b. Aber auch alle andern Vólker sind in den 
Weltplan Gottes einbezogen: die wahre Religion tragt 
in sich die Absicht, alle zerstreuten und getrennten 
Vólker um den Messias zu sammeln. Alle Kultur und 
Weltmacht und alle Treue an Gott und seinem Reich 
muss schliesslich unbewusst oder bewusst doch nur 
den Planen Gottes dienen.1)

20. Letzter Riickblick und Ausblick auf das Alte Testament. 
Wenn wir an diesem bedeutsamen Wendepunkt der Offen- 
barungsgeschichte riickwarts blickend yorwarts schauen, so 
stehen wir vor einer ganz iiberwaltigenden Tatsache: die Re­
ligion und die Kirehe Gottes, die so alt ist ais die Menschheit, 
tragt einen unwiderstehlichen Zug nach Uniyersalitat, nach der 
Seelsorge und der Beseligung aller V61ker in sich.

Die Religion der Offenbarung selbst aber wurde aus eben 
diesen gottlichen Absichten im Laufe der Zeiten mit den yer­
schiedensten Kulturstufen und Kulturyólkern zusammengefiihrt. 
Sie wandte sich, wie wir wiederholt gesehen haben, zuerst an 
die ganze Menschheit. Deswegen kónnten auch die sich tren- 
nenden Vólker der Urzeit einzelne Strahlen der Uroffenbarung 
iiber den ganzen Erdkreis und in die gesamte Menschheit tragen. 
Die Religion der Offenbarung kam alsdann in oft uberraschenden 
Begegnungen mit den grossen Yolkern des Altertums in enge Be- 
riihrung, mit Alt- und Neu-Babylon, mit den Aegyptern, Assyrern, 
Persem, mit den griechischen und rómischen Weltreichen und 
zahllosen kleinern Vólkern des Orients. Die Deportation Israels 
und Judas schuf die eben erwahnte eigenartige Katechisation der 
Heidenwelt und ihrer heryorragendsten Fiihrer. Es lag ferner 
nicht im Piane der gottlichen Vorsehung, dass alle Deportierten 
von der Erlaubnis zur Ruckkehr nach Jerusalem Gebrauch 
machten. Selbst ein Daniel blieb mit einem Reste judischer 
Stammesgenossen in der Heidenwelt zuruck. Von da aus bildete 
sich allmahlich die grosse jiidische Diaspora iiber die Lander 
des bekannten Erdkreises. Das Institut der Synagogen, das 
wohl dem Exil sein Entstehen yerdankt, yerbreitete sich iiber- 
all, wohin die Juden zogen: <seit alten Zeiten wurde Moses

i) Tob., Dan. o. 2 ff. Vgl. dazu die grossen Gedanken eines Isaias und 
Daniel uber die Weltreiche und alle Kulturstufen — die vor Christi Weltreich,. 
der Kirehe, erbleiclien!
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sich allmahlich die grosse jiidische Diaspora iiber die Lander 
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0 Tob., Dan. o. 2 ff. Vgl. dazu die grossen Gedanken eines Isaias und 
Daniel iiber die Weltreiche und alle Kulturstufen — die vor Christi Weltreich, 
der Kirche, erbleichen ’
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ais Sohn Dayids, den uns die Eyangelisten Matthaus und 
Lukas aus dem Staube gezogen haben, versank ins 
Dunkel: doch fiigt sich Glied an Glied, durch die der mes­
sianische Funke zuckt, bis er aufleuchten sollte vor Israel und 
der ganzen Welt, aber in Stille und Niedrigkeit, wie es im 
Piane Gottes lag. (Vgl. oben Nr. 13.)

Israel bleibt der Fuhrung durch sein Priestertum 
iiberlassen. Um dasselbe gruppieren sich neue Einrichtungen, <die 
grosse Synagogę* in derPerserzeit, die«Gerusia»inder Machabaer- 
periode, das eigentliche «Synedrium» in der Romerzeit. Israel war 
nach seiner Heimkehr geheilt und gereinigt vom heidnischen 
Gbtzendienste. Der Kult im neuen Tempel erscheint yertieft, 
yergeistigt. Gebet und Lesung der hl. Schriften yerinnerlichen 
yiele Kreise des Volkes. Die Not des Exils hat beten gelehrt — 
die Entbehrung des Tempels hatte das Heimweh nach ihm und 
der Liturgie gemehrt. Der wochentliche Sabbat sammelte die 
Gemeinden alle in ihren Synagogen; denn dieses Institut des 
Exils wurde nun iiberall fortgesetzt. Das Volk, nicht mehr in 
Stammgebiete geschieden, war nach einer gewissen Seite hin 
wenigstens ein einiges und machtiges. Aber auch die Kreise der 
Bekenner des wahren Gottes in Galilaa waren mit dem Tempel 
in Jerusalem in Verbindung und hatten ihre Synagogen. Samaria 
blieb getrennt.

Auf solchem Boden wuchsen die Heiden der Machabaer- 
Zeit: die Hl. Sehrift zeigt uns hier Charakterbilder von einer 
Grosse und Reinheit, die einzig in ihrer Art in der Weltgesehichte 
dastehen.1)

Aus solchem Grunde sprossten endlich in der Fiille der Zeiten 
die Familien eines Zacharias und einer Elisabeth, vor allen die 
jungfrauliche Gottesmutter selbst, gerecht vor Gott und un­
tadelig in allen Gesetzen und Satzungen des Herrn. (Luc. 1, 6.)

Aber auch gegenteilige Einflusse machten im Volke sich 
geltend. Die Hiiter des Gesetzes, die yerschiedenen Behorden 
waren zwar legitim und in entscheidenden Momenten sogar 
mit ubernaturlicher Indefektibilitat ausgestattet.2) Aber ihre 
Schulen und Sekten yerdarben Israels Geist und Herz und 
setzten die Formel an die Stelle des Geistes. Israel entgeistete 
tiad erstarrte. Die Machabiier hatten in der liartesten Zeit und 
mitten in dem heidnischen Verderben gottloser Kultur fiir 
reine Ideale gekampft. Aber in der nachfolgenden Periode na- 
tionaler Selbstandigkeit fiihlte sich Israel zu sehr ais blosse 
Nation, ais politische Macht. Dieses Uebermass politisch-natio- 
naler Gedanken yerdarb die Messiasidee bei den Fuhrern und 
der Masse. Parteiungen und Ilaresien zerrissen das Yolk, das, 
von Blinden gefiihrt, blind dahinzog. Der Buchstabendienst 
liihmte den hóhern Aufschwung. Und da die eiserne Hand 
der Romer sich auf Israel gelegt hatte — erwarteten die

*) Vgl. die MachabSerbucher. 
*) Joh. 11, 51.
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meisten der Fuhrer und des Volkes nicht einen Messias von 
Sunden, sondern einen poiitischen Messias, der das Romerjoch 
bricht und Israel eine irdische Weltherrschaft bereitet. So ent- 
lasst uns das Alte Testament: Das Neue wirft seine ersten 
Morgenstrahlen «in die Tage des Herodes*. «Herodes ist die 
Signatur der Zeit auf den kiirzesten Ausdruck gebracht*; Herodes, 
die Kreatur der Romer, ist kein Jude, aber Kónig der Juden 
wider ihren Willen. Und doch ist er wieder die echte Frucht der 
Geschichte des entarteten Volkes Gottes. Der Machabaer, der 
den Krieg gliicklich zu Ende gefiihrt, Simon, hatte die oberste 
Leitung des Volkes nur bis zur Zeit, da ein zuverlassiger Pro­
phet auftreten wurde, iibernommen. Aber seine Nachfolger, na­
mentlich Aristobul, machten sich unberufen zu Kónigen auf dem 
Throne Davids. Zwiespalt und Greuel in diesem kóniglichen 
Hause veranlassten das Einschreiten der Romer, die schliesslich 
den Idumaer ais ihre Kreatur und ihren Vasallenkónig auf den 
Thron Israel setzten. ■)

21. Dec Erwartete Israels und der Vólker, Jesus Christus. Langst 
gingen alle Lichtstrahlen des Alten Testamentes auf Christus. Das 
Bild des Welterlósers wurde seit der ersten Verheissung im Pa­
radies immer deutlicher, klarer, grossartiger und umfassender 
gezeichnet. Das Gesetz war ein Padagoge, ein Zuchtmeister, der 
Israel auf Christus bereitete. Die Propheten waren liebreiche 
Vater und Fuhrer zum Welterloser. Eine zahlreiche Typen- 
reihe bildete den, der da kommen sollte, vor. Die Gnaden 
und die Strafgerichte, die Demiitigungen und Erhóhungen ge­
schahen nur um des Messias willen. Jetzt zeichnen die Eyan­
gelisten mitten in die diistern Tage des Herodes und auf die 
letzten Entwickelungen Israels das Heilandsbild. Es stimmt 
in wunderbarer Harmonie zu den grossen Entwiirfen der Pro­
pheten, wie es der erste Evangelist immer wieder heryorhebt — 
aber es iiberragt doch alle falschen Hoffnungen und Vorstellungen, 
sowie auch alle wahren Zeichnungen und Schilderungen der Pro­
pheten unendlich — weil es eben das Bild der unendlichen 
Liebe ist: Apparuit humanitas et benignitas Salvatoris nostri 
Dei.2) Alle Sterne erbleichen vor dem Sonnenaufgang aus der Hólie, 
in welchem uns heimgesucht hat das Erbarmungsherz unseres 
Gottes.3) Die Welt halt den Atem an, die Pulse aller Entwicke­
lungen und Kulturen stehen stille, um den Einen und Ewigen 
zu betrachten und zu lieben: ut dum yisibiliter Deum cognoscimus 
per hunc in inyisibilium amorem rapiamur.4) — Sistere in persona 
amata propter se — wie der grosse Thomas sagt — dazu drangt 
der erste grosse Eindruck der Eyangelien!

In diese Zeitumstande tragen also die Eyangelisten das 
yolle Lebensbild des Welterlósers mit unsterblichen Ziigen ein.

i) Grimm, Leben Jesu, I S. 51.
«) Tit. c. 2 und 3. Vgl. die Messformularien (Episteln) der Weihnacht! 
8) Luc. 1, 78.
4) Weihnachtspraf ation.
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Feierlich yerkunden die Engel bei der Geburt Christi den 
Weltplan Gottes, in dessen Mitte der neugeborne Erlóser ais 
Licht der Welt erglanzt: Gloria in altissimis Deo et in terra pax 
hominibus bonae yoluntatis!

Die Eyangelien beschreiben uns den schlichten Men­
schensohn Jesus Christus. Aber aus der Wolke der 
Menschheit biiclit und leuchtet immer wieder herrlich und herr­
licher die Sonne seiner Gottheit in den stillen Tagen der 
Kindheit, im zarten Alter des zwólfjahrigen Knaben, beim Eintritt 
ins óffentliche Leben, in zahllosen Wundern und Offenbarungen 
wahrend desselben, bis endlich am Ostertage die yolle Gott- 
herrlichkeit aufleuchtet: ille inquam lucifer, qui nescit occasum, 
ille, qui regressus ab inferis humano generi serenus illuxit. *) 
Und dieses Bild nach seiner doppelten Seite zeichnet die objektiye 
evaugelische Geschichtschreibung schlicht, einfach und mensch­
lich nahe, aber doch wieder so ergreifend, so iiberwaltigend, 
dass niemand demselben widersteht! Bis auf den heutigen 
Tag blieben alle Zeiten, alle Kulturen, selbst alle G.egner der 
Religion bei diesem Christusbilde stehen. Es ist so unwider­
stehlich, dass, wer sich Christo in seiner Kirehe nicht unter­
werfen will, wenigstens yersucht, Christus, wenn auch mit Un­
recht, fiir sich und seine Partei in Anspruch zu nehmen: nur 
weil es schwer halt, sich offen ais Gegner Christi in die Welt 
zu stellen. Die Sekten, die Rationalisten, die Sozialisten, alle 
móchten dąs Christusbild zu dem eines Gesinnungsgenossen, ja 
zum Urheber ihrer Ideen stempeln. Und wer Kirehe, Religion, 
Glaube yerlassen hat, yersucht doch noch einen scheinbaren 
Weg zu Christus ohne Glaube, ohne Religion zu proklamieren.* 2) 
Es liegt darin eine indirekte Apologie unseres bib­
lischen Christusbildes, dem sich eben niemand ganz 
entzieht. Fiir den katholischen Prediger aber, der 
unter der Fuhrung der Kirehe in den yollen Inhalt 
der Eyangelien einzudringen yermag, ist auch diese 
Erscheinung eine Mahnung, durch das yolle und 
ganze Christusbild auf die Welt zu wirken: es ist das 
jene unwiderstehliche Gewaltl, von dei1 der Heiland selber sagt: 
omnia traham ad me ipsum.3)

Und in der Tat — wie steht Christus in den Eyangelien vor 
uns! Was fiir ein wunderbares Wesen! Welche Hoheit, Majestat, 
Anmut, Schonheit und Liebenswiirdigkeit in seiner aussern Er­
scheinung! Welch ein grossartiger herrlicher Verstand, welch ein 
Charakter und welch ein Herz! Dies alles ist yerklart im Liehte 
unermesslicher Gnaden, von der Herrlichkeit makelloser Heilig­
keit, im Glanze der wundersamsten Tugenden und ubernatur­
lichen Wunderkriifte; — alles ist endlich getragen und um strahlt 
vom Glorienschein und der anbetungswiirdigen Person seiner

Exultet der Karsamstagsliturgie.
2) Vgl. die neueste rei. Broschiirenliteratur verschiedenster Richtung.
s) Joh. 12, 32.
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Gottheit: — er ist ein Wesen, das wir nicht bloss bewundern, 
sondern auch anbeten durfen, konnen und mussen.1) Und doch 
ist dieser Jesus der Eyangelien wieder ein Wesen, das sich uns 
zuwendet, uns zu sich einladet: Folget mir nach; mein Joch ist 
siiss und meine Burdę ist leicht.

Jesus zeigt sich den Seinen im Eyangelium erst in einer wun­
derbaren Glaubensschule von Stufe zu Stufe immer deutlicher 
und herrlicher ais der Sohn Gottes, bis sie vor ihm niederfallen 
und ihn anbeten: «Du bist Christus, der Sohn des lebendigen 
Gottes.* «Mein Herr und mein Gott!» Die planyoll yeranlagte 
Glaubensschule vom Anfang der óffentlichen Tatigkeit Jesus bis 
zum Tage von Caesarea Philippi und von da bis zur Himmel­
fahrt des Herrn gehort zum Grossartigsten und aucli zum 
homiletisch Fruchtbarsten, was die Heilige Sehrift enthalt.2)

Er zeigt sich den Seinen ais -wahrhaftiger Menschensohn, 
der leiden wird fiir seine Bruder — in einer ernsten Leidens- 
schule, neuerdings von Stufe zu Stufe die Seinen fiir das Ver- 
standnis seines Leidens erziehend, bis es in seiner furchtbaren 
Wirklichkeit vor ihren Augen steht.3)

Aber er begniigt sich nicht mit dem Bilde und Vorbilde und 
mit einer blossen Schule, er ist tatsachlich der leidende Erlóser 
und yollendet das Erlósungswerk. Ais Gottmensch yoll­
bringt er das blutige Werk am Kreuze. Die Eyangelien 
zeichnen in einzigartiger Einfachheit mit ubernaturlicher Tragik 
und im Liehte unendlicher, unermesslicher Liebe die Passions­
geschichte. Die Pharisaer, die Juden, die Heiden, selbst Satan, 
die ihn alle yernichten wollen — werden wider ihren Willen in 
die Piane Gottes aufgenommen, bis der sterbende Erlóser sagen 
kann: Consummatum est.— es ist yollbracht. Das ist der 
Hóhepunkt der biblischen Pragmatik. Aber sein Werk 
und seine Schule sollen fortdauern!

Deshalb halt der Erlóser im Eyangelium vor und nach seiner 
Auferstehung auch die Schule seines Reiches und baut sein 
Reich, die Kirehe, dereń Plan er in der eben genann­
ten Schule entworfen hatte, ais sein Lebenswerk, das 
fiir alle Zeiten bestehen soli

Wahrend seines grossen Erdenlebens sucht und sammelt er 
die Bausteine zu seinem Reiche, zu seiner Kirehe, — entwirft den 
Plan, baut sie, organisiert sie, yollendet sie. — Dann iibergibt er 
ihr mit einem Allmachtswort die Fortsetzung seines Werkes: Data 
est mihi omnes potestas in coelo et in terra: euntes ergo docete 
omnes gentes u. s. f. Mit einem neuen Allmachtsworte yerpfandet 
er der aus Petrus organisierten Kirclie seinen Beistand: ecce ego 
yobiscum sum omnibus diebus, usque ad consummationem saeculi 
— durch den heiligen Geist, den er sendet und der die Seinen

1) Meschler, S. J., Gabe des hl. Pfingstfestes: der Gottmensch, 3. Aufl. S. 36 tt.
2) Vgl. S. 53, sowie unten die Predigten iiber Jesus Christus. Vgl. auch 

A. Meyenberg, Aus der Apostelschule, Luzern, Raber, 1899 S. 5—79.
3) Ygl. oben S. 88 89.
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an alles erinnert, was er ihnen einst gesagt hat. Die Regierung 
dieses Reiches ubergibt er dem Petrus und dessen Nachfolgern: 
pasce agnos meos: pasce oves meas!1)

Und dieses Reich nach aussen wird auch ein Reich 
und eine Schule nach innen.

Der Christus des Evangeliums bringt, pflanzt, erhalt, er- 
weckt und yollendet das neue zweite, ubernaturliche Leben der 
Gnade. Ais der gebildete Nikodemus, der Vertreter der da­
maligen jiidischen Kultur und Wissenschaft, bei ihm eintritt — 
spiicht er dem iiberraschten jiidischen Lehrer von einer zweiten 
Geburt, von einem zweiten Leben — von dem, was der Kate­
chismus ubernaturliche, heiligmachende Gnade nennt, und von 
einer wunderbaren Verinnerlichung dieses Lebens in der Seele 
des Christen, Joh. c. 3. <Denuo naści* * heisst darum das Programm 
Christi.2) <Ut yitam habeant et abundantius habeant* ist Ziel 
seiner Arbeit.

Dieses Reich nach innen ist aber nicht nur ein Sich-schenken 
yon Seite Christi, sondern auch eine Nachfolge Christi 
von unserer Seite; ein Gestaltgewinnen Christi im 
Men sch en. 3) Er will die Menschen zu Bildhauern machen, die 
Splitter um Splitter wegmeisseln, damit ein Nachbild Christi in 
den Seelen entstehe, zu Malern, die Zug um Zug von den Charakter- 
eigenschaften Christi in die Seele auftragen, bis Christi Ebenbild 
in der Menschenseele erscheint, bis Christus unter den Portalen 
dei Lwigkeit im Christen sein Bild erkennt: transformamur in 
eandem imaginem (Christi) a claritate in claritatem tanąuam 
a Domini spiritu?) Fiir den Weg») dahin entfaltet Christus in der 
Bergpredigt das Programm und das Ideał seiner reinen Morał 
und zeigt es nach allen Seiten der Pflicht und der Vollkommen- 
heit durch sein ganzes Leben in Lehre und Beispiel.

Wir haben den Gang der Bibel in raschen Ziigen yerfolgt — 
nirgends hat sie das Fehlerhafte, das Sundhafte, das Entsetz- 
liche und Sclilechte menschlicher Verirrung und Fehler yerhiillt 
selbst an Tragern der Offenbarung ihre Fehler geriigt. An 
diesem Jesusbilde kennt sie keine Makel: Wer vou euch 
kann mich einer Siinde beschuldigen? — fragt das evangelische 
Bild wie Christus selbst im Eyangelium. Die Objektiyitiit der 
hl. Schriftsteller, die auch an den heryorragendsten Tragern der 
Offenbarung mit einzig dastehendem Freimut die Fehler offen- 
baien oder tadeln — findet sich auch wieder bei den Eyan­
gelisten, aber auch eine solche Geschichtschreibung findet an 
Jesus keine Makel. Die Eyangelisten enthalten sich aller aus- 
drucklicher, subjektiyer Gefuhle fur Christus, und doch ist ihr 
Christus das hinreissendste Bild, das je einmal auf Erden ge- 
zeichnet wurde.

>) Vgl. die Einleitung S. 3, n. 2 tt., n. 1 u. 5.
*) Joh. c. 3 u. c. 4, 11; Joh. 3, 3; Joh. 10, 10. Vgl. auch oben S. 2, 21 22 19 65- 67
•) Galat. 1, 19, 
i) 2. Cor. 3, 18.
*>) Galat. 4, 19.
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Die stetige Lekture und Be trach t mig des Lebens 
Jesu in den Eyangelien wird darum den Prediger selbst fiir 
dieses Christusbild begeistern, so dass er sich geradezu 
gedrangt fiihlt, es immer und immer wieder dem Volke 
zu zeichnen, wie wenn Christus mitten unter dem­
selben lebte, wie wenn Christus mitten unter ihm 
gekreuziget wiirde.1) Der Prediger wird sich so auch 
allmahlich in den wunderbaren Zusammenhang des 
Lebens JesU liineinarbeiten, den wir nur mit den diirftig- 
sten Ziigen andeuten konnten, und die zentrale Bedeutung des 
Lebens Jesu erfassen, von dem alles in der Religion 
nur ein Strahl ist. Der Prediger wird eben deswegen auch 
Werke zum Studium wahlen, die das ganze Leben Jesu in seinem 
Zusammenhange erschliessen. Wir empfehlen auf das angelegent- 
lichste das gross angelegte Leben Jesu von Dr. J. Grimm, 
dessen eingehenderes Studium zu einer wahren Predigerschule 
wird, das Leben Jesu von P. Meschler u. s. f. Von grossem 
Yorteile fiir die richtige pragmatische Erfassung des Lebens 
Jesu sind auch die Gesamtbilder des Lebens und Wirkens 
Christi bei hervorragenden Apologeten und Predigern, z. B. in 
Hettingers Apologie, namentlich die Kapitel: die Eyangelien, 
Jesus Christus, Jesu Person, Jesu Wort und Werk — Christus 
der Hohepriester, der Prophet, der Kónig — ferner bei Schanz: 
Eyangelium und Eyangelien, das Leben Jesu, Jesu Person und 
Wesen, Christi Lehre und Werk, Gott und Menseh, die ahnlichen 
Abhandlungen bei Gutberlet, Apologie, II. B.2) Solche wissen­
schaftlich unantastbare Zeichnungen des Bildes Jesu durch die 
heryorstechendsten Ziige, yerbunden mit kiinstlerisch yollen­
deten Charakterzeichnungen Christi, wie sie etwa der 18. Vortrag 
der Apologie von Hettinger bietet, sind fiir den Prediger sehr 
wertyoll, da sie ihm den Schliissel in die Hand geben zu einer 
tiefern Erfassung der Eyangelien. Es ist sehr zu bedauern, 
dass die Prediger durchschnittlich nicht haufiger zu 
solchen Quellen gehen und sich nicht mehr Miihe geben, das 
Volk mit dem Charakterbild Jesu eigentlich bekannt und yertraut 
zu machen.3) Zu diesen Quellen gehoren auch Darstellungen 
iiber die zentrale Bedeutung Christi; yergl. z. B. die trefflichen 
Schlusskapitel in Meschlers Leben Jesu: Leben Jesu in der Kirche 
— Leben Jesu in der Eucharistie — Christus in der Kirche — 
das Fortleben Christi im christlichen Volke — Christus und der 
Ordensstand — Christus und die Hierarchie — Die Heiligen der 
Kirche und Christus — Christus und die Welt4) — ebenso ein­
schlagige Christuspredigten von Eberhard, Forster, Sailer, P.Roh, 
P. Abel, Bossuet, Rayignan, Monsabrś, Lacordaire u. a.

1) Galat. 3, 1.
2) Schar,;, Apologie, II. B, Hettinger, Apologie, II. B. 1., 2., 8. Abt.
3) Vgl. hiezu die Abschnitte: «Predigten iiber Jesus Christus* — «Das 

Kirohenjahr* im Abschnitt: «Die Liturgik ais Quelle der Beredsamkeit* und 
«Die Homilie*.

4) Meschler, Leben Jesu, II. B. S. 499—551.



143

Wenn wir Inhalt und Pragmatik der Evangelien iiberblicken 
stimmen wir neuerdings dem Worte des hl. Hieronymus zu’: 
Deambulat in paradiso Dominus, ąuando diyinas scripturas 
lego..: Paradisus Eyangelium, in quo arbor vitae 
bonos fructus facit.Ł)

22. Christi Reich. Nachdem den himmelfahrenden Christus 
eine liehte Wolke yerhullt, und ihm die Apostelgeschichte einen 
letzten Nachruf gewidmet, — belauschen wir in der Heiligen 
Sehrift das erste Wachsen des Reiches Christi. Das 
Schiff der Kirehe, von Christus gebaut und yollendet, liegt 
gleichsam vor Anker. — Noch ist alles stille! Da fahrt im brausen­
den Pfingstorkan der heilige Geist herab, der Geist der Wahr­
heit und der Liebe. Die Segel schwellen. Heilige Feuersignale 
kiinden die Abfahrt.2) Das Schiff der Kirehe fahrt in das 
Meer dieser Welt — zu allen Volkern. Petrus, der Stellyertreter 
Christi steht am Steuer.3) Ein gliicklicher Rest Israels rettet 
sich in der Kirclie des Neuen Bundes.4) Die horchen,de Diaspora, 
die zum Feste zusammengestromt war, deutet schon auf die 
Uniyersalitat der Kirehe.6) Aber Israel ais Volk hat seinen 
Messias yerworfen. Israel ais Vollc ist der yerlorene Sohn der 
Weltgesehichte geworden. Und doch hat es wieder seine Auf­
gabe herrlich erfiillt. Aus dem Stamme Davids, aus Israel ist 
der Messias der Welt erbliiht. Den Thron Dayids hat Christus 
selber bestiegen. Sein Stellyertreter in der Kirehe, zu dem er 
das alles umfassende Wort gesprochen hat: Weide meine 
Lammer, weide meine Schafe — sitzt bereits auf dem Throne 
Dayids6) und seine Nachfolger werden ihn innehalten bis an das 
Ende der Tage. Und doch ist das alles nur Mittel zum Zweck, 
zum letzten und ewigen Ziel — zu den Wohnungen beim Vater, 
♦ damit sie das Leben haben und es haben iiberreich im Himmel*. 
Wir sehen vom Pfingstfeste an die Kirehe und die kirchlichen 
Gemeinden nach aussen und innen wachsen. Das zweite Kapitel 
der /Apostelgeschichte enthalt das ganze Programm der Kirehe 
und den Plan seiner Ausfiihrung. — Die Apostelgeschichte und 
die Apostelbriefe zeichnen alsdann das Reich Christi im ein­
zelnen, wie es der heilige Geist organisiert, ausbreitet und zu­
sammenhalt. Sie eróffnen uns auch im Ansehluss an die Eyan­
gelien, in denen vor allem die Gottesmutter Maria1) und die ersten 
Nachfolger des Heilandes in Christi Fussstapfen wandeln, den 
wunderbaren Einblick in das innere Seelenleben und di£ 
Seelenleitung der ersten Christen.

Ebendiese Teile der Heiligen Sehrift zeigen uns, wie im 
Reiche Christi die Strome lebendigen Wassers, d. i. die Gnaden

0 Ambros. 1. 4 ep. 31.
*) Apostelgesch. o. 2, 3.
«) Apostelgesch. c. 2: Predigt Petri.
<) Apostelgesch. c. 2, 5 ff.; 2, 9 ff.; 2, 14 ff.

&) Apostelgesch. 2, 9—12.
fl) Apostelgesch. 2, 14 ff. und die erhabene Stellung Petri in der ganzen 

Apostelgeschichte !
’) Ueber Maria In der Heiligen Sehrift ygl. oben § G (I. Teil).
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Christi im Opfer, in den Sakramenten und in allen Gnaden­
mitteln sprudeln und eindringen in die Herzen zum ubernątiir. 
lichen Leben, auf das schliesslieh alles einzig und allein zielt.

Der Prediger findet in der Apostelgeschichte und 
in den Apostelbriefen den ersten Friihling der Dog­
matik, Pragmatik, Morał, Aszese, Pastorał und 
Geschichte der Kirehe in einer Frische und Unmittel­
barkeit, in einer Fiille und Kraft, die den Homileten 
immer wieder begeistert und erneut. Was insbesondere 
die Briefe des hl. Paulus betrifft, so wiirde die betrachtende 
und homiletisehe Lekture des einen und andern — 
dio Feder in der Hand — nachdem man sich erst an einer 
guten Skizze z. B. in ICaulens Einleitung orientiert hat, unter 
Zuziehung eines Kommentars von Chrysostomus, Estius, von 
Dr. Schafer und teilweiser Beratung des schonen Werkes von 
Dr. Simar: Die Theologie des hl. Paulus, — Geist und Herz des 
Seelsorgers auf Jahre hinaus befruchten. Es ware auch sehr zu 
wiinschen, dass iiber die grossern Briefe einige homiletisehe 
Kommentare geschaffen wurden, welche auf gesunder exe- 
getischer Grundlage den yielbeschaftigten Seelsorgern die Be­
nutzung dieser leider viel zu wenig gekannten Schatze er- 
leichterten.

23. Der Schluss der Heiligen Sehrift. Wenn die eben ge­
nannten Bucher der Heiligen Sehrift uns einen Einblick in 
das Reich Gottes eróffnet haben, so schliesst das allerletzte 
mit einem grossartigen Ausblick in die Zukunft 
bis zum Ende der Tage, da das Eyangelium yerkiindet ist, 
die Juden durch Elias und Henoch (Moses?) bekehrt, ais Volk 
zu Christus heimkehren, das Gericht hereinbricht mit seiner 
Verdammung, aber auch mit seiner unermesslichen Beseligung im 
himmlischen Jerusalem. Die Apokalypse gestattet einen Blick in 
das Inwendige des Vorhanges‘), in die Ewigkeit. Es ist ein Vor- 
urteil, wenn man meint, die geheime Offenbarung eigne sich nicht 
fiir die Predigt. Der Prediger gewinnt aus ihr Auffassungen der 
Kirehe, der Geschichte, des Menschenlebens, der Beziehungen 
des Alls und jeder einzelnen Seele zu Christus, dogmatische und 
doch farbenyolle Schilderungen und Aufschliisse iiber die Himmels­
herrlichkeit, die zum Fruchtbarsten im Schatze der Hl. Sehrift 
gehoren (vgl. auch die liturgische Verwendung der Apokalypse in 
den yerschiedenen Dedikationsoffizien, im Allerheiligenoffizium, 
in den Lektionen zwischen Ostern und Pfingsten).

Wir stehen am Schlusse unserer wenn auch diirftig ge- 
zeichneten pragmatischen Betraehtung der Heiligen Sehrift.

Verschieden sind die Verfasser der Heiligen Sehrift nach 
Zeit und Kultur, yerschieden ihre Talente, ihr Charakter, die 
Umstande, unter denen sie, yielfach unabhangig von einander, 
sclirieben. Und doch ist die Sammlung der Biicher, welche

J) Ileb. 6, 19.
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wir die Heilige Schrift nennen, im yollsten Sinne Buch, 
das Eine Buch des heiligen Geistes, das Buch der Bucher, das 
Buch vom Einen Weltplan Gottes im grossen und im kleinen, 
nach aussen und innen.

Wir schliessen unsern kurzeń Gang durch die Hl. Schrift 
mit den Worten, die ein heryorragender neuerer Kritiker und 
Forscher an den Schluss seiner Einleitung in die Hl. Schrift setzt.

«Es erscheint ais proyidentielle Fiigung dessen, der seiner 
Kirche die Heilige Schrift uberlassen wollte, dass das letzte Buch 
der Bibel den Abschluss der góttlichen Wirksamkeit 
nach aussen darstellt, nachdem das erste Buch derselben mit 
den Anfangen dieser Wirksamkeit begonnen hat.

Es ist gewiss nicht zufallig, dass der Schluss der Apoka­
lypse wieder in denselben Gedankenkreis zuriickkehrt, von welchem 
der Anfang der Genesis ausgeht. Dort «schafft Gott’ den Himmel 
und die Erde*, hier «macht er alles neu* 21, 5, «und es ist ein 
neuer Himmel und eine neue Erde* 21, 1. Dort «wandelt Gott 
im Paradiese um die Abendkiihle*, hier ist «die Hiitte Gottes bei 
den Menschen; er wird bei ihnen wohnen* 21, 3. In der Gene­
sis wird ais Strafe fiir die Siinde Schmerz und Tod und Arbeit 
u”d Huhsal verha.ngt; in der Apokalypse «wird Gott abwischen 
alle Tranen von ihren Augen; der Tod wird nicht mehr sein, 
noch Trauer, noch Klage, noch Schmerz wird mehr sein, denn 
das Erste ist vergangen» 21, 4. So wird die urspriingliche 
Schónheit alles Geschaffenen, welche durch die Siinde zerstórt 
w orden, durch das Lamm Gottes wieder hergestellt und der 
Lebensbaum, von dem Adam weggewiesen worden, «dient nun 
zur Gesundheit der Vólker* 22, 2. In der Genesis wird die 
Erde um des Menschen willen und Kain um seiner Siinde 
willen yerflucht; in der Apokalypse «wird nichts Verfluchtes 
mehr sein* 22, 3. In der Genesis wird Kain vom Angesicht Gottes 
yerwiesen und erhalt ein Zeichen auf die Stirn, das seine Ver- 
werfung ausdriickt; in der Apokalypse «werden seine Knechte ihm 
dienen; sie werden sein Angesicht sehen und seinen Namen an 
^ren Stirnen tragen* 22, 3. 4. So geht in Erfiillung, was 21, 6 
steht: «Es ist geschehen! Ich bin das A und das der Anfang 
und das Ende.*1)

• u Hl- Schrift, die mit dem Himmel begonnen, yerklingt 
wieder m ein ewiges Himmelslied, das die endgiiltige Vollendung 
und Durchfuhrung des góttlichen Weltplanes preist: «Wenn 
ernst die Vollzahl der Auserwahlten in die Gottschauung einge- 
gangen, wenn der Leib Christi zum Follalter des Hauptes heran- 
gereift, wenn die yerklarte Natur mit dem gotterfiillten Geiste 
aut ewig zum lebendigen Friedensbunde yermahlt ist, wenn Tod 
und Sunde uberwunden und Gott alles in allem ist: dann stimmt 
die ganze Gemeinschaft der seligen Engel- und Menschenwelt, 
der yollendeten Geister- und Kórperwelt mit gottentflammter

<) Kaulen, Einleitung in die HI. Sclirift, III. Teil (Schluss) S. 59G n. 671.

10
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Begeisterung zu dem gewaltigen Dankespsalm zusammen, in 
dem jede Tugend, jedes Verdienst, jeder Charakter ein Akkord 
ist; jedes Talent, jede Kunst, jede Wissenschaft ein Wort; jeder 
Stand, jedes Schieksal, jede Ordnung ein Klang; jedes Volk, 
jede Zeit, jede Welt ein Ton; und alle zusammen ein begeistertes 
Lied zu Ehren des Allerbarmers, der aus der Vergangenheit und 
Zukunft dem flammenden Geiste entgegenkommt; ein Loblied 
so gewaltig wie Gottes Welt, so reich wie Zeit und Ewigkeit, 
und so innig wie die gotterfiillte Liebe: ein Psalm, in dem das 
unendliche Wort mit der Glut und Kraft seines Geistes fort- 
schallt von Himmel zu Himmel, von Geschlecht zu Geschlecht, 
von Ewigkeit zu Ewigkeit (Apoc. 4, 8): Lleilig, heilig ist Gott 
der Herr, der Allherrscher, der da war, der da ist und der da 
kommt. Alleluja!»') Auch die Holle der aus eigener Schuld 
Verdammten vermag keinen Misston mehr liineinzutragen — 
sie muss, wenn auch gezwungen, Gottes Gerechtigkeit yerherr- 
lichen, nachdem sie seine Liebe von sich gestossen. An allen aber, 
die guten Willens sein wollen, geht der Weltplan objektiv und 
subjektiy in vollstem Sinn in Erfullung — Gloria in altissimis 
Deo — pax hominibus bonae yoluntatis!

Wir aber schliessen eben diese Gedanken, die Theologen 
und Prediger zu einer tiefern Auffassung der Bibel 
anregen wollen, mit den Worten des hl. Hieronymus: Si 
iuxla Apostolum Paulum Christus Dei yirtus est et Dei sapien- 
tia, qui nescit scripturas, nescit Dei yirtutem et Dei sapientiam. 
Ignorantia scripturarum ignorantia Christi est — und mit der 
Mahnung ebendesselben Kirchenlehrers: Diyinas Scripturas sae- 
pius lege: immo nunąuam de manu tua sacra lectio deponatur. 
Disce quod doceas, obtine eum, qui secundum doctrinam est 
fidelem sermonem.* 2) (Super Is. 1. — Ad Nep.)

!) Wir verstehen diese sehr schonen Worte Dr. Schells selbstredend mit 
Ausschluss jener Apokastasis t<ji« 7rói>ruv, die Schell leider in der ersten Auf­
lage seiner Dogmatik in einem zu weitgehenden, die Grenzlinien verwischenden 
Entgegenkommen gegen die Modernen aufgefrischt hatte.

2) Die pragmatische Betraehtung setzt die exegetisch-kritische voraus. 
Sie darf sich nicht in gesuchten Kiinsteleien ergehen. Aber ebenso falsch ware es, 
jede tiefere pragmatische Erfassung ais ein Hereintragen von Ideen, die sich 
nicht im Texte finden, oder ais zu viel Hineinlegen in den Wortlaut der Sehrift 
zu verdachtigen. Die hl. Bucher selbst sprechen pragmatische Gedanken aus. 
Oft legen sie dieselben nahe. Oft ist die Pragmatik in der Auswahl der be- 
richteten Tatsachen und in der Verbindung derselben durch die inspirierten 
Geschichtsclireiber gelegen. Wir empfehlen fiir die pragmatische Betraehtung der 
Hl. Sehrift nochmals die Lekture der kurzeń Einleitung zu Grimms Leben Jesu, 
dieses klassische Werk selbst, dann namentlich auch die nach ihrer pragma­
tischen Seite hin immer noch uniibertroffene Geschichte der biblischen Offen­
barung von Hahneberg. Ganz eigenartige Einblicke in die bibl. Geschichtsphilo- 
sophie bieten auch die beiden Kapitel in Grimms Leben Jesu iiber den Stamm­
baum bei Matthaus und Lukas, I c. 6 S. 186 und II c. 5 S. 87. Gerade die 
pragmatische Auffassung lóst auch manche Schwierigkeiten, die dem Bibelleser 
unwillkurlich aufstossen, z. B. warum werden diese oder jene anstóssigen Ge­
schichten im A. B. ausfuhrlich erzahlt — warum da und dort ein scheinbar klein- 
licher Umstand mit einer auffalligen Breite ausgefiihrt, dann wieder scheinbar 
Wichtiges iibergangen und verschwiegen? Gerade die zwei zuletzt zitierten
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§ 7.
Die Heilige Schrift ein Mittel zur Bereicherung und 

Verbesserung unserer religiosen Begriffe.
Der Heiligen Schrift ist es eigen, die grossen dog­

matischen, moralischen und aszetischen Begriffe in ihren 
Yerschiedenen Buchern durch ihre yerschiedenen Schrift­
steller auch von den yerschiedensten Seiten ja immer 
aufs neue zu beleuchten. Bald sind es scharfe dog­
matische und moralische Begriffsdefinitionen, wie z. B. 
in den Sapientialbuchern oder in den Spruchen und 
Sentenzen Christi, bald ist es eine iiberwaltigende Be­
schreibung, wie in manchen Reden und Gleichnissen des 
Herrn, bald eine Beleuchtung unter ganz besondern Um­
standen und tatsachlichen Begebenheiten, wie des óftern 
in den Eyangelien, bald eine eigenartig iiberraschende 
psychologische Auffassung, wie nicht seiten in den Briefen 
Pauli u. s. f., welche eine und dieselbe Wahrheit 
nach neuen Seiten und immer tiefer, erhabener und 
iiberwaltigender zur Darstellung bringen. Nun 
ist es aber eine Hauptaufgabe des Predigers, die grossen 
Begriffe der Offenbarung tief und unausloschlich den 
Zuhórern in die Seele zu griben: So ist es z. B. von 
unermesslicher Bedeutung, dass es das Volk wisse und 
«rfasse, was alles in den Begriffen Gott, Gnade, Glaube, 
Liebe, Kreuz, Sakrament, Opfer u. s. f. liegt. Deswegen 
soli der Prediger aus den Quellen der Heiligen Schrift, 
die iiber diese wichtigsten Begriffe einen solchen Reich­
tum von Gedanken bietet, seine homiietische und kate­
chetische Erklarung bereichern.

Wir empfehlen fiir solche Arbeiten die folgenden
Methoden:

Kapitel in Grimms Leben Jesu bieten auf solider wissenschaftlicher Grundlage 
iiberraschende LSsungen derartiger EinwSnde yom Standpunkte der Prag­
matik. Wir betonen hier nochmals: wenn sich diese pragmatischen Gedanken 

cht immer zum unmittelbaren Gegenstand der Predigt eignen, so erSffnen sie
thde?tP-e^®tr S8lbSt ®rSt reoht die ganze Tiefe der H1- Schrift und machen 

sie ihm tatsachlich zum Buche der Bilcher, das bald direkt und bald indirekt 
seine ganze homiietische Tatigkeit machtig beeinflusst
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1. Man schlage die wichtigen Begriffe der Religion 
in einer biblischen Verbalkonkordanz nach: — suche — 
ordne — exegetisiere die betreffenden Stellen. Man wird 
selbst iiber den Reichtum staunen, den man sofort ge­
winnt. Der angehende Prediger versuche es z. B. mit 
dem Begriff «gratici» — scheide dabei aber gleich zu 
Anfang alle jene Stellen aus, an denen das Wort nicht 
den Sinn «Gnade* hat. Man nehme dazu noch den Be­
griff «vita», wahle aber nach einer nahern Priifung der 
Stellen nur jene, in denen das Wort «vita» so viel ais «iiber- 
natiirliches Leben*, «heiligmachende Gnade* bedeutet. 
Man versuche es yielleicht noch mit dem Begriffe «charitas, 
lux, dies* welche da und dort dieselbe Bedeutung haben. 
Nach einer solchen Arbeit wird es mit Hilfe eines guten 
dogmatischen Werkes, eines reichern Religions-Hand- 
buChes, einer Katechismuserklarung oder eines tiefern 
aszetischen Werkes, wie z. B. Scheebens «Herrlichkeiten der 
gottlichen Gnade*, leicht sein, den Begriff Gnade nach 
seinem grossen Reichtum einigermassen zu entfalten. Nur 
darf man dies alles nicht bloss in gemutlicher Selbstzu- 
friedenheit zu einem angehenden Schulaufsatz zusammen­
stellen. Man muss das Materiał unter den lebendigen 
reflexiven Zweckgedanken stellen: Ich will jetzt alle meine 
Krafte anspannen, um dem Volke den unermesslichen, 
unersetzlichen Wert der heiligmachenden Gnade in seinem 
yollen Liehte zu zeigen und die Zuhorer fiir den Vorsatz 
zu begeistern: nie will ich ohne diese Gnade leben!1)

2. Man beniitze eine Realkonkordanz z. B. von Lueg, 
in welcher die Begriffe schon unter gewissen Gesichts­
punkten geordnet sind. Wie leicht liesse sich z. B. auf 
diesem Wege allein aus den Materialien der Realkonkordanz 
unter Beratung einer guten Moraltheologie bei einem 
offenen warmen Blick ins Leben und seine Bediirfnisse 
eine Predigt iiber die Nachstenliebe, das Almosengeben u. s. f. 
gestalten!

*) Yergl. aucli Seite 69 b das Beispiel iiber die Religion ais Freude.
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3. Man berate ab und zu gute dogmatische und 
moralische Werke, die den Schriftbeweis in eingehender 
Exegese bieten. In solchen Werken sind fiir die Be­
reicherung, Vertiefung und Popularisierung ganze Reich- 
tiimer aufgespeichert. Dabei verfolge man die einen und 
andern Stellen nach ihrem ganzen Inhalte: denn es ist 
besser, einzelne Stellen gut zu exegetisieren, ais unver- 
standene Texte in langen Zitaten zu haufen.

«Die eigentumliche und einzigartige Kraft 
der Schriften, welche von dem góttlichen Hauche 
des heiligen Geistes ausstromt, ist es, welche dem 
geistlichen Redner Autoritat verschafft, aposto­
lischen Freimut der Sprache verleiht und seine 
Beredsamkeit kraftvoll und siegreich macht. Ja 
wer in seiner Rede den Geist und die Kraft des 
góttlichen Wortes vortragt, der redet nicht 
bloss im Worte, sondern in der Kraft und im 
heiligen Geiste und in grosser Fiille (1. Thess. 1, 5). 
Deshalb handeln sicherlich jene Prediger ver- 
kelirt und nicht wie ein guter Hausvater, welche 
in der Art religiose Vortrage halten und die gótt­
lichen Wahrheiten yerkiinden, dass sie fast nur 
Worte menschlicher Wissenschaft und Klugheit 
vor bringen, wenn sie mehr auf ihren eigenen 
Scharfsinn, ais auf die góttlichen Beweisgriinde 
bauen. Natiirlich muss eine solche Predigt, wenn 
sie auch an oratorischen Glanzpunkten reich ist, 
matt sein und kalt lassen, da sie des Feuers des 
góttlichen Wortes (Jerem. 23, 29) entbehrt und muss 
weit von jener Kraft und Starkę entfernt sein, 
welche das gottliche Wort besitzt: ««denn leben­
dig ist das Wort Gottes, wirksam und scharfer, 
ais jedes zweischneidige Schwert und durchdrin- 
gend bis zur Scheidung von Seele und Geist»» 
(Heb. 4, 12). Die Vater nennen die Heilige Schrift 
an zahllosen Stellen ««einen reichen Schatz himmlischer 
Lehren, unversiegbare Quellen des Heils und schildern sie
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ais fruchtbare Wiesenfluren und paradiesische Gefilde, auf 
welchen die Herde des Herrn wundervolle Erąuickung und 
rechte Freude findet**.1)

Aus diesem Grunde darf und muss die Homiletik an 
das ganze Studium der Theologie die Forderung stellen,. 
die sog. positive Theologie ausgiebig zu pflegen und 
den Unterricht in den heiligen Schriften selbst in den 
theologischen Seminarien und Ilochschulen zu gestalten, 
wie es der Wiirde dieses Lehrzweiges und dem drań- 
genden Zeitbedurfnisse entspricht. Man yergleiche die 
diesbeziiglichen Mahnungen Leos XIII. in der Enzyklika 
Proyidentissimus Deus S. 30 ff. und S. 44 ff., wo von dem 
Einflusse der Beschaftigung mit der Heiligen Sehrift 
auf die ganze Theologie die Rede ist, die geradezu ihre 
Seele genannt wird.2 3)

4. Man stelle sich hie und da die Frage: in welcher 
Auffassung und Vertiefung erscheinen die Schul- und 
Katechismusbegriffe und -Satze in der Heiligen Sehrift? — 
und yersuche diesbezugliche Betrachtungen und Arbeiten. 
Hier helfen namentlich Monographien der sogen. bib­
lischen Theologie — die gewisse Themata und Begriffe im 
Vollichte der Sehrift oder einzelner Bucher der Heiligen 
Sehrift zeichnen, z. B. Dr. Simar, Theologie des hl. Paulus 
— Dr. Schafer, Maria in der Heiligen Sehrift u. s. f.

5. Man stellt sich die Frage: Was fiir Begriffe und 
Forderungen entfaltet die Heilige Sehrift zur Verbesserung 
unseres Lebens?8) So entdecken wir den moralischen 
Gehalt der Heiligen Sehrift. Man stelle sich z. B. 
die Frage: Wie redet die Heilige Sehrift vom Leiden? 
(Yergl. z. B. Job — Passionsgeschichte — die Leidens-

■) Leo XIII. Enoyclioa de studiis Scripturae sacrae: Proyiden- 
tissimus Deus. Freiburger Ausgabe S. 14, 15 ff.

2) Illud autem maximae optabile et necessarium ut eiusdem Diyinaei 
Scripturae usus in universam theologiae influat disciplinam e i u s q u e 
propria sit anima: ita nimirum omni aetate Patres praeclarissim 
quique theologi professi sunt et re praestiterunt. P. 45.

3) Vgl. auch oben S. 52 b.
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yerkiindigung und die Leidenssehule im Eyangelium — 
die Auffassung des hl. Paulus vom Leiden —■ yergleiche 
dazu z. B. Dr. Keppler, Bischof von Rottenburg, Das 
Problem des Leidens.1) Aehnliche Fragen sind: Wie denkt 
Und redet Christus vom Glauben? Von der Gnade? Von 
der Selbstyerleugnung? Vom Gebete? Von Geld und Gut? 
Vom Tode? Vom Jenseits? u.s.f. Man sammle sich solche 
Antworten der Bibel, ordne sie zur Klimax in popularer 
Entfaltung und ais Antithese zum Urteil der Welt, das 
man da und dort eintragt und im Lichte der Schrift 
scharf widerlegt! Reiche biblisehe Stoffe fiir die Verbes- 
serung der sittlichen Begriffe und Erhebung des sittlichen 
Lebens zu einer ubernaturlichen christlichen Charakter- 
schule finden sich in den Moraltheologien von Dr. Miiller 
(lat.), Dr. Gópfert (deutsch), im fiinften Bandę der Apo­
logie von P. A. Weiss (yergl. auch das dortige fiir 
Prediger sehr schatzenswer te reiche Reairegister 
iiber das ganze Werk), in der Pastorał von Sailer 
(vgl. I. B., Vom erbauenden Schriftbetraehten, § 14 S. 
261—269), bei Pesch, Das religiose Leben u. s. f.

§ 3.
Die Heilige Schrift eine Sammlung merkwurdiger 

Charaktere.
Es ist eine recht fruchtbare homiietische Arbeit, 

aus der Heiligen Schrift die Charakterzuge einzelner her­
yorragender Personen zu sammeln, um dieselben zum 
praktisch wirkenden Charakterbilde zu gestalten.

Die einfache Kunst, die Charaktere zu bestimmen, 
besteht darin, dass man:

1. die pragnanten Charakterzuge und Stellen iiber 
einen Gegenstand oder eine Person zusammenstellt,

2. dass man das Mark und den Kern dieser Charakter­
zuge heraushebt.

ł) ^gl. auch ein ahnliches Beispiel iiber das Leiden oben: Ein­
dringlichkeit der biblischen Sprache, S. 88 u. 89.
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3. dass man yersucht, aus den einzelnen Ziigen auf 
das Ganze zu schliessen und dafiir Anhaltspunkte aus der 
Heiligen Schrift selbst aufgreift,

4. dass man alle Ziige unter gewisse Gesichtspunkte 
ordnet, dieselben aber moglichst mit den Worten und 
Farben der Heiligen Schrift wiedergibt, um sie niclit zu 
yerwassern,

5. dass man sich bei diesen Arbeiten bewusst bleibt, 
ob man nur kurze scharfe Charakterzuge fiir eine einzige 
Predigt gewinnen oder etwa Zykluspredigten iiber die 
Charakterzuge biblischer Persónlichkeiten vorbereiten will 
(im letzteren Falle ist eine scharfe Ausscheidung des Ma­
terials in sich ausschliessende Themata besonders nótig),

6. dass man nicht bloss die grossen Zuge der Tugend, 
oder gar nur das Ausserordentliche aufsucht, sondern 
auch die kleinen Tugenden beachtet und namentlich das 
Sich-durchringen der grossen biblischen Charaktere aus 
Sunden und Fehlern zur ubernaturlichen Charaktergrosse 
— unter der Fuhrung der góttlichen Gnade — yerfolgt 
und zur Darstellung bringt,

7. dass man das alles nicht bloss zu einer unfruclit- 
baren Lobrede gestaltet, sondern zum Spiegel und zum 
Sporn fiir die Jetztzeit.

In dieser Weise liessen sich, z. T. nach Vorgang der Yater, 
in Abraham, Moses, David, Daniel, Tobias, die Machabaer z. B. 
in yerschiedenen Adventzykluspredigten ais Charakterbilder dar­
stellen. (Vgl. z. B. Bischof Eberhards Predigten iiber das Alte 
Testament, Breiteneichers Predigten iiber das Alte Testament, 
Weihbischof Dr. Schmitz' Predigten iiber David.)

Im Anschluss an das Fest der Apostelfiirsten Petrus und 
Paulus liessen sich einmal an den yorangehenden und nach­
folgenden Sonntagen die Charakterbilder der Apostel Petrus und 
Paulus entfalten.

Hinsichtlich des Charakterbildes Pauli sei namentlich an 
den hl. Johannes Chrysostomus (Homilien zu den paulinischen 
Briefen1) und de sacerdotio) erinnert. Ein prachtiger Versuch 
zur homiletischen Gestaltung der Charakterbilder Pauli findet 
sich bei Sailer, Pastoraltheologie, I. B. (Ausg. von 1788) S. 240 bis 
261: — Paulus Begriffe von Gott — Paulus' Begriffe von der 
menschlichen Natur — Paulus' Begriffe von Christus. (Z. B. wie

9 Yergl. Joh. Chrys., De laudibus S. Pauli, homiliae VII.
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dachte Paulus vom Heiland? Du?) Paulus’ Blick in die ewige, 
jenseitige Welt. — Paulus’ Andacht — Glaube des hl. Paulus — 
Paulus Treue im Berufe. — Man yergleiche dazu Simar, Theo­
logie des hl. Paulus. — Wandlungen und Wanderungen Pauli 
von Dr. Mader (Schweizerische Rundschau 1901, Heft 6 yer­
gleiche dazu auch die Offizien und Messen der Conyersio 
S. Pauli Ap. am 25. Januar und der Commemoratio S. Pauli Apo­
stoli am 30. Juni, sowie die Dominica in Sexagesima und Quin- 
ąuagesima; vgl. dazu unten: die Liturgie ais Quelle: das Kirchen­
jahr). —- Reiches Materiał bietet die Hl. Sehrift in Verbindung mit 
der Liturgie (vgl. auch Dr. Keppler, Bischof von Rottenburg, Ad­
yentperikopen) fiir Charakterbilder des hl. Johannes des Taufersi), 
z. B. die Familie des hl. Johannes (Luc. 1,1. 2 ff.) — die Geburt des 
hl. Johannes — Johannes inder Wiiste und Einsamkeit — Johannes 
in seinem Berufe — Johannes ais Mann und Charakter — Jo­
hannes in seinem Tode. (Vgl. oben Zweckfixierung iiber die 
Adyentsonntage S. 89 — unten, das Kirchenjahr (Adyent) — die 
einschlagigen Abschnitte in Grimms und Meschlers Leben Jesu— 
und Dippels Kirchenjahr (Adyent).

Das Erhabenste aber, was der Prediger nach der Hl. Sehrift 
zeichnen kann und soli, sind die Charakterzuge Christi selbst, 
sei es in einzelnen Homilien, sei es ais Zykluspredigten oder 
ais ein Gesamtbild (vgl. unten Predigten iiber Jesus Christus, 
ygl. oben Pragmatik der Hl. Sehrift, n. 21 ff. S. 138 ff., vgl. auch 
den Abschnitt iiber die Homilie).

§ 9-
Die Heilige Sehrift ais Lehrerin der popularen Bered­

samkeit, ais Mittel zur Popularisation der Religion.
Cer Beweis fiir diese Thesis findet sich oben im 

zweiten Abschnitte des ersten Buches: Quelle und Vor- 
bild der popularen Predigt ist vor allem die 
Heilige Sehrift (S. 84—92 n. a—e).

Art. II.
Benutzung der Heiligen Sehrift ais Queile der geist­

lichen Beredsamkeit.
Unsere Ausfuhrungen iiber die Heilige Sehrift woll­

ten die einzigartige Bedeutung des Buches der Bucher ais 
Quelle und Schule fiir den Prediger erweisen.

Die Hauptsache aber ist und bleibt das tatsachliche, 
ausgiebige Schópfen der Prediger aus dieser Quelle.

Z. B. fiir Familien- und Mannerpredigten in der Adventzeit oder nach 
dem Feste der Geburt des Taufers im Juni und Juli!
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Mit energischen Worten mahnt Leo XIII. in dem 
schon zitierten Rundschreiben Proyidentissimus Deus an 
diese Pflieht. Er erinnert dabei mit den Worten des Tri­
dentinums an die diesbezugliche Sorge der Kirehe: Prae- 
clare igitur ex his proyidentia excellit Ecclesiae, quae, 
ne coelestis ille sacrorum librorum thesaurus, quem Spiritus 
Sanctus summa liberalitate hominibus tradidit neglectus 
iaceret, optimis semper et institutis et legibus cayit.1)

Wir haben schon in den obigen Paragraphen eine 
Reihe von Regeln und Methoden fiir das praktische 
Schópfen aus der Heiligen Sehrift zugleich mit der Be­
schreibung ihrer homiletischen Vorziige gegeben, so dass 
wir uns hier mit einem ubersichtlichen Ueberblicke be- 
gniigen konnen.

Wir geben einige Anregungen :
1. iiber kursorische Lektiire der Heiligen Sehrift,
2. iiber das Studium einzelner Kommentare,
3. uber das Studium der Perikopen,
5. uber die eigene sog. homiletisehe Exegese.

Wir konnen das alles in den einen Begriff des er- 
bauungsuchenden Schriftbetrachtens2) zusammenfassen, 
von dem wir also in den folgenden Paragraphen sprechen.

§ 1. Kursorisches Lesen,
Man lese kur sorisch die ganze Heilige Sehrift. Dazu 

wahle man entweder den Vulgatatext oder den Text in der 
Landessprache. Dabei halte man sich aber nicht mit jeder 
Schwierigkeit auf, lese yielmehr die Anmerkungen nur dann 
und wann, um den Zusammenhang besser zu erfassen. 
So erhalt man durch eine raschere Lekture das so not­
wendige Gesamtbild. Was so bereits wahrend des theo­
logischen Studiums geschah, mogę der Prediger von Zeit zu 
Zeit wiederholen. Es empfiehlt sich auch, die Bucher in der

x) Encycl. Providentissimus Deus, S. 18 ff. Trident. Sess. V, de- 
cretum de reform. 1

2) Vergl. das immer noch recht empfehlenswerte I. Bandchen der 
Pastoraltheologie von Sailer: Vom erbauenden Schriftbetrachten, mit 
reichen Beispielen.
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Reihenfolge zu lesen, wie sie im Brevier im Laufe eines 
Jahres uns yorgelegt werden. Das stiickweise liturgische 
Lesen im Offizium wiirde durch eine yorgangige oder 
begleitende Gesamtlektiire fruchtbar unterstiitzt. Man 
berate auch zur Orientierung vor Beginn der Lekture 
der einzelnen Bucher eine kurze Skizze derselben, etwa 
in einem Einleitungswerk. Man betrachte aber diese 
Lekture nicht ais eine rein wissenschaftliche, sondern 
ais eine geistliche Lekture: — auch die homiietische 
Frucht wachst so reicher. Die Auswahl der Bucher nach 
Massgabe des Breyiers und der Kirchenzeit bringt die­
selben mit dem Leben der Kirche in einen uberraschenden 
Zusammenhang, der die Frucht der Lekture neuerdings 
yermehrt. Vergleiche dazu einige diesbeziigliche Be­
merkungen in der Abhandlung iiber das Kirchenjahr. Yer­
gleiche auch Hettinger, Aphorismen iiber Predigt und 
Prediger, S. 225 ff., 228 ff.)

Wir haben oben im ersten Abschnitt iiber die Bibel 
einen § 6 (Fortsetzung) iiber die Pragmatik der Heiligen 
Schrift in einer yielleicht auffalligen Ausfiihrlichkeit in 
die homiletischen Studien eingefugt, namentlich um das 
kursorische Bibellesen im Klerus zu fórdern. Das Ins- 
Auge-fassen der einschlagigen pragmatischen Gesichts­
punkte befruchtet ungemein die kursorische Lesung.

Ein tiichtiger Pfarrer sagte uns unlangst: Sagen 
Sie den Theologen und Seminaristen: es móge doch jeder 
draussen im Leben in seinem Studierzimmer auf einem stets 
bereiten Tischchen oder Pult eine aufgeschlagene Heilige 
Schrift liegen haben, um recht oft einen Augenblick, und 
ware es nur wieder ein Augenblick, beim Buche der Bucher 
zu yerweilen. Wir móchten hiemit diesen schonen Auf­
trag im Geiste des Anregers noch weit iiber das Seminar 
hinaus ausgerichtet haben.

§ 2. Studium der Kommentare.
Man studiere von Zeit zu Zeit wieder einen ausiuhr- 

lichen Kommentar zu dem einen und andern Buche der 
Heiligen Schrift. Die Lekture eines einzigen Kommentars
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der es yersteht, «die Reichtumer des Wortes Gottes zum 
Gedeihen der Religion fruchtbar zu machen», wird auf 
lange Zeit hinaus dem Prediger Friichte tragen. Wir 
empfehlen vom Standpunkte des Homiletikers aus nament­
lich auch Kommentare, die den dogmatischen, moralischen 
und aszetischen Gehalt zu heben yerstehen, wie z. B. 
Grimms Leben Jesu — Meschlers Leben Jesu, Isaias von 
Knabenbauer, die Evangelienkommentare von Schegg, 
Schanz, Gutberlets Kommentare zu den Weisheitsbiichern 
und zu Tobias, Dr. Schafers Kommentare zu den pau­
linischen Briefen, Bischof Keppler, Unseres Herrn Trost 
u. s. f., die Homilien von Sailer, Forster und Eberhard 
u. s. f. Von den grossen zusammenhangenden Bibel- 
kommentaren zur ganzen Heiligen Schrift empfehlen wir 
den in Paris erscheinenden grossen Cursus Scripturae 
Sacrae (lateinisch) und den eben im Erscheinen be- 
griffenen deutschen Bibelkommentar von Wien, der nament­
lich auch auf die Bediirfnisse des Predigers Riicksicht 
nimmt. (Die einzelnen Bandę sind auch fiir sich zu beziehen.) 
Von alten Kommentaren empfehlen wir dem Prediger 
die Homilien iiber Matthaus vom hl. Joh. Chrysostomus, 
den Tractatus in Joannem vom hl. Augustin, und ins­
besondere den reichhaltigen und sehr praktischen grossen 
Kommentar von Cornelius a Lapide zu den Eyangelien, 
dessen Anschaffung kein Prediger bereut.

_§ 3. Studium der Perikopen.
Man studiere ganz besonders die sonntag­

lichen Perikopen — namentlich die Eyangelien 
und Episteln, um in den ganzen Reichtum ihres 
Inhaltes allmahlich einzudringen. Schon die An- 
merkungen bei Allioli, Loch und Reischl und in den 
sonstigen grossen Bibelausgaben sind ein gutes Hilfs­
mittel. Man studiere aber auch die einschlagigen Abschnitte 
aus einem guten Leben Jesu oder in einem Bibelkommen­
tar. Es ist namentlich zu empfehlen, in das eine und 
andere Eyangelium in dieser ausgiebigen Weise — die 
Feder in der Hand — tiefer einzudringen. Die im cornu
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copiae gesammelten Exegesen, Gedanken, An­
wendungen, Stoffverweisungen auf yerschiedene 
Werke geben die Grundlagen fiir eine ganze An­
zahl von Homilien und Predigten iiber dasselbe 
Eyangelium auf yiele Jahre. Man bewahre sich 
dann solche Vorarbeiten gut auf und redigiere sie, um sie 
von Zeit zu Zeit wieder zu beniitzen. Wir kennen die 
Ueberladung mancher modernen Seelsorger sehr gut. 
Doch wiirde eine ziemlich grosse Zahl Prediger den­
noch Zeit finden, sich in solchen indirekten Vorberei- 
tungen zu iiben. Diese Uebungen konnen ja je nach 
Zeit und Umstanden eingehender oder kiirzer ausfallen. 
Schon allein das Notieren einiger guter Gedanken iiber 
die Eyangelien in Form von blossen Zitatenhinweisun- 
gen auf die Werke, in denen man sie fand, ebenso das 
Registrieren einiger Lumina aus der Betraehtung iiber 
die betreffenden Abschnitte oder des eigenen Nachden­
kens iiber die Perikopen sćhaffen geistige Feuerfunken, 
an denen sich in spatern Zeiten und namentlich im 
Getriebe grosser Arbeit und in den Tagen der Ermudung 
die eigene alte Begeisterung und der praktische pastorale 
Sinn wieder entziinden.

Man yergleiche dazu unsere eingehenden Anweisun­
gen im Abschnitte iiber das Kirchenjahr und iiber die 
praktische Predigt, z. B. S. 56 ff., 59, 60—63.

§ 4. Eigene homiletisch*! Exegese.
Man uersuche sich bei diesen Vorarbeiten sowohl bei 

der Schaffung der Homilien, ais auch bei der Darlegung 
des Schriftbeweises tur Predigten, in der eigenen homi­
letischen Exegese.

Unter homiletiseher Eregese yerstehen wir eine Schrift- 
auffassung und Erki; ru lg, welche die praktischen Fragen 
zu losen yersucht: Wie kann, soli, darf ich den wahren, 
vollen Sinn und Inhalt der Heiligen Sehrift, alle ihre Absich­
ten und Anregungen im reichen Masse fur das religiose Leben 
flussig und wirksam machen? Die homiletisehe Exegese 
will also, gestutzt auf die wissenschaftliche, in den yollen
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und ganzen Zweck der Heiligen Sehrift eingehen: ab 
infantia sacras litteras nosti, quae te possunt instruere 
ad salutem per fidem, quae est in Christo Jesu. Omnis 
enim Scriptura divinitus inspirata, utilis est ad docen- 
dum, ad arguendum, ad corripiendum, ad erudiendum 
in iustitia: ut perfectus sit homo Dei et ad omne opus 
bonum instructus. 2. Tim. 3, 15.

Weil dieses homiletisehe Eindringen in die Heilige 
Sehrift ausserordentlich wichtig ist, von yielen jedoch 
ais schwierig erachtet wird, werden wir einige metho­
dische Gesichtspunkte, iiber das erbauungsuchende 
Schriftbetrachten und Schriftanwenden anfugen.

Es sind vor allem zwei Gesichtspunkte, unter welche 
wir die homiletisehe Exegese stellen:

1. Die eigene homiletisehe Exegese und der Sinn 
der Heiligen Sehrift.

2. Die eigene homiletisehe Exegese und der ganze 
yolle Gehalt der Heiligen Sehrift.

Wir handeln hievon in den folgenden Paragraphen. 
§ 5. Die homiletisehe Exegese und der Sinn der Heiligen Sehrift.

Hinsichtlich der grundsatzlichen Bedeutung der Tra­
dition, insbesondere der Vaterauslegung und der kirch­
lichen Entscheidungen fiir den Sinn der Heiligen Sehrift 
yerweisen wir auf die Exegetik und auf die Enzyklika 
Proyidentissimus Deus.

Alles folgende basiert auf dieser Grundlage.
Man halte sich bei der eigenen homiletischen Exe- 

gese vor allem an den Literalsinn und an dessen 
kirchliche Erklarung (sacrae litterae possunt te instruere 
ad salutem per fidem!). Trage also nicht Kiinsteleien 
und Spielereien in den Text! Ein ernster Blick in einen 
knappen Kommentar oder in die guten Anmerkungen einer 
Bibelausgabe orientieren hier bald. — Man beachte aber 
auch den mystischen und typischen Sinn, wo ein 
solcher wirklich yorhanden und nach guten Auslegern 
oder von der Kirehe selbst ais vom hl. Geist beab- 
siclitigt festgehalten wird: er ist recht oft auch borni-
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letisch sehr fruchtbar. — Es gibt endlich noch einen 
homiletischen sensus accommodatus cum fundamento 
i n r e. Es lassen sich gewisse Satze, Wahrheiten und 
Tatsachen der Bibel ohne kunstelei auf die yerschieden­
sten Verhaltnisse des Lebens ais Vorbild, Massstab, Richt- 
schnur, Trost, Aufmunterung, Tadel anwenden, weil der 
Kern und der tiefere Geist des Schriftwortes auch auf diese 
Lagen passt, obwohl nicht alle Umstande, Folgerungen und 
Forderungen dieser letzten Anwendungen schon unmittel­
bar im Texte selbst liegen. Mache also den Text der 
Heiligen Schrift zum Texte des ganzen Lebens, 
die Personen der Heiligen Schrift zu Typen 
ganzer Klassen, alles zum Gefass und Rahmen der 
yerschieden einschneidenden Anwendungen. Auf 
wie yiele Lagen, Sakramente, Institute des katholisehen 
Lebens liesse sich z. B. mit Recht das Wort Christi an­
wenden: Si exaltatus fuero a terra omnia traham ad 
meipsum.1) Wie viele wirklich richtige Auslegungen auf 
das geistige, religiose Leben lasst die Schilderung Johannes 
des Taufers vom Weltheiland zu: Caeci vident, claudi am­
bulant, leprosi mundantur, pauperes evangelizantur u. s. f.2) 
In einem richtigen sensus accommodatus lassen sich die 
Personen, welche an der Krippe stehen und uberhaupt 
zum Kinde Jesu kommen, ais Vorbilder ganzer Stande 
fassen, die zum Heilandskind gerufen werden. Mit Maria 
werden die Jungfraulichen gerufen - und die Mutter — 
mit den Hirten das einfache, schlichte Volk — mit Joseph 
die Familienyater, oder: die Arbeiter mit der schwie- 
ligen Hand mit den Kónigen die gelehrten und hoch- 
gestellten Stande u. s. f. Man charakterisiere also im 
biblischen Lichte diese Personen ais Vertreter der ge­
nannten Stande. Man zeige die Gnaden, den Segen und 
die Gebote, welche sie ais Vertreter eben dieser Stande 
wieder yom Weihnachtskind empfangen.3) — Man fiihre

’) Joh. 12, 32. 2). Vergl. oben Seite 68 2 a.
8) Vergl. unten Die Liturgie ais Quelle: das Kirchenjahr: die

Weihnachtsoktay.
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das Volk ein, in den Geist und die Gesinnungen, mit 
welchen diese Personen ais Vorbilder der menschlichen 
Berufe und Stande dem góttlichen Kinde dienen und 
ihm nachfolgen. Dabei steige man, ohne sich fiir eine 
Predigt mit zu vielem zu iiberladen, packend und schla- 
gend in das praktische Leben hinab, so dass jeder sich 
in ahnlicher Lagę wie diese Personen fiihlt, ahnliche 
Gnaden und Gebote fiir sich entdeckt. Das gibt alsdann 
einen sensus accommodatus, der obige Mahnung des 
hl. Paulus an Timotheus iiber die Benutzung der Heiligen 
Schrift ganz sicher erfullt! So lassen sich auch manche 
Eyangelien an den Sonntagen nach Pfingsten behandeln, 
z. B. vom reichen Fischfange (Arbeit im Namen und 
unter dem Segen Jesu). Reich an Anwendungen der 
Heiligen Schrift im Geiste eines echten sensus accommo­
datus cum fundamento in re ist namentlich auch die Li­
turgie (vgl. unten den Abschnitt iiber das Kirchenjahr! 
Beachte z. B. die Communio an Maria Himmelfahrt, sehr 
yiele Introitus der Heiligenfeste, die Lesungen aus den 
Sapientialbuchern an den Muttergottesfesten u. s. f.). Man 
iibersehe aber hinsichtlich des sensus accommodatus fol­
gende Warnungen nicht:

a. Der sensus accommodatus liefert nie einen 
dogmatischen Schriftbeweis. Ich kann z. B. nicht im 
Sinne eines dogmatischen Argumentes sagen: die Heilige 
Schrift, oder der hl. Geist in der Schrift spricht also ron 
Maria: — wenn ich nur einen Text aus den Sapiential- 
biichern zitiere, den die Kirche im sensus accommodatus 
der Liturgie auf Maria anwendet. Wohl aber kann ich 
daraus zeigen, wie die Kirche ron Maria denkt und in 
welchem Sinne sie mit Recht diese Stellen anwendet 
(vgl. Scheeben, Dogmatik: Mariologie: Die Weisheits- 
biicher in der Mariologie, III. B. n. 1545—1550). Dagegen 
durften gewisse Stellen aus dem Hohen Liede ohne weiteres 
auf Maria angewendet werden, weil der heilige Geist bei der 
Schilderung der Seele ais Gottesbraut jedenfalls auf dem 
allgemeinen Hintergrund in erster Linie an Maria denkt.
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b. Der sensus accommodatus darf iiicht gegen 
den Literalsinn v er stos sen. Ein franzosischer Autor 
meint, wenn das Fest Maria Himmelfahrt auf den zelin- 
ten Sonntag nach Pfingsten fiele, diirfte man das Wort 
des Pharisaers im Eyangelium in einem hóhern Sinne 
auf Maria anwenden: «Ich bin nicht wie die iibrigen 
Menschen* (Luc. 18, 11). Der gesunde Verstand und 
der christliche Sinn empóren sich gegen eine solche 
Akkoinmodation (vgl. unten: Mittel der geistlichen Bered­
samkeit: die Beweise: falsche Anwendung von Schrift­
stellen, S. 707).

c. Der sensus accommodatus darf nicht mit 
dem Zusammenhang im Widerspruche stehen.

cl. Der sensus accommodatus muss frei von 
Kiinstelei, Spielerei, tandelnder Empfindelei und 
einer masslosen moralischen Auslegungsmanier 
sein, die immer sofort den Wortverstand verlasst und 
auf Seitenwegen sich ergeht. Die grossen Exegeten unter 
den Vatern, nach so yielen Seiten unsere Vorbilder, sind 
in Bezug auf die «allegorische» Schrifterklarung, die 
nichts anderes ais eine Art von sensus accommodatus ist, 
oft die Kinder ihrer Zeit, so insbesondere Ambrosius und 
Gregor d. G. Man ahme also nicht ihre Fehler nach!

Die Alten sprachen gerne von einem yierfachen Sinne 
der Heiligen Sehrift:

Litera gęsta docet, quid credas allegoria1)
Moralis quid agas, quid speres anagogia.

«Richtig aufgefasst, mit Mass und Verstandnis durch­
gefuhrt, hat diese Unterscheidung immerhin eine gewisse 
Berechtigung*2), doch lasst sich alles auf einen vom 
hl. Geiste beabsichtigten zweifachen Sinn zuruckfiihren3): 
den Literalsinn und den mystischen Sinn*4), dem sich in

') Hier = eensus mysticus, typicus.
2) Hettinger, Aphorismen, S. 237.
s) Jungmann, Theorie der geistl. Beredsamkeit, II. Bd. S. 710.
4) In der III. Sehrift wird der typische Sinn allegoria genannt!

Galat. 4, 24. Der dortige Ausdruck: miv& larm ćMi/yopovfuva will wohl sagen
11
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der obigen weitern Auffassung der sensus acconmo- 
datus (allegoricus theologorum) cum fundamento in re 
anschliesst. Der moralische und anagogische Sinn ist 
sehr oft Literalsinn; oft auch erscheint er bei Homileten 
und Aszeten ais eine Form des sensus accommodatus.

Der Homilet lasse sich bei der Beratung homiletischer 
und aszetischer Werke, sowie alterer Bibelkommentaro 
von dieser klaren, wissenschaftlich fest begrundeten Auf­
fassung leiten.

§ 6. Die homiietische Exegese und der volle Gehalt 
der Heiligen Schrift.

Die homiietische Exegese muss vor allem in den 
Begriffen, Gedanken, Satzen, Zusammenhangen den vo11cn 
historischen, dogmatischen., moralischen und aszetischen 
Gehalt suchen. Dies ist die Hauptaufgabe der erbauung- 
suchenden Schriftbetrachtung. Sie geht also nicht so­
wohl auf die Lósung von Schwierigkeiten oder auf das 
Machen von Schwierigkeiten aus, ais yielmehr unmittelbar 
auf die Bereicherung des glaubigen Verstandes und die 
Verbesserung des Herzens. Sie ist der wissenschaftlich 
kritischen Exegese dankbar, weil sie von ihr vor Ab- 
wegen gewarnt und auf gute Wege gefiihrt wird. Sie 
selbst baut aber auf den Resultaten der wissenschaft­
lichen Exegese weiter und grabt tiefer nach den von 
wissenschaftlicher Auslegung aufgedeckten Goldadern, um 
das Gold homiletisch in seinem ganzen Gehalte und 
Glanze zur Geltung und Wirkung zu bringen.1)

Dabei kónnen wieder die folgenden Methoden weg- 
leitend sein:

das enthalt noch einen anderen ais den rein historischen Literalsinn, 
Est enim duplex significatio : una per v ~rs, alia per res, quas voces 
significant. Et hoc specialiter est In St era Scriptura et non in 
aliis; cum eius auctor sit Deus, in cuius potestate est, quod non solum 
voces ad designandum accomodet (quod etiam homo facere potest) sed 
etiam res ipsas. Thomas i. h. 1. Vergl. Dr. A. Schafer, Erklfirung des 
Briefes an die Galater, z. St.

l) Ygl. Sailer, Pastoraltheologie, I S. G6.
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A Exegetisiere aus dem engen Zusammenhang des ganzen 
Textes und aus den Parallelstellen!

Wie fasst und erklart z. B. die Heilige Sehrift an 
andern Stellen und in ahnlichem Zusammenhang die be- 
trachteten Begriffe, z. B. gratia, charitas, iustitia u. s. f.? 
Wie erscheint der eben gelesene Gedanke im strengen 
Zusammenhang des Literalsinnes?

B. Exegetisiere aus Dogmatik, Morał und Aszetik!
Man frage sich: Was fiir Erklarungen bieten die Dog­

matik und die Morał zu den gelesenen Begriffen, Gedanken, 
Urteilen, Zusammenhangen der Heiligen Śchrift? Das er­
bauung suchende Schriftauslegen eines dogmatisch und mo­
ralisch geschulten Geistes ist von ganz uberraschender Frucht­
barkeit. Die Wahrheit in der Kirehe ist eine: die Heiligo 
Sehrift ist gleichsam die Seele der Theologie und die Theo­
logie wieder wie ein Schliissel zur Bibel. Vergleiche auch 
die in § 7 des ersten Abschnittes uber die Heilige Sehrift ge­
gebenen exegetisch-homiletischen Auffassungen (S. 147 ff.).

C. Exegetisiera durch Anwendung der Stellen auf die yer­
schiedenen Stimmungen und Bediirfnisse des eigenen Herzens!

Dieselbe Stelle der Heiligen Sehrift, dieselbe Be- 
gebenheit erscheint bei wiederholtemLesen in den yer­
schiedensten Lagen des eigenen Lebens und unter 
wechselnden Stimmungen des Gemiites in ganz yerschie- 
denem Liehte. «Lies dieselben Stellen in den yerschieden­
sten Situationen deines Herzens: lies sie in den mancherlei 
Stufen, auf denen die Kultur deines Vorstandes nach und 
nach zu stehen kommt: lies sie ais Knabe, ais Jungling, ais 
Mann, ais Greis im Alter und an Weisheit. Vergleiche sio 
mit den Anschauungen und Bedurfnissen der yerschiedensten 
Menschenklassen. Und deine Bemerkungen werden sich an 
Scharfe, Reichtum, Zahl, Richtigkeit, Tiefe genau so gegen- 
einander verhalten, wie die Beobachtungskraft in allen den 
yerschiedenen Stufen des Alters, der Kultur u. s. f.» ') 
So kann uns z. B. fur das eigene Ich und die homi- 
letische Auffassung dio Lesung der Oelberggeschichte 
in den Stunden schwerer Leiden weit mehr nutzen

0 Sailer, Pastoraltheologie, X S. 75
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ais je zuvor: «ut per patientiam et consolationem 
Scripturarum spem habeamus®.1) Namentlich aber ver- 
steht es die Liturgie, uns den unerschópflichen Reichtum 
der Heiligen Schrift und recht oft derselben Stellen bei 
den yerschiedenen Feiern und in den yerschiedenen Stim­
mungen des Kirchenjahres iiberraschend zu erschliessen. 
Man denke z. B. an den Eindruck der Passionsgeschichte 
in der Karwoche, der Lesungen aus Isaias im Advent, an 
die so yerschiedenen Stimmungen, die aus den Psalmen 
und Psalmversen in den Introiten und Gradualien der 
yerschiedensten Feste sprechen: man yergleiche z. B. den 
Psalm de profundis im Totenoffizium und in der Weih- 
nachtsyesper im Geiste der ganzen Liturgie und der je­
weiligen, die Stimmung zeichnenden Antiphon!

D. Exegetisiere die Folgen und Friichte, die aus den ein­
zelnen Worten Christi und Texten der Schrift entstehen mussten, 
wenn sie mit vollem Ernste von den Menschen durchgefiihrt wurden.

Wie mussten z. B. der Grundgedanke der Eideslehre des 
Heilandes in der Bergpredigt und seine Worte: Euere Rede sei: 
Ja, Ja! Nein, Nein! (Matth. 5, 35)2) die Welt umsehaffen, wenn 
die Christen allseitig im Geiste dieser Worte lebten und han- 
delten! Das mit seinen Folgen und Friichten gezeichnete Ideał 
malt die Lehre in ihrer yollen Reinheit, und muntert 
jeden auf — soviel an ihm liegt, im Leben damach zu 
streben — sicher soweit es die schwere Pflicht yerlangt — 
und in freudiger Begeisterung auch ein Stiick dariiber hinaus! 
Solche Themata sind recht fruchtbar: sie zeigen Gebote und Pflich­
ten von ihrer erhabensten Seite und streuen auch die Licht- 
strahlen der Vollkommenheit unter das Volk. Das letztere 
muss auch der Volksprediger von Zeit zu Zeit tun: Spiritus ubi
vult spirat!— Qui potest capere capiat!------Ein anderm al kann
man praktisch die Folgen schildern, die aus der ernsten 
Durchfuhrung eines einzigen Wortes Christi in unserm Leben 
entstehen wurden, z. B.: Was wurden wir werden, wenn 
wir die erste Seligkeit recht erfassen und durchfiihren 
wurden — hienieden und driiben? Hier gilt es, den yollen 
Inhalt des Wortes «arm im Geiste® mit einschneidenden prak­
tischen Anwendungen zu entfalten. Man yergleiche dazu z. B. 
Grimms Leben Jesu (Bergpredigt), den Kommentar von Cornelius 
a Lapide, den Traktat iiber die Demut etwa bei Thomas oder bei

1) Rom. 15, 4.
2) Sehr sclión ausgefuhrt bei Sailer, Pastoraltheologie, I S. 143, 

Vgl. A. Meyenberg: Die katholische Morał ais Angeklagte. Stans, yonMatt. 
II. Aufl. 1901, S. 117 ff.
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Lehmkuhl, die Abhandlung iiber die Einfalt, Demut, Armut im 
Geiste im N. B. in der Apologie von Weiss (vgl. Sachregister!), die 
Betrachtungen von De Ponte zur Stelle! — Aehnliche Exegesen 
der Folgen und Fruchte liessen sich in folgende Themata fassen: 
Wie hat sich Augustinus die Worte der Epistel des ersten Ad- 
ventsonntages zu Herzen genommen (vgl. die Epistel und die 
Bekehrungsgeschichte in den Confessiones). — Was alles folgt 
aus dem einen Worte Pauli uber die Allgegenwart Gottes: in 
ipso vivimus et movemur et sumus!

E. Exegetisiere durch Vergleichung zwischen der biblischen 
Lehre und dem biblischen Lehrer: Wer lehrt? Was lehrt er?

So liesse sich z. B. der Text: Si oculus tuus scandalizat te, 
erue eum et proiice abs te (Matth. 5, 29 ff.) behandeln.— Wer lehrt?
— Es folgt eine rasche Skizze Christi, des Gottessohnes — etwa 
durch Konzentration einiger Wunder: Gott redet Worte des 
ewigen Lebens! —Wer spricht'? - Es folgt neuerdings eine 
rasche Skizze Christi, des yorbildlichen Menschensohnes: 
kein Nachgeben, keine Makel, kein Schatten von der Siinde an ihm!
— Wer spricht: er, der den glimmenden Docht nicht aus- 
loscht — aber auch keines seiner Gesetze zuriicknimmt. — 
Was lehrt er? — Jetzt beginnt nach obiger, rascher, farben­
reicher Konzentration im Liehte der Eyangelien — die Erklarung 
der Stelle selbst und ihre packende Anwendung: wenn eine 
Leidenschaft, eine Person, eine Siinde, eine nachste Gelegenheit, 
Geld und Gut dir so lieb waren wie dein Augapfel, scheinbar 
so notwendig wie deine Hand u. s. f. — sie yerfuhren dich aber 
zu schwerer Siinde — weg damit! — fort damit! — brich da­
mit! — und wenn es dir wehe tatę, wie wenn du dir dein leib- 
eigenes Auge ausreissen, wie wenn du deine rechte Hand yer­
lieren miisstest. . .

Wahrend solcher kurz gefasster rhetorischer Yer­
gleiche der Lehre mit dem Lehrer spricht Jesus selbst 
in der Mitte der Herzen: er lehrt, scheidet aus, reisst 
nieder und baut auf! Das sind die Siege der homiletischen 
Exegese, namentlich in der Moralpredigt.1) So kann 
man auch die Lehre mit den Taten Jesu und aller 
heiligen Lehrer der Sehrift vergleichen, z. B. die 
Lehre: «Selig sind die Sanftmiitigen*, mit dem sanft- 
miitigen Leben Jesu — den Grundsatz Pauli: «Cliaritas 
Christi urget nos» — mit seinem Seeleneifer u. s. f.

ł) Vergl. z. B. Sailer, Pastoraltlieol., I S. 144, uber das Wort: 
‘Richtet nicht* (Matth. 7, 1) und uber den Text: «Alles was ihr wollet, 
das euch die Leute tun, das tut auch ihr ihnen* (Matth. 7, 12). — 
Pastorał I S. 162.
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F. Exegetisiere durch Konzentrationen, Gemalde und ethische 
Bilder im Anschluss an die Schriftstellen!

So kónnte man z. B. am zweiten Adyentsonntag im 
Anschluss an die Worte: caeci vident, claudi ambulant etc., 
durch homiietische literale und mystische Exogese, durch 
Parallelstellen und einschlagige Tatsachen ein siegreiches 
Charakterbild des Erlosers Jesus Christus zusammenstellen. 
Dabei fiihre man seine Zuhórer geistiger Weise mitten unter 
diese Blinden, Lahmen u. s. f. und wecke machtig das Er- 
lósungsbediirfnis, den Schrei der Notstande nach dem Hei­
land1). — Die evangelische Geschichte entwirft uns ins­
besondere von Christus eigenartig pragnante Charakter­
zuge, durch die sich das Erlóserbild stets nach neuen 
Seiten zeichnen lasst, wenn man parallele Tatsachen und 
Stellen und einschlagige Kapitel aus der Dogmatik 
yerarbeitet: z. B. Jesus: der Tóufer mit Feuer und 
Geist; -— der Mann mit der Wurfschaufel in der 
Hand und seine Tenne saubernd; — das Lamm 
Gottes, die Weltsunde hinweg nehmend (Luc. 3, 
16. 17, Joh. 1, 29) u. s. f.

G. Exagetisiera scharf und klar die eigentlichen Aehnlichkeits- 
punkte (tertium comparationis) in den Gleichnissen und Parabeln 
derSchrift im Geiste der jedesmaligen Stellen und Zusammenhange.

Siehe dariiber unten: Mittel der geistl. Beredsamkeit 
— Mittel zur Bildung der Begriffe: Die Parabeln, S. 676 ff.

H. Exegetisiere durch eine solide Textparaphrase I
Man ube sich in soliden betrachtenden Paraphrasen

zum hl. Texte. Die alte Schule definiert sie: est para- 
phrasis non translatio sed liberius ąuoddam commentarii 
perpetui genus ąuasi ex persona auctoris. Sie ist nicht 
eine Uebersetzung, sondern im engen Anschluss an In­
halt, Text und die Textubersetzung eine freiere, fort- 
laufende Auslegung, die dem hl. Schriftsteller selbst gleich­
sam in den Mund gelegt wird. Reichhaltige Erzahlungen 
(vgl. z. B. Apostelgesch. c. II u. III), schwierigere Zu­
sammenhange der Apostelbriefe lassen sich am broten

J) Vgl. S. 68 2 a.
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paraplirasieren —: so entsteht eine Art freier Homilie, 
die aber nicht den einfachen, tiefen Sinn der Sehrift mit 
wasserigen synonymischen und tautologischen Erweiterun- 
gen uberschwemmen darf, sondern ihren Gehalt klar und 
lebensfrisch entfalten soli.

So liessen sich zum Beispiel viele schwierige Stellen der 
paulinischen Briefe im engen Ansehluss an den Inhalt des Textes 
paraplirasieren. Man hebt aus schwierigen Stellen und Kon- 
stl-uktionen nur die pragnanten Begriffe im Wortlaut 
heraus und paraphrasiert dieselben frei. Z. B. «Was ist 
die Taufe (was wirkt die Taufe?)» nach Rómerbrief c. 6. Sie 
ist eine Kreuzigung des alten Menschen mit Christus — ein Be­
graben des alten Menschen mit Christus — ein Auferstehen des 
neuen Menschen mit Christus. Der letzte Gedanke liesse sich 
etwa unter folgenden Gesichtspunkten im Geiste des Kapitels 
paraphrasieren: Der Vater hat Christum auferweckt durch die 
Herrlichkeit seiner Gottheit. — Christus erweckt uns in der 
Taufe (und in der Beicht) durch die Herrlichkeit der heilig­
machenden Gnade, die ein Abglanz seiner Gottheit ist. — 
Christus auferstanden tragt keine Sunden mehr und stirbt 
nicht mehr. — Wir, auferstanden durch die Gnade (Taufgnade
— zweite Taufe der Busse) sollen keine (personlichen) Siinden- 
trager mehr sein. — Es ist in uns kein Raum, kein Platz 
mehr fiir den Tod, den Seelentod, die Todsunde. — Die em­
pfangene oder wieder gewonnene Taufgnade ruft durch unser 
ganzes Wesen: Kein Raum mehr fiir Satan und Siinde! Um jeden 
Preis keine Todsunde mehr!

Derselbe Text Rom. c. 6 liesse sich auch durch die in Dog­
matik und Morał beschriebenen Taufwirkungen paraphrasieren.
Dazu beniitze man noch die Epistel des Karsamstags, des 
Ostertages, das ganze Offizium des Weissen Samstags und Sonn­
tags. Die z. B. bei Lehmkuhl, Theolog. moralis, II n. 50 auf- 
gefiihrten Taufwirkungen liessen sich trefflich mit den 
paulinischen Begriffen yerbinden. Lehmkuhl schreibt: Effectus 
baptismi brevi hac voce regenerationis supernaturalis con- 
tinetur: Haec regeneratio est: nova vita gratia — impressio 
characteris — deletio peccati — remissio omnis reatus poenae
— ius ąuoddam ad auxilia actualis gratiae. Wir erhalten so das 
folgende Schema fiir die Paraphrase: Die Taufe eine zweite 
Geburt («denuo naści*) zum ubernaturlichen Leben (regeneratio, 
Joh. 3). Und zwar ist diese Wiedergeburt: a. ein Kreuzigen des 
alten Menschen mit Christus — Christus der Siindentrager wird 
ans Kreuz geschlagen — Der Schuldbrief unserer Siinde wird 
liinweggeschafft, zerrissen, ausgelóscht, angeheftet an das Kreuz 
(Coloss. 2, 14). Dasselbe will die Taufe (auch die Busse) im all­
gemeinen: Fort mit dem alten Menschen der Siinde: nicht mehr 
der erste Adam herrsche — nein, der zweite! b. ein Begraben
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des alten Menschen mit Christus: wie? — deletio peccati ori- 
ginalis et personalis ist das erste — dies wird noch yollstan- 
diger durch deletio omnis reatus poenae1)- Satan hat kein Recht 
mehr auf die Seele (vgl. Taufritus). ... c. ein Auferstehen mit 
Christus: d. h. a. Leben Christi in uns = gratia sanctificans = 
«Von der Gottheit Christi ist etwas in uns»: nova vita, «in 
novitate vitae ambulemus!* p. Charakter Christi in uns. 
Impressio characteris (vgl. Osterepisteln). Wir sind Bruder 
Christi des Erstandenen, Glieder seines Reiches, der Kirche; 
«in novitate vitae ambulemus!» Eine neue Herrlichkeit in Christo! 
y. Rechte Christi in uns: ius ad gratias actuales pro vita 
Christiana. Auf diesem Hintergrunde lassen sich nun Unterrichte 
erteilen uber das einzige Geschenk der Taufe fiir die Getauften, 
Mahnungen einflechten zur gewissenhaften und baldigen Sorge 
fiir die Kindertaufe, machtige Aufmunterungen erteilen, die Tauf­
gnade zu bewahren, zu erneuern, zu sichern (abendliche yoll­
kommene Reue und Leid!), ihr wieder am nachsten zu kom­
men: durch Beicht, Kommunion und yollkommenen Ablass. 
Oder man zeigt die Christenwiirde und ihren Erbfeind, die Tod- 
siinde! Je nachdem man eine solche Predigt halt, z. B. am Oster­
montag, an einem der Sonntage der Osterzeit, am Dreifaltigkeits­
sonntag — am Sonntag mit dem Eyangelium Ephpheta: Oeffne 
dich (S. 599 n. 11), wird man die betreffende Liturgie herein- 
ziehen. Durch solche biblisehe Paraphrasen werden die bekannten 
Schablonen des Katechismus iiber die Taufwirkung in ganz 
neues Licht gestellt: der Prediger wird: paterfamilias qui pro­
fert nova et vetera.

J. Fasse das alles zusammen in eine erbauende, solide Volks. 
exegese!

Gestiitzt auf Lesung, Studium der Kommentare und 
eigene homiietische Auslegung yersuche nun der Prediger 
die Stellen und die Abschnitte der Heiligen Schrift auch 
auf der Kanzel den Zuhórern zu exegetisieren, niclit 
bloss zu zitieren, praktisch auszufiihren, nicht 
bloss theoretisch anzufiihren.

Viele Prediger fehlen dadurch, dass sie die Stellen 
der Heiligen Schrift einfachhin ohne jede Exegese ais 
Beweise anfiihren und dabei oft eine grosse Auswahl uner- 
kliirter Schriftstellen haufen, — in der Meinung, die Hei­
lige Schrift ausgiebig benutzt zu haben. So wird das 
Volk nie in Inhalt, Geist und Kraft der Bibel eingefiihrt;

i) Das liesse sich, mutatis mutandis, auch analog in einer Predigt uber 
die Beichtwirkungen, namentlich Uber die Friichte eines Ablasstages ausfiihren 
— und auf den Yollkommenen Ablass anwenden.
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sie bleibt fur dasselbe immer ein yerschlossenes Gefass. 
Schriftstellen zitieren kann auch der Teufel (Matth. c. 4). 
Der Prediger aber muss mit Liebe und ebendeswegen 
auch mit Aufwand aller Mittel der Beredsamkeit den In­
halt der beweisenden Stellen in ihren Einzelheiten und 
in ihrer Fiille, mit ihrer Kraft und Schonheit, mit ihrem 
Ernst und ihrem Trost, ihrer Autoritat und ihrer uber­
irdischen Lieblichkeit zu entfalten suchen. So nimmt 
der Prediger gleichsam aus den kostbaren goldenen 
Gefassen des Schriftwortes (yerbum tuum super aururn 
et topazion!) die Edelsteine der einzelnen Gedanken 
heraus, legt sie mit Interesse und Liebe im strahlenden 
Sonnenlichte des Glaubens vor die geistigen Augen der 
Zuhorer, lenkt dereń Aufmerksamkeit auf die ganze 
góttliche Herrlichkeit, Kraft, Fiille, auf den beruhigenden 
Trost und die unermessliche Liebe, die aus den Worten 
Gottes sprechen und strahlen, bis die Horenden selber 
erstaunt und ergriffen einzusehen beginnen, was alles in 
diesen zitierten Schriftworten liegt, was fur sie daraus 
folgt und wie das alles machtig und unwiderstehlich 
ins Denken und Leben einschneidet. Dabei werden sich 
die Horer immer wieder sagen miissen: der Heiland 
ist es, der uns diese grossen Wahrheiten lehrt — er 
selber yerkiindet uns die Gebote; er selber legt diesen 
Massstab an unser Leben. Der heilige Geist selbst redet, 
erklart, fordert, tadelt, ladet ein — nicht bloss der 
menschliche Mund des Priesters. Ais der Heiland den 
beiden nach Emaus wandernden Jiingern jene wunderbare 
Bibelstunde gehalten hatte (Luc. 24, 27) — da sprachen 
sie zueinander: «Brannte nicht unser Herz, da er auf 
dem Wege redete und uns die Sehrift erschloss.® So etwas 
sollte auch die homiletisehe Exegese des katholischen 
Predigers wirken! (Luc. 24, 32.)

Die homiletisehe Exegese war von jeher ein Vor- 
zug der grossen Prediger: man denke z. B. an Chryso­
stomus, Augustinus, Bossuet, Bourdaloue, treffliche Bei­
spiele finden sich auch bei Sailer, Fórster, Eberhard.
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K. Gestalte endlich die exegetischen Materialien
a. entweder zur exegetischen oder thematischen Homilie (ver- 

gleiche hieriiber den Abschnitt iiber die Homilie im VI. Buche 
iiber die Arten der geistlichen Beredsamkeit) oder fiige sie

b. in die sonstige Predigtdisposition ais biblischen Beweis, Ex- 
horte, Exegese, Anwendung oder Affekt, ais Mahnung im 
Rahmen der Heiligen Schrift u. s. f. ein!

* »»
NB Einige Beispiele homiletischer Exegese finden sich an 

andern Stellen dieser Studien.

II. Abschnitt.

Die Liturgie.

Nach der Heiligen Schrift ist die Liturgie der Kirche 
die reichste Quelle fiir die Predigt.

Es ergibt sich der Beweis fiir diese Behauptung
1. aus einer homiletischen Vergleichung der Liturgie 

mit der Heiligen Schrift;
2. aus einer homiletischen Betrachtung der Liturgie 

im allgemeinen;
3. aus einer homiletischen Betrachtung des Kirchen­

jahres im besondern.

Art. I.

Homiietische Vergleichung der Liturgie 
mit der Heiligen Schrift.

1. Eine auch nur oberflachliche Betrachtung der 
Heiligen Liturgie zeigt, dass die liturgischen Bucher zu 
einem grossen Teil aus Abschnitten und Texten der Heiligen 
Schrift zusammengesetzt sind und dass die Sprache der Liturgie 
die Sprache der Bibel ist. Schon daraus ergibt sich, dass die 
Beweise fiir die ausserordentliche homiietische Bedeutung der 
Heiligen Schrift auch fiir die homiletischen Vorziige der Liturgie 
zeugen.

2. Eine tiefere Betrachtung der Liturgie aber 
lasst uns in derselben eine planvolle Entfaltung der gesamten 
Heiligen Schrift finden und zwar in ganz eigenartiger, drama- 
tischer Lebendigkeit, in engster Verbindung mit Gottesdienst 
und Gnadenspendung der Kirche, mit dem christlichen Denken 
und Leben. Das werden wir durch eine eingehende Betrachtung 
des Kirchenjahres ausfuhrlich beweisen. Aus diesem Schrift-
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gehalt der Liturgie aber folgt, dass die friiher angefiihrten 
Beweisgriinde (vgl. S. 99 ff.), welche die Heilige Sehrift ais 
erste Predigtąuelle darstellen, zu einem grossen Teil neuerdings 
fiir die homiletisehe Bedeutung der Liturgie zeugen.

Deswegen durfen wir hier fiiglich auf eine eingehendere 
Vergleichung zwischen Sehrift und Liturgie verzichten.

Art. II.

Homiletisehe Betraehtung der Liturgie im allgemeinen.
Auch hier konnen wir uns ganz kurz fassen; denn 

es wurde schon im Abschnitte iiber dio praktische Predigt 
(II. Buch, I. Abschnitt, Artikel II, Punkt II, S. 55 ff. und 
Artikel III, S. 67) die allgemeine homiletisehe Bedeutung 
der Liturgie nachdrucklich betont und durch theologische 
Grunde wie auch durch praktische Beispiele bewiesen.

Wir erinnern neuerdings, dass
1. die Liturgie im allgemeinen und namentlich 

das Kirchenjahr eine Wiederholung und Er­
neuerung des Lebens Jesu ist, —- Jesus Christus 
aber den Hauptgegenstand der kath. Predigt bildet;

2. dass die Mess- und Sakramentenliturgio eben 
diese Erinnerung undErneuerung des Lebens 
Jesu im yollsten Sinne des Wortes wirkt und in 
ihrem Ritus auch ausserlich zur Darstellung 
bringt — dass also selbst die sakramentaie Liturgie 
zu einem Predigtbuch iiber Jesus Christus sich ge­
staltet. — Wir erinnern ferner, dass

3. jedes Messformular und jedes Offizium die 
Wiederholung und Erneuerung irgend eines 
Momentos, eines Geheimnisses, irgend einer 
Lehre, einer Forderung, einer Gnade Jesu in 
sich birgt, dass also durch die Liturgik alles und 
jedes in der Religion ais eine Folgerung aus 
Christus erscheint, was von unermesslicher apo­
logetischer und pastoreller Bedeutung ist. — Wir 
betonen endlich,

4. dass die ganze Liturgie ein grossartiges Kom­
pendium aller religiosen Wahrheiten, Gnaden
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und Forderungen sein will, und ebendeswegen 
eine erste Predigtąuelle.

Es liegen in diesen Gesichtspunkten ebenso viele 
unumstóssliche Beweise fiir die einzigartige Bedeutung 
der Liturgie ais Predigtąuelle.

Die theoretischen und praktischen Darlegungen iiber 
das Yerhaltnis der Liturgie zur praktischen Themawahl 
und zur Zweckfixierung haben diese Beweise hinliinglich 
klargelegt (vgl. S. 55—65 u. 67—72). Der folgende Ab­
schnitt wird sich ais ein neuer siegreicher Beweis auf 
ebendiese Thesis stiitzen.

* *
♦

Hier gedenken wir bloss zur Orientierung fiir eine 
wissenschaftlich begrundete und praktisch fruchtbare 
Betraehtung des kirchlichen Ritus und zur Vermeidung 
von Einseitigkeiten einige charakteristische Seiten der 
kirchlichen Liturgie speziell herauszuheben.

1. Die dogmatische Seite der Liturgie. Das Kirchen­
jahr ist eine Darstellung und zugleich eine Frucht des 
gesamten Glaubenslebens der Kirehe: lex credendi est 
lex orandi.

2. Die gottesdienstliche Seite der Liturgie. Die Li­
turgie des Kirchenjahres ist das Gebet und Opfer der 
Kirehe selbst, der sponsa Christi sine macula et ruga — 
ein grossartiger Gottesdienst in nomine Ecclesiae an den 
Allerhochsten im Geiste und in der Wahrheit.

3. Die sakramentaie Seite der Liturgie. Die Liturgie 
ist nicht bloss Erinnerung, sondern auch Erneuerung 
des Lebens Jesu unter uns — sie bedingt die Aufnahme 
des Gnadenlebens Jesu in uns durch Opfer, Sakramente 
und Sakramentalien.

4. Die historisehe Seite der Liturgie. Die jetzige 
Liturgie ist die Frucht einer reichen historischen Ent­
wickelung, die fur ein richtiges und tieferes Erfassen von 
ganz ausnehmender Wichtigkeit ist. Das Wesentliche, 
namentlich das Sakramentaie der Liturgie, blieb sich
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immer gleich. Dabei aber entstand ais Frucht der innern. 
Lebenskraft der Kirche und ais Folgę yeranderter Zeit- 
bediirfnisse (man yergleiche z. B. die Katakombenzeit mit 
der Zeit, die auf das Edikt Konstantins folgte!) durch 
Gesetzgebung von oben, sowie durch Anregungen einzelner 
Kirchen oder Personen (vgl. z. B. Fronieichnamsfest, Herz 
Jesu Fest) unter der Leitung des hl. Geistes eine reiche 
liturgische Entwickelung mit grossen Entfaltun- 
gen, Reformen und Zeiten ruhigen Weiterbaues. 
Die grossartigsten Reformen der Liturgie und des Kirchen­
jahres fanden im yierten Jahrhundert, dann zur Zeit 
Gregors des Grossen und in der Zeit nach dem Tri­
dentinum statt. — Eine hyperkritische Auffassung 
fragt bloss: welches war die erste Genesis, der urspriing- 
liche Sinn eines Festes, einer Zeremonie, eines Symbols? 
und leugnet dabei jede tiefere Bedeutung, die sich nicht 
schon in der Urzeit nach weisen lasst. Eine gesunde 
historische Auffassung stelit diese erste Frage 
ebenfalls, yerbindet sie aber mit der zweiten 
Reihe von Forschungsfragen: Wie gestaltete sich 
dieses Fest, diese Zeremonie, dieses Symbol im Laufe der 
Zeiten weiter aus? War diese oder jene Zeremonie von 
Anfang an Trager eines grossen Gedankens oder war sie 
yielleicht urspriinglich bloss eine Folgę rein natiirlicher 
praktischer Verumstandungen und wurde erst spater zum 
Trager symbolischer Gedanken? (Vgl. die Entwickelung 
des Weihnachts- und Epiphaniefestes — die Geschichte 
der Osterkerze, des Leuchters in den Karwochenmetten 
u. s. f.) — Wurden die einen und andern Teile der 
Liturgie schon urspriinglich oder erst nach und nach in 
engern Zussmmenhang gebracht und so weitei1 entwickelt? 
Was alles ist nach Massgabe dieser Untersuchun­
gen der wissenschaftliche, unanfechtbare oder 
doch der sehr wahrscheinlich berechtigte Sinn 
der einzelnen Teile und Zeremonien der heutigen 
romischen Liturgie? Zu was fiir weitern Gedankem 
und Affekten wollen der Text, das Symbol, die Psalmen.
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den freien Flug des Geistes, jedoch ohne phantastische 
Kiinstelei, anregen? — Wie yerschieden wird man z. B. 
je nach diesem zweifachen Standpunkte die Fragen be­
antworten: Hat der Tag des hl. Stephanus eine tiefere 
Beziehung zum Weihnachtsfest? — oder: Wie ist der Psalm 
De profundis in der Weihnachtsyesper und wie im Toten- 
offizium liturgisch und homiletisch aufzufassen?1)

5. Die aszetisch-homiletische Seite der Liturgie. Dio 
Liturgie móchte ihr Wesen und ihren Inhalt dem ver- 
standigen und gemutyollen Christen zum yollen und 
freudigen Bewusstsein bringen. Sie will aber ihre Reich- 
tumer nicht bloss zum intellektuellen, sondern auch 
zum etliischen Besitztum der Katholiken gestalten. So 
fliessen alle Momente der Liturgie in eine grosse, sieg­
reiche Predigt an das kat holischeVolk zusammen. 
Einzelne Teile der Liturgie sind in erster Linie und 
unmittelbar homiletisch, so z. B. die Lesungen und viele 
andere Teile der Katechumenenmesse; andere — und das 
ist der gróssere Teil — werden in zweiter Linie, d. h. 
nebst ihrer ersten, urspriinglichen gottesdienstlichen 
Bedeutung zur Predigt an das Volk. So darf man 
die Behauptung wagen: Die Liturgie hat homiletischen 
Charakter.

6. Die asthetische Seite der Liturgie. Die Liturgie 
ist nicht nur ein trockenes Gedankensystem, yielmehr im 
grossen und kleinen, in ihrer Einheit und Mannigfaltig- 
keit ein grandioses Kunstwerk des hl. Geistes in der 
Kirehe, das seinesgleichen auf Erden nicht hat. Den ein- 
gehendern Beweis leistet jedes tiefere Eindringen in Geist 
und Formen der Liturgie. Die Liturgie belebt daher auch 
die Predigt mit einem Hauch tiefer und echter Poesie.

Korollar I: Ueber die góttliche und menschliche 
Seite in der Liturgie. Die Liturgie ist ein Werk des Geistes 
Gottes. Sie ist aber ein Werk Gottes, das unter reicher mensch 
licher Mitwirkung entstand. Die liturgischen Bucher sind auch 
nicht inspiriert gleich der Heiligen Sehrift. Obwohl in grund- 
satzlich-theologischer Hinsicht an der Unfehlbarkeit der Kirehe

') Vgl. die Bemerkungen iiber die Psalmen S. 125.
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teil nehmend, blieb die Liturgie doch nicht in allen ihren Einzel­
heiten irrtumslos: sie zeigt da und dort die Schwachen der 
menschlichen Zeiten und Entwickelungen. Hierher gehoren z. E. 
einzelne Legenden, Allegorien u. s. f. Die Kirche selbst anerkennt 
durch ihre Reformen diese menschliche Seite. Das muss auch 
der Prediger beachten, wenn er aus der Liturgie schopft.

Korollar II: Ueber den sensus accommodatus in der 
Liturgie. Nicht seiten gebraucht die Liturgie Schriftstellen 
im sog. sensus accommodatus (vgl. oben S. 158 ff.). Sehr oft 
aber ist die liturgische Verwendung kein blosser sensus accom­
modatus, sondern ein wirklich im Schrifttext selbst begriin- 
deter typischer Sinn (vgl. z. B. die messianischen Psalmen im 
Weihnachts- und Epiphanie-Offizium). Oft bietet die liturgische 
Anwendung der Schriftstellen, namentlich in den Festgedanken, 
geradezu die reichste dogmatisch-aszetisehe Entfaltung ihres 
Vollinhaltes (vgl. z. B. den Introitus, die Epistel und das Eyan­
gelium des ersten Adventsonntages — sowie die Introiten 
Gradualien, Antiphonen, Episteln, Eyangelien ungezahlter Feste 
und yieler Sonntage). Zuweilen sind es geistreich pointierte 
Momentbeleuchtungen gewisser Schrifttexte, da und dort, je­
doch seltener, etwas gesuchte und gewagte Deutungen und An­
spielungen (vgl. z. B. das Offizium Spineae Coronae!).

Art. III.

Homiietische Betrachtung des Kirchenjahres.

Der eigentliche Schliissel zu einer soliden und fruchtbaren 
Erfassung der Liturgie ais Quelle und Schule der geistlichen 
Beredsamkeit ist ein tieferes Verstandnis des Kirchenjahres.

Wir behandeln hier viel einlasslicher ais es sonst in ho­
miletischen Werken Uebung ist, das Kirchenjahr. Denn ein­
mal wird das Kirchenjahr in yielen liturgischen Handbuchern 
nur kurz behandelt. Dann sind gróssere Werke nicht allen zu­
ganglich. Vielfach mangelt auch die Zeit, dieselben einlasslich 
zu studieren. Endlich betrachten wir die praktische Einfiihrung 
in die unerschópflichen Schatzkammern des Kirchenjahres zum 
Zwecke der Anregung eigener selbstandiger Arbeit 
auf diesem Gebiet ais eine der wichtigsten Aufgaben des 
Homiletikers. Dem Prediger, welcher gelernt hat, fiir seine 
Predigttatigkeit reichlich aus der Liturgie des Kirchenjahres 
zu schópfen, der eben damit auch gelernt hat, die Heilige 
Schrift zu erklaren — sprudeln die zwei reichsten Quellen der 
Verkiindigung des góttlichen Wortes in einer Fiille und Frische, 
dass man das Schriftwort aul' ihn anwenden kann: Panis ei datus 
est, aąuae eius fideles sunt (Is. 33, 16; vgl. oben S. 42 u. 43).

Wir beginnen nun die homiietische Skizzierung des 
Kirchenjahres ins einzelne.
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§ I-
Begriff der liturgischen Zeit.

Zeit ist die voriibergehende Bewegung — (objektiv 
genommen: das bestandig sich folgende Nacheinander, 
welches uns in den Erscheinungen der Innen- und Aussen- 
welt entgegentritt). — Ewigkeit ist das bleibende Ziel1). 
Die in yerschiedenen Stadien sieli yollzieliende Ent­
wickelung des Menschenlebens ist eine Bewegung zum Ziel, 
durch die Zeit zur Ewigkeit: Ut sic transeamus per liaec 
bona temporalia, utnon amittamus aeterna. (Kirchengebet.)

Die Zeit ist uns zur Verfiigung gestellt, um mit 
Gottes Gnade unser Heil zu wirken: Omnia yestra sunt....
vita, mors, praesentia, futura......... vos autem Christi
(1. Cor. 3, 22—23). Die Zeit ist also auch Mittel zum 
Heile. Darum bezeichnet der Apostel die echten Christen 
ais — «tempus redimentes» (Eph. 5, 16). In demselben 
Geiste yerwenden die Aszeten die dem hl. Bernhard 
zugeschriebenen schonen Worte: tempus tantum valet 
ąuantum sanguis Christi, ąuantum totum coelum. Um uns 
in dieses Erkaufen und Beniitzen der Zeit fiir das uber­
naturliche Heil einzufiihren, hat die Kirehe die ganze 
Zeit durch das jeweilig wiederkehrende Kirchenjahr ge­
weiht. Deswegen gilt das Wort der Kirehe, das sie sich 
aus dem Munde des Apostels Paulus (2. Cor. 6, 2 ff.) leiht, 
um es uns am ersten Fastensonntage zuzurufen: Ecce nunc 
tempus acceptabile, ecce nunc dies salutis, erhortamur 
vos fratres, ne in yacuum gratiam Dei recipiatis — auch 
vom ganzen heiligen Jahr. Insofern sprechen wir also von 
der liturgischen Zeit. (Vergleiche iiber die religiose Be­
deutung der Zeit die Messen und das Offizium, nament­
lich aber die Episteln und Eyangelien des ersten Adyent­
sonntags, des Sonntags in Septuagesima, den ersten Fasten­
sonntag, die Liturgie der Quatembertage!)

i) Raum und Zeit sind extensiv und protensiv potentiell unendliche 
Grossen. Sie sind ein irdisches Bild der Ewigkeit. Ein in Wirk­
lichkeit und im yollsten Sinne des Wortes unendlicher Raum, eine 
nicht bloss potentiell, sondern im tats&chlichen, yollen Sinne unend­
liche Zeit und Zahl lassen sich nicht erweisen.
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§ 2.
Die Idee des Kirchenjahres’).

1. Was ist die Grundidee des Kirchenjahres?
Wenn wir das Kirchenjahr im Missale, Brevier und in 

den sonstigen liturgischen Buchern studieren und dessen 
praktische Durchfiiłirung unter der Gesetzgebung der 
Kirche naher ins Auge fassen, so erscheint uns das Leben 
Jesu ais Zentrum des Kirchenjahres. Das Kirchenjahr 
ist geradezu die jahrliche Wiederholung und Erneuerung 
des Lebens Jesu unter uns. Das Vorleben, das Leben, 
das Wirken, das Leiden, das Opfer, die Auferstehung, 
die Verherrlichung und die Vollendung des Werkes Jesu 
werden uns alljahrlich vor Augen gestellt. Das Opfer 
und die Gnaden Jesu werden dabei tatsachlich erneut 
und den Glaubigen zugewendet.

Der Zweck des Kirchenjahres ist demnach ein dop­
pelter: Ver herr lic hung Gottes, Gottesdienst — und 
Heiligung, Beseligung des Menschen: Gloria in 
excelsis Deo — Pax hominibus! Das Kirchenjahr sollte 
das in uns schaffen, was der Apostel (Galater 2, 20) in 
die Worte fasst: vivo autem, iam non ego: vivit vero in 
me Christus. (Vgl. auch oben S. 55.)

2. Wie wird diese Idee durchgefiihrt?
Die folgenden Momente miissen fiir die Beantwortung 

dieser Frage beachtet werden:
a. Ein sehr naheliegendes, naturlich-psychologisches 

Moment. Denken wir uns in die Lagę der Junger des 
Herrn, und wir werden sofort einsehen und fiihlen, wie 
ungesucht die ersten Festtage entstanden sind. Ais 
z. B. der Auferstehungstag Jesu nach einem Jahre das

’) Literatur: Amberger, Pastoraltheologie. Gueranger, Kirchen­
jahr. Kellner, Heortologie. Sailer, Pastoraltheologie, III. B. Dippel, 
Kirchenjahr. Baumer, Geschichte des Breyiers. Propst, Die Liturgie 
der drei ersten Jahrhunderte. — Die Liturgie des yierten Jahrhunderts 
und dereń Reform. — Die Sltesten romischen Sakramentarien u. s. f. 
— Interessante Notizen bei: Grisar, Geschichte Roms und der Papste; 
Duchesne, Origines du eulte chretien; einschlagige Artikel des Kirchen- 
lexikons (N. A.).

12
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erste Mai wiederkam, wie ware es móglich gewesen, dass 
ihn die Apostel ahnlich wie einen andern Tag ange­
sehen hatten: Heut’ vor einem Jahre, an diesem Tage 
stand unser Herr vom Grabę auf und kam zu uns und 
sprach: «Der Friede sei mit euch». «Wie ware es móglich 
gewesen, dieses Tages zu yergessen .... oder ihn nicht 
zu feiern, da man seiner nicht yergessen konnte?* «So 
sind die ersten grossten Festtage unter den 
Christen entstanden: so haben sie sich gleich­
sam selber eingesetzt* (yergl. Sailer, Pastoraltheologie,
III. Bd. Abteilg. 6: «Der Priester zum Besten seiner Ge­
meinde*, S. 123 —129).

b. Das ubernaturliche Moment der Leitung des hl. 
Geistes und der Gesetzgebung der Kirehe. Die Kirehe 
kam diesem Zuge des menschlichen Herzens entgegen 
und wurde von dem sie leitenden hl. Geiste geradezu 
angeregt, die Feier der Feste des Kirchenjahres tief­
sinnig und gesetzlich zu ordnen und mit ihrem gottes­
dienstlichen und sakramentalen Leben zu yerbinden. Es 
geschah dies im Ansehluss an das Leben Jesu, im An- 
schluss an die jiidische Liturgie des alten Bundes, im 
Ansehluss an die sakramentaie und ethische Fortsetzung 
des Lebens Jesu in der Kirehe, mit einer tiefsinnigen An- 
lehnung an den Gang der Natur und des burgerlichen 
Jahres, nicht selten durch eine weise Umgestaltung ein­
zelner heidnischer Feste, dereń Feierlichkeit man einen 
neuen, hóhern Inhalt und eine neue Form gab.

c. Das Moment des geschichtlichen Werdens und 
Sichentwickelns. Es yerbanden sich nun naturliche und 
ubernaturliche Momente und gaben den Anstoss zur Weiter - 
entwickelung. Diese weist die archaologische Forschung 
nach, welche allein uns vor falschen Auffassungen, ideali- 
stischen Uebertreibungen, kiinstlichen Kombinationen, aber 
auch vor geistloser Nuchternheit bewahrt. Fiir die alteste 
Zeit der Kirehe ist uns die Sonntagsfeier bezeugt ais 
christliche Fortsetzung des von Gott befohlenen Sabbat, der 
durch apostolische Anordnung auf den ersten Wochentag
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verlegt und zur Erlósungs- und Auferstehungsfeier Christi 
gestempelt wurde, ohne dass dabei die alte Sabbatidee 
der Ruhe fiir Gott und in Gott in den neuen Gedanken auf­
ging. Von den christlichen Hochfssten kennt die Ur­
kirche Ostern und Pfingsten, die durchschnittlich auf 
emen Sonntag fielen. Dazu kamen im yierten Jahrhundert 
oder noch friiher Ephiphanie, im Verlaufe des yierten 
Jahrhunderts das W ei h n a c h t s f e s t. Mit dem Ende der Ver- 
folgungen und mit dem Beginne der feierlichen offent­
lichen Gottesdienste begann eine reichere Entwickelung des 
Kirchenjahres. Das fuhrte zur beriihmten liturgischen 
Reform des yierten Jahrhunderts1). Der erste An- 
satz zum Kirchenjahr waren alsdann die Vorberei- 
tungenaufdie Hochfeste, dereń alteste die Quadr agesima 
ist, und die Oktayen der Hochfeste, dereń friiheste die 
Osteroktay war. Dazu kommt die urspriingliche innere Ver- 
bindung zwischen Ostern und Pfingsten. Ais Epiphanie 
aufkam, erhielt dieses Fest nach und nach eine Oktav und 
wurde in eine wenn auch erst lockere Verbindung zu Ostern 
gebracht. Weihnachten, das spater enstand und immer 
an Glanz gewann, erhielt ebenfalls eine Art Vorberei- 
tungszeit, erst ein einfaches Fasten, aus dem sich spater 
der liturgische Adyent bildete u. s. f. In den ersten sechs 
Jahr hunderten hatten die gewóhnlichen Sonntage des Jahres 
(Dominicae ąuotidianae, Alltagssonntage) keine liturgische 
Stellung, mit Ausnahme der Quadragesima und jener 
Sonntage, die Marksteine und Grenzlinien der Festzeiten 
angaben. Es bestand fiir die Sonntage eine Art Com­
mune Dominicarum, eine Anzahl Messen zu beliebiger 
Auswahl. (Vgl. den Ursprung des Dreifaltigkeitssonntags.) 
Im Sacramentarium Gelasianum haben nur die Fasten­
sonntage und die Sonntage zwischen Ostern und Pfing­
sten einen eigenartigen liturgischen Charakter. Die 
Entwickelung aber drangte nun zum letzten Schritt: zu

) Vgl. Propst, Liturgie des yierten Jahrhunderts und dereń 
Reform. Munster i. W., 1893. — Duchesne, Origines du Cuite chretien 
Pans, Fontemoing, editeur, 1898. - Dr. F. X. Kraus, Realenzyklopadie.



180

einer Verbindung der Festkreise unter sieh zu 
einem harmonischen Ganzen — zur Vollfeier des 
Lebens und des Heilswerkes Jesu Christi. Vom sechsten 
bis zum achten Jahrhundert vollzog sich diese Entwicke­
lung zu einem grossen Teil. Das sogen. Sacramentarium 
Gregorianum bezw. seine Umarbeitung zwischen 784 und 
791 zeigt im grossen und ganzen das heutige Kirchen­
jahr. Am spatesten fiigten sich die Sonntage nach Pfing­
sten in den Rahmen des Kirchenjahres, da Pfingsten die 
Feier des Heilswerkes Christi zu einem gewissen Abschluss 
brachte und so fiir die nachfolgenden Woehen ein streng 
historisch fortlaufender Stoff fehlte. Diese Verbindung 
verzog sich bis ins spate Mittelalter hinein, und heute 
noch sind die Beziehungen dieser Sonntage unter sich 
yerhaltnismassig locker. Tatsachen der Kirchengeschichte 
feierte die abendlandische Kirehe nie, wohl aber die 
griechische, z. B. die Feste der allgemeinen Konzilien, 
das Fest der Orthodoxie (Beendigung des Bilderstreites). 
Hóchstens kónnten die Einfuhrungsgriinde einzelner 
Feste im Abendlande, z. B. des Rosenkranzfestes, des 
Transfiguratio Domini, des Festum Nominis Mariae, des 
Festum B. M. de Mercede Redemptionis Captivorum ein 
Analogon bilden. — So zeigt uns die Archaologie das all­
mahliche Werden und Entfalten des Kirchenjahres. Das 
Kirchenjahr ist ein lebendiger Organismus, der immer 
noch wachst, neue Bliiten treibt, in Gegenwart und Zu­
kunft gewisse Wandlungen durchmacht und durchmachen 
wird. (Vgl. Art. II n. 4 S. 172 ff.)

§ 3.
Der Verlauf des Kirchenjahres.

Das Kirchenjahr verlauft jetzt in drei grossen Fest-
kreisen. Man nennt 1. den Weihnachtskreis; 2. den Oster - 
kreis; 3. den Pfingstkreis. Die Geburt Christi bildet den 
Mittelpunkt des ersten, Leiden und Auferstehung den 
Hóhepunkt des zweiten, die Sendung des hl. Geistes 
durch Christus und sein Fortleben in der Kirehe den 
Kernpunkt des dritten Festkreises.
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In diesen drei Festkreisen kommt das Vorleben, 
Leben und Fortleben Christi zur Darstellung und Er­
neuerung. Einzelne Autoren ziehen eine Zweiteilung des 
Kirchenjahres vor: in den Weihnachts- und Osterkreis. 
Pfingsten- und Pfingstoktav erscheinen dann ais Frucht 
von Ostern. Fiir diese Auffassung des Pfingstfestes bietet 
die Liturgie selbst Anhaltspunkte. Nichtsdestoweniger 
aber bildet die Zeit nach Pfingsten bis zum Beginne 
des Advents einen eigenen Kreis und kónnte nur in ge- 
zwungener Weise dem Osterkreis eingegliedert werden.

§ 4.
Der Verlauf des Weihnachtskreises.

Der Weihnachtskreis erinnert an die Menschwerdung 
Christi und erneut die Gnaden der Menschwerdung: Christus 
natus est nobis (Invitatorium der Matutin) — apparuit 
gratia Dei salvatoris nostri (Epistel der ersten Weih­
nachtsmesse).

Der Weihnachtskreis hat:
a. Eine Vorfeier (Advent);
b. ein erstes Hochfest mit hochfesttaglicher Zeit (Weih­

nachtsfest und Weihnachtsoktaven);
c. ein zweites Hochfest mit hochfesttaglicher Zeit (Epi­

phania Domini mit Oktav);
d. eine Nachfeier (die Sonntage und Wochen nach Epi­

phanie bis Septuagesima).
§ 5.

Die Vorfeier der Weihnacht: der Advent.
1. Geschichte des Adyents1). «Das Weihnachtsfest hat ahnlich

wie Ostern ausser einer Vigil und Oktav auch noch eine langere 
Vorbereitungszeit erhalten. Letztere kónnte naturgemass nicht 
friiher vorhanden sein ais das Fest. Ja, es bedurfte yielmehr 
einer geraumen Zeit, bevor sie organisiert wurde, und da das 
Fest selbst erst Mitte des yierten Jahrhunderts Eingang fand, 
so ist nicht zu yerwundern, dass die erste sichere Erwahnung 
des Adyents von offizieller Seite uns erst Ende des sechsten 
jahrhunderts begegnet.2)

‘) Wir geben fur die Geschichte des Adyents die kurze Uebersicht und 
Kellners Heortologie wieder.

*) Siehe den Artikel Adyent von Krull und Kraus, Real-Enzykl.
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Die Homiliensammlung Gregors d. Gr. beginnt namlich mit 
einer Predigt auf den zweiten Adyentsonntag1), und das Gela­
sianum bietet fiinf Messen iur den Adyent, welche am Ende 
des zweiten Buches stehen. Sie sind hier ebensowenig wie die 
sechzehn Messen fiir die Sonntage nach Pfingsten an der ihnen 
eigentlich zukommenden Stelle eingereiht. Nach dem alteren 
Ritus umfasste die Adyentzeit namlich fiinf Woehen, welche 
erst Gregor VII. auf vier reduzierte.

Eine Art Vorfeier oder Yorbereitungszeit auf Weihnachten 
war aber schon friiher yorhanden. Sie bestand analog der 
Vorbereitung auf Ostern in Fasten. welche am Martinstag 
(11. November) begonnen und bis Weihnachten dau&rten: an allen 
Montagen, Mittwochen und Samstagen wurde gefastet wie in der 
Quadragese. In dieser Weise bereitete man sich in Gallien seit 
Bischof Perpetuus von Tours (f 491) im funften Jahrhundert 
auf die Ankunft des Erlosers vor, wie aus den gleichzeitigen 
historischen Nachrichten zu ersehen ist.2) In Rom iibte man 
dieses Fasten nicht, bildete aber den Advent ais liturgischen Be- 
standteil des Kirchenjahres aus und gliederte ihn demselben ein. 
Seine Liturgie wurde im Mittelalter jener der Quadragese mog- 
lichst gleichformig gestaltet und das Gloria wahrend desselben 
nicht gesungen.

Wenn die griechische Kirehe auch eine liturgische Yorfeier 
auf das Weihnachtsfest nicht angenommen hat, so beachtet 
sie doch seit dem achten Jahrhundert das Fasten, welches vom 
Philippustag (14. Noyember) bis 25. Dezember, also sechs Woehen 
dauert.* * 8) Ebenso lange dauerte die Adyentzeit nach mozara- 
biscliem und Mailander Ritus.

Nachdem die Adventfeier zuerst in Rom dem Kirchenjahr 
eingefiigt war, yerbreitete sie sich im ganzen Abendlande. Im 
altspanischen Ritus finden wir sie und zwar mit fiinf Adrent- 
sonntagen um 650 im Lektionar von Silos yertreten. Langer 
dauerte es, bevor sie im frankischen Reich angenommen wurde, 
obwohl hier schon der Grund durch Perpetuus gelegt war. 
Denn die Ritusbiicher des siebenten Jahrhunderts, das Lektionar 
von Luxeuil und das sog. Missale Gothico-Gallicanum, welche 
Mabillon ediert hat, fangen mit Virgilia natalis Domini an 
ohne Advent. In Rom selbst muss die Einrichtung im sechsten 
Jahrhundert aufgekommen sein, da die Predigtsammlungen von 
Augustinus und Leo I. noch keine Spur davon zeigen.

Die landlaufige Anschauung, dass die vier Woehen des Ad- 
ventes4000 (?) (exegetisch unhaltbare) Jahre von Adam bis Christus 
symbolisieren, findet in der Liturgie gar keine Stiitze (vgl. S. 208).

Aelter ais die Adyentzeit ist also das Adyentfasten. 
Lange bevor die Liturgie der Adyentzeit ihr Geprage gab und sie

i) Gregor. M., Hom. in evang. I, hom. 1. 6. 7. 20; Mignę 76, 1078 sqq.
Gregor. Tur., Hist. Fr. X 31. Conc. Matiscon. can. 9.

8) Auch die Kopten beobachten ein Adventf asten, das am 19. Athyr 
(15. Noy.) beginnt. Wiistenfeld, Synaxarium des Michael von Atriba sub 15. Noy.
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aufnahm, hatte man schon angefangen, sich durch Fasten auf 
die Ankunft des Heilandes vorzubereiten, und diese Fasten be- 
gannen mit dem Feste des hl. Martinus (11. November). Sie 
erstreckten sich also iiber 42 Tage, und es kann sein, dass man 
bei dereń Einfiihrung die Dauer der Quadragese vor Ostern 
vor Augen hatte. Dieses Fasten wurde in Gallien nach Vor- 
schrift der ersten Synode von Macon (581) in der Weise ge­
halten, dass man Mittwochs, Freitags und Samstags vom Mar- 
tinstage an bis Weihnachten fastete, und der Ritus der Messe 
sollte dem der Quadragese gleich sein (sacrificia ąuadra- 
gesimali ordine celebrari)1). In der Kirchenprovinz Tours 
galt das Fastengebot nur fiir die Monche. Diese sollten aber 
den Monat Dezember bis Weihnachten alle Tage fasten2 *).

Was die Dauer des Aduenłs angeht, so erhoben sich noch 
im zehnten Jahrhundert Stimmen zu Gunsten von fiinf Wochen. 
Man machte dafiir besonders geltend, dass bei der andern 
Praxis, wenn Weihnachten auf einen Montag falle, der Advent 
genau genommen nur drei Wochen dauere. Zeugen fiir das 
Vorhandensein einer zwiespiiltigen Praxis in spaterer Zeit sind 
Amalarius und Abbo von Fleury5). Doch war die vieru>ochige 
Dauer auch schon im achten Jahrhundert in Frankreich ange­
nommen, soweit der rómische Einfluss reichte4). In spaterer 
Zeit trat fiir dieselbe besonders Berno von Reichenau, der yer­
fasser des Micrologus, ein5).

Abweichend davon haben der Mailander und der mozara- 
bische Ritus die Dauer des Advents auf sechs Wochen ausge­
dehnt, ihn also auch in Bezug auf die Zeitdauer der Quadragese 
gleichgesetzt6).

2. Charakter des Advents. Der Advent ist die Vor- 
bereitung auf die Ankunft desHerrn. Es gibt eine drei- 
f a che Ankunft des Herrn: die Ankunft im Fleische — 
die Ankunft in unserm Herzen — die Ankunft zum Ge­
richte in Macht und Herrlichkeit. Im Advent feiern wir 
die Erwartung auf die erste Ankunft Christi; aber auch 
die Gedanken der zweiten und dritten Ankunft durch­
ziehen die Liturgie.

Der liturgische Grundcharakter des Advents ist:
a. Busse. — Das bezeugen die violette Bussfarbe der

Liturgie — das Auftreten des Busspredigers Johannes des

1) Matiscon. I can. 9.
2) Turon. II can. 27. anno 567.
s) Amalarius, De eccl. off. III 40; IV 30. Abbo, Apolog.; Mignę 139, 472
4) Z. B. im Calendarium Frontonie.
6) Mignę 142, 1079, 1088.
6) Binterim V 167; Mignę 85, 139.
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Taufers in den Evangelien — die geschlossene Zeit — 
die Quatemberfasten. — Doch ist nicht volle Busstrauer 
wie in der Fastenzeit: das Alleluja wird gesungen.

b. Sammlung —Gebete, Lesungen, die ganze Gottes- 
dienstfeier laden zur Sammlung ein: In unsern Gegenden 
tragt selbst die Natur diesen Charakter.

c. Sehnsucht nach dem Erlóser. Die Advent- 
wochen sinnbilden die Jahrtausende vor Christus. — Die 
Lektionen aus Isaias, die Orationen, die Eyangelien der 
Sonntage, die Antiphonen des Offiziums de tempore, na­
mentlich aber die grossen O-Antiphonen vom 17. Dezem­
ber an tragen diesen Charakter und sind ein Ausdruck 
machtigen, energischen Sehnens nach Christus. Der Adyent 
ist somit die Festzeit der Tugend der Hoffnung.

3. Die Entfaltung des Adyents. In der gegenwartigen 
rómischen Liturgie entfaltet sich der Adyent durch vier (nicht 
immer yollstandige) Woehen. Man kann unterscheiden:

a. Eine entferntere Vorbereitung vom ersten bis 
dritten Adyentsonntag. Das Invitatorium yerkiindet: 
Regem nenturum Dominum: venite adoremus.

b. Eine nahere Vorbereitung vom dritten Adyent­
sonntag an. Das Invitatorium leitet ein: Prope est 
iam Dominus: venite adoremus! Schon briclit die 
Weihnachtsfreude durch: Gaudete in Domino iterum 
dico gaudete: Dominus enim prope est.

c. Eine nachste Vorbereitung vom 17. Dezember
an. Diese Tage sind durch die herrlichen grossen 
O-Antiphonen ausgezeichnet. Sie sind eine sehn- 
siichtig-feierliche Novene zum Messias und haben 
bereits hóhern liturgischen Rang.

d. Eine unmittelbare Vorb er eitung: die feierlich 
yeranlagte Weihnaclitsyigil.

§ 6.
Der erste Adyentsonntag1).

Wir behandeln diesen Sonntag nach seiner liturgisch-
homiletischen Seite etwas ausfuhrlicher: einmal, weil er

i) Ygl. S. 59, 60, 61, 62.
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der erste Markstein des Kirchenjahres ist — dann, um 
ein reicher ausgefiihrtes Beispiel fur eigene Arbeiten zu 
bieten. Fiir die Advent-Evangelien yerweisen wir auf 
Dr. Kepplers «Adventperikopen» und Fórsters «Homilien 
und Sonntagspredigten». (Ygl. S. 59, 60, 61, 62.)

Wir entwickeln bei den heryorragendsten Sonntagen 
je den Grundgedanken, die Grundstimmung und das Ge­
samtbild der Liturgie. Bei den Anregungen zur Themata- 
wahl beriicksichtigen wir auch die Begleitgedanken. Bei 
yielen Sonntagen begniigen wir uns mit der Zeichnung 
der Hauptgedanken.

I. Grundgedanke der Liturgie. Die Ankunft Christi.
Der erste Adyentsonntag hat einen Doppelcharakter. Wir 
stelien unter den Portalen des Kirchenjahres und der 
Weihnachtszeit. Ebendeswegen yerkiindet dieser Sonntag 
eine doppelte Ankunft Christi: eine in Niedrigkeit zur Er­
lósung und eine in Herrlichkeit zum Gerichte. Wenn man 
will, ist es auch eine dreifache Ankunft: eine baldige 
in Bethlehem, die jetzige in den Herzen, die kunftige am 
jungsten Tag. Zudem ist dieser jiingste Tag ein doppelter 
und die letzte Ankunft Christi ist neuerdings eine doppelte. 
Es gibt einen jungsten Tag unseres Lebens, der das 
besondere Gericht bringt: In der Sprache der Bibel heisst 
er Advent: Ankunft des Herrn! Es gibt einen jungsten Tag 
der Welt, der das allgemeine Gericht bringt-. Und dieser 
Tag ist im yollsten und hóchsten Sinne die Ankunft des 
Herrn. Excita ąuaesumus Domine potentiam Tuam et 
veni! (ais Erloser auf die Welt: Oration). Induimini Domi­
num Jesum Christum: propior est nostra salus! (ais Erloser 
in unseren Herzen-. Epistel). His autem fieri incipientibus 
— levate capita yestra: ąuoniam appropinąuat redemptio 
yestra! (ais Richter und Erloser am Ende der Welt).

II. Grundstimmung der Liturgie. Furcht vor dem 
Richter: darum Flucht zum Erloser: «ad Te levavi ani- 
mam!» (Introitus)— -Arescentibus hominibusprae timore* 
(Evang.) — <Hora est de somno surgere: abiicamus opera 
tenebrarum* (Epistel) — Ostende nobis Domine miseri-
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cordiam Tuam et salutare tuum da nobis (Graduale). 
Fliehet zum Erlóser, damit euch der Richter gnadig sei!

III. Gesamtbild der Liturgie.
A. Gesamtbild des ersten Sonntags im Kirchenjahr: Christus 

der kommende Richter.
Wie die Alten mit Vorliebe an der Westwand und 

an den Portalen der Dome und Kirchen das Gerichtsbild 
anbrachten, damit dessen stille, nie verstummonde Pre­
digt die Glaubigen in das Heiligtum liineinbegleite und 
aus dem Heiligtum hinausbegleite, so begegnen wir dem 
Gerichtsgedanken am Anfang und am Ende des Kirchen­
jahres. An das Ende mit Schrecken kniipft unmittelbar 
ein Anfang mit Schrecken an ’). Die Posaune des jungsten 
Gerichts hat das Kirchenjahr beschlossen* 2). Ja, wir haben 
den Klang dieser Posaune seit Allerheiligen und Aller­
seelen immer wieder gehort. «Die tuba mirum spargens 
sonum eróffnet auch das neue Kirchenjahr und ihr mach­
tiger Hall zittert durch die ganze Liturgie des ersten 
Adyentsonntags.»3) Unter den Portalen des Kirchenjahres 
yerkiindet uns ein Posaunenchoral: kurz ist die Zeit: es 
gibt eine Ewigkeit. Aus diesen Grundgedanken ergibt 
sich die doppelte Mahnung:

a. Erhebet eure Hdupter in heiliger Furcht (Eyan­
gelium). Das Anklopfen des Richters weckt die heilige 
Furcht Gottes. Timor Domini initium sapientiae (Eccli. 1, 
16; Ps. 110, 10). Finem loąuendi pariter audiamus: Deum 
time: et mandata eius obserya. Eccli. 12. 13. 14 (vgl. auch 
oben S. 128 n. 14 d!). Es gibt

a. eine Furcht der Gesinnung, die uns erschiittert 
(Anfang des Eyangeliums);

/?. eine Furcht der Tat, die uns bekehrt (Epistel!).
b. Erhebet eure Hdupter in heiligem Gebet. Gebet am 

Anfang des Kirchenjahres (siehe dazu die Exegese zum 
Introitus S. 60 ff.).

ł) Dr. Keppler, Adyentperikopen, S. 16. Hoch im Mittelalter 
wurde das Eyangelium yom Palmeneinzug gelesen.

2) Dr. Keppler, Adyentperikopen, S. 15.
s) Dr. Keppler, Adyentperikopen, 1. c.
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B. Gesamtbild des ersten Sonntags des Advents: Christus, 
der kommende Erloser und Richter.

Dieser Gedanke durchzieht die ganze Liturgie. Be­
sonders schon zeigt er sich in der Messe. a. Aufblick 
nach oben zum Erloser (Introitus der Messe); fi. Einblick 
nach innen ins Herz (Epistel der Messe); y. Ausblick in 
die Zukunft zum Richter (Eyangelium der Messe). Wenn 
ihr nicht zum Erloser aufblicket und nicht einblicket 
in euer innerstes Herz, werdet ihr einst zum furcht­
baren Richter aufblicken miissen (vgl. hiezu eingehend 
die Texte der Missale und, unsere Ausfuhrungen uber diese 
Liturgie siehe oben S. 60, 61 und 62.

IV. Themata. 1. Die Themata ergeben sich jeweilen sofort aus 
den Grundgedanken, der Grundstimmung und dem Gesamtbild der 
Liturgie. Vergleiche dazu den Abschnitt: Die praktische Predigt, 
Art. II Punkt II: Die Liturgie und die Gegenstandswahl (oben: 

60—63). Es wird sich dabei weise Beschrankung in der Aus­
wahl der Gedankengange empfehlen.

2. Die Themata ergeben sich aber auch aus den begleitenden 
Gedanken, die durch eine Iiebevolle homiietische Exegese in 
uberraschendem Reichtum gewonnen werden (vgl. S. 56, 59, 
63;ygl. auch S. 153 ff., namentlich S. 156 ff. Studium der 
Perikopen. Eigene homiietische Exegese u. s. f.).

Wir geben fiir diesen Sonntag eine reichere Beispielsamm- 
lung in einem eigenen Paragraphen.

§ 6. (Fortsetzung).
Predigtthemata aus der Liturgie des ersten Adyentsonntags.

Wir geben hier ein Beispiel von der reichen und 
yielseitigen homiletischen Anregung, die ein einziges 
Messformular und Offizium fiir yiele Jahre zu geben 
yermag: immer neue Stoffe und Gedanken — und die 
alten immer wieder notwendigen in neuer Form. Es 
mogę dieser Paragraph zu ahnlichen Arbeiten iiber 
andere Sonn- und Festtage einladen.

I. Thema. Charakter des Adyents: Sehnsucht — Samm- 
tung — Busse (vgl. oben S. 183 § 5, 2 . . .).

II. Thema. Aufblick zu Gott am Anfange des Kirchenjahres 
(aus Introitus). Siehe Skizze S. 60.

III. Thema. Das Gebet am Anfange des Kirchenjahres (Exe- 
gese des Introitus). A. Beten. B. Beten um den rechten Weg. 
(Siehe oben Seite 60.)

IV. Thema. Das erste Wort der Kirche zum Beginn ihres 
neuen Jahres (thematische Homilie iiber den Introitus). Auf dem 
ersten Blatte des Messbuches findet heute der Priester das Wort:.
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-Ad Te levavi animam meam etc. Der erste Gesang im neuen
Kirchenjahr tragt dasselbe Wort an unsere Ohren und in unsere 
Seele. Jedes Wort Gottes geht iiber Gold und Edelstein. Be­
trachten wir also Wort fiir Wort, Gedanke fiir Gedanke u. s. f. 
(vgl. die Materialien S. 60 ff., und S. 68 I, jetzt aber ais enge 
an die Verse sich anschliessende praktische Exegese).

V. Thema (apologetisch im Ansehluss an Introitus!). Ein
Wort iiber den Geist und ein Wort uber die Formen des Gebetes. 
A. Ein Wort iiber den Geist des Gebetes. Auf den Geist des Ge­
betes fuhrt uns: A. die Frage: Was heisst beten? Der Introitus 
sagt es uns: ad Te levavi animam meam: «Die Seele zu Gott 
erheben» — nicht bloss die Lippen bewegen. Ein einziges lang­
sam und mit Nachdenken gebetetes Vater Unser wirkt auf lange 
hinaus, auch wenn du dein Vater Unser wieder schnelier betest! 
Ein Erheben der Seele bei der Wandlung, in den Augenblicken 
nach der Kommunion hat unermesslichen Wert. Was aber 
beten heisst, was der Geist des echten Betens ist, lehrt uns:
a. ein aufmerksamer Blick um uns: Ein jedes Samenkorn, 
ein jedes Wesen, die ganze Natur ruft: es lebt ein Gott! Die 
moderne Wissenschaft, die moderne Forschung erkennt die Ge­
setze, die Spuren Gottes in der Natur noch viel klarer, viel 
tiefer, ais es friiher der Fali war. Alles ruft: Es lebt ein Gott! 
Du Mensch aber, verniinftiges Wesen in der Welt und im 
Weltall — erhebe deine Seele zu Gott: Be te im Namen der 
ganzen Schopfung, bete im Namen des Alls! (vgl. auch oben 
Ś. 74—76). — Beten, den Geist des Betens lehrt uns b. ein Blick 
in uns selbst hinein! a. Unsere eigene Leistungsfahigkeit 
drangt zum Beten. Das Grosste, was ein Mensch leisten kann, 
ist eben doch — denken und wollen. Das Grosste, das Er­
habenste aber, was wir denken, was wir wollen konnen — ist 
und bleibt Gott. Also erhebe deine Seele zu Gott: Bete! 
Ein moderner unglaubiger Schriftsteller hat gesagt, der Mensch 
musse sich schamen, wenn man ihn beim Beten iiberrasche. 
Gerade das Gegenteil ist wahr. Beten ist die hochste Ehre, die 
hochste Leistungsfahigkeit des Menschen. p. Unsere eigene 
Armseligkeit drangt zum Beten. Wenn der Gatte seine teure 
Gattin wochenlang zwischen Tod und Leben schweben sieht, — 
wenn ein junges, vielver sprechendes Talent mitten im Friihling 
des Lebens von der Krankheit verzehrt wird — — wie drangt das 
zum Beten! Das allbekannte Sprichwort hat einen tiefen, wahren 
Sinn: Not lehrt beten. Und diese heilige Adyentzeit, die uns 
an unsere Sunden, Leidenschaften, Arm seligkeiten erinnert — 
und an alles das, was der Mensch ware — ohne Jesus — sie 
drangt zum Gebet zum kommenden Heiland: ad Te levavi 
animam meam: in Te confido .... neąue irrideant me inimici 
mei .... etenim uniyersi, qui te expectant, non confundentur! 
Senden wir nach diesem Blick um uns und in uns nur noch 
c. rasch einen Blick iiber uns hinauf, hinauf zu Gott, zu Jesus, 
den wir in dieser Adyentzeit erwarten! Dabei lernen wir neuer-
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dings den so unumganglich notwendigen Geist des Ge­
betes. Er, auf dessen Wort die stiirrnischen Wogen plótzlich 
stille wurden, er, der Lazarus aus dem Grabę rief und selbst 
durch den Stein des Grabes fuhr — er durchwachte ganze Nachte 
im Gebete (pernoctabat in oratione Dei). Er ruft und drangt uns: 
Petite — Pulsate — Oportet semper orare et nunąuam deficere
— Also eine unserer ersten Aufgaben heisst: Orate fratres! 
(Anwendungen.) Das alles ist die Antwort auf die Frage: Was 
heisst beten? Die Seele zu Gott erheben, gedrangt von 
der Welt um uns, in uns und von dem, der iiber uns 
steht. Doch wir lernen den Geist des Gebetes noch besser 
kennen, wenn wir uns fragen: B. Um was sollen wir beten? Wir 
durfen im Namen Jesu, im rechten Geist, um alle Anliegen beten. 
Aber eines ist der Geist, der Kern des Gebetes: vias tuas demonstra 
mihi, semitas tuas edoce me! (Introitus.) Das Gebet um das Seelen­
heil, um den rechten Weg, um Charakterverbesserung, gegen 
die Hauptfehler, fiir den Fortschritt in einer gewissen Tugend,
— das Gebet um Kraft fiir die Berufstreue, fiir die Erfiillung 
der Elternpflichten — das Gebet mitten heraus aus dem christ­
lichen Beruf sieben, fiir die eigene Seele und das Seelenheil 
der Deinen (Spezialisieren! z. B. Gebet und Erneuerung der 
letzten Beichtvorsatze bei der Opferung der Messe, vgl. oben 
Seite 60, 61!). Die ersten und die meisten Vater-Unser-Bitten 
lehren uns diesen Geist des Gebetes: vias tuas demonstra mihi
— semitas tuas edoce me! Das ist der Geist des Gebetes. — Doch 
es gibt viele, welche sagen: das ist alles schon und gut. Aber uns 
sind die vielen Formen und Zeremonien im katholisehen 
Gebetsleben zuwider. Darum noch

B. Ein Wort iiber die Formen des Gebetes. a. Formen gibt 
es, weil wir sichtbare Menschen sind. Der Menseh ist 
geistig-sinnlich, kein reiner Geist. Der Menseh ist ein gesell- 
schaftliches Wesen. Er lebt nicht bloss fiir sich allein. Darum hat 
alles Geistige gewisse Formen, eine gewisse Ordnung, eine ge­
wisse Disziplin. — Wer geistige Dinge nicht wenigstens dann und 
wann regelmassig tut, tut sie gewóhnlich gar nicht. — Wo gibt es. 
mehr Formen ais im Militarwesen. Wie viele seheinbare Kleinig- 
keiten! Doch sind diese Kleinigkeiten sehr wichtig fur die Disziplin. 
Aber alles das ist von einem grossen geistigen Gedanken getragen — 
von der Liebe zum Vaterland, vom Dienste am Vaterland. — Seht, wie 
das Geistige, das Edelste sich in Formen kleidet! Nicht ganz so, 
aber doch in manchen Punkten ahnlich verlialt es sich mit der Reli­
gion, mit dem Dienste Gottes. Ausgiebige Freiheit besteht fiir das 
stille Gebet im Kammerlein — und esist dies eine hohe, ernste Pflicht. 
Aber es gibt auch gewisse Gebetsf or m en, weil wir Menschen sind 
und ohne diese Formen alles in Gleichgultigkeit verliefe. b. F o r m e n 
gibt es, weil es eine sichtbare Kirche gibt. Ein sichtbarer 
Christus — darum eine sichtbare Kirche — sichtbarer Gottesdienst — 
sichtbare Sakramente — durch die uns die unermesslichen unsicht­
baren Gnaden zustrómen fiir unsere unsichtbare Yerinnerlichung..
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•c. Sind es wirklich blosse Formen? leere Formen? Wir 
stehen heute am Anfange des Kirchenjahres. Alle diese Gebets- 
und Gottesdienstformen — sind Trager grosser Gedanken — 
Trager ubernaturlicher Gnaden! Ist es bloss Form, wenn in 
den Gottesdiensten dieser Adyentzeit das stille Weihnachtskind 
an den Pforten unserer Seelen steht: ecce sto ad ostium et pulso? 
Sind nicht die Eyangelien, die Gebete, die Gesange solch ein 
Anklopfen? Fiir die Gebildeten und fiir das Volk gibt es heut­
zutage Gebetbiicher und Literatur, welche die herrliche Liturgie 
erklaren. (Der Prediger móge doch gleich einige mit Namen 
nennen!) Ist es blosse Form, wenn wir an Weihnachten beim 
Gloria dem gottlichen Kinde die Ehre geben, — wenn Herz und 
Geist, Wort und Gesang, Orgel und Musik, alles, alles zusammen- 
stimmen mit den Engeln der Weihnacht, wenn sich Tausende 
um den gegenwartigen Heiland bei der Wandlung scharen? 
Der Prediger hebe einige solche liturgische Handlungen rasch 
und in kraftiger Momentbeleuchtung heraus, z. B. das ecce lig­
num Crucis, die erste Kommunionfeier — das Libera am Katafalk 
— das Reąuiem — wahrend dessen der Pfarrer durch Christus 
iiber die Seelen der Heimgegangenen mit dem Vater der Barm­
herzigkeit yerhandelt — indes dem Gatten, der sein Liebstes 
yerlor, góttlicher Trost ins Herz triiufelt u. s. f.! Ist das ganze 
Kirchenjahr — wahrend dessen Jesus jeden Sonntag an uns 
yoriibergeht und Wohltaten spendet, auf dem Altar sein Leben 
und Lieben erneut — und in uns hineintragt, damit das Bild 
Jesu in unserer Seele Gestalt gewinne, damit wir das Leben Jesu
nachleben------ ist das alles, alles — blosse Form? Nein, es ist
Geist und Leben! Form, Formalitiit werden diese Dinge fiir 
jene, die keine Predigt besuchen: — fiir sie wird der geistige 
Gehalt der Zeremonien, ja die ubernaturliche Gnade selbst bald 
nur wie ein Echo aus einer fernen Welt. So yernachlassigen sie 
bald auch die Messe, werfen sie weg — ais leere Zeremonie — weil 
sie ihren Gehalt nicht kennen. Dann stehen sie in der W elt glaubens- 
los und gnadelos — in Sunden —, und was sie Edles tun — 
ist nur natiirlich, ohne das zweite, góttliche Leben: grandes 
passus extra viam! — Also am Anfange des Kirchenjahres sagen 
wir mit der Kirehe und in der Kirehe und im stillen Kammerlein: 
Ad Te levavi animam meam u. s. f. Aufgeklart iiber den Geist 
und die Formen des Gebetes — Bruder, lasst uns beten! — 
Vergesset die katholische Lehre nicht iiber den Geist und die 
Formen des Gebetes, die der heutige erste Sonntag des Kirchen­
jahres yerkiindet. Das katholische Volk, die katholischen Manner 
aber stimmen heute und immer wieder ein in das erhabene Gebet 
der Kirehe: Ad Te levavi animam meam!

VI. Thema. Das Gebet um das eine Notwendige am Anfange 
des Kirchenjahres. (Vias tuas demonstra mihi, semitas tuas, 
und die ersten Vater Unser-Bitten!)

VII. Thema. Der Vorsatz der Berufstreue am Anfang des 
Kirchenjahres. Vias tuas demonstra mihi, semitas tuas edoce me.
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Erwahle einen doppelten Weg der Berufstreue. A. Fiir deinen 
Beruf ais Christ. — Den Weg der christlichen Berufstreue 
zeigt uns der Freitag — der Beichttag und jeder Tag (Tagesweihe 
durch gute Meinung am Morgen — yollkommene Reue jeden 
Abend). Das sind die Gewalten, die das katholische Berufsleben 
im Kirchenjahr znsammenhalten. B. Fur deinen Beruf in 
der Welt. Diesen Weg zeigen uns: a. Die Pfliehten unseres 
Standes im grossen und kleinen (vias — semitas demonstra mihi. 
Spezialisieren!). b. Die Pflieht der Charakteryerbesserung im 
grossen und kleinen (vias — semitas! — Vgl. die Epistel! — 
dazu oben S. 59 u. Cl).

VIII. Thema. Homilie iiber die Epistel (ev. dann yerlesen!). 
Unser Morgenopfer am Anfang des Kirchenjahres. (Siehe eine 
Skizze S. 59.)

IX. Thema. Wie einer durch die Worte der heutigen Epistel 
ein Heiliger wurde? (Vgl. die Epistel und die Bekehrungsgeschichte 
des hl. Augustinus in seinen Confessiones — vgl. dazu Bischof 
Sailers klassische Predigt: Was fiihrte Augustinus von Gott 
weg? — Was fiihrte ihn zu Gott zuruck?) Die Predigt ist 
ganz aus Materialien der Confessiones aufgebaut — Sie gabe°auch 
Anregung zu einem Adyent-Abendzyklus iiber diese Epistel und 
das Leben des hl. Augustinus. Die Predigt ist uberdies ein Muster 
biographischer Behandlung der Kirchengeschichte. Sie enthalt 
sehr viel Brauchbares fiir Religionslehrer!

X. Thema. Etwas aus der Epistel: Fratres, hora est de 
somno surgere!

. 1. TIoia est! Jetzt ist die rechte Stunde. Beniitze die 
Zeit. Es empfiehlt sich eine Ausfiihrung nach dem dem hl. Bern­
hard zugeschriebenen Grundsatze: Tempus tantam valet, ąuantum 
sanguis Christi, ąuantum totum coelum. Wgl. die reiche dies­
bezugliche Literatur bei den Aszeten und yerarbeite sie fiir den 
Anfang des Kirchenjahres. Zeichne den Gegensatz ais Zeit- 
verschleuderung durch Vernaclilassigung des Berufs oder der 
familie. Omnia yestra sunt: tempus praesens, futurum: die 

eit ist euch zur Verfiigung gestellt: Negotiamini dum venio. 
Blick auf den Richter im Eyangelium! Jede Sekunde ist ein 
Geschenk des ewigen Richters! Fratres, hora est iam, de somno
surgere! (Vgl. unsere Ausfuhrungen iiber die Zeit S. 176 ff.)

. ?^?ra Jetzt ist die Stunde. Beniitze die Adyent­
zeit! Sie ist eine Gnadenzeit! Induamur arma lucis! — Indui- 
nuni Dominum Jesu Christi — (Epistel!) — Beniitze:

a Die Sonntagspredigt: sie bringt immer eine Waffe — 
einen Lichtstrahl, einen Grundsatz Christi — durch die wir uns 
fur die Woche waffnen, die Zeit erkaufen! Sie bringt uns irgend 
einen Zug des Beispiels und der Lehre Christi — den wir selbst 
anziehen und in die Seele eintragen kónnten. (Frucht des reqel- 
massigen Predigthorens — Frucht eines echten, guten, demiitigen, 
verstandnisvollen Predigthorens in dieser Festzeit.) (Vgl.S.8u.9ff.j
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Jetzt ist die Stunde, diese Waffen des Lichtes zu gebrauchen. 
Waffen des Lichtes in dieser hl. Zeit sind:

b. die Adyents- und Weihnachtssakramente. Prak­
tische Anregungen zur Ausfiihrung der sakramentalen Gedanken 
im Weihnachtslichte geben die Gebete zur Postcommunio aller 
Adrentmessen! Die gute Adyents- und Weihnachtsbeicht und ihre 
Fortsetzung: in dem Kampfe gegen die Siinde, in der abend- 
lichen yollkommenen Reue u. s. f. — lasst sich treffend ais eine 
Erfullung der Forderung darstellen: Hora est . . : Induimini 
Dominum Jesum Christum. Am meisten aber erfiillt die Kom­
munion diese Adventmahnung des Apostels. Bei solchen Pre­
digten soli man nicht samtliche Kommunionwirkungen beschrei­
ben wollen. Man greift eine heraus und konzentriert alles um 
diese. Die Kommunion (wirkliche und geistliche) ist ein Anziehen 
unseres Herrn Jesus Christus. Er selbst kommt — Er schenkt uns 
sein Lichtkleid — das góttliche Gnadenkleid. — Er schenkt uns 
seine Lichtgedanken, Welt- und Lebensanschauung. — Er schenkt 
die Waffen des Lichts, d. i. ungezahlte Hilfen, damit wir das Leben 
aus Jesu, das Kleid Jesu, die Gnade in dieser Festzeit nie mehr 
yerlieren. Der Prediger zeige nun mit der ganzen ihm zur Ver- 
fiigung stehenden Eindringlichkeit, 'was eine einzige Kommunion 
ist, was namentlich eine Adyent- und Weihnacht-Kommunion 
werden kónnte. Er eróffne den ganzen herrlichen Reichtum, 
den wir mit ihr besitzen und was daraus folgt. Christus ist in 
die Seele eingezogen —: also soli ihn unsere Gedankenwelt an­
erkennen. (Glaube — Kampf gegen gemeine Gedanken — gegen 
neidisches, liebloses, herzloses Wesen u. s. f. — Man wahle nicht 
dieses alles — nur einen fiir die Gemeinde besonders praktischen 
Punkt!) Christus ist iiber deine Zunge eingegangen —: also 
darf dieses geheiligte Glied nicht Worte aussprechen, die Christus 
yerabscheut. — Er ist Kónig unserer Herzen: induistis Jesum 
Christum. Wie steht's mit den innersten Absichten und Trieb- 
federn deines Handelns? — Wollen wir nicht edle Menschen, 
edle Christen, wahrhaftige Christen anstatt Egoisten werden? 
Wir haben nicht bloss den Christennamen empfangen, sondern 
Christum selbst. Wahrhaftig: hora est iam, de somno surgere: 
jetzt, bei dieser Adventbeicht und Kommunion! — Wir wollten 
mit diesen Gedanken, von denen selbstyerstandlich nur die 
einen oder andern aufgegriffen und ins einzelne ausgefiihrt 
werden sollen, bloss andeuten, wie leicht es ist, im Geiste der 
Kirchenzeit eine eigentliche Lebenserneuerung in der Gemeinde 
anzubahnen. Dabei wird der Prediger bald einige Gedanken 
fiir die seltenern Sakramentenempfanger, bald einige Mahnungen 
fiir die eifrigen Christen einflechten mussen. Er wird auf 
diesem Hintergrund es yersuchen, die Horer fiir ein edles, auf- 
richtiges Christenleben ohne Heuchelei und Falsehheit zu ge­
winnen — er wird an der Verinnerlichung der Menschen arbeiten 
und ihnen dafiir Vorschlage machen, die sie im taglichen 
Leben anwenden konnen, ohne das Yolk dabei mit ausseren
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Lebungen zu iiberladen. — Es werden solche aszetisehe Predigten 
im Anschluss an die Liturgie viel zu wenig gehalten. Und doch 
wurden sie oft weit besser aufgenommen, ais obligate, schablonen- 
hafte Abhandlungen iiber irgend ein Tugendthema in schul- 
massiger Folgę. Man kann nicht genug betonen, von welch 
unschatzbarem Werte es ist, die liturgische Feier mit dem inner- 
hchen Christenleben zu yerbinden — und den Pulsschlag der 
Kirche an solchen Marksteinen und wahrend der grossen Fest- 
zeiten der Kirche in den Seelen aller fuhlbar zu machen. Manche 
Prediger sind zu yornehm, um zu solchen Exegesen herabzu­
steigen, oder durch eine zu haufige Benutzung obligater Predigt- 
ueher hiefiir — zu schulmassig, zu ledern geworden, um unmit- 

telbar an der Verinnerlichung und so recht an der ubernatur­
lichen Veredlung der Menschen zu arbeiten! Der Ton solcher 
Ausfuhrungen sei weder der des getragenen Pathos, noch der 
schreienden polemischen Kritik — sondern edler religióser Kon- 
yersationston aus klarem Geist und warmem Herzen!

XI. Themata iiber das Eyangelium. Vgl. die treffliche Schrift 
von Dr. p Kepp|er, Bischof von Rottenburg, Die Adyentperikopen. 
Bibl. Studien. Herder 1899, die wir dem Seelsorgsklerus auf das 
drmgendste empfehlen. Vgl. auch den letzten Sonntag nach Pfingsten 
Vgl. Braun, Kosmogonie (Schluss). Vgl. „Hochland-, 1903. Il|.: 
Dr. Pohle, Christi. Weltuntergangslehre und Astronomie, S. 303 ff.

XII. Themata aus der ganzen Messliturgie (vgl. S. 185_ 187).
zt, - Thema A- Aufblick zu Gott (Introitus). Einblick in sich 
(Epistel). Ausblick in die Zukunft (Eyangelien). (Vgl. S. 60 61 
und namentlich 62, ebenso S. 186 u. 187.)

Thema B. Furcht vor dem Richter. Gebet zum Erloser
1. Furcht vor dem Richter.
Die Kerngedanken des Eyangt iiums zeigen: a. Dass der 

Richter kommt (kurze, nicht umfangreiche Schilderungen des 
Gerichtes ais Tatsache), dann: Leyatecapita yestra appropinąuat re­
demptio yestra. Das Eyangelium zeigt :b. Dass er sicher kommt: 
appropinąuat redemptio yestra; verba mea non transibunt. Er 
wird kommen — sicher, unabwendbar. Unser Leben wird dort 
gerichtet werden. — Aber sein Vorlaufer, das besondere Gericht, 
nalit noch viel friiher. (Kurze dogmatische Gedanken im Lichte 
des Eyangeliums.) c. Das Eyangelium zeigt ferner, dass der 
Richter mit deutiichen Zeichen kommt: Videte ficulneam et 
omnes arbores etc. ... ita et vos cum yideritis haec fieri, scitote 
ąuoniam prope est regnum Dei. - Einst wird das Menschen- 
geschlecht diese Zeichen sehen — und das Gericht sicher herein- 
brechen. — Aber noch friiher kommt der Vorlaufer des Weltgerich- 
r?S 7 besondere Gericht nach dem Tode. Wisset das 
Reich Gottes ist nahe. Die rasche Eile der Zeit, die menschliche 
Gebrechhchkeitund Abhangigkeit, die Krankheit, ja jeder yerflos- 
seneTag, jedeeilende Minutę sagt — Leyatecapita yestra: dein Tod 
istnaher! Heilige Furcht! (Vgl. auchdenZusammenhangderPeri- 
°pkexmu Lukas-ndMatthaus-Evangelium!) Time Deum! Confige

13
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timore tua carnes meas! Vigilate! .Sponsus venit.» Aws 
Gedanken der Furcht, auf diesem fruchtbaren Boden der Gottes- 
furcht (timor Domini initium sapientiae, Ps. 110, 10. Eccli. 1, 16.— 
Time Deum observa mandata: hoc est totus homo. Eccli. 12, 13.14) 
sprossen die edelsten Adrentbluten (vgl. S. 113, 4 u. S. 128 d).

2. Das Gebet zum Erlóser.
Der Richter des Eyangeliums ist der erwartete Erlóser 

des Adyents und der erschienene der Weihnacht. Apparuit gratia 
salyatoris nostri Dei ut . . . . vi v a mus exspectantes beatam 
spem et adyentum gloriae magni Dei et Salyatoris 
nostri Jesu Christi (Epistel der ersten Nachtmesse der 
Weihnacht). Noch ist er Erlóser. Noch steht uns in dieser 
Adyentzeit die Gnade des Erlosers zur Verfugung: nox prae­
cessit: dies appropinquavit — (Adventepistel des Tages!). Darum 
drangt die heilige Furcht im Adyent und namentlich auch heute 
im Adyentamt zum heissen Gebet an den Erlóser: Gib, 
dass sich dein Wort erfiille. Du nennst unser Gericht unsere 
Erlósung: appropinąuat redemptio yestra! Mache unsern 
Todestag und Gerichtstag zum Erlosungstag. U m w as sollen 
wir deshalb den Erlóser bitten?

a. Reisse uns aus der Siinde: ut a periculis peccati 
te rnereamur protegente eripi, te liberante salyari. Erlóse uns von 
der Siinde selbst! Libera nos a mało! — Rette uns aus den 
Gefahren der Siinde: — et ne nos inducas in tentationem
d. h.: Entreiss uns den Gefahren und gib, dass wir in der Gefahr 
auf die Versuchung nicht eintreten — «ne intretis in tenta- 
tionemb Entreiss uns den Gefahren der schon begangenen 
Sunden. Diesen gegeniiber ist die yollkommene Liebesreue das 
wirksamste Gebet! (Vgl. die Jration des ersten Adyentsonntags. 
die alle diese Gedanken enthalt!) Der Prediger kónnte, wenn 
Zeit bleibt oder bei einer neuen Behandlung des 
T hem as, noch eine Bitte zum Erlóser exegetisieren:

b. Zeige uns den Weg. Ad Te levavi animam meam: 
vias demon3tra mihi — semitas tuas edoce me. Einige Kern­
gedanken im Rahmen dieses Textes! Das alles weist auf die 
kommende Weihnachtszeit (vgl. S. 60).

So treibt uns die Furcht vor dem Richter zum 
Gebet an den Erlóser. Ais Schluss wiirde eine kurze Exegese 
der Postkommunion sich passend einfugen. (Vergleiche auch die 
grossen Antiphonen yom 17. Dezember bis zur Vigil von Weih­
nachten !)

Thema C. Riickbiick auf das Kirchenjahr.
Ad Te levavi animam meam. Zu Dir hatten wir unsere 

Seele erhoben im yerflossenen Kirchenjahr.
a. Zum gekreuzigten Jesus.
b. Zum auferstandenen Jesus.
c. Zum fortlebenden Jesus.
Betrachte jedesmal Christi Tat, dereń Eriichte und 

dereń Zuwendung an uns mit konkreten praktischen An-
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wendungen. (Der Vorschlag lasst den Ruckbiiek auf Weih­
nachten weg — weil ja dłe Weihnachtsgedanken im Advent 
selbst und am Hochfeste zur Entfaltung kommen! — Vergleiche 
dazu die Themata fiir den letzten Sonntag des Kirchenjahres 
S. 631 ff. — Vgl. oben, II. Abschnitt, Liturgie, Art. II und Art. III 
§ 1 und § 2 S. 177 ff., auch S. 55 ff.)

Atfekte: (a) der Reue (Erinnerung an die Improperien: am 
Karfreitag und bei derWandlung jeder Messe). (b) des Dankes 
(vgl. Romer 1, 21 und dazu oben Pragmatik der Heiligen 
Schrift (§ 6) n. 4 S. 113. Erinnerung an die Osterprafation und 
an jede Messprafation!). — (e) der Tatkraft (Erinnerung an 
Pfingstgedanken — Charakteristik der Apostel, nachdem sie Kraft 
von oben empfangen).

Dasselbe Thema liesse sich auch auf den Introitusvers und 
an Rom. c. 6 zugleich aufbauen (vgl. oben S. 167 ff.). Wir haben 
unsere Seele zu Gott erlioben —

a. Wir wurden mit Christus gekreuzigt und begraben (Fasten- 
Karwoche).

b. Wir sind mit Christus auferstanden (Ostern: dogmatisch- 
moralisch).

c. Wir wandeln mit 'Christus in der Neuheit des Lebens 
(durch den hl. Geist. Pfingstfriichte, die sich alle Tage und 
besonders am Sonn- und Beichttage erneuern).

Thema D. Riickwartsblicken und Vorwartsschauen.
«Ad Te levavi animam meam Deus meus.»

1. Das Riickwartsblicken in Reue. Die Riickschau auf 
das Kirchenjahr bewegt zur Reue — «Deus meus!> (Introitus) 
— Wer ist Gott? Deus charitas est. Was hat er dir im letzten 
Jahre geschenkt? Leben — das zweite Leben (Gnade!) — Mittel 
zum Leben (Sakramente!) — Segen und Hilfe ohne Zahl (wirk­
liche helfende Gnaden!) — dazu den Schutz der Vorsehung: 
misericordia Domini, quia non sumus consumpti. — Daraus ge­
winne nun der Prediger einige Liebesmotive, die zur yollkom­
menen Liebe und Reue fiihren. Das Riickwartsblicken bewegt 
zum Danke. Erhebt euch zum Danke in den Worten der Pra­
fation! Der schónste Dank ist der Dank der Tat: feste christ­
liche Vorsatze. (Vgl. den einen oder andern Kerngedanken aus 
der Epistel: vgl. S. 59 u. S. 113, 4.)

2. Vorwartsblicken mit Hoffnung — in te confido, non 
erubescam. (Introitus.)

a. Hoffnung grundet in Gott, nicht im Menschen, nicht 
in unserm Verdienst. In te confido. Habemus spem tam- 
quam anchoram incedentem usque ad interioria yelaminis 
(Hebr. 6, 19). Der Anker der Hoffnung ist am Throne Gottes 
gefestigt — selbst nach der Siinde, wenn der Siinder sich 
bekehren will. — In den gróssten Schicksalsschlagen: non 
erubescam. — Mitten in allen Feinden, in allen Versuchungen, 
wirst du siegen. Gott kann und will helfen. (Motiyum spei!)
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b. Die Hoffnung schaut auch auf Gott (auf Jesus), auf 
das Ziel. — Wer hofft, lebt auf dem Wege und Pfade zum 
Ziel, zur Seligkeit. Advent, Weihnachten, Neujahr weisen 
den Weg zur ewigen Seligkeit. Die Hoffnung schaut ganz 
auf Jesus. Gott hat seinen eigenen Sohn fiir die Seelen 
hingegeben. Du hast also vollen Grund zur Hoffnung.— 
Universi qui te exspectant non confundentur. Und jetzt 
ist Adyent, Zeit der Erwartung. Apparuit humanitas, 
benignitas et gratia Salyatori nostri Dei: also Mut — omnia 
possum in eo qui me confortat. (Jesus bonum summum 
mihi!) (Vgl. auch unten S. 197 ff.)

c. Die Hoffnung schaut auch auf sich. — Der Mensch muss 
mitwirken. — Wer die Gnade Gottes sucht und ernsten 
Willen hat, darf hoffen. Er kann auch auf dem Todbette 
sagen: in Te confido!

Schluss. «Non confundar in aeternum.» Die Tugend der 
Hoffnung behiite dich vor Siinde!

Thema E. Adyentanklopfen Christi.
«Ecce sto ad ostium et pulso.»

A. Am Weltall im Eyangelium, dass es aus den Fugen 
geht: ecce sto ad ostium et pulso. Thematische Kernpunkte iiber 
die Zeichen des Gerichtes und ihre Bedeutung.

B. An den Herzen (durch die Epistel). Sanftes oder 
ernstes Anklopfen des Heilandskindes: Thematische Kernpunkte 
aus der Epistel (vgl. S. 60 ff., S. 183 ff., S. 187).

Thema F. Ein Besuch Christi am ersten Adyentsonntag. 
"Prope est Dominus. Dies appropinquavit.»

1. Besuch Jesu in unseren Hausern. a. Sonntag- 
morgen. — Gottesdienst. Ist der Familienyater im Gottesdienste? 
— Jedes Glied in eine Messe gegangen . . .? Hora est de somno 
surgere, buchstablich und geistig! So ist der Heiland unsichtbar 
an allen Sonntagen durch euere Hauser und Familien gegangen. 
Heute halt er Riickschau! Fand er bei seinen Wanderungen 
und Besuchen Menschen, die sagten: ad Te levavi animam 
meam? Am Sonntag? Beim Morgen- und Abendgebet am Werk- 
tag? Fand er bei der Arbeit und im Leben Menschen, Christen, 
fand er uns alle in der Gesinnung: Deus meus in Te confido 
u. s. f. ? Wie fand er die Mutter unter ihren Kindern? Darf 
sie von ihren gemeinschaftlichen Hausandachten sagen: ad Te 
levavi animam? Darf sie von ihrer Kindererziehung sagen, wie 
es in der Communio des Tages vom Jesuskinde heisst: Do­
minus dabit benignitatem et terra nostra dabit fructum suum. 
Ich habe alles unter den Segen Gottes gestellt. Und die Erde —: 
ich selbst habe das Meinige getan! Die Kinder sind die Frucht 
der Erde und das Geschenk der gottlichen Gute. 
(Vgl. Genesis 4, 1: possedi hominem per Deum!)

War die Familie eine wahrhaft christliche — oder gab sie 
Aergernis denen, die draussen stehen: neque irrideant me 
iniinici mei! Auch dafiir mussen wir beten und sorgen!
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Jesse: in eum gentes sperabunt (I. Nokturn). Tu es qui 
venturus es an alium exspectamus? (Eyangelium.) 
Populus Sion, ecce Dominus veniet ad salvandas Gentes 
(Introitus). Deus autem spei repleat vos omni gaudio 
(Epistel). (Vgl. S. 722 y.)

III. Gesamtbild der Liturgie: Christus ist der Heiland.
Der erste Adyentsonntag predigt: das Gericht droht! 
Fiirchtet! Doch flieliet zum Erloser, damit er euch einst 
ais Richter gnadig sei! Die Predigt des zweiten Adyent­
sonntag lautet: Geht voll Hoffnung hin, dem Erloser 
entgegen; er kommt fur alle und ihr findet bei ihm alles 
in allen Lagen und Noten!1)

Grossartig rerkundet die gesamte Liturgie Christum 
ais den Heiland. Wir skizzieren den Grundgedanken der
Liturgie wie folgt:

Christus ist der Heiland. Er ist
a. der yerheissene Heiland. Das schildert uns der

erste Nokturn, Isaias 11. Virgo de radice Jesse. 
Flos de radice eius ascendit. Isaias 10 schildert die 
entsetzliche Not Israels — ein Bild aller Nóte und Drang- 
sale des Volkes Gottes und auch ein Bild der Siindennot 
der Welt. Da zerschliigt der Herr der Heerscharen 
die furchtbare Feindesmacht wie ein einzig Kriiglein, das 
man gegen den Felsen schmettert. Warum? Weil aus 
dem bedrangten Volke, dessen Lebensbaum umgehauen 
ist — einst ein Zweiglein sprossen wird: aus der Wurzel 
Jesse — der Messias c. 11. (Vgl. die Exegese dieses Ge­
dankens oben, S. 86 u. 87. — Kraft der Antithesen.) Er 
ist der yerheissene Heiland in der Not. Er rettete schon 
im voraus! Um wie viel mehr jetzt, da er erschienen!

Voll Jubel erinnert die Epistel (Rom. 15, 4—13) neuer­
dings an die eben erwahnte Weissagung auf den Heiland 
in der Not. Voll Weisheit erklart uns Hieronymus in dem
II. Nokturn eben diese Weissagung. So bliiht uns in dem 
ersten Nokturn die Blume aus der Wurzel Jesu. Maria

i) Vgl. Dr. Keppler, Adventperikopen, S. 40, und Amberger, Pastorał, 
II. Band III. Buch S. 698. Ygl. auch oben S. 65 u. S. 771.
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tragt uns das liebe Kind entgegen ais Helfer in jeder Not: 
nos autem virgam de radice Jesse Mariam Virginem intelli- 
gamus ... et florem Dominum Salyatorem, qui dicit in Can- 
ticis Canticorum: ego flos campi et lilium convallium 
(Hieron. 1. c.) — Wie ein Morgenstern der Hoffnung, der 
den Sonnenaufgang yerkiindet, erscheint uns Maria, die uns 
bald den Heiland bringen wird, im beginnenden (Nacht)- 
Gottesdienste dieses Tages. (Vgl. das nahe Fest der Unbo- 
fleckten Empfangnis Maria!) Christus ist aber

b. Der erschienene Heiland. Das yerkiindet das Eyan­
gelium (vgl. oben S. 197: — Grundgedanke).

a. Er ist der erschienene Heiland in der Not seiner Zeit. 
Eine Gesandtschaft des Johannes, der selber nicht

zweifelt, aber fur seine Junger und sein Volk und im 
Namen des ganzen Alten Testamentes die Frage stelit: 
Bist du es, der da kommen soli — — trifft Christum 
mitten in der Erloserarbeit. Der Heiland antwortet mehr 
mit Taten ais mit Worten (facta loąuuntur): Blinde 
sehen, Lahme gehen, Aussatzige werden rein, Taube 
horen, Tote stehen auf, Armen wird das Eyangelium ver- 
kiindet (Matth. 11, 4. 5 im Eyangelium). Ihr kónnet es 
mit Augen sehen, mit Handen greifen, dass ich der er­
schienene Heiland bin, der ais Helfer in der Not yerheissen 
war (Isaias 29, 18 ff. — 35, 2 ff. — 61, 1 — vgl. Ez. 3, 7).

/3. Er ist der erschienene Heiland in der Not jeder Zeit — 
fur alle Notstande. Es gibt auch geistig Blinde, geistig 
Lahme (siehe die Skizze dieses Gedankens oben S. 68 ff. 
Intentionen des zweiten Adyentsonntags u. insbes. S. 771). 

y. Er ist dein erschienener Heiland in deiner Zeit, fiir deine Not.
Das yerkiindet der zweite Teil des Eyangeliums und der 
erste Teil der Epistel. Wann ist Christus dein Heiland? 
Wenn du ihm in deiner Not entgegengehst (Seite 68, 
2 b, a, ^).

Wann gehen wir in unserer Not dem Heiland entgegen? 
«. wenn wir nicht grundsatzlose Menschen sind: nicht

Spielball unserer Launen: non arundvi oento agtata! 
(ygl. Eyangelium.) Die Epistel mahnt an das Horen der



200

Predigt, an das Lesen der Heiligen Schrift. [Ueber die Pre­
digt vgl. die Einleitung dieser Studien S. 1—14 — dann 
Lesung der Heiligen Schrift nach den kirchliehen Regeln — 
Lesung des N. Testamentes insbesondere —- Lesung des 
Lebens Jesu — der Eyangelisten- und Epistelbiicher — guter 
Bucher uberhaupt alles ais Schule der Grundsatze — ais 
Weg, den Trost und die Hoffnung in Christus zu finden: 
ut per patientiam et consolationem Scripturarum spem 
habeamus (Epistel!)] Wann gehen wir Christo entgegen?

/?. wenn wir nicht willenlose Menschen, Sklayen 
unserer Leidenschaften sind: non homo mollibus ves- 
titus (vgl. S. 112, 3. das Programm fur die zu erlosende 
Menschheit! vgl. namentlich das Erangelium!)',

y. wenn wir nicht bloss natiirliche Menschen sind. 
Johannes est propheta — plus quam propheta — 
angelus antę faciem Christi — praeparans viam antę eum! 
Das war des Johannes eigenartiger, ganz iibernatur- 
licher Beruf. Auch der Christ hat einen ubernatur­
lichen Beruf, der sich in eben diese Worte fassen lasst! 
Durch die Gnade sind wir ubernaturliche Wesen, den 
Engeln ahnlich, bereiten uns und andern den Weg zu 
Christus. (Naheres yergleiche oben, N. 68 u. 69.)

Das alles wird getragen von der Hoffnung.
IV. Themata. Die obigen Ausfuhrungen sind selbst ein 

Thema und yeranlassen eine ganze Reihe von Themata ais Chri­
stuspredigten fiir eben diesen Sonntag. (Vgl.auch S.746ff.)

Thema A. Christus der verheissene Heiland. (Gesamtbild 
oben, n. 1, dazu noch einige pragnante Weissagungen des A. B. 
mit Exegese ihrer Erfiillung.) Solche Predigten sind sehr niitz- 
lich. Nur muss die Exegese popular und farbenreich sein. 
Habemus firmiorem propheticum sermonem, cui benefacitis 
attendentes ąuasi lucernae lucenti in caliginoso loco, donec dies 
elucescat et lucifer oriatur in cordibus yestris (II. Pet. 1, 19). 
Der Fiirstapostel erinnert uns hier, dass die Auslegung der 
Weissagungen iiber Christus und der Nachweis ihrer Erfiillung 
ein sehr praktisches Predigt- und Vortragsthema ist. Stoffe 
bieten die Exegeten, sowie die dogmatischen, apologetischen 
und katechetischen Werke von Hettinger, Scheeben, Hurter, 
Willmers, Deharbe u s. f. Es liessen sich auch Zykluspredigten 
iiber die schónsten und wichtigsten Weissagungen halten!1)

J) Keppler, Adventperikopen, S. 48.



203

Thema B. Christus der erschienene Heiland (oder Christus der 
kommende Heiland — oder: Inwiefern ist Christus Heiland?) Die 
Ausfiihrung konnte auch nach Punkt b des Gesamtbildes geschehen. 
st #ma C- Chnsfus und die Notstande (ygl. oben, Punkt b, 

a’ S’?8 S’ 138 ff n- 21' Der Erwartete Israels
und derVolker. Vgl. auch unten: Predigten uber Jesus Christus).

Thema D. Was haben wir am Heiand? Ausfiihrung der 
Gedanken S. 68 und 69 unter diesem neuen Gesichtspunkte!
r, . Ther"a E’ Z"ei Frage": Die Fra*e des Johannes uber 
Christus (Tu es?) Die Frage Christi iiber Johannes (Quid existis 
in desertum yidere?) (Thematische Homilie.)
v , .TI1erna F' Die Grósse des Messias und die Grosse seines 

orlaufers. — Dasselbe Thema, mehr symbolisch-typisch gefasst! 
Thema G. Die Grosse Christi ais Heiland der korperlich

und namentlich der geistig ganz armen, blinden (Unglauben) 
ubernaturlich lahmen (Gleichgultigkeit der Alltagswelt), unreinen 
(Sunde) toten (Todsunde) Welt, und unsere Grósse wenn 
wir die dargereichte Hand Christi erfassen und nicht grundsatz- 
lose Schilfrohre und weichliche Menschen bleiben (vgl. oben das 
Gesamtbild der Liturgie).

Jhe™a H‘ Der zweite Adyentsonntag das Fest der Hoffnung
(Predigt uber die Hoffnung).

Man studiere den Traktat uber die Hoffnung, z. B. bei S. Tho­
mas, Muller, Gopfert, Lehmkuhl u. s. f. Dann skizziere man sich 
die Predigt, erfiille sie aber so viel nur móglich mit den Ge­
danken der Liturgie des zweiten Adyentsonntags (vgl. S. 197 II).

Der zweite Adyentsonntag ist das Fest der Hoff­
nung. Drei Fragen iiber diese grosse Tugend:

Was heisst hoffen? (Definition der Morał vgl. Introitus 
des I. und II. Adyentsonntags, sowie Eyangelium.)

Warum hoffen wir? Motiy der Hoffnung: Wer bewegt 
zur Hoffnung? Man gebe die solide theologische Doktrin. As- 
zetisches findet sich in den ersten Kapiteln von Brucker-Lehen: 
der Weg zum innern Frieden. Vgl. die Frage des Eyangeliums: 
lu es qui yenturus es an alium exspectamus? Die Theologie 
sagt: Deus (Christus) qui et potest et vult salyare et revera 
salyabit est immediatum motiyum spei. Vgl. Eyangelium: Caeci 
yident, claudi ambulant etc. — Christus: «potest» — «vult»: 
<afferre auxilium». (Vgl. S. 195 D 2!)

Wie hoffen wir? Man behandle bloss die eine oder andere 
Eigenschaft der Hoffnung, z. B. die Hoffnung ist fest und sicher — 
von Seite Gottes: Habemus anchorum tutam ac firmam (Heb. 
6, 19) — von unserer Seite um so sicherer, je mehr wir den 
zweiten Teil des Eyangeliums befolgen: Non arundo! u. s. f.

NB. 1. Eine andere Reihe zentraler Gedanken und In­
tentionen haben wir oben, S. 68 ff., bei der Behandlung 
der Zweckfixierung der Predigt in ausfuhrlichen Skizzen be­
sprochen. Jeder der dortigen Punkte diirfte zu einem oder 
mehreren Thematen die Anregung geben.
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2. Eine ganze Reihe von Thematen bringt die Exegese der 
Epistel und des Eyangeliums (yergleiche hieriiber Dr. Keppler, 
Adventperikopen).

§ 8.
Dritter Adyentsonntag.

I. Grundgedanke und Grundstimmung: Christus 
unsere Freude — so heisst der Grundgedanke. Der Grund­
charakter und die Grundstimmung dieses Sonntags ist 
Christus- oder Adyentfreude: dieFreude iiber Christus, 
der bald kommen wird. Schon das Invitatorium ruft freudig: 
Prope est iam Dominus yenite adoremus. Jubelnd ver- 
kiindet es der Introitus (Philipp. c. 4, 4): Gaudete in Do­
mino, iterum dico gaudete: Dominus enim prope est. Den­
selben Ton der Freude stimmt die Epistel mit den ganz 
gleichen Worten an. Das ernster gestimmte Eyangelium 
klingt schliesslich in denselben Gedanken aus: Medius 
autem yestrum stat — fiigt aber bei: quem vos nescitis! 
Es liegt darin eine neue machtige Aufforderung, Christum 
besser kennen zu lernen.

II. Gesamtbild der Liturgie. Wir haben dasselbe schon 
oben (S. 69) entwickelt und kónnen hier darauf zuriick- 
weisen.

Wir skizzieren darum nur rasch den Gedankengehalt.
1. Christus ist uns zu allen Zeiten nahe: Gaudete, 

iterum dico gaudete: Dominus enim prope est . 
Christi Wahrheit — Christus Weg (Beispiel) — Christi 
Leben (Gnade) — Christus in seiner Kirche — Christus 
in seinem Sakramente. Man yermeide es aber, solche 
Punkte zu allgemein, zu weit und zu breit auszufiihren. Es 
genugt eine rasche Konzentration in konkreten Ziigen, z. B.. 
Haben wir schon dariiber nachgedacht, — Christus begeg­
net uns iiberall — in jedem Dogma und Katechismussatze 
seine Wahrheit — in jedem Sonntagsevangelium sein Bei­
spiel, ein Zug von ihm — alliiberall begegnet er uns in 
seiner heiligen Kirche — personlich im allerheiligsten Sa­
krament — mit seinem Leben in jeder Gnade! Habt ihr schon 
dariiber nachgedacht? Muss Johannes nicht auch uns
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den Vorwurf machen: Medius vestrum stat, quem vos 
nescitis? — Gaudete: Dominus enim prope est. Die Reli­
gion ist also Freude, nicht Finsternis! (z. S. 69.)

2. Christus ist in der Adventzeit naher: Die Er­
innerung an Christus ist lebhafter — die Gnaden des 
nahenden Christusfestes sind grosser. Was wollte der 
Adyent bis jetzt? Uns Christo naher bringen. Was will 
der Rest des Adyents? Dich Christo noch naher bringen.

3. Christus ist uns durch ein christliches Leben am 
nachsten. «Propior est nostra salus quam cum credidimus» 
hat uns die Kirehe in der Epistel des ersten Adyentsonntags 
zugerufen (Rom. 13,11). Das Heil, der Heiland ist uns jetzt 
naher, ais zur Zeit, da wir anfingen zu glauben, da wir 
das christliche Leben erst ais Kinder oder nach der Be­
kehrung begannen. Das Heil des Erlosers ist durch die- 
stets gesteigerten Gnaden naher. Aber auch das ewige 
Heil, der Todestag mit dem Richter ist naher. Steht es 
wirklich so in uns? Sind wir Christo naher? Das hangt 
davon ab — ob wir das stolze Ich in die Mitte des Her­
zens stellen — oder Christum.

a. Modestia yestra nota sit omnibus hominibus. Unser 
Masshalten, der Kern der Sittlichkeit zeige sich iiberall 
— dringe iiberall durch.

b. Modestia yestra nota sit omnibus hominibus. Die 
Wurzel dieses Masshaltens ist die Demut (S. 70).

III. Themata. Thema A. Homilie iiber das Evangelium (vgl. 
Keppler, Adyentperikopen).

Thema B. Epistelhomilie (sehr dankbar). Einzelne Exe- 
gesen S. 69.

Thema C. Christus unsere Freude (siehe S. 69).
Thema D. Christus ist uns nahe. naher, am nachsten (siehe 

die obige Ausfiihrung: Gesamtbild der Liturgie). Die ersten 
Punkte sollen kurz und erhebend die echte Christusfreude 
wecken. In das gelockerte Ackerland des Gemiites saet der 
dritte Teil praktisches Samenkorn!

Thema E. Wie dachte Johannes von Christus? (Evang.)
Thema F. Wie dachte Johannes von sich und wie von 

Christus? (Evang., vgl. S. 70.)
Thema G. Die Frage an Johannes (vgl. das Eyangelium 

des II. Adyentsonntags). Eine Frage iiber Christus. Eine Frage-
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uber den Vorlaufer Christi — Heute: eine weitere Frage iiber 
den Vorlaufer Christi. Dies gabe auch ein Programm fiir Źyklus- 
predigten, z. B. am II. Adyentsonntag morgens, abends, und am 
dritten Adyentsonntag morgens! Alles sind Fragen fiir uns 
(1. Frage) und iiber uns (2. und 3. Frage). Vgl. dazu S. 68 ff.

Thema H. Das Gestaltgewinnen Christi in uns. Filioli quos 
iterum parturio, donec in yobis formetur Christus (Galat. 4, 19). — 
•Ich halte Muttersorgen und Mutterschmerzen fiir euch aus, bis 
Christus in euch Gestalt gewinnt.* Worte der Kirehe im Adyent: 
Ich habe den Herrn euch nahe gebracht durch die Taufe. Habt 
ihr die Taufgeliibde gehalten? Ich habe dich dem Herrn naher 
gebracht durch Wort und Beispiel der Predigt. Wie steht's mit 
dem Predigtbesuch? — Ich habe euch den Herrn am nachsten 
gebracht durch die Kommunion. Habt ihr ihn durch Todsunden 
verstossen\Oder sein Bild yerwischt durch lassliche Sunden? — 
Ich habe ihn euch neuerdings naher gebracht in der Beicht. Wollt 
ihr nicht die Vorsatze der letzten Beicht gegen den Hauptfehler, 
die Charakterfehler durchfiihren oder eine Adyent- und Weih- 
nachtsbeichte halten mit festen Vorsatzen — damit Christus in 
euch Gestalt gewinne?

Thema I. Der dritte Sonntag des Adyents, das Fest der Demut! 
(Ygl. I. Adyentsonntag, das Fest der Furcht; II. Adyentsonntag, 
das Fest der Hoffnung; III. Adyentsonntag, das Fest der Freude; 
IV. Adyentsonntag, das Fest der Busse. Eine tiichtige Moral­
theologie und die einschlagigen Liturgien liefern reiche Gedanken. 
Ygl. auch S. 70, S. 85 II, S. 197 II, S. 202 I, S. 206 II.)

Thema K. Wahrheitsliebe im heiligen Eyangelium. Die Ant­
worten des heiligen Johannes zeigen:

1. Die yerniinftige ehrliche Wahrheitsliebe im allgemeinen. 
Es war noch nicht Demut, aber edle Wahrhaftigkeit, freilich 
auch absolute Pflieht der Wahrhaftigkeit, dazu noch heilige 
Amtspflicht, die Frage: «Bist du der Messias* rundweg zu 
yerneinen. Diesen Grundzug des Charakters muss jeder* edle 
ehrliche Mensch besitzen (vgl. das Realregister in der Apologie 
von A. Weiss iiber Wahrhaftigkeit — die Erziehungskunst von 
Alban Stolz iiber eben dieses Thema — die Moralisten und Pada­
gogen iiber Wahrheit, Wahrhaftigkeit und Liige). (Der buchstab­
liche Sinn des achten Gebotes und die Moralpredigt iiber das­
selbe wird auf diesem biblischen Hintergrunde sehr fruchtbar. 
Wir Prediger durfen nie yergessen. dass wir edle Menschen 
und Christen, nicht Egoisten zu erziehen haben: modestia yestra 
nota sit omnibus hominibus. Euere sozialen Tugenden seien 
allen Menschen bekannt!)

2. Die tiefere edle Wahrheitsliebe der Demut. Humilitas est 
yirtus, qua quis v er i s sim a sui cognitione sibi ipsi yilescit. (Vgl. 
die Ausfuhrungen S. 70.) Johannes lasst sich durch schmeichel- 
hafte Fragen von der Wahrheit iiber sich selbst nicht abbringen. 
Johannes bekennt wahrhaftig und offen seine menschliche Niedrig­
keit. Johannes gesteht aber die Grosse seiner beruflichenPflicht ein.
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Aber Johannes verkundet vor allem freudig in wahrhaftig tiefster 
Demut Gottes (Christi) Grosse! — So belehrt uns das Evan- 
gelium iiber die Wahrheitsliebe der Demut!

Thema L. Wahre und falsche Freude. (Je in Antithesen und 
Punkten. besser ais in zwei Teilen behandelt.) a. Freude an 
bpóttereien — Freude am Glauben. b. Freude an der Leiden­
schaft — Freude am Gesetze. (Die Lust dient dem Gesetze der 
Leidenschaft in falscher Freude — die Liebe dient dem Gesetze 
Christi in echter Freude.) c. Freude fern von Christus — Freude 
nahe bei Christi (Beicht — Kommunion — edle irdische Freuden 
im Stande der Gnade).

Thema M. Das christliche Masshalten in der bestandigen 
Nahe Christi. Modestia yestra nota sit omnibus hominibus:

ominus enim prope est. Man fiihre das auf yerschiedenen 
Gebieten der Morał durch. Dabei schildere Christum ais Gott uns 
uberall nahe — Christum uns nahe im Kirchenjahr, im Adyent — 
im Tabernakel — in der Kommunion — etc., Christum, der eintritt 

uich das Ohr (Predigt), iiber die Zunge (Kommunion), ins 
^erz (Gnade) und uberall das heilige Mass, die goldene Mitte 
betiehlt. (Vergleiche die aszetischen Schriften des hl. Franz von
Sales!)

Thema N. Masshalten in Speise und Trank. Modestia yestra 
nota sit omnibus hominibus. Auf den ersten Blattern des Neuen 
Testamentes — am Anfang der Jugendgeschichte Jesu (Luc. 1,1 ff.) 
und neuerdings am Anfang des offentlichen Lebens Jesus erscheint 
ein iiberwaltigendes Beispiel des Masshaltens in Speise und Trank, 
ein Abstinent im christlichen Sinne des Wortes: Johannes der 
Taufer, der das Masshalten allen zur Pflicht macht, ein hoheres 
Masshalten ais Rat und soziale Tat yerkiindet (vgl. Johannes 
und Christus). Auf diesem biblischen Goldgrund halte man die 
praktische Massigkeitspredigt (vgl. die Fastenprafation).

§ 9-
Vierter Adyentsonntag-.

I. Grundgedanke. Der Weg zu Christus. Ein deutliches 
Entweder — Oder! liatte der erste Sonntag yerkiindet: 
Wałilet Christum den Erloser oder Christum den 
Richter! Die Wahl war nicht schwer. Und die Epistel 
des ersten Adyentsonntags hatte die Entscheidung klar 
gezeichnet: abiiciamus opera tenebrarum! — Christus ist 
der Heiland, das Heil — so hat es der zweite Sonntag 
ausgerufen und das Heilandsbild in glanzenden Zugen 
auf den dunkeln Hintergrund der menschlichen Not und 
Armut gezeichnet: accedite ad eum et illuminamini! 
Begeistert proklamierte dann der dritte Sonntag Christum ,
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ais unsere Freude und arbeitete das Heilandsbild noch 
tiefer, lieblicher und farbenprachtiger aus. Gaudete: 
Dominus enim prope est. Durch alles ging die prak­
tische Mahnung: «Parate viam Domini®. Aber ais ob 
die Kirehe Besorgnis triige — ais ob sie vermutete, es 
bleiben viele Bergsteiger auf dem Weg zum Berg des Herrn 
zuriick, sie verirren sich auf Seitenwege, oder fallen gar 
in Abgriinde — sie bietet sich in diesem Sonntag ais 
Fiihrerin an und beschreibt den Weg zu Christus, unserm 
Heil und unserer Freude auf das Scharfste und Klarste 
und ins Einzelne, damit wir ja nicht dem Richter anstatt 
dem Erlóser in die Hiinde fallen: «Parate viam Domini! 
Rectos facite semitas eius.» (Eyangelium.)1)

II. Grundstimmung. Busse. Ruckkehr zum rechten 
Weg: Schaffung des Weges! Strassenbau zu Christus: 
Johannes praedicans baptismum poenitentiae in remissio- 
nem peccatorum. Eine nahere Ausfiihrung dieser Grund­
stimmung des dritten Adyentsonntags findet sich oben 
Seite 70, 71.

III. Gesamtbild der Liturgie.
A. DieTatsache: Christus ist erschienen und hatfur uns 

gelebt. Es ist kein Marchen. Er kam am hellen Mittag 
der Geschichte. Der Zeiger der Weltenuhr stand so, wie 
es der Anfang des heutigen Eyangeliums beschreibt. (Vgl. 
hiezu die unten folgenden Gedanken iiber die Vigil von 
Weihnachten: Prim und Martyrologium u. insbes. 749 ff.) 
Christus lebt tatsachlich unter uns: ais Gott, ais Mensch 
und ais gottmenschlicher Erlóser. (Epistel.)

B. Das Rechnen mit dieser Tatsache. Jeder muss 
damit rechnen: freiwillig jetzt; unfreiwillig bei Christi 
zweiter Ankunft. Daraus folgt ein unwiderleglicheslogisches 
Also: «Bereitet den Weg des Herrn® (vgl. das Eyangelium,

i) Vergleiche zu dieser Gedankensteigerung des I., II. und III. 
Adyentsonntags die zweite Woche der Ignatianischen Exerzitien und 
die darin liegende Steigerung. Beachte den Gedankenfortschritt in den 
Betrachtungen: de regno Christi— de duobus vexillis— de tribus classi- 
bus hominum u. s. f. Vgl. 6. Abschnitt, Die aszetische Literatur, S. 660.
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ferner Lucas 3, 1— 6, Marc. 1, 2 f., Malach. 3, 1, Isaias 
40, 3—5. Dr. Keppler, Adventperikopen, S. 108 ff.):

a. Rectos facite semitas eius: «Der Weg». Den 
rechten Weg zeigen die Grundsatze, die aus dem Glauben 
und dep Geboten wachsen. Irrtum und Leidenschaft legen 
falsche Grundsatze — unterbrechen den Schienenweg, der 
zur ewigen Station fiihrt, verursachen die Katastrophe!

b. Omnis vallis implebitur. — «Das Fehlende — 
Das Mangelnde» soli ersetzt werden. Nicht geleistete 
Pflichten! (Sonntag, Beichttag, Freitag, Berufstag! — 
Christenpflichten; Standespflichten.)

c. Omnis mons et collis humiliabitur: — «Das Zuviel» 
der geistigen «Leidenschaft»: des Stolzes und seiner Tra- 
banten, — «das Zuviel» der sinnlichen Leidenschaft soli 
abgetragen werden! Leidenschaft selbst ist nichts Schlech- 
tes. Aber ihr Zuviel erzeugt Berge und Hiigel der Siinde!

So werde nun alles via recta et piana in Christum. 
Das Reich Christi ist ein geistiges: darum lassen sich alle 
diese herrlichen Bilder in vielfacher Weise geistig deuten. 
(Vgl. auch S. 70, 71, 72.) Man wahle nicht alles auf ein­
mal. Man lasse das Johannesbild hervortreten.

IV. Themata ergeben sich aus den obigen Ausfuhrungen und
den Anregungen der Seite 70—73 von selbst. — Vgl. auch Keppler,
Adventperikopen und Dippel, Kirchenjahr, zum IV. Adyentsonntag.
Vgl. Grimm, Leben Jesu: uber Johannes!

* •♦
Die Liturgie drangt im Verlauf des Advents machtig 

auf die Vorbereitung der Herzen fiir den Heiland. Diese 
sich steigernde Adventstimmung kommt insbesondere zum 
vollen Ausdruck:

a. in den Ferialoffizien des Advents;
b. in den Rorateamtern;
c. in dem Quatemberoffizium des Advents;
d. in den grossen Antiphonen vom 17. Dezember an;
e. in dem herrlichen Adventsfeste Maria unbefleckte 

Empfangnis, das wie die Morgenróte (Maria) dem 
Sonnenaufgang (Geburt Christi) yorangeht. Seit der 
feierlichen dogmatischen Definition Pius IX. im Jahre
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1854 erhielt das Fest noch hóhern Glanz und wurde 
durch Leo XIII. am 5. Dezember 1879 zu einem festum 
dupl. I. clas. cum Vigilia (quoad missam) erhoben. Die 
Liturgie von Fest und Oktav ist erfiillt von dog­
matischen und aszetischen Goldadern! (S.. 112, 2.)

/. in einigen nur in einzelnen Landem gefeierten Festen,
z. B. Expectatio partus beatae Mariae yirginis am
18. Dezember u. s. f.

§ 10.
Weihnachts vigil.

Der Tag vor Weihnachten ist die hochpriyilegierte 
yigilia in nativitate Domini, die von keinem andern Feste 
yerdrangt werden kann.

Zum Zeichen der nahen Freude wird das Offizium 
von den Laudes an ritu duplici gefeiert.

Zur Prim wird im Martyrologium vom Zelebranten 
im Pluviale und unter feierlichem Inzens der kommende 
Geburtstag des Herrn yerkiindet.

Es ist diese Feier so recht die Feier der Geburt Christi 
ais einer geschichtlichen Tatsache — ais des tatsach­
lichen Mittelpunktes der ganzen Geschichte. Der Prediger 
kann daher aus den grossartig einfachen Texten des Martyro- 
logiums an der Weihnaclitsyigil manche Anregung fiir Aus­
fuhrungen iiber die Geburt Christi ais Tatsache empfangen. Sie 
fallt in das helle Mittagslicht der Geschichte. Sie ist keine pra- 
historische Ueberlieferung, keine nebelhafte Sagę. Jedoch wird 
sich der Prediger heutzutage nicht auf die Chroń ologie des Mar- 
tyrologiums hinsichtlich des Alters des Menschengeschlechtes ein- 
lassen. Die biblische Chronologie kann uberhaupt nur fiir eine un- 
gefahre Schatzung des Alters des Menschengeschlechtes, 
nie fiir eine Zeitbere chnung bis zu den Tagen derersten 
Schopfung stat in Frage kommen. Die Chronologie der 
Vulgata ist uberhaupt unsicher; die der Septuaginta weicht sehr 
stark von der Vulgata ab. Die Chronologie der Vulgata ist in 
keiner Weise ais dogmatisch erklart. Die Kirehe widerspricht ihr 
selbst offiziell im Martyrologium an der Weihnaclitsyigil. Aber 
auch das Martyrologium ist in keiner Weise dogmatische Norm. 
Eine sonstige kirchliche Entscheidung besteht nicht. Die Heilige t 
Sehrift selbst, die feierlich, ja voll und ganz von der Kirehe 
ais unfehlbare Glauben sąuelie uns yorgelegt wird, lasst uns 
im Ungewissen. «In annis horum patriarcharum numeran- 
dis (ab Adam usque ad Noe) textus hebraicus r(1656) sama 
ritanus (1305) et graecus LXX (2242) discrepant. — Ecclesia
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variae supputationes indifferenter assumere videtur, dum in 
Vulgata textum hebraicum seąuitur, in Martyrologio autem Ro­
mano annos computat iuxta LXX. — Sed ąuoniam Hebraei numeros 
litteris exprimerent, etiam corruptioni dabatur facile locus. 
(Zschokke, Historia sacra, S. 43.) Die vier Adventwochen mit 
den vier (unhaltbaren) Jahrtausenden vor Christus zusammen­
zustellen, geht auch aus andern Griinden nicht an: denn, wie 
bereits angedeutet wurde, dauerte der Advent in einigen Kirchen 
nach altern Sakramentarien und sonstigen Nachrichten bald 5, 
bald 6, bald 7 Wochen. Die allgemeine Feier der 4 Wochen ist 
eine yerhaltnismassig spate Entwickelung. Vier Jahrtausende 
von Adam bis Christus anzunehmen, ist also ebenso sehr gegen 
eine gute niichterne Exegese ais gegen die wissenschaftliche Li­
turgik. Die Adventwochen werden die Zeit vor Christus ohne 
bestimmte Zahlenangabe bedeuten. — In der gegenwartigen 
Entfaltung des Depositum fidei besitzen wir keine genau be­
stimmte Zahlenangabe. Der moderne Prediger hiite sich also, 
hier mit bestimmten Zahlen zu operieren: er kónnte ernstlich 
schaden, anstatt erbauen und nutzen!

Die Grundstimmung & qy Weihna chts vigil gibt am 
besten der Introitus der Messe aus Exodus 16: «Hodie 
scietis, quia veniet Dominus et salvabit vos et manę vi- 
debitis gloriam eius.»

Immer noch ist Adventstimmung; aber die Strahlen 
der Freude brechen immer lieblicher und herrlicher durch: 
color violaceus — sine gloria — aber oratio unica — ie- 
iunium gaudiosum!

Der Weihnachtsprediger findet im Offizium der Vigil, 
namentlich in den Antiphonen, Hymnen und Orationen 
derselben reiche Anregungen. Die Vigil kann auch auf 
einen Sonntag fallen: dann hat der Prediger die schónste 
Gelegenheit, nach dem Beispiele des heiligen Johannes 
Chrysostomus unmittelbar die echte Weihnachtsstimmung 
im Geiste der Vigil vorzubereiten. In diesem Falle wurde 
sich auch einmal die Erklarung der Nachtmetten und 
der Mitternachtsmesse ais Predigtgegenstand eignen.

§ U.
Riickblick auf den Advent.

Wir werfen noch einmal auf den etwas reicher ent­
wickelten Gedankengehalt des Advents einen raschen, 
orientierenden Riickblick.

14
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Wir konnen die grossen Ideen der Adventfeier auf 
folgende Zentralgedanken zuriickfuhren:

1. Der Erlóser gezeichnet durch die Propheten. Nament­
lich entrollt Isaias, der Evangelist des A. B., das Bild 
des Erlosers und seines Reiches nach aussen und innen.

2. Der Erlóser Jesus Christus selbst.
A. Der Richter. (I. Adyentsonntag.)
B. Der Erlóser. (II. Adyentsonntag.)
C. Der Beglucker. (III. Adyentsonntag.)
D. Der Weg zu ihm. (IV. Adyentsonntag.)

Oder:
A. Christus kommend zum Gericht. (I. Adyent­

sonntag.)
B. Christus kommend zur Erlósung. (II. Adyent­

sonntag.)
Ć. Christus gegenwartig. (Z. B. in der Erinnerung 

der Weihnacht und durch die Erneuerung der 
Weihnacht in Messe und Sakrament. III. Ad­
yentsonntag.)

D. Christus bleibend ais Fiihrer und Weg. (IV. Ad­
yentsonntag.)

Es lasst sich auch ein freier Christuszyklus denken 
mit Ansehluss an die Grundgedanken (vgl. § 1—10).

3. Der Vorlaufer des Erlosers.
A. Johannes zeugt fiir Christus. (II. Adyent­

sonntag.)
B. Johannes wird von Christus bezeugt. (II. Ad­

yentsonntag.)
C. Die Person des Johannes: Charakterbild, Vor- 

bild, Beispiel. (III. Adyentsonntag.)
D. Der Beruf des Johannes: Berufsbild [Fiihrer!]. 

(IV. Adyentsonntag.)
Auch hier liesse sich ein freierer Zyklus iiber Jo­

hannes’ Geburt, Charakter, Beruf, Tod u. s. f. gestalten. 
(Vgl. S. 151—153 § 8.)

4. Die Taten fur den Erlóser.
a. Heilige Furcht. (I. Adyentsonntag.)
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b. Hoffnung. (II. Adyentsonntag.)
c. Freude. (III. Adyentsonntag.)
d. Busse. (IV. Adyentsonntag.)

Oder:
a. Aufblick z u Gott. (I. Adyentsonntag. In­

troitus.)
b. Einblick in sich. (I. Advent. Epistel.)
c. Ausblick in die Zukunft. (I. Advent. Eyan­

gelium.)
d. Charakterfestigkeit fiir Christus: (II. 

Advent. Eyangelium.)
e. Liebe der Gesinnung fiir Christus: amor 

affectiyus. (III. Adyentsonntag.)
t. Liebe der Tat fiir Christus: amor effecti- 

vus, die den Weg zu Christus geht und die
Hemmnisse wegraumt. (IV. Adyentsonntag.)

* **
Es war der ganze Adyent ein Kommen, ein An- 

klopfen des Herrn.
Er kommt ais Erloser und Richter (I. und

II. Woche): Tut Busse! Tretet hin zu ihm! Er ist nahe: 
freuet euch! (III. Woche.) Er ist vor der Tiire und 
klopfet an: Bereitet ihm den Weg! — Tuet auf, damit. 
er eingehe! (IV. Woche.)

§ 12.
Weihnachten: Gesehichtliches.1)

Das Fest der Geburt des Herrn wurde in der ró- 
mischen Kirche, sowie in den meisten Kirchen des 
Abendlandes ais besonderes Fest wohl schon friihe am 
25. Dezember begangen. In den meisten Kirchen des Orients 
wurde die Geburt Christi zugleich mit der ersten Gottes­
offenbarung Christi (Epiphanie) am 6. Januar mitgefeiert.

’) Daa feierliche Fest der Menschwerdung Christi ist Maria Ver- 
kiindigung, 9 Monate friiher, am 25. Marz. Vergl. hieriiber Stechers 
Maipredigten, Mater admirabilis, Mitwirkung Maria bei der Mensch­
werdung zum 22. Mai, S. 255—265, bs. S. 263, und Kellner, Heorto­
logie, S. 146 ff.
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Dabei macht man die Beobachtung, dass der Orient 
gegen Ende des yierten und zu Anfang des funften Jahr­
hunderts neben dem Epiphaniefest am 6. Januar allmahlich 
das abendlandische Weihnachtsfest annahm, wahrend um- 
gekehrt das Abendland vom Orient die Hochfeier der 
Epiphanie empfing.

Wir besitzen hiefiir unumstóssliche Zeugnisse. So 
sind zwei Predigten des hl. Johannes Chrysostomus auf 
uns gekommen. In einer derselben kiindet er am 20. De­
zember 388, am Feste des heiligen Philogonius, seiner 
Gemeinde an, es werde am 25. Dezember zum ersten 
Mai das Weihnachtsfest in Antiochien gefeiert werden. 
Die andere ist die Weihnachtspredigt selbst, vom Jahre 
388. Wir lesen in derselben die interessante Stelle:

«Was die Patriarchen schon lange ersehnten, die 
Propheten yerkiindeten, die Gerechten zu schauen wiinsch-
ten, das ist am heutigen Tage geschehen............Noch ist
es nicht zehn Jahre, dass dieser Tag uns uberhaupt bekannt 
geworden, und doch ist durch eueren Eifer seine Feier 
so herrlich, ais wenn er schon von alten Zeiten her uns 
uberliefert ware. Daher wird nicht irren, wer diesen Fest­
tag zugleich neu und alt nennt: Neu, weil er erst zu 
unserer Erkenntnis gekommen, alt aber, weil er so schnell 
den altern Festen gleich geworden. Wie namlich edle 
Stamme zugleich in die Erde sich einsenken, und auch 
schnell zu grosser Hóhe emporwachsen und reiche Fruchte 
bringen — nicht anders dieser Tag! Er war denen, die 
im Abendlande wohnen, von Anfang an (ortuJór) bekannt 
gewesen, zu uns aber ist er vor nicht yielen Jahren ge­
kommen, plotzlich emporgewachsen und tragt schon die 
herrliche Frucht, die wir heute sehen, da ja der Tempel 
fiir die Menge der Glaubigen zu eng ist.*1)

i) Chrysost. Hom. in nativ. I. Ch. ed. Montfaucon, II 352 — ed. 
Mignę, 49 II 351.

Chrysostomus unterscheidet die alte Feier in Rom, die schnello 
Verbreitung derselben in den letzten Jahren, die Kenntnis derselben in 
Antiochien, wo lange fur und gegen gestritten wurde, die niedern Stande 
sich begeistert dafur, viele andere dagegen ausgesprochen hatten — und
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Eine ahnliche Erscheinung beobachten wir in Aegypten. 
Aus Aegypten berichtet Joh. Cassianus, der die Ein- 

richtungen der dortigen Kloster im fiinften Jahrhundert 
studierte, in seinen Collationes (zwischen 418 und 427): 
nach altem Herkommen betrachten die Bischofe Epiphanie 
ais den Geburtstag des Herrn. Aber schon 432 hielt unter 
dem Patriarchen Cyrill Paul von Emesa ais Gast am
25. Dezember die Weihnachtsfestpredigt.1)

Dagegen nennt' Epiphanius von Salamis auf Cypern 
noch am Ende des yierten Jahrhunderts den 6. Januar 
ais Geburts- und den 8. Januar ais Tauftag des Herrn. 
(Adv. haer. II. 1. haer. 51 al. 31 c. 16 u. 24 ed. Petay, 
p. 439, 436.)

Aus allem folgt:
1. In Rom feierte man das Weihnachtsfest schon friihe 

am 25. Dezember.
2. Im Orient feierte man kein Geburtsfest oder dann

Epiphanie zugleich ais Geburtsfest des Herrn.
3. Weihnachten wurde im Orient seit den 80er Jahren 

des yierten Jahrhunderts allmahlich eingefiihrt.
4. Epiphanie war im Abendlande wohl kaum je

Geburtsfest, wurde aber vomOrient allmahlichher- 
iibergenommen und alsdann gesetzlich durchgefiihrt. 
Was den wirklichen Geburtstag des Herrn selbst be­

trifft, stritt man schon im zweiten Jahrhundert dariiber, 
so z. B. in Alexandrien. Dort war eine Partie fur den 
20. Mai, die Basilidianer entschieden sich fiir den 10. Januar, 
die ubrigen bezeichneten den 6. Januar (also die spatere 
Epiphanie, den 11. Tag des agyptischen Monats Tybi) 
ais Geburtstag Christi und feierten bereits an diesem

die endliche Einfiihrung in Antiochien i. J. 388. Gregor von Nazianz 
feierte, da er ais Fremdling und Gast nach den grossen arianischen 
Kampfen seine Wirksamkeit ais Bischof der zweiten Reichshauptstadt in 
seiner Privatkapelle Anastasia begann — im Jahre 379 am 25. Dezember 
(Homilia 38 in Theophania Mignę. Pat. graec., t. 36) die erste Weihnacht!

Usener, Religionsgeschichtliche Untersuchungen, I 320 ff., Bonn 
1889. (I. Teil. Das Weihnachtsfest.) Einzelne Entgegnungen bei Duchesne. 
Buli. critique 1890, Nr. 3.
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Tage das Geburtsfest.1) Schon Chrysostomus suchte durch 
rechnerische Operationen den Geburtstag Christi zu 
bestimmen: doch sind die Grundlagen und Ausgangs- 
punkte, von denen aus er zum 25. Dezember gelangt, 
nicht sicher. Auch alle spateren rechnerischen Versuche 
vermochten kein sicheres Resultat zu erreichen, da die 
vier Eyangelien keine Anhaltspunkte bieten und auch 
die ubrigen Anhaltspunkte nicht sicher genug waren. 
Es kónnte also einzig eine glaubwiirdige, standige und 
alte Tradition ausschlaggebend sein — wenn nicht rein 
symbolische Grunde eben diese Einfiihrung des Weih­
nachtsfestes auf den 25. Dezember veranlassten. Dieses 
Datum hatte man im eben genannten Falle spater — nachdem 
der symbolische Einfiihrungsgrund dem Gedachtnis wie­
der entschwunden war — neuerdings rechnerisch-chrono- 
logisch sich rechtzulegen yersucht. Doch gehen wir etwas 
naher aut die hochinteressante Festgeschichte ein.

Wir fiihren die einzelnen Zeugnisse fiir die Feier des 
Weihnachtsfestes am 25. Dezember an, insbesondere fiir das 
Abendiand nebst einigen mit der abendlandischen Entwicke­
lung enger yerbundenen morgenlandischen Dokumenten.

Da unsere homiletischen Zwecke uns das nahere Ein­
gehen auf die Geschichte aller Feste verbieten, wollten wir 
wenigstens fiir das eine und andere Fest eine einlasslichere 
Uebersicht der neuern archaologischen Forschungsresul- 
tate einflechten, da solche Kenntnisse dem Prediger und 
Seelsorger indirekt manchen Nutzen bringen und nament­
lich Gebildeten gegenuber, z. B. in liturgischen. Yor­
tragen auch direkt yerwendet werden kónnen. Es lohnt 
sich, in Stadten, grossen Industrieorten u. s. f. in der 
Weihnachts- und Karwochenzeit eingehendere liturgische 
Vortrage zu halten, welche Liturgisehes, Dogmatisches, 
Apologetisches, Archaologisches — Ideale und Forscher- 
arbeit geschickt yerbinden. Man kann durch solche Yor­
tragen in Vereinen oder fiir die gesamte gebildetere

0 Clemens Alex. Strom. I, ed. Sylburg 340. Kellner, Heortologie. 
S. 98 ft.
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Bevolkerung sehr viel Gutes stiften durch Popularisierung 
der Liturgie und eingeflochtene Apologien des kirchlichen 
Denkens, Betens und Lebens.

1. Angebliches Zeugnis des Hippolyt.
Die Datierung der Geburt Christi auf den 25. Dezember 

entbehrt nach vielen Archaologen und Geschichtsforschern einer 
beweisbaren geschichtlichen Grundlage. Die betreffende Stelle 
in einem auf Chalki entdeckten Kommentar Hippolyts zu 
Daniel hat die neuere Forschung fur interpoliert erklart.1)

2. Die Zeugnisse des Chronographen von 354.
Das alteste sichere Dokument ist der sog. rómische 

Chronograph vom Jahre 354. Das Fest ist aber jedenfalls noch 
alter ais diese seine erste Bezeugung. Der Chronograph non 354 
ist ein Sammelwerk chronologischer, kalendarischer und histori­
scher Notizen ziviler und kirchlicher Natur. Die einzelnen Bestand­
teile stammen aus verschiedener Zeit; in alteren Kalendarien 
finden sich auch spatere Nachtrage. Per Name des Kompilators, 
der diesen Staats- und Kirchenkalender mit seinen Notizen und 
Statistiken wahrscheinlich um 354 zusammenstellte, ist bekannt. 
Nur ein einziges Stiick der Sammlung, der Festkalender des 
Jahres 354, tragt den Namen des spater ais Kalligraphen des 
Papstes Damasus und auch aus den Katakomben-Inschriften be­
kannten Furius Dionysius Philocalus. Ihm wird auch von 
heryorragenden neuern Forschern die letzte Redaktion der ganzen 
Sammlung oder des grossten Teiles derselben zugeschrieben. 
Die ganze Sammlung wird ais Kalenderwerk des Philocalus, ais 
Chronograph von 354 oder nach den Herausgebern der yer­
schiedenen Teile der Sammlung: Onuphrius Panyini, Aegid. 
Bucher S. J., Lambeck, Henschen, Kard. Noris, Eccard, Ron- 
calli, Momrnsen, Strzygowski, benannt und zitiert.

Fur uns kommen folgende drei Stiicke des Chronographen in 
Betracht. a. Die Fasti consulares bis 354 p. Ch. Diese Konsularliste 
enthalt bis 753 u. c. nur die Namen der Konsuln und Notizen 
iiber die Diktatoren, gleich nach 753 u. c. enthalt sie auch vier 
kirchengeschichtliche Notizen, spater keine mehr: sie be- 
treffen Christi Geburts- und Todesjahr, die Ankunft der 
Apostel Petrus und Paulus in Rom, sowie dereń Tod. Diese 
Listę kommt also fiir die Bestimmung des Weihnachtsfestes in 
erster Linie in Betracht. Gegeniiber den Angaben der alten 
Kirchenschriftsteller Irenaus, Clemens Alex., Tertullian, Pseudo- 
cyprian und den allgemeinen Angaben der Eyangelien, die fiir 
ihre Chronologie Kaiserjahre yerwenden — bezeichnet der Chro­
nograph das Konsulatsjahr, bleibt aber mit den andern Nach­
richten in Spannung, da jene Angaben auf 751/52 u. c. weisen, 
die des Chronographen auf 754 u. c. Noch wichtiger ist ein anderes 
Stiick der Sammlung des Chronographen von 354 fiir unsere Frage.

Cf. Kellner, Heortologie. S. 94 ff.
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b. Es ist die bereits genannte Depositio Martyrum. Diese 
st ein Verzeichnis der Todestage (Natalitia) der in der Stadt 

Rom verehrten Martyrer. In diese Martyrerliste ist nun am 
25. Dezember der Geburtstag Christi eingetragen. Die neuern 
Forscher bemerken, diese Eintragung gehóre, ahnlich wie jene 
von Petri Stuhlfeier (VIII. Calend. Mart.) absolut nicht in die 
Depositio. Sie sei jedenfalls Eintragung einer spatern Hand, 
wohl des letzten Kompilators des Sammelwerkes, in welche die 
Depositio Martyrum aufgenommen wurde. Uns scheint jedoch, dass 
sich ein solcher Martyrerkalender gar leicht zum eigentlichen 
Kirchenkalender auswuchs, und die Versuchung lag nahe, auch 
andere Feste, die bereits festa fixa waren, in den Kalender ein­
zutragen. Die Hauptfeste Ostern und Pfingsten konnten wegen 
ihrer Beweglichkeit in diesen festen Monatskalender nicht ein- 
gefiigt werden. So stande auch der Annahme nichts entgegen, 
dass die Eintragung des Weihnachtsfestes in die Depositio 
Martyrum schon geraume Zeit vor Philocalus geschah, sodass 
er oder wer immer der Kompilator war, sie im Martyrerverzeichnis 
bereits vorfand. Die Notiz des Chronographen lautet: 1. p. Ch. 
Caesare et Paulo sat. XIII. Hoc. cons Dms. ihs. XPC. natus 
est VIII Cal. Jan. d. ven. luna XV. Das heisst: Christus ist ge­
boren unter dem Konsulat des C. Caesar Augustus und L. Aemi- 
lius Paulus (754 u. c.) am 25. Dezember, welcher ein Freitag 
war, am 15. Tage des Neumondes.1) Die Kritik hat an dieser 
wie an der unter n. 1 genannten Zeitbestimmung gar manches 
auszusetzen.2) Allgemein wird aber zugegeben, dass der Chro- 
nograph ron 354 der erste unangefochtene Zeuge fiir die Tat­
sache ist, dass man im Abendlande den 25. Dezember fiir den 
wirklichen Geburtstag Christi hielt. Die Eintragung in die De­
positio Martyrum im Zusammenhalt mit dem friiher Gesagten 
legt jedenfalls nahe, dass man in Rom zur Zeit dieser Eintra­
gung am 25. Dezember das Geburtsfest Christi tatsachlich feierte. 
Fiir 854 ist also das Weihnachtsfest fiir Rom beinahe sicher 
bezeugt. Da die Eintragungen in die Fasten und die Depositio 
Martyrum auch friiher geschehen kónnte, bleibt die Móglichkeit 
einer viel friihern Einfiihrung des Weihnachtsfestes in Rom be­
stehen. Wenn aber auch erst der Kompilator von 354 die Ein­
tragung besorgte, zeugt er damit doch schon fiir eine jedenfalls 
feste allgemeine Ansicht uber den Geburtstag Christi, die in der 
schon langer bestehenden Festfeier einen Riickhalt hatte, zu­
mal diese Festfeier, wie wir unten sehen werden, fiir eben 
diese Zeit auch von anderer Seite bezeugt wird, — Wir haben 
noch einen dritten Bestandteil des Chronographen zu besprechen.
Es ist

c. Ein ziriler (heidnischer) Festkalender fiir das Jahr 354, 
welchen Furius Dionysius Philocalus geschrieben undkiinstlerisch

0 XIII bezeichnet die Epakte, Sat. bedeutet Saturni und vertritt den 
Sonntagsbuchstaben. Kellner, Heortologie, S. 93.

2) Eingehendes siehe bei Kellner. Heortologie, S. 93 ff.
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ausgestattet hat (intitulavit). Er ist einem Valentius gewidmet. 
Dieses Kalendarium Philocali der Sammlung enthalt auf den 
25. Dezember die Bezeichnung: Dies Natalis Solis invicti. Man 
legt sich diese Notiz dahin zurecht, dass in heidnischer Zeit bald 
nach dem Wintersolstitium das wachsende Licht der Sonne mit 
einem ‘Geburtstag des unbesieglichen Sonnengottes* gefeiert 
worden sei. Der heidnische Mithras- und Sonnenkult des dritten 
und vierten Jahrhunderts n. Chr. móchte einen solchen Fest­
tag noch mehr gefordert haben. Immerhin ist hinsichtlich die­
ser Interpretation zu erinnern, dass unseres Wissens der Dies 
Natalis Solis inyicti sonst nirgends ausdriicklich bezeugt ist, 
ais eben im Kalendarium des Philocalus. Einzelne christliche 
Archaologen, wie Duchesne1), Kellner2), bauen nun auf der Grund­
lage der Dies Natalis Solis inyicti eine Hypothese iiber die 
Entstehung des Weihnachtsfestes. «Was lag den Christen 
jener Zeit naher, ais bei diesem von niemand iiber sehenen Natur- 
ereignisse (und Feste) an die Geburt desjenigen zu denken, der 
das wahre Licht der Welt ist.*3) Man yerweist dabei auf die bib­
lischen Ausdrucke: «Oriens ex Alto», «lux magna*, «iumen ad 
revelationem gentium*, auf die Wendungen der Kirchenyater: 
<Christus sol verus»4 5), «Hic est sol novus noster*6) u. s. f., sowie 
insbesondere auf Texte der Liturgie: «Sidus revulget iam no- 
vum> (Vigil), «Orietur sicut Sol Salyator mundi* (Laudes), na­
mentlich auch auf die Lektionen des ersten Nokturn.

«Was lag also fur den geborenen Romer naher, ais den 
Geburtstag dieser neuen und wahren Sonne auf den Tag zu 
yerlegen, wo in seinem Kalender schon von alten Zeiten her ein 
Natalis Solis yerzeichnet war, und wo auch die heidnische Ein- 
wohnerschaft ein Fest6) feierte. Um auf diesen Gedanken zu 
yerfallen, brauchte man (sogar) nicht bis zur konstantinischen 
Zeit zu warten.*7)

Die spater auftauchenden Traditionen des wirklichen Ge- 
burtstages Christi fiir den 25. Dezember sind nach den ge­
nannten Archaologen Resultate rechnerischer Versuche, nicht 
Nachklange von Ueberlieferungen.

Es liesse sich freilich diesen sehr sympathischen Ausfuhrun­
gen gegeniiber die Frage aufwerfen: Hat nicht yielleicht Philo­
calus selbst, oder wer immer jener Chronograph von 354 war, 
der den Geburtstag Christi in die Konsularfasten und in die 
Depositio Martyrum der bekannten Sammlung eintrug, eben 
dieselbe Eintragung in das fiir die gleiche Sammlung abge- 
schriebene und kalligraphisch ausgestattete Kalendarium ein­
getragen?-- Scheinbar enthalt dieses Kalendarium keine Notiz

*) Duchesne, Origines du Cult chrćtien, S. 250.
2) Kellner, Heortologie, S. 102.
’) Kellner, Heortologie, S. 102.
4) Cypr, de orat. dom. 35.
5) Ambros. Sermo VII, 1, 3. Mignę 17, 614.
«) Maximus Taur. Hom. 103. Mignę 57, 491.
7) Kellner, Heortologie, S. 102.
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iiber das Geburtsfest Christi. Es ware aber nicht unmóglich, dass 
mit den eben genannten Worten Natalis Solis inyicti symbolisch 
bereits das Weihnachtsfest bezw. der Geburtstag Christi gemeint 
ist. In diesem Falle hatte dann Philocalus selbst — da andere 
heidnische Zeugen fiir ein Sonnenfest fehlen — zuerst diesen 
auf den Naturvorgang anspielenden Namen fiir Weihnachten 
in den zivilen Kalender eingetragen. Vielleicht kónnte er sich 
dabei auf das schon friiher gefeierte Weihnachtsfest und auf 
eine alte Tradition zu Gunsten des 25. Dezember ais Geburts­
tag Christi stiitzen? — Er hatte so das, was er mit klaren 
Worten in die Fasten und in die Depositio Martyrum eintrug 
— in symbolischer Wendung auch in den ziuilen Kalender ge­
stellt, der selber vorher keinen Natalis Solis gekannt! Man 
fuhrt noch ein weiteres indirektes Zeugnis fiir das Weihnachts­
fest aus dem Chronographen an, namlich:

d. Die Depositio Episcoporum (ein in die Sammlung des Chro­
nographen aufgenommenes Verzeichnis der Todestage rómischer 
Bischofe von 255—352), in Verbindung mit der schon genannten 
Depositio Martyrum. Die Depositio Episcoporum beginnt nam. 
lich das Jahr mit dem 27. Dezember und die Depositio Mar­
tyrum mit dem 25. Dezember. Duchesne yermutet, dass das 
Weihnachtsfest am 25. Dezember dieser Chronologie den Anstoss 
gab — und dass Weihnachten lange vor 354, etwa seit 243, einen 
kirchliehen Zeitabschnitt gebildet habe.1) — Dass man in Rom 
mit dem neu eingefiihrten Weihnachtsfeste die Saturnalien (17. 
bis 23. Dezember) habe yerdrangen wollen, ist nicht wahrscheinlich.

3. Das Zeugnis des hl. Ambrosius.
Das Kalenderwerk des Chronographen schliesst mit dem 

Jahre 354 ab. Fur diese Zeit ist aber das Weihnachtsfest auch 
von anderer Seite sicher bezeugt. Wir stehen mit 354 im Ponti­
fikat des Liberius und gerade fur sein Pontifikat ist die Weih­
nachtsfeier neuerdings beglaubigt.2) Papst Liberius kleidete 
namlich die altere Schwester des hl. Ambrosius, Marcellina, am 
Weihnachtsfeste in der Petersbasilika ais Nonne ein. Des Liberius 
Ansprache iiberliefert Ambrosius de virg. III, 1. (Mignę 16, 219.) 
Er ruft seiner Schwester den Wortlaut der papstlichen Anrede ins 
Gedachtnis zuruck. »Als du das Geliibde der Jungfrauschaft in 
St. Peter auch durch den Wechsel der Kleidung besiegeltest am 
Geburtstag des Erlosers — an welchem Tage hatte das passender 
geschehen kónnen, ais an dem, an welchem die Jungfrau Maria 
Nachkommenschaft erhielt — da sagte er (Liberius): <Eine treff­
liche Vermahlung, meine Tochter, welche du begehst. Du siehst, 
welche Masse Volkes zum Geburtstage deines Brautigams zusam- 
mengestrómt ist, wie niemand ungenahrt von dannen geht» u. s. f.

Das Zeugnis des Ambrosius yerstiirkt also das des Chrono­
graphen: das Jahr der Einkleidung der Marcellina lasst sich

1) Duchesne, Buli. crit. 1890, n. 3 p. 41 ss.
2) Kellner, Heortologie, S. 99.
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nicht genau bestimmen. Die Folgerung, Liberius habe das Weih­
nachtsfest selbst eingesetzt, ist jedoch ganz ungerechtfertigt- 
Einzelne Archaologen, z. B. Usener, wollen infolge eines Zitates 
des Wunders von Kana und der Brotyermehrung in der Rede 
des Liberius den Dies Natalis Salyatoris ais Epiphanie (6. Ja­
nuar) auffassen, jedoch ohne durchschlagenden Grund.

4. Das Zeugnis der Sylvia Peregrina.
In Jerusalem wohnte die beriihmte Pilgerin Sylvia von 

Bordeaux im Jahre 385, ein Jahr vor Cyrills Tod, dem zugleich 
mit dem Epiphaniefest gefeierten Geburtsfeste Christi 
am 6. Januar bei. (Peregrinatio Sylyiae 82 [59. cod.], ed. Geyer 
c. 25). In dem noch erhaltenen Berichte beschreibt Sylvia eine 
Prozession, die sich am Abend vor Epiphanie von Jerusalem 
nach Bethlehem bewegte und beim ersten Morgengrauen wieder 
nach Jerusalem in die festlich geschmiickte Anastasiuskirche zu- 
riickkelirte. Also handelte es sich hier jedenfalls auch um die- 
Feier der Geburt Christi. Man hat tatsachlich da und 
dort im Orient bis ins fiinfte Jahrhundert den 6. Januar ais 
den wirklichen Geburtstag Christi betrachtet. (Cf. Hieronymus in 
Ezech. I 3; Mignę 25, 15 [etwa 411 geschrieben]). — Das von der 
gallisch-rómischen Nonne auf ihrer Pilgerfahrt ins heilige Land 
mitgefeierte und beschriebene Fest war Epiphanie; doch bildete 
die Geburt Christi einen ganz heryorragenden Gegenstand der 
Festfeier. (Vgl. das folgende Zeugnis und unten das Geschicht­
liche iiber Epiphanie!)

5, Das Zeugnis des Johannes von Nicaa.
In diesem Gedankenkreis trifft man, von andern Zeugnissen 

unabhangig, ein Schriftstiick aus dem zehnten Jahrhundert, das 
aber ein friiheres Zeugnis in sich einschliesst. Um das 
Jahr 900 lebte Johannes von Nicaa ebendort ais Bischof. Derselbe 
wollte die Armenier bewegen, am 25. Dezember das Geburtsfest 
Christi zu feiern. Johannes von Nicaa fiihrte nun fiir die Feier 
des Weihnachtsfestes am 25. Dezember folgende Griinde an:

a. Papst Julius I. (337—352) habe in Rom das Weihnachts­
fest eingefiihrt.

b. Bischof Cyrill von Jerusalem (348—386) hatte bei Julius 
diese Anregung in einem Briefe, aus dem ein Bruchstiick 
mitgeteilt wird, gemacht.

Manche Archaologen, z. B. Kellner, Heortologie, S. 104, fiihren 
dagegen an, dass 385, also zur Zeit Cyrills, Sylvia in Jerusalem 
an Epiphanie das Geburtsfest Christi mitgefeiert hatte. Weil Cyrill 
bei Johann von Nicaa das Weihnachtsfest auch damit rechtfertigt, 
dass man in Jerusalem an Epiphanie nicht leicht zugleich in das 
3 Miglien entfernte Bethlehem zur Geburtsfeier Christi wallfahr­
ten und an die 15 Miglien entfernte Tauf statte am Jordan zur 
Tauffeier und zur Epiphanie seiner Gottheit bei der Taufe 
ziehen konne und darum besser Weihnachten friiher und ge- 
sondert von Epiphanie feiere — findet Kellner darin einem
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Wider spruch: Sylvia wisse nichts von der Jordanprozession,
- dieselbe sei yielmehr erst fiir das sechste Jahrhundert aus Gregor 
von Tours nachweisbar bezeugt; wohl aber erzahle Sylyia von 
einer Geburtsfeier Christi am 6. Januar. Dagegen liesse sich 
manches einwenden. Vielleicht hat Sylyia ebendeswegen nicht 
beide Prozessionen beschrieben, weil sie eben nur einer und 
zwar der nach Bethlehem beiwohnen und auch nur dieser ihre 
Hauptaufmerksamkeit schenken kónnte. Es war ferner auch ganz 
gut moglich, dass Cyrill dem Papste Julius I., seinem Zeitgenossen, 

-den Vorschlag eines gesonderten Weihnachtsfestes machte, bevor 
er selbst in Jerusalem die Neuerung durchgefiihrt hatte. Er 
kónnte durch eine allgemeinere Einfiihrung, die er in Rom befiir- 
wortete, auch in Jerusalem die Neueinfiihrung fruchtbar fórdern. 

Cyrill motiyiert auch im Zitate bei Johannes von Nicaa
-den 25. Dezember ais Geburtstag Christi. Titus habe bei der 
-Zerstórung Jerusałems alle Bucher der Juden nach Rom ge- 
-schleppt. Der Papst Julius móge dort nachsehen. Johannes von 
Nicaa berichtete dann iiber Julius: dieser habe in den Schriften 
des Josephus gefunden, dass Zacharias die Engelserscheinung im 
7. Monat am Versóhnungstage gehabt habe, der damals auf den 
21. September gefallen sei. Johannes sei am 24. Juni geboren, 
Christus nach Lucas 1, 36 sechs Monate spater, am 25. Dezember. 
Diese rechnerischen Ausfuhrungen sind, wie friiher bemerkt 
wurde, sehr angreifbar: immerhin sind sie ein wissenschaftlicher 
Versuchzur Stiitzung einer bestehenden Tradition.—Kellner 
betrachtet wohl etwas schnell den eingeflochtenen Brief Cyrills 
ais Falschung (S. 87), obwohl auch andere Verdachtgriinde vor- 
liegen, cf. Combefis Hist. haeret. monoth. p. 304 bei Mignę Patr. 
lat. 8, 964—968, der ebenfalls Cyrills Brief fiir yerdachtig halt 
Andere berichten, erst Bischof Juyenal (425—458) habe in Jeru­
salem das Geburtsfest auf den 25. Dezember eingefiihrt.

Das Schlussresultat ist also dahin zu fassen:
In Rom wurde das Weihnachtsfest am 25. Dezember

yerhaltnismassig friihe langere Zeit vor 354 gefeiert. 
Der Grund der Einfiihrung war entweder: 
a. Eine alte Tradition, die den Geburtstag

Christus auf den 25. Dezember festsetzte, oder b. die 
im Grunde auf eben diese Tradition sich stiitzende 
Anregung Cyrills und die Einfiihrung Julius’ I., oder 
es waren c. symbolische Grunde, welche den bald 
nach der winterlichen Sonnenwende folgenden 25. Dezember, der 
im heidnischen Kalender (freilich nur in dem von Philocalus 
iiberlieferten!) Natalis Solis inyicti hiess — zum Geburtstag 
der ubernaturlichen Sonne Jesus Christus umstempel- 
ten. In diesem letztern Falle ware die Einfiihrung des Hoch- 
festes auch abgesehen von jeder Tradition iiber den Geburtstag 
•des Herrn erklarlich.
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§ 13.
Weihnachten: Liturgisches und Homiletisches.
Weihnachten der jetzigen Liturgie ist das hoch feier 

liche Geburtsfest Christi, ein Fest erster Klasse mit feier­
licher privilegierter Oktav, die aber abweichend von dem 
iibrigen drei hochsten Festen: Epiphanie, Ostern und 
Pfingsten ganz eigenartig ausgebaut wurde.

Die liturgische Feier des Weihnachtsfestes hat drei 
besondere Eigentumlichkeiten: a. den Nachtgottesdienst;;
b. die drei hl. Messen; c. die privilegierte Oktav mit ein­
gestreuten Heiligenfesten und Oktaven.

A. Das Offizium.

Das Invitatorium der Nachtmette ist das lieblichste 
und schónste, das es gibt im Laufe des Jahres, wir horen, 
es, wir beten es und sagen mit den Hirten «Transeamus 
usąue Bethlehem: Venite adoremus!»

Der erste Nokturn ') gibt den ersten Eindruck dei' 
Geburt Christi: — Erfiillte Verheissung (erste Lesung 
Isaias 9) — erfiilltes Sehnen (zweite Lesung Is. 40) — 
erfiillte Freude (Is. 52)! oder: Jesu TFctArAeif (erste Lesung) 
— Jesu Yerzeihung (zweite Lesung) — Jesu Gnade (dritte 
Lesung) ist da! Die Feinde knirschen (Psalm 2: ąuare 
fremuerunt), die Himmel jubeln (Ps. 18: Coeli enarrant 
gloriam Dei), die Herzen frohlocken und opfern (Ps. 44: 
Eructavit cor meum!). Der Erlóserkónig ist erschienen 
-— fiir unser «schwaches Fleisch» (omne caro foenum! 
vgl. zweite Lesung, Is. 40) selber Fleisch, d. i. Mensch ge­
worden! — Eine andere Auffassung des ersten Nokturn 
zeigt uns Jesus ais unser Licht und unser Leben: 1. Jesus 
ist unser Weihnachtslicht ais Wahrheit (Lesung des I. N.). 
Jesus ist unser Weihnachtsleben ais Gnade und zwar:

x) Nocturnum (sc. officium) bedeutete erst das Gebetspensum fiir 
die Naclitzeit (Durandus. Rationale divinorum officiorum 5, 3, 6) = 
Matutin. Spater bedeutete Nocturnus (cursus) [seltener nocturna hora] 
die jeweiligen Psalmenreihen des Nachtoffiziums (Matutin) mit den ent- - 
sprechenden Lektionen. So spricht man jetzt vom 1., 2., 3. Nokturn.
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7. Retter aus dem Tod der Siinde (II. Lesung). b. Er- 
wecker zum Leben der Gnade (III. Lesung des I. N.). 
Was fiir Goldadern birgt dieser eine Nokturn! (Der erste 
Nokturn feiert die Tatsache der Geburt Christi 
und den ersten Eindruck dieser Tatsache: Licht und 
Leben vom Erloser.)

Der zweite Nokturn ist die festliche Glaubens-Be­
trachtung iiber die Geburt Christi. Beachte die feierlichen 
messianischen Psalmen 47, 71 und 84! — vor allem aber 
die grossartige Dogmatik iiber die Menschwerdung und 
die Geburt Christi in den Lesungen. Es ist Hochfest! 
Der Festprediger des Breviers erscheint: Leo der Grosse! 
Die Sermones Leo d. G. bringen dem Festprediger immer 
reiche dogmatische Anregungen und aus der Tiefe der 
Glaubensbegeisterung wachsende Affekte. (Der zweite 
Nokturn enthalt die Dogmatik der Geburt Christi.)

Der dritte Nokturn ist die jubelnde Verkiindigung 
der Geburt Christi: — Drei Eyangelien mit drei Homi­
lien fliessen in die eine frohe Botschaft zusammen: evan- 
gelizo vobis gaudeum magnum. Wahrend der erste Noc- 
turnus die Tatsache der Geburt Christi, der zweite Nokturn 
die Dogmatik, die Glaubenslehre der Geburt Christi be- 
trachtete, yerkiindet der dritte die Pragmatik dieser ge­
schichtlichen Tatsache, ihren tiefen Gehalt, ihre Bedeutung ais 
das grosste Ereignis des Weltplanes, der Weitgeschichte: 
die erste Nacht des Jahres eins, in die alle Radien der 
Zeiten einlaufen. Die Psalmen aber singen die nie ver- 
stummenden Danklieder aller Zeiten und Aeonen fur eben 
diese Tatsache: misericordias Domini in aeternum cantabo! 
Cantate! — Cantate! (Der dritte Nokturn eróffnet die 
Pragmatik der Geburt Christi, ihre Stellung im góttlichen 
Weltplan, und der Geschichte der góttlichen yorsehung.)1)

l) Diese kurzeń Skizzen der einzelnen Nokturnen und Tagzeiten 
zeigen, was fiir eine Fiille yon Gedanken und Themata der Prediger 
im Breviere finden kann. Die Nokturnen geben hier die grossen Ge­
sichtspunkte, unter denen vom Homileten die Eyangelien der Weihnacht 
und die Dogmatik iiber die Weihnacht aufgefasst werden konnen. 
Die Lesungen des ersten und zweiten Nokturns bieten fiir eine populare
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In den Laudes bricht das latente Pathos der Nok­
turnen in namenlosem Jubel aus: Weihnachtsjubel iiber 
die Geburt Christi! Es wogt und rauscht das Echo 
dieses Jubels durch alle Horen und verbindet sich mit 
den Vorsatzen unserer Pflieht und unserer Fahnentreue 
gegen den Heilandskónig. (Ps. 118.)

In der Vesper sammeln sich alle Bache der Freude, 
des Jubels, der Dankbarkeit, der Treue in einen grossen 
Strom, der «am Schemel seiner Fiisse» — «an der stillen 
Krippe® voriiberrauscht. Die Krippe ist jetzt gleich einer 
Insel in einem Meer von Lob und Preis, das die Braut 
des Herrn von allen Enden der Erde zu den Fiissen 
ihres lieben kleinen Kónigs sammelt. Im Nichts ihres 
Wesens und ihrer Siinde aber kniet die Kreatur in den 
Staub vor dem Heilandskind und betet den yierten 
Psalm der Weihnachtsyesper (Ps. 127): De profundis 
clamavi ad te Domine — unter dem hoffnungsfreudigen 
Antiphon: Beim Herrn ist Barmherzigkeit und reich ist 
bei ihm die Erlósung.

Und wenn die kurze Weihnachtssonne sich zum 
Untergange neigt, fasst die Kirehe noch einmal all ihr 
Weihnachtslicht in eine wunderbar naive und doch 
wieder unergriindlich tiefe, stille, heilige Kontemplation: 
— in die Magnifikatantiphon zur zweiten Vesper: Hodie 
Christus natus est. . ., die eine zarte, stille Choralmelodie 
in das innerste Heiligtum der Seele tragt.

Das ist Weihnachten im Breyier!
Vertiefung in die Weihnachtsgeheimnisse und dereń katechetische und 
moralische Behandlung in den Festpredigten und Homilien die frucht­
barsten Gedanken. Nur mussen diese Lesungen etwas durehdacht und 
betrachtet werden. Die iibrigen Tagzeiten sind eine Schule der er­
habensten, lieblichsten und fruchtbarsten Affekte. Man lese und 
denke sich bei der Vorbereitung einer Weihnachtspredigt in 
dieses Weihnachtsoffizium hinein und es werden immer neue, 
einzig schone und praktische Affekte die Seele des Predigers 
durchziehen. Das Breyier sollte uberhaupt neben dem Missale dem 
Prediger ein Lieblingsbuch sein, aus dem er seine nachhaltigsten und 
fruchtbarsten Gedanken schópft. Namentlich suche auch der Prediger 
im Breyier nach der pragnantesten, popularsten und anziehendsten 
Wiedergabe seiner dogmatischen Gedanken und seiner innersten Affekte!
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B. Die Weihnachtsmessen.
1. Die dreifache Messfeier. Der Ritus der Weihnacht 

enthalt seit alten Zeiten eine dreifache Feier der hl. Messe.1) 
Jeder Priester hat die Erlaubnis, auch privatim drei 
hl. Messen zu feiern. Gregor d. G. erwahnt die drei 
Messen schon ais Gewohnheit. Horn. 8. in Ev. Das 
(urspriingliche) Gelasianum kennt die trina celebratio, eine 
zwei- oder dreifache Messefeier. (Vgl. Probst, Die altesten 
romischen Sakramentarien, S. 182 u 183.)l) Die erste heilige

b Das Sacramentarium Leonianum hat die Eigentumlichkeit, dass 
es fiir ein einziges Fest eine grosse Anzahl von Offizien und Messen auf­
weist. So hat das Weihnachtsfest 9 Messen, Laurentius sogar 14. Das 
Gelasianum kennt eine Mehrzahl von Messformularien in diesem Sinne 
nur seiten, das Gregorianum nie. Das Leonianum ist ehen eine Samm­
lung von Messen vieler Kirchen, in denen oft derselbe Festtag yer­
schieden gefeiert wurde. Das Gelasianum bedeutet schon einen ersten 
Schritt zu grósserer Einheit, — die dann Gregor zum Teil durchfiihrte. 
— Auf den Weihnachtstag aber finden sich schon friihe Ansatze zu 
einer dreimaligen liturgischen Messfeier. Sie entstand zunachst aus der 
dreimaligen Stationsfeier in Rom, weil man dort an Weihnachten auch 
noch altere Martyrerfeste feierte, vor allem das der hl. Anastasia, der 
friihe die jetzt noch bestehende Kirche gebaut wurde. Neueste Forscher 
behandeln sie zwar ais « Auferstehungskirche». Es ist nun hochst wahrschein­
lich, dass man bald begann, an diesen Martyrerstationen am Weihnachts­
tage nicht die missa des betreffenden Martyrers zu feiern, sondern wegen 
des Hochfestes eine der Weihnachtsmessen, die man besass. — Die Statio­
nen in den Martyrerkirchen aber wurden beibehalten. So traten denn die 
Martyrerfeste immer mehr in den Hintergrund und es entwickelte sich eine 
dreifache Weihnachtsstatio, von der die zweite bis auf den heutigen 
Tag in der Kirche der hl. Anastasia in Rom gefeiert wird mit einer Kom- 
memor ation der Heiligen, dereń der gesamte rómische Ritus im Formular 
der zweiten Weihnachtsmesse — wider alle sonstige Festgewohnheit — 
auch heute noch mit einer Oration Erwahnung tut. Diese dreifache 
rómische Statio wurde dann das Vorbild der dreifachen Festmesse in 
allen Hauptkirchen und endlich zum Priyileg der dreifachen Zelebration 
jedes Priesters. — Dabei ist aber auch ein innerer idealer Grund nicht 
zu iibersehen. In den alten Offizien wird Weihnachten ais «plenitudo diyini 
cultus» bezeichnet — ferner ais der Uranfang des Opfers, da ja mit der 
Menschwerdung und Geburt Christi alles im Keime bereits gegeben war: 
Christi Opfer und die Fortsetzung seines Opfers. Das Leonianum sagt sehr 
schon (Probst, Aelteste rómische Sakramentarien, Munster 1872, S. 1411: 
s acrificium celebrantes quo nobis ipsius sacrifici sunt nata 
primordia (n. 6 or. 2). (Vgl. Secreta des I. Adyentsonntags.) So ge. 
staltete sich das Geburtsfest Christi auch zu einer Geburtsfeier des Mess­
opfers. Und es lag nahe, wie man sich am Karfreitag des Opfers enthielt. an
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Messe darf nicht vor dem Stundenschlag der Mitternacht 
beginnen. Neben der feierlichen Messe um Mitternacht 
durfen keine Privatmessen gefeiert werden, ausser man 
habe ein apostolisches Privilegium (S. R. C. vom 18. Sept. 
1781). In der eigentlichen Mitternachtsmesse darf auch 
die hl. Kommunion nicht ausgeteilt werden ohne beson­
deres apostolisches Indult (S. R. C. 16. Febr. 1781).
diesem Tage seine Feier zu erhóhen und zu yermehren, zumal ein 
ausserer Anlass (die oben erwahnten zugleich gefeierten Martyrerfeste) 
dieser Entwickelung bereits von einer andern Seite her den Anstoss ge­
geben hatte. Was nun so geworden war, das fixierte das Sacramentarium 
Gregorianum, welches die symbolischen Gedanken der trina celebratio, die 
sich bereits einigermassen herausgebildet hatten, in den Messformularien 
b eriicksichtigte, so dass die bekannten Deutungen der mittelalterlichen 
Liturgiker, wenn man dieselben nicht zu einseitig und ausschliesslich 
fasst, non sine fundamento in re auch heute noch gebraucht werden 
durfen. Die Wissenschaft kann dagegen keinen ernsten Einwand erheben. 
— Es ist zum bessern Verstandnis dieses und ahnlicher Exkurse, die in­
direkt fiir den Homileten von besonderer Bedeutung sind, yielleicht nicht 
unpassend, eine kurze Erinnerung an die Sakramentarien uberhaupt 
einzuflechten.

Die «Sakramentarien* sind alte liturgische Bucher mit dem 
Ritus der Messe und gewisser Sakramente. Erst war der Iiber Sacra- 
mentorum klein, da die Messe immer dieselbe blieb, ohne Einfluss des 
Kirchenjahres. Damasus (366—384) gestattete zuerst den Einfluss des 
Kirchenjahres auf die Messe. — Von Damasus bis und mit Leo I. (440—461) 
entstand der Inhalt des altesten * Leonianischen* Sakramentars, das 
eine Priyatsammlung von Messriten aus dem funften Jahrhundert von 
Damasus bis Leo I. ist. — Das zweitalteste Sakramentar ist das sog- 
«Gelasianum*. Das von Tommasi 1681 yeróffentliehte jetzige Gela­
sianum hat jedenfalls einen sehr starken, von Gelasius I. (492—496) 
stammenden Kern, da alte, glaubwiirdige Autoren diesem Papste wirk­
lich «ein yolumen Sacramentorum* zuschreiben. Gelasianische Teile 
hat jedenfalls auch das sog. Gerbertsche Sakramentar, dessen ais «gela- 
sianisch» bezeugte Gebete aus St. Gallen stammen, wo schon vor Gregor I. 
die hl. Messe nach einem yorgregorianischen Sakramentar gefeiert 
wurde. — Ebenso weist das 1642 yeróffentliehte. neu entdeckte 
Menard’sche Sakramentar gelasianische Charakterzuge auf und ist wohl 
ein «gregorianisches Gelasianum*. Das Gelasianum und die «GeIasiana» 
uberhaupt zeigen bereits einen viel starkern Einfluss des Kirchenjahres 
auf die Messliturgie ais das Leonianum oder gar die «Damasianischen» 
Messen. Das dritte charakteristische Sakramentar ist das Gre­
gorianum, das in seinen Hauptbestandteilen auf Gregor den Grossen 
(590—604) zuruckgeht, den Reformator und Grundleger des heutigen 
Missale. Gregor II. (705—731) erganzte die im Gregorianum fehlen­
den Donnerstagsfastenmessen aus dem Gelasianum, ist aber nicht Yer-

15
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Die erste Messe wird nach den Nokturnen, falls die­
selben gehalten werden, das ist nach dem Te Deum und 
der Oration gefeiert. Nach Schluss dieser Messe werden 
die Laudes gesungen. Die zweite feierliche Messe fallt 
in die Zeit der Morgenróte, sub aurora, und folgt der 
Prim. Die dritte Hauptfestmesse wird am hellen Tage 
gefeiert. Man yergleiche zu diesen liturgischen Gesetzen 
die oben und unten skizzierten Gedankengange der Nok­
turnen und der drei Messen.

2. Homiietische Bedeutung der dreifachen Messfeier. 
Der Gedanke an die dreifache Geburt des Herrn von 
Ewigkeit aus dem Vater, in der Zeit aus Maria, in den 
Herzen der Christen zu allen Zeiten beherrscht jeden­
falls irgendwie die dreifache Messfeier. In jeder Messe 
finden sich zwar alle drei Gedanken ausgesprochen, doch 
herrscht der eine oder andere vor. Gestiitzt auf die 
Messformulare und insbesondere auf die Eyangelien durfen 
wir die folgende Auslegung yorschlagen, die mit dem 
geschichtlichen Werden der Feier keineswegs in Spannung 
gerat.

a. Die ersteNachtmesse. Sie feiert rorherrschend 
die zeitliche Geburt Christi in Bethlehem. Man 
yergleiche hiefiir das Eyangelium Luc. 2: Geburt Christi 
und Verkiindigung durch die Engel, dazu die herrliche 
Epistel aus dem Titusbrief c. 2: Apparuit gratia Sal-
fasser des Gregorianum. Daa Gregorianum brachte den yollen, regel­
massigen Einfluss des Kirchenjahres auf die Messe. Beruhmt wurde das 
erst nur fiir Rom bestimmte Gregorianum durch die Einfiihrung im fran- 
kischen Reiche durch Karl den Grossen. Wir besitzen das Gregorianum 
nur in der Form der Abschrift und Umarbeitung eines Exemplars, 
das Hadrian I. zwischen 784 und 791 zu dem eben genannten Zwecke 
dem darum bittenden Karl iibersandte. Die Sakramentarien der bri- 
tischen Kirchen waren yorgregorianisch und gregorianisch, mit eigen­
artigen nationalen Elementen yermischt. Ganz selbstandig sind die 
ausgesprochen gallikanischen. Eine eigene Gruppe bilden die ambrosia- 
nischen und mozarabischen. — Der Orient weist eine ganz andere Ent­
wickelung auf. — Seit dem Gregorianum begann durch Sammlung samt­
licher Bucher, die man zur Messfeier nótig hatte, die Entwickelung zum 
Missale plenum. — Der ganze Werdegang der Sakramentarien zeigt 
den hochinteressanten, stets steigenden Einfluss des Kirchenjahres.
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vatoris nostri omnibus hominibus. Der Introitus steht 
dieser Auffassung nicht entgegen. Das zeitlich geborne 
Kind ist eben Gottes ewiger Sohn und Kónig des Weltalls: 
Dominus dixit ad me, filius meus es tu, ego hodie genui te.

b. Die (zweite) Friihmesse. Sie feiert die Geburt 
Christi in den Herzen der Christen. Das zeigt sich 
deutlich im Eyangelium Luc. c. 2. Die Hirten suchen auf 
des Engels Befehl den Heiland in der Krippe. Sie finden 
ihn und machen ihn zum Kónig ihrer Herzen. Im hochsten 
Sinne geschieht das durch Maria, dann auch von Seite Josephs. 
Nach diesen Vorbildern besuchen auch die Christen den 
Heiland und nehmen ihn in ihre Seelen auf. Die Epistel 
aus dem Titusbrief c. 3. verfolgt diesen Gedanken nach 
seinen praktischen Konseąuenzen: Apparuit benignitas et
humanitas salyatoris nostri Dei.............salvos nos fecit
per layacrum regenerationis et renoyationis 
Spiritus sancti, quem effudit in nos abunde per 
Jesum Christum salyatorem nostrum. Das ist eben die 
sakramentaie Wiedergeburt Christi in unsern Herzen und 
unsere Wiedergeburt aus den hl. Weihnachtssakramenten 
und den Weihnachtsmessen. Weihnachten ist der Ge­
burtstag aller Sakramente und des Zentrums derselben, 
des Opfers (vgl. oben die Geschichte der trina celebratio).

c. Die (dritte) Tagesmesse. Sie feiert die ewige 
Geburt aus dem Vater, d. h. das uns geborne Christ­
kind ist Gottessohn; yenite adoremus. Nur dieser Gottes­
sohn, der zugleich Menschensohn ist, kann und will uns 
erlósen (vgl. oratio).

Darum yerkiindet
a. der Introitus die Geburt Christi;
(j. die Epistel feierlich die Gottheit Christi, nach

Hebr. c. 1;
y. das Eyangelium noch feierlicher die ganze Glaubens­

lehre der Gottheit Christi: In principio erat ver- 
bum Joh. 1;

J. das letzte Eyangelium aber die Anbetung der Gott­
heit Christi durch die Magier.
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C. Themata.
Homiietische Wege von der Liturgie ins Leben.

Die eben gegebene bloss diirftige Skizzierung der Weih- 
nachtsliturgie kónnte zugleich mit einer eingehenden Be­
trachtung der Texte und einer exegetischen Stoffsammlung — 
die man sich — die Feder in der Hand — anlegt, dem Prediger 
ganze Reichtumer auf viele Jahre hinaus aufspeichern. Wir 
beschranken uns auf einige wenige homiietische Winkę.

I. Homilien uber die Eyangelien.
Die zwei ersten Eyangelien laden einzeln oder miteinander 

yerbunden zu Festhomilien ein, durch die man das Volk voll und. 
gam in den Geist des Weihnachtsfestes einfuhren kónnte. Der 
erste Band des Lebens Jesu von Dr. Grimm, das Leben Jesu 
von Meschler, manche neuere Betrachtungsbiicher und Evan- 
gelienkommentare, sowie die Weihnachtspredigten von Eber­
hard, Forster und Sailer geben reiche Anregungen und Stoffe 
zur exegetischen Behandlung.

II. Dogmatisch-moralische Predigten iiber die Episteln.
Die Episteln der ersten und zweiten Messe

lassen sich leicht zu thematischen Homilien gestalten oder zur 
Grundlage dogmatisch-moralischer Festpredigten machen. So 
liesse sich z. B. im engsten Anschluss an die Epistel der- ersten 
Messe die Tat des Christkindes fiir uns — und unsere Tat fiir das 
Christkind betrachten.

1. Die Tat des Christkindes fur uns. Was tut das Weih- 
nachtskind fiir uns? Apparuit gratia Salvatoris nostri Dei omni­
bus hominibus . . qui dedit semetipsum ut nos redimeret ab 
omni iniąuitate et mundaret sibi populum acceptabilem. Der 
Erloser selbst ist die grosste Gnade — das grosse Almosen 
Gottes an die Menschheit. Von ihm stammt die heiligmachende 
Gnade, die Gnade aller Sakramente. Der Geburtstag Christi ist 
der Geburtstag aller Sakramente. Wie kommt diese Gnade des Er- 
lósers? Er erlóst uns von aller Ungerechtigkeit. Ais Gott kann er 
es und will es. Ais Menseh ubernirrunt er es fiir uns. So macht er 
alle rein — wird Erloser aller Menschen, also auch dein Erloser! 
Das ist die Tat des Christkindes in der Krippe: plus est, quod 
pro nobis factus est quam quod pro nobis passus est (Augustinus). 
Wie leicht lassen sich diese Gedanken der Epistel, durch die Ge­
danken der zweiten und dritten Lesung des ersten Nokturn und 
durch die Lesungen de3 zweiten Nokturn erweitern und yertiefen 
und unter Zuziehung der theologischen Traktate de incarnatione 
et de nativitate Christi zu einer logisch und rhetorisch ge­
ordneten geschichtlichen und dogmatischen Betrachtung der Tat 
Christi in der Krippe gestalten, etwa mit den zwei Unterpunkten; 
Die Tat Christi (kurze pragnante Schilderung des Ereignisses 
nach den Eyangelien), Inhalt der Tat Christi (Ausfuhrung 
der angedeuteten dogmatischen Erklarung im yollen Weihnachts­
lichte).
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2. Unsere Tat fiir das Christkind. Zur Ausfiihrung dieses 
Punktes bietet die Epistel der ersten Messe neuerdings den 
fruchtbarsten Stoff, der bereits in ausserordentlich schóner, prag­
nanter Fassung vor uns liegt. Es muss aber der Prediger von 
den moralischen Hauptbegriffen ins einzelne herabsteigen und 
dabei gut auswahlen, damit seine Rede nicht iiberladen werde. 
Christus selber belehrt uns von der Krippe aus iiber 
unsere Weihnachtstat: Erudiens nos. a *ut abnegemus impie- 
tatem et saecularia desideria*. Wir mussen der Siinde ster­
ben. Unsere Weihnachtstat heisst: Bruch mit der Siinde. Der- 
jenige, von welchem wir in eben dieser Epistel lesen: apparuit, 
rt redimeret nos ab omni iniquitate, yerlangt auch von uns die 
Zerstórung der Siinde, namentlich der Todsiinde durch den 
Sakramentenempfang in der hl. Weihnachtszeit, durch die yoll­
kommene Reue, durch steten Kampf gegen die Charakterfehler 
(vgl. auch die zweite Lesung des ersten Nokturns). b. ut sobrie, 
iuste, pie vivamus in saeculo. Wir mussen fiir Christus 
leben. a. pie. Pietas est promptitudo animi ad Dei cultum et famu- 
latum. Unsere Weihnachtstat sei yolle Bereitwilligkeit, Pflicht­
gefiihl fiir den Dienst, den Gottesdienst an das Weihnachtskind. 
Der Prediger wende das z. B. auf die Sonntagsmesse, den Pfarr­
gottesdienst, das Abendgebet in den Familien an. Es diirfte 
besser sein, auf einzelne solche konkrete Punkte einzugehen, ais 
zu lange bei dem allgemeinen Gedanken zu yerweilen. Apparuit 
humanitas et benignitas Salyatoris nostri Dei: iiber die Krippe 
hat der hl. Geist geschrieben: Deus charitas est. Die Liebe Gottes 
ist an Weihnachten sichtbar und greifbar geworden : dum visibi- 
liter Deum cognoscimus per hunc in inyisibilium amorem rapi­
amur (WeihnachtsprSfation). Gott ist die Liebe. Und sie hat sich 
in das Lieblichste gekleidet, was es auf Erden gibt: sie erscheint 
vor uns ais ein Kind. Wer wird ein edles, reines Kind nicht 
lieben? Nun ist Gott selber vor uns — ais ein Kind. Das muss uns 
doch hinreissen (rapiamur!), bereitwillig, schlagfertig machen, 
unsern Dienst gegen Gott zu tun am Sonntag, am Freitag, am 
Beichttag : ut pie vivamus : dass wir wahrhaftig und echt fromm 
leben! — B. sobrie! Der Gottes- und Menschensohn in der Armut, 
in der Einsamkeit — mahnt uns zu einer neuen Tat. Diene nicht 
den Leidenschaften, denErdengiitern, den Geniissen. Seinuchtern, 
d. h. herrsche iiber dich selbst. Selbstbelierrschung ist eine Weih­
nachtstat. Hast du yielleicht eine Leidenschaft zu opfern? oder 
doch einen Hauptfehler abzulegen ? oder ais Vater und Mutter 
die Kinder zur edeln christlichen Selbstbelierrschung im heiligen 
Gehorsam zu erziehen? y. iuste. Die Tat Christi gilt fiir alle 
Menschen. Apparuit gratia Dei Salyatoris nostri omnibus homi­
nibus. Jesus tut seine Grosstat fiir alle deine Mitmenschen, fiir 
alle deine Nachsten. Und du liattest nichts fiir deine Mitmenschen. 
Du yerstandest nichts von der Forderung Jesus: Jedem das 
Seine — sei gerecht! Jeder Mensch ist selbstandiges Geschopf 
Gottes Taste nie ein Recht des Mitmenschen an in Leben und
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Tun, in Handel und Verkehr. Du hattest dich sonst gegen Gott 
selbst gewendet. Jedem das Seine geben — bedeutet noch etwas 
anderes. Jeder Menseh ist ein Kind Gottes wirklich, tatsachlich 
oder doch dazu berufen! In jedem Mitmenschen ist etwas von 
Gott: die unsterbliche Seele mit der heiligmachenden Gnade, 
fiir die das Christkind seine Tat eingesetzt hat. Also liebe den 
Mitmenschen. Du bist nicht allein auf der Welt. Wie wichtig 
erscheint an der Krippe das Wohltun, das Verzeihen, das Al- 
mosengeben, das Trosten —: an ein armes Waisenkind, an einen 
yergessenen Bettler, an einen yerschamten Armen! Wie viele 
Wege kónnte da ein Prediger von der Liturgie ins praktische 
Leben finden! (Doch lasse man bei den einzelnen Punkten, die 
nicht alle in der gleichen Breite auszufiihren sind — weise Be­
schrankung walten; wir wollten hier den reichen Inhalt klarlegen!)

Am ersten Adver.tsonntage hatte uns die Kirche in der 
Epistel zugerufen : hora est, de somno surgere — abiiciamus opera 
tenebrarum — induimini Dominum Jesum Christum! Jetzt end­
lich muss die Tat folgen. Am heutigen Weihnachtsfeste im Ange- 
sichte der Tat Christi erfolge ein Lebensyorsatz: ut pie, sobrie 
et iuste vivamus. Es mógen also die Worte der Weihnachtsepistel 
Wahrheit werden: ut pie, sobrie, iuste vivamus, exspectantes 
beatam spem et adyentum gloria magni Dei et Salva- 
toris nostri Jesu Christi, wenn der Adyent dei- Ewigkeit 
im besondern und allgemeinen Gerichte naht und die ewigen 
Weihnachtsfreuden uns erwarten.

Korollar ahnlicher Themata. In ahnlicher Weise lassen sich 
die andern Episteln bearbeiten. Die grossartigen Grundbegriffe 
der beiden ersten Episteln regen auch zur Themawahl und zu 
passenden Einteilungen unter andern Gesichtspunkten an, z. B. 
Apparuit — benignitas humanitas et gratia Salvaioris — oder: 
Apparuit Saivator (Person und Tat) et gratia Salvatoris (Zuwen­
dung von Person und Tat durch die Gnade) u. s. f.

Die oben im zweiten Teil der Epistelexegese skizzierten 
Punkte: 1. ut abnegemus — 2. ut pie, sobrie, iuste vivamus liessen 
sich auch selbstandig ais moralische Predigt auf Weihnachten 
bearbeiten, z. B.: Unsere Vorsatze an der Krippe. Dann wiirde 
man mit Vorteil bei jedem Punkte von der Person des Heiland- 
kindes ausgehen und jeweilen zu den moralischen Betrachtungen 
herabsteigen: Das Kind zerstórt die Siinde — abnegemus 
et nos. Das Kind yerherrliclit Gott (Verherrlichung 
Gottes durch Menschwerdung und Geburt Christi: Gloria in ex- 
celsis) — pie vivamus. Das Kind entaussert sich selbst 
— sobrie vivamus et nos. — Das Kind schenkt sich allen — 
iuste vivamus et nos: seien wir keine Egoisten, sondern Christen, 
jedem Recht und Liebe schenkend.

3. Dogmatische, moralische — uberhaupt panegyrische Fest­
predigten im Anschluss und aus dem Geiste der ganzen Li­
turgie. Die obige homiletisch-liturgische Skizzierung zeigt dem 
Prediger- die reichen Quellen der Festgedanken und weist ihn
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an ganze Strome heiliger Affekte, welche ans den Tiefen der 
Geheimnisse sprudeln (vgl. z. B. das Offizium!). Selbst wenn 
sich der Prediger nicht exegetisch an bestehende Textfolgen 
halten will, so bereichert die Liturgie seine freien Stoffsamm- 
lungen und Skizzierungen und adelt in ungeahnter Weise seine 
Affekte. Die Vergleichung der Gedanken der Liturgie mit der 
Dogmatik erweist sich bei solchen Arbeiten immer sehr eigen­
artig fruchtbar. (S. 221 ff.)

4. Die Enzyklika Leos XIII., de Redemptore und die Weih- 
nachtspredigien. Ein ganz vorzijgliches H ilfsmittel, die Weihnachts­
gedanken homiletisch fruchtbar zu machen, ist die grossartige 
Enzyklika Leos XIII. De Jesu Christo Redemptore vom 1. Nov. 
1901. Wir fiigen hier zur leichtern Benutzung eine homiletisehe 
Skizze derselben bei. (Vgl. die Freiburger Ausgabe.)

Homiletisehe Skizze der Enzyklika de Jesu Christo Redemp­
tore: Introitus. Renovatae in Jesu vitae signa: inultitudo Romam 
peregrinantium; multitudo Christum praedicantium. — Pro Christo 
<maiora conari*.— I. Pars. Jesus Christus Redemptor. Ignorantia 
Christi — Scientia Christi, qui est, «Dei yirtus et sapientia*. — 
De Christo «multa nota nec tamen meditata nec vulgo cogitata*. — 
Christus exspectatus. — Christus nobis datus. — Jesus instaura- 
tor. — Jesus redemptor. — Recordatio Christi «infinita iucundi- 
tas*. — Praesentia Christi ^perfecta suavitas». — Separatio a 
Christo extrema egestas. — Finis hominis Deus. — Via hominis 
Christus: docens, mandans, sanans, patiens nobiscum. — Natura 
sola sine Christo. — Ergo Jesus vivat inter nos! II. Pars. Regnum 
Jesu Christi Redemptoris. Christus non solum naturalia et «lega- 
lia» adimplevit sed nova supernaturali creavit «quarum rerum 
caput est ecclesia*: qui ecclesiam spernit, Christum spernit*.— 
Christus et ecclesia via: hominibus priyatis et rebus publicis. — 
In Ecclesia Christi yeritas pro nobis est: «captivitas» et «libertas*. 
— Vita solus Deus. — Vita Jesus Christus «ut nos peccatis 
mortui, iustitiae vivamus*, <ex fide*. Inde sanatio privatorum 
et populorum! — Alieni a Jesu plerique magis ignorantia, quam 
yoluntate improba. — Ergo: «inseulpere in animis notionem et 
prope imaginem Jesu litteris, sermone, in scholis puerilibus, in 
gymnasiis,' in concione, in omni occasione. «Jura hominis multi­
tudo satis audiit, audiat aliquando de juribus Dei.» Ergo Christus 
regnet inter nos!

Vergleiche dazu z. B. die Weihnachtsliturgie in den Nokturnen 
und in den drei Messen, sowie das Festum Redemptoris Jesu 
am 23. Oktober.

5. Eigentliche liturgische Weihnachtspredigten im engern 
Sinne liessen sich halten:

a. Ais Erklarung der Grundgedanken der ganzen Liturgie 
und einzelner Teile aus der Liturgie, z. B. derjenigen der Nacht- 
metten. (S. 221.)

Ein Beispiel: Ais wen begrussen wir Christum in der Weih- 
nachl? ais Weihnachtslicht (erste Lesung des ersten Nokturns
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und Oration der ersten Messe), ais Weihnachtstrost (zweite 
und dritte Lesung des ersten Nokturns). Eine Exegese der Lesun­
gen bringt den reichsten Stoff fiir beide Gedanken.

Oder: Wie sollen wir den Heiland in der Weihnacht und am 
Weihnachtstage empfangen? a. anbetend (Invitatorium in der 
Mette. — Einladung der Hirten im Eyangelium. — Magnificat- 
Antiphon zur zweiten Vesper). b. dankend (Psalmen des dritten 
Nokturns! Prafation!). c. weinend, die Sunden bereuend und 
aufstehend von den Sunden (vgl. die zweite und dritte Lesung des 
ersten Nokturns). d. jubelnd uber die Gnade1) (vgl. die dritte 
Lesung des ersten Nokturns und erste Lesung des zweiten). Es 
eignen sich solche Punkte fiir langere Ausfuhrungen und in ihrer 
Zahl beschrankt auch fiir kurze praktische Exhorten, z. B. fiir 
Friihpredigten und zu abendliclien Betrachtungen. Wie passend 
liesse sich z. B. eine Abendpredigt in der Weihnachtszeit, in der 
Herz-Jesu - Bruderschaft oder bei sonst einer Abendandacht ais 
ruhig zusammenfassende, tief empfundene Exegese der Magnificat- 
Antiphon zur zweiten Vesper des Weihnachtsfestes halten!

b. Ais liturgische Predigten iiber die Weihnachtsmessen (vgl. 
oben S. 226, Die Weihnachtsmessen), z. B. Jesu kommt zu uns 
(erste Messe), Jesus kommt in uns (zweite Messe), Jesus wohnt 
iiber uns (dritte Messe). [Vgl. S. 254 ff.]

§ 13 bis.
Die Weihnachtsoktav und die Weihnaehtsoktaven.

1. Der Charakter der Oktav. Die Weilmachtsoktav 
ist hochprivilegiert, wie Epiphanie, Ostern und Pfingsten. 
Sie bildete sich wohl in Analogie zu den altesten Oktaven 
von Ostern, Pfingsten und Epiphanie2). In ihr durfen 
keine Privatvotivmessen und keine Messen de « Reąuiem* 
gelesen werden, ausser an Begrabnistagen. Eine Eigenart 
der Weihnachtsoktav bilden aber die in sie eingestreuten 
Heiligenfeste, die zum Teil wieder Oktaven besitzen, eine 
liturgische Tatsache, die wir sonst in keiner privilegierten 
Oktav finden, da dieselben die Ileiligenfeste geradezu 
ausschliessen.

1) Aehnlich liesse sich auch das Gloria der Messe im Weihnachtslichte er­
klaren. Der Kirche Weihnachtslied — das Gloria — Was tun wir da? Be­
trachten: Gloria in excelsis Deo et in terra pax hominibus. Dogmatisch-prag- 
matisehe Erklarung. Loben: Laudamus te. — Unsere Aufgabe, Gott zu loben. 
Danken: gratias agimus tibi etc. Bereuen: Agnus Dei filius Patris, qui 
tollis peccata mundi, suscipe deprecationem nostram (auch Reuegebet Tor der 
Krippe). Sich bessern (Quoniam tu solus Sanctus — Vorsatz an den Allein- 
herrscher unserer Herzen !)

2) Kellner, Heortologie, S. 109.
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2. Die Heiligenfeste in der Oktav. Die eingestreuten 
Heiligenfeste und ihre Oktaven stehen jetzt in enger Be­
ziehung zum Weihnachtsfeste selbst. Ob alle diese Feste von 
Anfang an mit Weihnachten in Zusammenhang standen, 
ist zwar streitig, doch geht man oft etwas yorschnell 
iiber diese Frage hinweg.ł) Zum mindesten hat sich 
diese liturgische Beziehung schon sehr friihe ent­
wickelt und steht gegenwartig ausser Zweifel. Wahr­
scheinlich hatten mehrere der genannten Feste seit 
ihrer Einsetzung eine innere Verwandtschaft mit Weih­
nachten: einzelne dieser Feste sind namlich sehr alt.* 2) 
Andere wurden erst spat in diesen Zusammenhang gestellt.

Der wissenschaftliche Beweis fiir die Beziehung dieser 
Feste zur Weihnacht liegt in folgenden Tatsachen:

a. Einzelne Kirchenyater sprechen bereits klar und 
wie iiber eine langst bekannte Tatsache von der Be­
ziehung des Festes des hl. Stephanus zum Weihnachts- 
feste. So Gregor von Nyssa: «Wie schon folgen sich die 
Gnaden! Wie angenehm wiederholt sich die Freude! Denn 
sehet, wir empfangen Fest um Fest, Gnade um Gnade! 
Gestem hat der Herr der Welt uns geweidet, heute wei­
det uns des Herrn Nachfolger . . . jener, indem er fiir 
uns den Menschen anzog, dieser, indem er fiir jenen den 
Menschen auszog; jener, indem er unsertwillen auf Erden 
herabstieg, dieser, indem er um jenes willen die Erde 
verliess.» (Oratio I. de S. Stephano. Ebenso der sermo
S. Fulgentii im Breyier!)

Die spatern Vater finden ahnliche Beziehungen im 
Feste des hl. Johannes. Der Gedanke: der JMebes- 
jiinger, der an der Brust des Herrn ruhte, soli sein Fest 
auch in der Nahe des Festes des Herrn haben, ist in 
der Liturgie selbst wenigstens mittelbar angedeutet. — 
Das Fest der unschuldigen Kinder passt schon aus 
historischen Grunden in die Nahe des Weihnachtsfestes. 
Es ist interessant, dass der Tag der unschuldigen Kinder

*) Ungenugend ist auch die Erklarung bei Kellner, Heortologie.
2) Naeh der Ansicht einiger sogar alter ais das Weihnachtsfest (?)
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im Orient, solange man das Geburtsfest Christi an Epi­
phanie mitfeierte, oft in Begleitung eben dieses Epiphanie­
festes, d. i. kurz nach demselben erscheint. — Fiir die spa­
tern Feste des hl. Thomas von Canterbury und des hl. 
Sylvester ist man auf die Deutung spaterer Liturgiker 
angewiesen.

b. Samtliche Heiligenfeste der Weihnachtsoktay stehen 
jetzt im Proprium de tempore, wo sich sonst keine Hei­
ligenfeste finden.

c. Der erste Teil der zweiten Vesper aller dieser 
Feste ist von Weihnachten, erst a capitulo vom Feste des 
Tages, — eine rubrikale Anordnung, die sonst in der 
ganzen Liturgie nicht yorkommt.

3. Die Festbedeutung und Weihnachtsbeziehung der 
ganzen Oktav lasst sich wie folgt gruppieren:

a. Stephanus — erster Martyrer Christi: Opfer 
des Lebens fiir Christo. — (Martyr yoluntate et opere: 
BernhardJ).

• ') Fiir den Stephanstag empfehlen wir dem Prediger besonders
auch exegetische oder thematische Homilien iiber die Lesungen aus 
der Apostelgeschichte im ersten Nokturn und in der Epistel. Sie 
gehoren zu den herrlichsten Blattern der Heiligen Sehrift.

Im iibrigen legt die Liturgie die folgenden Themata nahe:
I. Christus fur Stephanus (fiir uns), Stephanus (wir) fur Christus. —
II. Góttliche Liebe (Weihnacht), menschliche Gegenliebe (Stephanus 
und wir). — III. Was tat Christus? — Was tat Stephanus? — IV. Der 
erste Martyrer Christi: Charakterbild mit Anwendungen fiir die moderne 
Zeit. — V. Die erste Gabe und die erste Forderung Christi — der 
Glaube (gezeigt aus der dogmatischen Lehre, z. B. Trid. Sess. VI 6, aus 
der Glaubensschule der Krippe und des Lebens Jesu, des hl. Stephanus 
und der Liturgie). — VI. Das grosse Gebot an der Krippe: Ste­
phanus' Gottes- und Menschenliebe mit Parallelen zu Weihnachten. — 
VII. Die echte Humanitat. a. In Christus: Apparuit humanitas et be- 
nignitas Salyatoris nostri Dei. b. In Stephanus: er liebt die Mit­
menschen —• er belehrt die Mitmenschen durch sein Flammenwort und 
seinen Charakter — er yerzeiht den Mitmenschen (nach Apostel­
geschichte). — VIII. Christus will nicht bloss Menschen, sondern Christen, 
Menschen, Manner: a. pleni fide innerlich und im Bekenntnis nach 
aussen (Gegensatz: Grundsatze der Welt: Grundsatzlosigkeit). — 6. pleni 
gratia et Spiritu sancto, d. i. Menschen, die durch die Gnade das zweite, 
ubernaturliche Leben haben, die ubernaturlichen Samenkórner der 
Tugenden und des Charakters in sich tragen und entfalten, — Menschen, 
die sich yom hl. Geiste fiir das Edle, Gute, Uebernatiirliche in Kirehe
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b. Johannes — Liebesjiinger Christi: Opfer der 
Liebe fiir Christo — Doctor ecclesiae iiber die In- 
karnation. (Martyr voluntate, non opere: Bernhard.1)

c. Unschuldige Kinder: Opfer der Busse und der 
Unschuld zugleich -— fiir Christus. — Das Fest hat 
Doppelcliarakter: Trauer mit donMiittern: Rachel plorans 
filios suos et noluit consolari —; violette Farbę, kein Gloria, 
weder Te Deum noch Alleluja ausser an Sonntagen; — Mit­
freude iiber die Rettung der Kinder fiir den Himmel. Das 
Fest erscheint wie das vorige schon im leonianischen Sakra­
mentar und im karthageniensischen Kalender. Es hat eine 
herr liche Liturgiemit tiefsinnigen Hymnen des Prudentius.2) 
und Welt bewegen und sehlagfertig machen lassen! Quicunque spiritu 
Dei aguntur, ii sunt filii Dei (Rom. 8, 14). Das alles zeige am Charakter­
bild des Stephanus ais Apologie gegenuber der autonomen Morał, der 
sogen. rechtschaffenen Mannes-Religion.

J) Das Johannesfest und der Tag der unschuldigen Kinder kónnen 
auch auf den Sonntag fallen. Sie yerdrangen alsdann das ganze Offizium. 
Der Sonntag wird gar nicht kommemoriert. (Dominica vacat!) Auch das 
Sonntagsevangelium fiillt weg: — es wird auch nicht ais letztes Eyan­
gelium gewahlt. Wenn sonst Heiligenfeste auf den Sonntag entfallen, 
so liest man auf der Kanzel — wenn nicht eine besondere Feier in 
foro gehalten wird — liturgisch und homiletisch richtig das Sonntags- 
evangelium. An den eben genannten Tagen aber tritt der eigenartige 
Fali eines yollstandigen Ausfalles der Sonntagsliturgie ein — eben wegen 
der engen Verbindung dieser Feste mit der Kirchenzeit. Deshalb soli 
der Homilet auch auf derKanzel das Tagesevangelium lesen und iiber 
diese Feste predigen. Ebendeswegen fiigen wir hier noch einige liomi- 
letische Gedanken aus der Liturgie bei.

Johannesfest. I. Thema: Der Liebesjunger in seinem Leben und 
mit seinem Feste nahe beim Heiland. — 1. wegen seiner Liebe. 2. wegen 
seiner Jungfraulichkeit. II. Thema. Was fiihrt uns nahe zum Heiland? 
1. Im Leben die Liebe. II. In jedem Stande die standesgemasse Keuschheit
III. Thema. Christi Liebe — des Johannes (und unsere) Gegenliebe. 
I\ . Thema. Jungfraulichkeit und Keuschheit an der Krippe. Christus 
yerzichtet auf alles — semetipsum exinanivit — aber sein Auge will auf 
jungfraulichen Seelen ruhen — Maria — Joseph — Johannes — den 
Hirten —: mit entspreclienden Anwendungen.

2) Unschuldige Kinder. I. Homilie iiber das Eyangelium (sehr dank­
bar!). II. Die Blume aus der Wurzel Jesse unter den ersten Martyrer- 
blumen — das Lamm Gottes unter den kleinen Lammern (Hymnus!) 
III. Gaben des Christkindes. 1. Bluttaufe, unschuldige Kinder. 2. Wasser- 
taufe (vgl. die Epistel der zweiten Messe von Weihnachten). 3. Begierde- 
taufe [yollkommene Reue erneut die Tauffriiclite, noch mehr die Beicht!]. 
(Aufmunterung zum Beitritt in Kindheit Jesu-Yerein.) — IV. Trauer
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d. Thomisfest: Opfer der Kirchentreue fur Christus.
e. Sylvester: Opfer der Berufstreue fur Christus.1)
f. Dominica infra Octavum: Erneuerung der Weih- 

nachtsfeier (vgl. Introitus). Der Sonntag bringt einen 
neuen Gedanken: Entschliessung fur oder gegen Christus.

a. Der Heiland die Quelle unserer Rechtfertigung
(vgl. Epistel aus Galater c. 4).

/?. Der Heiland die Quelle und das Vorbild unseres
Fortschrittes (Schluss des Eyangeliums). 

y. Ais Zeichen, dem widersprochen wird (Haupt-
inhalt des Eyangeliums).
g. Oktavtag von Weihnachten, Circumcisio Domini, 

Neujahr. Friiher waren die Kalenden des Januar ein Fast­
tag gegeniiber den heidnischen Ausschweifungen bei den 
Janusfeierlichkeiten. Dann entwickelte sich an Stelle des 
Fasttages der Festtag. An yielen Orten wurden drei 
Messen gefeiert: missa natiyitatis, missa circumcisionis, 
missa beatae Mariae yirginis. Diese drei Festgedanken 
der Weihnacht, die Beschneidung Christi und der Mutter - 
gottesverehrung an der Krippe durchziehen auch heute 
noch das Offizium. Der Grundcharakter desselben ist 
eine Art Kontemplation an der Krippe, eine 
Konzentration und Wieder hol ung des Weili nacht s- 
gedankens. Nur tritt unter die Weihnachtsgedanken 
ein neues Geheimnis: die Beschneidung Christi. Das 
Christkind erscheint hier zum ersten Małe ais das Opfer 
fiir uns. — Das Fest darf auch aufgefasst werden ais der 
Einzug in das neue biirgerliche Jahr im Namen 
Jesu und mit dem Blute Jesu. Wir treten also ins neue 
Jahr, indem wir

a. vor dem gottlichen Kinde auf der Mutter Schoss 
an den Pforten des neuen Jahres griissend und an­
betend stille stehen;

der Mutter Kirehe (Rachel) iiber ihre Kinder, die ■— durch Todsunde 
und Unkeuschheitssiinde — «nicht mehr sind». (S. 805.)

J Andere Auffassung : Glaubensfiille (Stephan.) — Liehesfiille 
(Joh.) — Kinderunschuld (Fest d. U. K.) — Kirchentreue — Berufs- 
treue an der Krippe.
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p. mit dem Blute Jesu versóhnt von unsern Sunden 
aufstehen — Apparuit gratia Dei Salvatoris nostri 
qui dedit semetipsum pro nobis ut nos redimeret ab 
omni peccato (Epistel) — und

y. im Namen Jesu, d. i. mit der echten guten Meinung 
in das neue Jahr eingehen.
Reiche Quełlen fiirNeujahrs- und Weihnachtsgedanken 

enthalten auch die Antiphonen der Laudes!
Die Epistel bringt gleichsam den Neujahrsgruss der 

Kirche und eignet sich fiir eine thematische Homilie zum 
Eingang des neuen Jahres. (Vgl. S. 228—233.)

h. Die folgenden Tage sind dis Oktavtage der Heiligen 
Stephan, Johannes und der unschuldigen Kinder. Es 
yerklingen gleichsam die Festglocken der Weihnacht, die 
eine nach der andern, aber nur, um sofort wieder am
5. Januar zur Hochfeier der Epiphanie festlich einzu- 
lauten.

«Zwischen der Geburt des Herrn und der Epiphanie 
sind an jedem Tage Festlichkeiten.» (Zweites Konzil von 
Tours 567.)

i. Die Vigil der Epiphanie (5. Januar) schaut mit 
ihrer Liturgie riickwarts. Sie ist eine nochmalige Zu­
sammenfassung der Weihnachtsgedanken. Der Introitus 
fallt in dio stille Weihnacht. Das Eyangelium erzahlt 
nochmals riickwarts blickend und zusammenfassend den 
Schluss des ersten Abschnittes der Kindheits- 
geschichte Jesu. Es lebt das Kind Jesu. Es kehrt 
wieder heim von Aegypten. Die Vorsehung yerbirgt es 
nun in die Stille yon Nazareth: «ut adimpleretur quod 
dictum est per prophetas: Quoniam Nazaraeus vocabitur.»

Kein Prophet sagte mit durren Worten, der Heiland 
werde aus Nazareth heryorgohen. Aber die Propheten 
nennen ihn ein winziges griines Reis (nezer), das aus dem 
Wurzelstocke Davids hervorsprosst. Ist es nicht eine 
Fiigung, die mehr ais Zufall ist, wenn sich auch der 
Name des Stiidtchens Nazareth vom Stamme <Nezer» ais 
seiner Wortwurzel ableitet. Wenn einst der Heiland ais
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schlichter Nazaraer auftritt, dann weist dieser sein Titel 
und Name auf seinen Wohnort Nazareth, aber aucli auf die 
geheimnisYolle Weissagung der Propheten hin, die ihn 
ais nezer, ais sprossendes, winziges Reis bezeichnet, das 
sich zum herrlichen Baume entfalten wird (Is. 11, l)1). 
So wachst das Weihnachtskind in der Stille von Nazareth 
heran — es hat seine erste Tat fiir uns yollbracht: es wird 
sich ais Gottes- und Menschensohn weiter offenbaren. — 
Aber auch wir, die Bruder dieses Kindes, sollen in 
der Stille wachsen, trotz aller Verfolgung und Schwierig­
keit. Das beschreibt dio Epistel des Tages (Gal. 4): 
<Misit Deus filium suum . . . ut . . (nos) redimeret, ut 
adoptionem filiorum Dei reciperemus. Quoniam autem 
estis filii, misit Deus Spiritum Filii sui in corda yestra 
clamantem: Abba, Pater!» Wenn wir Sóhne Gottes, Bruder 
Christi geworden sind — sind unsere Taten fiir das Christ­
kind, sind unsere Woihnachtsvorsatze gewachsen? Sind 
wir innerlich in den Augen des Christkindes grosser ge­
worden ?

Es eignet sich also die Vigil der Epiphanie zu einem 
Riickblick auf die Weihnachtstat Christi und unsere Weih- 
nachtstat — auf die Geburt Christi und unsere Wieder­
geburt. (Vgl. unten Zyklusthemata nach Epiph. S. 254.)

Wir haben dieser Vigil eine gróssere Aufmerksamkeit 
geschenkt, weil ihre Liturgie yielen unyerstandlich bleibt. 
Man yerwundert sich, dass das Eyangelium dio Riickkehr 
aus Aegypten erzahlt, wahrend am folgenden Tage, auf 
den die Vigil ja yorbereitet — erst die Weisen aus dem 
Morgenlande erscheinen. Die eigenartige Yigil, die auf 
den Sonntag fallen kann und ais festliche Vigil dessen 
Liturgie yertritt — ist, wie schon gesagt, eben ein Riick- 
blick auf den ersten abschliessenden Weihnachtsfestkreis.

Mit Epiphanie beginnt etn zweiter hochfestlicher Kreis 
der Weihnachtszeit.

Auch die Oktaytage des hl. Stephanus, Johannes und 
der unschuldigen Kinder treten an die Stelle des ein-

*) Grimm, Leben Jesu, I. B. S. 395 ff.
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fallenden Sonntags. Man wird deshalb die einschlagende 
Sonntagspredigt zunachst aus dem Bereiche ihrer Fest­
gedanken wahlen.

§ 14.
Epiphania Domini.

Hóhepunkt und Abschluss der Weihnachtsfeier ist 
Epiphani Domini am 6. Januar: das Fest der Er. 
scheinung des Herrn, nicht gerade gliicklich auch Drei- 
kónigenfest genannt. Es ist eines der Hochfeste des 
Herrn, hat eine Vigil, welche die engere Weihnachtszeit 
abschliesst (yergleiche § 13 ż) und die Epiphanie freudig 
(sine ieiunio) einleitet, — dazu eine Nachfeier in seiner 
privilegierten Oktav und in den folgenden Sonntagen 
und Wochen bis Septuagesima.

A. Gesehichtliches.
1. Morgenland. Nach Klemens von Alexandrien urpw- 

pata 1, 21 feierten die gnostischen Basilidianer schon 
im zweiten oder zu Anfang des dritten Jahrhunderts neben 
der Geburt des Herrn (?) auch dieses Fest. Klemens 
berichtet iiber einen Streit, der zwischen den orthodoxen 
Christen und den Basilidianern uber den Geburtstag des 
Herrn (6. oder 10. Januar) entbrannt war. Im Anschluss 
an diese Tatsachen schreibt Baumer in seiner trefflichen 
Geschichte des Breyiers: <Bald sah sich die Kirche ge- 
nótigt, den Umtriebon der Haretiker dadurch einen Damm 
zu setzen, dass sie selbst eine Feier anordnete.» Andere 
Forscher yertreten die Meinung, das Fest sei yielmehr 
wohl yon Jerusalem aus zuerst unter den orthodoxen 
Christen yerbreitet worden. Johannes von Nicaa, ein 
spaterer und hinsichtlich seiner Glaubwurdigkeit ange- 
strittener Schriftsteller, den wir schon oben in der Ge­
schichte des Weihnachtsfestes erwahnten, fiihrt die Ent­
stehung des Festes auf die Johannesjiinger zuruck. Ori­
genes iibergeht bei seiner Aufzahlung der christlichen 
Festtage c. Cels. VIII, 72 diese Feier. Bald darauf er­
scheint aber unter den Schriften Hippolyts eine Predigt
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się ra otyia Hocparsia. Eine ausfiihrliche Beschreibung 
der Epiphaniefeierlichkeit hat uns die gallische Pilgerin 
aus Bordeaux (Sylvia Peregrina) aus Jerusalem uber­
liefert, wo dieselbe ein Jahr vor Cyrills Tod (385) das 
Fest und die Prozession nach Bethlehem mitgefeiert hatte. 
Es fehlt zwar in dem uns iiberlieferten Text der Anfang 
der Festbeschreibung mit der bestimmten Nennung des 
Festtages. Doch beseitigt der folgende Zusammenhang, 
in dem Epiphania ais letztvorhergegangenes Fest genannt 
ist, jeden verniinftigen Zweifel (vgl. S. 219 4 und 5). 
Auch den Syrern war das Fest unter dem Namen denho 
= Oriens (Luc. 1, 78) friihe bekannt.

Im Verlauf des dritten und insbesondere des yierten 
Jahrhunderts erscheint das Hochfest der Epiphania, das 
Fest der Erscheinung des Herrn ais Gott und 
Erlóser1) iiberall im katholischen Orient. Die morgen- 
landischen Kirchen feierten am 6. Januar das Erscheinen 
des gottlichen Erlosers in seiner Geburt, vor den Magiem 
aus dem Morgenlande, bei der Taufe und beim ersten 
Wunder in Kana. Es war also das Fest der ersten Gottes- 
offenbarungen des Heilandes. Am meisten aber trat die 
Offenbarung der Gottheit Jesu bei der Taufe am 
Jordan hervor. Das Licht dieser Taufoffenbarung und 
das góttliche Licht in unserer eigenen Taufe stand im 
Vordergrund der Festfeier. Deshalb fand an Epiphanie 
oder an der Festvigil eine feierliche Wasserweihe statt, 
die bereits Chrysostomus erwahnt. Vielfach war Epiphanie 
ein grosser Tauftag. Von Gregor von Nyssa besitzen wir eine 
Rede: clg rz/r rmeQav lv w o Qioę. Eine der
altesten direkten Nachrichten iiber das Epiphaniefest 
findet sich auch in den Martyrakten des hl. Bischofs 
Philipp von Heraclea in Thrazien (passio s. Philippi episc. 
Heracleensiscap. 2; apud Ruinart «acta martyrum*). [Dieso

i) Es war dem Erscheinen des Gottessohnes auf Erden im all­
gemeinen gewidmet, wobei man speziell an gewisse einzelne Vorgange 
in seinem Leben dachte, bei denen seine Gottessohnschaft in beson- 
derem Glanze hervortrat (Kellner, Heortologie, S. 111).
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Martyrakten wurden anerkanntermassen von einem Zeit­
genossen geschrieben.] Neben der Feier der Erscheinung 
der Gottheit Christi bei der Taufe sehen wir z. T. in den 
eben angefiihrten Dokumenten einen zweiten, dritten und 
yierten Festgedanken bald scharfer, bald weniger scharf 
heryortreten: die Gottesoffenbarung vor den Magiem 
und in Kana: Epiphanie war also das Fest der ersten 
grossen Gottesoffenbarungen des Herrn. Die Pilgerin von 
Bordeaux feierte in Jerusalem, wie bereits bemerkt, am
6. Januar auch ein Geburtsfest des Herrn mit, 
das durch eine feierliche Prozession nach Bethlehem ver- 
herrlicht wurde.1)

Seitdem der Orient das Fest der Geburt Christi an­
genommen hatte (vgl. die Geschichte des Weihnachtsfestes
S. 211 ff.) trat auch im Morgenland bei der Epiphanie- 
feier neben dem Tauffeste die Erscheinung des 
Herrn vor den Magiem starker heryor. Die Feier 
des Geburtstages des Herrn, dem nun ein eigenes Fest 
geweiht war, Jóste sich ganz vom Epiphaniegedanken ab.

II. Im Abendlande. Im Abendlande ist die Feier der 
Epiphanie vor dem Konzil von Nicaa kaum nachweisbar. 
Ais der Orient das Weihnachtsfest des 25. Dezember vom 
Okzident annahm, empfingen Rom und das Abendiand 
umgekehrt das Epiphaniefest vom Orient, wenn dasselbe 
nicht schon da und dort einige Jahrzehnte friiher ein­
gefiihrt war. Wir finden z. B. eine Erwahnung des Epi- 
phaniefestes in Gallien im Jahre 360 in der Geschichte 
Julians des Apostaten bei Ammianus Marcellinus, rer. gest.
1. 21 c. 2, 5. Ais bekannt und eingelebt wird es auch 
yorausgesetzt im 3. Kanon des Konzils von Saragossa im 
Jahre 380.

Der Hauptinhalt des Festes im Abendlande ist die 
Erscheinung desHerrn ais Kónig vor denMagiern 
aus dem Morgenlande und vor allen Vólkern der 
Erde. Mitgefeiert werden die Erscheinung des Herrn 
ais Gott bei seinem ersten offentlichen Auftreten in der

D Vergl. oben Seite 219.

16
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Taufe und bei seinem ersten Wunder in Kana. Da und 
dort findet man auch die Gottesoffenbarung bei der wunder­
baren Brotyermehrung (Pseudo-Augustinus sermo 29 de 
tempore) und bei der Auferweckung des Lazarus (Durandus, 
Rationale divinorum officiorum, 1. 6 c. 16 n. 7, 8) erwahnt. 

B. Liturgisches.
Bedeutung der jetzigen rómischen Liturgie.

Es bleibt uns die Aufgabe, Bedeutung und Charakter 
des jetzigen Epiphaniefestes in der rómischen Liturgie 
festzustellen. Die geschichtlichen Untersuchungen haben 
uns hiezu don Weg gezeigt.

Die eigentliche Bedeutung des Epiphaniefestes konnen 
wir in den Ausdruck: Konigstest Christi — fassen (vgl. 
hiezu den Introitus des Festes: Ecce adyenit dominator 
Dominus et regnum in manu ejus et potestas et imperium).

Naher betrachtet ist Epiphanie das Konigsfest des 
Kindes Jesu, das an diesem Tage ais Gottessohn und Kónig 
erscheint, und zwar vor allen Yolkern, nicht bloss vor den 
Juden (yergl. die Fest-Oration: Deus qui hodierna die 
Unigenitum tuum gentibus stella duce reyelasti!).

Die grossartige Feierlichkeit wird von dem Gedanken 
getragen: das Jesuskind ist Weltheiland, Weltenkónig, 
Yólkerkótiig.

Dabei wird die Erscheinung der Gottheit und des 
Kónigtums Christi in der Taufe am Jordan und beim 
ersten Wunder in Kana mitgefeiert.

Aus diesen Gedanken erklaren sich auch einzelne 
Namen und Beschreibungen des Epiphaniefestes: «volle 
Weihnacht®, «Weihnachtspfingsten®, «obrister Tag®.

Die Kirehe feiert an Epiphanie das Christkind ais 
Gottkónig der Vólker und des Universums in den Weis­
sagungen (1. Nokturn), in seiner dogmatischen Bedeutung 
(2. Nokturn), in seiner tatsachlichen Erscheinung (3. Nok­
turn), in seiner ganzen Herrlichkeit (in der iibrigen Li­
turgie). Epiphanie ist die grossartige Entfaltung des 
Kónigtums Christi: die Offenbarung seines Wesens und
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seinei’ Eigenschaften. Ursprung, Dauer, Ausdehnung, 
Macht, Segen und Schicksal seines Reiches werden pro­
klamiert.

Die Liturgie deutet namentlich auch die mystischen 
Gaben der Magier auf die Entfaltung des Gott-Kónigtums 
Christi: Weihrauch dem Gottessohn, Gold dem Kónig, 
Myrrhe dem Menschen. (Vergleiche die durch die Liturgie 
zerstreuten Gedanken, namentlich in den Antiphonen, 
Responsorien und Homilien.)

Von Seite der Glaubigen aus betrachtet erscheint 
das Fest in den Psalmen, den Antiphonen der Messe, 
den Laudes, der Vesper und in den Orationen ais Fest des 
Glaubens aller Vólker, — ais Fest der Glaubens­
freude aller Vólker (vgl. 2. Nokt. u. Epistel), ais Fest 
der glaubigen Anbetung aller Vólker (vgl. Evangelium 
u. Psalmen), —ais Fest des Glaubensaufganges fiir 
alle Vólker in der Taufe (vergl. I. Nokturnlesung 
mit Responsorium) — ais Fest des Glaubensopfers 
von Seite aller Vólker (vergl. Eyangelium und ein­
zelne Psalmen, namentlich des I. Nokturns).

Wir miissen uns jedoch mit diesem eigenartigen 
Feste und seiner ganzen Herrlichkeit aus homiletischen 
Griinden noch etwas naher yertraut machen.

C. Homiletisches.
Exkurs I. Ein verkanntes Hochfest.

Epiphanie und Predigt.
1. Ein verkanntes Hochfest unter dem Volke — und man sollte 

hie und da meinen auch unter dem Klerus — ist Epiphanie — die 
Feier der Erscheinung des Herrn. Es wird da und dort fast 
wie ein Heiligenfest angesehen. Und doch zahlt es mit Weih­
nachten, Ostern und Pfingsten zu den allerhóchsten Festen Christi, 
die es uberhaupt gibt: das Kindlein von Bethlehem wird ais der 
Kónig der Vólker und der Seelen hochfeierlich ausgerufen. 
Die Geschichte des Festes, die hochpriyilegierte Oktav, das ver- 
iinderte «Communicantes», der wundersame Jubel, welcher Messe 
und Breyier, Meereswogen gleich, durchrauscht, beweisen den 
hóchsten Festrang. Und es kónnte der Seelsorger — in Be­
trachtung, Messe und Breyier acht 'lagę lang mit den Weisen 
des Morgenlandes vor der so herrlich gewordenen Behausung 
des Konigs der Kónige weilen — und in seiner Festtagspredigt
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das Volk es nicht mitfiihlen lassen, was fur ein Jubel in diesen 
Tagen die Kirehe durchflutet? «Wessen das Herz voll ist, des 
geht der Mund iiber!» Und doch begniigt man sich dann und 
wann an diesem Tage auf der Kanzel mit einigen weitabliegen- 
den und unzahlige Małe wiederholten allgemein moralisierenden 
Themata von der Ausdauer der Weisen — von der Tugend der 
Beharrlichkeit in frohen und traurigen Tagen — u. s. f., alles 
gewiss recht gute, praktische Gedanken — aber sie sind viel, 
viel zu wenig in das Licht des Festes gestellt, wenig oder gar 
nicht von der wundersamen Dogmatik des Geheimnisses iiber- 
strahlt.

2. Die Popularisierung des Hochfestes. Man muss es vor 
allem dem Volke zum Bewusstsein bringen, durch den hoch­
feierlichen Gottesdienst, durch den Kirchenschmuck und nament­
lich durch die Predigt, dass es sich um ein sehr, sehr hohes Fest 
handelt. — «Aber schon wieder ein Hochfest! So bald nach Weih­
nachten!» Eben dieses «schon wieder* ist von der Kirehe beabsich- 
tigt. Wir yergessen hie und da —dass die heilige Freude eine 
wahre Grundgewalt der Religion ist. Man schlage z. B. in einer 
biblischen Verbalkonkordanz die Worte: gaudeo, exulto, laetor, 
gaudium, exultatio, laetitia und yerwandte Begriffe auf. Ein 
Riesenstrom der Freude flutet durch Sehrift und Liturgie. Man 
yergleiche nun dazu die ganze Epiphanieoktay. Und was lesen 
wir uberdies in der zweiten Nokturn des Epiphaniefestes? 
Gaudete in Domino, predigt da Leo der Grosse — dilectissimi, 
iterum dico: gaudete! Quoniam brevi intervallo temporis post 
solemnitatem Natiyitatis Christi. festivitas declarationis eius il- 
luxit! Und wiederum in der zweiten Nokturn der feria IV der Oktav 
(diese Lesungen sind, nebenbei bemerkt, wahre Predigerschatze 
also auch vor dem Feste der Praparation des Redners zu em­
pfehlen!) ruft derselbe Leo aus: Epiphaniae veneranda solem- 
nitas dat perseverantiam gaudiorum. Und er deutet die Absicht 
der Kirehe, welche iiber zwei Woehen die hochste Festfreude 
fortdauern lasst, dahin: dass mitten unter den benachbarten 
Geheimnissen und Sakramenten zweier yerwandter Festtage die 
Macht der Freude und Warme des Glaubens nicht abnehme! 
Auf das Heil aller Menschen — so fahrt er fort — zielt es 
ja ab, dass Jesus, zwar noch eingeschlossen in einem kleinen 
Stadtchen — doch heute schon dem ganzen Erdkreis feierlich 
sich zeigt. Damit hat Leo den grossen Festgedanken der Epi­
phanie gezeichnet! Epiphanie ist Vollweihnachten! Weih­
nachtspfingsten! Weihnachten fiir alle Welt, Weihnachten 
fiir alle Volker, Weihnachten fiir Juden und Heiden, Weihnachten 
fur unsere einst heidnischen Vorvater und darum Weihnachten 
fiir uns, Weihnachten fiir alle Seelen. Wer erscheint? Jesus 
fiir alle: Jesu Glaubenslicht fiir alle! Die Gnade Jesu 
fiir alle: <Gott will, dass alle Menschen selig werden.* Aber auch 
die Hand des Jesuskindes legt sich auf alle Vólker und 
Menschen, auch auf dich! Jesu Recht iiber alle ist aus-
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gerufen: «Mein bist du: bei deinem Namen hab ich dieh gerufen»
— so spricht Jesus zu jedem Volke, zu jedem Menschen. Jetzt 
yerstehen wir den hochfeierlichen Introitus des Festes: ecce 
adyenit Dominator Dominus et regnum in manu eius et potestas 
et imperium (Malachias c. 3). Strahlend bricht heute die Sonne 
der Gottheit Jesu durch die Wolke seiner Kindheit und Mensch­
heit und iiberflutet den Erdkreis und die Herzen des Erdkreises 
mit ihrem freudigen Licht. Wir huldigen dem Kinde ais Konig, 
ais Gott, ais Welterloser. Man lese oder betrachte in diesem 
Geiste die Lektionen des ersten Nokturns: Jerusalem, yenitlumen 
tuum: das Jesuskind erscheint mit seinem Glaubens- 
licht und alle Vólker strómen zu ihm (II. Lesung des 1. Nok­
turns). — «Sitientes yenite ad aquas»: das Jesuskind kommt 
mit dem lebendigen Wasser seiner Gnade (I. Lesung 
des 1. Nokturns) und alle Vólker kommen zu ihm. Jesus ist 
Konig durch Person und Amt — Kónig durch den Glauben, 
Kónig durch die Gnade! — Man lasse doch diese Gedanken 
der Kirche reichlich in die Predigten dieses Festtages und die­
ser Festzeit strómen — und das Volk lernt yerstehen — wen 
es an Epiphanie feiern soli und wie es mit den Weisen 
dem kóniglichen Jesuskind huldigen soli.

" ir greifen im Interesse der so notwendigen Populari­
sierung dieses Textes den Epiphaniegedanken nach einer neuen 
Seite aur.

Es bietet sich dabei Gelegenheit, ein Wort fiir eine Yer­
gessene einzulegen— fiir die exegetische Homilie uber­
haupt und fiir die exegetische Festhomilie. Man hat diese 
Predigtart, die in rascher, farbenreicher, popularer und liebe- 
voller Exegese den Eyangelien Satz fur Satz oder doch Zug fiir 
Zug folgt — (yerbum tuum, Domine, super aurum et topazion!)
— nur da und dort eine packende Anwendung in pragnanter 
Kiirze einflicht, um dann am Schlusse in einen dogmatischen 
oder moralischen Zentralpunkt, wie in einen rauschenden, be- 
lebenden Wasserfall zusammenzustrómen, von dem die Wasser- 
bache des Lebens ausgehen — man hat eben diese herrliche 
Predigtart mit dem ungerechten, spróden Namen — niedere 
Homilie bezeichnet und da und dort yornehm in den Winkel 
gestellt — obwohl gerade sie der angestrengtesten Geistes- und 
Betrachtungsarbeit wert ist. Wir werden uns unten naher uber 
diese Predigtart aussprechen, wollten aber bereits hier im Vor- 
iibergehen ein Wort zu ihrer Empfehlung einflechten.

Exkurs U. Epiphanie und Festhomilie.
Die obigen Epiphaniegedanken lassen sich sehr passend in 

einer Festhomilie iiber das Eyangelium behandeln. Man erklare, 
nach einer kurzeń festlichen Einleitung, die gleich in medias res 
fiihrt, Satz fiir Satz des Eyangeliums, einfach und klar, 
aber festlich und warm, damit dasVolk lebendig und anschaulich 
die Reise der Kónige und die hl. Gedanken und Taten der Kónige
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gleichsam miterlebe, mitdenke und mitmache. Man flechte nur 
da und dort ganz kurze, packende, praktische Anwendungen 
ein. Die Homilie aber eilt rasch yorwarts nach Jerusalem, nach 
Bethlehem! Das alles muss sich freilich auf solide Exegese stutzen. 
Reiche Stoffe sind z. B. bei Grimm, Leben Jesu; Meschler, Le­
ben Jesu; Holzainmer, Geschichte der Offenbarung; Knecht, 
bibl. Kommentar; Lohmann, Leben Jesu, aufgespeichert. Und 
wie leicht lassen sich wie im Vorubergehen die eben erwahnten 
kurzeń Anwendungen einflechten!

Vielleicht hat diese ganze Erklarung des Eyangeliums bis 
zur Ankunft in Bethlehem mit den kurzeń, eiligen Anwen­
dungen eitie Viertelstunde gedauert. Nun ist die Homilie bei 
ihrem Zentralpunkt, bei ihrer Zentralanwendung und zr. 
gleich bei ihrem Schlusspunkte angelangt. Dabei yerweilt 
sie nun nach dem Beispiele des grossen Homileten, des hl. 
Johannes Chrysostomus, langer, die ganze iibrige Zeit der 
noch zur Verfiigung stehenden fiinfzehn oder zwanzig Minuten. 
Was bis jetzt gleich einer latenten elektrischen Kraft durch die 
Ketten und Leitungen der Gedanken eilte, was nur da und 
dort in den Funken ganz kurzer Anwendungen aufblitzte — 
das strahlt jetzt am Schlusse ais volles, heiles Licht aus. Es 
ist der Gedanke an das Jesuskind ais Kónig. Die Homilie 
bleibt liebend stille stehen mit dem Stern und den Weisen —vor 
Jesus dem Konigskind. «Und die Magier óffneten ihre Schatze 
und brachten ihm Geschenke: Gold, Weihrauch und Myrrhen.» 
Aber die Homilie sieht in diesen Gaben nur lauter Wege zu 
Jesus, nach dem Beispiele der Vater. Wie die Kónige, sieht sie 
immer und immer wieder nur Jesus. Jetzt erscheint die ganze 
Dogmatik des Festes und alles stromt in wenige praktische 
Zentralanwendungen zusammen.

Gold opferte man einem Kónig. Dieses Kind ist wahr­
haftig ein Kónig. Die Engel und der Stern haben ihn yerkiindet. 
Er ist Gott. Er kann sagen: Ich bin die Wahrheit. Darum 
hat dieses Kind ein Recht auf unsern Verstand. Es ist ja der 
Gottessohn, ist die erste, unfehlbare, gottliche Wahrheit. Man 
popularisiere z. B. die folgenden theologischen Gedanken; Deus 
est prima yeritas in cognoscendo et dicendo . . . auctoritas ip­
sius Dei reyelantis qui nec falli nec fallere potest. (Vgl. das 
Vaticanum Sess. III c. 3.)

Unser Verstand ist fur die Wahrheit geschaffen: Gott ist 
die Wahrheit. Dieses Gotteskind ist die Wahrheit. Darum ist 
dieses Kind Kónig iiber unsern Verstand. Es besitzt nicht bloss 
einige Wahrheiten. Es hat alle Wahrheit. Es ist selber die 
Wahrheit. Dieses Kind hat uns ja die Religion, die erste, die 
hochste Wahrheit gebracht. Es spricht zu uns. Es redet zu uns 
durch die Kirche. Jeder Glaubenssatz ist ein Satz von ihm. 
Heute steht dieses konigliche Kind vor dir und vor allen Men­
schen der Erde: Willst du glauben? Wir sagen freudig: ja 
Jeden Glaubenssatz nehme ich an, auch wenn ich ihn nicht er-
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griibeln und durchschauen kann. Die ganze hl. Religion — ich 
nehme sie freudig an. Wegen dir, o konigliches Kind, nehme 
ich sie an. Du bewegst mich dazu. Du bist die Wahrheit. Du 
bist der Kónig, denn du kannst nicht tauschen und niemand kann 
dich tauschen. — Man zeige das z. B. an dem einen und andern 
Glaubenssatz. — Dann zeichne man den Glauben in kraftigen 
Strichen ais Aufklarung von Gott: Surge illuminare, 
Jerusalem (Seele), quia venit lumen tuum — durch jedes ver- 
lesene Eyangelium, durch jeden Satz des Katechismus! Man 
erinnere daran, dass mit den Weisen aus dem Morgenlande alle 
Vólker zu diesem Liehte der Aufklarung kommen: Leva in cir- 
cuitu oculos tuos . . . filii tui de longe yenient ... et ambula- 
bunt gentes in lumine tuo . , . in deinem Glaubenslichte, o Jesus­
kind, in deinem Liehte, o Jerusalem, o Kirehe! Ja, heute steht 
die ganze katholische Kirehe an der Krippe des Herrn mit allen 
ihren Lehrern des Glaubens, mit allen ihren Predigern, mit 
allen ihren Missionaren. Im Auftrage des Jesuskindes sagt sie 
(mit dem Apostel Paulus): in captivitatem redigo omnem in- 
tellectum in obsequium Christi. — Ich will gefangen nehmen 
jede Intelligenz, j e glich en Ver s tan d fiir den Dien s t 
Christi (2. Cor. 10, 5). Ist das etwas Unwiirdiges, seinen Ver- 
stand der Wahrheit gefangen zu geben? sich vor der unfehl­
baren Wahrheit zu beugen? Das ist die hochste Pflieht, die 
hochste Ehre des Menschen, des Mannes. — Es handelt sich 
hier nicht um eine ausfiihrliche Predigt iiber den Glauben 
Aber es handelt sich darum, zu zeigen, dass das Jesuskind 
ein Recht hat auf unsern Verstand — das erste volle 
Kónigsrecht. Es handelt sich darum, das Glaubensmotiy in 
diesem Liehte zu zeigen. Es handelt sich darum, zu zeigen, 
dass man alle Glaubenssatze nicht nach eigener Wahl, sondern 
eben um dieses Wahrheitskónigs willen anzunehmen hat. Das 
vermag das Interesse am Glauben an sich. fiir die Neuzeit, fiir 
die Missionen gewaltig zu wecken. Dein Gold d.i. dein Bestes, 
deinen Verstand, unterwirf diesem Kinde, unterwirf ihm 
deine Intelligenz freudig im katholischen Glauben und sorge 
dafiir, dass es auch andere tun! «Habet Glauben!*

In ahnlicher Weise deute man das Weihrauchopfer. Es 
steigt zum Kinde empor ais zu dem allmachtigen Gott, dem Kónig 
der Schopfung. Auch hier gilt es, bloss in inarkigen Ziigen 
die Schópferrechte dieses Kindes zu yerkiinden (ygl. Introitus!). 
Die praktische Anwendung heisst: Anbeten! Die Weisen «opfer- 
ten Weihrauch*, «fielen nieder und beteten ihn an*. Es ist von 
eminenter Bedeutung, das Volk hie und da in der Predigt selbst 
— oder- bei der nachfolgenden Wandlung — zu einem yollen 
Akte der Anbetung zu bringen. Worin besteht der Kern der 
Religion, der Gottesveiehrung? Gerade in der Anerkennung der 
unendlichen, unermessliche.n Hóhe der kóniglichen absoluten 
Majestat Gottes und unserer eigenen yollstandigen, allseitigen Ab 
lmngigkeit von Gott. Sehr schon sagt Lehmkuhl (Theol. moralis
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I 336): Adoratio est actus, qui pure et simpliciter et directe exercet, 
quod religio postulat: videlicet actus, quem rationalis creatura 
ad Deum dirigit ad significandam seu manifestandam agnitionem 
summae divinae celsitudinis propriaeque omnimodae depen­
dent iae. Alii religionis actus ut oratio, id etiam faciunt, sed non 
id solum aut non directe, immediate, simpliciter, pure! Was fur 
eine aszetisehe Weisheit liegt in einer solchen einzigen korrekten 
theologischen Definition, wenn man sie durchdenkt! Man leite 
also an Epiphanie das Volk und namentlich die Manner an, geistig 
vor dem Jesuskinde niederzuknieen. Es erscheint ja heute ais 
Herr der Sterne, d. h. der ganzen unverniinftigen Schopfung, 
und ais Herr der Menschen, der verniinftigen Schopfung, ais 
allmachtiger Konig des Alls —: jede Faser an dir ist sein! Es 
ist schon viel erreicht, wenn der Prediger den Gedanken 
machtig wecken kann: Ich bin ein abhangiges, ein voll und 
ganz abhangiges Geschópf des Jesuskindes. Mein wunderbar 
eingerichtetes Auge und der Sonnenstrahl, der es trifft, jeder 
Atemzug, jeder Herzschlag, jede Ader, jede Faser an mir und 
vor allem meine herrliche unsterbliche Seele ist total, ganz und 
gar Gottes Werk und Eigentum. Das Jesuskind hat auf alles 
das ein volles, unverausserliches, heiliges Recht. Aus mir bin 
ich nichts. Durch Gott bin ich alles. Ich bin ein Geschópf, 
ein Nichts, ein Wurm — und er ist der Unendliche, der Schópfer, 
der Kónig, der zu mir herabgestiegen ist. Menschenseele 
«siehe in diesem Kinde ist erschienen der Herrscher, der Herr, 
und in seiner Hand ist das Reich und die Macht und die Herr­
schaft. (cf. Introitus!). Ich erkenne das an, ich bete dich an im 
Staube mit den Weisen aus dem Morgenlande! Man geht durch­
schnittlich viel zu wenig darauf aus, diese Gedanken und Gefuhle 
mit all ihrer Macht und ihrer unwiderstehlichen Kraft wie 
einen iiberwaltigenden Strom in die Seelen zu leiten. Und doch 
tut fiir den stolzen, modernen Menschen nichts mehr not ais 
gerade das. Der Apostel schreibt in der oben zitierten Stelle 
an die Korinther (2. Cor. 10, 4) die grossartigen Worte: die Waffen 
unseres Geistes sind nicht aus schwachem Fleisch. «Die Macht 
Gottes ist uns zur Verfiigung gestellt. Wir reissen ganze (Men­
schen-) Festungen (des Stolzes) nieder. Wir reissen nieder die 
menschlichen Piane, nieder jedes hohe Bollwerk, das sich auf- 
tiirmt wider die Wissenschaft Gottes — und nehmen jegliche 
Intelligenz gefangen (im Glauben) fiir den Dienst Christi!. Ja 
wenn es der Prediger verstande, in diesem Sinne vor der Krippe 
des Kónigskindes die Bollwerke des menschlichen Stolzes nieder- 
zureissen, dass das Volk, dass die Manner, dass das moderne 
Geschlecht demiitig und anbetend kniet und alle seine Riesen- 
krafte niederlegt vor Jesus, sie auf ihre Wurzel, auf Gott 
zuriickfiihrt — wie viel, wie ungemein viel ware schon erreicht! 
Wenn es uns an Epiphanie und in dieser Epiphaniezeit so recht 
gelange, die Gemeinden im Sonntagsgottesdienst in dieser Ge­
sinnung zur hl. Wandlung zu fiihren — so ware mit eben dieser
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Gesinnung der Anbetung, der ruckhaltslosen Huldigung an den 
kleinen demiitigen Konig der Jahrhunderte ein Boden fur alles Gute, 
ein Ackerland fur eine reiche ubernaturliche Ernte gewonnen.

Das bittere Myrrhenopfer weist endlich auf den leidenden 
Menschen Christus. Die bittere Myrrhenwurzel gehort zu 
Spezereien, mit denen man die Leichname einbalsamierte. 
Das Kind in der Krippe hat seinen Fuss schon auf den Kreuz­
weg gesetzt —: der Stall, das Krippenstroh sagen es deutlich 
genug. ' Im Hebraerbrief 10, 5—7 hat uns der hl. Geist den 
ersten Gedanken des Jesuskindes geoffenbart: Ingrediens in 
mundum dicit: . . . corpus aptasti mihi .... Du hast mir 
einen Leib, die Menschennatur gegeben — anstatt der Opfer 
des Alten Bundes komme ich: ecce venio: in capite libri scriptum 
est de me, ut faciam, Deus, yoluntatem tuam ! Am Anfange meines 
Lebensbuches (auch des Buches der Bucher) steht geschrieben 
— o Gott, ich komme — zum Opfer, zum blutigen Opfer — 
um deinen Willen zu tun von Bethlehem — bis Kalyaria. Und 
ais Frucht dieser Biesenarbeit, dieser Blutarbeit wird dieses 
Kind den Menschen und den Volkern die Verzeihung der 
Sunden, — und das zweite Leben: die heiligmachende Gnade 
in die Seele legen. Es ist der Erlóserkónig, der Gnadenkónig. 
Auch hier genugen wenige Worte. Zweck ist, das allseitige 
Kónigtum Jesu auszurufen. Und fiir einen solchen Konig 
hatten wir kein Myrrhenopfer: d. h. nicht die saure, miiheyolle 
Anstrengung der Pflieht ais Vater, Mutter, oder heisse der 
Beruf, wie er wolle - um Jesu willen — ais Gottesdienst fiir 
Jesus? Fiir einen solchen Konig ware die Leistung einer guten 
echten Beicht zu viel? Zu viel ein katholischer Sonntag, ein 
katholischer Freitag, zu viel eine immer neue Kriegserklarung 
gegen einen Hauptfehler, gegen eine Hauptleidenschaft ? Kannst 
du dich im Hinblick auf einen solchen dreifachen Kónig nicht 
mit deinem Schieksal yersóhnen; er hat ja seine heilige Hand 
darin? In solcher Gesinnung werden wir dann mit den Weisen 
auf einem andern Weg heimkehren. — So dachten wir uns 
eine Fest homilie, die wieder einmal das yolle herrliche 
Kónigtum Jesu fiir unsere Zeit auskiindet: alle die genannten 
Exegesen, Anwendungen etc. sind nur Strahlen des einen Zentral- 
lichtes! Ecce adyenit dominator Dominus! Die rasche Reise 
mit den Weisen soli ihre Gedanken und Gefiihle leise wecken, 
das Stillstehen mit ihnen vor dem Jesuskinde die Horer in 
dessen Kónigtum staunend und ergriffen einfuhren, damit wir 
glauben, anbeten und uns anstr engen fiir Jesus, den 
Kónig. Das alles liesse sich ja auch mit Leichtigkeit in 
dogmatische und moralische Predigten fassen. Aber 
dann durfen das keine abstrakten Reden iiber das Kónigtum 
Christi sein, die vom Festgeheimnis wegfahren wie ein Eilzug, 
dem der Weichenwarter die Schienen fiir die Ausfahrt aus dem 
Bahnhof gestellt hat. Es miisste auch in der Predigt iiber Jesus 
ais Kónig der Wahrheit (Gold), der Schopfung (Weihrauch),
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der Gnade (Myrrhe) der iiberreiche Stoff des Eyangeliums 
und der Liturgie alles mit seinen Goldfaden durchwirken.

§ 15.
Die Entfaltung1 des Epiphaniegedankens in der Oktav 

und an den Sonntagen naeh Epiphanie.
Die ganze Entfaltung lasst sich wie folgt darstellen, 

obwohl wir andere Auffassungen wenigstens im einzelnen 
niclit abweisen wollen.

1. Dominica infra Octavam.‘)
Jesus ais Jungling ein Kónig, d. i. Gottessohn. Introi­

tus: in excelso throno vidi sedere virum, quem adorat mul- 
titudo angelorum. Wer ist dieser Kónig? Das Eyangelium 
antwortet: der zwólfjahrige Jesus im Tempel, der seine 
Gottheit offenbart! (Luc. 2.) Andere Auffassungen: 
Jesus ein Kónig der Jugend. (Gottesdienstliches Leben 
der Jugend [Kern des Eyangeliums], Stillleben der Jugend 
in der Familie [Schluss des Eyangeliums].) Oder: Jesus 
der Kónig unserer Tempel und Gottesdienste. Oder: 
Jesus lehrend iiber die gottesdienstlichen Pflich- 
ten: «Wusstet ihr nicht, dass ich in dem sein muss, was 
meines Vaters ist?» Dieses Wort ist a. ein Wort Christi, 
aber auch b. ein Wort des Christen. Fiir den Christen aus­
gelegt enthalt es die Gebote und Mahnungen: Die Messe 
besuchen! Regelmassig die Sonntagsmesse besuchen! Die 
Pfarr- und Sonntagsgottesdienste mit Predigt und Amt 
nach Moglichkeit besuchen! (Naheres S. 257 III.)

2. Octava Epiphaniae.
Jesus ais Mann ein Kónig, d. i. Gottessohn. Yergl. 

das Eyangelium vom Mannę Jesus Christus: et ego vidi: 
et testimonium perhibui quia, hic est filius Dei (yergl. 
auch Introitus und Ev.). Der Gottessohn wird proklamiert 
bei seinem ersten Auftreten.

3. Der zweite Sonntag nach Epiphanie.
Jesus ein Kónig, d. i. Gottessohn, in seinem ersten 

Wirken und Wunder (yergl. Introitus und Schluss des
') Vgl. S. 253 ff. — Nahere Ausfiihrun gen werden die Erganzungs­

hefte zu den Homiletischen Studien bieten.
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Eyangeliums [Joh. c. 2 — Kana —]. Manifestavit gloriam 
suam = Epiphanie seiner Gottherrlichkeit). Oder: mora* 
lisch gefasst: Jesus ein Kónig der Familien. (Naheres
S. 258 IV.)

4. Der dritte Sonntag nach Epiphanie.
Jesus sakramentaler Kónig. Falls man das Eyan­

gelium mystisch auf Taufe (Busse) und Eucharistie deu* 
tet (der Aussiitzige —: volo mundare; der Hauptmann 
von Kapharnaum — : Domine non sum dignus!), — ist 
diese Auffassung ganz berechtigt. — Will man mehr den 
Literalsinn betonen, so erscheint Jesus ais ein Konig tun 
unsern Glauben: Kónigshuldigung an ihn durch den Glauben 
(Beispiel des Hauptmanns! vergl. S. 246—249) und unsei- 
Leben (Jesus, gottl. Oberkommandant des Himmels und 
der Erde: Kónig durch sein Gesetz).

Eine andere Auffassung des Sonntags zeigt uns Jesus 
ais menschenfreundlichen Konig in Elend und Not: das Eyan­
gelium yerkiindet uns sein Beispiel, die Epistel Rom. c. 12 wn- 
sere Nachtolgeim Geiste eben dieser Menschenfreundlichkeit^

5. Vierter Sonntag nach Epiphanie.
Jesus der Kónig der Kirche. Das Eyangelium vom ge- 

stillten Meeressturm macht das Schifflein Petri zum Sym­
bol der Kir che. Jesus lasst Sturme zu, yerlangt Glaube und 
Vertrauen im Sturme, stillt den Sturm. — Der Literalsinn 
yerkiindet Jesum ais Konig unserer Hoffnung. In anderer 
Auffassung erscheint Jesus: ais koniglicher Gesetzgeber: er 
gebietet den Stiirmen des Meeres (Eyangelium Qualis est hic, 
quia venti et mari obediunt ei?) und den Stiirmen der Herzen 
durch das Gebot der Nachstenliebe (Epistel Rom. c. 13). 
Die Sturme der Meere gehorchen seinem Wort: schweig, 
sei stille (vgl. die Beschreibung der Ev.). Die Sturme der 
entzweiten Menschheit schweigen auf ein Wort Christi: di- 
liges proximum tuum sicut teipsum. Non occides, non fura- 
beris et si quod est aliud mandatum: in hoc verbo instau- 
ratur: diliges proximum tuum sicut teipsum (Ep. Rom. 13)Ł 
— Homilie siehe S. 819—827.
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6. Funfter Sonntag nach Epiphanie.
Eine Einwendung der Welt gegen Christi Konigtum.

Wenn Christus Kónig, woher denn das U n kr aut unter 
dem Weizen? Christus ist Kónig der Kirche, trotz 
alles Menschlichen und trotz alles Bósen an den Gliedern 
der Kirche, das nicht von ihm stammt, das er in lang- 
miitiger Weisheit ertragt und zum Guten leitet, endlich 
aber besiegt und bestraft (vgl. Eyangelium). Wir aber 
sollen ais echter Weizen im christlichen Leben ihm hul­
digen (vgl. die Epistel). Der Sonntag zeigt uns auch 
das konigliche Walten Gottes in der Geschichte, im Weltplan.

Sehr schon ist der Gegensatz zwischen dem Unkraut, 
das der Feind saet (Eyangelium) und dem Weizen, den 
Christus saet (Epistel). Diese Antithese lasst sich auf 
alle móglichen Verhaltnisse anwenden, z. B. auf die 
Familie: Schlafende Eltern, in dereń Saatfeld der Feind 
Unkraut saet; wachende Eltern, die selber den guten 
Samen saen (yergleiche die herrlichen Ausfuhrungen der 
Epistel iiber das Familienleben Coloss. c. 3. Dieselbe Epistel 
lesen wir auch am Familienfeste). In demselben Gedanken­
gang liessen sich auch beschranktere Themata finden 
z. B. Wie saen die Ehegatten den guten Samen durch ihr 
Beispiel? (Homilie iiber alle einzelnen Punkte der Epistel! 
vgl. unten das Familienfest S’. 261 ft. und S. 259, 260.)

7. Sechster Sonntag nach Epiphanie.
Das Geheimnis des Kónigtums Jesu in der Kirche. 

Das Senfkorn und der Sauerteig: Die Kratt Jesu 
nach aussen (Senfkorn — Ausbreitung des Reiches); die 
Kratt Jesu nach innen (Sauerteig — Geist, Innerlichkeit, 
innerer Fortschritt des Reiches Christi in den Seelen! 
[vgl. Epistel]). Wenn einige dieser Sonntage wegen des 
friihern Einfalles von Septuagesima an den Schluss des 
Kirchenjahres yerlegt werden, so wird der Introitus dieser 
Sonntage (adorateDeum omnes angeli), welcher dieKónigs- 
huldigung ausdriickt, yerandert: — das ist ein deutlicher 
Beweis, dass sie im Zusammenhang mit Epiphanie eine 
Konigshuldigung an den Heiland, bedeuten.
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Wege zu Predigtthemata. Die Sonntage nach Epiphanie sind 
oehr geeignet fiir zyklische Themata uber die Gottheit Christi 
oder das Kónigtum Christi. Man yergleiche vor allem die 
eben ausgefiihrten Grundgedanken der einzelnen 
Sonntage (S. 250 ff ).

Auch die angedeuteten begleitenden Gedanken diirften 
zu dem einen und andern Zyklus anregen.

Endlich ergeben sich aus der Vergleichung des Eyangeliums 
mit der Epistel Themata moralisch-aszetischer Natur (ygl. z. B. 
die Bemerkungen zum yierten Sonntage nach Epiphanie).

i. Homilienzyklus. Da die Eyangelien der Sonntage nach 
Epiphanie von immer neuen Seiten die Gottheit Christi offen­
baren, so wiirde ein Homilienzyklus in sehr fruchtbarer Weise 
den freudigen Glauben an die Gottheit Christi und an sein Gottes­
reich, die hl. romisch-katholische Kirehe, starken. Ist sich auch 
der Zentralgedanke der einzelnen Eyangelien sehr ahnlich, so 
bringt doch die homiletisehe Behandlung die reichste Abwech slung. 
Der Prediger zeichnet das Heilandsbild mit immer neuen Farben; 
der Glaube und die Liebe zu Christus aber nehmen an Kraft 
und Innigkeit zu. Der Prediger wird bei diesen einzelnen Ho­
milien auf eine klar ausgepragte, eindringliche Zentralanwendung 
bedacht sein. Der Zyklus konnte sich in den schon oben ge- 
zeichneten Grundgedanken bewegen:

Gedankengang des Zyklus: Christus Gottessohn. Gottes­
kónig ais Kind (Epiphanie), ais Jungling (Sonntag in der Oktav), 
ais Mann im ersten Wunder (zweiter Sonntag nach Epiphanie), 
ais Erlóser in seinem óffentlichen Wirken (dritter Sonntag nach 
Epiphanie), Christus ist Gott, Gotteskónig in seiner Kirehe, in 
ihren Sturmen (yierter Sonntag nach Epiphanie), trotz des Un­
krautes, der Aergernisse u. s. f. in der Kirehe selbst (funfter 
Sonntag nach Epiphanie). Er ist Gott, Gotteskónig durch die 
góttliche Kraft des Senfkorns und des Sauerteiges 
nach aussen und innen (sechster Sonntag nach Epiphanie). Ein 
solcher Homilienzyklus ware geeignet, den freudigen Glauben 
an die Gotteskraft Christi und an sein Gottesreich, die hl. ró- 
misch-katholische Kirehe, machtig zu fordern.

II. Predigtzyklus. Im engen Ansehluss an die Grund­
gedanken der Sonntage lasst sich ein Zyklus von Predigten 
oder thematischen Homilien gestalten.

a. Christus ein Kónig der Jugend [erster Sonntag], 
(Vergleiche oben n. 1: Der Sonntag in der Epiphanie-Oktav.)

b. Christus ein Kónig der Familien [zweiter Sonn­
tag]- (Die Familie, die Ehe im Kónigreich Christi.)

c. Christus ein Kónig der Manner [dritter Sonntag. 
Hauptmann von Kapharnaum]. Kónigshuldigung der Manner:

o. den Verstand fur Gott! (Glaube des Hauptmanns). — Yer­
gleiche die herrliche Anerkennung des Oberkommando Got­
tes durch den Soldaten. Auf seinen Hauptmannsbefehl ist 
jeder zur Stelle. Was ist dem gegeniiber erst ein Gottesbefehl,
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ein Gotteswort! Sprich nur ein Wort! Vgl. die Ausfuhrun­
gen iiber diesen Gedanken (246—249)!

f). das Herz den Menschen ! (Liebe des Hauptnianns gegen 
seinen Knecht).

d. Christi Kon igrę i cli in der Kirclie:
« trotz der Sturme (yierter Sonntag).
6. trotz der menschlichen Schwachen, Fehler, Aergernisse 

im Laufe der Kirchengeschichte (funfter Sonntag). Apolo­
getische Behandlung der Einwendung: Es gibt schlechto 
Katholiken; ja sogar Priester, Bischófe, Papste haben per­
sónlich gefehlt! —

e. Kónigsmacht Christi in der Kirclie:
a. nach aussen (Senfkorn).
/3. nach innen (Sauerteig). Vergl. auch die Epistel 1. Thess. 

c. 1 (sechster Sonntag).
III. Kiirzerer Zyklus. Nehmen wir z. B. an, die Vigil von 

Epiphanie, die den Abschluss der Weihnachtszeit bildet (S. 237), 
falle aut einen Sonntag, Septuagesima aber auf den dritten Sonn­
tag nach Epiphanie, auf eben diesen Sonntag aber (pro foro) das 
Fest der hl. Familie, so liesse sich ein praktischer Zyklus kurzer 
Predigten im engen Ansehluss an den Geist der Liturgie gestalten.

Wir denken uns fiir die folgenden Gedankenskizzen eine 
etwas gebildetere Zuhorerschaft, die zu Friih- oder Spdtpredigten 
zusammenkommt. Wir fiihren einen dieser Vorschlage etwas 
weiter aus, die iibrigen geben wir bloss in kiirzester Skizzierung.

1. Erster Sonntag des Jahres. Vigil von Epiphanie. Erst 
flechte man eine kurze Erinnerung an die Vigil von Epiphanie 
ein. Dann gehe man sofort zum Hauptgedanken iiber.

Das grosste und heiligste in unserer Religion — die Sonne 
unseres Geistes und unseres Herzens — ist Jesus Christus. Alles 
im Katholizismus ist ein Strahl von Christus. — So lasst uns 
heute — in der schonen, lieblichen Weihnachtszeit und zum Ab­
schluss des ersten Weihnachtskreises betrachten

Die grosse Tat des Christkindes.
Die Tat eines Kindes.

A. Welches ist die grosse Tat dieses Kindes? Der hl. 
Augustinus sagt einmal: plus est, quod pro nobis factus est, 
quam quod pro nobis passus est. Es ist mehr, was er fiir uns 
geworden ist, ais dass er fiir uns gestorben ist. — Die grosste 
Tat Gottes — ist die Geburt des Gottessohnes —: denn aus seiner 
Geburt kommt sein Leben, Leiden, Sterben, Auferstehen, Siegen, 
Erlósen und Retten. Die Geburt Jesu ist fiirwahr eine Tat.

Geliebte, wenn man die Religionen der alten Kulturyólker 
studiert, so beginnen sie alle im Nebeldunkel. — Fabeln und 
Marchen begleiten sie. — Unsere heilige Religion ist mitten im 
Liehte und Sonnenschein der Geschichte geboren. Weihnachten 
ist kein Kindermarchen. Was sagen die Eyangelien? — In 
jener Zeit, ais Kaiser Augustus die grosse Yolkszahlung im
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Romerreiche befahl, ais Quirinius (zum ersten Mai) Statthalter in 
Syrien war und sie dort durchfiihrte — da zogen Joseph und Maria 
nach Bethlehem, um sich anzugeben —, da wurde im Stalle Jesus 
Christus geboren. Jeder Gebildete weiss, wann Augustus gelebt 
hat — wer Quirinius war — wie der Zeiger der Weitgeschichte 
stand — ais die Geburt Christi — die grosse Gottestat, die un­
umstóssliche Tatsache der Geburt Christi geschah. — Die heid­
nischen Geschiclitsschreiber erzahlen davon. Der jiidische Ge- 
schichtsforscher Flavius Josephus erwahnt Christum und sein 
Wirken staunend. — Und die Jahreszahl, die du seit Neujahraui 
deine Briefe schreibst—sie sagt dir: so viele Jahre sind seit 
Christi Geburt verflossen! Der Zeiger der Weltenuhr richtet 
sich also nach Christus. Hast du schon dariiber nachgedacht? 
Das ist die Tat jenes Kindes im Sonnenglanz, im Brennpunkt 
der Geschichte. Niemand leugnet Christum ganz. Der Reformer, 
der Rationalist, der Sozialist — alle móchten ein Stiick von 
Christus. — So schreibe du, katholische Mutter, den ganzen 
Christus in die Seele deiner Kinder — und ihr alle schreibet 
an den Anfang eueres Lebensbuches im neuen Jahre den 
vollen, ganzen Namen Jesus Christus: Jesus Christus mein 
Herr und Gott! Gelobt sei Jesus Christus!

Nochmal, meine Teuersten, die Geburt Christi ist eine Tat. 
Warum? Ein fiinfjahriges Kind kann einen Feuerbrand in 
eine Scheune — in ein Haus werfen — alles geht in Feuer auf. 
Lichterloh ziingeln die Flammen: — loschen — gutmachen — 
kann das Kind nicht. — Etwas Aehnliches hatte die Menschheit 
getan. — Sie hatte die Flamme der Siinde angeziindet — der Re- 
volution gegen den unendlichen Gott. — Lichterloh brannte das 
Verderben. —Kónnte der arme, schwache Menseh die unendliche 
Beleidigung Gottes gut machen? — Abundavit delictum (Rom. 5,20).
— Es uberstrómte die Sunde. — Uebermassig war die Siinde. — 
Nein, die Menschen konnten die Siinde nicht mehr gut machen. — 
Was geschah? Da geschah die Tat Christi.

Der allmachtige Gott kam auf die Welt, er ward Menseh — 
er kónnte ais allmachtiger Gott alles, alles gut machen. — Aber 
die Menschen sollten ja die Sunden siihnen. — Ja gewiss! — 
Da sehet: der Gottessohn wird Menseh. — Ais Menseh will er 
fiir uns eintreten. — Ais Bruder will er alles fiir uns gut 
machen. — Ais Gott kann er es — und er will es ebenfalls. Sehet, 
die Geburt Christi ist eine Tat — die grosste dat der Geschichte, 
Und nun schauet dem neugeborenen Kinde ins Auge. — Was 
war das fiir eine Tat? — Der Apostel sagt: Apparuit humanitas 
et benignitas Salvatoris nostri Dei, Tit. 3, 4 —: es war die Tat 
der Liebe und der Menschenfreundlichkeit des Erlosers.
— Sieh', hier ist das schone Wort: Humanitat— Menschenfreund­
lichkeit geboren worden: Apparuit humanitas Salvatoris. Was 
findest du in der Krippe? — Gott —; Gott ist die Liebe —: 
«Mit ewiger Liebe habe ich dich geliebt* fliistert dir das Jesus- 
kind entgegen. — Ja der Allmachtige im Himmel, Gott ist unter
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uns herabgestiegen. Und Gott ist gut. Einer ist gut, ganz gut aus 
sich und in sich — Gott, sagt der Heiland! (Luc. 18,19, Marc. 10, 18.) 
Wir haben an Weihnachten das Liebenswiirdigste empfangen, 
was Gott bietet, die Gute Gottes selbst. Was ist das Liebens- 
wiirdigste auf Erden? nicht wahr, ein Kind? — Gibt es etwas 
Liebenswiirdigeres auf Erden — ais ein unschuldiges, reines 
Kind? — Und was finden wir in der Krippe? — Ein Kind! — Du 
findest dort Gott — das Liebenswiirdigste im Himmel. — Und 
Gott ist ein Kind geworden; er ist das Liebenswiirdigste auf 
Erden. Siehe die Religion kommt ais Sonne der himmlischen 
Liebe und im lieblichen Gewande der irdischen Liebe: — Gott — 
ais — ein Kind.

B. Und wir hatten keine Tat fur Christus? — Alles an der 
Tat Christi ist gut, ist Liebe, ist Edelsinn. Was soli unsere Tat 
sein? Umgeben, umstrahlt von Edelsinn, von der Liebe Christi:
— lasst uns edle Menschen werden! — Lasst uns edle Christen 
werden! Menschen, Christen ohne Falschheit, ohne Neid, gerecht, 
gut, nie gemein und herzlos — das alles fiir Christus. Der Apostel 
Paulus beschreibt es naher, was es heisst, edle Menschen sein.
— Die Kirche hat es in der Weihnachtszeit wiederholt gelehrt.

Pie vivamus sagt er! Lasst uns fromm leben — d. li. 
edel gegen Gott sein. — Sieh die Liebe Christi — und halte 
ais ein Opfer an ihn deinen Sonntag — deinen Freitag —
— und hiezu von Zeit zu Zeit einen guten Beichttag — das 
gehórt zum edlen Menschen! Sobrie vivamus: lasst uns 
niichtern leben. — Zu deinen Fiissen seien die Leidenschaf­
ten. Dein Verstand herrsche in dir mit Christus. So wirst 
du ein edler Menseh! — Juste vivamus — Um Christi willen 
gebe jedem das Seine. — Dem Letzten im zerrissenen Kittel 
gebiihrt deine Liebe! — Und deinen Angestellten, deinen Dienst- 
boten, deinen Mitmenschen — edle Achtung. — Vor allem aus 
gebiihrt jedem das Seine, sein Recht. — Wie ein Fels stehe die 
Gerechtigkeit in dir! — Nochmals — schauet auf die Tat Christi, 
auf ihre Liebe — ihren góttlichen Edelsinn. Leget ais Gabe an 
der Krippe, wahrend des fortgesetzten Messopfers den Entschluss 
nieder: wir wollen edle Menschen, edle Christen sein! Das neue 
Jahr soli uns an einer grossen innern Arbeit treffen — auf 
allen Gebieten wollen wir edlere Menschen, edlere Christen 
werden. Amen!

II. Epiphanie. Die Tat eines Konigs. Die Materialien finden 
sich oben in Exkurs I und II: Epiphanie, ein verkanntes Hoch- 
fest (S. 243 ff. u. 245 ff.). Fiir eine beschrankte Auswahl em­
pfehlen wir folgende Gedankengange:

A. Was bringt uns der Kónig? Die Wahrheit. Das Kind ist 
ein Kónig geworden — ein Kónig des Lichts. Man schidere 
nun das Kind ais Konig der Wahrheit fiir die Vólker und die 
Seelen im Geiste des Eyangeliums und der Liturgie ganz im 
festlichen Lichte der Epiphanie. (Zum Gedanken siehe die 
Ausfuhrungen S. 246.)
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B. Was bringen wir dem Konig? (Man entwickele nur eine ein­
zige Anwendung!) Wir bringen ihm das Gold, das heisst den Ver- 
stand, den Glauben! (Vgl. oben Exkurs II, S. 246.) Was will das 
sagen? Es liesse sich die ganze Anwendung in eine festliche Er­
klarung der einzelnen Gedanken der Glaubensdefinition des Vati- 
canums fassen. Fides est virtus supernaturalis (also nicht bloss 
ein menschliches Meinen oder Wissen, sondern eine Himmelsgabe 
der hochheiligen Dreifaltigkeit fiir unsere Intelligenz: «non caro 
et sanguis revelavit tibi, sed Pater meus, qui in coelis est»), qua 
aspirante et adiuvante gratia (neue Bestatigung dieses Gedankens) 

a Deo reyelata vera esse credimus — non propter intrinsecam 
rerum yeritatem naturali rationis lumine perspectam (wir glau­
ben also z. B. an das Altarssakrament nicht deswegen, weil 
wir es durchforscht oder ergriibelt hatten — wir nehmen die 
Glaubenssatze nicht bloss deswegen an, weil sie uns gefallen, 
einleuchten; wir konnen also nicht auswahlen, was uns be- 
hagt) sed propter autoritatem ipsius Dei releyantis, qui nec 
falli nec fallere potest. (Man zeige mit aller zur Verfiigung 
stehenden Klarheit und Kraft der Beredsamkeit: warum wir 
glauben?. und dies wieder mit Nennung einzelner Glaubens­
satze. . Hinter jedem Glaubenssatze steht Gott, das Christkind, 
der Konig der Wahrheit. Dieser allein bewegt uns zum Glauben. 
[yergleiche die Gedanken oben, Seite 246 ff., aus denen man 
den einen und anderen mit durchschlagender Klarheit in diese
gedrangte kurze Predigt ausfiihrt.])

Das Ziel der ganzen Predigt ware nur eines: hier und jetzt 
einen móglichst yollkommenen Glaubensakt gegeniiber der gan­
zen Offenbarung mit allen Zuhorern zu erwecken, um es ihnen 
jetzt und fiir alle Zukunft ins innerste Bewusstsein zu legen — 
was fiir eine machtige, grosse Tat der Glaube ist. Das alles 
zeige man ais Goldgabe am Feste der Epiphanie. Unser Bestes, 
was wir haben —- unser edle, glaubige Verstand sei diese 
Goldgabe. Die Exegese aller andern Gaben lasse man fiir 
diesmal unbedingt weg, um die Einheit der Predigtwirkung 
meht zu stor en; aururn = Credo!

III. Der Sonntag in der Oktav von Epiphanie (Eyangelium: 
der zwólfjahrige Jesus). Ein Wort Christi und des Christen.

A. Das Wort eines Kindes, das Wort des Christkindes. Christus 
erscheint heute ais Jungling —und Gott. Man schildere kurz aber 
festlich die Gottesoffenbarung im Tempel — lasse alle andern 
Umstande weg oder streife sie bloss und bleibe bei der Gottes­
offenbarung. Der zwólfjahrige Jesus redet, fragt, antwortet 
80 dass alle iiber seine iibermenschliche Weisheit stau­
nen (vgl. oben Dominica infra Octayam, S. 250). Ein Kind sitzt 
unter den Lehrern. Aber der Sitz des Kindes wird zum erhabe­
nen Thron (vgl. Introitus!). Aus allen den wunderbaren Reden 
Jesus ist uns nur ein Wort uberliefert, das Wort, das iiber 
seine Lippen kam, da Maria und Joseph ihn fanden: < Wusstet ihr 
nicht, dass ich in dem sein muss, was meines Yaters ist ?» —

17
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Der Tempel, der Gottesdienst ist ihm das Erste! Dieses Wort 
Christi soli aber auch ein Wort des Christen sein.

B. Ein Wort des Christen: «Wisset ihr nicht, dass ich in 
dem sein muss, was meines Vaters ist?» Was liegt in diesem 
Worte, wenn wir es praktisch betrachten:

a. Wir miissen im Hause des Vaters sein. Der Kirchen- 
besuch ist fiir uns ine Ehre — was heisst das doch: wir sind 
geladen ins Haus des allmachtigen Vaters!

b. Wir miissen im Hause unseres Bruders Jesu Christi 
sein. Dort ist er im hochheiligen Sakramente — das ist unsere 
Freude.

c. Wir sollen regelmassig im Hause des Vaters und Bruders 
sein zur Sonntagsmesse — das ist unsere Pflicht. (Eindring- 
liche Exhorte mit rascher Belelirung.)

d. Wir sollen moglichst regelmassig im Hause unseres 
Vaters sein — zu den Hauptgottesdiensten nach Christi Beispiel. 
Man schildere das Ideał des Pfarrgottesdienstes mit Predigt und 
Amt. Von hier stromt das katholische Blut in die Adern. — 
Das ist unser Gliick. So eignet sich dieser Sonntag vollauf — 
das Ideał und die Pflege des gottesdienstlichen Lebens zu zeigen. 
Man konzentriere alles auf diesen einen Punkt! Das Thema 
ware fiir die Hórer einer Friih- oder Spatmesse besonders 
praktisch!

IV. Zweiter Sonntag nach Epiphanie (Eyangelium: Hochzeit 
von Kana). Die Tat eines Mannes.

Einleitung. Jesus steht heute ais Mann im offentlichen 
Wirken unter uns. Aber im Beginn seiner Mannestatigkeit er­
scheint er neuerdings ais Gott (Kana-Wunder, Schlusswort des 
Eyangeliums vgl. oben Dominica II post Epiph., S. 250 n. 3). Was 
tut er? Er legt seine gottmenschliche Hand auf die Familie. 
Wir betrachten Jesus und die Familiengrundung.

A. Die Familie Goites-Griindung. Man fiihre kurz folgende 
Gedanken aus (vgl. auch unten: Familienfest): Die Familie ist 
die Urzelle der Religion und Sittlichkeit. Schauen 
wir riickwarts und yorwarts! Die Familie erscheint im Para­
dies ais erste Tat, ais erste Griindung Gottes. Im A. T. finden 
wir uberall die Religion geborgen in der Familie, umgeben von 
riihrendsten Familienszenen. Auf den ersten Blattern des N. T. 
erscheint die untadelige Familie des Zacharias und der Elisabeth. 
Jesus kommt. — Was tut er? Er yerbirgt sich 30 Jahre in eine 
Familie. Alle Weltteile stehen ihm offen. Er aber lebt 30 Jahre in 
einer Familie. Was gibt es Schoneres, Erhabeneres, ais die Fa­
milie von Nazareth? Jesus tritt ins óffentliche Leben. Wo finden 
wir ihn zuerst? Mitten in einer Familie bei der Hochzeit von Kana 
— da wirkt er das erste Wunder: da segnet er die Familiengrun­
dung. So erzahlt es das heutige Eyangelium. Aber Gott tut noch 
mehr! Jesus macht die Familiengrundung z u einem Sakrament 
und die Ehe im gewissen Sinne zu einem fortgesetzten Sakrament. 
(Einige kurze Beweise fiir die kirchliche Lehre !) Eine Ehe schliessen
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ist also etwas Heiliges, Góttliches — ahnlich wie Kommunizieren, 
Beichten, die Messe lesen und horen. Ein Sakrament ist ein 
Zeichen, eine Tatsache, bei der die Riesengewalten der Uebernatur 
herabsteigen. So ist die Ehe eine unauflosliche Verbindung von 
Mann und Weib. Die Ehe ist ein grosses Geheimnis — ich sagę 
aber: mit Christus und der Kirehe; sie ist nicht bloss ein biirger- 
licher Vertrag; sie ist ein Sakrament, eine unauflosliche Einheit 
zwischen Mann und Weib. Die ideale naturliche Ehe hat Christus 
in ein Sakrament yerwandelt (vgl. S. 262). Was folgt daraus?

Christus proklamiert der Welt die Gottesgedanken fiir die 
Familie.

Daraus folgt neuerdings Wichtiges fiir die Schliessung einer 
Ehe und fiir das Leben in der Ehe. Wir wollen heute nur das 
erste rasch ins Auge fassen.

B. Die Familie eine Menschengriindung. Die Menschen 
schliessen die Ehen, obwohl das Sprichwort recht behalt: die 
wahren Ehen werden im Himmel geschlossen. Wir haben 
eben gesehen: die Ehe ist ein Sakrament. Wo ein Sakrament 
ist, da ist der Himmel tatig. Die Menschen aber mussen mit­
wirken — und nirgends mehr, ais bei der Griindung einer 
Familie. Was ist eine Bekanntschaft? Wenn ein braver junger 
Mann mit einer edlen, reinen Tochter mit Wissen und Willen der 
Eltern — und nie gegen den verniinftigen Willen der Eltern — 
innert der ernsten Grenzen der Ehrbarkeit — in verniinftig 
beschrankter Zeit — eine Bekanntschaft unterhalt — um vor 
Gott und Vernunft sich zu fragen: werden wir eine brave, 
solide Familie grunden konnen------ so ist das eine Yorberei­
tung auf ein Sakrament. Nicht wahr, wenn du kommunizieren 
willst, so nimmst du dich zusammen? Du hutest dich vor der 
Siinde! Warum? Nun, es sagt sich ein jeder: ich will ein Sakra­
ment empfangen; ich will wiirdig hinzu treten. Wenn nun die 
Zeit einer braven, edlen Bekanntschaft die Vorbereitung auf 
ein Sakrament ist — was folgt daraus? Daraus folgt, dass die 
Zeit einer Bekanntschaft nicht eine Zeit des Leichtsinns oder 
gar des Lasters sein darf — sondern eine edle, heilige Zeit. 
Man ist da auf dem Wege zum Altar, zum Sakrament. Man 
frage sieli, was sagt die Kirehe dazu? Was befiehlt sie? Was 
wiinscht sie? (Kurze Belehrung uber gemischte Ehen.) Was 
sagt das Gewissen dazu? Erlaubt das Gewissen in dieser Zeit 
bloss von Vergniigen zu Vergniigen, von Tanz zu Tanz zu eilen? 
Und wo das Gewissen eine Erholung, ein Vergniigen gestattet — 
wie machtig, wie gewaltig erhebt sich da seine Stimme — bleibet 
edel — bleibet rein! Ist dieses nicht einzig verniinftig? Denket 
selber dariiber nach. — Betet in der heutigen hl. Messe — fiir 
die werdenden und die geschlossenen Ehen und Familien der 
Gemeinde und des Landes — dass sie Menscliengriindungen und 
Gottesgriindungen zugleich seien wie die in Kana.

V. Septuagesima. Zugleich Familienfest in foro. Die Tat 
Christi in der Familie. (Fortsetzung.) Im heutigen Eyangelium
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— daa schon nach Ostern hinblickt — erscheint das Reich 
Gottes ais ein Weinberg. Ein solcher Weinberg Gottes ist vor 
allem die Familie. Ihr Eltern seid die Arbeiter im Weinberg. 
Auf heute fallt fiir die óffentliche Feier namentlich in der Predigt 
das Familienfest ein. Das blickt nach Weihnachten zuruck. Vor- 
wiirts blickend und riickwarts schauend begegnet uns wieder die 
Familie. Der letzte Sonntag erinnere an die Familiengrundung. Das 
heutige Fest an das Familienleben. Die Festepistel des Familien­
festes beschreibt wunderbar den Geist des Familienlebens, 
also unser Mitwirken zur Tat Christi: zur Familiengrundung und 
Familienweihe. Wir kónnen es in zwei Worte fassen:

A. Ein Herz haben. (Das Leben der Gatten, der Familienglieder, 
nach dem ersten Teil der Epistel mit praktischen Anwendungen!} 
Induite ergo... sicut electi Dei, sancti et dilecti (durch das Sakra­
ment) yiscera misericordiae (ein Herz voll Erbarmen) — suppor- 
tantes invicem et donantes yobismetipsis siquis adversus aliąuem 
habet ąuerelam: sicut et Dominus donayit vobis, ita es vos. (Riick- 
sichtnahme — Verzeihen — Vergessen — der Ehegatten, der Ge­
schwister etc. — Was hat euch doch Christus alles yergessen 
und yerziehen!) Super omnia autem haec caritatem habete, quod 
est yinculum perfectionis. Die denkende, betende, arbeitende, 
duldende Liebe — sieht rings um sich unsterbliche Seelen. Was 
kann z. B. eine Gattin tun — wenn sie die Ehe so auffasst — 
und um der Seele des Mannes willen — ihm gerne alles leicht, 
angenehm, heimelig macht! — (Man trage konkrete Ziige ein!)

B. Weisheit haben: Verbum Christi habitet in yobis abun- 
danter in omni sapientia (zweiter Teil der Epistel). Man gehe von 
diesem Worte aus und steige rasch zu Anwendungen auf die 
Kindererziehung, auf die erzieherische Weisheit herab, die aus der 
Religion, der Predigt, dem frommen, yerstandigen, klugen Sinn 
(Yerbum Dei in omni sapientia!) heryorgeht. Man flechte dabei 
konkrete Momente ein (vgl. Alb. Stolz, Erziehungskunst; 
Alb. Stolz, Das Menschengewachs). Jedoch beschranke man sich 
auf einige wenige Punkte, in denen, vde man glaubt, die Weisheit
der Erziehung am meisten yerletzt wird.

Vergleiche auch den Paragraph 16 uber das Familienfest. 
§ 16.

Die Sehlussfeste der Weihnachtszeit.
Die beiden lieblichen und inhaltsreichen Sehlussfeste 

der gesamten Weihnachtszeit sind: das Familienfest und 
das Fest Maria Lichtmess.

I. Das Familienfest.
A. Quellen fiir Predigten und Vortrage iiber 

Familie und Erziehung.
1. Die Liturgie dieses Festes, namentlich die Lektionen 

des ersten Nokturns, die Responsorien, Antiphonen, Ora-
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tionen, die Messe u. s. f. sind ungemein reich an dog­
matischen, aszetischen und sozialen Gedanken. (Fiir die 
letztern yergleiche namentlich die Hymnen.)

2. Das Familienfest gibt im Zusammenhang mit den 
friihern Sonntagen und der iiblichen Verlesung der Ehevor- 
sohriften reiche Gelegenheit zu Zykluspredigten iiber die 
Familie. Wir empfehlen fiir solche Predigten namentlich 
Alban Stolz: Erziehungskunst, einen reichen und zu wenig 
ausgebeuteten Fundort fiir dio trefflichsten Gedanken und 
Winkę uber Erziehung. Der Prediger soli bei Vortragen 
iiber die Erziehung von den idealen und dogmatischen 
Gedanken oft bis in die kleinen Einzelheiten herabsteigen 
und die hundert Gelegenheiten des alltaglichen Lebens 
aufdecken, unter denen eine erzieherische Einwirkung im 
christlichen Sinne móglich, Pflieht oder Rat ist. Man ver- 
gleiche z. B. die yielfach geradezu klassischen Kapitel des 
zweiten und dritten Hauptstiickes bei Alban Stolz. Hier 
lernt ein Prediger, der zugleich in yitaler Verbindung mit 
dem taglichen Leben steht — von den Prinzipien zu un­
mittelbar praktischen, packenden Fallen und Anwendungen 
herabsteigen und das Kleinste im Vollichte der Religion 
erfassen. Hierin eben liegt die Starkę der Predigten und 
Yortrage iiber Erziehung und Erziehungspflichten vor der 
ganzen Gemeinde, wie auch in Erziehungs- und Miitter- 
yereinon und bei ahnlichen Gelegenheiten. Oft yergleicht 
man dazu mit Vorteil eine ausfiihrlichere Moraltheologie 
hinsichtlich der einschlagigen Punkte, z. B. Sailer, Hirscher, 
Probst, Linsenmann, Lehmkuhl, Muller, Goepfert. Wir em­
pfehlen ferner: Hug, Domkustos in St. Gallen: Predigten 
iiber die Familie —Hattler S. J.: Ernste Worte an Eltern, 
Lehrer und alle Kinderfreunde — Hattler: Das Haus 
des Herzens Jesu — Becker S. J.: Die Pfliehten der 
Eltern und Erzieher — sowie: Die Pfliehten der Kinder 
und der’ christlichen Jugend — Clericus: Die 10 Gebote 
der Kindererziehung -• Didon: Die Ehe und Familie. 
Zur Liturgie gibt die Rosenkranzenzyklika Leo XIII. 
vom Jahre 1893 einen uberraschend schonen idealen
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Kommentar. (IIerder’sche Ausgabe — Volksausgabe bei 
Raber & Cie., Luzern 1893.) Der Prediger wird aucli einzelne 
Partien der Enzyklika Rerum Novarum mit Vorteil be­
raten. — Einschlagiges aus der Moralphilosophie von 
Cathrein und aus ahnlichen Werken iiber Familie und 
soziale Frage sowie dio padagogischen Werke gróssern 
Stils werden ebenfalls mit Nutzen herbeigezogen.

B. Dio Grundgedanken der Liturgio 
des Familienfestes.

Es sind zwei Zentralgedanken, welche die ganze 
Liturgie durchziehen.

1. Die Wiirde der christlichen Familie.
Wir versuchen diesen Zentralgedanken auf folgende 

Punkte zuruckzufiihren.
Die Familie ist voll und ganz das Werk Gottes. Eine 

Familiengriindungwar Gottes erste Tat in der Menschen- 
geschichte, eine Familie erster Gegenstand góttlicher Seel­
sorge. In der Familie des Paradieses barg Gott das 
doppelte Stammgut des naturlichen und des uber­
naturlichen Lebens.

Ais alles Fleisch den Weg des Verderbens ging, da 
rettete Gott in einer gerechten Familio den Rest des 
Menschengeschlechtes fiir dio Zukunft und fiir die Offen­
barung — aus furchtbaren Strafgerichten. Die schwim- 
mende Arche ist das hehre Sinnbild der christlichen 
Familie, die unter allen wilden Stiirmen der Zeit nicht 
umschlagt und nicht untergeht.

Durch die Familien des Alten Bundes geht die 
Sonnenbahn der Offenbarung Gottes, des Redens Gottes 
an die Menschheit. Geheimnisvoll durcheilt und durch- 
zuckt der messianischo Liclitfunko die Stammbaume der 
Menschheit und Israels, bis er herrlich aufglanzt ais Oriens 
ex alto — ais «der Sonnenaufgang aus der Hóhe». Wio 
riihrend sind nicht dio beriihmten klassischen Familien­
geschichten des Alten Bundes!

Die ersteu Zeilen des Neuen Testamentes zeichnen 
(Luc. 1) in unnachahmlicher Schónheit auf des Alten und
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Neuen Bundes Schwelle ein Familienbild: Zacharias und 
Elisabeth auf dem Gebirge Judas — gerecht und untadelig 
vorGottin allen grossen Geboten und kleinen Satzungen 
des Herrn, mit ihrer Freude und ihrem Weh, ihrer uber­
naturlichen Grosse und menschlichen Schwache, ihrer Tu­
gend und ihrer Reue, ihrem Stilleben und Berufsleben — 
wahrend dio ewige Kunstlerin, die góttliche Weisheit, das 
alles zu einem Prachtgewebe der Vorsehung verflicht, 
aus dessen Mittelgrunde das Bild «des grossten unter 
den von den Weibern geborenen* erscheint — des Vor- 
laufers des Erlosers— tgross vor dem Herrn, aus 
einer Familie ohne Tadel!* Was ware doch aus diesen 
Zeilen des Lukasevangeliums fiir ein homiletiseher Schatz 
zu heben!

Und jetzt óffnen sich dio Portale (vgl. den Introitus 
der Messe des hl. Familienfestes), und freudig und mit ehr- 
furchtsvollem Staunen ziehen wir in das hl. Haus von 
Nazareth. Das Neue Testament, die neue Schopfung 
beginnt mit einem neuen Paradies und wieder mit einer 
Familie in diesem Paradiese — mit der hl. Familie. Das 
grosste Geschenk der Dreifaltigkeit — der Erlóser wird in 
einer Familie geborgen —- damit auch der Seelsorger wisse, 
wo er Christum und das Christentum in Stiller heiliger Arbeit 
zuerst zu wecken und zu bergen hat —: in den Familien.

Anstatt die Weltteile zu bekehren, mit Lehren, Taten 
und Wundern sie erfiillend, bleibt Jesus 30 Jahre 
in einer Familie und halt dort eine dreissigjahrige 
stille Predigt der Tat und des Beispieles iiber den Wert 
der christlichen Familie. Die lieblichste und erhabenste 
Szene dieses Familienlebens aber, wo Góttliches und Mensch­
liches ineinanderspielen und alle christlichen Grundsatze 
gleichsam geboren werden — hat die Kirehe wie einen 
Juwel ais Eyangelium in das goldene Geschmeide ihrer 
Festliturgie fiir das Familienfest gefasst: die Erzahlung 
vom zwólfjahrigen Jesus im Tempel. (Vgl. S. 250 und 257 ff.)

Und «den Anfang seiner Wunder und seines 
óffentlichen Wirkens*, die <erste Offenbarung
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seiner Gott-Herrlichkeit* — und auch «die Geburt 
des ersten Glaubens* — finden wir neuerdings bei der 
Familiengrundung in Kana. (Vgl. Joh. 2, 11.) Wer 
kann dieser hinreissenden Predigt Christi iiber die Be­
deutung der Familie widerstehen?

Dann erhebt er Familiengrundung und Familienleben 
zum Sakrament, umgibt und erfiillt also die Urzelle 
des sozialen Lebens mit gottlichen Gewalten und Kriiften.

In der Familie birgt die Kirehe Christi die «geistige 
Nachkommenschaft und das Erbe Christi*, die getauften 
Kinder. Die naturliche Quelle des Lebens — die Ehe — 
und die iibernatiirliche Quelle der Fortpflanzung des 
Lebens Christi, die Priesterweihe, erbauen die Kirehe — 
Priesterwirken und Familien wirken sind aufeinander an 
gewiesen.

Ist es da nicht billig, dass wir ein besonderes hl 
Familienfest feiern — und einen stillen V er ein ohne 
Lasten besitzen, der das christliche Familienleben alle 
Jahre wieder neu befurchen und befruchten móchte?

Der so leicht und einfach organisierte Verein will 
nach den Intentionen des Papstes besonders auch die Fa­
milien an den Pfarrer kniipfen; darum soli vor allem der 
Pfarrer den Verein leiten und mit seinen Mitarbeitern 
fordern. In Predigten und anlasslich der Privat- und 
Familienseelsorge kann der Familienverein empfohlen 
und allmahlich beliebt gemacht werden. Zwei nachste 
Ziele beherrschen ihn nach den papstlichen Intentionen — 
er soli die Wichtigkeit der Pfarrseelsorge und der 
Pfarrei faktisch proklamieren, — und dann das gemein­
same Familiengebet ais Familienseele. Die weitern Ziele 
gehen selbstredend auf das ganze christliche Familien­
leben. Wir erlauben uns in dieser Hinsicht auf die fiir das 
Fest so uberraschend schon gewahlten Lektionen und auf 
die Epistel aus dem Kolosserbrief aufmerksam zu machen, 
welche die Tugenden und das Stilleben der christlichen 
Familie grossartig zeichnen, und auf die sozialen Ge­
danken in den Hymnen. Wer das Offizium studiert,
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wird es ein soziales nennen, eine Proklamation der Losung 
der sozialen Frage durch die Liturgie — von der 
Familie aus. Verflechten wir an diesem Tage auch 
unsere grossen sozialpastorellen Anliegen in unsere 
Gebets-Intentionen!

2. Der Geist des Familienlebens.
Eine klassische Schilderung des echten christlichen 

Familienlebens enthalten die bereits erwahnten Lektionen 
im Brevier und die Epistel aus dem Kolosserbrief. Die 
Epistel ladet zu einer thematischen Festhomilie ein. 
(Man yergleiche dazu die Hymnen; auch die homiletischen 
Exegesen am Schlusse des Buches.)

Themata. I. Einzelpredigten. Vergleiche die obigen Grund­
gedanken. Vergleiche die Themata iiber die Sonntage nach Eni- 
phanie. (S. 250 ff., S. 258 ff.)

II. Zykluspredigten. Neben dem ersten, bereits im yorher­
gehenden Paragraphen yorgeschlagenen Zyklus wurden wir 
z. B. die folgende Themareihe yorschlagen:

a. Wiirde der Familie.
b. Die heilige Familie. (Vorbild. Vgl. die letzten Kapitel der 

Jugendgeschichte Jesu in Meschlers Leben Jesu.)
c. Der Geist der Familie (Nachfolge. Homilie iiber die Epistel 

des Pamilienfestes: Leben der Gatten und Familienglieder.)
d. Familienp flicht, Erziehung.

Thema a. Die ersten Arbeiten im Weinberge der Familie 
Kindererziehung in der friihesten und friihern Jugend- 

zeit [1. 12. Jahr] (vgl. Alban Stolz: Das Menschengewachs. 
Nur beachte man, dass A. Stolz einen Kalender, nicht eine
Predigt schreibt.)

lhema p, Die spatern Arbeiten. Erziehung der reifern 
Jugend. (Vergleiche Alban Stolz 1. c., die Schriften von 
Rolfus, Wetzel, Sailer. Vgl. oben S. 261.)

II. Das Fest Maria Lichtmess.
Vergleiche hieriiber unsere Ausfuhrungen S. 57 ff.

§ 17.
Verlauf der Osterzeit.

Die Osterzeit ist die Hauptzeit des Kirchenjahres, wie 
Ostern das Hauptfest ist und alle Sonntage eigentlich 
ein Nachbild von Ostern sind. Die Osterzeit feiert das 
Opus redemptionis, das eigentliche Erlóserwerk: den lehren- 
den, leidenden und erstandenen Christus, vor allem aber:
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Christi Passio et Resurrectio — Christi Erlósung und 
dereń Erneuerung in und unter uns. Der moralische und 
aszetisehe Brennpunkt ist das Ans-Kreuz-Schlagen des 
alten Menschen der Siinde, das Auferstehen eines neuen 
Menschen mit Christus in der Neuheit des Lebens und 
das Wandeln und Fortschreiten in der Neuheit des Le­
bens. (Vgl. Rom. c. 6 und die Episteln des Karsamstags 
und des Osterfestes.)

Der sakramentale Brennpunkt der alten Osterfeier 
war die Taufe, dereń Vor-, Haupt- und Nachfeier heute 
noch die Liturgie beherrscht, und die Kommunion — in 
unseren Zeiten insbesondere die zweite Taufe, das Buss­
sakrament und die Kommunion: Pascha nostrum immo­
latus est Christus.

Der sich steigernde Verlauf der Osterzeit kann wie 
folgt skizziert werden:

1. Die Vorfastenzeit: Septuagesima bis Quinquagesima, 
beziehungsweise Aschermittwoch.

2. Die eigentliche Fastenzeit im engern liturgischen 
Sinne, darin:

3. Die Passionszeit, und
4. die Karwoche; dann
5. Ostern mit Oster-Oktav;
6. die Sonntage nach Ostern oder die Osterzeit;
7. Christi Himmelfahrt mit Oktav.

In gewissem Sinne gehórt auch
8. Pfingsten, ais Frucht und Vollendung von Ostern, 

ais letztes Geschenk des auferstandenen Heilandes, 
zur Osterzeit. (Vergl. die Prafation und die Rubrik 
der Liturgie nach der Non des Samstags der Pfingst­
woche: exspirat tempus paschale.)

§ 18.
Gesehichtliches uber die Vorfasten- und Fastenzeit.

I. Der eigentlichen Fastenzeit geht gegenwartig eine Vor-
feier voraus, die mit dem Sonntage Septuagesima beginnt. So 
entsteht eine sieben Wochen dauernde Vorbereitungszeit auf 
Ostern, die liturgisch je nach ihren yerschiedenen Perioden 
Septuagesima, Sexagesima, Quinquagesima, Quadragesima heisst.
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Die drei ersten Namen sind dem altern Begriffe Quadragesima — 
yierzigtagige Vorbereitung auf Ostern — yierzigtagiges Fasten 
— nacbgebildet, wenn sie auch in Wirklichkeit keine Dekaden 
bezeichnen. Die einfallenden Sonntage heissen Dominica in 
Septuagesima, in Sexagesima, in Quinquagesima und Dominicae 
in Quadragesima. Alle diese Worte bezeichnen also Perioden.

Gegenwartig bildet die Liturgie von Septuagesima bis Ostern 
ein grossartiges Ganzes mit ausserordentlich interessanten Zu- 
sammenhangen und reichem homiletischem Gehalt.

Es war jedoch nicht immer so. Die jetzige Liturgie ist 
ein Resultat langer geschichtlicher Entwickelung. Wir zeichnen 
hier in grossen Ziigen diesen Werdegang ais Grundlage unserer 
homiletischen Studien an der Fastenliturgie.

I. Wie entstanden die altesten Fasttage?

1. Die Idee einer yierzigtagigen Vorbereitungs- und Fasten­
zeit hat ihren tiefsten Grund in dem yierzigtagigen Fasten und 
Beten des Herrn in der Einsamkeit. Der jetzige erste Fasten­
sonntag weist darum im Eyangelium und mit seiner ganzen 
Liturgie auf dieses Urbild und Beispiel hin.

2. Es sind Anzeichen dafiir yorhanden, dass die Christen in 
den altesten Zeiten — mit Ausnahme der Woehen zwischen 
Ostern und Pfingsten — das ganze Jahr hindurch an allen Mitt- 
wochen und Freitagen (in Rom sehr friihe auch an den Sams- 
tagen) fasteten.Ł) Es erinnert dieser in yielen Kirchen zum 
Gesetze gewordene Gebrauch an die Uebung der Juden zur 
Zeit Christi. Luc. 8, 12 riihmt sich der Pharisaer: ieiuno bis 
in sabbato. Der tiefste Grund fiir das christliche Freitagsfasten 
und fur die damit yerbundene Liturgie ist eine Erinnerung an 
das Leiden und den Tod Christi an diesem Wochentage. Das 
durchschnittliche Mittwochsfasten hat einen ahnlichen Grund 
(\ errat des Judas am 13. Nisan, vgl. Kellner, Heortologie, S. 36 
und 65). Das im Abendlande ubliche Samstagsfasten ist eine Fort­
setzung des Karfreitagsfastens: der Herr, der Brautigam ist 
den Seinen genommen — sein Leib ruht im Grabę. Darum 
trauern die Christen und fasten. (Matth. 9, 15. Luc. 5, 33.)

3. Je ausgepragter diese Wochenfasten gefeiert wurden, um 
so kiirzer waren die uralten iiblichen Fasten vor Ostern. Je 
mehr aber das Fasten vor Ostern geregelt wurde, um so schnelier 
kam ein mehrmaliges Fasten in der Woche ausser Ue1 ung

4. Zur Feier der Leidenseeit Christi gehorte nach den Be­
griffen der Urzeit immer ein Fasten. Man dachte dabei vor 
allem an das Wort des Herrn: «Es werden Tage kommen, da 
der Brautigam von ihnen wird genommen werden und dann

9 Kellner, Heortologie, S. 60. — Didache c. 8. Hermae Pastor, V 1. Tert. 
de Ieiun., c. 2, 10, 14. An einzelnen Orten nannte man das Fasten dieser Tage 
Stationsfasten der Militia Christi. Tert. de ieiun. 2, 10, 13, 14 u. a. a. O.
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werden sie fasten. (Matth. 9, 15 ff.). Karfreitag und Karsamstag 
wurden aber von jelier vor allen andern ais jene Tage angesehen, 
an denen der Brautigam hinweggenommen ist.1) So erscheinen 
denn diese zwei Tage und namentlich der Karfreitag in den 
altesten Zeiten fast iiberall ais Fasttage. Dieses Fasten wurde 
yielerorts mit ausserster Strenge gehalten. Interessant ist, dass 
dasselbe da und dort vierzig Stunden wahrte, Tag und 
Nacht umfassend — also vom Karfreitag bis Karsamstag abend, 
oder von Karfreitag mittag bis zum Ostermorgen. Zeugnis hie­
fiir gibt ein Schreiben an Papst Viktor (189—199), das in die 
Kirchengeschichte des Eusebius aufgenommen ist.2)

II. Wie entstand die vierzigtagige Fastenzeit 
und die sog. Vorfastenzeit?

1. Irenaus und Tertullian kennen ein yierzigtagiges Fasten 
vor Ostern noch nicht, wohl aber das eben erwahnte strenge 
Fasten am Karfreitag und Karsamstag.

2. Um die Mitte des dritten Jahrhunderts erscheint da und 
dort ein einwóchiges strenges Fasten, anderwarts auch ein zwei- 
wochiges mit Ausschluss des Sonntags. — Aus spatern, ernst zu 
nehmenden Aeusserungen darf man jedoch fiir einzelne Kirchen 
auf die Existenz einer yierzigtagigen Fastenzeit bereits im 
dritten Jahrhundert schliessen.

3. Erst im yierten Jahrhundert finden wir die ersten sichern 
Spuren einer allgemeinen yierzigtagigen Fastenzeit, ob­
wohl Leo I.8) sie spater fiir eine apostolische Einrichtung hielt. 
Der Kanon 5 des Konzils von Nizaa (325) bezeugt freilich berjits 
die Quadragesimazeit ais eine bestehende Gewohnheit und wie 
ein festes Gesetz. Interessant ist es, wie die Festbriefe des 
hl. Athanasius erst ein sechstagiges, dann vom Jahre 330 an 
ein yierzigtagiges Fasten, welches am Montag der sechsten 
yollen Woche vor Ostern beginnen soli, yorschreiben. Ein Be- 
gleitschreiben von Rom aus dem Jahre 339 ersucht den Abt 
Serapion, den Briidern ein yierzigtagiges Fasten zu yerkunden, 
<damit nicht, wenn alle Welt fastet, bloss wir, die wir in 
Aegypten leben, wegen des Nichtfastens yerspottet werden*.* 4 * * *)

4. In den sich mehrenden Zeugnissen des yierten Jahr­
hunderts fiir eine yierzigtagigc Aszese vor Ostern erscheint aber 
die Quadragese nicht bloss, und auch nicht in erster Linie ais 
Fastenzeit. Sie ist zunachst eine Zeit der Vorbereitung auf die 
Taufe, der Vorbereitung auf die Absolution der Pónitenten und 
eine Zeit der Geistes- und Lebenserneuerung fiir alle Glaubigen.

Tert. de ieiun. 2, 13, 14. De orat. dom. 18. Tertullian bezeugt ausdriick­
lich ein Osterfasten, das ist in seinem Sinne ein Karfreitagsfasten, das bis zum
Ostermorgen dauert: an den Tagen ąuibus ablatus est sponsus.

2) Eusebius, Kirchengeschichte, V 24, 11—18. Vgl. Funk, Kirchengeschicht-
liche Abhandlungen und Untersuchungen (Paderborn 1897), S. 242 ff.

8) Leo M., Sermo 40, 5.
*) Kellner, Heortologie, S. 62. Larsów, Festbriefe des hl. Athanasius, S. 62
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In diese Zeit sind die Fasttage und Fastenzeiten eingestreut oder 
es ist die ganze Zeit durchweg Fastenzeit.1)

5. Diese vierzigtagige Yorbereiiung auf Osiem wurde an 
verschiedenen Orten yerschieden berechnet. In Rom zahlte man 
die Karwoche zu CJuadragesima, in Antiochien und in den Gegen­
den, wo man antiochenische liturgische Gebrauche angenommen 
hatte, unterschied man scharf zwischen der Quadragesima und 
der darauf folgenden grossen Woche.2) In Rom nahm man die 
Sonntage, in Konstantinopel die Sonntage und Samstage vom 
Fasten aus. Der Karsamstag war auch dort Fasttag. Fiir Jeru­
salem bezeugt die gallisohe Pilgerin Sylvia aus dem Jahr 385, 
dass die Vorbereitung auf Ostern nicht vierzig Tage, wie in 
Gallien, sondern acht Wochen dauere: und zwar faste man an 
allen Tagen, ausgenommen Samstag und Sonntag. Der Kar­
samstag wird auch hier von dieser Regel ausgenommen. So 
entwickelten sich vor allem im Orient eine langere Reihe 
von Fastenwochen — zunachst wohl um die in der Quadra- 
gesima nicht beobachteten Fasttage vorzufeiern, oder um die 
Osterzeit gerade an die Epiphanie anzuschliessen oder aus 
sonstigen Griinden gesteigerter religióser Verehrung zu den 
Ostergeheimnissen.3)

6. Ais die Quadragesima sich zur Fastenzeit entwickelt 
hatte, enthielt sie also nach dem bereits Gesagten im Abend­
lande tatsachlich 36, wo man auch am Samstage nicht fastete, 
nur 30 Fasttage. Noch Gregor der Grosse spricht von 36 Fast- 
tagen. Er legt das in seiner Weise symbolisch aus.4) Diese 
Quadragesima in dem eben genannten Sinne begann am sechsten 
Sonntage vor Ostern. Noch heute heisst es in der Secreta des 
ersten Fastensonntags: Sacrificium ąuadragesimalis initii 
solemniter immolamus. Auch die rubrikale Bemerkung, dass 
die Vesper erst von der Dom. I in Quadragesima an antecom- 
estionem zu feiern sei, erinnert noch heute an die fruhere 
Einrichtung. Die 36 Fasttage wurden auch ais der zehnte Teil 
des Jahres aufgefasst, dessen Zehnten man dem Herrn ais Opfer 
der Abtótung darbrachte.

7. Doch wurde man sich allmahlich, je mehr sich die Quadra- 
gesirna zur eigentlichen Fastenzeit ausgebildet hatte, des Wider- 
spruchs ziuisehen dem Namen und der Zahl der eigentlichen 
Fasttage bewusst.

In Rom versuchte darum der Autor des Liber Pontificalis, 
aus dieser Anschauung heraus die Feier einer siebenten Fasten­
woche nahezulegen und ais ein eigentliches Gesetz zu befur- 
worten.

J) Duchesne, Origine du Culte chrćtien, S. 232.
2) Joh. Chrysost. hora. 30 in Gen. 1. Const. Apost. V 13.
8) Peregrinatio Sylviae, ed. Geyer, o. 27, 28; ed. Gamurrini, p. 85 ff.
4) Vgl. Pfeilstiicker, Dio authentischo Ausgabe der Evangelienhorai'Ien

Gregors des Grossen (1900), S. 20. Vgl. Grisar, Geschichte Roms und der Papste, 
X. B. S. 772, 773 n. 512 u. bes. 513. Ygl. Gregor, In Ev. Hom. 16.
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Zur allgemeinen Uebung aber wurde im siebenten Jahr­
hundert das Voranstellen non vier Fasttagen not den ersten 
Fastensonntag, um so 40 eigentliche Fasttage zu erhalten. Diese 
Erweiterung der Fastenzeit yerbreitete sich rasch und mit 
wenigen Ausnahmen iiber das ganze Abendland. Der eigentliche 
Anfang der Fasten wurde so ein Mittwoch, der sich nach und 
nach zur Bedeutung des heutigen Aschermittwoch — caput ieiunii 
ausgestaltete. Diese Aenderung finden wir im sogen. Sacra­
mentarium Gelasianum: der nun die Quadragese einleitende 
Mittwoch tragt aber dort den Namen feria IV cinerum noch 
nicht. Jedoch sind bereits Stationsfeiern auf die genannten vier 
Tage angesetzt. Gregor der Grosse selbst kennt, wie bereits be­
merkt wurde, nur 36 eigentliche Fasttage. Das sog. Gregorianum 
aber weist bereits die feria IV cinerum auf.

8. Fast um die namliche Zeit, vereinzelt yielleicht auch friiher, 
entstanden besondere Stationsliturgien fur die drei norhergehen- 
den Sonntage, dereń Woehen- oder Zeitfolgen man analog der 
Quadragesima mit dem Namen Qu inquage sima, Sex age sima, 
Septuagesima zu bezeichnen pflegte. Einige lorscher 
glauben, auch diese Perioden seien durch die Gewohnheit eineelner 
Kirchen entstanden, welche eine grosse Anzahl ausfallender Fast­
tage nor dem ersten Fastensonntage ansetzten. Andere glauben, es 
sei die Woche eine Art Nachahmung der im Orient yielfach iiblichen 
langern Fastenzeit, die freilich z. T. auch dort durch eine Anzahl 
regemassig wahrend der Quadragese ausfallender Fasttage yer­
anlasst wurde. — Grisar meint, es mochten diese Buss- und Bet- 
tage mit ihren Stationsfeiern in beruhmten Kirchen Roms in Zeiten 
grosser Not und óffentlicher Gefahr (vgl. den Introitus an Septua­
gesima: Circum dederunt me dolores mortis) entstanden sein, 
etwa unter Pelagius I. und Johannes III.: sie waren zunachst vor- 
iibergehende, nur fiir ein augenblickliches Bediirfnis eingefiihrte 
Bussfeiern gewesen, die nachher blieben, sich ais feste liturgische 
Feiern erhielten und erst nachtraglich in die Fastenliturgie ein­
bezogen wurden.1) Die mittelalterlichen Liturgiker kennen eine 
Reihe symbolisclier Deutungen der Sonntage in der Septuagesima, 
Sexagesima und Quinquagesima, dereń Kern, weil oft nocli inter­
essante Traditionen in sich bergend, nicht im yornherein abzu- 
wei&en ist, obwohl dieselben auch viel Willkiirliches enthalten. So 
werden sie z. B. mit den 70 Jahrwochen, die unmittelbar auf das 
Werk der Erlósung yorbereiten, yerglichen, oder ais ein Symbol 
der grossen gottlichen Weltwoche des A. B. yerstanden, ais eine 
wenn auch nicht mathematisch genaue, siebzigtagige Vorbereitung 
auf Ostern u. s. f. (Vgi. Durondus, Rationale: Septuagesima.)

9. Dass die Sonntage Septuagesima, Sexagesima, 
und Quinquage sim a spater mit yoller Absicht in die’’ 
Fastenliturgie einbezogen wurden und im jetzigen 
Ritus einen innigen Zusammenhang mit der Osterzeit 
haben, ist eine u n u m s t ó s sl i che Tatsache, welche

i) Grisar, Geschichte Roms und der Papste i. M., I. B. n. 513 S. 773.
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durcli Missale und Brevier sowie durch andere ge­
schichtliche Dokumente voll bewiesen ist.

Ebenso erscheint die jetzige Fastenliturgie ais 
ein grossartiges liturgisch Ganzes, das sich auf der 
Vorfastenzeit harmonisch aufbaut und in der Kar­
woche seinen Hóhepunkt erreicht, um dann in die 
Hochfeier der Ostern auszumiinden.

10. Die Vorfasten- und Fastenzeit erscheint demnach ais eine 
gross angelegte Vorbereitung auf Ostern. Sie bereitet auf die Feier 
des Leidens und Todes Christi vor, welche sich in die Karwoche zu- 
sammendrangt, nachdem sie in der Passionswoche ihre erste Ent­
faltung gefunden. Endlich fiihrt die Quadragese zur glorreichen 
Osterzeit, zur Feier der Auferstehung Christi und der eigenen Auf­
erstehung. Die Fastenzeit selbst ist urspriinglich nicht Gedacht- 
nisfeier des Leidens Christi. Erst die neuere liturgische Entwicke­
lung verlegt die Feier von Leidensgeheimnissen bereits in die 
Fastenwochen. Die homiietische Tatigkeit muss dieser Entwicke­
lung Rechnung tragen, da eben die Glaubigen nicht mehr wie 
friiher die ganze Karwoche mitfeiern. Den Grundcharakter der 
Vorfasten- und Fastenzeit bildet die Feier des gesamten planroll 
uorbereiteten, von Christus durchgefiihrt en und uns zugewen- 
deten Erlósungswerkes. Sie betont dabei mit gewaltiger Energie 
das Mitwirken der Christen zur Erneuerung des Erlósungs­
werkes unter und an den Glaubigen. So erscheint uns die Fasten­
zeit aus dieser geschichtlichen Betrachtung:

a. wesentlich ais Vorbereitungszeit fiir die Tauflinge, die 
Katechumenen, an welcher die ganze Gemeinde teilnimmt. Die 
Geschichte der Fastenliturgie ist darum auf das innigste mit 
der Geschichte des Taufkatechumenats verflochten. Unzahlige 
Stellen, Gebete, Gesange und Lesungen der Fasten- und Oster­
liturgie sind mit Erinnerungen an die Taufe, Taufgnade und 
die Taufyorbereitung erfullt. Die Fastenzeit ist:

b. eine Vorbereitungszeit der Biisser auf die Versóhnung 
mit Gott und der Kirche.

c. eine Buss- und Fastenzeit tur alle Glaubigen zur Lebens­
erneuerung aus Glaube und Gnade — ein Kreuzigen und Be­
graben des alten Menschen der Siinde, und ein Mitauferstehen 
mit Christus zur Neuheit des Lebens. Deswegen charakterisieren 
die Fastenzeit von jeher:

o. haufiger Gottesdienst mit ganz besonderer der Busszeit 
entsprechender Liturgie;

p. reichliche Verkundigung und Erklarung des Wortes Gottes; 
y. allgemeiner Sakramentenempfang.
Die Anordnung der Messen und Offizien fiir die einzelnen 

Sonn- und Feiertage ist sehr alt, aber doch das Resultat 
langerer Entwickelung. In einzelnen Kirchen erhielten sich die 
einfachern friihern Entwickelungsstufen langer. So finden sich 
z. B. im Missale Gothico Gallicanum, dem sehr alten galli­
kanischen Sakramentar, fiinf Messen mit der Ueberschrift Missa 
ieiunii oder in ąuadragesima, ohne nahere Zeitbestimmung.
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Die weitern Einzelheiten verflechten wir besser mit der 
homiletischen Erklarung der Liturgie.

§ 19.
Liturgisch-homiletisches Gesamtbild der Vorfasten- 

und Fastenzeit.
Nachdem wir den Verlauf des Osterkreises und die 

geschichtliche Entwickelung der Fastenzeit im allgemeinen 
skizziert haben, erubrigt eine liturgisch-homiletische Be­
trachtung der einzelnen Sonntage und Wochen nach ihren 
Grundideen, mit Hinweglassung der Einzelheiten und ent- 
fernteren Begleitgedanlcen.

1. Die ganze grosse Zeit feiert — wie bereits 
ausgefuhrt wurde — das von lange her veranlagte 
vorbereitete, endlich durchgefiihrte und blutig 
yollendete opus redemptionis, das mit dem Siege 
Christi und der Christen gekront wird.

2. Septuagesima ist der Markstein, an dem die Weih- 
nachtsfreude und das Weihnachtsalleluja Abschied nehmen 
— und das Erlosungswerk nach seiner ernstesten Seite vor 
die Seele tritt. Der Introitus andert plótzlich die Weih- 
nachtsstimmung: Circumdederunt me gemitus mortis, 
dolores inferni circumdederunt me: et in tribulatione mea 
invocavi Dominum. — Es ist, ais umgeben uns plótzlich 
die nachtlichen Schatten des Oelberges und ais hórten wir 
bereits das Todesangstgebet des Erlosers, den die Seufzer 
des Todes, die Schmerzen der Sunden und der Unter­
welt umgeben. Mit den kraftigsten Akzenten will die 
Kirche es yerkiinden: wir beginnen die hochernste Feier 
des blutigen Erlósungswerkes, obwohl sie sich noch 
nicht ausschliesslich der Betrachtung des Leidens Christi 
widmet. Die jetzige Liturgie setzt auf die feria III nach 
dem Sonntag Septuagesima das Fest des Gebetes des 
Herrn am Oelgarten, und bestatigt so die hier entwickelte 
Auffassung des Introitus eben dieses Sonntags. (Vgl. 
aber auch oben die geschichtliche Entwickelung und die 
Ansichten iiber die erste Einfiihrung der Bussfeier. 
S. 270 n. 8.)
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3. In der ganzen Vorfasten- nnd Fastenzeit 
erscheint Christus vor uns ais Mann im Vollalter 
seines Lebens: arbeitend, lehrend, liebend, kampfend, — 
erniedrigt und erhoht, — verfolgt und segnend, — ais 
Beispiel, Gesetzgeber, Gastgeber, — dann leidend, sterbend, 
schmachvoll untergehend, — und in unermesslicher Herr­
lichkeit auferstehend.

Das ganze Heilswerk zieht dramatisch an uns yor­
uber; wir erleben es mit, feiern es mit und machen es mit.

4. Wir skizzieren nun in den folgenden Paragraphen die 
grossen Schritte der Liturgie yon Septuagesima bis Ostern

es sind vier grosse Stufen nach dem «aeternitatis aditus»:
a. Die Vorfastenzeit.
b. Die Fastenzeit i. e. S.
c. Die Passionszeit.
d. Die Karwoche.

§ 20.
Die Vorfastenzeit. (Erste Stufe.)

1. Das Opus redemptionis in genere. Die Vorfasten- 
zeit, dereń Geschichte wir bereits oben behandelt haben, 
entwickelte sich im Laufe der Zeit zu einer grossartigen 
Feier des opus redemptionis in genere — im Geiste der 
Busse und der Liebe.

2. Der Introitus der Osterzeit. Die Vorfastenzeit ist 
der ernste Introitus, das liturgisch-homiletisehe Portal 
und die Vorhalle der Osterzeit. In die Zeit der welt- 
lichen Freuden mischt die Kirehe ernste Klange — ohne 
dabei ein Gesetz der Busse und des Fastens aufzulegen.

Die Vorfastenzeit betrachtet die Welt und die Er- 
losungsarbeit in der Welt unter einem dreifachen Ge­
sichtspunkte.

Es erscheint vor unserer Seele:
1. Der Weinberg Gottes.
2. Das Saatfeld Gottes.
3. Gottes Weinberg und Saatfeld erlóst durch Christi

Liebe und Leiden.
18
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§ 21.
Septuagesima1).

Der Weinberg Gottes.
Das Werk der Erlósung ist so alt ais das gefallene 

Menschengeschlecht. Die Kirclie Gottes lebte schon im 
Paradies.

Der Sonntag zeigt den Weinberg Gottes in dieser 
Welt, und zwar:

A. Die Grundlegung des Weinbergs. Die Lektionen 
des ersten und zweiten Nokturns aus der Genesis erzahlen 
die Erschaffung der Welt, d. i. die Grundlegung des 
Weinbergs Gottes, die Griindung des Reiches der Natur 
und der Uebernatur — dann die erste Katastrophe und die 
erste Rettung — Gottes Weinberg, Gottes Schule ist die 
ganze Schopfung. Ihr Ruin ist die Siinde, ihre Rettung 
der Erlóser. Alles ist in grandiosen Strichen gezeichnet. 
(Vgl. oben S. 110 ff. n. 1—7.)

B. Die Arbeiter im Weinberg. Das Evangelium zeigt 
uns die Ber uf ung der Arbeiter in den Weinberg Gottes 
im Laufe der Weltgesehichte:

a. in der Morgenfriihe der Weltgesehichte: Adam, die 
ersten Kinder Gottes;

b. zur dritten Stunde: Noe;
c. zur sechsten Stunde: Abraham;
d. zur neunten Stunde: Moses und die Propheten,
e. zur elften Stunde in der letzten Weltzeit ruft Christus 

selbst seine Arbeiter — die Apostel — ihre Nach­
folger — die Christen selbst.
Allen Arbeitern ist durch Christus der ewige Denar 

yersprochen, mogen sie vor ihm, mit ihm oder nach ihm 
— immer aber in ihm und durch ihn arbeiten. Sie alle 
arbeiten an dem grossen Werke der Erlósung! (Vgl. oben
S. 114 n. 6 ff. Vgl. die Parabelerklarung unten S. 686—691.)

C. Unsere Mitarbeit im Weinberg Gottes yerlangt 
die Epistel aus 1. Cor. 9 u. 10. Sic currite, ut comprehen-

l) Ygl. auch oben § 19, 2, S. 272 u. S. 686—691, auch S. 270, 8, 9.
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datis. So arbeitet, so laufet wie jener eine, der in der 
Rennbahn den Preis erringt. Hier ist es allen moglich, 
den Preis zu erringen. Zwei Dinge sind fur diese Arbeit, 
fiir diesen Kampf nótig.

1. Eine heilige Zucht des Verstandes, d. h. Grund­
satze (Glaubensgrundsatze): sic curro non ąuasi in in- 
certum: sic pugno non ąuasi aerem verberans! (Grund­
satze sollen herrschen, nicht die Laune. Vgl. oben, S. 112
n. 3, 4, 5.)

2. Eine Zucht des Willens: d. i. Selbstverleugnung: 
castigo corpus meum et in servitutem redigo. (Nicht die 
Leidenschaft sei Kónig, sondern der vom Glauben er­
leuchtete und vom Verstande beratene Wille! Vgl. oben, 
S. 112 n. 3.)

Machtig ladet zu solcher Mitarbeit das Introitusbild 
vom Oelberg ein. (Vgl. auch Offizium vom Feste des Gebetes 
des Herrn am Oelgarten am nachfolgenden Dienstag.)

§ 22.
Sexagesima.

Das Saatfeld Gottes.
Das Reich Gottes war von Anfang der Welt ein Saat­

feld, in welches das Wort Gottes gesaet wurde. Die Ver- 
waltung und das Horen des Wortes Gottes gehórt immer 
zum grossen Werke der Erlósung (vgl. S. 1 — 14; S. 21 ff. 
n. 3; S. 33 ff., S. 113, 4, S. 131 ff.: Inhaltsregister: 
Predigtvorsatze). Der Sonntag zeigt uns:
A. Den Saemann Jesus Christus in der ganzen Liturgie.
B. Die Saemanner Jesu Christi vor ihm und nach ihm.

a. Ein Saemann nor Christus — Noe erscheint in den
Lektionen des ersten Nokturns: in wilder, verruchter Zeit 
streut er den Samen Gottes. Ein Rest nur hórt ihn. Wer 
das Wort Gottes nicht horte, den verschlang die Fiut. 
Bei einzelnen aber geht das ausgestreute Wort Gottes im 
letzten Augenblicke des Lebens in yollkommener Reue 
noch auf (ygl. 1. Pet. 3, 20; vgl. oben & 113 u. 115 n. 5). 
[Fluch iiber jene, die das Wort Gottes nicht horen!]
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b. Ein S&emann nach Christus ist Paulus in der Epistel 
(2. Cor. c. 11. u. 12), der unter unermesslichen Leiden, 
Verfolgungen und Enttauschungen, aber mit reicher und 
reichster Frucht das Wort Gottes saet. (Segen iiber jene, 
die das Wort Gottes horen! Vgl. oben, S. 3 n. 2; S. 9 
n. 5; S. 13 n. 6.)

c. Des Samens Schieksal. Das Eyangelium zeichnet
in tiefsinniger und nie auszudenkender Parabel das 
Schieksal des Wortes Gottes unter den Menschen. Der 
Prediger kehre oft zu den Auslegungen des Heilandes 
zuruck betrachte sie, durchdenke sie, berate die Exe- 
geten und die eigene Pastoralerfahrung. Er wird immer 
wieder neue Stoffe und neue Seiten iiber die Bedeutung 
des Wortes Gottes, der Predigt, der Christenlehre u. s. f. 
fiir das katholische Leben finden: fides ex auditu. Rom. 
10, 14—19 (vgl. oben S. 8 u. 9). Das Schieksal des Samens 
gibt stets neue Anhaltspunkte, um iiber die Art und Weise 
des Hórens des Wortes, uber die Siinde und die Folgen 
der grundsatzlichen Predigtflucht und den Schaden der 
Predigtvernachlassigung zu sprechen. Qui ex Deo est 
yerbum Dei audit. (S. 1—16, vgl. Fonck, Parabeln S. 66 94.)

§ 23.
Quinquagesima.

Gottes Weinberg und Saatfeld durch Christi Liebe 
und Leiden erkauft.

Der Sonntag legt uns vor:
A. Die Verheissung des Leidens Christi im Eyan­

gelium Luc. o. 18: ecce ascendimus Jerosolymam et con- 
summabuntur omnia etc. Das Leiden wird in grossen 
Ziigen yerheissen und ais absolut, ais unumganglich not­
wendig gegeniiber jeder Einrede hingestellt. Nur durch 
das Leiden Christi konnte und kann Christi Weinberg 
und Saatfeld wahre iibernatiirliche Frucht bringen. Wie 
einst Abraham aus Ur in Chaldaa (Lesung des ersten 
Nokturns aus Genesis c. 12), zieht Jesus aus aus seiner 
Heimat. um alles zu yerlieren und uns alles — d. i. das
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gelobte Land des Himmels zu gewinnen. Vgl. oben, S. 115 ff. 
n. 7, 8 iiber Abraham, und S. 88, 89, 90 iiber die Ver- 
heissung des Leidens Christi. Es geniigt aber die Ver- 
heissung des Leidens nicht: es ist fur uns notwendig

B. Das Verstandnis des Leidens Christi.
a. Wir miissen das Leiden Christi v er stehen lernen. 

Christus offnet die Augen eines Blinden — so will er in 
der kommenden Fastenzeit und schon am heutigen Sonn­
tage unsere Augen fiir das Verstandnis des Leidens óffnen. 
Nach Gottes Plan muss Christus leiden. — Sein grosses, 
unermessliches Leiden zeigt uns die Grosse der góttlichen 
Gerechtigkeit und die Grosse der menschlichen Siinde — 
die Grosse der góttlichen Liebe und die Grosse der mensch­
lichen Treulosigkeit (vgl. S. 88, 89, 90, 316 ff., 376 ff.).

b. Wir miissen den tiefsten Grund des Leidens Christi 
rerstehen lernen — die Liebe Christi — und auch selbst 
eine yollkommene Liebe und Reue in unserem Leben 
anfachen, sowie es die Epistel 1. Cor. c. 13 in einem 
wunderbaren Hymnus der Liebe yerkiindet. (Vgl. S.380ff.)

Alle einzelnen Punkte und auch das Gesamtbild lassen 
einen ganzen Reichtum von Thematen heryorsprossen. 
(Laheres in den spater erscheinenden Erganzungsheften.)

§ 24.
Der Eingang der Fastenzeit. (Zweite Stufe.)

I. Das Caput ieiunii. Aschermittwoch. Nachdem diese 
grossen, ernsten Bilder des Erlósungswerkes mitten in der 
Zeit der Weltfreuden an unserer Seele yoriibergezogen 
sind, fiihrt der Aschermittwoch auch Welt und Oeffentlich­
keit — zur Innerlichkeit und Busse und so zu Christus.

Die Feier des Aschermittwoch yerkiindet:
A. Von Seite Gottes: das Erbarmen: Misereris omnium 

et nihil odisti eorum, quae fecisti, dissimulans peccata 
hominum propter poenitentiam et parcens illis: quia tu 
es Dominus Deus noster. (Introitus.)

B. Von unserer Seite: die Busse und zwar — a. den 
Gedanken an den Tod, der zur Busse bewegt. (Aschen-
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weihe, Aschenbestreuung) — b. die Busse selbst — vor 
allem wird a. das Busswerk des Fastens empfohlen 
(Epistel und Eyangelium) und /?. mit gewaltigem Nach- 
druck der rechte Geist des Fastens und der Abtótung 
betont. (Eyangelium und z. T. die Epistel.) Fiir die 
rechte Auffassung des Fastens geben die Fastenprafation 
und die zahlreichen Orationen, namentlich der Ferialtage 
iiberraschend schone und praktische Winkę. (Vgl.S. 280ff.)

II. Das Triduum nach dem Aschermittwoch. Mit 
auffalligem Nachdruck betonen die Messen der drei auf 
den Aschermittwoch folgenden Ferialtage die Innerlich­
keit der Fastengesinnung —: Glauben und unermessliches 
Gebetsvertrauen auf den grossen Erbarmer, der am 
Aschermittwoch uns entgegentrat (fer. V, vgl. in Epistel 
und Eyangelium: den glaubig yertrauenden Ezechias und 
den glaubig betenden Hauptmann von Kapharnaum 
beide in hochster Not gerettet) — Liebe, innerlichste und 
aufrichtigste Gottes- und Menschenliebe (vgl. die herrliche 
Epistel der Feria VI aus Isaias 58 iiber den Geist des 
Fastens und der Liebe, sowie das erhabene Eyangelium der 
Nachstenliebe aus Matth. c. 5 u. 6).

Den in Not und Sturm Glaubenden, Vertrauenden, 
Betenden, Liebenden erscheint der rettende, heilende Er­
barmer in Nacht und Sturm, in Not und Elend (Eyan­
gelium des Samstags aus Marcus c. 6 vom nachtlichen 
Wandern Jesu auf dem Meere zum bedrohten Apostelschiff 
und von den grossen Heilungen des Erbarmers am West- 
gestade im Anschluss an die Katechese von Kapharnaum, 
die Markus iibergeht). Den Bereuenden, Liebenden, Ver- 
zeihenden geht das Osterlicht auf und es wird ihnen 
Osterruhe, Osterfriede und Ostersegen zu teil: Gum effu- 
deris esurienti animam tuam et animam afflictam re- 
pleveris, orietur in tenebris lux tua, et tenebrae tuae erunt 
sicut meridies. Et reąuiem dabit tibi Dominus ... et eris 
ąuasi hortus irriguus et sicut fons aąuarum, cuius non 
deficiunt aąuae etc. (Epistel der fer. VI aus Isaias c. 58.) 
Es sind diese ersten Tage wie eine Wanderung auf den Feg-
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feuerberg der Reinigung, der Innerlichkeit: durch Selbst- 
yerleugnung, durch Glauben, durch Liebe — die ersten 
Stufen der echten Busse — der die rettende Hand des 
Allerbarmers winkt. (Vgl. S. 658 ff.)

Die vier ersten Fastentage geben dem Fastenprediger 
unschatzbare Winkę, wie er die Gemeinde in den Geist 
der Fastenzeit einzufiihren hat — auch uberraschend 
schone Stoffe fiir Predigten am Aschermittwoch und am 
ersten Fastensonntag.

III. Die rómischen Stationen in der Fastenzeit und religiose 
Vereinsvortrage. In den rómischen Messformularen begegnet uns 
oft — in der Fastenzeit iiber allen Ferial- und Sonntagsmessen — 
die Aufschrift «Statio»: Statio ad S. Petrum, Statio ad S. Lauren­
tium etc. Die «Stationen» waren eine besondere Art von Gottes- 
diensten und religiosen Zusammenkiinften an festgesetzten Tagen 
und in bestimmten Kirchen, wohin Klerus und Volk von Rom 
in feierlicher Prozession zur Liturgie zusammenkamen. Man 
sammelte sich hiezu meist in einer bestimmten Kirehe. Diese 
Sammlung hiess Collecta. Von da zog man mit der Kreuzes- 
fahne (crux stationaria) in feierlicher Prozession zur eigentlichen 
Stationskirche: auf dem Wege sang man Psalmen und in der 
Nahe der Stationskirche wurde spater die Allerheiligenlitanei an­
gestimmt. Deshalb erhielten diese Prozessionen, der zweite Teil der 
Feier, den Namen Litaniae (s. S. 536). Der dritte Hauptteil der reli­
giosen Zusammenkunft war die feierliche Messe mit Homilie in 
der eigentlichen Stationskirche, zu der man wallfahrtete. Sehr 
oft wurden in der alten Zeit Predigt und Hochamt vom Papste 
selbst gehalten. Diese <Stationes» sind uralt. Tertullian setzt 
sie ais allgemein bekannt voraus: wie die Krieger auf ihrem 
Wachtposten, so halten die Christen ais gute Kriegsleute Jesu 
Christi durch Fasten und Gottesdienste an bestimmten Orten 
und Posten ihre Wachę mit Christus gegen den hóllischen Wider- 
sacher — oft vom friihen Morgen bis Nachmittags 3 Uhr. Gregor 
der Grosse «fixierte» diese Stationen auf bestimmte Tage und ge­
wisse Kirchen, die sieben Hauptkirchen, die altesten Titelkirchen 
mit selbstandigem Klerus, einzelne Coemeterienbasiliken und 
sonstige heilige Orte. Die Namen der fixierten Kirchen wurden 
auch ais Aufschrift uber die einschlagigen Messformulare in das 
rómische Messbuch gesetzt, wo wir sie heute noch lesen. Von 
Gregor dem Grossen heisst es: «Die Stationen fixierte er in die 
yerschiedenen Basiliken, in die Coemeterien der Martyrer:. und 
es folgte die Heerschar des Herrn — Gregor, der ihr voranging.» 
Wenn man heute den Rundgang durch die yielen grossen.und 
kleinen Basiliken Roms macht, findet man jetzt noch Erinne­
rungen an jene herrlichen Ziige — die Zeugen tiefer Religiositat.
(Grisar, Gesch. Roms u. d. P., n. 103, 164, 246, 378, 397, 400, 422, 430,
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505, 509, 513, 514.) Im Mittelalter zog bis zum Exil in Avignon 
(1309) der Papst selbst mit seinem ganzen Hofe zu den Stations­
kirchen, besonders in der Fastenzeit. Aber bis zum heutigen 
Tage wird in Rom an den im Messformular bezeichneten Tagen 
in den dort genannten Kirchen ein besonders feierlicher Gottes­
dienst gehalten, gewissermassen der Hauptgottesdienst der 
Stadt — obwohl selbstyerstandlich die iibrigen Gottesdienste 
nicht ausfallen. Diese Stationen werden an den grossen Festtagen, 
in den Festwochen und bei Martyrerfesten, namentlich aber in 
der hl. Fastenzeit gehalten. Wer in der Fastenzeit in Rom weilt, 
wird mit besonderer Erbauung diesen taglichen Feiern in ein­
zelnen Kirchen folgen. Dabei erstehen von allen Seiten her 
ernste und liebliche Erinnerungen an das Urchristentum in der 
Seele der Mitfeiernden.

IV. Die Ferialoffizien und ihre Stationen. Die Ferialoffizien 
haben nicht selten interessante Beziehungen zu ihren Stations­
kirchen. Dann und wann sind es archaologisch nachweisbare 
Anhaltspunkte. Haufiger werden die Gedanken des Offiziums 
durch die Kunst und die Geschichte der alten Basiliken, in denen 
dasselbe gefeiert wird, eigenartig illustriert, ohne dass man 
deswegen an einen urspriinglich beabsichtigten Zusammenhang 
denken musste. Die Beziehungen der Basiliken und ihrer Geschichte 
zu Gedanken des Offiziums wiirde manche interessante Stoffe 
zu Fastenvortragen in Manner-, Gesellen- und Junglingsvereinen 
bieten. Geschichtliches, Aesthetisclies, Kulturelles lasst sich so 
sehr anregend und je nach der Bildungsstufe der Horer in 
breiterer oder hoherer Popularitat zugleich mit ernsten reli­
giosen Mahnungen yerflechten. Wir empfehlen ais Stoffąuellen: 
P. A. Kuhn, Roma; De Waal, Rom; Gsell-Fells, Rom; Grisar, 
Geschichte Roms und der Papste, I. B. u. s. f.

Wir geben einige selbstyerstandlich hier nicht 
ins Einzelne popularisierte Beispiele, mit denen wir 
Wege auf ein selten betretenes Gebiet weisen mochten.

V. Die Statio ad S. Sabinam am Aschermittwoch. Der Priester 
findet am Aschermittwoch iiber der Tagesmesse die Aufschrift: 
Statio ad Sanctam Sabinam. Also hinauf zum hohen Ayentin, 
aufsteigend von den Ufern des Tiber, an der uralten Kirehe 
Maria in Kosmedin — der griechischen Kirehe unter Belisar — 
yorbei durch enge Gasschen und mauernumringte Steige hin­
auf zum lieblichen freien Hugel — wo die ewige Stadt zu unsern 
Fiissen liegt, tief unten der ernste Tiber rauscht, Sankt Peters 
Kuppel vom jenseitigen Stadtteile unsere Blicke auf sich zieht, 
von nahen Hiigelkronen, Talern und Hangen alte Heiligtiimer 
grussen: Sankt Alexius, Sancta Maria del Priorato, Sancta 
Prisca — und entfernter San Saba. Doch lassen wir alles, treten 
wir ein in die Basilika Sancta Sabina. Es ist, ais sanken auf 
einmal 15 Jahrhunderte vor unsern Augen ins Meer der Zeit 
Der Larm der modernen Welt ist yerrauscht. Tiefe, tiefe Stille. 
Wo stehst du? Yor dir erheben sich altehrwiirdige Saulen-
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reihen, welche die weitgespannten Backsteinbogen der Basilika 
tragen, die nach altchristlicher Art mit farbigen Marmorplattchen 
geschmuckt sind. Samtliche 24 herrlichen kannelierten Saulen 
korinthischer Ordnung aus parischem Marmor stammen noch 
aus heidnischer Zeit, sicher von einem einzigen Bau. Nicht 
ohne Grund werden sie dem einstigen Dianatempel auf dem 
Ayentin zugeschrieben. Die prachtvollen Saulen scheiden das 
Langhaus in drei Sehiffe. Die Basilika zeigt noch uberall den 
offenen Dachstuhl. Man steht hier auf dem bunten Mosaik- 
boden und verfolgt mit seinen Blicken die ernsten langen Saulen- 
reihen dann steigt das iiberraschte Auge empor zu den ur- 
alten Bogen mit seltener Steinarbeit oder ruht auf der Konfession 
unter dem freistehenden Hauptaltar, wo die Gebeine der hl. Sa­
bina, der illyrischen Martyrin, ruhen. Der reiche illyrische 
Priester Petrus, spater Bischof, baute der Martyrin die herrliche 
Basilika auf dem Aventin mit der Unterstiitzung der Papste Có- 
lestin I. und spater Xystus III. ca. 422—440. Von ihm sagt eine alte 
Mosaikinschrift: Presbyter Urbis Illyrica de gente Petrus: pau- 
peribus locuples, sitfi pauper: «Reich fiir die Armen, arm fiir 
sich selbst* — eine wirklich schone Denk- und Grabschrift, die 
sofort unsere ganze Sympathie auf den fernen Mann und seine 
erne Zeit zieht. Ja, lasse dich dorthin ziehen, Wanderer! 

Keine der gróssern romischen Basiliken — seit dem Brande 
und der freilich herrlichen Wiederherstellung St. Pauls — hat 
so den Charakter des ursprunglichen Altertums bewahrt, 
wie St. Sabina. Zwar fehlen die urspriingliehen, glanzenden 
Mosaiken, die von der Tribiine leuchteten; sie wurden leider 
spater durch Presken ersetzt Aber sonst steht die Basilika zum 
grossen Teil noch da, wie sie in den Jahren 422—425 ff. aus den 
Handen der Erbauer hervorging. Es ist, ais waren hier die Welt 
und die neuern Zeitlaufe ausgeschlossen: das Altertumliche 
und Einfache, der hohe Ernst und die warmdurchleuchtende 
christliche Liebe wirken auf die Seele: die ehrwiirdige Patina des 
Altertums erhóht das Interesse an jedem Stein. Dank den sonst 
so neuerungseifrigon Restauratoren von 1587, dass sie den hehren 
ursprunglichen Charakter des Gotteshauses schonten! Der christ­
liche Geist hat die Saulen von hoher Eleganz aus der antiken Tem- 
pelruine gebrochen — mit offenem Sinne fiir ihre unyerwiistliche 
Schónheit — aber sie tragen christliches Architrav und sind ein- 
gegliedert in eine neue Organisation, die ein neuer Geist beherrscht. 
Der Tempel zeugt wie die in ihm gefeierte rómische Liturgie von 
jener einzigartigen Vermahlung des christlich innerlichen und 
doch wieder weltbeherrschenden Geistes mit der klassischen alt- 
rómischen Majestat und massvollen Ruhe. (Grisar 1. e. I n. 253.)

Wunderbar stimmt der Charakter der uralten Fastenliturgie 
mit dem Charakter dieses Tempels! Es muss ein wahres Gliick 
sein, hier in diesen ernsten Hallen mit altchristlichem Geprage 
den Aschermittwoch zu feiern! Friiher zogen die Papste selbst 
am Aschermittwoch in feierlicher Kavalkade auf den Ayentin
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um in Sancta Sabina das «caput ieiunii* zu feiern. Diese er­
hebende Art der Feier ging vor 100 Jahren ein. Aber noch 
immer ist der feierliche Stationsgottesdienst hier oben zum Be­
ginn der Fastenzeit. Der Boden der Kirehe duftet von hin- 
gestreuten Myrten- und Lorbeerreisern — die Liturgie beginnt. 
Wie ernst tónt das Todesmemento durch die alten Hallen! Ja 
sie kónnten erzahlen, die stolzen, erhabenen Saulen, die einst 
den aussern Prunkkranz um den Dianatempel flochten und sich 
dann in die innere Herrlichkeit des Christustempels fluchteten — 
von der Weltherrlichkeit, die in Staub und Asche sinkt, erzahlen 
von der Erfullung der Prophetenworte iiber die Weltreiche, auch 
iiber das allgewaltige letzte eiserne Romerreich: — der Stein, 
der da ist Christus, sich loslósend von den ewigen Bergen, hat 
sie alle besiegt — und, wenn sie ihm wider standen, zermalmt! 
Memento homo, quia pulvis es! Und rufę sie herauf, sie alle, 
alle, die an diesem Tempel bauten, die hier oben die Asche 
holten, stelle sie zusammen diese Toten, dann schaust du vom 
Aventin das Leichenfeld Ezechiels, das auf den Auferstehungs- 
odem Christi harrt! Memento homo! Jetzt ertónt in der Epistel, 
die der Subdiakon singt, der Fasten- und Bussruf des Prophe­
ten Joel c. 2: <Bekehret euch aus eurem ganzen Herzen!» und 
jener Bittschrei, der oft auch hier in furchtbaren, schweren 
Perioden der Weltgesehichte wiederklang: Parce Domine, parce 
populo tuo! Und wenn jetzt in diesem urchristlichen Tempel 
der Heiland im heutigen Eyangelium (Matth. 6) mahnt: «Und 
wenn ihr fastet, so wollet nicht sein wie die Heuchler, traurig 
und auffallig* — ja wenn er uns jene erhabene Predigt von der 
Innerlichkeit, von der innern, reinen, heiligen Absicht, welche die 
streng befohlenen Fasten und alle unsere Werke beseelen soli, halt, 
dann wird die aussen so bescheidene, fast schmucklose und 
innen so erhaben herrliche Basilika selber zu einem Bilde des 
Christen, dessen «ganze Herrlichkeit von innen ist» — dessen 
innere Grosse aber auch nach aussen leuchtet und Fruchte 
bringt in Geduld und in Bescheidenheit. Das sagt uns auch der 
letzte Choralgesang, der bei der Communio durch die Hallen 
tónt (Ps. 1): «Wer das Gesetz des Herrn betrachtet Tag und 
Nacht, wird seine Frucht bringen zu seiner Zeit.»

Wer namentlich wahrend der stillen Fastenzeit in diesen 
ernsten Hallen einst betend und sinnend stand, dem bleibt ihr Ein­
druck unyergesslich! Wie muss hier erst die ganze Ascliermittwoch- 
feier, in die wir uns jetzt an der Hand der Liturgie, welche genau 
nach dem Missale gefeiert wird, hineingedacht haben, mit ihrer 
schmucklos einfachen Grossartigkeit auf die Gemiiter wirken!

Der Gottesdienst ist voriiber, die Gesange yerklungen! 
Wieder tiefe Stille — kein Weltlarm vermag in die abgeschiedene 
Basilika zu dringen. Horst du das ferne Rauschen? Es sind 
nicht des Tibers Wogen, die den Hugel bespiilen — es sind die 
Wogen der Weltgesehichte, die ihn umbranden — und die auch 
im Gemiit des Besucher s Wellenringe lang entsch wunden er
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Zeiten erregen. Die Basilika erzahlt von der Geschichte des 
heidnischen Roms. Die antiken Saulen der Kirche rufen die 
alte Romerzeit in die Erinnerung zuriick, da der Aventin 
zuerst Plebejerstadt, dann Sitz yerschiedener heryorragender 
Heiligtumer war, darunter der schon erwahnte Dianatempel, der 
in der Nahe der jetzigen Kirche Sancta Prisca lag und zum 
Murcia-Tal mit dem Circus Maximus herabschaute: — es muss 
eine wahre Tempel- und Statuenherrlichkeit hier gestanden haben: 
uber den heidnischen Prunk mit seiner innerlichen Oede siegte 
die christliche Innerlichkeit, das wahrhaft Grosse des Romer- 
tums organisch sich selber angliedernd. Unterhalb Sancta Sabina 
legen unterirdische Anlagen eigentiimlicher kleiner Tunnels 
(cuniculi) Zeugnis ab von grossartigen Kanalisationen und 
Trainierungen im Interesse wohlyerstandener Hygieine, dereń 
Systeme jetzt noch unsere Bewunderung erregen.

Die Confessio der Sancta Sabina und benachbarte andere, 
jetzt einsam stehende Kirchen rufen die Zeiten der Martyrer, 
die Geschichte der Martyrer und des ersten christ­
lichen Roms aus der Tiefe der Vergangenheit. Es gehórt 
zum schónsten, was Rom uns bietet, die Statten zu durchwan- 
dern, wo das Blut der heiligen Heiden geflossen ist und ais Same 
neuer Christen in die Eurchen fiel; mit ergreifender Pietat hat 
die christliche Kunst von Sankt Peters Dom bis zur kleinsten 
einsamen Basilika vor den Mauern ihre Huldigung an diesen 
Richtstatten und Grabem niedcrgelegt — und die schmiickende 
Hand fast aller Jahrhunderte trug ihre eigenartige Gabe nach, 
die Schmach, welche ihnen Roms alte Kulturhohe einst angetan, 
stets aufs neue durch wiederholte Gaben der Kunst und der 
Kultur tiefsinnig siihnend. So ist auch Sancta Sabina, wie die 
meisten bedeutendern Kirchen, ein ganzes Repetitorium der 
Kirchen- und Knnstgeschichte. (Martyrium d. Sabina, c. 126.)

Wende dich zuruck zur Riickwand des Schiffes, an die sich 
das spater angebaute Klostergebiiude legt. Sie erzahlt uns aus 
der Papstgeschichte. Dort glanzt noch ein uraltes Mosaik, das 
in grossbuchstabiger Inschrift die Kirchengriindung durch Petrus 
von Illyrien erzahlt: <culmen apostolicum cum Caele- 
stinus haberet primus et in toto fulgeret episcopus 
orbe» heisst die Zeitbestimmung. Nebenan liberraschen den 
Blick zwei weibliche Kolossalfiguren: »die Kirche aus den Heiden» 
und «die Kirche aus den Juden». Da tritt uns ja aus dem fiinften 
Jahrhundert der ganze grosse katholische Cedanke entgegen von 
dem neutestamentlichen romischen Weltreich, der Kirche Christi, 
das unter Christi Stellyertreter, dem romischen Bischofe, alle Volker 
umspannt. Wir besuchten einst von Sabina aus an einem stillen 
Abend den ganz nahe gelegenen Maltesergarten, wo man durch 
das weltberuhmte Schliisselloch des Eingangstores, vom Lorbeer- 
laub der Gartenallee umrahmt, gerade St. Peter mit seiner Kuppel 
sieht «wie ein Traumbild». Noch zu spater Stunde offnete sich 
uns das Portal; wir wanderten durch die Allee, die den Garten
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bis zum Hiigelrand durchquert und durch die gepflanzten 
Lorbeerwande immer nur St. Peters Kuppel, die aus der Ferne 
griisst — und nichts anderes ais St. Peter den iiberraschten 
Besucher sehen lasst — St. Peter, diesen gottbehiiteten Augapfel 
der Welt. Ist's ein «Traumbild»? — Wir stehen an der Marmor- 
ballustrade am Garten- und Hiigelrand; da liegt sie wirklich 
vor uns die ewige Stadt mit ihrer Geschichte, aus dem Halb- 
dunkel der Dammerung eine Reihe der denkwiirdigsten Statten 
weisend. Aber immer wieder zieht's den Blick nach St. Peter, 
dessen edle Kuppelhohe sich einzig vom Gold und Purpur des 
flammenden Abendhimmels hebt! Wie ein Traumbild, ja — doch 
wahrhaftig ein wahres, echtes Bild der Kirehe selber! Eben hatten 
wir in Sancta Sabina aus dem funften Jahrhundert gelesen: «als 
Ccelestinus der erste die apostolische Kulmhóhe innehatte und 
ais Bischof auf dem ganzeh Erdkreis glanzte® — aber auch 
wir Kinder des modernen zwanzigsten Jahrhunderts kónnten 
die Ereignisse unserer Zeitenschwelle mit ahnlichen Worten 
markieren; «als Leo XIII. den Kulm des Papsttum s innehatte und 
ais Bischof, ais «Licht vom Himmel® auf dem ganzen Erdkreis 
glanzte®. Was ist doch seit Coelestin I. alles gefallen, ver- 
sunken, Ruinę, Antiąuitat geworden: das Papsttum, von gott- 
lichem Flammenlicht umflossen — lebt. Wie hat die Kenntnis 
des Erdkreises sich seit Coelestins Tagen erweitert — und trotz­
dem durfen auch wir mutig sagen und schreiben: «cum Pius 
in toto fulgeret episcopus orbe®. Das ist der unyerwustliche Gold­
grund, auf dem alle Rom freuden sich so wohltatig abheben.

Doch noch einen Augenblick zuriick in die stille Sancta 
Sabina. Im Vorbeigehen fallt der Blick auf das Hauptportal, 
das wie die ganze Basilika ein Stuck Kunstgeschichte er­
zahlt. Die Torfliigel des Hauptportales gegen das Klóster sind 
das alteste und besterhaltene Holzskulpturwerk des altchrist- 
lichen Roms (425). Die Kunst, aus den Tiefen der Katakomben 
gestiegen, zum Teil noch voll Katakombenerinnerungen, atmet 
freiere Luft und sucht neue Wege. Aus vielen noch unbeholfenen 
Darstellungen leuchten die ersten Strahlen einer neuen Periode, 
aberauch schon die ganze Pragmatik der alten Kunstauf biblischem 
Untergrunde. Das erste Bild oben links ist eine der altesten 
Darstellungen der Kreuzigung Christi.

Neue Wellen der Kirchengeschichte spielen gegen den Aventin. 
Vom zwolften bis zum vierzehnten Jahrhundert wohnten die Papste 
selber yielfach hier im Papstpalast an der Kirehe der hl. Sabina, 
Wer wollte sie rasch ordnen alle die Erinnerungen dieser er- 
eignisreichen Periode?

Honorius III. wieś hier dem hl. Dominikus einen Teil des 
neugebauten Palastes ais Wohnung an. Hier bestatigte er dessen 
Ordensregel. Das Zimmer des Heiligen ist jetzt eine andachtige 
Kapelle. Im Garten grunt und bliiht ein Orangenbaum, den 
Dominikus' Hand gepflanzt haben soli, von dem die Pilger 
.Blatter und Friichtchen, zum Rosenkranz gewunden, ais liebe
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Andenken mit sich nehmen. Ein anderer Baum, den Dominiku^ 
Hand hier gepflanzt hat, ist historisch unanfechtbar: sein grosser 
Orden. Wir schauen sie, die Wellenberge und Impulse, die hier 
vom Aventin und von Dominikus' Orden ausgingen: jene gross­
artige Erneuerung des Glaubenslebens und der kirchliehen 
Wissenschaft. Es war eine Zinne, von der das Volllicht katho­
lischer Weltansehauung fiir jene Zeiten aufstrahlte. Die wissen­
schaftlichen, praktischen und Gebetsimpulse der Stiftung des 
Dominikus verbanden sich mit den aszetisch-sozialen des grossen 
Franziskus und schufen einen neuen Vólkerfriihling!

Noch leuchtet das Licht dieser Weltansehauung, die auch 
die modernen Elemente in sich aufgenommen hat, auf dem 
Aventin! Neben den Dominikanern, welche die Sancta Sabina 
hiiten, steht in nachster Nachbarschaft das neue, grossartige, 
internationale, von Leo XIII. protegierte Benediktinerkloster: 
Kollegium und Kirche zu St. Anselm, wo Benediktiner aus allen 
Landern im Geiste des hl. Thomas tiefern allseitigen Studien 
obliegen. Die Aufschriften des Missale aber, die uns in der 
Fastenzeit taglich die romischen Stationen nennen und nament­
lich dem Rompilger das hl. Opfer mit lieblichen Erinnerungen 
der hl. Stadt umkranzen, sind wie ein leiser aber bestimmter Puls­
schlag der Einheit aller Kirchen mit <der Vorsteherin des grossen 
Liebesbundes*: der Kirche von Rom! (Vgl.Grisar, n.259—263, n. 71, 
96, 103, 106, 137, 201, 250, 260, 261, 268, 285, 293 u. S. 832.)

VI. Die Statio ad S. Georgium in Velabró. Die Liturgie der 
fer. V, welche den Glauben und das Glaubensgebet ais Wurzel 
unserer christlichen Innerlichkeit und innerlichen Erneuerung 
feiert — (vgl. oben S. 278) steht zum orientalischen Glaubensritter 
Georg in einem interessanten Zusammenhang. Die kleine, aber 
durch ihren altertiimlichen Charakter reizende Basilika, dereń 
Inneres noch ganz das Geprage der christlichen Urzeit tragt, 
wurde 682 von Papst Leo II. dem hl. Sebastian und dem grie­
chischen Ritter Georg geweiht, zur Zeit ais am sechsten allge­
meinen Konzil Byzanz mit Rom sich wieder im Glauben geeint 
hatte. Vielleicht wahlte Leo gerade aus diesen Riicksichten, wie 
es ja bis zum heutigen Tage in der Liturgie zu geschehen pflegt, 
d. i. zum Zeichen der katholisehen Einheit zwischen Okzident und 
Orient zum abendlandischen Sebastian noch den morgenlan- 
dischen Kirchenpatron Georg. So tónt auch aus dem alten 
Tempel selbst, der jahrlich nur noch am 20. Januar, am 23. April 
(Georgstag) und am Donnerstag nach Aschermittwoch offen steht 
und eine liturgische Feier hat — wie ein Echo der Glaubens- 
gedanken der Liturgie.

VII. Die Statio ad Ss. Joannem et Paulum in Monte Coelio.
Die feria VI fiihrt uns vom Konstantinsbogen aufwarts, bei­
nahe an San Gregorio vorbei auf schweigsamer Strasse iiber 
den Clivus Scauri den Coeliushiigel hinan. In der dortigen 
Basilika der hl. Johannes und Paulus wird die Ferialliturgie 
des Tages gehalten. Die beiden Blutzeugen, welche kaiserliche
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Palastoffiziere aus aristokratischem Geschlechte waren, wurden in 
den Tagen Julians des Abtriinnigen in den untern Gemachern ihres 
eigenen Palastes enthauptet. Nicht lange nachher liess der be- 
riihmte christliche Senator Pammachius aus der alten Familie 
des Camillus, der hochherzige Grunder des grossen christlichen 
Spitales in Portus Romanus an der Tibermundung den von 
ihm erworbenen Palast der Martyrer bis auf die untern Stock- 
werke und eine Flankę des Gebaudes einreissen und auf die 
Grundmauern eine herrliche Basilika zu Ehren der hl. Johannes 
und Paulus bauen. Die untern Raume wurden mit Erde und 
Schutt zugefullt. Nur die Grabkapelle an der Stelle der Ent- 
hauptung der Blutzeugen in einem Untergemach blieb frei. 
Darum hiess die Kirehe gewóhnlich titulus Pammachii. Lange 
Zeit wurden die Ueberlieferungen dieser Kirehe iiber die heiligen 
Johannes und Paulus angezweifelt. Seit 1887 haben aber unter 
der Leitung des gelehrten und gliicklichen P. Germano aus dem 
Passionistenorden hochinteressante Ausgrabungen die (jetzt) 
unterirdischen Palastraume wieder freigelegt. Man erkennt nun 
ganz gut, wie die Basilika in alteres romisches Mauerwerk 
(opus reticulatum) in guter Netzform eingebaut ist. In der Nahe 
des Chores aber steigt man in die jetzt wieder freigelegten, 
unter dem Kirchenboden sich befindenden Palastgemacher hinab. 
Eine lange, stille Wanderung durch dieselben zahlt zu den 
schonsten Romerinnerungen. Erst schreitet man durch eine 
Reihe ansehnlicher Zimmer und Sale mit heidnischer (jedoch in 
keiner Weise aberglaubischer) Ausmalung in klassischem und 
pompeianischem Stile. In der z. T. in klassischem Stile wohl hun- 
dert Jahre vor Johannes und Paulus angelegten dritten Zimmer- 
reihe liegt das Tablinum. Dort beginnen sich in die eleganten 
Malereien christliche Embleme zu mischen, welche jedenfalls 
die christlich gewordenen Eigentiimer anbringen liessen. Zu­
nachst finden sich in den Speichen der radartigen Dekoration 
der einzelne Fisch (ćrMf), das Sinnbild Christi in griiner Um- 
buschung, die emporfliegende Taube (Seele) u. s. f. Dann folgen 
eigentliche christliche Malereien aus dem Anfang des vierten 
Jahrhunderts, darunter insbesondere die grosse, yerklarte Ge­
stalt einer im Jenseits betenden Seele (Orante), welche, die Arme 
weit ausbreitend, in reicher, yornehmer Gewandung mit den 
iiblichen Streifen und in festlicher, isolierender Umrahmung in 
den Raum hinab blickt. Wir sind ganz in den Gedankenkreis 
der Katakomben yersetzt; nur ist alles grosser, feierlicher. Zu 
den grossen Figuren treten eine Reihe interessanter Einzelheiten, 
wie in den Katakomben. So steht z. B. ein Milchgefass (yielleicht 
auf die Eucharistie deutend) neben der Orante zwischen zweiScha- 
fen. Dann folgen wieder z. T. zerstorte Heiligenbilder, die wohl 
einst Christum umgaben u. s. f. Wir treten endlich in den Raum 
der von Pammachius und seinem Yater am Ort der Hinrichtung 
errichteten Confessio mit gut erhaltenen Malereien aus der Mitte 
und dem Ende des yierten Jahrhunderts ein. Andere Raume, die
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eben noch lange zuganglich geblieben, sind mit spatern Malereien 
erfullt. In engen Schranken sieht man Reste des Hausgerates, 
z. T. mit christlichem Monogramm, christlichen Siegeln und 
Fabrikmarken. — So bestatigten hier die iiberraschendsten Ent- 
deckungen alte christliche Traditionen. — Einst schmuckte eine 
alte Inschrift den Eingang dieser Kirche: Quis tantas Christo 
venerandas condidit aedes, Si quaeris: cultor Pammachius fidei 
(yeroffentlicht aus dem Lorscher Codex des Vatikans von de Rossi 
Incript. Christ. 2, 1, 150). Der Begriff Cultor fidei, an den Gegen­
satz zu den Heiden Roms erinnernd, findet sich bekanntlich 
auch im Messkanon. So wird eine Wanderung durch die Unterraume 
der Basilika der hl. Johannes und Paulus zur eindringlichen 
Schule des Glaubens, in die uns zum Beginn der Fastenliturgie 
die feria V gerufen hatte. Machtig mahnen die Patrone der 
Kirche, dass auch wir zu den Cultores fidei im vollen Sinne 
des Wortes gehoren. Der Titulus Pammachii aber, des Erbauers 
der Kirche selbst, mag uns an jene keine Grenzen kennende 
Liebe erinnern, welche die Cultores fidei der damaligen Zeit 
beseelte. Pammachius, der Griinder dieser Kirche und des grossen 
Spitals an der Tibermiindung, ist eine jener erhabenen Gestal­
ten der sozialen Liebe, welche an den Wegen der Kirchen­
geschichte stehen. Der ehemalige Prokonsul kleid ete sich in 
eine schlichte Tunika, verliess seine ungeheuren Reichtumer 
und widmete sich ganz den Armen. Hieronymus schreibt iiber 
ihn: «Da verwandelten sich die Diamanten und Perlen und die 
Kleinodien, welche der Gemahlin zum Schmucke gedient, in 
Brot zur Speisung der Hungernden; die golddurchwirkten sei- 
denen Gewander, von denen der Palast strotzte, dienten nicht, 
um die Blosse der Eitelkeit und des Weitsinnes zur Schau zu 
stellen, sondern wurden mit grober Wolle vertauscht, welche 
die Frierenden kleidete. Alles, was seine Ahnen einst dem Luxus 
geweiht hatten, das machte sich jetzt zum Werkzeug der Tugend. 
Ehedem war der Palast noch aufgesucht von Freunden und 
Schmeichlern; jetzt ist er umlagert vom Elende in aller Gestalt. 
Friiher zog Pammachius, von der Schar seiner Klienten um­
geben, durch die Stadt; jetzt bilden die dankbaren Armen sein 
Ehrengeleite, sobald er sich óffentlich zeigt. Und wenn andere 
goldene Reichtumer ausstreuen, um durch Vergnugungen und 
Spiele das Volk zu gewinnen und so zur Konsulwiirde aufzu- 
steigen, so wendet dieser Romer yielmehr Schatze auf, um sich 
den Himmel zu verdienen.» (Hieron. ep. 66, n. 5. [Mignę, P. L. 
22, 641.]) —Und in dem Titulus Pammachii, in der von Pammachius 
erbauten Johannes- und Pauls-Basilika wird am Freitag nach 
Aschermittwoch jene erhabene Liturgie der Nachstenliebe gefeiert, 
von der wir <8. 278 sprachen. Epistel und Eyangelium fórdern 
zur Liebe, zur Nachstenliebe, zu werktatiger Liebe gegen Arme, 
Kranke, Fremde, Betriibte, Elende, selbst gegen die Feinde auf 
(vgl. die oben schon erwahnten Lesungen aus Isaias c. 58 u. Matth. 
c. 5 u. 6, der feria VI post cineres). Die Stationskirche aber
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ruft die grossartigsten Bilder der christlichen Charitas iń Er­
innerung und ihren Lohn auf Erden und im Himmel. Mit dem 
ausseren Fasten soli reine Gottesliebe, Reue aus Liebe und reine 
Nachstenliebe sich verbinden.

So yerbinden sich die Gedanken der Liturgie und die Ge­
schichte ihrer Stationskirche zu einem grandiosen Kulturbilde des 
Glaubens und der Liebe und zu einer glanzenden Apologie des 
Christentums und der Christen in der katholisehen Kirche.

Wir aber wollten diese Erinnerungen hier einflechten ais 
Anregung zu Studien fiir religiose Vortrage in Vereinen, Ge- 
sellschaften u. s. w., die Religioses und Kulturelles in ein lebens- 
frisches Gesamtbild fassen wollen (vgl. Grisar, Geschichte Roms 
und der Papste: soziale Tatigkeit der Kirche, S. 35 ff. n. 26 u. 
S. 38 ff. n. 32, 33 ff. bis S. 51 n. 42, wo sich reiche Materialien 
und Literatur zur Erganzung des Kulturbildes finden).

VIII. Stationen und Predigt. 1. Einzelne Erinnerungen an 
die Stationskirehen und Stationsheiligen wurden sich auch sehr 
gut ais historische Zuge in die Fastenpredigten zugleich mit 
den liturgischen Gedanken einflechten lassen, z. B.: Wie predigt 
uns die Kirche am Anfange der Fastenzeit Nachstenliebe? (Aus 
Liturgie und Statio der feria VI.) Dies kónnte hinsichtlich der 
am Predigttage gerade einfallenden, sowie rucksichtlich der kurz 
yorhergehenden oder nachfolgenden Stationen geschehen.

2. Mit Nutzen wurde der Prediger auch gelegentliche Ziige 
aus dem Leben des betreffenden Stationsheiligen in die Predigt 
einflechten. Zuweilen konnten solche Ziige auch Einfluss auf die 
ganze Gestaltung der Predigt gewinnen. Vgl. z. B. die Liturgie 
von Sexagesima und die Statio ad S. Paulum; — den dritten 
Fastensonntag und die Statio ad S. Laurentium: Kampf Christi 
des Starkern gegen den starken Satan. Kampf der in Christo 
starkern Christen gegen den starken Satan und seine Helfers­
helfer. (Ziige aus dem Martyrium des hl. Laurentius: vgl. auch 
die Oration des hl. Laurentius am 9. und 10. August u. s. f.)

Nachdem wir diese Vorhalle der Fastenzeit (vgl. noch­
mals die geschichtlichen Untersuchungen im § 18) durch- 
schritten haben, treten wir in die eigentliche Fastenliturgie 
ein. Wir betrachten kurz die einzelnen Sonntage mit ihren 
Wochen. Es wechseln Schatten- und Lichtbilder, Ernst und 
Trost, Leidensnacht und sich ankundendes Osterlicht.

§ 25.
Erster Fastensonntag («Invocabit»). Vgl- s- 277^{f"‘ bs'326 

Christus im Kampfe mit Satan: unser Vorbild.
Es ist der Sonntag des Kampfes. Jesus wird er-

niedrigt, versucht, bekampft. In unermesslicher Nie­
drigkeit und siegreicher Hoheit ist unser Beispiel und 
unser Trost (Schattenbild).
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A. Jesus im Kampfe gegen Satan. Im Eyangelium 
erscheint der Teufel. — Es gibt also eine Holle. — Es gibt 
einen Liigner, einen Menschenmórder von Anbeginn, einen 
Verrater und Verderber, einen Fiirsten dieser Welt. Feier­
lich yerkiindet das Eyangelium diese Wahrheit, diese Tat­
sache. (Evang. Matth. c. 4, ygl. die Parallelberichte und die 
Zusammenfiigung derselben bei Grimm, Leben Jesu, II. B. 
174 ff., Lohmann, Leben Jesu, Eyangelienharmonie, z. St.). 
Satan sucht im Menschen verbiindete Rebellen zu gewinnen. 
In Christus findet er keine. Dennoch naht er sich auch ihm 
in massloser Frechheit.1) Christus erniedrigt sich unsag- 
lich, um uns zu zeigen: der Kampf gegen Satan ist unum­
ganglich notwendig: Serpens antiąuus seducit . . orbem 
(Apoc. 12, 9). Adyersarius yester diabolus sicut leo rugiens 
Circuit, ąuaerens quem devovet, cui resistite fortes in fide 
(1. Pet. 5, 8). Grossartig ist der mitten in dem Nachtbilde 
glanzende Sieg Christi, der Satan verachtet, abweist, auch 
nicht eine Spanne weit sich mit ihm einldsst — seine Schein- 
grunde verschmaht, seine Scheinguter entlarvt. Tn neri ich 
unzuganglieh, lasst er sich ausserlich auf erniedrigendste 
Weise vom Satan belastigen, dahin, dorthin fuhren, durch 
die Liifte raffen, durch seine unausstehliche Gegenwart 
einengen — zu unserm Troste (vgl. S. 356).

B. Wir im Kampfe gegen Satan. Das Eyangelium 
zeigt die grossen Gebiete des Kamptes, auf denen Satan, 
im Verein mit den Rebellen in uns, der Seele den Krieg 
erklart. Das Eyangelium zeigt aber auch die rechte Art, 
die laktik des Kampfes, am Beispiele des kampfenden 
Christus selbst. Die Epistel driickt uns uberdies die Waffen 
in die Hande. So ist unser Kampf

a. ein Kampf mit den Waffen Christi, «per arma iustitiae 
a dextris et a sinistris> (Epistel): vor allem wird

«. die Gnade angeboten in dieser iiberreichen Gnaden- 
zeit. Der Anfang der Epistel mahnt: «nein yacuum gratiam

>) Satan versucht zur Untreue am Messiasberuf [Brotwunder, nicht zur Be­
zeugung von Christi Amtstatigkeit, nur fiir sich selbst, zum Privatbediirfnis]; sum 
■PocheM auf den Messiasberuf [vermessenes, ostentatives Sichherabstiirzen); zur 
Untreue an Gott selbst [Satansanbetung]. Moralisch-aszetische Auffassung S. 290 b.

19
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Dei recipiatis* — «ecce nunc tempus acceptabile, ecce nunc 
dies salutis®. Es liegt der Kirche daran, die Vólker und 
die Seelen mit dem freudigen, machtigen, siegreichen 
Bewusstsein zu erfiillen: jetzt in dieser Fastenzeit stehen 
in Messe, Beicht, Reue, durch Fasten im Geiste der Fasten­
zeit Riesengewalten der Gnade zur Verfugung — ja der 
ganze kampfende, leidende und siegende Christus selbst! 
(Vgl. alphabetisches Register: Gnade.) Dann wird

/?. Das Gebet ais Waffe angeboten: «tempore accepto 
exaudivi te et in die salutis adiuvi te». — Gemeint ist 
das Gebet in dieser Fastenzeit — das Gebet fiir den 
guten Ausgang unseres Kampfes, jetzt in dieser Osterzeit! 
(vergl. die Gedanken iiber den ersten Adyentsonntag, 
S. 188, V). Mit majestatischer Feierlichkeit verheisst 
der Vater Christo und den Christen im Introitus die Er- 
hórung: Invocabit me, et ego exaudiam eum: eripiam 
eum, et glorificabo eum: longitudine dierum replebo eum. 
Das Eyangelium erfiiilt die Verheissung an Christus 
selbst, noch mehr wird sie der Ostermorgen erfiillen. Mit 
heiliger Ironie wird im Graduale und Tractus der 
vom Teufel zitierte Psalm nach seinem unverfalschten 
Inhalt zu Gunsten Christi und der Christen auf den Sieg 
des Kampfes Christi und der Christen ausgelegt: Angelis 
suis mandavit de te etc. Alles ruft den So Bewaffneten 
Mut, unerschutterliches Vertrauen in die Seele: cadent a 
latere tuo mille et decem millia a dextris tuis: tibi autem 
non approbinąuabit. Introitus, Offertorium und Communio 
yerkiinden wahre Fanfaren der Hoffnung fiir den Kriegs- 
zug mit dem Feldherrn Jesus Christus! (Vgl. S. 532 ff.)

Dieser Krieg und Kampf ist aber auch
b. Ein Kampf nach dem Beispiel Christi.
a. Im allgemeinen: durch das ruhige, yerachtende, so-

fortigeAbweisen des Satans, seiner Scheingriinde und Schein- 
guter. (S. 356.) (2. Im besondern: es ist ein siegreicher Kampf 
aa. gegen Augenlust (dritte Versuchung bei Matthaus), 
(28. gegen Fleischeslust [Sinnlichkeit] (erste Versuchung 
bei Matthaus), und yy. gegen die Hoffahrt des Lebens
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fortige Abweisen des Satans, seiner Scheingriinde und Schein- 
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aa. gegen Augenlust (dritte Versuchung bei Matthaus), 
(J3. gegen Fleischeslust [Sinnlichkeit] (erste Versuchung 
bei Matthaus), und yy. gegen die Hoffahrt des Lebens
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(zweite Versuchung bei Matthaus). Obwohl an Jesus inner­
lich keine Versuchung her antreten kann, gibt er uns doch 
ein grossartiges Beispiel auf allen diesen Versuchungs- 
gebieten. Es gilt also den Kampf, die Verteidigung der 
Seelenburg aufzunehmen gegen rerbiindete Feinde — den 
Widersacher von aussen — und die Rebellen im Innern 
(vgl. S. 112, 3). Es gilt alle diese Feinde herauszuwerfen, 
die Seelenburg zu befreien und Christo zu iibergeben. Fiir 
die Einzelfalle dieses Kampfes liefert die Epistel eine ganze 
Waffenriistung (Gnade — Liebe — Gottvertrauen in allen 
Schicksalen — Fasten — Arbeit). So enthalt der erste 
Fastensonntag auch das ganze Programm der Fastenzeit: 
aus dem der Prediger reiche Themata wahlen kann (vgl. 
§ 31 und 32, besonders S. 356 ff.).

* **
Dem Sonntag des Kampfes folgt eine Woche des 

Kampfes gegen Satan, Welt und das eigene Ich. Auch die 
Ferialoffizien der ersten Fastenwoche zeichnen den Kampf, 
die Entscheidung fiir Christus. Die Evangelien zeigen 
das Bild Christi ais Richter am Ende der Tage (fer. II), 
ais Richter und Scheider der Geister schon hienieden 
(fer. III), ais iiberlegenen Kónig (fer. IV) und rettenden 
Erloser (fer. V und VI), der zum Berge der Verklarung 
und des Gesetzes zieht (Sabatum). Reissen wir uns los 
von allem, was uns von Christus trennt: Kampf gegen 
Satan und Siinde. Die Episteln und das Officium ąuatuor 
Temporum verstarken die Kampfsignale dieser hebdo­
mada purgatira! Christi erhabene Person, Christi Bei­
spiel, Christi ewige Wahrheiten sollen uns zum Kampfe 
bewegen. Unter diesen grossen Gesichtspunkten sind die 
samtlichen Ferialoffizien und die Ferialmessen aufzufassen. 
Sie sollten einmal den Katechumenenunterricht verstarken 
und vertiefen, fiir die ganze Gemeinde aber zur heiligen 
Wiederholung und Erneuerung werden. Es galt, mit allen 
Mitteln die Person Christi und die Morał Christi lebendig 
mitten in die Gemeinde zu stellen. Innerhalb der einzelnen 
Messen finden wir oft die iiberraschendsten und riihrend-
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sten Zusammenhange, oft auch enge Beziehungen zu den 
rómischen Stationskirchen, in denen die Gottesdienste je­
weilen gefeiert werden. Der Zusammenhang der Messfor- 
mulare unter sich und mit den Sonntagen darf aber nur 
unter grossen Gesichtspunkten und Konzentrationen gesucht 
werden, wie wir sie eben angedeutet haben. Man vermeide 
kiinstliche Deutungen. Der Homilet wird aber aus dem 
Studium und der Betraehtung der Ferialoffizien sehr 
reichen Gewinn schópfen und sich ganz in den Geist der 
Fastenzeit einleben. Seine Predigttatigkeit wird er mit 
neuen belebenden Gedanken und Beispielen bereichern 
[vgl. hiefiir: Gueranger, Kirchenjahr (V. B.); Dippel, Kir­
chen j ahr (B. II: Die hl. Fastenzeit); vgl. auch unten S. 6 5 8 ff. ].

Die Quatuor tempora. Anfanglich feierte die Kirehe das, was 
wir Quatember (Quatemper) nennen, dreimal, im Juni, September 
und Dezember: In der namlichen Zeit feierten in Rom die Heiden 
Jahrzeitfeste, um die Hilfe der Gotter fiir die Feldfruchte herab- 
zurufen: feriae messis im Juni, feriae Vindemiales im August oder 
September, feriae sementinae im Dezember fiir den in der Erde 
geborgenen Samen. Es ist hochst wahrscheinlich, dass die Kirehe 
eben diese heidnischen Volksfeiern durch entsprechende christ­
liche yerdrangte. Es war das nicht ein Aufnehmen heidnischer 
Elemente in die christliche Liturgie. Aber es war ein weises, iiber- 
legenes Beniitzen der causa occasionalis1)- Wie die heidnischen 
Feiern dieser Zeiten nur im allgemeinen bestimmt waren, genauer 
von den Priestern fixiert wurden, so waren auch die christlichen 
Jahrzeitfeste ais Segensfeiern iiber die Natur (Bitte um Gottes Se­
gen iiber die Natur — Busse fiir Missbrauch der Gaben Gottes in 
der Natur) beweglich und wurden deshalb feierlich yerkiindet. 
Man besitzt noch dergleichen «denuntiationes ieiuniorum quarti» 
(die Monatszahlung begann mit dem Marz!) septimi et decimi men- 
sis, worin fiir Mittwoch und Freitag das Fasten angesagt wird, fiir 
den Samstag aber Fasten und «Vigil beim hl. Petrus» — d. h. 
Nachtwache mit Gebet und Lesung in der yatikanischen Basilika. 
Diese Feierlichkeiten wurden spater auf bestimmte Woehen fixiert 
und zu den drei bestehenden eine yierte in der ersten Fasten­
woche hinzugefiigt. Allmahlich wurde mit dieser christlichen 
Segnungsfeier des neu erwachenden und reifenden Lebens der 
Natur auch eine Feier der Erneuerung und Fortpflansung des 
Lebens der Uebernatur nerbunden: die Ordinationen. Durch die 
aus dem Sakrament der Weihe heryorgehenden Bischófe und Prie­
ster wird den kommenden Geschlechtern immer wieder das uber­
naturliche Leben gespendet und garantiert. In der altesten Zeit 
fanden die Weihen bekanntlich meist iin Monat Dezember statt.

i) Grisar, 3. J., Geschichte Roms und der Papste, I n. 509 S. 768 ff.
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yerhaltnismassig friihe yerlegte man sie auf die Quatuor Tem- 
pora. Um die doppelte Pestlichkeit zu erhohen, verband man 
damit Stationsfeiern in den beriihmtesten Basiliken Roms. «Die 
Wahl und Reihenfolge der Kirchen ist bedeutsam. Man begann 
mit der esąuilinischen Mutterkirche zu Maria Maior am Mitt­
woch, weil sie ais zweite papstliche Kathedrale den fernliegenden 
Lateran, den Sitz des Papstes, in einer fiir den Zusammenfluss 
des Volkes beąuemen Weise vertrat. Sodann wurde (am Freitag) 
die von Narses errichtete Apostelkirche (zu Ehren der hl. Philipp 
und Jakob, sowie aller Apostel, nach dem Vorbilde der Apostel­
kirche in Konstantinopel), ais Denkmalkirche der byzantinischen 
Regierung, durch die Zusammenkunft ausgezeichnet, wie dieselbe 
auch in anderer Weise von den Papsten besonders geehrt wurde. 
Den Abschluss der Handlung aber beging man passender Weise 
beim Grabę des hl. Apostels (Petrus), der mit dem Symbole der 
Schliissel die Fiille der geistlichen Gewalt von Christus em­
pfangen hatte. Die Stationen sind in der eben angegebenen 
Weise in den altesten Sakramentarien und noch im heutigen 
Missale Romanum yerzeichnet.D) «Mit den reichen und yielge- 
staltigen Zeremonien der Weihe sind an Schónheit der Gebete 
und symbolischer Tiefe der Handlungen die Zeremonien der 
feierlichen gemeinsamen Taufe zu vergleichen, die zu Rom in 
der «grossen Nacht», d. h. in der Nacht vor dem Osterfeste. be- 
gangen wurde. Wie in der Taufnacht (im Lateran) die neuen 
Glieder der Gemeinschaft aus dem Wasser der Wiedergeburt 
emporstiegen, so erlangte die Kirche in jener andern Nacht zu 
St. Peter fiir ihre neuen Trager der hierarchischen Wurden und 
Diener der Geheimnisse Gottes den ubernaturlichen Charakter 
und die Starkę der Gnade.»2) (Vgl. S. 426 ff.)

Sehr interessant ist es, wie gerade die jetzige Liturgie des 
(Quatember) Samstags der ersten Fastenwoche noch auffallige Er­
innerungen an * die Nacht in St. Peter* aufweist. Sie hat heutzutage 
noch ihre Statio ad S. Petrum. Dann findet sich in der ausge- 
dehnten Messliturgie das ganze gleiche Eyangelium, wie 
am folgenden 2. Fastensonntag — die Verklarung Christi auf 
dem Berge nach Matth. c. 17. Das Nachtoffizium yerzog sich eben 
bis in den Morgen hinein. Es war jeweilen bereits Sonntag gewor­
den, da die Messfeier begann. Und so sang man denn auch das 
Evangelium des Sonntags*). Die Strahlen der Verklarung wirkten 
in dieser Nacht inSt. Peter schon wie ein erster Ostergruss aus der 
Ferne. Die Neugeweihten brachten ja auch der Gemeinde bereits 
einen Teil der Osterfreude. Sie sollten mitten in der Nacht, im 
Kampfe und unter den Versuchungen dieser Erde das herrliche, 
yerklarende Gnadengesetz Christi yerkiinden, dem im Evan- 
gelium die Gesetzgeber des Alten Bundes huldigen, vor dem die

’) Grisar, Geschichte Roms und der PSpste, I. Bd. n. 505 S. 764 ff.
!) Grisar 1. o. n. 506 S. 765.
3) Auch in der Samstagsmesse des Adventquatembers, wo, wie an allen 

Guatembersamstagen, die Statio wieder beim hl. Petrus ist, lesen wir bereits das 
Evangelium des Sonntags!
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kiinftigen Gesetzgeber des Neuen Bundes auf dem Angesichteliegen, 
den der Vater selbst ais den ersten Gesetzgeber und Erlóser feier­
lich ausruft: Hic est Filius meus dilectus, in quo mihi bene 
complacui: ipsum audite! Auch die dritte und vierte Lektion 
der Messe erinnern — neben dem Weiheritus — an Priesterwiirde, 
Priestergesinnung, Priestergebet (Lectio Libri Machabeorum 2. 
c. 1), Priesterkraft und Priestersegen durch Gott und aus Gott 
(Lectio libri Sapientiae: Eccli. 36). Auffallig ist es auch, dass die 
Statio des folgenden zweiten Fastensonntag in der kleinen Kirehe 
S. Maria in Dominica1) (Navicella) am Siidabhange des Coelius- 
hugels unweit SS. Johannes und Paulus und St. Stefano rotondo 
gehalten wird. Nachdem eben noch die Morgenfriihe eine gewaltige 
Volksmenge in St. Peter zur Ordinationsfeier versammelt hatte, 
móchte fiir eine zweite Stationsfeier des Sonntags ein kleinerer 
Raum genugen. Neben den bereits erwahnten Einzelgedanken ber­
gen samtliche Quatemberoffizien die folgenden Grundgedanken.

A. Weihe des Lebens der Natur und zwar: 1. Bitte um den 
Segen Gottes uber die Natur (liturgische Gebete der Mittwoch- 
und Samstagsmesse aller Quatember). 2. Busse fiir den Miss- 
brauch der Gaben der Natur (Fasten). 3. Weihe der Natur selbst 
an Gott: Erstlingsgaben des A. B. — Gaben der Natur fiir die 
Liturgie: Materie und Quasimaterie der Sakramente und Sakra- 
mentalien, Natursymbole im Gottesdienst, Licht, Wachs, Zweige 
der Baume u. s. f. 4. Segen iiber die Natur aus Gott. Ausdeh­
nung des Segens Christi auf Natur und Kultur. — Ovid, Fast. 1, 
v. 597 ff. feiert im Ansehluss an die feriae sementinae im Dezember 
und die dabei vom Pontifex gesprochenen Gebete in póetischer 
Weise den Frieden, der das Walten der Ceres umgibt: Bella 
diu tenuero viros, erat aptior ensis | Vomere; cedebat taurus 
arator equo. | Sarcula cessabant, versique in pila ligones | Factaque 
de rastri pondere cassis erat. | Gratia dis domuique tuae: 
religata catenis | lam pridem nostro sub pede bella iacent. | 
Sub iuga bos veniat, sub terras semen aratas. | Pax Cererem 
nutrit, pacis alumna Ceres. — In viel hóherem und herrlicherem 
Sinne lesen wir am Mittwoch dieser christlich gewordenen De- 
zemberquatember aus Isaias c. 2 von dem christlichen Segen, der 
auf Natur und Kultur iiberstromt: Et ibunt populi multi et 
dicent: Venite et ascendamus ad montem Domini et ad domum 
Dei Iacob (Kirehe) et docebit nos vias suas et ambulabimus in 
semitis eius: quia de Sion exibit lex et verbum Domini de 
Jerusalem .... Et conflabunt gladios suos in vomeres et lanceas 
suas in falces. Non levabit gens contra gentem gladium: nec exer- 
cebuntur proelium. Domus Jacob venite et ambulemus in lumine 
Dei Domini nostri.2) Welch herrliche Worte iiber ein allseitig es 
Wandeln aller V5lker im Geiste des Herrn und im Gehorsam

in Dominica = (die) Dominika-Kirche, welche nur am Sonntag einen 
feierlichen Gottesdienst besass, yielleicht sogar nur an diesem Sonntage.

2) Eine der frappantesten Anpassungen der Liturgie mit Yerklarung des
edel Natiirlichen durch das Uebernatiirliche 1
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gegen die Kirche! Und welch’ ein Segenswort von unermesslicher 
Tragweite iiber die zahllosen Friichte der Natur und der Kultur, 
die einem solchen Bund der Religion mit dem Vólkerleben ent- 
sprossen! Den Beweis der Erfiillung leistet die Geschichte der 
Kultur, der Wissenschaft, der Kunst, des sozialen Volkslebens!

B. Weihe des Lebens der Uebernatur. Die Weihen der 
Quatember erzeugen Priester. Die Bischofe sind im yollen, und 
die Priester in einem gewissen Sinne die Vater und Erzeuger 
des ubernatiirlichen Lebens durch Opfer und Sa­
kramente; sie sind die Erhalter, Bewahrer und Er- 
neuerer eben dieses Lebens fiir die geistig Leben­
digen und fiir die Toten. (Sakramente der Lebendigen und 
Toten!) Dieses Leben kommt durch ihre Vermittlung von Christus 
im hl. Geiste bis auf uns. An all dieses erinnert uns die Liturgie 
der Quatemberwochen mit ihren Ordinationen und ihren Sta­
tionen in Maria Maior, bei den Aposteln und zu St. Peter.

Auf diesen Hintergrund tragen nun die Fasten-, Pfingst- und 
Weihnaehtsquatember noch eigenartige Zeit- und Festgedanken 
ein. Die Fastenąuatember predigen Busse und Umkehr zu Gott 
durch Fasten, Beten, Almosen, Lebenserneuerung. Herrlich 
leuchten uns von Horeb herab die Gestalten der zwei grossen 
Faster — Moses und Elias — entgegen. (Episteln der feria IV der 
ersten Fastenwoche). Das Gesetz und die Propheten, vor allen aber 
der einzige und erste Gesetzgeber und Erloser Jesus Christus ru­
fen uns zur Lebenserneuerung durch Gnade und Gesetz auf dem 
weiten Wege nach dem Horeb der Ewigkeit. Die Pfingstwoche 
erfullt ihre Quatember mit der Pfingst/rewde, aber auch mit 
dem Pfingstez-nsZ. Der Brautigam Jesus Christus ist uns ge­
nommen: in der Kraft des hl. Geistes sollen wir fiir ihn in seiner 
streitenden Kirche kampfen und Opfer bringen. Die Advent- 
ąuatember yerbinden die Gedanken an den in der Erde ruhen- 
den Samen und seine Hoffnung mit dem Gedanken an den Samen 
Abrahams, an das Reis aus der Wurzel Jesse, an den messianischen 
Religions- und Kulturfrieden: Rorate coeli desuper et nubes 
pluant iustum: aperiatur terra et germinet Salyatorem. (Vgl. 
Introitus und Epistel der feria IV. der Adventquatember bei 
der Statio ad S. Mariam majorem.) Noch deutlicher spricht dies 
das alte leoninische Sakramentar aus, dessen (Juatemberprafation 
fiir den Monat Dezember singt: Es senkt sich der gottliche 
Same hernieder und wahrend uns des Feldes Friichte das zeit­
liche Leben nahren, gereicht dieser hóhere Same zur Speise der 
Seelen fiir die Unsterblichkeit. Getreide, Wein und Oel hat die 
Erde gespendet, jetzt aber naht sich die unaussprechliche Geburt 
dessen, der den Sóhnen Gottes ewiges Brot in seiner Huld 
gewahrt.1) (Vgl. S. 294 A.)

Wir haben diese Gedanken hier zusammengetragen, um 
den Homileten anzuregen, das eine und andere Mai uber die Be-

') Grisar, Geschichte Roms und der Papste, I. Ed. n. 509 S. 771.
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deutung der Quatember zu predigen, die man ja immer dem Volke 
yerkiindet und an denen in yielen Diózesen besondere Gebete 
um gute Priester yerrichtet werden. Warum sollte man nicht 
von Zeit zu Zeit, z. B. vor dem Herbstquatember oder am ersten 
Fasten- oder zweiten Adyentsonntag iiber die Quatember sprechen? 
Die einfallenden Fasttage werden williger und freudiger aufge­
nommen, wenn das Volk ihre tiefen Grunde und ihre erbauliche 
Geschichte kennt. Die Auseinandersetzung der heidnischen causa 
occasionalis vor Gebildeten hat auch apologetischen Wert gegen- 
iiber der lacherlichen Einrede: es sei Heidnisches im christlichen 
Kult. Gewiss findet sich da auch allgemein Menschliches, vieles, 
das schon menschlich edel, ja ein Bediirfnis des menschlich 
natiirlichen Herzens ist. Das Grosste und Erhabenste unseres 
Gottesdienstes ist aber das Uebernatiirliche, welches auch alles 
Menschliche christlich yerklart.

§ 26.
Zweiter Fastensonntag («R.eminiscere»).

Christus der Gesetzgeber fur unsern Kampf.
Der zweite Sonntag fuhrt uns auf den Berg der Ver- 

klarung und entfaltet ein grossartiges Lichtbild. Christus, 
auf dem Berge erhoht und yerklart, ist unser Gesetzgeber, 
der auch uns durch seine Gnade und sein Gesetz yerklart 
und erhoht. (Vgl. S. 293 ff., 295.) Der Sonntag zeigt

A. Den yerklarten Gesetzgeber selbst.
1. Ihm, dem Gesetzgeber huldigt das Alte Testament. 

Moses, der das Gesetz gab, welches das Volk auf Christus 
hin erziehen sollte — weist uns selbst auf ihn hin: dieser 
ist der erwartete Gesetzgeber. Elias, ais Stellyertreter 
der Propheten, welche das Gesetz erklarten und ver- 
tieften und das Ziel des Gesetzes — den Messias ver- 
hiessen, yerkiindet heute feierlich: dieser ist der yerheissene 
Erlóser. Moses und Elias aber verkiinden nicht bloss den 
Gesetzgeber, sondern auch den Erlóser. Mitten in der 
Herrlichkeit reden sie mit Christus von seinem Ausgange, 
den er in Jerusalem-nehmen sollte, d. i. von seinen Leiden! 
(Vgl. die Parallelberichte der Eyangelien, bes. Luc. 9, 31.)

2. Ihm, dem Gesetzgeber, huldigt das Neue Testament. 
Petrus, Jakobus und Johannes, die Fundamentsteine der 
Kirehe, und namentlich Petrus, der vor acht Tagen die 
Gottheit Christi bekannt hatte und von Christus zu seinem
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Stellyertreter, zum Felsen der Kirche ausgerufen wurde — 
huldigten dem Gottessohn, dem Gesetzgeber, dem Erloser.

3. Ihn, den Gesetzgeber, ruft der himmlische Yater aus: 
Hic est filius meus dilectus, in quo mihi beni complacui, 
ipsum audite! (Vgl. S. 293.) Der Sonntag yerkiindet:

B. Sein Gesetz, das uns yerklart.
Herrlich redet der Apostel Paulus in der Epistel 

von dem uns durch die Kirche yerkiindeten Gesetze, das 
ganz und gar auf Christus zuruckgeht (1. Thess. c. 4). 
Scitis enim, guae praecepta dederim vobis per Dominum 
Jesum. Dieses Gesetz zeigt uns, wie die empfangene oder 
noch zu erwerbende Gnade in uns wirken soli. Es ist das 
Gesetz der Gnade, ja mit einem Wort die Gnade selbst und 
ihre Wege (vgl. die paulinischen Briefe, Thomas und die 
Moraltheologie de lege Noxi Testamenti! Ygl. auch S. 601.) 
Das Gesetz ist uns mit einem andern Worte Gottes Wille 
und darum unsere Heiligung und Yerklarung: haec est vo- 
luntasDei, sanctificatio vestra. Aus diesem herrlichen Ge­
setze greift der Apostel zwei grosse Gebote heraus, die ganz 
besonders unser Wesen und unser Handeln verklaren:

a. Die Keuschheit (S. 805—807).
b. Die Gerechtigkeit (vgl. die Epistel; vgl. S. 297, 807).
Der zweite Fastensonntag ist der Sonntag des uns

erleuchtenden Gesetzes und der Gewissenserforschung 
am Gesetze. (Vgl. unten: Fastenpredigten S. 339 ff. und 
S. 359, 360, 362 V.)

Die Yerklarung Christi lasst sich wegen des innigen 
Zusammenhanges von Gesetz und Gnade auch ais Vorbild 
der rerklarenden, heiligmachenden Gnade schildern. Wir 
werden a. rein, weiss wie der Schnee von Sunden; b. leuch- 
tend wie die Sonne — durch ubernaturliche Schónheit und 
Kraft von oben: neue Wesen! c. geliebte Sohne Gottes, an 
denen der Vater sein Wohlgefallen hat (vgl. Eyangelium; 
vgl. oben S. 62, 63, 93, 870: Skizzen).

* **
In den Feriaioffizien erscheint wieder das erhabene 

Bild Christi mit seinem erhabenen Gesetz —: zwei neue
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Zuge werden immer wieder eingetragen; ernste Gedanken 
an den leidenden Erlóser, die schon am Sonntag mitten in 
der Verklarung ausgesprochen wurden, und Bilder der 
Ruckkehr der Siinder zum Erlóser, wie der Verdammung 
unbussfertiger Siinder durch den Richter.

Immer umrahmen alttestamentliche Typen die neu­
testamentlichen Bilder — ihre Grundgedanken sind: Ueber- 
natiirliche Gnade und Erlósung sind ein freies Geschenk 
Gottes — nicht an bestimmte Vólker und Personen ge- 
bunden. Die Geschichte Jakobs und seines Erstlings- 
segens (den ihm Esau durch Gottes Zulassung und Fiigung 
mit dem Rechte der Erstgeburt iibergeben hatte) greift 
diesen Gedanken auf und mehrere Parabeln dieser Woche 
spinnen ihn weiter: das Erlósungswerk ist nicht unser Ver- 
dienst, sondern Erstlingsgnade und Erstlingssegen Jesu 
Christi, des Erstgeborenen unter vielen Briidern. Gott 
will, dass alle Menschen selig werden. Zu Stammrdtern, 
Trdgern, Fuhrern, Priestern der heiligen Offenbarung weihet 
er, wen er will! Zur freien Gabe und Gnade Gottes mussen 
wir aber energisch mitwirken, wie es das Gesetz und seine 
Erklarung in den Eeangelien und Episteln v erlangen. Man 
muss deshalb sein Gewissen energisch am Gesetz messen und 
erforschen (vgl. S. 339, 360, 362 «Gewissenserforscliung»).

Sonntag und Woche sind eine Verbindung der via 
purgatira und illuminativa: Accedite ad Eum, et illumi­
namini! (Ps. 33, 6.) (Vgl. S. 660—662!)

§ 27.
Dritter Fastensonntag («Oculi»).

Christus im Kampfe gegen den starken Satan 
unser starkere, siegreiche Welterlóser.

Der dritte Sonntag zeigt wieder ein Schattenbild: Er
ist der Sonntag des Hinauswerfens des Satans durch 
Christus, durch Taufe und Beicht in Christus. Christus 
erscheint ais erniedrigt: er fuhrt den Welt- und 
Riesenkampf mit Satan dem Starken und seinem 
ganzen Reiche, siegt aber ais der Starkere
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(Eyangelium Luc. 11). Erschien Christus am ersten Sonn­
tag ais personlicher Sieger uber Satan, so erscheint er jetzt 
ais Weltsieger uber Satan und sein Reich. Christus, der den 
Satan hinauswirft, gibt die Fastenlosung aus —: werfet 
den Satan yollends mit der Kraft Christi aus der Vor- 
halle der Seele!

A. Das Hinauswerfen Satans. Das Eyangelium vom 
herausgeworfenen stummen Teufel [Luc. c. 11] betont das 
Hinauswerfen des starken Satans und seiner Herrschaft 
durch Christus den Starkern im allgemeinen. (S. 298 u. 319 ff.)

B. Die Art und Weise dieses Hinauswerfens Satans. 
Die Seelenburg und die Vorhalle der Seele wird von der 
starken Herrschaft Satans befreit, wenn wir die einzelnen 
Sunden, namentlich die Todsiinden und die Charakter­
fehler [durch Beichte und Besserung] hinauswerfen. Das 
lehrt die Epistel. So nimmt der starkere Christus dem 
starken Satan seine ganze Waffenriistung und sein ganzes 
Arsenał weg. (Vgl. Epistel: Ephes. c. 5 u. §§ 31 und 32 
Beicht-Predigten, bes. S. 334 ff., 359, 361, 362!)

C. Die Verhinderung der Ruckkehr Satans. Der 
letzte Teil des Eyangeliums mahnt die durch Taufe oder 
Busse Bekehrten, die Ruckkehr Satans um jeden Preis zu 
hindern: a. durch grundsatzliche Entschiedenheit fiir 
Christus: Qui non est mecum, contra me est, et qui non 
colligit mecum, dispergit; b. durch Aufgeben eines gleich- 
giiltigen, grundsatzlosen In-den-Tag-hinein-Lebens, damit 
nicht der bose, unreine Geist und seine Helfershelfer die 
Seele eines Tages wie fiir sich geschmuckt und bereitet 
(invenit scopis mundatam et ornatam) finden und durch 
den Riickfalll des Sunders sie neuerdings und arger in 
Besitz nehmen (vgl. S. 361 D, vgl. S. 112, 3).

Wenn wir so in Christus dem Starkern den starken 
Satan hinauswerfen, dann werden auch wir fiir Christus, 
seine Mutter und sein Wort begeistert sein wie jenes 
Weib am Schlusse des Eyangeliums. In den Ostersakra- 
menten wird sich an uns erfiillen, was die Kommunion 
der Messe freudig yerkiindet: Passer sibi inyenit domum
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.... ego altaria tua, Domine virtutum . . . .: beati qui 
habitant in domo tua...........Und von unserm Leben wer­
den die Worte des Introitus gelten: Oculi mei semper ad 
Dominum ... Es ist der Sonntag und die Woche der alt- 
christlichen Scrutinien, der Zulassungspriifungen zur Taufe 
und Busse. Esist fur unsderSonntag£Zer_B?/sse, der Beicht —; 
der Kampf war proklamiert (I. Sonntag) — das Gesetz 
feierlich yerkiindet — die Fahne Satans sinkt — das Feld- 
zeichen Christi weht iiber den Seinen (II. Sonntag); auf nun 
in sein Reich durch (Taufe) Busse und Busssakrament, in­
dem wir Satan den Starken durch den starkern Christus hin­
auswerfen (vgl. unten §§ 31, 32: Beicht, bs. S. 334 ff., 360 ff.). 

* *
*

Die Ferialoffizien dieser Woche greifen denselben 
Gedanken des Tauf-Skrutiniums und der Beicht auf. Der 
Busse (Beicht) steht die stolze Selbstgerechtigkeit 
entgegen. Darum konnte Nazareth nicht geheilt werden. 
(Eyangelium der feria Ii.) Darum wurde so yielen in 
Israel zur Zeit des Elias und Elisaus Rettung und Heilung 
nicht zu teil — wohl aber der demiitigen Witwe von 
Sarepta und Naaman dem Syrer, nachdem er die letzten 
Hugel des Stolzes abgetragen hatte (Epistel der feria II). 
Nur die Armen im Geiste werden den starken Satan 
hinauswerfen. Nur jene, welche sich dem demiitigenden 
Tauf-, Buss- und Beichtgebot unterwerfen, werden sich 
geistig reinwaschen. Man yergleiche zu diesen Gedanken 
die Messe der feria II post Dominicam III. Quadrag.! — 
Durch die ganze Woche begleitet uns dann das Bild 
Jesu, der die Gewalt, Sunden nachzulassen, yerheisst 
(feria III), aber auch von uns gegeniiber den Mitmenschen 
Nachlassen und Verzeihen yerlangt, der sich nicht mit 
einer scheinbaren, heuchlerischen Bekehrung begniigt, 
die Kleinigkeiten besorgt und die grossen Gebote Gottes 
iibertritt, Miicken seigt und Kamele yerschluckt, sondern 
ein Hinauswerfen Satans aus dem innersten Herzen ver- 
langt: deccrile exeunt cogitationes malae, homicidia, adul- 

• teria, fornicationes, furta, falsa testimonia, blasphemiae.
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Haec sunt, quae coinąuinant hominem. Welch herrliche 
Beitrage zur Beichtlehre (vgl. Eyangelium der feria IV)! 
Dann erscheint uns aber auch Christus ais barmherziger 
und weiser Arzt. Gar lieblich yerkiindet sich Jesus selbst 
an der feria V in der Stationskirche der hl. Aerzte Kosmas 
und Damian ais unsern Arzt, indem er im Eyangelium 
(Luc. c. 4) die Schwiegermutter des Petrus heilt und am 
Sabbatabend bis tief in die Nacht hinein unter der Tiir- 
schwelle des Hauses des Simon der Arzt des gesamten leib­
lich und geistig kranken Kaphernaum wird. Es ist dieser 
Abend von Kaphernaum, wo der hohe Arzt Jesus Christus 
bis tief in die Nacht alle einzelne (singulis manus imponens) 
vor der Tiirschwelle des Hauses seines Fundamentapostels 
heilt — ein grandioses Bild der katholisehen Kirche, in der 
Jesus durch die Ostersakramente alle einzelnen rettet!1) 
(Vgl. S. 563.) Das Bild des Arztes yertieft sich noch

') Die Statio ad Ss. Cosmarn et Damianum. Wir geben hier 
ais Anregung zu ahnlichen Arbeiten einen Exkurs iiber den interessanten 
Zusammenhang der Liturgie mit der Stationskirche. Zunachst legen wir 
die Ausfuhrungen P. Grisars, S. J. (Geschichte Roms und der Papste, 
n. 162—65) vor, um daran unsere eigenen Gedanken zu kniipfen. Wir 
durfen zu unserer Freude gestehen, dass unsere auf die liturgischen 
Formeln sieh stiitzenden friihern Vermutungen durch diese archaologischen 
Zeugnisse yollauf bestatigt wurden.

Papst Felix IV. (526—530) hatte unter der katholikenfreundlichen 
Regierung der Gotenkonigin Amalasuntha zwei heidnische Bauwerke 
am Forum zum Geschenke erhalten. Er hatte sie sich erbeten, um sie 
in ein Heiligtum der beiden genannten cilicischen Martyrer Cosmas und 
Damian (die 303 unter Diokletian den Martyrertod erlitten) umzuwandeln 
(n. 162). «Das Heiligtum von St. Cosmas und Damian an der Sacra Via 
gestattei nicht bloss einen Blick in die rómisch-christliche Kunst jener 
Jahre, sondern auch in eine charakteristische Seite des Kultus 
und der Liturgie. Es ist gerechtfertigt, wenn wir diese Zuge aus dem 
aufgehenden christlichen Leben aufmerksamer betrachten. Die heute noch 
bestehende Inschrift Felix' IV., welche von dem Mosaik mit grossen gol­
denen Lettern herableuchtet, yerkiindet, dass die Aula Gottes in ihrem 
glanzenden Marmorschmuck, nunmehr noch glanzender durch das Licht 
des Glaubens, zwei Aerzten, die Martyrer geworden sind, gewidmet 
ist, Aerzten, welche zu dem Volke ais sichere Hoffnung des Heils 
gekommen sind.» (Vgl. Grisar, Analecta romana 1, 81; bei de Rossi, 
Inscriptiones christianae, II 1 p. 71, 134, 152; bei Duchesne, Liber 
pontificalis 1, 280. Sie sagt im Vers 3: Martyribus medicis populo spes 
certa salutis Venit etc.) Im Oriente waren die beiden Blutzeugen Cosmas,
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durch das Eyangelium der feria VI und des Sabbatum, 
wo Jesus in den Eyangelien (Joh. c. 4 und Joh. c. 8) 
die Samariterin und Ehebrecherin heilt. Die Episteln 
dieser beiden letzten Wochentage geben dem Eyangelium 
gleichsam den goldenen Hintergrund, gegen den sich die 
Grundgedanken desselben um so farbenprachtiger abheben.
und Damian schon lange weithin verehrt ais wirksame Fursprecher bei 
Gott in irdischen NSten, besonders in Krankheiten. Man erzalilte sich, 
sie seien ais Aerzte schon zu Lebzeiten den Kranken milde beigesprungen, 
hatten dieselben auch durch ubernaturliche Krafte des Gebetes geheilt, 
und so eilte man denn im Oriente allerseits zu dem Grabę dieser «un- 
entgeltlichen Helfer, Anargyri*. (Das war ihr griechischer Ehrentitel.) 
Man berichtete von auffalligen Wundern, die an ihrem Grabę auf fromme 
Anrufung geschahen. (Acta SS. boli. VII. Septembris 27, p. 428.)

Zu allen Zeiten hat ja die Kirehe gelehrt, dass der Herr, der mit 
eigenem Munde uns um das tagliche Brot bitten lehrte, auch die ihm 
durch die Heiligen auf dereń Anrufung yorgetragenen Wunsche der 
Menschen nach Hilfe in Krankheit bereitwillig horę; sie kam einem solchen 
Bediirfnisse des Herzens entgegen, indem sie durch die Lehre von der An­
rufung der Heiligen die Gemeinschaft des irdischen Vereins der Glaubigen 
mit den hiniibergegangenen Seligen zu einem so innigen Ausdrucke brachte.

Die enge Verbindung mit dem Orient fiihrte den Kultus der beiden 
Heiligen und ohne Zweifel auch Reliąuien von ihnen nach Rom. Be­
reits Papst Symmachus widmete ihnen in der Stadt ein Oratorium bei der 
esąuilinischen Basilika der hl. Maria (Liber pont. 1, 262. Symmachus, 
n. 80). Ihre Namen wurden in den Kanon des liturgischen Opfers auf­
genommen : sie sind die letzten Heiligen, die uberhaupt dieses Platzes 
im Kanon gewiirdigt wurden. Neben diesen Orientalen findet sich an 
der betreffenden Stelle des Messkanons ausser den Aposteln und ausser 
Martyrern der rómischen Kirehe nur der Afrikaner Cyprianus, Afrika 
und der Orient sind wie zur Bezeugung der Uniyersalitat der rómischen 
Kirehe yertreten. (Grisar, G. R., n. 164 S. 187.)

Betrachten wir noch die Beziehungen der Liturgie der Festmesse und 
namentlich der Fastenstation am Donnerstag der dritten Fastenwoche zur 
Stationskirche. Die alte Festmesse der hl. Cosmas und Damian enthalt im 
Eingange (Introitus) die biblischen Worte, welche sagen: «Die Weisheit der 
Heiligen mogę von den Volkern geruhmt werden.» Es ist aller Wahrschein- 
lichkeit nach das erste Messformular, welches fiir die Einweihung der neuen 
Kirehe am Forum .zusammengestellt wurde. Der Text von der «Weisheit 
der Heiligen* aber móchte gewahlt sein um des Lobes der beiden weisen 
und heiligen Aerzte willen. Der Diakon las sodann in derselben Messe bei 
der Rezitation des Eyangeliums mit unyerkennbarer Beziehung auf die 
von Cosmas und Damian gewirkten Wunder die Worte aus St. Lukas: 
«Eine Kraft ging yon ihm aus und heilte alle.* Die Stelle geht in der 
Bibel auf Christus, zu welchem, wie es im namlichen Eyangelium heisst, 
die hilfsbegierige Menge aus den judischen Stadten und aus Tyrus und 
Sidon hinzustrómt. Es war damals eine populare Sitte der Liturgie, die
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In der Epistel des Freitags rufen Moses und Aaron, in was- 
serlosem Lande der Wiiste und im Bundesgezelt hingewor- 
fen auf die Erde zum Herrn: aperi eis thesaurum tuum: 
fontem aquae vivae. Und halb widerwillig schlagt Moses 
wunderbares Wasser aus dem Felsen. Im Eyangelium aber 
redet der Salyator mundi mit dem Weibe am Jakobs-
hl. Texte zum Hinweise auf die yerschiedensten Gegenstande der Andacht 
anzuwenden. In unserm Falle nun wollte man mit der Stelle andeuten, 
dass die Heiligungskraft Christi in gewisser Weise auch von den Heiligen 
ausgeht, wahrend ihr eigentlicher Spender Christus ist. Diesem wird dann 
auch im Graduale der Messe das Lob fiir seine Hilfe dargebracht und 
wiederum in biblischen Worten: «Er hat sie errettet aus all ihrer Trub- 
sal . . . Denen, welche demutigen Geistes sind, wird er Heil bringen.» 
Die alten liturgischen Formeln, die in jenen Jahrhunderten entstanden 
sind, enthalten oft noch viel auffalligere Anspielungen mit Hilfe der Bibel- 
worte. Da die Sprache der Liturgie noch die allgemein yerstandliche Volks- 
sprache war, so wurde durch solche Texte und ihre Anwendungen ebenso 
der Andacht und dem Vertrauen des Kleinsten in der Versammlung Nah­
rung geboten, wie dem erleuchteten Glauben des Gebildeten. (Sapientiam 
Ipsorum [sanctorum] narrent populi, et laudem [laudes] eorum nuntiet 
ecclesia [Eccli. 44,15]. Virtus de illo exibat et sanabat omnes [Luc. 6, 19.] 
Ex omnibus tribulationibus eorum liberavit eos etc. [Ps. 33, 18.])

Die ursprunglichen Formulare behaupteten sich im Sacramentarium 
und im spatern Missale der romischen Kirche mit wunderbarer Festigkeit. 
Noch heute liest der messfeiernde Priester am 27. September, dem 
Feste der beiden hl. Aerzte, das einstmals bloss fiir die Kirche am Forum 
Romanum eingerichtete Messformular mit den erwahnten biblischen 
Stellen. Ja, die hl. Messe, mit den Worten Sapientiam sanctorum begin- 
nend, wurde schon fruhzeitig ais gemeinsame liturgische Form angewendet 
fur die Messen von Martyrern in Mehrzahl (commune plurimorum mar­
tyrum). So erklart sich der scheinbar seltsame Umstand, dass der Introitus 
bei all diesen Martyrern die « Weisheit* ruhmt, welche ehedem nur mit 
Beziehung auf die beiden hl. Aerzte gepriesen ward. So erklart sich 
allein auch der Text des Eyangeliums dieses allgemeinen Formulars, 
welches zum grossen Teile von den Heilungen Christi handelt.

Es mag zur Kennzeichnung der alten liturgischen Sprache noch bei- 
gefiigt werden, dass die von Gregor II. (715—731) eingefiigte Stations­
messe fur den Donnerstag nach dem dritten Fastensonntag ausdriicklich 
unsere beiden Heiligen in der Oration nennt und die «unbeschreiblich 
grosse Hilfe* heryorhebt, die sie dem Christenyolke bringen. Man muss 
eben wissen, dass fiir jenen Tag unter den romischen Kirchen fur die 
Begehung der Stationen diejenige von St. Cosmas und Damian ausge- 
wahlt war. Nur darum enthalt auch das Eyangelium dieser Stations­
messe den Abschnitt von der wunderbaren Heilung der fieberkranken 
Schwiegermutter des Petrus. Und wenn endlich im namlichen Formular 
der Priester in der Postcommunio von den Heiligen die «sicher erhoffte 
Hilfe* erbittet, so klingt dieser Ausdruck wie ein wortliches Echo aus der
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brunnen von dem lebendigen Wasser der Gnade und 
will dieses Wasser in den Ostersakramenten (vgl. Com­
munio der Messe!) voll Liebe und Bereitwilligkeit spen­
den : aqua, quam ego dabo ei, fiet in eo fons aquae, 
salientis in vitam aeternam! — In der Epistel des Samstags 
rettet Daniel die unschuldige Susanna (Dan. c. 13) — im
Inschrift Felix IV. unter dem Mosaikbild der Kirehe von S. Cosmas und 
Damian, wo genau die « sichere Hoffnung der Hilfe*, die dem Volke mit 
den Heiligen gekommen sei, geriihmt wird. Das Gebet, ais Erhebung des 
Herzens zu Gott, liebte zu jeder Zeit die Sprache der Einfalt, eben weil 
es Erhebung des Herzens und nicht des Yerstandes ist. (Vgl. Liber pont. 1, 
402, Gregorius II. n. 182, und: Feria 5 post Dom. 3. Quadrag., Oratio: 
Magnificet te, Domine, sanctorum tuorum Cosmae et Damiani beata so- 
lemnitas, qua et illis gloriam sempiternam et opem nobis ineffabili pro- 
videntia contulisti. Fer Dominum etc. Postcommunio: Sit nobis, Domine 
sacramenti tui certa, salvatio quae cum beatorum martyrum tuorum 
Cosmae et Damiani meritis imploratur. Per Dom. etc.) (Grisar I n. 164.)

Der Eindruck der Liturgie mit ihren sinnigen Beziehungen zur 
Basilika wurde fiir die mitfeiernden Christen noch durch das gross­
artige Mosaikwerk Felix' IV. (526—530) yerstarkt, «das mit erhabenem 
Ernste auf die christliche Menge herabschaut*. Auch heutzutage noch 
wird kein Bombesucher «dieses unschatzbare, jetzt nahezu yierzehn- 
hundertjahrige und noch fast yollstandig erhaltene Kunstwerk nach- 
denklich betrachten, ohne des Eindrueks inne zu werden, den es auf 
die damalige frommglaubige Christenheit ausiiben musste* (Grisar, I. B. 
n. 163 S. 184). Es hat noch nicht jene starren byzantinischen Linien, 
wie manche spatere grossartige Mosaikbilder; es tragt in seinen maje- 
statischen Figuren einen Widerschein der Grosse der antiken Kunst, aber 
durchgeistet von den uberirdischen Gedanken der Religion (Grisar, I. B. 
a. a. O.). In der Apsis steht vor tiefblauem Grund auf farbigen Wolken 
mit goldenen Randem wie in einem Regenbogennimbus herrlicher Ver­
klarung Christus, ernst und wiirdig, mit góttlicher Ueberlegenheit, ge- 
bietend und einladend zugleich — ais Arzt der Menschheit, wie auch 
ais ihr Richter. Ausdrucksyoll erhebt er die heilige Rechte mit der Ge- 
barde des Lehrers, des Retters und des Belohners. Die Linke halt die 
Rolle des Eyangeliums. Das Haupt ist vom lautern Golde der Ver­
klarung umflossen, wahrend das goldgelbe Gewand in altrómischen 
Formen mit grandiosem Faltenwurfe niederfallt. Zu seinen Fiissen 
rauscht der Jordan, der Fluss der Taufe, des Lebens und der Gnade. 
Im Umkreis des Randes ziehen die zwolf Lammer. die Apostel oder 
Glaubigen aus den Stadten Jerusalem und Bethlehem von beiden Seiten 
zum Lamme Gottes, das in der Mitte auf einem Hugel mit goldenen 
Saumen steht. Aus dem Hugel entspringen die vier mystischen Strome 
des Paradieses. Zu Christus schreiten auf dem Bilde — im Volllieht- 
bild dargestellt — ihre Kronen tragend, die beiden Heiligen Cosmas 
und Damian — die wahrhaft weisen Aerzte zur ewigen Weisheit und 
zum gottlichen Arzte, der ihre Seelen im Martyrium heilte und weihte.
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Eyangelium rettet Jesus sogar die schuldige, aber biissende 
Ehebrecherin. Wie kónnte der Prediger dergleichen 
belebte Bilder mit ihrem unerschópflichen und yielseiti- 
gen Einzelinhalte fiir seine Beichtpredigten und Beicht­
unterrichte ais Beispiel und Exegese yerwenden! Wenn 
uberdies der Homilet darauf hinweist — dass uns die Kirehe

Auf beiden Seiten des Christusbildes werden sie nun von den Aposteln 
Petrus und Paulus ais ihre Schiitzlinge Christo vorgestellt. Petrus fiihrt 
an der Rechten den kronentragenden Cosmas; links geleitet Paulus den 
heiligen Damian zu Christus. Die Apostelfiguren sind grosser und 
majestatischer ais die der beiden heiligen Aerzte, die wie die Gestalten des 
hl. Theodor und des Papstes Felix IV. in diisterem Dunkel, aber von 
einem Geist geheimnisyoller Liebe durchdrungen, mit dem Ausdrucke 
christlichen Heldengeistes in den Tempel herabblicken. Alles uberragt 
der erhóhte Christus, auf dessen grandioses Bild der Blick immer wieder 
zuruckeilt. Die ganze Szene ist von zwei grossen Palmenbaumen ein- 
gefasst; auf heryorragendem Astę des einen wiegt sich der Phcenix mit 
seinem Strahlennimbus. Er bedeutet das erneute Leben. In der Hóhe 
des Bildes hielt einst die aus dem Himmel erscheinende Hand Gottes 
die Krone der Herrlichkeit und des Sieges iiber Christus. Dariiber, 
ausserhalb der Apsismuschel, baut sich die Stadt der Seligen auf, in 
welche die beiden Blutzeugen eingegangen sind in apokalyptisćher 
Herrlichkeit. Sieben mystische Kandelaber umgeben das Gotteslamm, 
vier Engel in klassischen, leichten Formen beten es an. Die vier Sym­
bole der vier Eyangelisten yerkunden hier, dass dieses Lamm Gottes der 
Welt Wahrheit, Weisheit, Rettung und Heilung gebracht. Tiefer unten er­
scheinen in weisse Gewander gehullt und Kronen darreichend, mit den 
Engeln und Eyangelisten zur ewigen Lobpreisung Gottes geeint die Aeltesten 
der Geheimen Offenbarung. Vereinen wir den Gesamteindruck dieser 
grandiosen und geheimnisyollen Figurenwelt mit dem schon empfangenen 
der Liturgie des Fastendonnerstag, die seit Gregor II. (705—731) in dieser 
Kirehe gefeiert wird! Die Vorhalle der Kirehe, einst der an das Kataster- 
gebaude sich anlehnende Romulustempel, offnete sieh gegen das Forum, 
dessen ganze, immer noch grossartige, aber damals bereits iiberlebte 
Pracht also unmittelbar vor den Schwellen des stillen Heiligtums lag. 
Die ganze damalige Zeit und das Ungliick Roms im besondern drangte zum 
Eintritt in eine andere Welt und in ein anderes Reich. Da yerkiindet der 
Diakon das Eyangelium vom grossen Arzte Jesus Christus (vgl. das Tages- 
evangelium Luc. 4 und oben den Text) im Hause des Simon, yor dessen 
Turschwelle beim Sonnenuntergang des Sabbats das ganze kranke Kaphar­
naum wallte, ais zum Arzte, der alle lieilen konnte . . . Die Bilder der 
Fundamentapostel in der Concha mochten dieses miide, kranke Rom 
erinnern, dass das Haus des Simon bereits in seinen Mauern aufgebaut 
ist; — die Bilder der weisen Aerzte Cosmas und Damian aber luden 
alle Kranken, Miihseligen und Beladenen vor die Tiirschwellen Simons, 
d. i. in die Kirehe Christi und zu Christus selbst, der Erlóser und Arzt

20
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gerade jetzt in ihrer Liturgie diese Bilder vor die 
Seele fiihrt, werden sie doppelt fruchtbar. Eine Auswahl 
aus dem nur ganz durftig angedeuteten Reichtum dieser 
Woche macht sicher auch gar manches unverbiirgte oder 
schlecht verbiirgte Geschichtchen, das da und dort er­
zahlt wird, iiberfliissig und fiihrt die Zuhórer auf soliden 
und sichern Wegen den Ostergeheimnissen entgegen.

ist, das Alpha und das Omega — und der in seiner Gottesherrlich- 
keit die eingetretenen Katechumenen auf die Wohnungen beim Vater 
hinweist, die er uns bereitet und dereń schimmernde Mosaiken dem 
Auge entgegenstrahlten. «In dieser Halle, so nahe am Schauplatze des 
gróssten Weltpompes, vor dereń Turen die Sieger niedergeworfener 
Lander im Triumph yorbeigezogen waren, hat der ernste, erhabene 
Weltenrichter auf dem Mosaikbilde einen wurdigen Punkt gefunden. 
Er gemahnt an jenen Ernst, man móchte sagen an jenen Schrecken, 
womit die untergehende Rómerwelt, soweit sie ihr Los begriff, zu den 
Fiissen des strafenden und belohnenden Welterlósers hineilte.* (Grisar, 
I. B. n. 163 S. 185; vgl. z. Ganzen Grisar 1. c. und Gsell-Fels, Rom, 
S. 307 ff). Dass aber diese grossartige Pragmatik, welche die Basilika 
und ihre Fastenliturgie yerkiinden, nicht ein bloss ausserlich gross­
artiges Geprange bezweckt, sondern rettend, umgestaltend und neu- 
belebend tief in die innerste Seele dringen will — daran mahnt 
in lebhaften Akzenten die Epistel: Nolite confidere in verbis mendacii, 
dicentes: Templum Domini, templum Domini, templum Domini est. 
Quoniam si bene direxeritis vias vestras et studia yestra; si feceritis 
iudicium inter virum et proximum eius, advenae, et pupillo et viduae 
non feceritis calumnium ... et post deos alienos non ambulaveritis 
in malum yobismetipsis: habitdbo robiscum in loco isto quem 
dedi patribus yestris a saeculo et usąue in saeculum: ait Dominus 
omnipotens. — Wir haben diesen langern Exkurs hier eingefugt, um 
an einem Beispiel die grossartige latente Homiletik der Fasten- 
und Sta.tionsliturgie einigermassen zu entfalten. Die Ausfuhrungen 
eines so hervorragenden kritischen Forschers wie Grisar (Geschichte 
Roms und der Papste, n. 162—165 S. 183—188) werden die Grund­
gedanken unserer Entwickelung hinlanglich gegen die Einrede rein 
willkurlicher Deutung schutzen. Wenn die Gemeinde der Kate­
chumenen und Christen der spatrómischen Zeit nach der einen oder 
andern Richtung bei der Station des Donnerstags der dritten Fasten­
woche in dem gezeichneten Gedankenkreise sich bewegte und die hl. 
Geheimnisse hier feierte, so kónnte sie in voller Wahrheit die Post- 
communio der Stationsmesse sprechen: Sit nobis Domine, sacramenti 
tui certa salratio, quae cum beatorum Martyrum tuorum Cosmae et 
Damiani meritis imploratur. Die Collecta zu St. Cosmas und Damian war 
jedenfalls das grossartigste Gegenbild zu den Versammlungen der heid­
nischen Aerzte, die friiher ebenfalls an dieser Stelle des Forums tagten.
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Die typische Umrahmung des dritten Sonntags und 
der dritten Fastenwoche bildet die Geschichte des dgypti- 
schen Joseph, der, trotz seiner Unschuld scheinbar schwach, 
verfolgt, verkauft, eingekerkert — siegt; ais der Starkere 
gegenuber allen Starken, welche seine Feinde waren, wird er 
der Erloser seines Volkes. Durch ihn, den Unschuldigen, 
lenkt Gott alles zum Besten. Jesus, scheinbar schwach, 
verfolgt, verkauft, gefangen und im Leiden untergehend, 
siegt gerade in diesem seinem Leiden ais der Starkere 
iiber seine starken Feinde — ais der Erloser der Welt. 
Gegenuber dem personlichen Satan, dem Vater der Liige, 
dem unreinen Geiste, dem Menschenmórder von Anbeginn, 
und gegenuber seinem Reiche, in das Satan die Menschen 
hineinzieht — glanzt die Unschuld, die Reinheit, die 
Keuschheit Josephs und die absolute Reinheit Desjenigen, 
den niemand einer Siinde beschuldigen kann. (Vgl. die 
Lesungen des zweiten Nokturns des dritten Fastensonn­
tags!)

§ 28.
Vierter Fastensonntag («Laetare»).

Christus unser Gastgeber nach dem Kampfe.

Es ist ein Lichtbild: Christus ist erhóht: er erscheint 
ais wunderbarer Gastgeber. Es ist der Sonntag des óster- 
lichen Gastmahles, der Kommunion — des Erscheinens 
Christi in uns. Der Sonntag kniipft an die vorhergehende 
Woche an, yollendet und yertieft den Gedanken der­
selben. Ein zweiter freudiger Osterstrahl bricht durch 
und ubergiesst diesen Sonntag mit festlichem Licht: 
Laetare Jerusalem et conventum facite omnes qui dili- 
gitis eam: gaudete cum laetitia! (Introitus.) Christus er­
scheint im Eyangelium ais Gastgeber bei der Brotmehrung 
■in der Osterzeit: erat autem proximum Pascha, dies festus 
Judaeorum (Ev. Joh. 6). Diese Brot yermehr ung ging der 

erheissung des Altarssakraments unmittelbar voran und 
steht mit ihr im engsten Zusammenhang. Sie geschah 
ein Jahr vor dem letzten osterlichen Abendmahl und
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deutet tiefsinnig auf den hohen Donnerstag hin. Aus 
Jerusalem von seinen Feinden yerdrangt, feiert Jesus 
in seiner Weise ein ósterliches Mahl und yerkiindet 
gleich nachher in grossartiger Osterrede das ósterliche 
Gastmahl des neuen Testamentes. Er will noch nicht 
das blutige Osteropfer feiern. Seine Stunde ist noch nicht 
gekommen. Darum feiert er in Galilaa sein eigenes Fest, 
um seinen Feinden zu entgehen, die jetzt schon bereit 
gewesen waren, sich blutig an ihm zu yergreifen. Ge- 
heimnisvoll redet er am Tage nach der wunderbaren Brot­
yermehrung in Kapharnaum von seinem beyorstehenden 
Opfertode, von dessen unblutiger Erneuerung und dessen 
schónster, yerklarter Frucht — vom Altarssakrament. Die 
wissenschaftliche Exegese selbst, die den uberraschen­
den Zusammenhang zwischen der ersten Brotyermehrung, 
dem wunderbaren Wandeln Jesu iiber das Meer in der 
folgenden Nacht und der Rede Christi iiber seine Gegen­
wart im Altarssakrament am folgenden Tage nachweist 
(vgl. Grimm, Leben Jesu, B. III Kap. 13 S. 455 ff.) — legt 
uns die Absicht der Kirehe nahe, die uns heute einen Ab­
schnitt aus dem 6. Kapitel des Johannesevangeliums yor­
lesen lasst. Christus erscheint im Liehte der Katechese 
von Kapharnaum, die er am Tag nach der Brotyermehrung 
hielt, ais ein noch viel herrlicherer und yerklarter uber­
naturlicher Gastgeber — in der wunderbaren Brotver- 
mehrung der Osterkommunion. Dieser Gedanke fiigt sich 
iiberraschend in den ganzen Zusammenhang dieser Sonn- 
tagsliturgie.

I. Christus befreit die Seinen.
1. Moses befreit Israel aus der Knechtschaft Aegypten?. 

Er ist der yorbereitende Befreier. (Vergleiche die Lesun­
gen und Responsorien des ersten und zweiten Nokturns.)

2. Christus befreit das neue Israel aus der Knechi- 
schaft Satans, der Liige und der Siinde. Christus ist der 
wahre Befreier

a. durch seinen Tod (vgl. den Schluss der Epistel: 
«qua libertate Christus nos liberavit»);
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l). durch seinen Sieg iiber Satan, durch den Sieg des 
Starkern iiber den Starken — in eben diesem Tode 
Christi, sowie durch Taufe und Busse der einzelnen 
Menschen, die mit Christus gekreuzigt und begraben 
werden (vgl. die letzte Woche);

c. durch die Stiftung seiner freien Kirche, die keine 
Sklavin, sondern eine freie, souverane Tochter Gottes 
ist: non sumus ancillae filii, sed liberae (vgl. den 
Schluss der Epistel Gal. c. 4).

II. Christus fiihrt die Befreiten zum Gastmahle. Das
Evangelium der wunderbaren Brotvermehrung Joh. c. 6 
deutet im Zusammenhang mit Jesu nachtlichem Wandeln 
iiber dem Meere und der grossen Rede von Kapharnaum 
auf das Altarssakrament — auf das grosse Gastmahl Christi, 
zu dem er alle ladet, die durch Taufe oder Beicht sich 
das hochzeitliche Kleid gesichert haben. Die latenten 
Grundgedanken sind die folgenden: Jesus halt uns gleich­
sam seine Osterrede. Ich bin der grosse Gastgeber. Ich 
kann wunderbares Brot geben (Brotvermehrung). Ich kann 
wunderbar gegenwartig sein (Meereswandeln in der folgen­
den Nacht). Ich gebe euch ein wunderbareres Brot ais gestern 
abend. Ich kann noch wunderbarer gegenwartig sein, ais 
es wahrend der Nacht geschah. (Rede in Kapharnaum, dereń 
Grundgedanken wir hierher setzen.) Ich gebe euch ein wun­
derbareres Brot ais das Manna. Ich gebe euch das wahre 
Himmelsbrot, das wahre Lebensbrot. Ich bin das Himmels­
brot, das wahre Lebensbrot. Ich, der Menschensohn, des 
Zimmermanns Sohn, gebe euch das Himmelsbrot, das Lebens­
brot. Ich, der Gottessohn, den der Vater besiegelt hat, der 
des Vaters Siegel und Ebenbild in sich tragt, der das Leben 
des Vaters in sich hat, der vom Himmel herabgestiegen 
ist und zum Himmel heraufsteigen wird — ich gebe euch 
dieses Himmelsbrot, ich bin dieses Lebensbrot. — Mein 
Fleisch und Blut ist dieses Lebensbrot. — Mein Fleisch 
und Blut, das ich hinopfern werde, ist dieses Lebensbrot. 
— Mein Fleisch und Blut, meine Menschheit, aber nicht 
tot und losgelóst von mir — sondern geeint mit der Gott-
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heit und yerklart durch die Gottheit, ist dieses Lebensbrot. 
[Das Altarssakrament, der wahre Leib und das wahre Blut 
Jesu Christi, wahrhaftig, wirklich und wesentlich gegen­
wartig unter den Gestalten von Brot und Wein, Jesus 
Christus unter diesen Gestalten gegenwartig mit Fleisch 
und Blut, mit Leib und Seele, mit Gottheit und Mensch­
heit — ist dieses Lebensbrot, ist dieses Himmelsbrot.] 
An dieses Lebensbrot miisst ihr glauben — ihr Juden, 
ihr Junger, ihr Apostel, ihr Christen, um des Gottes­
sohnes willen, der dies offenbart. — Dieses Lebensbrot 
miisst ihr essen, damit ihr das zweite, das ubernaturliche 
Leben bleibend in euch habet und nur um meinetwillen 
lebet. — Wenn ihr dieses Brot nicht esset, werdet ihr 
in das Reich des Teufels zuriickfallen, aus dem ich euch 
befreit habe. (Vgl. das ganze 6. Kapitel des Johannes- 
Evangeliums, dessen sich steigernde Grundgedanken wir 
hier ausfuhrlicher zu homiletischem Gebrauche, gestutzt 
auf eine wissenschaftliche Exegese, skizziert haben.) In 
der eben angedeuteten Weise lassen sich in einer dogma- 
tisch-exegetischen Predigt iiber Joh. 6 die Zentralgedanken 
thematisch klar herausstellen, und auch die schwierigeren 
Stellen, dereń Wortlaut passend einzuflechten ware, popu­
larisieren. Die yorgetragene Auffassung zeigt auch dem- 
lich, dass das «Brot des Lebens» im ganzen Kapitel der­
selbe Begriff ist, der nur immer mehr yertieft und ver- 
deutlicht wird!

Wir hegen die feste Ueberzeugung, dass dieser Sonn­
tag ganz besonders die Osterkommunion in den Brenn­
punkt der Liturgie stellen will. Schon der Literalsinn 
des Evangeliums und dessen streng wissenschaftlich nach- 
weisbarer Zusammenhang mit der Rede von Kapharnaum 
weisen darauf hin. Der Prediger wird deshalb recht oft 
an diesem Tage Christus ais ósterlichen Gastgeber vor 
die Gemeinde hinstellen — die Verheissung des Altars­
sakramentes, oder die Einsetzung desselben, den Glauben 
an dieses Sakrament, die Vorbereitung auf dasselbe, den 
Empfang desselben, die Fruchte desselben, uberhaupt den
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eucharistischen Christus predigen. Nach altchristlicher 
Auffassung waren das alles Osterstrahlen, welche fiir die 
Katechumenen noch umwólkt und im Bilde yerhullt, fiir 
die Christen aber schon deutlich und klar auf Ostern
und die Osterkommunion hinwiesen.

* **
Die Ferialoffizien dieser Woche schildern mit be­

sonderer Kraft die Hoheit des Gottessohnes, den wir em­
pfangen und mit dem sich alle einen werden. Diese Hoheit 
erscheint aus seinen erhabensten Reden (vgl. die Eyan­
gelien der feria III und des Sabbatum) und aus seinen 
erhabensten Taten: Tempelreinigung (Evang. der fer. II), 
Auferweckung des Jiinglings von Naim (Evang. der fer. V) 
und des Lazarus (fer. VI). Die Wunder Christi erscheinen 
in den genannten Messen auf dem Hintergrunde der Wun­
der des Elisaus und Elias (vgl. die Episteln), die sie, weil 
aus eigener Kraft gewirkt und nicht Gott erst miihsam 
abgerungen, unendlich iiberragen. Je naher wir der Lei- 
denszeit kommen, um so machtiger, gewaltiger, eindring­
licher wird die Gottheit Christi betont — damit das Leiden 
niemand irre mache und damit alle seine Gottesweisheit und 
Gotteskraft erfassen. Mitten in der Woche aber, an der feria 
quarta, wird zu Rom eine der bedeutsamsten Fastenstationen 
in der Basilika des hl. Paulus, des bekehrten Apostels 
des Glaubens und der Gnade, gehalten — sowohl wegen 
der Wiirde der Kirche und des Patrons ais wegen der 
nótigen Raumyerhaltnisse. Es fiel namlich auf diesen 
Tag eines der wichtigsten grossen Skrutinien und der Be­
ginn der vorbereitenden Taufzeremonien mit der Traditio 
Symboli, der Eyangelienanfange und des Vater Unsers. 
Nachdem die Katechumenen bereits in die Religion ein­
gefiihrt waren, sollten sie die heiligen Formulare und 
Dokumente derselben empfangen, damit an Hand der­
selben sich Unterricht und Erziehung klare und ver- 
tiefe. Nach der ersten feierlichen Aufnahme ais volle 
Katechumenen und den einleitenden Zeremonien mussten 
die Kompetenten die Basilika wieder yerlassen. Der Chor
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aber sang den Introitus, den wir lieute noch in der 
Ferialmesse lesen: Cum sanctificatus fuero in vobis, 
congregabo vos de universis terris et effundam super vos 
aquam mundam et mundabimini ab omnibus iniąuitatibus 
vestris et dabo vobis Spiritu novum (Ez. c. 26). Die mit 
ihren Paten wieder in die Basilika gerufenen Kate­
chumenen wurden nun nach der Kollekte, welche die 
Fruchte des Fastens erfleht, von den sie begleitenden 
Paten mit dem Kreuzzeichen bezeichnet. Die Akolythen 
und Exorzisten sprachen iiber sie die Taufexorzismen. 
Dann folgten die noch heute zu lesenden Lektionen aus 
Ezechiel (c. 36) und Isaias (c. 1), die in grossartiger 
Sprache auf die Reinigung durch Taufe und Busse und 
auf das Essen eines geheimnisyollen Brotes deuten. Dann 
folgte die noch jetzt bei der Taufe ubliche Zeremonie 
des Oeffnens der Ohren unter dem Rufę: Ephpheta! -— Es 
wurde alsdann den Katechumenen, wie es uns die alten 
Sakramentarien noch iiberliefern, ein Unterricht iiber die 
vier Eyangelien gegeben, welche vier Diakonen in feier­
licher Prozession hertrugen. Dann erfolgte die Uebergabe 
des Symbolums und des Vater Unsers. Jetzt yerkundete 
man feierlicli das Eyangelium yon dem Blindgebornen, 
das wir heute noch am gleichen Tage lesen. Der Gottes­
sohn will ja die Katechumenen aus ubernaturlich Tauben 
und Blinden durch Taufe, Glauben und Gnade zu 
Horenden und Sehenden machen. Nachher yerliessen 
die Katechumenen den Tempel, um am Schlusse der 
Messe nochmals einzutreten, damit ihnen der Tag mit­
geteilt werde, an welchem eine letzte feierliche Priifung 
an Hand des Glaubensbekenntnisses und der iibrigen 
Formulare stattfinden sollte. Die inhaltreiche Liturgie dieses 
Tages fuhrt auch den Predigei' zu einer reichen Quelle von 
Gedanken uber die Reinigung und Verklarung der Glau­
bigen in der Taufe, Beicht, Erstkommunion und Osier- 
kommunion durch den Gottessohn Jesus Christus, iiber die 
Einigung mit eben diesem Christus, und den Weg zu 
dieser Reinigung und Einigung durch das Wort Gottes



313

in Predigt und Christenlehre, im Beicht- und Kom­
munionunterrichte. Ber Homilet mag auch an den vorher- 
gohenden oder nachfolgenden Fastensonntagen auf dieses 
alłchrisiliche Beispiel hinweisen, da sich die ganze Ge­
meinde um ihre Katechumenen interessierta und dabei 
das Interesse der Eltern und der Gemeinde fiir den 
Unterricht und die Erziehung der Erstbeichtenden und 
der Erstkommunikanten wecken. Der Prediger durfte 
sicher mit Vorteil seine Zuhórer im Geiste nach Rom 
in die Paulsbasilika fiihren, ihnen das Skrutinium der 
feria IV schildern und daraus die eben besprochenen 
Anwendungen fiir die Neuzeit ableiten. Dasselbe Beispiel 
diirfte auch einmal im Erstkommunikanten-Unterricht, 
yielleicht an eben diesem Tage erzahlt, das Interesse der 
Kinder machtig wecken und ihren Eifer mehren. Alle 
Beispiele, welche mit der Liturgie und Zeit, die man 
eben feiert, in engerm Zusammenhange stehen, haben 
eine gewisse hóhere Weihe und einen besondern Segen.1)

*) Statio ad S. Eusebium. Wir fiigen noch eine andere kurze 
Erinnerung hier an. Der grossartige liturgische Zyklus, der in dieser 
Woche den «sehend Gewordenen» die Gottheit Christi aus dessen gross­
artigsten Wundern yerkiindet, hat an der feria VI eine Statio ad 
S. Eusebium. Da treffen wir ein neues, auffalliges Beispiel, wie die 
Liturgie zu ihren Stationskirehen sinnige Beziehungen aufzufinden oder 
zu schaffen weiss. Der Titulus Eusehii wird bereits im hieronymianischen 
Martyrologium namhaft gemacht (Martyrolog. Hieronym.: 14. aug.), 
also im fiinften Jahrhundert, bestand aber wohl schon im yierten 
(Grisar, Geschichte Roms und der Papste, I n. 136 Seite 149). 
Die Kirche des hl. Eusebius wurde im Laufe der Zeit eine Fried- 
hofkirche. Etwa mit dem Pontifikat Johannes III. begann in Rom 
die Zeit der bleibenden Einfiihrung des Begrabens innerhalb der 
stadtisclien Mauern. Die letzte jetzt bekannte Grabsclirift des ausser­
halb der Mauern liegenden Gottesackers von St. Callistus fallt in 
das erste Regierungsjahr Johannes III. (560). In dasselbe Pontifikat 
(567) fallt aber auch die alteste datierte Inschrift eines stadtisclien 
lriedhofs innerhalb der Mauern, die uns hier besonders interessiert. 
Diese im Jahre 1691 aufgefundene Inschrift, sowie andere in neuester 
Zeit entdeckte weisen auf einen grossen Friedhof am esąuilinischen 
Hiigel zwischen den Thermen des Diokletian (Maria degli Angeli) und 
der Kirche des hl. Eusebius. Einst lagen hier die glanzenden 
horti Maecenatis und Lamiani. Der beruhmte Caius Cilnius Maecenas 
hatte bei der Anlage derselben zahlreiche Leichenbehalter, die puti-
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§ 29.
Die Passionszeit (Dritte Stufe).

Nachdem Christus ais Beispiel in unserem Kampf,
ais Lehrer und Gesetzgeber fiir unsern Kampf, ais end- 
giiltiger, starker Sieger in dem grossen Kampfe an un­
serer Seele voriibergezogen ist, nachdem er die durch Taufe 
und Beicht Befreiten bereits zu seinem ósterlichen Gast- 
und Siegesmahle eingeladen hat, sollen wir nun tiefer 
und unmittelbarer es yerstehen lernen, um welchen Preis 
wir erkauft, befreit, zu ihm eingeladen und mit ihm ge­
eint sind. Deshalb zeigt uns die Kirehe in der folgenden 
Woche Christus ais den siihnenden Hohenpriester mit Kreuz, 
Blut und Wunden. Die Kirehe móchte die Worte des Apostels 
Paulus erfiillen, der iiber seine Passionspredigten und

culi des allen Rom, yorgeiunden, die friiher ausserhalb der Stadt lagen 
und diesen ehemaligen Massen- und Armenfriedhof mit Erde iiber- 
schiitten lassen. Spater, in christlicher Zeit, kehrte man zur friihern 
Verwendung des Ortes zuriick. Es entstanden aber nicht mehr die 
scheusslichen Gruben der altrómischen Massenfriedhófe, sondern dem 
Adel der Menschen entsprechende enge, aber reinliche Einzelkammern, 
in der Regel von einem Winkeldache iiberwólbt, mit schlichten Ziegel- 
steinen ausgemauert, meist in geringer Tiefe der Erde. Der Hohe 
wie der Niedrige erhielt den Grabsegen und den durch die Gebete um 
den Frieden, die pax des Jenseits, so schon ausgedriickten liturgischen 
Abschiedsgruss der Kirehe. In diese Kirehe des hl. Eusebius zog man 
Freitag nach dem yierten Fastensonntag, um dort die Statio zu feiern. 
«Stellen wir uns vor, wie die alte Stationsprozession iiber den weiten 
und (yielleicht jetzt) yornehmsten Gottesaeker in Rom zur Messfeier in 
St. Eusebius zog. Da fand man zum Eyangelium, wie heute noch an 
diesem Tage, die Geschichte der Auferweckung des Lazarus. 
Sie liegt in jenem Zyklus der Gottesbeweise, der diese Woche 
durchzieht. Der Grund aber fiir die Wahl gerade dieses Wunders liegt 
jedenfalls in der eben skizzierten altesten Geschichte dieses heiligen Ortes. 
In der Gottesackerkirche des hl. Eusebius sang der Diakon an diesem 
Tage das Wort Christi: Ich bin die Auferstehung und das Leben, so­
wie jenes siegreiche Allmachtswort, das der Gottessohn in die Moder- 
gruft rief: Lazarus, komm heraus. Ostern, das Auferstehungsfest, war 
nahe. Die Katechumenen harrten auf das Licht und das Leben des 
Erstandenen. Draussen lagen die stillen Graber am esquilinischen 
Hugel bis hin zu den Thermen Diokletians. Man lese einmal dio 
Messe der feria IV unter diesen Gesichtspunkten. (Vgl. die hoch- 
interessanten Ausfuhrungen bei Grisar, Geschichte Roms und der Papste, 
I n. 430 S. 667 ff., denen wir hier folgten.)
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-Feiern an die Galater schreiben kónnte: «Christus ist vor 
euere Augen hingestellt worden, ais ware er mitten unter 
euch gekreuzigt worden» (Galat. 3, 1). Sie bekennt mit 
demselben Apostel: «Ich habe mir vorgenommen, nichts 
zu wissen unter euch ais Jesum und diesen ais den Ge­
kreuzigten® (1. Cor. 2, 2). Die Kirche zeichnet das Leiden 
Christi erst in grossen, allgemeinen Ziigen in der Passions­
woche, ganz ausschliesslich und eingehend erst in der 
Karwoche. Der Prediger freilich muss, weil die Glau­
bigen in unsern Tagen nicht mehr die ganze Karwoche 
mitfeiern kónnen, von Zeit zu Zeit durch die ganze 
Fastenzeit Zykluspredigten iiber das Leiden Christi halten.

Eine nahere Betrachtung des fiinften Fastensonntags 
wird uns noch tiefer in den Geist dieser dritten Stufe 
der Osteryorbereitung einfuhren.

§ 30.
Der Passionssonntag.

Christus, der leidende Hohepriester.
Der Passionssonntag zeigt das H ohepriester - 

tum Christi nach einer zweifachen Seite. Er zeigt
A. Christum den Hohenpriester ais leidenden Menschen­

sohn — in der Epistel, in den Hymnen, z. T. auch in 
den Lesungen des ersten Nokturns aus Jeremias, der an 
sich selbst das Leiden Christi vorbildet,

B. Christum den Hohenpriester ais den herrlichen 
Gottessohn — im Eyangelium.

A.
Christus der Hohepriester ais leidender Gottmensch.

Die Liturgie dieses Sonntags weist den Prediger fur 
die allgemeine Erfassung des Leidens Christi an drei sehr 
reichhaltige Quellen:

1. an die biblisehe Dogmatik des Hebraerbriefes in der
Epistel (Hebr. c. 9) — eben damit aber auch

2. an die darauf aufbauende wissenschaftliche Dogmatik, 
sowie

3. an die Pragmatik des Leidens Christi in den Hymnen.
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1.
Die biblische Dogmatik iiber die hohepriesterliche 

Genugtuung Christi im Hebraerbrief c. 9.

Wir fassen die biblische Glaubenslehre des Hebraer­
briefes (c. 9) im engen Ansehluss an die Epistel in fol­
gende Punkte:

a. Christus der Hohepriester der zukiinftigen Guter 
geht ein und uns voran — in das Allerheiligste des 
Himmels, in das Inwendige des Vorhanges, wie der 
jiidische Hohepriester am Versóhnungsfeste yorbildlich 
ins Allerheiligste eintrat.

b. Christus geht wie jener Hohepriester durch das 
Heilige ins Allerheiligste. Christus ging aber nicht durch 
«ein von Menschenhanden gemachtes heiliges Gezelt» ins 
Allerheiligste ein. Er ging vor uns und fiir uns ins Aller­
heiligste des Himmels durch ein erhabeneres und voll- 
kommeneres Gezelt, das nicht der natiirlichen Schopfung 
angehórt: durch das Gezelt seiner heiligen, mit der 
Gottheit geeinten Menschheit, die in wunderbarer (jung- 
fraulicher) Empfangnis vom heiligen Geiste gewirkt wurde 
(tabernaculum non manufactum [Hebr. 9]). Schon beim 
Eintritte in die Welt sprach Christus: Einen Leib, eine 
Menschennatur hast du, o Vater, mir gegeben — siehe, 
ich komme — anstatt der alten Brandopfer — zu tun 
deinen Willen — ais Versóhnungsopfer (Hebr. 10, 5 ff.; 
vgl. oben S. 57 u. 58). Jetzt opfert er tatsachlich diese 
seine Menschheit zur Siihne fiir unsere Siindenlast.

c. Christus geht ein ins Allerheiligste des Himmels 
mit Blut. Aber er geht nicht wie der Hohepriester am 
V ersóhnungstage, mit dem vorbildlichen Tierblut der alt- 
testamentlichen Siihnopfer, das nur ausserlich (levitisch) 
rein machen konnte (Hebr. 9, 13) [innerlich nur durch 
die Kraft des Blutes Christi selbst] ins Allerheiligste des 
Tempels, — sondern durch sein eigenes Blut ins Aller­
heiligste des Himmels, das er auch uns erschloss. Er hat 
namlich
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a. sich selbst geoptert ais Gottmensch im heiligen Geiste, 
ais ein makelloses, unendliches Opfer, das alles gut 
machen kónnte. Delens quod adversus nos erat 
chirographum decreti, quod erat contrarium nobis, et 
ipsum tulit de medio, affigens illud cruci (Col. 2, 14). 
Er hat dieses Opfer durch seinen Tod yollendet, der 
unendliche Siihne brachte: «morte intercedente» 
(Hebr. 9, 15 ff.). Er hat

/?. die Siinde, die Todsunde dadurch getilgt, die Seelen, 
die Gewissen davon gereinigt: emundabit conscien- 
tiam nostram ab operibus mortuis ad serviendum 
Deo viventi (Hebr. 9, 14). Er hat endlich

7. eben dadurch das ubernaturliche Leben, die Gnade 
hienieden und mit dieser Gnade die ewige Glorie uns 
erworben — «ad seryiendum Deo viventi» — «aeterna 
redemptione inventa» (Hebr. 9, 12 u. 9, 14).

So ist Christus eines neuen Testamentes Mittler ge­
worden (Hebr. 9, 15). — Alle hatten durch die Erbsiinde 
das Recht auf die Erbschaft der Gnade und auf die 
Verheissung, die aus der Gnade sprosst, den Himmel, 
yerloren. Durch den Suhntod Jesu Christi, des Menschen- 
und Gottessohnes, sind wir wieder erbfahige Kinder Gottes 
geworden. Christus ist gleichsam unser Erblasser. Er 
starb fiir uns. Sterbend und siihnend hinterliess er uns 
ein unermessliches Erbe — die Gnade und die Glorie, 
das ubernaturliche Leben hienieden und das ewige, uber­
naturliche Leben driiben, das er uns durch Taufe, Beicht 
und Kommunion zuteilt. Das sind die etwas populari- 
sierten Grundgedanken der schwierigen Epistel und des 
ganzen 9. Kapitels des Hebraerbriefes.

Die Liturgie selbst legt nun dem Prediger die Ver- 
gleichung dieser Stellen mit der wissenschaftlichen Dog­
matik nahe, damit er weitere homiietische Stoffe gewinne, 
und durch die Gedankenbeziehungen der Theologie des 
Hebraerbriefes, der gesamten Theologie der Heiligen 
Schrift und der Tradition zu neuen Gesichtspunkten, Be­
weisen und Popularisationen gelange.
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2.
Die traditionelle Dogmatik iiber die hohepriesterliche 

Genugtuung Christi.
Die Vergleichung der Dogmatik des Hebraerbriefes, 

welche die heutige Liturgie uns vorlegt, mit der gesam. 
ten Dogmatik, erweitert und vertieft die Auffassung des 
Homileten. Wir stellen die diesbeziiglichen Grundgedanken 
hier vergleichend zusammen. So lassen die biblischen 
Gedanken sich fruchtbar mit den bekannten Thesen der 
Dogmatik rerbinden: die einen werden illustriert durch die 
andern. a. Die Wiederherstellung des Heils geschah 
nach Gottes Willen durch Christi Tod, der fiir 
alle Menschen aller Zeiten das blutige Opfer war. (Ygl. 
die stete, lebendige, aber unblutige Erneuerung des Mess­
opfers.) [Vgl. Matth. 1, 21. — 18, 11. Symb. Nic. et Const. 
Philipp. 2, 8. 1. Pet. 2, 22—24. Apoc. 1, 15 u. bes. Hebraer­
brief c. 9, aus dem die heutige Epistel genommen ist.] —
b. Christus gab sich fiir uns im Tode ais Lósegeld 
hin — zur Befreiung der Gefangenen 1. Tim. 2, 6 — «als 
teuren und kostbaren Preis» 1. Cor. 6, 20 u. 1. Pet. 1, 
18. 19 — indem «unser aller Missetat auf ihn gelegt war» 
Isaias 53, 6, «indem er, der keine Siinde beging, unsere 
Sunden aber trug an seinem Leibe auf dem Holze» 1. Pet. 2, 
22—24, gestraft und gezuchtigt wurde, ais hatte er die Siinde 
getan, ais hatte er die Strafe verdient. Ecce agnus Dei, 
ecce qui tollit peccatum mundi (Joh. 1, 29). So hat er 
durch sein eigenes Blut den Schuldbrief ausgelóscht, zer- 
rissen, ans Kreuz geheftet (Col. 2, 14), und sich selbst 
ais makelloses, unschuldiges Opfer auf die Wagschale 
der gottlichen Gerechtigkeit gelegt. Er gab so dem un­
endlichen Beleidigten einen Ersatz voll unendlichen Wertes: 
abundavit delictum, superabundavit gratia (Rom. 5, 20) 
einen Ersatz, der Gott nicht schon verpflichtet war, einen 
freiwilligen Ersatz, «indem er sich opferte, weil er wollte» 
(Is. 53, 7), wie er dies am Oelberg und in der Todesstunde 
grossartig gezeigt hat, einen Ersatz, den Gott nicht zuruek­
weisen wollte und nach dem ewigen Piane seiner Barm-
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Iierzigkeit auch nicht kónnte. — c. Christus gab sich 
hin ais Losegeld fiir alle: er ging ein ins Allerheiligste, 
ein fur alle mai, nachdem er die ewige Erlósung gewon­
nen (Hebr. 9, 12). Christus hat sich «als Losegeld fiir alle 
dahingegeben» 1. Tim. 2, 6. «Ein Gott ist und Ein Mittler 
zwischen Gott und den Menschen, der Menseh Jesus Christus, 
der sich ais Losegeld fiir alle hingegeben hat.» 1. Tim. 2,
6. 7. — d. Dieses Losegeld hat endlich einen drei­
fachen, unermesslich herrlichen Zweck: Der be- 
leidigten Gerechtigkeit schafft es Genugtuung. — 
Unsere toten Werke und die Verdammung, die sie 
wirken, schafft es weg: chirographum decreti tulit 
de medio: Christus loschte, tilgte die Handschrift des 
Urteils, das wider uns lautete (die Hypothek, die auf der 
Welt lastete), nahm sie hinweg und heftete sie an das Kreuz. 
Col. 2, 14. Uns verschaffte dieses Losegeld das 
Leben — das Gnadenleben und das aus ihm knospende, 
erbliihende ewige Leben: aeterna redemptione inventa: «ut 
vitam habeant et abundantius habeant» (Joh. 10, 10; vgl. 
dazu die bildenden Gedanken sub n. 1, sowie die Ausfuh­
rungen am zweiten Sonntag nach Ostern; vgl. insb. Kurzg. 
Handbuch d. K. R. v. W. Willmers S. J. § 134—138).

. Mit Vorteil vergleicht nun der Prediger die biblisehe und 
die wissenschaftl. Dogmatik mit der Pragmatik der Liturgie.

3.
Die Pragmatik der Hymnen iiber die hohepriesterliche 

Genugtuung Christi.
Wir heben aus den herrlichen Passionshymnen: «Pange 

lingua gloriosi* — «Vexilla regis» — und: ^Lustra sex» 
einige dogmatisch-pragmatische Gedanken heraus, zu 
dereń Erklarung und Popularisierung die unter 1 und 
2 vorgeschlagenen Gedanken sich eignen.

1. Das Kreuz ist eine Siegesfahne. Christus zieht 
mit der Feldherrnfahne des Kreuzes aus, fallt in den Kot 
der Strasse, in die Verachtung der Welt, in die Hande 
seiner Feinde und Mór der, in eine letzte, entsetzliche 
Yerlassenheit, in Tod und Grab — siegt aber eben dadurch,
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wirft eben dadurch ais der Starkere, ais unser grosse 
Feldherr, der alle Strapazen des Feldzuges mitgemacht 
hat, den bewaffneten Starken dieser Welt heraus, und 
nimmt ihm seine Waffenriistung ab. — Warum? Das zeigen 
die eben skizzierten dogmatischen Gedanken (vgl. n. 1, 
b, c, a u. n. 2, a, b). (Vgl. auch § 27 S. 298 ff.)

2. Das Kreuz ist der Lebensbaum: Arbor una nobilis. 
Er bringt durch Christus das neue, das zweite Leben und 
dessen Fruchte (Sakramente), die den Essenden das Leben 
sichern. Es tragt dieser Lebensbaum

a. selber hart — die susseste Last: Flecte ramos 
arbor alta etc.,

b. selber ein Holz der Schmach — die Friichte 
der Ehre, die alle beleben und verklaren: Silva 
talem nulla profert etc. (Hymnus Lustra sex; 
vgl. dazu die dogmatischen Gedanken n. 1 S. 316 ff. 
c, p, y, und n. 2 S. 319 d).

3. Das Kreuz ist eine Arche: «Arca mundo naufrago».
4. Das Kreuz ist eine Wagę: Statera facta corporis, 

tulitque praedam tartari. Die Wagę der Gerechtigkeit 
steht auf Kalyarias Hóhe. Die Wagschale der Siinde wird 
nur aufgewogen und ausgeglichen durch die ewige Holle 
oder durch das Leiden Christi — durch das Gewicht der 
Gerechtigkeit oder durch das Gewicht der Barmherzigkeit 
(vgl. die dogmatischen Gedanken, n. 1, a, b, c, a — n. 2, 
a, b, d, vgl. auch unten § 27 ff. Karwoche).

Die eine Wagschale ist erfiillt von allen Sunden, 
von Adams Fali bis zu Judas Verrat und von Judas 
Verrat bis zu den letzten Verbrechen vor dem Ende der 
Welt. Auch alle unsere Sunden sind eingewogen: abunda- 
vit delictum. Da legt Christus in die andere Wagschale 
das unermessliche, unendliche Gewicht seines Leidens: 
superabundavit gratia (Rom. 5, 20): ut possitis compre- 
hendere cum omnibus sanctis quae sit latitudo et longi- 
tudo et sublimitas et profundum (charitatis Christi); scire 
etiam — supereminentum sientiae charitatem Christi, ut 
impleamini in omnem plenitudinem Dei (Eph. 3, 18. 19).
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Wenn uns die Liturgie des Passionssonntags Christum 
den Hohenpriester ais leidenden Menschensohn in den 
Nokturnen, der Epistel und den Hymnen zeichnet, so 
ruft sie denselben nichtsdestoweniger im Eyangelium ais 
herrlichen Gottessohn aus.

B.
Christus der Hohepriester ais herrlicher Gottessohn.

Das Eyangelium (Joh. c. 8) zeigt Jesum ais Gottes­
sohn. Im Laufe der Fastenzeit und namentlich in der 
letzten Woche yerkiindeten die Zeugnisse der Wunder 
Christi laut dessen Gottheit. Jetzt reihen sich an die 
Zeugnisse der Wunder die feierlichen Selbstzeugnisse 
Christi. Gerade die Eyangelien der Fastenzeit haben uns 
ein Bild von der Personlichkeit Jesu entworfen — dass 
ihr Zeugnis unantastbar ist. Heute erklart sich Jesus 
«. ais sundelos: «quis ex vobis arguet me de peccato ?» 
(Anfang des Eyangeliums); er ist also jener Hohepriester, 
von dem der Apostel schreibt: Talis enim decebat ut 
nobis esset pontifex, sanctus, innocens, impollutus, segre- 
gatus a peccatoribus, et excelsior coelis factus: qui non 
habet necessitatem quotidie, quemadmodum sacerdotes, 
prius pro suis delictis hostias offerre, deinde pro populi: 
hoc enim fecit semel, seipsum offerendo (Hebr. 7, 26, 27), 

ais lebenspendend: «Amen amen dico vobis: si quis 
sermonem meum servaverit, mortem non yidebit in aeter- 
num» (Eyangelium), und im Anschluss an die auf dieses 
M ort entstandene gewaltige Disputation, y. fur grosser ais 
Abraham! Numquid tu maior es patre nostro Abraham? 
Abraham pater yester exultavit, ut yideret diem meum, vidit, 
et gavisus est; — und da die Disputation auf ihren Hóhepunkt 
steigt, 5. fur alter ais Abraham, d. h. fur ewig gegenwartig, 
lange bevor Abraham ward — ais ewigen Gott: «antequam 
Abraham fieret, ego sum». Vor dieser strahlenden, uber- 
wiiltigenden Sonne der Offenbarung yerdichtet sich der Un­
glaube zur drohenden Gewitterwolke. Nur wenig fehlt, dass 
der Gottmensch nicht jetzt schon blutig leidender Hoher-

21
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priester wird: «Tulerunt ergo lapides ut iacerent in eum.» 
Doch seine Stunde ist noch nicht gekommen: Jesus autem 
abscondit se et exivite de templo. Wir sehen, wie sehr es der 
Kirehe daran liegt, immer und immer wieder die Gottheit 
Christi auszurufen, ehe er vollends in den nachtlichen 
Schatten der Passion untergeht. Nur das Verstandnis fiir 
die Gottheit und Menschheit Christi bringt das echte Ver- 
standnis des Leidens Christi — des Hohenpriesters, der uns 
erlóst: hic autem, eo quod maneat in aeternum, sempiternum 
habet sacerdotium. Unde et salvare in perpetuum potest 
aecedentes per semetipsum ad Deum: semper vivens ad 
interpellandum pro nobis (Hebr. 7, 24, 25). So fiihrt uns 
die Kirehe immer tiefer in das Leiden Christi ein. Sie 
offnet die Augen der Blinden (vgl. oben Quinquagesima,
S. 276, § 23 und fer. IV nach dem IV. Fastensonntag!)

* *
♦

Die Zeremonie der Kreuzverhullung hat wohl ihre 
causa occasionalis in den Schlussversen des Evangeliums: 
Jesus autem abscondit se et exivit de templo. Da aber die 
Verhiillung der Kreuze (und der Bilder) jetzt im innigen 
Zusammenhange zur Kreuzenthullung am Karfreitag steht 
und bis dorthin fortdauert, will jedenfalls die Liturgie jenen 
Gedanken der causa occasionalis vertiefen. Das verhiillte 
Kreuz erinnert: a. an das Sich-verbergen Jesu im 
Tempel; b. an das Sicli-verbergen und Verhullen 
der Gottheit im Leiden Jesu (Durandus); c. das Ver- 
bergen und Verhiillen der Kreuze soli uns an das wahre 
Kreuz erinnern, das auf Golgatha errichtet war und 
uns dasselbe mit seiner ganzen Glaubens-, Sitten- und 
Gnadenlehre entfalten. Wie die Kirehe am Karfreitag sich 
des Messopfers enthalt, um das eine blutige Opfer am 
Kreuze zu feiern, so verhullt sie die Kreuze, um das 
wahre Kreuz auf Golgatha zu feiern: non enim iudicavi 
me scire aliquid inter vos, nisi Jesum et hunc crucifixum 
(1. Cor. 2, 2); d. das verhullte Kreuz predigt zum letzten 
Mai Gerechtigkeit, Busse — damit sich uns ais Vor- 
bereiteten und Biissenden bei der Kreuzenthullung am Kar-
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freitag auch die Liebe, die Siihne und die Gnade 
des Kreuzes enthulle! Drohend und schreckend er­
innert das verhullte Kreuz auch an die yerhiillte Liebe 
des Richters.

Die Passionswoche fiihrt die doppelte Gedanken­
reihe des Passionssonntags weiter. Die Hymnen, die 
Lesungen aus Jeremias, z. T. auch die Eyangelien und 
Episteln yerkiinden die Leidenskatastrophe. Sie bringen 
uns dieselbe immer naher, erzahlen die unmittelbar vor- 
ausgehenden Ereignisse und zeigen uns den sich immer 
mehr steigernden Kampf und die stets wachsende Ver- 
folgung. Es sind die drohenden Gewitterwolken der 
letzten Katastrophe. — Die Eyangelien erinnern aber auch 
an die Gottheit des Hohenpriesters, der seinem Leiden mit 
grosster Ueberlegenheit entgegenzieht. Es sind diese 
Erinnerungen an die Gottheit Christi wie Feuergarben 
und Notsignale, die in den nachtlichen Stiirmen der 
Passionswoche spruhend aufleuchten. Trotz des herein- 
brechenden Leidens, trotz des nahenden Unterganges ist 
und bleibt Christus der gottliche Sieger und der Erloser, 
«quia Pater in me et ego in Patre» (Eyangelium der 
feria IV). «Pater clarifica nomen tuum. Venit ergo vox 
de coelo: et clarificayi et iterum clarificabo* (Eyan­
gelium des Sabbatum).

Der Schmerzenfreitag. Acht Tage vor dem Kar­
freitag wird das Schmerzensfest Maria mit der unsterb­
lichen Seąuenz Stabat mater wie eine Voroktav eingelegt. 
Benedikt XIV. schreibt die erste partikuliire Einfiihrung 
dieses Festes einem Provinzialkonzil von Koln vom Jahre 
1423 zu. a. Maria erscheint ais die mitleidende, 
das Werk der Erlósung unter dem Kreuze mitwir­
kende Mutter. Es ist Marias Karfreitag. Mit plastischer 
Kurze und Priignanz stelit der Introitus dieTatsachehin: 
die Schmerzensmutter unter dem Kreuze, SimeonsProphetie 
erfiillend (ygl. auch die Oration). p. Das Eyangelium er­
weitert und yertieft die Tatsache und bringt sie uns 
menschlich nahe. y. Die Epistel gibt die Dogmatik, die
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Glaubenslehre dieser Tatsache: Maria mitwirkend zum 
Erlósungswerk. Mit dem vorbildlichen Lobgesang des 
Volkes auf Judith (Judith c. 13) wird diese ihre Mit­
wirkung gepriesen. J. In der Seąuenz rauscht ein Strom 
der tiefsten Gefiihle uber eben diese Tatsache 
uns entgegen und reisst uns hinein in Mitleid, Schmerz, 
Erinnerung und Erneuerung. Es sind Affekte von unsterb­
licher Schonheit und unendlicher Fruchtbarkeit: Maria 
Schmerz (St. 1 bis 5), unser Schmerz mit Maria (St. 5 u. 6). 
Maria fiihrt uns nun zu den Sehmerzen Christi selbst, der 
fiir Siinder leidet (St. 7), entsetzlich leidet (St. 8), damit die 
Siinder wieder lieben (St. 9), Mitleid haben (St. 10 u. 11) 
und mitleiden mit Christus (St. 12), damit sie in Mit­
leid mitleidend und mitwirkend die Fruchte des Lei­
dens Christi pfliicken (St. 12 bis Schluss). «Eia Mater 
istud agas — Crucifixi figę plagas — Cordi meo valide. 
— Driick, o Mutter — Du die Wunden — Die dein Sohn 
fiir mich empfunden — Tief in meine Seele ein» — das ist 
der grosse paulinische Grundgedanke, die der Dichter in 
wundersamer Christus- und Marienliebe durch die ganze 
herrliche Seąuenz entfaltet. Das Eindriicken dieser Wun­
den in die Erinnerung, in die Phantasie, in den glaubigen 
Verstand, in den wirkenden, entsagendon und leidenden 
Willen, in das volle, ganze, tiefe Gemiit — ist jene grosse 
Gabe, die wir in diesen letzten Tagen der Fastenzeit durch 
die Fiirbitte der Schmerzensmutter erflehen: «utqui trans- 
fixionem eius et passionem venerando recolimus, gloriosis 
meritis et precibus omnium sanctorum cruci fideliter 
astantium intercedentibus — passionis tuae effectum felicem 
conseąuamur; qui vivis etc. (Oration.) Maria unter dem 
Kreuze und das Vesperbild des Karfreitags: Maria mit 
dem Leichnam ihres Sohnes in ihrem Schosse ist das 
grosste und erhabenste Trostbild der katholischen Volker 
geworden, vor dem sie das grosse Problem des Leidens 
betrachten und erfassen lernen. Der versteinerte Schmerz 
der Niobe und das von unlósbarem Fatum verhangte Leiden 
Laokoons bilden die dunkle Folie, auf dereń verzweifeln-
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dem Hintergrunde das Bild der Schmerzensmutter, von 
den letzten Karfreitagssonnenstrahlen wie von einer ersten 
Osterhoffnung umspielt, sich abhebt und die leidende 
Menschheit tróstet: Nonne haec oportuit pati Christum et 
ita intrare in gloriam suam? (Luc. 24, 28.) Dicebat autem 
ad omnes: «Si quis vult post me venire, abneget semet­
ipsum, tollat crucem suam quotidie et sequatur me!» 
(Luc. 9, 23; vgl. Nachfolge Christi: de regia via crucis; 
vgl. Dr. Keppler, Das Problem des Leidens; Stecher, 
S. J., Maria, Die wunderbare Mutter (Mater admirabilis); 
Maipredigten: 19. Mai: Marias Liebe zum Leiden, S. 218 ff. 
und 27. Mai: Marias Grosse im Versóhnungstode Christi, 
S. 313 ff. (2. Auflage von P. Fischer, S. J., Innsbruck, 
Rauch 1902). Wir erinnern bei dieser Gelegenheit auch 
an ein anderes Schmerzensfest Maria am dritten Sonn­
tag im September. Auch dieses Fest besitzt eine tief­
sinnige Liturgie mit vielen homiletischen Reichtumern. 
Es besteht aber ein gewisser, ausgepragter Unterschied 
zwischen beiden Festen. Am Schmerzenfreitag steht das 
Leiden Christi im Vordergrunde. Maria ist die mitleidende 
und im Erlósungswerke mitwirkende Mutter. Sie ladet 
die Menschheit zum Mitleiden und Mitwirken ein (dolorosa 
cooperatrix). Das Septemberfest, das gegen das Ende des 
Pfingstkreises gefeiert wird, zeigt Maria ais Kónigin der 
Martyrer. Wir iiberschauen da das Meer ihrer Leiden 
vom Kreuze aus. So wird sie fiir uns Fiirsprecherin, Zu- 
wenderin des Leidens Christi — Vorbild unseres eigenen 
Leidens mit Christo. (Vgl. Amberger, Pastorał, II. B. 
Passionszeit, S. 772, 4. Aufl.)

§ 31.
Fastenpredigten (Methode).

Seit den altesten Zeiten gehórte eine gesteigerte und 
rertiefte Verkundigung des Wortes Gottes zur Eigenart der 
Fastenzeit. Die Fastenzeit war — wie wir in geschicht- 
lichem Ueberblick gesehen haben —immer aufs engste ver- 
bunden mit dem Unterricht, der Erziehung und der Taufe
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der Katechumenen. Die Vorbereitung und Einfuhrung 
derselben in Wahrheit und Gnade konnte nicht ohne eine 
reichere Verkiindigung des Wortes Gottes geschehen: fides 
ex auditu: auditus autem per verbum Christi (Rom. 10, 17). 
Die Fastenzeit sollte zudem eine Erneuerung der ganzen 
Gemeinde bewirken, die schweren Siinder und die Busser, 
dann aber auch die Gerechten, von denen keiner olino 
Siinde ist, zu neuern oder gesteigertem Leben erwecken. 
Das yerlangte allerdings eine reichere und eindringliche 
Verkiindigung des gottlichen Wortes. Es sollten eben 
alle fur die ósterlichen Sakramente der Toten und der 
Lebendigen yorbereitet werden. Ais die Taufe der 
Erwachsenen in den christianisierten Gegenden seltener 
wurde — trat die Vorbereitung auf Busse und Kom­
munion mehr in den Vordergrund. Trotz aller Aenderun- 
gen der Bussdisziplin blieb der grosse Zweck der Er­
neuerung der ganzen Kirehe auf die Osterfeste und eben 
deswegen auch der ausgepragte homiletisehe Charakter 
dieser Zeit. Wir haben diesen homiletischen Charakter aus 
der geschichtlichen und liturgischen Betraehtung der Fasten­
zeit kennen gelernt. Dazu tritt noch die kirchliche Gesetz­
gebung selbst, die ganz im Geiste des Urchristentums auch 
fur die Neuzeit eine gesteigerte Predigttatigkeit wiinscht 
(Trid. sess. 24, c.4; vgl. oben: die Verpflichtung zum Predigt­
amte, S. 36, Anm. 2). Unter den gegenwartigen Verhaltnissen 
yerlangt die Fastenzeit ganz besondere Aufmerksamkeit 
und erhóhte seelsorgliche Tatigkeit fur die gewohnlichen 
Sonntagspredigten und, wo dies irgendwie tunlich ist (si 
episcopi ita oportere duxerint. Trident.), fiir ausserordenl- 
liche Fastenpredigten nachmittags oder abends. Diese ausser­
ordentlichen Fastenpredigten konnen jeweilen an Sonn- 
und Feiertagen — und auch wahrend der Woche ge­
halten werden. Letzteres empfiehlt sich fiir Stadte und 
Industrieorte. Nur wahle man alsdann eine Zeit, in der alle 
erscheinen konnen. Die Werktagspredigten sind zwar in un­
sern Gegenden, wo die sonstigen Predigtdekrete des Tridenti­
nums genau durchgefuhrt sind, zumal wenn yon Zeit zu Zeit



327

noch Volksmissionen und Standesexerzitien gehalten wer­
den — weniger dringend. Fur diese gesamte homiietische 
Tatigkeit empfehlen sich Zykluspredigten. Wir haben 
bereits oben bei der liturgisch- homiletischen Skizzierung 
der Fastenliturgie den zyklischen Charakter derselben 
hervorgehoben und die Beobachtung gemacht, wie leicht 
und ungesucht, wie im yollsten Sinne cum fundamento 
in re sich die Liturgie auch den modernen Bedurfnissen 
anpasst. Nichtsdestoweniger wird der Prediger des óftern 
auch z u Zyklen greifen miissen, die in keinem unmittel­
baren Zusammenhang mit der Liturgie stehen. Doch wird 
sich auch bei abweichender Stoffwahl nicht seiten Ge­
legenheit bieten, im Laufe der Predigt einen Gedanken 
aus der Tagesliturgie einzuflechten. Falls sich aber 
der Zusammenhang des Predigtgegenstandes mit dem 
yerlesenen Eyangelium nicht ungesucht ergibt, schlage 
man nicht jene gewagten rhetorischen Briicken vom 
Texte bis zum Gegenstand, dereń Herstellung und Be- 
gehung Zeit raubt und keinen Nutzen stiftet. Man eile 
yielmehr in medias res oder beginne mit einer inter- 
ressanten, kurzeń Rekapitulation des Zyklus oder eines 
Teils desselben. Wer durchschnittlich recht oft exegetische 
und thematische Homilien halt, wem es daran liegt, im 
Anschluss an die Eyangelien das Volk mit Jesus Christus 
bekannt zu machen — der darf dabei, ohne fehl zu gehen, 
von Zeit zu Zeit auch zyklische Predigten halten, die keinen 
engern Anschluss an die Eyangelien aufweisen.

Die Liturgie, die kirchliche Gesetzgebung und die 
dringenden Bediirfnisse der Zeit geben aber dem Fasten- 
prediger noch eingehendere methodische Anweisungen.

1. Dogmatisch-katechetische Predigten. Die ganze 
Fastenzeit ist darauf yeranlagt, uns Christum und seine hl. 
Religion ausgiebiger und eindringlicher ais Ganzes oder 
nach einzelnen Seiten hin vor Augen zu fiihren (vgl. 
oben S. 265 ff., 271 ff.). Der Prediger wahle deshalb von 
Zeit zu Zeit einige Abschnitte aus der Dogmatik ais Stoffe 
fiir seine Fastenyortrage. Er yergleiche dabei ein dog-
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matisclies Handbuch mit dem Diózesankatechismus und 
dem Themaverzeichnis der Predigten seiner Kirehe uber 
einige Jahre. Das in seinen Einteilungen, Unterabteilungen 
und in der Stoffverteilung ausserordentlich klare und prag­
nante Religionshandbuch von Willmers (wir empfehlen fur 
diesen Zweck das kleinere, kurzgefasste) kónnte dabei dem 
Prediger gute Dienste leisten. Mit viel Nutzen vergleicht 
der Homilet fur solche Arbeiten auch Inhaltsangaben und 
Uebersichten von Realregistern einzelner Handbiicher der 
Dogmatik und dogmatischer Monographien, dazu dog- 
matisch-katechetische Volksschriftsteller, z. B. Wetzel, 
Segur, P. Lerch, auch dogmatisch-katechetischo Predigt- 
sammiungen, z. B. Bourdaloue, Scherers Bibliothek fiir Pre­
diger; Zollner (Regensburg 1879); Thuille, Predigten iiber 
die wichtigsten Wahrheiten der Religion (Freiburg 1879); 
Schork, Die Geheimnisse unseres Glaubens (Wurzburg 
1892); Colmar, Predigten; Mac Carty, Predigten; Didon, 
Predigten; Monsąbre, Fastenvortrage; Fórsters und Ehrlers 
Predigten; die Katechismuskommentare von Schmitt, 
Móhler und Spirago. Manche weniger spekulatiye Partien 
der theologischen Summę des hl. Thomas werden dem 
Prediger auch diesbezuglich fruchtbare Wegleitungen 
bieten. Wir empfehlen ais Wegweiser: «Das System der 
theologischen Summę des hl. Thomas von Aquin» von A. 
Portmann, Prof. der Theol. in Luzern (2. Aufl., Raber 1903).

Im einzelnen empfehlen wir Themata iiber das 
Symbolum mit einzelnen Beschriinkungen, z. B.: 1. Gott, 
der eine, der Sehopfer (I. S.). 2. Gott, der dreieine (II. S. 
Tabor). 3. Christus, der Erlóser (mit Ausschluss der Weih- 
nachtsgeheimnisse (III. S.). 4. die Kirehe Christi (IV. S.). 
5. Die Gnade Christi (V. S.). 6. Christus der Richter
(ais Gegenbild zum blutigen Erlóser). — Empfehlenswert 
ind Themata iiber Jesus Christus (vgl. § 21 ff., S. 274, u. 
§ 25 ff., S. 289, den Riickblick auf die Osterzeit am Schluss 

der Pfingstoktay). Wir empfehlen ferner Themata iiber 
die Kirehe —Themata iiber die Gottesiehre mit packen­
den Anwendungen fiir das praktische Leben z. B. Gott
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der Allgegenwartige (die Versuehung), Gott der Unend­
liche (das Gesetz und seine Uebertretung), Gott der Ge- 
rechte (die Beicht), Gott die Liebe (Kommunion); dann 
ais Abschluss zwei Christuspredigten: Der mensch­
gewordene Gott — a. Der leidende Gottmensch;
b. Stationen seines Leidens, u. s. f. Wenn man sich einen 
langern katechetisch-dogmatischen Zyklus gewahlt hat, 
der sich mit einigen notwendigen Unterbrechungen auf 
yielleicht zwei bis drei Jahre erstreckt, so beriicksich- 
tige man auch bei einem solchen Plan die Eigenart der 
Fastenzeit (vgl. § 25 ff., S. 288 ff.).

2. Moralische Predigten. Die liturgisch-homiletische 
Betrachtung, namentlich der Episteln, Lesungen und der 
Ferialoffizien hat uns gezeigt, wie sehr uns die Kirche 
die Verkiindigung des Moralgesetzes wahrend der hl. 
I* astenzeit nahe legt. Zudem betont dies auch das 
Tridentinum: tempore ieiuniorum . . dwinam legem 
annuntient. Bei diesen Predigten bewege man sich nicht 
immer in den Formen und Aufzahlungen des Katechismus. 
Wir haben nichts anderes zu predigen ais den Kate­
chismus. Aber die Wahrheit muss yertieft, in neuen 
h ormen, nach neuen Seiten hin gepredigt werden. Der 
Prediger berate deshalb gróssere Moraltheologen und 
griindliche Aszeten. Wir empfehlen fiir Prediger angelegent - 
tlich: Muller, Theologia moralis, I.- III. BB.; Gópfert, Morał 
heologie; Propst, Moraltheologie; Linsenmann, Moral­

theologie; Lehmkuhl, Moraltheologie; Weiss, Apologie, 
V. Band; die Schriften des hl. Franz von Sales. Manches 
homiletisch sehr Brauchbare findet sich auch in den 
Moraltheologien von Sailer und Hirscher. Wir empfehlen 
ferner das Exerzitienbiichlein des hl. Ignatius und dessen 
Kommentare; Pesch, das religiose Leben; der Christ im Welt­
leben; Meschler, die Gabe des hl. Pfingstfestes u. s. f. Eine 
iiberraschend reiche Auswahl wird der Prediger aus der
I. II. und II. II. der Summę des hl. Thomas gewinnen, wenn 
er einzelne Quaestiones durchdenkt und durchbetrachtet. 
Dann wird der Homilet auch einzelne heryorragende
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Moralprediger beraten, namentlich Bourdaloue, Segneri, 
Hunolt, auch neuere, z. B. Lierheimer, Die zehn Gebote 
(Regensburg 1869), Krick, 48Kanzelvortrageuber die christ­
lichen Tugenden, Wisemann, Einblicke in die christliche 
Sittenlehre (Regensburg 1869). Wir empfehlen ais

Themata: Zykluspredigten uber die zehn Gebote unter 
gewissen pragnanten und praktischen Gesichtspunkten, 
z. B. Gott und dein Verstand (I. Gebot); Gott und deine 
Sprache (II. Gebot); Gott und deine Woche (III. Gebot); 
Gott und die Familie (IV. Gebot); Gott und die Mensch­
heit (V. Gebot, Liebe); Gott und die Guter der Mensch­
heit — die Guter des Lebens (Fortpflanzung, Keuschheit) 
(VI. Gebot); — die Guter desGliickes (VII. Gebot); — der Ehre 
und der Wahrheit (VIII. Gebot); —Gott und dein innerstes 
Seelenleben (IX. und X. Gebot). — Wir empfehlen ferner 
Themata iiber die christlichen Tugenden und einzelne Ge­
bote derselben, z. B. Gesetz — Gewissen -—- Tugend — 
Glaube — Hoffnung — Liebe — Gottesverehrung — Klug­
heit — Massigung — Gerechtigkeit — Starkmut — Keusch­
heit — Demut — Wahrhaftigkeit u. s. f. — Von Zeit zu 
Zeit wiirde sich auch ein Zyklus iiber einzelne Gebote 
z. B. die Gebote der zweiten Tafel — oder die aller - 
wichtigsten Gebote der zweiten Tafel empfehlen (IV., VI. 
u. VII. Gebot) und recht praktisch gestalten lassen. Boi 
diesen moralischen Fastenpredigten ist eine genaue Vor- 
bereitung doppelt notwendig, damit der Prediger sich 
nicht auf den Sandboden eines allgemeinen Moralisierens 
verliere, sondern yielmehr das Walten der christlichen 
Tugend und des christlichen Charakters aus Glaube und 
Gnade recht lebensvoll und praktisch entfalte. Wenn der 
Prediger das Gebiet einer Tugend, sagen wir z. B. des 
Glaubens, der Demut, nach Thomas II. II., nach Muller, 
Lehmkuhl, Weiss (Apologie), Alban Stolz (Erziehungskunst), 
De Ponte, Scaramelli — die Feder in der Hand studiert 
hat — dann sollte Betrachtung — Bereicherung aus der 
Heiligen Schrift (Verbal-, Reallexikon; vergl. auch oben, 
S. 147—153) — und der Blick ins Leben die Tugendpredig-
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ten zu praktischen, anziehenden und fruchtbaren Reden 
gestalten konnen. Wir empfehlen mit einem Worte dem 
Prediger auf das dringendste die Vergleichung der Ideal­
moral unter positiv-spekulativen Gesichtspunkten (z. B. 
Thomas II. II. — Muller) mit der Aszetik (z. B. De Ponte, 
Scaramelli, Weiss), mit der pastoralen Sundenkasuistik 
(z. B. Noldin) und mit der Lebenserfahrung.

Wir haben noch die drei wichtigsten Stoffkreise der 
Fastenpredigten kurz zu besprechen.

3. Homilienzyklen iiber die Heilige Sehrift. Wir 
haben uber die Pflieht, das Volk in die Heilige Sehrift 
einzufiihren, bei der Behandlung der Bibel ais Quelle 
der geistlichen Beredsamkeit (S. 97 ff.) eingehend ge­
sprochen. Die Fastenliturgie weist durch ihre gesteiger- 
ten Schriftlesungen nachdrucklich und beharrlich darauf 
hin. Ueberdies yerlangt das Tridentinum sogar aus- 
driicklich: tempore ioiuniorum quadragesimae . . sacras 
scripturas . . annuntient (vergl. oben, S. 36). Die yieler- 
orts durchgefiihrte, sehr empfehlenswerte Gewohnheit, 
in der Fastenzeit auch an Werktagen dem Volke die 
Fastenevangelien vorzulesen (ev. in den Abendandachten 
die Episteln) steht in dem gleichen Gedankenzusammen­
hange. Der Prediger wahle daher von Zeit zu Zeit fiir 
seine Fastenvortrage auch zusammenhangende Abschnitte 
der Heiligen Sehrift, die er in passende Themata zu exe- 
getischer oder thematischer Behandlung abteilt. Die 
Auswahl ist hier fast unbegrenzt. Doch greife man nicht 
nach allgemein bekannten Abschnitten, damit sich die 
Kenntnis des Buches der Bucher erweitere. Wir rerweisen 
vor allem auf die Sonn- und Ferialerangelien und Lesungen 
(S. 288 ff.). Wir fiigen aber beispielsweise auch einige 
zyklische Skizzierungen eines langeren und eines kurzem 
Schriftabschnittes fiir Fastenpredigten bei. A. Der Abend 
des hohen Donnerstag. Man teile das Ganze in móglichst 
sich ausschliessende Gedankenabschnitte ein, z. B. 1. Die 
Liebe Jesu bis ans Ende (Sonnenuntergang der gottmensch­
lichen Liebe, Riickblick aufs Leben Jesu — cum dilexisset
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suos in finem dilexit eos. Joh. 13, 1; vgl. Lohmann, 
Leben Jesu, Eyangelienharmonie, S. 254). 2. Das rorbild- 
liche Mahl der Liebe: Ostermahl. a. Die Vorbereitung (Luc. 
22, 14—18; Marc. 14, 12—25; Matth. 26, 20, 17—19, 29).
b. Der Geist dieser Vorbereitung (Luc. 22, 24—30: Rang­
streit der Junger). 3. Die Einleitung zum Mahl der neu- 
dienstlichen Liebe (Joh. 13, 2 — 20: Fusswaschung). a. Jesus 
Hoheit (sciens Jesus quia omnia dedit ei Pater in manus) 
und Niedrigkeit (surgit a coena, mittit aquam in pelvim). 
Man erwartet nach den grossartigen Einleitungsworten 
etwas Erhabenes, Ausserordentliches. Da fahrt der Evan- 
gelist weiter: sciens, quia omnia dedit ei Pater in manus 
. . . ponit yestimenta sua . . . mittit aquam in pelvim et 
coepit lavare pedes discipulorum. Es gibt wohl kein ein- 
dringlicheres Beispiel und keine eindringlichere Predigt 
der Demut — namentlich der so notwendigen glaubigen 
Demut des Kommunikanten. b. Lehren und Forderun­
gen Jesu mitten in seiner Hoheit und Niedrigkeit: a. rein 
sein von schweren Sunden; /?. ganz rein sein — d. i. «die 
Fiisse waschen». Auch wenn man aus dem Bade der Taufe, 
der Busse, der Siindenvergebung gestiegen ist, hat man so­
fort wieder den Staub der kleineren Fehler an den Fiissen, 
der durch die yollkommene Liebe und Reue vor der Kom­
munion abgewaschen wird. (Eine ganz ahnliche Zeremonie 
wie die Fusswaschung ist das Lavabo bei der Messe.) —
4. Das wahre Mahl der Liebe: Einsetzung der Eucharistie 
(Luc. 22, 19, 20; Marc. 14, 22—24; Matth. 26, 26—28;
1. Cor. 11, 23—25; Lohmann, Eyangelienharmonie, S. 259).
5. Abschiedsworte der Liebe (auf mehrere Predigten yer­
teilt!): I. Das Ziel und der Weg zum Ziel (Joh. 14, 1—12).
6. Abschiedsworte der Liebe: II. Die Gnade fur diesen Weg 
zum Ziel (der Weinstock und'die Reben, Joh. 15, 1—8).
7. Abschiedsworte der Liebe: III. Das Gesetz (Gebot, Be­
fehl) auf diesem Wege zum Ziel; Erfiillung des Gebotes 
der Liebe und aller Gebote (Joh. 15, 9—17, vgl. Joh. 13, 
33—35). 8. Abschiedsyort) Christi: Das Gebet der Liebe: 
Jesu Schlussgebet und unser Gebet (Joh. 17, 1—26).
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Zyklus B. Wir geben noch ein Beispiel zyklischer 
Behandlung eines kurzem Schrifłabschnittes. Ein recht 
praktischer Stoff fur die Fastenzeit ware z. B. die Unter­
redung Jesu mit der Samariterin, Joh. c. 4, in folgende 
Themata zerlegt: I. Jesus selbst (Vers 1—9). II. Jesu Wort 
iiber die Gnade (V ers 9—16). III. Jesu Wortiiber die Siinde 
(iiber die Siinde uberhaupt und die Siinde gegen Keusch­
heit, Ehe, Familie) (Vers 16—19). IV. Jesu Wort iiber die 
wahre Religion (Vers 19 — 27). Die wahre Religion des 
alten Bundes (vgl. Vers 22 und 23). Die wahre Religion 
des neuen Bundes (Vers 24, 25, 26 im Zusammenhalt mit 
den Schliissen der vier Eyangelien und dem Schluss des 
Johannes-Evangeliums: Joh. 21, 15 ff. Vgl. oben S. 6—13). 
V. Jesu Wort iiber die Diener und Priester der wahren, 
Religion (Vers 27—38.) VI. Jesus und die Bekenner der 
wahren Religion (39—42; vgl. Apostelgeschichte iiber 
die erste Ernte in Samaria; vgl. auch oben, Seite 128 
n. 15).

4. Zyklen iiber die Ostersakramente. Eine gute Beicht 
und eine wiirdige Osterkommunion ist das grosse Ziel der 
Fastenzeit. Wir haben bereits gesehen, wie die gesamte 
Liturgie auf die sakramentaie Aussóhnung mit 
Gott durch Jesus Christus drangt. Die liturgische 
Betraehtung der Kar- und Osterwoche wird uns das noch 
deutlicher machen. Die diesbezugliche ernste, dringliche 
Gesetzgebung der Kirehe ist allbekannt. Deshalb ist die 
Aufklarung iiber die Ostersakramente und die Ein­
fuhrung in die diesbeziiglichen Pfliehten eine Haupt­
aufgabe der Fastenprediger. Viele Diózesanstatuten 
schreiben fiir die Fastenzeit Predigten iiber das Buss- 
sakrament in irgend welcher Form ausdriicklich und 
bestimmt vor. Die Beicht mit der darauffolgenden Kom­
munion ist eben ein Brennpunkt des christlichen Lebens, 
eine wahre katholische Tat. Der Prediger hat sehr viel, 
oft alles erreicht, wenn er eine Gemeinde gut auf die 
Ostersakramente yorbereitet hat. Wir erinnern deshalb 
an einige der wichtigsten diesbeziiglichen Punkte.



334

A. Die Apologie der Beicht. Es ist und bleibt heut­
zutage eine der wichtigsten Seelsorgsaufgaben, von Zeit 
zu Zeit eine siegreiche Begriindung und Verteidigung der 
Beicht vor dem Volke und den Gebildeten zu halten. Man 
zeige dabei die Einsetzung der Beicht und die Beichtpflicht 
ais eine Forderung Christi, aber auch ais ein herrliches 
Ostergeschenk aus der blutigen und rerklarten Hand Christi.

1. Der euangelische Beweis wird am besten aus dem 
ganzen Zusammenhang von Joh. 20, 19—23 gefiihrt. Der 
Prediger tut gut, den ganzen Beweis aufs innigste mit 
der Person Jesu Christi zu rerbinden und ihn je nach der 
liturgischen Zeit zum Teil oder rollstandig in das freudige 
Osterlicht zu stellen. Er zeige die Einsetzung des Buss­
sakramentes ais die erste Ostertat Christi im Apostelkreis, 
ais einen Auftrag, der iiber den Taufbefehl hinaus geht 
(vgl. Tridentinum S. 14 u. 1-3 ff.). Wir erinnern hier an 
folgende, uns wichtig scheinende dogmatisch-homiletische 
Gesichtspunkte, die der Prediger klar, anschaulich und 
warm popularisieren sollte.

Am Osterabend, ais der Auferstandene zum ersten Małe 
feierlich dem ganzen Apostelkollegium mit Ausnahme des Thomas 
erschien, iibergab der Heiland sein grossartiges Ostergeschenk 
der Welt: das Busssakrament1); Christus offenbart sich den 
Seinen in jener denkwiirdigen Stunde ais Gottes- und Menschen­
sohn. Er erscheint wunderbar bei yerschlossenen Tiiren. Er 
zeigt ihnen seine yerklarten Wundmale, er isst vor ihren Augen 

ich bin es wirklich, der Erlóser, der Gottmensch vom Karfreitag. 
Er bringt die Frucht des Kreuzbaumes, die Auferstehung in der 
Neuheit des Lebens. Er hat fiir die Apostel und die Menschheit 
den Osterfriedensgruss, den wahrliaftigen Frieden der Gnade 
und des Gewissens. Er haucht sie an mit einem gottlichen 
Schópferhauch — neues Leben, neue Gewalten ihnen spendend, 
damit sie eben dieses Leben in der Welt wecken und fortpflanzenł). 
— Er stellt den Aposteln geradezu den gottlichen, den heiligen 
Geist zur Verfiigung: Empfanget den heiligen Geist. Jetzt end­
lich folgt das ewdg denkwiirdige Wort: Welchen ihr die Sunden 
nachlasset, denen sind sie nachgelassen, welchen ihr sie behalten 
werdet, denen sind sie behalten! — Ais einst der Heiland zum

,ej/p j ersten Małe bei der Heilung des Gichtbruchigen das grosse 
Wort sprach: Sei getrost, Kind, deine Sunden sind dir nach­
gelassen — da gerieten die Juden in grosse Aufregung. Was

J) Ygl. unten Karsamstag.
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redet dieser? Er lastert! Wer kann Siinden nacldassen, ais Gott 
allein? Gewiss war dieser letzte Satz richtig: Gott allein lasst 
Siinden nach. Aber der Menschensohn Jesus von Nazareth ist 
eben Gott, wahrhaftiger, wesensgleicher Gottessohn, wie er es 
denn auch gleich nachher durch das Wunder am Gichtbruchigen 
neuerdings glanzend erwies. «Was ist leichter zu sagen*, so fiihrt 
der Heiland seinen iiberlegenen Beweis weiter: «deine Sunden 
sind dir vergeben, oder: steh auf und wandle? Damit ihr aber 
wisset, dass der Menschensohn Macht hat, auf Erden Siinden 
nachzulassen (sprach er zu dem Gichtbruchigen): «Ich sagę 
dir, nimm dein Bett und geh in dein Haus!» Augenblicklich 
stand dieser auf und ging . . . Gott preisend.1) Und eben diese 
gottliche Gewalt, Sunden nachzulassen oder nicht 
nachzulassen, iibertragt der Heiland am gróssten 
Tage seines Lebens ais grandioses Ostergeschenk an 
schwache Menschen, an die Apostel, Bischofe und 
Priester seiner Kirche: Wie mich der Vater gesendet hat, 
also sende ich euch! Wer will seine gottliche Allmacht und 
Barmherzigkeit daran hindern? Es ist eine Tatsache: der 
Kirche ist die gottliche Gewalt des Siindenn achlassens 
oder Nichtnachlas sens iibertragen. Aber Christus hat 
fiir das Busssakrament nur eine gottliche Gewalt iibertragen: 
das Siindennachlassen. Die gottliche Allwissenheit, die 
Jesus, dem Herzenskenner, zur Verfiigung stand, hat 
er den Seinen nicht iibertragen. Was folgt daraus? Die 
Lossprechung erteilen zwar die Priester — mit góttlicher Gewalt. 
Aber das Urteil iiber die Siinden, das Urteil, ob der Siinder fiir 
die Nachlassung yorbereitet sei oder nicht, das Urteil, wie sich 
der Siinder zum grossen Sittengesetze Christi gestellt habe und 
fiir die Zukunft stellen miisse, kann unter der Fuhrung der 
góttlichen Gnade nur mit menschlichen Mitteln gewonnen 
werden. Gottes Allwissenheit ist nun einmal der Kirche nicht 
zur Verfiigung gestellt worden. Deshalb muss der Beichtyater 
die Siinden kennen lernen, einen Einblick in das Seelen­
leben gewinnen, zum allermindesten hinsichtlich der schweren 
Siinden2), um je nach eben diesem Einblick, und nach einer 
Verhandlung der Liebe, der Barmherzigkeit und des hl. Ernstes 
entweder zu lósen oder zu binden, nachzulassen oder zu behalten. 
Es folgt also aus der Tat Christi am herrlichen Osterabend ein 
Doppeltes: die Notw^endigkeit der Beicht und die Not­
wendigkeit einer besondern Priester bild ung fiir die 
Beicht. Es ist dem kath. Priester eine gottliche Gewalt voll 
des unsagbarsten Friedens und Segens iibertragen, aber auch 
eine Gewalt voll der ernstesten, weittragendsten Verantwortung. 
Wenn auch der Beichtyater nicht iiber alle Fasern des moralischen

') Luc. 5, 17—26. Marc. 2, 1. Matth. 9, 1—8.
“) Die causa absolute, necessario omnino cum Deo componenda — wie die 

Moralisten sagen.
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Lebens ein abgeschlossenes, bis in alle Tiefen gehendes Urteil 
sich bilden kann, so ist er doch zum Urteilen strenge yerpflich- 
tet: denn gestutzt auf das Urteil hat er die Beichtenden zu 
behandeln, loszusprechen, zu leiten und zu fuhren. Die Beicht 
steht im Brennpunkt des ganzen Sittengesetzes, im Brennpunkt 
góttlicher Gewalten und menschlicher Urteile, himmlischer und 
irdischer Fiihrungen. Unter dem heiligen Geheimnisse der Ver- 
schwiegenheit offnet sich das innerste Leben und wird bis auf 
einzelne Falle gemessen an der Morał der Menschen- und der 
Christenwurde. Hier richtet der Priester nicht ais Privatperson 
vermessentlich iiber seine Mitmenschen, sondern es geschieht 
eine heilige Verhandlung vor dem ewigen Gott, durch Gottes 
Stellyertreter.

Man yergleiche dazu Matth. 16, 18 und 18, 18 und 
namentlich die Erklarungen bei Schanz, Sakramentenlehre 
§ 38: Einsetzung des Sakramentes der Busse, S. 498 ff., 
Dr. Augustinus Egger, Bischof von St. Gallen: Die Beicht 
in der Heiligen Sehrift und in der kathol. Kirehe, St. Gallen 
1901; die Dogmatik von Hurter u. s. f., einschlagige Stellen 
der Bibelkommentare; auch Schweiz. Kirchenzeitung, Jahr­
gang 1901: Das Busssakrament in der alten Kirehe, von 
Dr. P. Schanz, S. 298 ff.

2. Dei’ kir cheng eschichtliche Beweis. Reiche kritische 
geschichtliche Materialien finden sich insbesondere bei Dr. 
P. Schanz, die Lehre von den heiligen Sakramenten der 
kath. Kirehe, Freiburg, Herder, 1893. Vergleiche dazu 
Dr. Augustinus Egger, Bischof von St. Gallen: Die Beicht 
in der Heiligen Sehrift und in der katholischen Kirehe; 
Dr. P. A. Kirsch, Zur Geschichte der katholischen Beichte, 
Wurzburg, Góbel, 1902; ebenso neue, gróssere Dogmatiken 
und Apologien. Bei der Entfaltung der kirchengeschicht­
lichen Beweise von der Apostelgeschichte bis zum Tri­
dentinum sollte dei’ Prediger neben der Anfiihrung und 
Exegese der klassischen Stellen eine Reihe archaologischer 
Gesichtspunkte und Tatsachen scharf im Auge behalten. 
Wir sind nicht der Ansicht, dass der Prediger alle diese 
Momente auf die Kanzel bringen miisse. Doch wird eine 
gewisse, wenigstens indirekte, z. T. auch direkte (vgl. 
z. B. n. a bis e) Bezugnahme die Beweisfiihrungen unge­
mein starken und klaren.
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a. Christus iibergab den Aposteln und ihren Nach­
folgern die Vollmacht, Sunden nachzulassen oder zu be- 
halten (Tatsache der Heiligen Schrift).

b. Die Glaubigen werden aufgefordert, die Sunden 
zu bekennen (Tatsache der Heiligen Schrift).

c. In der Kirche gab und gibt es eine Siindennach- 
lassung in Form eines uerptlichtenden Gerichtes der Barm­
herzigkeit, dem in allen Zeitlaufen der Kirchengeschichte 
irgendwie die schweren Sunden — je nach den yer­
schiedenen Gesetzgebungen der Kirche hinsichtlich Zeit 
und Form yerschieden — unterbreitet werden mussten 
(Tatsache der Heiligen Schrift, vergl. Joh. 20, 23, ins­
besondere das Wort «zpar£t*r», «retinere», sowie die 
Urgeschichte der Kirche mit der alten Bussdisziplin, die 
nicht nur einen Nachlass von Kirchenstrafen, sondern auch 
wirkliche Nachlassung der Sunden vor Gott und im 
Namen Gottes kannte).

d. In der Kirche lebte stets die Ueberzeugung: es gibt 
eine sakramentale Siindennachiassung nach der Taufe, die 
in eben diesem Gerichte der Busse durch Gnaden- 
eingiessung sich yollzielit (Tatsache der Ueberlieferung).

e. Es gab und gibt in der Kirche uerschiedene Arten 
der Siindennachiassung: — die sakramentale im Buss­
sakrament darf aber vom schweren Siinder nicht um- 
gangen werden. Wenn auch ausserhalb des Busssakra­
mentes Sunden und selbst schwere Sunden durch die yoll­
kommene Reue aus Liebe wirklich und oft nachgelassen. 
werden, so darf doch dabei der Wille, spater wieder zn 
beichten, nicht ausgeschlossen sein. Sonst kommt jene 
Nachlassung schwerer Sunden ausserhalb des Busssakra­
mentes nicht zu stande. Irgendwie war das, was wir heute 
in der Theologie yotum confessionis nennen, stets yerlangt. 
(Forschungsresultat aus der Vergleichung der Texte und 
der Grundanschauungen der Schriftsteller.)

f. Das Beichtgebot ist eine die Todsiinden schwer ver- 
pflichtende, aber nicht naher bestimmte lex diuina. Die 
erklarende und naher bestimmende lex ecclesiastica war

22
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aber nicht zu allen Zeiten dieselbe. Das Kirchengesetz war 
in der alteren Zeit, hinsichtlich jener schweren Sunden, 
auf denen die óffentlichen Kirchenstrafen lagen (peccata 
capitalia) — sehr ausgebildet — hinsichtlich der iibrigen 
schweren Sunden (peccata media) zwar sicher existierend, , 
aber hinsichtlich Zeit und Umstanden wenig ausgebildet; 
ob in der Urzeit neben der unbestimmten lex divina uber­
haupt schon eine lex ecclesiastica bestand, welche die 
Beichtptlicht naher bestimmte und eingrenzte, oder ob man 
hierin das Meiste dem Gewissen der Christen iiberliess, 
ist schwer zu entscheiden.

g. Die klassischen altern Beichtzeugen der Kirehe 
sind namentlich Origenes, Irenaus, Cyprian, Augustinus, 
Ambrosius. Die Zeugnisse der hl. Joh. Chrysostomus und 
Zeno von Verona, die in Dogmatiken und Apologien 
angefiihrt werden, bediirfen zum Teil kritischer Sichtung.

h. In der Lehre vom Busssakrament gab es Zeiten 
der Yerdunlcelung und der Klarung. Die dogmengeschicht- 
liche Linie lasst sich aber sicher, wenn auch nicht immer 
ohne Schwierigkeiten bis zur Heiligen Sehrift zuriickfuhren. 
Hochwichtig sind fur den Prediger das Lateranense IV. 
(1215) und das Tridentinum (s. 14).

i. Der Prediger betone aber nicht allein den archao- 
logischen Beweis, sondern vor allem das unfehlbare Lehr­
amt und die Praxis der Kirehe, die sich iiber Beicht­
einsetzung durch Christus und Beichtptlicht klar und 
unfehlbar ausgesprochen hat. Das Trid. belegt jene mit dem 
Anathem, welche in ihren Erklarungen von Joh. 20 die 
Einsetzung des Busssakramentes vom eigentlichen Sinn der 
Stelle ausschliessen. Dass dieselbe, im gewissen Sinne 
wenigstens, auch auf die Taufe angewendet werden diirfte, 
geht aus dem Wortlaut des Konzils und aus Aeusserungen 
einzelner Kirchenyater hervor (s. 14, c. 1—3).

Neben der Apologie der Beicht ist die Behandlung 
der einzelnen Teile und Leistungen der Beicht unum­
ganglich notwendig. Wir heben die wichtigsten homi­
letischen Gesichtspunkte eigens heraus, vor allem die
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actus poenitentis, welche die Quasima'teria und conditio 
sine qua non des Busssakramentes ausmachen.

B. Confessio cum debita et diligenti praemeditatione. 
(Trid. Sess. XIV can. 7.) Eine schlichte, klare, eingehende 
Beichtkatechese iiber Gewissenserforschung und Anklage 
ist von Zeit zu Zeit unumganglich notwendig und eine 
grosse Wohltat fiir die Gemeinde. Der Prediger hutę 
sich dabei ebensosehr vor dem Rigorismus, ais vor einer 
oberflachlichen, unklaren Darstellung, welche laxe Ge­
wissen schafft. Es ist eine grosse Gefahr, dass sich die 
Homileten bei diesen katechetischen Predigten allzusehr 
auf ihre Kenntnisse und Erfahrungen verlassen. Der 
Mangel einer genaueren Vorbereitung erzeugt alsdann 
bei sonst eifrigen Predigern in der Regel Uebertreibun­
gen und ebendamit grosse Verwirrungen angstlicher Ge­
wissen. Wir empfehlen deshalb

1. Griindliche moraltheologische Repetitionen uber die 
Traktate de materia remota et prorima S. Poenitentiae, de 
confessione. Wir empfehlen fiir homiietische Behand­
lung insbesondere die lichtvollen, klaren, von jeder 
Uebertreibung freien Untersuchungen von Noldin S. J. in 
seinem Moraltraktat: De sacramentis (III. B. der Summa 
theologiae moralis), ebenso die Morał von Gópfert (III. B.). 
Es ist selbstverstandlich, dass man nicht alle von der 
Theologie aufgeworfenen Fragen auf die Kanzel bringen 
wird. Wohl aber wird eine griindliche Orientierung 
auf diesem wichtigen Gebiete dem Prediger eine freudige 
Sicherheit und eine pastoralkluge Genauigkeit und Milde 
verleihen, die geradezu unschatzbar ist. Von allem 
diesem findet der Homilet in der iiberflutenden Predigt- 
literatur oft nur wenige Andeutungen — zudem nicht 
seiten falsche Auffassungen. Das Zuriickgehen auf die 
ersten Quellen der Theologie selbst ist nirgends notwen- 
diger ais hier.

2. Moraltheologische Repetitionen iiber die schwierigern 
einschlagigen Fragen: der materia necessaria und suffi- 
ciens, der peccata dubia, der peccata omissa, der peccata
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iamiam confessa, 'der notwendigen und niitzlichen Ge­
neralbeicht u. s. f. Auf diesen Gebieten werden nicht 
seiten theologisch nicht ganz korrekte Lehren vorge- 
tragen. Wir erinnern beispielshalber an einen einzigen 
Punkt: der Prediger hat kein Recht zu yerlangen, dass 
schuldlos yergessene Todsiinden noch vor der Kom­
munion in einer erneuten Beicht angezeigt werden. Sie 
sind (indirekt) mit den andern gebeichteten Siinden nach- 
gelassen. Der Pónitent ist im Gnadenstand. Er hat also 
die praeparatio substantialis zur Kommunion. Es bleibt 
ihm aber noch die Pflicht, die indirekt bereits nach- 
gelassenen Sunden wegen des Beichtgebots Christi auch 
direkt der Schliisselgewalt der Kirche zu unterbreiten. 
Dies muss in der nachsten pflichtigen Beicht geschehen. 
Es besteht aber weder ein góttliches noch ein kirchliches 
Gebot, deswegen eine besondere Beicht und gar noch 
vor der eben bevorstehenden Kommunion abzulegen. 
Man mag das anraten, namentlich Poenitenten, die ein 
laxes Gewissen haben. Aber est ist nicht einmal gut, 
diesen Rat schlechthin und ohne Einschrankung auszu- 
dehnen. Wer auch nur ein wenig nachdenkt, sieht leicht 
ein, wie durch eine solche yerlangte oder dringend ange­
ratene neue Beicht vor der Kommunion, z. B. vor einer 
Generalkommunion, zu der die Teilnehmer sich schon 
yersammelt haben, die Poenitenten in grosse Verlegen- 
heiten und Verwirrungen geraten kónnen. Der Einwand: 
ich will meine Zuhórer an das Sicherere gewóhnen — 
ist das Zeichen einer falschen Moralauffassung. Wir 
haben kein Recht, ein Mittel ais Pflicht hinzustellen, wo es 
sich nicht um ein notwendiges Mittel zum notwen­
digen Ziele handelt.

C. Contritio. Die Lehre von der naturlichen und 
ubernaturlichen Reue, von der unyollkommenen und yoll­
kommenen Reue, von der sakramentalen und ausser- 
sakramentalen Reue, von der Rechtfertigung im Sakra­
ment und ausserhalb des Sakramentes ist eines der aller- 
wichtigsten Fastenthemata. Gerade auf diesem Gebiete
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klingt nocli lieute in aszetischen Schriften und aucli in 
einem Teil der Predigtliteratur oft unbewusst das Echo 
einer rigorosen jansenistischen Richtung nach. Wir betonen 
aus eben diesem Grund neuerdings das Zuruckgehen auf 
die ersten moraltheologischen Quellen. Wir empfehlen 
dem Prediger namentlich die Moraltheologie von Gopfert 
(Traktat iiber die Liebe, II. B. — Traktat iiber die Reue,
III.B.); die Sumina theologiae moralis von Noldin in den 
beiden einschlagigen Traktaten; Jungmann, Theorie 
der geistlichen Beredsamkeit (II. B., N. 373); Thomas II,
II. Traktat iiber die Liebe. Aus kleineren aszetischen 
Schriften empfehlen wir hinsichtlich der Reuelehre: Pesch, 
«Das religiose Leben», Lehmkuhl, «Herz Jesu Monat» und 
«Arbeiter», Hattlers Volksschriften. Die Reuelehre ist 
nicht nur fiir die Vorbereitung auf das Busssakrament, 
sondern auch fiir das gesamte christliche Leben von 
ganz unschatzbarer Bedeutung.

Wir erinnern ebendeswegen aus homiletischen Ruck­
sichten an einige Fragen aus der Theorie und Praxis der Yoll­
kommenen und unvollkommenen Reue. Wir miissen die ein­
gehendere Beweisfiihrung der Moraltheologie iiberlassen und 
beschranken uns hier auf eine, auch einem homiletischen 
Werke nicht iiberfliissige Orientierung.1)

A. Homiletisch - theologische Orientierung iiber die , Reue. 
Erste Frage. Was ist die yollkommene Reue? Contritio per­
fecta (auch einfach contritio genannt, yollkommene Reue, eigent­
liche Reue, Reue aus Liebe) est appretiatiye summus animi dolor 
et detestatio peccatorum super omnia cx motiyo charitatis a. v. 
propter Deum- sutnmum bonum in se super omnia dilectum.

Zweite Frage. Welches ist das Motiv der yollkom­
menen Reue? Es gibt nur ein einziges Motiv der yollkom­
menen Reue: das Motiv der yollkommenen Liebe; denn die eigent­
liche yollkommene Liebe ist der wirklich yollkommene Akt des 
Christen, durch den er sich mit Gott und der Gnade Gottes eint 
und der deshalb auch die Reue und Busse zur Vollendung, 
zur Vollkommenheit bringt.

Dies ruft einer weitern Frage:
Dritte Frage. Welches ist das Motiy der yollkom­

menen Liebe? Das Motiy, der Beweggrund zur yollkommenen 
Liebe ist: ipse Deus summum bonum in se, oder mit andern

’) Vgl. dazu auch Jungmann, Theorie der geistlichen Beredsamkeit, II. B. 
6. 86S n. 373 tf.
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Worten: ipsa Dei bonitas in se. Zur yollkommenen Liebe und 
deswegen zur yollkommenen Reue bewegt uns also einzig 
Gott selbst, ais hochstes Gut in sich, ais der Gute, de,r 
einzig im yollsten Sinne Gute — im ubernaturlichen Lichte 
betrachtet. Treffend sagt der hl. Thomas: Affectus charitatis 
perfectae sistit in ipsa persona amata propter se, vgl. II, II, 
q. 23, art. 5, ad 2; q. 27, art. 3, auch 4. 5. Nemo bonus nisi solus 
Deus Luc. 18, 19. Nemo bonus nisi unus Deus Marc. 10, 18.

Vierte Frage. Wie kann der eine Beweggrund der 
yollkommenen Reue und Liebe von uns aufgefasst 
werden? In zweifacher Weise: a. Wir konnen ais Beweg­
grund der yollkommenen Reue fassen: ipsum Deum summum 
bonum in se im allgemeinen in seiner ganzen Fulle betrachtet: 
a. v. der Beweggrund der yollkommenen Liebe und Reue ware 
dann aufgefasst ais die bonitas infińita Dei im Sinne eines com- 
plexus omnium perfectionum Dei. Wir haben fur diese 
Auffassung des Motivs den Katechismus-Ausdruck: das hochste 
und liebenswiirdigste Gut bewegt mich zur Reue. b. Wir kónnen 
aber auch ais Motiy der yollkommenen Liebe und Reue jede 
einzelne Eigenschaft und Vollkommenheit Gottes 
oder mehrere derselben, absolute und relatiye, wahlen. Wir zer­
legen so den Gesamtbegriff: hochstes und liebenswiirdigstes Gut 
in sich, gleichsam in seine einzelnen Teile, in seine einzelnen 
Strahlen. Der theologische Grund aber liegt ‘darin, dass jede 
einzelne Eigenschaft Gottes das ganze Wesen Gottes bezeichnet, 
unter einer gewissen Riicksicht betrachtet. So kann uns die 
gottliche Allmacht, Schónheit, Gute, Barmherzigkeit, 
d. h. GottalsAllmacht, alsSchónheit, alsGiite, ais Barm­
herzigkeit betrachtet, zur yollkommenen Reue be­
wegen.

Funfte Frage. Welches*lst der beste Weg zur Yoll­
kommenen Reue? Der beste Weg zum Motiy der yollkom­
menen Reue, der beste Weg also, auf dem wir Gott ais das 
hochste Gut in sich auf uns wirken und uns von ihm bewegen 
lassen, ist die Betrachtung des Lebens Jesu, besonders des 
Leidens Jesu. Aus dem ganzen Leben Jesu strahlen uns die gótt­
lichen Eigenschaften entgegen und zwar die lieblichsten und an- 
ziehendsten derselben, die uns zur Liebe und Reue bewegen. Das 
Volk lernt das hochste und liebenswiirdigste Gut am besten am 
Kreuze auf Kalyaria kennen, wenn es das Haupt voll Blut und 
Wunden unter der Dornenkrone betrachtet. Eben deswegen 
sagt das Johannes-Eyangelium vom Leben Jesu: Vidimus gloriam 
ejus quasi unigeniti a patre plenum gratiae et yeritatis, und die 
Kirche wiederholt dieses Wort, wenn das erneute Leben Jesu 
in der Messe an uns yoriibergezogen ist. Die Weihnachtsprafa- 
tion bezeichnet es geradezu ais ein Ziel der Menschwerdung 
Christi, uns zur yollkommenen Liebe und Reue zu bewegen: 
Ut dum yisibiliter Deum cognoscimus, per hunc in inyisibilium 
amorem rapiamur.
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Sechste Frage. Rechtfertigt die yollkommene Liebe 
und Reue auch schon ausserhalb des Busssakra­
mentes? Ja, wenn wenigstens das volle und ernste votum con- 
fessionis, d. h. der aus der Reue heryorgehende feste Wille, spater 
das Beichtgebot zu erfiillen, eingeschlossen ist oder doch nicht 
ausgeschlossen wird. Ueber den Beweis: aus der Eigenart der 
Liebe, die am meisten mit Gott eint. aus den klaren und prag­
nanten Stellen der Hl. Sehrift Und aus den kirchlichen Definitionen 
yergleiche man die Moraltraktate iiber die Liebe. Wir erinnern 
hier bloss an den Schriftbeweis, dem wir einige theologische 
Erklarungen beifiigen.

Die Heilige Sehrift yerkiindet die trostreiche Lehre von 
der Rechtfertigung durch die Liebe und Reue feierlich und ent- 
schieden an yielen Stellen, z. B. Joh. 14, 21—25; 1. Joh. 4, 7; in der 
Parabel vom Pharisaer und Zollner. Wir horen sie aus dem 
Munde des Heilandes selbst, z. B. Joh. 14, 21: Qui diligit me, 
diligetur a Patre meo: et ego eum diligam et manifes- 
tabo ei meipsum. Wer es also mit Gottes Gnade zur rechten, 
wahren, yollkommenen Liebe bringt, wer Gott liebt, Gott anhangt 
ais dem einzigen und unendlich Guten, demliebenswiirdigsten Gut 
— also «qui diligit Deum», wer wirklich zum yollen, eigent­
lichen Akte der Liebe kommt und aus eben dieser Liebe die 
Sunden bereut — «der wird vom Vater geliebt», d. li. er wird 
von Gott im wahren und yollen Sinne des Wortes ais ein Kind 
der Liebe betrachtet und behandelt. Wen aber Gott ais Kind 
seiner Liebe betrachtet und behandelt, an dessen Person ist 
nichts vor Gott Hassenswertes: es ist keine Todsunde mehr an 
ihm. Die Todsunde ma-cht ja die ganze Person des Siinders 
vor Gott yerabscheuungswiirdig. Die lasslichen Sunden betriiben 
Gott. Sie machen einzelne Handlungen des Menschen missfallig. 
Wenn Christus von einem Menschen sagt: «Mein Vater liebt ihn 
und ich liebe ihn» — dann kann in diesem Menschen keine Tod­
sunde sein. Nun aber sagt das Christus von jedem Menschen, 
der ihn liebt. Wo also die Liebe, die eigentliche, echte Liebe 
ist — wo der Mensch mit der Gnade Gottes und mit yollem, 
heiligem Ernst Gott liebt — dort ist keine Todsunde mehr, dort 
wird der Mensch gerechtf ertigt. Der Heiland fiigt hinzu: 
et manifestabo ei meipsum. Das kann nicht anders yerstanden 
werden, ais von einem Sich-offenbaren und -schenken an die 
Seele, wie es durch die heiligmachende Gnade Christi geschieht. 
Freilich ist immer ein yolles, echtes Erwecken der Liebe ge­
meint. Darum schickt der Heiland Joh. 14, 21 das Wort vor- 
aus: Qui habet mandata mea et seryat ea, ille est qui diliget me. 
Es muss also ein ehemaliger Siinder mit der neuerwachten Liebe 
zum mindesten den festen Willen yerbinden, alle schweren Ge­
bote Gottes zu halten. Dieser ernste, feste Wille muss in der 
Liebe und in der Liebesreue gegeniiber den friihern Ueber- 
tretungen der Gebote wirksam werden — ausdriicklich, oder doch 
im ernstesten Sinne des Wortes einschliesslich. Eines dieser
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schweren Gebote Christi heisst aber: du musst beichten. Du musst 
deine schweren Sunden der Schliisselgewalt der Kirche nach 
dem Gebote Christi und der Kirche unterwerfen. Darum muss 
derjenige, welcher sich durch die yollkommene Reue rechtferti- 
gen will, den Willen haben, das Beichtgebot spater zu erfiillen, 
zum mindesten, wenn es im allgemeinen oder fiir ihn drangt. Dieses 
votum confessionis muss wiederum zum mindesten in dem Sinne 
in der Reue eingeschlossen sein, dass man es in keiner Weise aus- 
schliesst. — Das Tridentinum behauptet sess. XIV c. 4 ausdriicklich, 
dass die yollkommene Reue rechtfertigt, fugt aber bei: ipsam 
nihilominus reconciliationem ipsi confessioni sine sacramenti voto, 
quod in illa continetur, non esse adscribendam. Es ist also eine 
unrichtige jansenistische Uebertreibung, zu predigen oder zu 
lehren, dass die yollkommene Reue nur im Notfalle, z. R. in 
Todesgefahr rechtfertige. Sie rechtfertigt immer und jederzeit, 
wenn der Bereuende den Willen hat, spater die Busspflicht zu 
erfiillen. Man lehre also: die yollkommene Reue rechtfertigt, 
bringt dem Todsiinder die heiligmachende Gnade, wenn er den 
Willen hat, spater wieder zu beichten. Die hie und da in as­
zetischen Schriften yorgetragene Lehre, der Siinder miisse den 
Willen haben, sobald ais moglich zu beichten, um sich recht- 
fertigen zu konnen — ist theologisch falsch und jansenistisch an- 
gehauclit. Gewiss ist es ratsam, sobald ais moglich zu beichten- 
Aber niemand hat das Recht, ein Gebot aufzustellen, wo weder 
Christus selbst, noch die Kirche eines eingesetzt haben. Niemand 
hat das Recht, einen Rat zur allgemeinen Pflicht zu machen. 
Wenn ein Todsiinder kommunizieren will, dann kann er sich 
freilich nicht mit der Reue und dem Votum, spater zu beichten, be- 
gniigen, sondern er muss den Willen haben, yor der Kommunion 
zu beichten: dazu yerpflichtet ihn ein ausdriickliches Gebot. 
Kasuistisch gesprochen, kann sich also ein Todsiinder rechtfertigen, 
wenn er nur mit seiner yollkommenen Reue den festen Willen yer­
bindet, spater zu beichten, z. B. dann, wenn er das nachste Mai 
kommunizieren will; denn dann drangt das Beichtgebot. Ja, 
wenn ein Siinder es wirklich zur yollkommenen Reue bringt 
und dabei mit dem Willen sich begniigt, in der nachsten Oster­
zeit zu beichten, so geniigt — falls alle andern Bedingungen 
der yollkommenen Reue geleistet sind, auch dieses yotum.1) Der 
Prediger braucht sich nicht in alle diese Einzelheiten einzu- 
lassen. Wenn er aber die theoretischen und kasuistischen Ge­
sichtspunkte der Theologie sich klar gemacht hat, wird er keine 
jansenistischen Uebertreibungen yortragen. Er wird die herr-

J) Wenn ein Priester in causa necessaria urgente deficiente confessario 
ais peccator mortalis sich antę missam mit der yollkommenen Reue begniigen 
musste, dann muss er nachher freilich «sobald ais moglich* beichten und 
darum auch bei seiner Reue das Votum haben, «sobald ais moglich* zu beichten! 
Bies kommt aber daher, weil das Kirchengebot den Todsiinder yerpflichtet, sich 
vor der Kommunion durch die Beicht zu yersólinen. Und falls dies einem 
Priester unmóglich war, bindet ihn ein neues positiyes Kirchengebot, «so- 
bald ais moglich zu beichten*.
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liche, unermesslich tróstliche Lehre von der Liebe und Reue 
richtig popularisieren. Dabei wird und soli der Prediger andrer­
seits den ganzen Trost des Beichtgebots und den unschatzbaren 
Nutzen der óftern Beicht nachhaltig schildern und erklaren. So pre­
digt er im Geiste des Evangeliums und der Kirehe. NB. ad 6. Die 
Lehre von der rollkommenen Reue und der Rechtfertigung durch 
die Reue ist eine der allerwichtigsten Aufgaben des Seelsorgers. 
Durch das Fordem der ófteren Beicht, durch die gute Yerwal- 
łung der Sakramente, durch die Anleitung desVolkes, jeden Abend 
und auch am Anfange der hl. Messe (Confiteor, Kyrie) eine voll- 
kommene Reue su erwecken, konnte der Seelsorger den grossten 
Teil seiner Gemeinde im Stande der Gnade erhalten, eine Frucht 
von ganz unermesslicher Tragweite.

Siebente Frage. Genugt die unyollkommene Reue zur 
Beicht und welche unyollkommene Reue genugt? a. Die 
unyollkommene Reue genugt zur Beicht. Das folgt aus der Natur 
des Busssakramentes, welches die Busse erleichtern will, aus der 
Praxis der Kirehe und aus der ausdrucklichen Lehre des Triden­
tinums, Sess. 14 c. 4 can. 5, sowie aus mehreren, spater yerworfenen 
propositiones damnatae. b. Es muss eine ubernaturlich unyoll­
kommene Reue sein. Es muss also sein: a. eine wirkliche Reue, 
d. h. Abscheu und Schmerz iiber die Siinde ais Beleidigung Gottes. 
Darum sollte in der Formel der unyollkommenen Reue der Ge­
danke aufgenommen sein: Weil ich Gott beleidigt habe (und 
die Holle yerdient habe u. s. f.). Es muss ferner sein: p. eine wirk­
lich ubernaturliche Reue, d. li. eine Reue mit iibernatiirlicher Gnade, 
welche niemals fehlt und aus einem iibernatiirlichen Beweggrund, 
z. B. aus dem amor spei der unyollkommenen Liebe, welche Gott 
liebt ais ein bonum nobis, oder aus irgend einem andern uber­
naturlichen Tugendmotiy oder Hasslichkeitsmotiy gegeniiber 
der Siinde. Nach dem Tridentinum soli es sein: y. eine 
Reue mit dem initium dilectionis. Wenn man die Stelle des 
Trident. mit der Beschreibung der Rechtfertigung durch das 
Konzil yergleicht, und mit der theologischen Disputation vor und 
nach dem Trident., so kann man sagen: aa. ein eigentlicher Akt der 
yollkommenen Liebe ist damit nicht yerlangt; es sind bloss Akte 
yerlangt, welche uns der eigentlichen yollkommenen Liebe naher 
bringen. pp. Wer deshalb mit unvollkommener Reue und darin 
eingeschlossener Hoffnung auf Verzeihung seine Sunden bereut 
und beichtet, hat sicher das yerlangte initium dilectionis.

Wir haben wegen der Wichtigkeit der Sache und wegen 
mancher missverstandlicher Darstellungen, die sich ab und zu 
in der homiletischen Literatur finden — die theologische Orien- 
tierung in den Bereich unserer homiletischen Betrachtungen 
einbezogen.

Ist fiir den Prediger die Begriffsbestimmung der yoll­
kommenen Liebe und Reue so wichtig, dann muss er sich anderer- 
seits auch an das Wort der Nachfolge Christi erinnern: melius 
sentire compunctionem, quam scire eius definitionem. Die obigen
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Begriffsbestimmungen zeigen, dass das Erwecken der yollkom- 
menen Liebe und Reue ais ubernaturliche Leistung yerhaltnis­
massig schwer, ja fiir den rein naturlichen Menschen unmóglich 
ist. Aber ebenso entschieden lehrt die Kirche, dass der Liebes- 
und Reueakt mit der Gnade Gottes relativ leicht und 
allen moglich ist. Wenn irgendwo, so gilt hier das Wort des 
Herrn: iugum meum suave est et onus meum leve. Nichts gehórt 
mehr zum Joche Christi, ais das Gebot und die Uebung der Liebe. 
Man erinnere sich auch an den Zóllner im Tempel (vgl. iiberdies 
Seite 113 u. 114 n. 5). Deswegen fiigen wir iiber diesen Gegen­
stand noch eine homiletisch-pastorelle Orientierung bei.

B. Homiletisch-pastorelle Orientierung. Folgende Momente 
der Psychologie und der Gnade sind beachtenswert:

1. Der Uebergang ron der unrollkommenen Liebe zur voll- 
kommenen. Der Uebergang von der unvollkommenen Liebe und 
Reue zur yollkommenen ist yerhaltnismassig leicht. Ja, wir 
konnten Gott nicht einmal ais das summum bonum in se be­
trachten und lieben, wenn wir ihn nicht yorher ais das summum 
bonum nobis aufgefasst hatten. Namentlich ist der Uebergang 
von der sogenannten dankbaren Liebe zur yollkommenen Liebe 
beinahe notwendig. Der psychologische Prozess steht unter dem 
Einfluss der Gnade. Der Homilet beachte die folgenden Unter- 
scheidungen und Stufen, bei dereń Betrachtung zugleich die 
wichtigste hier ein schlagende, seelsorgliche Frage mitbeantwortet 
werden kann: ist die dankbare Liebe yollkommene 
Liebe und Motiv der yollkommenen Reue?
a. Wenn jemand nur ausschliesslich auf die Gabe schaut und 
gar nicht auf den Geber, so ist sein Affekt gar keine Liebe.
b. Steigt jemand von der Gabe zum Geber auf, betrachtet er also 
Gott, insofern er sein Wohltater, ein Gut fur ihn ist (bonum 
mihi) — so ist dies im Christen ubernaturliche Liebe, jedoch un- 
yollkommene. c. Steige ich aber vom Gedanken an die Gabe 
und den mir so niitzlichen Geber empor zur liebenswiirdigen 
Person des Gebers und yerweile ich bei ihr und ihren Eigen­
schaften, so ist diese dankbare Liebe eigentliche, yollkommene 
Liebe geworden: «sisto in persona amata propter se». Dies 
ist sogar der echt psychologische und leichteste Weg zur yoll­
kommenen Liebe und Reue. Ich brauche also in keiner Weise 
die Gedanken der dankbaren Liebe angstlich aus meinen Akten 
oder aus den Reueformeln auszuscheiden. Erst erkennen wir 
ja Gott ais bonum nobis und dann erst ais bonum in se. Man 
musste sich beinahe Gewalt antun, um von der edlen, tiefen, 
dankbaren Liebe nicht zur yollkommenen Liebe zu gelangen! — 
Wir finden hier eine iiberraschende Analogie im irdischen, ja 
sogar im rein naturlichen Leben und Verkehr unter menschlichen 
Personen. Ein Wohltater hat ein Findelkind angenommen und 
aufgezogen wie sein eigenes. Oft werden dem jungen Menschen 
in reifern Jahren die Taten und Wohltaten seines Gónners 
vor die Seele treten, und er wird ihn ais seinen Wohltater
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lieben (unyollkommene Liebe). Es miisste aber einer ein Stein 
sein, ein sittlicher Klotz, wenn er nicht zu dem hóhern Gedanken 
aufsteigen wurde: es ist doch ein edler Mensch, ein nobler 
Charakter, eine goldlautere Seele! Jetzt steht der jungę Mensch 
bereits bei der Person seines Wohltaters stille —: diese be­
wegt ihn zur Liebe. Und das ist vollkommene Liebe.

Man wende nun das unter den Gesichtspunkten des Glaubens 
Gott gegeniiber an. Mein Auge, das wunderbar eingerichtete, und 
der Sonnenstrahl, der es trifft — ist Wohltat Gottes, Geschenk 
Gottes. Der Odem, der Herzschlag — ja alles, was mich umgibt, 
das ganze All ist da — fur mich. Von Bethlehem bis Kalyaria finde 
ich lauter i ussspuren der gottlichen Gute gegen uns (bonum 
nobis). Und wo diese Fussspuren der Liebe anfangen, blutig zu 
werden, wo die 14 Stationen beginnen, da werden die Taten 
Gottes immer grosser, immer unermesslicher: der fiir uns 
Blut geschwitzt hat, der fiir uns ist gegeisselt worden u. s. w. 
Gottes Eigenschaften und zwar die anziehendsten, lieblichsten 
derselben, strahlen immer herrlicher hervor. Und nun stehen 
wir stille auf Kalyarias Hóhe vor Jesus selbst, vor seiner gótt- 
lichen Person, vor ihm, unserm Gott und Erlóser (Uebergang 
zur yollkommenen Liebe). Wer so handelt, wie er, ist gut, ist 
besser ais alle Wesen. Ja, er ist der gute Gott selbst, «Einer 
ist gut, Gott», der selber die Gute ist, gut aus sich selbst. 
Wer so sich opfert, wer so leidet, wer so rettet und erlóst, 
retten kann und retten will, ist Gott, das hochste Gut, — ist 
aller Liebe wiirdig. So erscheint der Heiland am Kreuze mit 
seinem Haupt voll Blut und Wunden, mit seinem geóffneten 
Herzen, ais das hochste und liebenswiirdigste Gut, vor dem wir 
stille stehen und das uns zur Liebe und Reue bewegt, ja hin- 
reisst (yollkommene Liebe). Mischt sich in diese Liebe der 
Schmerz iiber die Siinde, ais Beleidigung eben dieses ewigen 
und einzigen Gutes, dieses einen und einzig Guten — so flanimt 
die yollkommene Liebe ais Reue empor. Gottes Persónlichkeit, 
Gottes Eigenschaften selbst bewegen uns jetzt. Dieses ist der 
Weg, auf dem sich der Homilet und Katechet bewegen soli.

2. Das Auffinden der yollkommenen Reuemotive. Wie bereits 
bemerkt, finden wir Gott, den unendlich Guten, der uns zur 
yollkommenen Liebe bewegt, und alle gottlichen Eigenschaften, 
welche dasselbe tun — nirgends schóner, yollkommener, lebens- 
und farbenfrischer ais im Leben Jesu. Das Eyangelium ist des­
halb das wahre und erste Buch der Liebe. Ja, eines der 
Hauptziele der Eyangelien und des Lebens Jesu selbst besteht 
darin, dass es uns zur yollkommenen Liebe bewegen 
■will. Man wahle darum:

a. Einzelne Szenen des Lebens Jesu, in denen der Gottes­
sohn oder seine gottlichen Eigenschaften uns wie ein Sonnen­
aufgang entgegenleuchten und behandle sie so, dass die Zuhorer 
vor der Person Jesu Christi stille stehen und sich von Jesus 
Chrsitus zur Liebe und Reue bewegen lassen. Wenn wir z. B-
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das Eyangelium yon der Stillung des Meersturmes erklaren — 
dann erscheint Jesu Allmacht, vor der die Sturme fliehen — 
und der Aufruhr der Wogen plótzlich sich sanftigt — so gross, 
so hehr, so unendlich schon und gut und liebenswiirdig, dass wir 
mit den zum Staunen hingerissenen Jiingern sagen: Wer ist doch 
dieser? Und es antwortet uns das Eyangelium: es ist Jesu All­
macht in ihrer ganzen Grosse und Schónheit, in ihrer ganzen Kraft 
und Milde. Und die Herrlichkeit und Liebenswiirdigkeit dieser 
Allmacht Jesu, dieses allmachtigen Jesus yermag uns zur Liebe 
hinzureissen. So lassen sich aus allen Abschnitten des Eyange­
liums, bald einzeln fiir sich genommen, bald wieder in grosse 
Gesamtbilder gefasst — gewaltige Beweggriinde der Liebe und 
der Reue sammeln, die machtig auf das Volk wirken. Deshalb 
kónnte der Prediger nicht bloss ex professo, sondern des óftern 
auch wie im Voriibergehen, z. B. in einer Homilie zur yollkom- 
menen Liebe anregen, einen yollkommenen Liebe- und Reueakt bei 
den Hórern yeranlassen. Je liebenswiirdiger und anziehender die 
unendlichen Eigenschaften Christi sind, die uns aus den einzelnen 
eyangelischen Abschnitten und Erzahlungen entgegenstrahlen, 
um so leichter ist der Weg der Liebe. Da gibt es tausend 
Gelegenheiten, von den Wohltaten zum góttlichen Wohltater auf- 
zusteigen und bei seiner Person, dem einen und ewig Guten 
liebend oder bereuend stille zu stehen. Das ganze Leben Jesu 
fasst die Apostelgeschichte in das unsterbliche Wort: pertransiit 
benefaciendo. Es ist ein Voriibergehen der ewigen Liebe. Im 
Altarsakrament aber und in allen Sakramenten erneut sich 
dieses segnende, liebevolle Voriibergehen bis auf den heutigen 
Tag. — Vor allem aber wahle der Prediger fur das Erwecken 
der Reuegedanken

b. Szenen aus dem Leiden Christi. Wo die Fussspuren 
des yoriibergehenden, segnenden, rettenden, erlósenden Christus 
anfangen, blutig zu werden, da beginnt der wahrhaft konigliche 
Weg der Liebe. Man wahle einzelne Szenen, cxegetisiere sie richtig, 
tief, gemiityoll und lasse die grossen Eigenschaften der Gute, der 
Liebe, der Barmherzigkeit Gottes Flammengarben gleich daraus 
heryorleuchten. Oder man sammle einzelne Leidensszenen in 
einem Gesamtbild und zeige dem Volke das hochste und liebens- 
wiirdigste Gut auf Kalvarias blutiger Hohe. Diese Schilderungen 
und Erzahlungen des Leidens Christi miissen aber gut vor- 
bereitet sein. Die yierfache, liebevolle und eingehende Schil­
derung des Leidens Christi in den Eyangelien ist fiir den 
Prediger eine Mahnung, diese seine Aufgabe nicht leicht und 
oberflachlich zu erfassen. (Vgl. oben den § iiber den Passions­
sonntag, sowie unter Nr. 5: Zyklen iiber das Leiden Christi, dann 
die §§ iiber die Karwoche.)

D. Die Gesamtauffassung der Beicht. Der Prediger 
muss das Busssakrament ais etwas Grosses, Erhabenes, 
Ernstes, aber auch ais etwas Begliickendes und Beseli-
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gendes hinstellen. Er yergesse nie den bedeutungsvollen 
Friedensgruss, mit dem Jesus seine feierliche Osterrede 
iiber die Beicht beginnt. Die Erlóserliebe, mit der Jesus 
die Siinder behandelte, die tiefe Psychologie des Wortes, 
der Behandlung und der Gnade, mit der er sie anzog, 
um dann machtig auf sie einzuwirken, muss auch fiir den 
Ton der Beichtpredigten yorbildlich sein. Man lese unter 
diesen Gesichtspunkten z. B. die Unterredung Jesu mit 
der Samariterin. Er spannt erst machtig ihr Interesse 
fiir das Hohe, Erhabene, Uebernatiirliche, Góttliche, 
dann greift er mitten in ihre Seele und zeigt ihr die 
schwere Siindenwunde. Jetzt setzt die ganze Tatigkeit 
des Arztes ein. Nicht das Schimpfen iiber die Gegner 
der Beicht und auf die Oesterlinge zieht zum Gerichte 
der Barmherzigkeit, sondern das Offenbaren der Grosse 
der Gottestat sowie der Menschen-, der Mannestat, die sich 
im Beichtstuhl yollzieht. (Vgl. oben den dritten Sonntag 
der Fastenzeit, sowie die Skizzensammlung fiir die Weih­
nachtszeit. (Vgl. auch Nr. 5, S. 350, den folgenden Para­
graphen und die Paragraphen iiber die Karwoche.)

E. Die Kommunion. Hier gilt es, namentlich Verheis- 
sung, Einsetzung, Fruchte und Segen in das Volllicht zu 
setzen. Wir haben uns z. Z. schon bei der Entfaltung 
der Liturgie des yierten Fastensonntags uber dieses 
Hauptthema der katholischen Predigt ausgesprochen. 
(Vgl. auch unten den Karsamstag, den Weissen Sonntag, 
das Fronleichnamsfest.) Man zeichne namentlich:

a. Jesum Christum in diesem Sakrament,
b. die Einheit mit Christi Person, Leben (Gnade), 

Tugend, Segen in diesem Sakrament,
c. das Gliick dieses Sakramentes: es wird nur durch 

ein einziges weiteres Gliick uberragt: durch den Himmel. 
Die Kommunion bringt den Christus yelatus, der Himmel 
den Christus revelatus,

d. Vorbereitung und Nachbereitung der Kommunion 
— ais hochste, menschliche, christliche Leistungen,

e. die Liebe, die unerschiitterliche treue, beharrliche
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Liebe nach der Kommunion. Alles erscheine ais der 
Hóhepunkt von Ostern. (Vgl. oben den vierten Sonntag 
der Fastenzeit, den Hohen Donnerstag, den Karsamstag, 
Ostern und die Osterwoche, den Weissen Sonntag, den 
zweiten Sonntag nach Ostern u. s. f.)

5. Zyklen uber das Leiden Christi.

A. Die Wichtigkeit der Predigten iiber das Leiden Christi. 
Das Leiden Christi gehórt zu den Hauptthemata der 
Predigt. Predigten uber das Leiden Jesu Christi sind 
einfachhin notwendig. Das erhellet

a. Aus der zentralen dogmatischen, pragmati­
schen und aszetischen Bedeutung des Leidens Christi.

b. Aus dem Beispiel der vier Evangelien. Es 
sind ja die Eyangelien im gewissen Sinne inspirierte 
Abrisse der Apostelpredigt. Trotz der Verschiedenheit 
des Standpunktes der einzelnen Eyangelisten, trotz der 
Verschiedenheit der Stoff auswahl von Seite derselben 
bringen alle eine ausfiihrliche bis ins einzelne gehende 
Schilderung des Leidens Christi. Die Apostel und Eyan­
gelisten legten also auf die Predigt des Leidens Christi 
einen ausserordentlichen Wert.

c. Aus den Pastoralgrundsatzen der Apostel­
geschichte und Apostelbriefe. Die Apostelreden in 
der Apostelgeschichte wie auch die Apostelbriefe entwickeln 
auffallig oft die zentrale Bedeutung des Leidens Christi. 
Zudem weisen die Apostelbriefe auf yorausgegangene 
miindliche und sehr eingehende Schilderung des Leidens 
Christi zuruck. So schreibt Paulus an die Christen in 
Galatien: Christus ist vor euere Augen liingeschrieben 
worden, ais ware er mitten unter euch gekreuzigt worden. 
(Gal. 3, 1.) Weltbekannt ist der homiietische Grundsatz 
ebendesselben Apostels; Praedicamus vobis Christum 
crucifixum, Dei sapientiam et Dei yirtutem. 1. Cor. 1, 22 ff. 
Sehr haufig begegnen wir auch in den Apostelbriefen 
aszetischen Exhorten im Anschluss an Gedanken uber 
das Leiden Christi.
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d. Aus der kirchlichen Liturgie, welche in 
der Fastenzeit, namentlich aber in der Passions- 
und Karwoche das Leiden Christi zum Mittelpunkt 
und Gegenstand ihrer erhabensten Gottesdienste macht. 
Zudem ist nach dem Gebote des Herrn selbst jede Mess­
feier eine Erinnerungsfeier des Leidens Christi. Da gegen­
wartig das Volk nicht mehr die ganze Karwoche mit- 
feiert, da zudem der Palmsonntag sich weniger fiir die 
Predigttatigkeit eignet, genugen die Karfreitagspredigten 
iiber das Leiden Christi fiir sich allein nicht. Es ist 
eine eigentlich schwere Pflieht des Seelsorgers, diesen 
Hauptgegenstand der christlichen Lehre von Zeit zu Zeit 
in allen zuganglichen Zykluspredigten wahrend der 
Fastenzeit zu behandeln. Wir erinnern in dieser Hin­
sicht auch an das Vorlesen der Passion in der Karwoche, 
an die grosse Bedeutung der Stationenandacht, der Oel­
bergs- und Leidensandachten, an die Herz-Jesu-Andacht, 
namentlich aber auch an das Einfuhren des Volkes in die 
Karwochenliturgie durch Katechese, Predigt und Gebet- 
biicherliteratur: es dient das alles einem tiefern Erfassen 
des Leidens des Herrn.

B. Methode fur die Predigt iiber das Leiden Christi.
a. In die indirekte Vorbereitung fiir diePredigten 

iiber das Leiden Christi legen wir einen grossen Wert 
und machen einen diesbeziiglichen ganz konkreten Vor- 
schlag, den wir selbstyerstandlich nicht ais Schablone 
auffassen. 1. Um die rechte Stimmung zu gewinnen, 
lese oder betrachte man die herrlichen Kapitel dar Nach­
folge Christi de paucitate amatorum crucis Christi und 
de regia via crucis. 2. Man lese das ganze Leiden 
Christi nach den vier Eyangelien oder die zusammen- 
gestellten Berichte aller vier Eyangelisten in einer 
Eyangelienharmonie (z. B. im Leben unseres Herrn 
Jesu Christi aus den Worten der vier Eyangelien 
zusammengefugt von J. Lohmann und V. Cathrein 
S. J., lateinisch oder deutsch, bei Junfermann, Pader­
born: die neuesten Ausgaben sind ganz besonders
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praktisch eingerichtet. Dieses Biichlein sollte in keiner 
Predigerbibliothek felilen. Diese obligate Anpreisungs- 
Wendung ist hier wirklich nicht Phrase!) 3. Man lese 
yielleicht die eine oder andere Partie aus Katharina 
Emmerich, nicht, um die Visionen auf die Kanzel zu 
bringen, sondern um die echte Stimmung fiir die Bo- 
trachtung der Hl. Sehrift zu fordern. 4. Man yertiefe 
sich dann in die Dogmatik des Leidens Christi (einfach, 
ungemein anregend und uberraschend fruchtbar bei 
Thomas III. pars q. 46—53 (dazu ais Wegweiser: Port­
mann, Das System der theol. Summę, S. 331 ff.). Eyentuell 
beniitze man einen neuen Dogmatiker (Willmers, Hettin­
ger, Hurter, Scheeben, Heinrich etc.). 5. Endlich ver- 
schaffe man sich, falls man dies noch fiir notig halt, eine 
kleine Auslese bester Predigtliteratur iiber das Leiden 
Christi. 6. Hat man in dieser Weise, zum Teil wenig­
stens — die Feder in der Hand — gearbeitet, so setze 
nun der Prediger die Szenen des Leidens Christi fest, die 
er behandeln will, merke sich dazu dogmatische und mo­
ralische, nicht gekiinstelte, aber fiir jede Szene (Predigt) 
scharf geschiedene Zweckgedanken, — oder es wahle der 
Prediger dogmatische und moralische Themata und sucho 
sich dazu die Illustrationsszenen aus der Passion des 
Herrn. Dann mussen die Materialien geordnet, dis- 
poniert, z. T. auch ausgeschieden werden. Hiezu bieten 
die Betrachtungen uber das Leiden Christi von Loh­
mann (neue Sonderausgabe 1888 ff.) mannigfache Weg­
leitung. Das ist freilich keine Methode fiir den nachsten 
Sonntag! Wer aber dann und wann einen Predigt­
zyklus indirekt so yorbereitet, arbeitet fiir Jahre und 
wird vor allem die Person des leidenden Hei­
landes in seinen Predigten in den Vordergrund stellen: 
Praedicamus yobis Christum crucifixum . . . Dei sapien­
tiam et Dei yirtutem. 1. Cor. 1, 22 ff.

b. Fiir die direkte Ausarbeitung empfehlen wir:
a. Einzelne ausgewahlte Szenen oder Stationen des

Leidens Christi, z. B. die schmerzhaften Rosenkranz-
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geheimnisse, die wichtigsten der 14 Stationen, Abschnitte der 
Heiligen Schrift, sei es der Eyangelienharmonie oder ein­
zelner Eyangelien. Dabei erzahle man das Leiden Christi 
nach sorgfaltiger, schriftlicher Vorbereitung im engsten An­
schluss an die Heilige Schriftł)/ man flechte fruchtreiche Exe- 
gesen, psychologische Blicke ins Innere des Gottmenschen, 
heilige Affekte passend ein und schliesse mit einem packen­
den praktischen Zentralgedanken, den man dem Volke ais 
Frucht (Lehre, Erinnerung, Vorsatz) mitgibt. Beider Fixie- 
rung des Zyklus fixiere man auch den Zentral- und Zweck­
gedanken der einzelnen Szenen, damit nicht bei samtlichen 
Predigten dieselben Affekte und dieselben Anwendungen 
wiederkehren. (Wir empfehlen neuerdings dem Prediger: 
Lohmann, Leben Jesu und Betrachtungen iiber das Leiden 
Christi; Grimm, Leben Jesu; Meschler, Leben Jesu; Dippel, 
Das katholische Kirchenjahr, Bd. III, § 17, S. 274 ff. bis 284; 
Hattler, Kreuzweg; Belser, Geschichte des Leidens und 
Sterbens, der Auferstehung und der Himmelfahrt des Herrn, 
Freiburg, Herder, 1903. Wir schlagen ferner vor:

b. Euangelische Passionszyklen. Man predige z. B. ein 
Jahr uber die Passion nach Matthaus, ein anderes Jahr 
uber die Passion des Marcus u. s. f., indem man alle oder 
einzelne Szenen auswahlt, abteilt und gerade unter der 
Auffassung des betreffenden Eyangelisten behandelt (vgl. 
S. 416). Wir erinnern weiter an:

c. Harmonistische Passionszyklen. Man wahle aus einer 
Eyangelienharmonie einen Teil der Passionsgeschichte und 
folgę derselben chronologisch Schritt fiir Schritt, indem man 
den Stoff in passende Gedankenabschnitte einteilt. So liesse 
sich z. B. ein sehr fruchtbarer Zyklus von Septuagesima bis 
Ostern oder auch mit besonderer Berucksichtigung des 
Innern des Gottmenschen im Herz Jesu-Monat ais Herz Jesu- 
Predigten halten. (Wir empfehlen auch hier in erster 
Linie die Eyangelienharmonie von Lohmann, dann Grimms 
Leben Jesu; auch die homiletischen Betrachtungen iiber das
GottesJahe unrthi / . e/egetisoh-aszetisohea Erzahlen des Leidens Jesu ist
Praesertim Ch Kunst- Vom hl- Paul vom Kreuze sagt das Brevier am 28. April: 
rraesertim Chnsti enan-anda passione mirifica eius orationis vis erat.

23
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Leiden Christi bei Dippel, Kirchenjahr, III. Bd. S. 274 ff.) 
Bei diesen und allen andern langern Szenenzyklen mache 
man sich bei der sorgfaltigen Ausarbeitung des Planes vor 
allem klar, in welchen Predigten man mehr dogmatische, in 
welchen man mehr moralische Anwendungen oder Zentral­
gedanken herrschen lassen will. Es ist jammerschade, wenn 
sich bei einem langern Zyklus immer alles Mógliche in eine 
einzige Predigt zusammendrangt. Wir fordern uberdies:

d. Dogmatische Zyklen iiber das Leiden Christi. Wir 
haben uns iiber den reichen dogmatisch-pragmatischen Ge­
halt des Leidens Christi schon oben bei der liturgisch-homi­
letischen Behandlung des Passionssonntags ausgesprochen.
Andere Gesichtspunkte behandeln die Paragraphen iiber die 
Karwoche. Was sich dort in der Liturgie auf einen Sonntag 
oder eine Woche zusammendrangt, kónnte ein Prediger auf 
alle Sonntage der Fastenzeit ausdehnen. Der Prediger diirfte 
aus unsern oben genannten Skizzierungen Anregungen zur 
Ausarbeitung ganzer Fastenzyklen gewinnen. Wir empfeh­
len fiir Themawahl und Skizzierung insbesondere Thomas III, 
q. 46—53. Der Prediger wird staunen, wie fruchtbar sich 
einzelne der dortigen Quaestionen homiletisch gestalten las­
sen. Wir erinnern dabei neuerdings an das (kleinere) Reli­
gionshandbuch von Willmers. Man yergleiche auch die 
altere und neuere reiche Predigtliteratur. Der Seelsorger 
wird neben den alten Meistern Bossuet, Bourdaloue, Massillon, 
Mac Carthy, Sailer, Forster, Eberhard auch die neuesten 
jedesmaligen Erscheinungen des Buchermarktes beruck- 
sichtigen. Es ist auf diesem Gebiete in den letzten Jah­
ren manches Brauchbare und sogar Wertvolle erschienen'). 
Fruchtbar sind:

• e. Moralisch-aszetische Zyklen, welche aus den ein­
zelnen Szenen

a. das Tugendbeispiel oder /?. die Charakterzuge Christi 
im allgemeinen und des leidenden Christus insbesondere 
entfalten und fiir den Christen fruchtbar machen; oder 
y. Blicke in das innere Leben des leidenden Christus er-

Wir erinnern z. B. an Stiegeles Fastenpredigten iiber das Leiden Jesu,
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offnen, auch J. die ganze Auffassung des Leidens von 
Seite Christi und der Christen homiletisch darzulegen 
suchen. Hochwichtig ist e. das Gewinnen des Motivs der 
yollkommenen Liebesreue aus den Szenen des Leidens 
Christi (vgl. oben Predigten iiber die Beicht S. 346—348).

Oft wurde das Studium eines bessern Tugendtraktats, 
z. B. in den Moraltheologien von Muller, Gopfert, Lehmkuhl, 
Weiss, Apologie, V. Band (vgl. das Realregister) oder bei 
Thomas II, II im geistigen Zusammenhang mit einer Szene 
oder Station des Leidens Christi sehr fruchtbar werden. 
Man yergleiche alsdann die auf diesem Wege gesammelten 
Gedanken, z. B. iiber den Gehorsam oder iiber die Demut, 
mit der ganzen Oelbergszene und den bekannten paulini­
schen Stellen: semetipsum exinanivit — factus obediens 
usąue ad mortem u. s. f. und der Liturgie der einzel­
nen Karwochentage (vgl. unten die §§ 35 ff. iiber die 
Karwochentage). Ueber die Auffassung des Leidens durch 
Christus und die Christen yergleiche oben & 88, 89 d. 
[iiber die Eindringlichkeit der Ideen und der Worte unter 
den damit verflochtenen Umstanden], Wir empfehlen auch

/. Zyklen grosser Gesamtauffassungen des Leidens 
Christi, z. B. die Gebote Gottes am Kreuzwege — die 
Verluste Jesu, die Siege Jesu u. s. f.

g. Liturgische Zyklen uber das Leiden Christi durch die 
ganze Fastenzeit im engen Ansehluss an die Karwochen- 
zeremonien (vgl. unten Karwoche und den Karfreitag).

h. Zyklen uber die Geheimnisse und Andachten zum 
Leiden Christi, den schmerzhaften Rosenkranz, den Sta- 
tionenweg und iiber diese Andachten selbst.

6. Christuszyklen. Dafiir yergleiche die homiletischen 
liturgischen Zentralgedanken von Septuagesima bis 
Ostern (S. 288 ff. und unten: Hauptthemata S. 746).

Eine Reihe konkreter Vorschlage fiir Fastenpredigten 
bieten auch die folgenden Paragraphen, namentlich die 
Skizzierungen der Liturgie der einzelnen Karwochen­
tage und unten die Besprechung des Herz Jesu-Festes. 
(S. 589 ff.)
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§ 32.
Fastenpredigten. (Skizzierungsvorschlago.)

Erster Zyklus.
Ueber die homiletisch-liturgischen Zentralgedanken vgl. die 

homiletisch-liturgischen Skizzierungen oben S. 288—458 und
S. 564. Sie bieten Anregung fiir mehrere parallele Zyklen.

Zweiter Zyklus.
A.

Erster Fastensonntag. Die Versuchung gegen das Gesetz.
1. Gibt es Versuchungen? Ja — die Erfahrung und die 

Eyangelien bejahen es. Was ist die Versuchung? Conatus volun- 
tatem pertrahendi ad peccatum! Diese Versuche, unsern Willen 
zur Sunde hinzuziehen, kommen a. aus unserm Innern. Es sind 
Rebellen in uns: einmal in unserer sinnlichen Natur mit ihren 
ungeordneten Leidenschaften — dann gibt es rebellische Triebe 
im Willen selbst, z. B. Hass, Stolz, Regungen gegen den Glauben 
u. s. f. Dazu kommen b. gewalttatige Versuche von aussen — yon 
Seite der Welt (vgl. oben I. Fastensonntag S. 289) und die gewal­
tigsten von Seite Satans selbst (vgl. oben I. Fastensonntag 
S. 289). Das heutige Eyangelium bestatigt es feierlich: es gibt 
Versuchungen. Und dies ist eine hochernste Tatsache, mit der 
wir rechnen miissen. Selbst an den Heiland — der innerlich fiir 
jede Versuchung unnahbar war (vgl. Thomas, Summa III. p. 
de tentatione Christi) — trat der Versucher von aussen heran 
in namenloser Frechheit. Um wie viel mehr an uns, weil er 
hofft, yerbiindete Leidenschaften und Triebe in uns zu finden. 
Wir kónnen unmóglich gleichgiiltig in den Tag hineinleben. 
Schon auf den ersten Blattern der Bibel, am Anfang der Ge­
schichte ruft Gott feierlich die Menschheit zum Kampfe gegen 
die Versuchungen auf (vgl. oben Seite 112 n. 3: das Programm. 
fiir die zu erlosende Menschheit). Und heute, am Anfange der 
Fastenzeit, ruft uns der kampfende Heiland selbst in diesen 
Streit (Eyangelium) — in yirtute Dei, per arma iustitiae a dex- 
tris et a sinistris (Epistel)!

2. Wie werden dis Yersuchungen besiegt? Wir haben es 
eben im Eyangelium in einem grossartigen und furchtbar ernsten 
Bilde gesehen (vgl. einige Gedanken oben I. Fastensonntag 
S. 288 ff.) Wie werden wir also die Versuchungen besiegen?

a. Wir durfen nicht neutral bleiben. — Es darf uns nicht 
gleichgultig sein, ob wir Gottes Kinder oder der Siinde Kinder 
sind. Das ganze Eyangelium yerbietet die Neutralitat: — es 
gibt nichts Entschiedeneres und Bestimmteres ais die Stellung- 
nahme Jesu gegen Satan in allen drei Versuchungen. (S. 289 Anm.) 
Es geht durch das ganze Eyangelium die machtige Mahnung: 
<Wer nicht fiir mich ist, der ist wider mich,» Quae conventio 
Christi ad Belial? (2. Cor. 6, 15.) (Vgl. auch S. 299.)
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b. Wir durfen die Sache nicht gehen lassen. <Mere negative 
se habere et positive nullo modo resistere, peccatum est, attamen 
yeniale non excedit, esti motus versentur circa obiectum sub gravi 
prohibitum, excepto casu, quo ex neglectu positivae resistentiae 
periculum proximum consensus (propter passiones vehementes 
vel alia ex causa) crearetur.>- Es ist freilich auch schon eine 
Art Kampf, wenn man keine Einwilligung gibt. Es kann das 
auch einem sonst gewissenhaften Menschen wohl fur einige 
nicht ganz bewaclite Augenblicke begegnen. Dann braucht er 
sich auch nicht uber eine schwere Sunde zu beunruhigen. Aber 
die Versuchung und namentlich die Versuchung in einer schweren 
Sache bringt doch eine Unordnung in die Seele, in unser 
eigenstes Innere. — Hausherr ist der verstandige, von der 
Gnade gestarkte Wille. Es ist deshalb seine Pflieht, irgendwie 
Ordnung zu sćhaffen. Wie denn?

c. Wir sollen die Versuchung ruhig aber ernst nerachten 
(contemnendo positive resistere). Im heutigen Eyangelium zeigt 
uns Jesus eine uberlegene, ruhige Verachtung Satans: Christus 
lasst sich mit ihm nicht mehr ein, ais er absolut muss. So yer­
achtet auch der yersuchte Christ z. B. gemeine unkeusche Gedanken 
— ernst und ruhig, wie das Bellen der Hunde, auf das man weiter 
gehend einfachhin nicht achtet. Auch freche Versuchungen gegen 
den Glauben werden recht oft am besten mit ruhiger Ver- 
achtung abgewiesen. Es liegt in diesem Verhalten der einfache 
Gedanke Christi: «Dominum Deum tuum adorabis et illi soli 
servies» gegeniiber allem komplizierten Blendwerke Satans, 
Dann und wann genugt dieser Wider stand allein, oft mussen wir

d. die Versuchung mit den yerschiedensten (positiyen) 
Mitteln bekampfen: «Obligatio positiye resistendi existit, et 
haec resistentia plerumąue sufficit*. Im heutigen Eyangelium 
wendet der Heiland yerschiedene Mittel und Waffen an im Kampfe 
gegen Satan: Abweisung, Schriftstellen, Verachtung u. s. f. Und 
die Epistel mahnt uns, eine reiche Waffenriistung zu ergreifen: — 
«mit Waffen der Gerechtigkeit zur Rechten und zur Linken». 
Vgl. die herrliche Stelle: accipite armaturam Dei, ut possitis 
resistere in die mało etc. Eph. 6, 11—18. Es liesse sich diese 
Stelle auch auf die folgenden Punkte anwenden. Was fur Waffent 
was fur Mittel sollen wir ergreifen?

o. Vor allem das Gebet zu Gott. Orate, ut non intretis in ten. 
tationem (Matth. 26, 41). Diese grosse Mahnung Christi ist ein 
Lebensgesetz der Christen. Betet, damit ihr nicht in die Ver- 
suchung eintretet, einwilligt! Sprechen wir hie und da die Vater- 
Unser-Bitte etwas langsamer und ernster: Fiihre uns nicht in 
die Versuchung — d. h. bewahre uns vor schweren Versuchun- 
gen! — Gib, dass wir auf die Versuchung nicht eintreten! — Erlóse 
uns unter allen Umstanden von dem einzigen, wirklich grossen, 
schweren Uebel, von der Siinde! Dazu empfehle der Prediger 
recht dringend die Stossgebete in der bosen Stunde — eben 
diese Yater Unser-Bitte — das Anrufen des Namens Jesu — des
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Namens Maria u. s. f. Er zeige die grossartige Bedeutung dieser 
einfachen aber hochwichtigen Uebungen. Wie gross erscheint der 
Menseh, wenn er sich in der Stunde der Versuchung durch ein 
ernstes: Jesus hilf! Maria hilf! Ich will nicht! — bis zum Himmel 
erhebt. Per Prediger starkę auch das siegesgewisseVertrauen der 
Betenden. Es geschieht im Betenden sicher nichts voll frei­
willig schwer Siindhaftes: — et galeam salutis assumite — den 
Heim der Hoffnung, der unser edelstes — das Haupt, d. i. den 
glaubigen, yerstandigen Willen durch die Kraft Gottes schutzt— 
per omnem orationem et obseerationem orantes omni tempore 
in spiritu: et in ipso vigilantes in omni instantia (Eph. 6, 18).

P. Das Wort Gottes. Ein Wort Jesu, ein Wort der Schrift, 
ein katholischer Grundsatz, an die wir uns erinnern, rettet uns 
oft augenblicklich. Man entfalte das Beispiel im Eyangelium 
dieses Sonntags. Auch der Apostel mahnt: assumite gladium 
spiritus (quod est yerbum Dei), Eph. G, 17. Predigt, Beiclitstulil- 
zuspruch, geistliche Lesung der Bibel befahigen dazu: darum 
mahnt der Apostel die Christen, wenn er ihre Waffenriistung 
beschreibt, dass sie seien: calceati pedes in praeparatione Evan- 
gelii pacis (Eph. 6, 15), angetan an den Fiissen mit den Schuhen 
der Bereitwilligkeit fiir das Eyangelium des Friedens (die Predigt). 
Ganz besonders wirksam gegen die Versucliungen sind die Ge­
danken iiber die letzten Dinge. Zur Waffenriistung gehoren ferner:

Z. Gottes Bilder. Oft yerwirrt die Versuchung die Phantasie. 
Das versuchte der freche Satan auf dem Berge selbst gegen- 
iiber Jesus: «et ostendit ei omnia regna mundi et gloriam eorum». 
Da gilt es mit denselben Waffen zu kampfen. Rufę das Bild Jesu 
vor die Seele — das Bild des yersuchten, kampfenden Christus
— das Bild Christi, der den Meersturm stillt — des kreuz- 
tragenden Jesus mit seinem Haupt voll Blut und Wunden — der 
zu dir spricht: wolltest, konntest du mich yerraten? — das Bild 
der letzten Kommunion, bei welcher der herrliche, auferstandene 
Christus in unsere Seele einzog. [Der Prediger mogę diese 
Schulung der Phantasie nicht unterlassen. Gerade die biblisehe 
Predigt, die Homilie, das Bekanntmachen mit dem Leben Jesu 
ist auch nach dieser Seite hin hochwichtig.]

<1. Gottes Gnade. Der Gedanke: Christus lebt in mir, seine 
Riesenkraft, seine Herrlichkeit ist in mir. Der Prediger erinnere 
an Sakramente, Sakramentalien u. s. f. An scheinbar kleine, ver- 
achtete Dinge hat Gott Himmelskrafte gekniipft, um den Men­
schen zu demutigen und dann zu starken.

e. Wir konnen uns auch mit dem geraden Gegenteil der Ver- 
suchung beschaftigen. bewusst das Gegenteil in unsere Gedanken- 
welt einfuhren. (Directe resistere dicitur, si actus contrarius elicitur.
— Per se nulla est obligatio directe resistendi, excepto casu extra- 
ordinario, si positiya resistentia non sufficit.) Oft ist es gut — 
wie es der Heiland auch tut, den gegenteiligen Gedanken rasch 
und scharf zu fassen. «Der Menseh lebt nicht vom Brote allein, 
sondern von jedem Worte, das aus dem Munde Gottes kommt.»
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Es ist das eine herrliche Art des Widerstandes. Sind wir aber 
verwirrt, so ist die fruhere Kampf weise die bessere.

Alles lasst sich in einen Gedanken fassen — Satan und 
seine Verbundeten ruhig, verachtend, ernst, bald mit diesen, 
bald mit jenen Waffen abweisen — ab weisen aber um jeden 
Preis: «Vade, Satana!»

Dann wird sich auch an.uns unsichtbarerweise der Schluss 
des Eyangeliums erfiillen: Tunc reliąuit eum diabolus: et ecce 
Angeli accesserunt et ministerabant ei.

Wir haben diese Skizze etwas weiter aus gefiihrt, um zu 
zeigen, wie leicht und ungesucht sich die Materialien der Moral­
theologie und Aszetik mit Bibel und Liturgie yerbinden lassen.

B.
Zweiter Fastensonntag. Das Gesetz selbst.

Stammkatechismuspredigt iiber die zwei Tafeln oder dereń 
wichtigste Gebote (vgl. oben zweiter Fastensonntag S. 296 und 
unten S. 362 Funfter Zyklus- — Ev. Themata. 1. Christus der Ge­
setzgeber (kurz). 2. Christi Gesetz.

C.
Dritter Fastensonntag. Die Riickkehr zum Gesetz durch die Beicht.

Stammkatechismuspredigt iiber die Beicht. 1. Bereuen. 
2. Beichten. 3. Losgesprochen sein. (Punkt 1 und 3 kurz, 2 etwas 
ausfuhrlicher.) Vgl. oben 234— 349.

D.
Vierter Fastensonntag. Die Kraft fiir das Gesetz: Die Kommunion.

Man zeige eindringlich die Kraft, das Gesetz zu halten, 
die aus der Kommunion stromt. a. Einheit mit Christi 
Person: «omnia possum in eo, qui me confortati. Christum 
nur wollen wir. b. Einheit mit Christi Leben (= Gnade: «Sicut 
me misit vivens pater et ego vivo propter Patrem, et qui 
manducat me, vivet propter me.» Góttliches Leben geht vom 
Vater auf den Sohn von Ewigkeit. Dieses gottliche Leben 
brachte der menschgewordene Gottessohn auf die Welt. Es 
yergóttlicht, yerklart seine Menschheit. Wir empfangen diese 
Menschheit, Christi yerklartes Fleisch und Blut, eben darum 
auch das gottliche Leben Christi — und dessen Abglanz und 
Ebenbild: die heiligmachende Gnade. Christus kommt selbst. 
um dieses Leben in uns zu bewahren. Wir kommunizieren, 
um nie, nie mehr aus der Gnade zu fallen. Der ganze Christus 
zieht in uns ein und die Kraft seiner Gottheit bleibt. Und mit 
Christus bleibt in uns «etwas von Gott» — die Gnade, das zweite 
Leben, das Christus um jeden Preis bewahren will. Immer wieder 
sagt er Joh. c. 6: «Ich bleibe.» — Ich bleibe in ihm und der Kom- 
munikant in mir'. Beispiele: die Martyrer; — der Familienvater; — 
der Versuchte; — der Leidende; — der vom Schicksal getroffene 
Menseh: <vivent propter me», sie tragen den Anfang des 
Himmels in sich. — c. Einheit mit Christi Tugenden. Der 
Gartner unserer Tugenden erscheint wie einst vor Maria Mag­
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dalena am Ostertag, in unserer Seele. Wie wird der Urheber 
und Beweger des Glaubens unsern Glauben starken - die Liebe 
selbst ein neues Osterfeuer der Liebe anziinden: ignem veni 
mittere in terram et quid volo nisi ut accendatur! Wie wird sich 
am ewig Reinen unsere Keuschheit starken u. s. f.! Christi Gottes- 
kraft in der Kommunion wird zur Riesenkraft in uns, damit 
wir trotz aller Versuchungen (ygl oben den ersten Fastensonn­
tag) sem Gesetz halten-. Si Deus pro nobis quis contra nos? 
(Einzelausfuhrungen und Einzelyorsatze!)

E.
Die Siihne fiir das verletzte Gesetz Gottes.

Kreuzopfer Christi — im Messopfer erneut: a. Christi Tat
6. Unsere Gegenleistung im Messopfer ais der Leidensfeier Christi'- 
a Pflieht, es zu feiern. p. Art und Weise, es zu feiern (yaf 
auch oben S. 315 Passionssonntag. S. 871 ff., S. 885, 908, 6/

Dritter Zyklus: Beichtzyklus1).
Thema A. Erster Fastensonntag. Die Gewissenserforschung. 

Christus in der Einsamkeit. Der Christ in der Einsamkeit der 
Seele - er allein vor seinem Gott in der Gewissenserforschung 
Wie erforscht man sich? Em Wort a. iiber die Gewissenrechen. 
schaft im allgemeinen (uber Sunden — schwere Sunden — yer­
gessene Sunden — zweifelhafte Sunden u. s. f. ygl. die Moral­
theologie). b. Em Wort iiber die Gewissenserforschung im be­
sondern. Der Prediger scharfe den christlichen, sittlichen Sinn 
fur das eine und andere Gebot ais Wegleitung zu einer ehr- 
lichen aufrichtigen Gewissenserforschung uber alle Gebote. Es 
darf dies nicht eine blosse Siindenzahlerei sein — sondern eine 
kernige einschneidende Erorterung iiber das Pflichtengebiet des 
einen oder andern Gebotes. Es liessen sich aber auch alle Gebote 
behandeln, wenn man die einzelnen nur ganz rasch zur Weckung 
des Gewissens ins richtige Licht stellen wollte, um bei dem einen 
und andern etwas tiefer in das Pflichtengebiet einzutreten, 
z. li. i. Gebot: Gott und deine Gedanken. Glaubst du? Be- 
kennst du deinen Glauben? Betest du? Wie betest du? Horst 
du Gottes Wort? Beherrscht dich die Hoffnung und Liebe? Dabei 
Rechte man ganz kurze, markante Belehrungen aus der Hl Sehrift 
Dogmatik und Morał, iiber den Glauben, das Gebet u. s. f. ein 
und steige im Liehte dieser Aufklarungen ins konkrete Leben 
nmab.

Thema B. Zweiter Fastensonntag. Die Reue. Der yerklarte 
C nstus, der mit Moses und Elias uber seinen Ausgang und 
seine Leiden redet, bewegt uns zur Reue: em Riickblick auf 
aas Leben Jesu und ein Ausblick auf das Leiden Jesu vom 
Berge der Verkldrung (ygl. oben S. 296 ff.) kann die Beweg- 
grunde der Reue machtig wecken Der fiir uns lebende 
eidende, yerklarte Heiland erscheint ais der einzig gute, ais die

1) Ygl. oben Predigten iiber die Ostersakramente S. 333—350.
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ewige Liebe, ais das liebenswilrdigste Gut, das im Lehren, 
Kampfen und Ringen seines Lebens (1. Punkt), in seiner herrlichen 
Verklarung auf dem Berge (2. Punkt), in seinem unermesslichen 
Leiden (3. Punkt) uns zur vollkommenen Liebesreue bewegt und 
hinreisst. Wenn es dem Prediger gelingt, in diesen zwei oder drei 
konzentrierten Lebensbildern Jesu die góttlichen Eigenschaften 
und Herrlichkeiten Christi recht lebendig in den Vordergrund 
und in Gegensatz zu unsern Sunden zu stellen — so vermag er, 
hier und jetzt und fur die kunftige Osterbeicht die echte, yoll­
kommene Liebe und Reue im Volke zu wecken. Bei dieser 
Methode wirkt die Theologie iiber die Reue uberall ihre Faden 
ein, bleibt aber mehr latent, nach der Mahnung der Nachfolge 
Christi: melius est sen tire compunctionem, quam scire eius de- 
finitionem. Eine andere, mehr dogmatisch-moralische Darstellung 
liesse sich in die Gesichtspunkte'fassen: Was ist die Reue? 
(Popularisierte Theologumena iiber Wesen und einige Eigen­
schaften!) Was bewegt uns zur Reue? (Popularisierte Theo­
logumena iiber die Beweggriinde der unyollRommenen und voll- 
kommenen Reue vor dem yerklarten und leidenden Christus in 
einer lebendig-frischen Klimax. Vgl. oben Predigten iiber die 
Ostersakramente: Fragen iiber die Reue, N. 341—349.)

Thema C. Dritter Fastensonntag. Das Beichten. Die Aus- 
treibung des starken Satans, des stummen Teufels durch den 
starkern Christus geschieht in der Beicht. 1. Miissen wir beichten ? 
("Auswahl solider Beweise mit eingeflochtener Apologie vgl.oben den 
§ iiber Fastenpredigten, insbes. iiber die Ostersakramente, S.334ff.)

2. Wie miissen wir beichten? (Man zahle die Eigenschaften 
der Beicht nicht immer und alle Jahre aufs neue nach den 
Schablonen des Katechismus auf, damit das Interesse nicht er- 
lahme. Z. B. beichte a. wie nor dem lebendigen Gott selbst, 
(aufrichtig) — p. ais nerniinftiger Christ (yollstandig, deutlich,
nicht angstlich! Vgl. 329 ff.)

Thema D. Vierter Fastensonntag. Die Lebensbesserung. Die 
Liturgie zeigt uns den Befreier Christus, der uns zum Oster- 
gastmahle fiihren will. Lassen wir uns keine Ketten mehr an- 
legen. Qui facit peccatum, seryus est peccati (Joh. 8, 34). Auf 
diesen Hintergrund zeichne man die Lebensbesserung. [Z. B. 
aus einzelnen Kapiteln der allgemeinen und besondern 
Moraltheologie gesammelt:] a. Sich ein Gewissen bilden. Ganz 
kurz: Was ist denn das Gewissen? Was heisst das: sich vor 
dem Handeln ein ernstes, wahres, sicheres Gewissen bilden und 
nicht in den Tag hinein handeln ? (Machtige, einschneidende Exhorte 
iiber Gewissen und Gewissenhaftigkeit [vgl. z. B. Gewissenslehre 
in den Moraltheologien von Gópfert, Muller, Simar, Noldin und in 
der Moralphilosophie Cathreins].) b. Mitfreiem Gewissenhandeln, 
unabhangig von Leidenschaft, Stolz, Menschenfurcht, z. B. ais Mann, 
\ ater, Mutter, beider Berufswahl, beim Eheschluss [flechte einen 
Exkurs iiber gemischte Ehen, die ausnahmslose kath. Kindererzie- 
hung u.s.f. ein], in Handel und Wandel. (S. 300. S. 308.—S. 479,480.)
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NB. Diese Predigt liesse sich auch ais eine Erganzung zur 
ersten Predigt gestalten, indem man die Beispiele aus Geboten 
wahlt, die man in der Rede iiber die Gewissenserforsohung nur 
ganz kurz beriihrt. Auch fur dieses Gebiet gibt uns die Bibel, 
namentlich in den Apostelbriefen, die kraftigsten, idealsten, sowie 
ausnehmend praktische Gedanken.

Thema E. Funfter Fastensonntag. Die Genugtuung. 1. Wie 
Zaf CArisfws <7eww<7 ? (Vgl. oben Passionssonntag S. 315 ff.) 2. Wie 
willst du genug tim? (Katechismuspunkte in biblischer, kon­
kret aszetischer und pastorał praktischer Beleuchtung.)

Vierter Zyklus (Beichtzyklus).
Thema A. Die Beichte. Beweis aus dem Eyangelium. Auch 

die Beichteinsetzung ist <ein Wort, das aus dem Munde Gottes 
kommt und von dem wir leben». (I. F. S.) Bez. dei' Beweisfuh- 
rung siehe oben S.333ff. iiber die Fastenpredigten. (Methodisches.)

Thema. B. Die Beichte. Beweis aus der Kirchengeschichte 
(IX. Fastensonntag). Bez. Beweis und Apologie vgl. § 31, Pre­
digten uber die Ostersakramente.

Thema C. Die Einwendungen gegen die Beicht. (Dritter 
Fastensonntag.)

Thema D. Die Leistungen Christi in der Beichte. (Beicht- 
friichte durch die Lossprechung.)

Thema E. Unsere Leistungen in der Beicht. 1. Bereuen. 
2. Bekennen (mit Gewissenserforschung ais Weg zum Bekennen).

(Vgl. S. 333 u. Obweger, die Wahrheit iiber die Beicht (Predig­
ten, Salzburg 1904), auch Segur’s yertrauliche Antworten.

Ffinfter Zyklus (Beichtzyklus).
Thema A. Erforschen: Gott und deine Gedanken (I. Gebot 

Gottes). a. Dein Glaube. b. Dein Beten. c. Dein Horen des Gottes 
Wortes. [Reue und Reuemotive iiber die Sunden g. d. I. G.]

Thema B. Erforschen: Gott und deine Sprache (II. Gebot). 
— Gott und deine Zeit (deine Woche durch den Sonntag geweiht 
Ruhe von der Arbeit; Ruhe in Gott: Pflieht — Rat). [Reue und 
Reuemotive iiber die Sunden g. d. II. u. III. G.] (Vgl. S. 297.)

Thema C. Erforschen: Du und Gottes Stellyertreter (IV. 
Gebot). [Reue und Reuemotive iiber diese Sunden.]

Thema D. Erforschen: Du und deine Mitmenschen. (V. Ge­
bot: nicht toten = nicht wehe tun = echte Selbst- und Nachsten­
liebe. [Reue iiber diese Sunden und Reuemotive.]

Thema E. Erforschen: Du und deine Guter 
a. Keuschheitsgiiter, b. Gliicksguter, c. Ehrengiiter in den Au­
gen Gottes. [Reue und Reuemotive iiber diese Siinden.]

NB. Noch besser wiirde sich dieser Zyklus in 8—10 
Predigten entfalten.

Sechster Zyklus.
Christuszyklus, ais Homilien- oder Predigtfolge nach der 

liturgischen Entfaltung S. 288 ff. — 395; vgl. S. 564 ff.
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A. Christus ais Beispiel.
B. Christus ais Gesetzgeber.
C. Christus ais Sieger.
D. Christus ais Gastgeber.
E. Christus ais der Leidende.

§ 33.
Die Karwoche. (Vierte Stufe.)

I. Gesehichtliches. Die Karwoche ist jene Woche, 
welche dem Ostersonntag vorangeht. Ihre Geschichte ist 
deshalb aufs engste mit der interessanten und reichen Ge­
schichte des Osterfestes verwoben. Fiir die geschichtliche 
Entwickelung des Osterfestes yerweisen wir auf die bei 
der Besprechung jenes Hochfestes mitgeteilten Ausfuhrun­
gen, sowie auf die Kirchengeschichte.

Die Karwoche trug schon im Altertum einen be­
sondern Namen: septimana maior (spater hebdomada 
maior). Wir erinnern z. B. an Chrysostomus Hom. 30 
in Gen., sowie an die Peregrinatio Silviae. Der deutsche 
Name wird mit Recht auf das gotische kara = Sorge, 
altdeutsch chara, kara = Klage, Leiden, mittelhochdeutsch 
Kar = Klage, Trauer zuruckgefiihrt..') Die Ableitungen von 
dem altdeutschen Lehnwort karina, von carena (carenzia, 
careme), oder von Gnade, Huld, von charus lieb,
teuer, von carucca (Rassel, Rasselkarren), vom deutschen 
«gar» (Riistwoche) sind nicht stichhaltig.

Die ausfuhrlichste alteste Quelle fiir die Geschichte 
der Karwochenliturgie ist der schon oft genannte Reise­
bericht der gallischen Pilgerin Silvia von Bordeaux, die 
ein Jahr vor Cyrills Tod in Jerusalem den Karwochen- 
feierlichkeiten beiwohnte und dariiber ausfuhrlich be­
richtet hat. Die Wiederauffindung der alten Schrift hat 
eine Reihe von Hypothesen archaologisch-liturgischer

') Andere Namen: hebdomada maior, h. sancta i ayia xnl //ej-óA? 
ifUop&t, hebdomada poenalis, nigra, authentica (ambrosianiseh und 
gallikanisch). Die letztere sonderbare Benennung besagt vielleicht: 
genau geordnete und angeordnete Woche, oder die (nach dem Osterkreis) 
authentiscli fest fixierte Woche.
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Forschung umgesturzt. Wir sehen jetzt ziemlich klar, 
dass die heiligen Statten in Jerusalem selbst zu einer 
ganzen Reihe sinniger Zeremonien Anregung gaben, und 
dass die Karwochenliturgie in Jerusalem nach und nach in 
der ganzen Kirehe des Orients und des Okzidents Nach­
ahmung fand.

Auf die Einzelheiten gehen wir besser bei der Be­
handlung der einzelnen Karwochentage ein.

II. Liturgisch - Homiletisches. Wenn wir den uner- 
schópflichen Reichtum der Karwoche auf wenige Grund­
gedanken zuriickfuhren wollen, so durfen wir im Zu­
sammenhang mit der ganzen Fasten- und Osterzeit die 
folgenden Gesichtspunkte herausheben:

1. Die Feier des Leidens Christi. Es ist diese Leidens- 
feier nicht mehr eine yorbereitende, wie in der Fasten­
zeit, nicht eine bloss allgemeine, wie in der Passionswoche, 
sondern eine ganz ausschliessliche, eingehende, allseitige. 
Jetzt sagt die Kirclie mit dem Apostel: Non enim iudi- 
cavi me scire aliąuid inter vos, nisi Jesum et hunc cruci- 
fixum (1. Cor. 2, 2). Jetzt will sie die Augen und die 
Seelen aller zum Kreuze richten: ecce lignum crucis, in 
quo salus mundi pependit (Kreuzenthullung am Karfrei­
tag). Jetzt erfiillen sich an der ganzen Liturgie die 
grossen Worte des ersten Korintherbriefes (1, 23. 24): nos 
autem praedicamus Christum crucifixum, Dei yirtutem et 
Dei sapientiam. Und am Schlusse der Karwoche darf es 
die Kirehe mit eben diesem Apostel bekennen: antę oculos 
(vestros) Jesus Christus praescriptus est, in vobis cruci- 
fixus. (Gal. 3, 1; vgl. auch oben: Predigten iiber das Leiden 
Christi.) Die Leidensfeier ist eine mehrfache:

a. eine geschichtliche Erinnerungsfeier an das Leiden 
Christi in den Passionen und Lesungen,

b. eine dramatische Erneuerungsfeier, namentlich in 
feierlichen Passionen und in den Liturgien des Palm- 
sonntags und des Karfreitags,

c. eine aszetische Erneuerungsfeier des Leidens Christi 
in der gesamten Liturgie vom Palmsonntag bis zum Kar-
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samstag, namentlich in den Psalmen, Lesungen, Antiphonen, 
Zeremonien u. s. f. Alles ist eine grossartige Predigt von dem 
Kreuzigen und Begraben des alten Menschen und dem Auf­
erstehen eines neuen Menschen mit dem auferstandenen 
Christus (vgl. Rom. c. 6 u. oben, S. 167 u. 168, ebenso 
S. 350 ff.: Predigten iiber das Leiden Christi),

d. eine sakramentale Erneuerungsfeier des Leidens 
Christi in den O ster sakramenten und im Messopfer (S. 333 ff).

Die Karwoche ist aber ganz besonders
2. Die Tauffeier der Christen, d. li. die letzte un­

mittelbare Vorbereitung auf die Taufe, die Firmung, die 
Kommunion. So lange das Katechumenat in seiner vollen 
Ausdehnung bestand, und noch lange dariiber hinaus war 
die Karwoche die letzte unmittelbare Vorbereitung auf 
den osterlichen Tauftermin. Noch heute ist sie das — eine 
Feier unserer Taufe, in welcher einst der alte Menseh mit 
Christus gekreuzigt und begraben wurde, in welcher wir 
aufhorten, Sundentrager żu sein, da gleichsam kein Raum 
in uns mehr war fiir die Sunde (vgl. Grisar, Geschichte Roms 
und der Papste, n. 527—539, S. 794—810. Vgl. unten Kar­
samstag, oben den 4. Sonntag in der Fastenzeit, insbeson­
dere auch S. 167). Die Karwoche ist ferner

3. Die eigentliche Bussfeier der Christen, die letzte 
und unmittelbare Vorbereitung auf die Versohnung der 
Biisser mit Gott und der Kirche in der zweiten Taufe. 
Diese Auffassung gilt fur die alte und neue Zeit.

Die Karwoche ist auch
4. Vorfeier, unmittelbare Vorfeier von Ostern. Sie

fiihrt uns langsam und ernst iiber die letzten blutigen 
Stufen des grandiosen opus redemptionis zu seiner Voll- 
endung am Karfreitag und seiner Kronung in der Oster­
nacht und am Ostertag. Die ganze Karwoche ist eine 
liturgisch-homiletische Klimax, die in der Osternacht 
(jetzt im antizipierten Nachtgottesdienst des Karsamstag- 
morgens) ihren ersten Hóhepunkt und am Ostertage selbst 
ihren Kulmpunkt erreicht: — aeternitatis aditus (vgl. Oster- 
oration; vgl. insb. S. 564—566). Die Karwoche ist iiberdies:
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5. Fastenfeier. Die Karwoche, wahrend welcher der 
Brautigam uns genommen ist, war von jeher die strengste 
Fastenfeier (vgl. oben, Geschichte der Fastenzeit, S. 266 ff.). 
Die Karwoche ist endlich

6. Feiertagswoche. In der nachkonstantinischen Zeit 
entwickelte sich die grosse Woche zur eigentlichen Feier­
tagswoche. Erst wurden die Gerichtsverhandlungen ver- 
boten, dann óffentliche Vergniigen und óffentliche Arbeiten: 
endlich dehnte man die kirchlich-biirgerlichen Ruhetage 
auf die ganze Woche aus (Const. Apost. 8, 33). Noch 
1234 wurde im Festverzeichnis (Dekretalen) Gregors IX. 
die ganze Karwoche zu den allgemein iiblichen und vom 
Papste anerkannten Feiertagen gezahlt. Die gegenteilige 
Gewohnheit wurde aber von Urban VIII. am 13. Septem­
ber 1648 anerkannt. Einen ganz eigenartigen litur­
gischen Vorzugsrang besitzt die Karwoche heute noch und 
das Triduum sacrum ist sogar duplex I. classis wie die 
Hochfeste. Ein einfallender gebotener Feiertag wird ge­
halten, seine liturgische Feier in choro und foro aber 
yerlegt. Am Hohen Donnerstag durfen alsdann mehrere 
Messen de die gelesen werden. Maria Verkiindigung wird 
am Karfreitag und Karsamstag pro choro und pro foro yer­
legt, weil dessen Einfallen ófters móglich wird. Bei einem 
sonstigen auf Karfreitag oder Karsamstag einfallenden 
Feiertag bleibt das Verbot der knechtlichen Arbeit: das 
Messgebot zessiert am Karfreitag ganz, am Karsamstag 
yerliert es wenigstens seinen yollen Umfang. Einfallende 
Feiertage im Triduum Sacrum sollen auch in der Predigt 
nicht oder wenigstens nicht in erster Linie berucksichtigt wer­
den — weil die Kirehe einzig den leidenden Christus feiert. 
Der Umstand, dass die Karwochentage und namentlich 
der Karfreitag keine kirchlichen Feiertage sind, darf heut­
zutage mit Recht ais Ausdruck der Trauer erklart werden. 
Darin aber ein ganz besonderes Bekenntnis katholischer 
Gesinnung gegeniiber Andersglaubigen zu sehen, ware 
unklug und ungerecht. Die geschichtliche Entwickelung 
weist eine solche Auffassung zuriick. Die Abschaffung
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dar Feiertage war einfach eine Sanktionierung eines all­
mahlich entstandenen Gewohnheitsrechtes gegenuber der 
etwas starken Forderung der friiheren, zum Gesetze ge- 
wordenen Gewohnheit einer ganzen Feiertagswoche. Unter 
den modernen Verhaltnissen, bei der vielfachen Unmóglich- 
keit fiir das Arbeitervolk, den erhabenen und tiefbedeut- 
samen Todestag des Herrn und dessen ergreifende Gottes­
dienste mitzufeiern und namentlich auch aus homiletischen 
Griinden wurden wir eine kirchlich-liturgische Entwicke­
lung sogar begriissen, die den Karfreitag zum Feiertage 
stempelt mit dem Verbot knechtlicher Arbeit und der Auf­
munterung (nicht Gebot) zum Besuche der Gottesdienste und 
der Predigt, wie zum Kirchenbesuche iiberhaupt. Aus eben 
diesen Griinden móchten wir der Erklarung des Karfreitag
zum biirgerlichen Feiertag nicht entgegentreten.

* *
Nach dieser allgemeinen Uebersicht gehen wir auf die 

wichtigsten der Karwochentage etwas naher ein. Unsere 
homiietische Aufgabe kann in Riicksicht auf die reiche 
und leicht zugangliche Literatur uber die Karwochen- 
feiern nicht in einer weitschichtigen homiletischen Para­
phrase bestehen, sondern in einem Zuruckfiihren der 
Liturgie auf die sie beseelenden grossen Zentralgedanken, 
um die Zeremonien und die ganze Liturgie ais Trager 
der Predigt vom leidenden, gekreuzigten, begrabenen und 
auferstandenen Christus darzustellen.

Wir empfehlen bei dieser Gelegenheit dringend das 
Verbreiten grósserer, sowie auch ganz kleiner Karwochen- 
biicher unter die Gebildeten und das Volk, Vortrage iiber 
die Karwochenliturgie, liturgische Fastenpredigten u. s. f. 
(Ygl. den Paragraph iiber die Fastenpredigten.)

§ 34.
Der Palmsonntag.

Der Siegeszug mit den Palmen und der Siegeszug 
mit dem Kreuz.

I. Gesehichtliches. Die eigenartige Feier des Palm­
sonntags geht bis in die christliche Urzeit zuruck. Alt
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ist auch der Name: Dominica in ramis Palmarum, gr. 
xvquxxi, Ttóv (Jeden’, auch dominica competentium (der Tauf- 
kompetenten).

1. Die Palmenprozession. Friiher meinte man, die 
Palmenprozession sei von Bischof Petrus zu Edessa um 
397 eingefiihrt worden, einzelne Autoren yerlegten ihren 
Ursprung ins achte und neunte Jahrhundert.

Seit der Wiederauffindung des Berichtes der gal- 
lischen Pilgerin Silvia erkennen wir deutlich den Ursprung 
der Palmenprozession in Jerusalem. Silvia berichtet: Ani 
Sonntag vor Ostern findet der gewohnliche Vormittags- 
gottesdienst in der Golgothakirche statt, die damals 
Martyrium hiess. Um die siebente Stunde des Tages aber,
d. i. nachmittags 1 Uhr, yersammelte sich das Volk vor 
der Oelberghóhle zu einer zweistiindigen Andacht unter 
Psalmen, Hymnen, Lesungen und Antiphonen. Um die 
neunte Stunde zog man auf den Gipfel des Oel- (Himmel­
fahrt-) Berges zu neuen, der Zeit und dem Tage ent­
sprechenden Gebeten und Lesungen. Um die elfte Stunde 
sang man das Eyangelium vom Einzug Jesu in Jerusalem 
und zog alsdann in hochfeierlicher Prozession, Palmen- 
und Oelzweige tragend und das Benedictus qui venit 
singend, vom Oelberg durch das Cedrontal in die Stadt 
zur Anastasiskirche, wo die Vesper gehalten und eine 
Oratio ad crucem gesungen wurde. Dies ist der alteste 
Bericht iiber die Palmenprozession vom Jahre 385. *)

Diese dramatische Feier in Jerusalem zog nach und 
nach in die Liturgien aller Kirchen ein. Die altesten 
Sakramentarien bezeugen zwar weder Palmenprozession 
noch Palmenweihe, wohl aber einzelne rituelle Ziige der­
selben. Auch das Gregorianum weiss von einer feierlichen 
PalmenwciAe nichts, wohl aber von einem Tragen der Pal­
men u. anderer Zweige, sowie von einer Segnung der Palmen- 
trdger: Benedicat nobis Deus.... ut sicut ei cum ramis pal­
marum et ceterarum frondium praesentari studuistis u. s. f.

Peregr. Silviae c. 30, 31.
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(Mignę 78, 77). Isidor von Sevilla nennt den Namen: dies 
palmarum, scheint aber eine Palmenprozession nicht zu 
kennen; wohl aber erwahnt er die in Spanien einst an 
diesem Tage iibliche Taufbitte der Katechumenen (Do­
minica competentium), die damit verbundene traditio 
symboli (vgl. dagegen S. 311 ff.), sowie das vorbereitende 
capitilavium. Amalarius von Metz spricht von einem 
Tragen der Palmzweige durch die Kirche und einem 
Hosiannahrufen (Amalarius, de eccl. off. IV, 10; Mignę 
105, 1008). Im Mittelalter erscheint die Palmenprozession 
fast uberall, nicht jedoch die PalmenwetAe. Letztere soli 
in einigen Diozesen Frankreichs selbst heute noch unter- 
bleiben. Die gallikanischen Rituale nahmen uberhaupt 
die Palmenfeier am spatesten an. ’)

Die Zweige waren und sind in siidlichen Landern 
Palmen und Oelzweige. Die echten Palmen wurden oft 
weit her bezogen. In einzelnen nórdlichern, aber doch dem 
Siiden benachbarteren Gegenden lasst man Oelzweige 
kommen. (Palmenmarkt in Innsbruck.) Bei uns wahlt man 
immergriine und neu spriessende Zweige der Stechpalme 
(Ilex aąuifolium), der Haselstaude (Corylus Avellanav) u. s. f. 
In der Schweiz werden da und dort hohe Stangen festlich 
und baumartig mit Quirlen und Straussen von Stech- 
palmen und andern Zweigen ausgeschmiickt und mit 
prangenden Apfelfriichten geziert (vergl. das bekannte 
Gemalde Fellmanns: Palmsonntag in der Schweiz2). Es 
kniipften sich uberhaupt im Mittelalter und bis in unsere 
Zeit an den Palmsonntag viele sinnige und poetische 
Volksgebrauche, Passionsspiele u. s. f.

Wir konnen also die geschichtliche Entwickelung der 
Palmenprozession durch folgende Stufen verfolgen:

a. Palmenprozession in Jerusalem an Ort und Stelle
b. vereinzelte rituelle Bestandteile derselben in Yerschie­
denen Kirchen und Sakramentarien; c. Palmen.tragen in

ł) Kellner, Heortologie, S. 42 u. 45.
*) Eine moglichst getreue farbige Nachbildung

Raber & Cie. in Luzern erschienen. ist im Yerlage von

24
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der Kirche; d. Palmenprozessionen; e. Weihe der Palmen- 
trager; f. Palmenweihe und Palmenprozession; g. Ausbil- 
dung des ganzen Ritus der Palmenweihe und der Palmen­
prozession, ais Nachbildung des ordo missae mit Introitus, 
Oratio, Epistel, Eyangelium, Weiheprafation und Weihe- 
gebeten. Die Weiheprafation ist offenbare Analogie zu 
der viel alteren Taufwasserweiheprafation.

II. Liturgisch-Homiletisches. Die reiche, herrliche 
Palmsonntagsliturgie predigt zwei grosse Zentralgedanken. 
Sie Spricht von einem Siegeszug Christi mit den Palmen 
und einem Siegeszug Christi mit dem Kreuze.

A. Der Siegeszug mit den Palmen. Die Palmenpro­
zession ist Einleitung in die Karwoche. Sie ist eine Feier 
des Gottkónigtums Jesu Christi, ehe er in das Leiden zieht. 
Ais Herr uber Himmel und Erde, Juden und Heiden, uber 
alle Alter und Geschlechter, uber Natur und Weltall zieht 
er in die heilige Stadt. (Sabbatabend1) n>or oder Sonntag- 
morgen in der Karwoche 783 u. c. Vgl. Grimm-Zahn, 
Leben Jesu, VII S. 609 ff., S. 615, und von anderem 
Standpunkte aus: Belser 1. c. S. 21, S. 23 unten, S. 25 ff.) 
Die Kirche nahm die Huldigung des jiidischen Volkes in 
ihren Ritus auf und machte sich dieselbe in yollem und 
echtem Sinne zu eigen. Zum letzten Małe ruft sie Jesum 
feierlich ais Gottessohn aus, ehe er in der Nacht des 
Leidens yersinkt. — Fur Fastenpredigten uber den Palm­
sonntag yergleiche man die Heilige Schrift, namentlich 
die Eyangelienharmonie iiber die Ereignisse des Palm- 
sonntags, z. B. bei Lohmann, Leben Jesu (deutsche Aus­
gabe, n. 148 ff., S. 221—224). — Es liegt eine wunderbare 
Steigerung in der Entfaltung des Palmsonntages in Schrift 
und Liturgie. Wir yerbinden hier die Gedanken der Schrift 
und der Liturgie des Samstags der Passionswoche und 
des Palmsonntags zu einem Gesamtbilde. Wir gewinnen 
alsdann folgende liturgisch-homiletische Stufen:

a. Christus allwissend (er sagt den Jiingern alles ein­
zelne hinsichtlich der Anordnung des Kommenden voraus).

i) Cf. Belser, Geschichte des Leidens Christi, S. 23 ff., S. 25 fL
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b. Christus, das Grosse und das Kleinste der Propheten 
aufs genaueste erfiillend.

c. Christus der Gottessohn, der Messias Judas und der 
Volker. a. ausgeruten von den Glaubigen; ft angestaunt 
von den Halbglaubigen und begriisst von den Festpilgern 
aller Lander; y. mit Begeisterung aufgenommen von allen; 
S. Christus ein Aergernis fiir die Pharisaer und alle Feinde 
des Glaubens; e. Christus auf der Oelberghdhe im Triumph- 
zug weinend iiber die hl. Stadt Trdnen der Liebe uergies- 
send und doch wieder den Fluch des Unglaubens rerlciindend ; 
£• Christus von der ganzen Stadt und von allen Standen und 
von den festpilgernden Nationen begriisst; v. Christus unter 
dem lauten Neid der Pharisaer von Kindern und Saug- 
lingen umjubelt; J. Christus von den Griechen und Heiden 
gesucht!) (vgl. das Eyangelium des Samstags vor dem 
Palmsonntag Joh. c. 12), selber die Welterlósung der 
Juden und Heiden durch das Gleichnis vom Sterben des 
Weizenkornes und dessen Begrabenwerden in den Furchen 
der Erde verkundend und laut zum Kreuztragen aufmun- 
ternd; ». Christus durch die Donnerstimme des Yaters im 
Tempel uerherrlicht: venit ergo vox de coelo: et clarificayi 
et iterum clarificabo; x. Christus diese Stimme des Yaters 
auslegend: et ego si exaltatus fuero a terra, omnia tra­
ham ad meipsum — Licht und Leben wird er vom Kreuze 
spenden: Nacht und Finsternis werden seine Feinde 
ernten; % Christus seinem Leiden entgegengehend. Mitten
in die Hosiannahrufe und die festlichen Lesungen der 
Palmenweihe und der Palmenprozession mischen sich die 
ersten klagenden Responsorien uber die Ratsyersammlung 
der Pharisaer, die auf Kaiphas’ Antrag den Tod Jesu 
beschliesst, und aus dem Oelberggebet des Herrn; p. 
Christus durch seine herrliche Gottheit und leidende Mensch­
heit uns begnadigend. Die Palmenweiheepistel von den 
zwolf Quellen und den siebzig Palmenbaumen auf der 
Oase Elim ist ein herrliches Bild des lebendigen Wassers

Vgl. insbes. Belser, Geschich te des Leidens und S terb ens 
der Auferstehung und der Himmelfahrt des Herrn S. 30—34'
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der Gnade und der Sakramente, das vom Gottmenschen 
Jesus Christus ausgeht, durch die Apostel und Junger 
Christi auch auf uns kommt und in uns zur lebendigen 
Wasserąuelle wird, die hiniibersprudelt ins ewige Leben 
(vgl. Eberhards Predigt iiber diese Stelle: Homilien iiber 
die Bucher Moses, vgl. auch oben S. 117 ff., n. 9 ff. u. 
S. 303, vgl. auch S. 63, S. 870 ff.); v. Christus Natur 
und Weltall segnend und, rerklarend (Palmenweihe).

Wer das Eyangelium des Samstags vor dem Palm­
sonntag bei der Stationsfeier in der stillen Basilica ad 
S. Joannem antę Portam Latinam an der jetzigen Stadt- 
mauer in der Nahe des Sebastianstores, wo eine Art Vor- 
feier des Palmtages durch das Verkiinden des Johannes- 
berichtes (c. 12) gehalten wird, durchliest und dasselbe mit 
dem Sonntagsevangelium Matth. 21 und mit der Palmen- 
prozession selbst vergleicht — kann sich der uberwałtigen- 
den, eben skizzierten Klimax und ihrem latenten Pathos 
nicht entziehen.1) Es naht das Drama der Osterwoche 
seinem Abschluss. Aus den Gewitterwolken der berorstehen- 
den Katastrophe leuchten noch einmalrasch aufblitzende, doch 
bald wieder rerlbschende Lichtgarben der Gottherrlichkeit 
Jesu aut. Halb rerhaltene Fanfaren der Hoffnung tonen 
ron ferne. Schon kniet der Christo huldigende Friihling am 
Wege und reicht im roraus dem noch rerhullten Herrn der 
Herzen und der Natur die Siegespalme und die ersten spros- 
senden Zweige des osterlichen neuen Lebens: palmarum igi­
tur rami de mortis principe triumphos exspectant: surculi 
vero olivarum spiritualem unctionem advenisse ąuodam- 
modo clamant. (Drittes Weihegebet iiber die Palmen.)

Unter diesen Gedanken setzt sich die feierliche Palmen- 
prozession in Bewegung und stimmt ein in den Jubel des 
Volkes am ersten Palmtag, aber im Geiste und in der 
Wahrheit, ohne Nebengedanken und Heuchelei.

B. Der Siegeszug mit dem Kreuze. Die Kirche yer­
tieft aber sofort die Gedanken des Palmsonntages. Der 
Palmzweig wird — wie er es auch tatsachlich war —

') Ygl. Belser 1. c. S. 30—34.
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zur Prophetie des Einzugs Christi in den Himmel mit 
seinem erlósten V olke. Dies geschieht aber nur auf dem Kreuz­
weg. Scheinbar ist der Kreuzeszug ein Zug der Schmach 
und der Niederlage. Christus zieht aus zum Siege und 
bricht zusammen unter der Siegesfahne seines Kreuzes, 
scheinbar verliert er alles und geht unter. Satan und 
seine Helfershelfer zertrummern sogar Christi heilige 
Menschheit und reissen den Tempel seines Leibes nieder. 
Aber gerade dadurch tragen sie zu seinem blutigen Siege 
bei: mors mortua tunc est, ąuando in ligno mortua vita 
fuit. Die verborgene Gottheit Christi macht den freiwillig 
erlittenen Tod Christi zum unendlichen Suhnopfer. Satan 
wird entlarvt, hinausgeworfen, seine Waffenriistung wird 
ihm genommen — die Gottheit baut den niedergerissenen 
Tempel der Menschheit Christi wieder auf: Christus der 
Erlóser ersteht von den Toten und erlóst die geistig Toten. 
Sein Kreuzzug war ein Siegeszug (vgl. zu diesen Gedanken 
oben § 30, S. 315 ff. den dritten Fastensonntag und den 
Passionssonntag, § 27, S. 298 ff.; § 30, S. 315 ff.).

Grossartig einfach und dramatisch zugleich bringen 
dies der Schluss der Palmenprozession, die feierliche Passion 
und das Offizium zur Darstellung.

a. Der Schluss der Palmenprozession. Der eben aus- 
gefuhrte Gedanke tritt namentlich bei der Ruckkehr der 
Prozession in die unterdessen geschlossene Kirehe hervor. 
Gesange und Zeremonien sinnbilden den Einzug Christi 
in den Himmel (Kirehe) mit der erlósten Menschheit 
(Klerus, Prozession) durch das Kreuz, mit dessen Schaft 
an die yerschlossene und sofort sich óffnende (Himmels-) 
Pforte gepocht wird.

b. Die feierliche Passion. Der Gedanke an den Sieges­
zug mit dem Kreuz zeigt sich noch deutlicher inder Passion 
nach Matthaus, welche in der Messe gesungen oder gelesen 
wird. Der Passionsgesang ist eine eigenartige, dramatisch 
veranlagte und doch wieder einfache Feier des Leidens- 
ganges Christi bis zum Kreuzestod. Die Kirehe beschreibt 
und besiirgt hier in dramatischer Liurgie (Evangelist;
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Christus; Turba) den Tag der Schmach, der sich zu einem 
so einzig grossen Siegeszug mit dem Kreuze gestaltet hat 
(vgl. oben Predigten iiber das Leiden Christi, insbesondere 
iiber die Passionen).

c. Das ganze Offizium erganzt diesen Doppelgedanken.
a. Die Gebete und Gesange der Messen und des

Breviers umgeben die gefeierten Tatsachen mit den 
Affekten Christi und der Christen (vgl. Introitus, Graduale, 
Tractus, Communio, die Psalmen und Antiphonen).

(f. Die Prafation aber fasst die ganze Geschichte der 
Vorsehung iiber Christus und den Christen, iiber dem 
Siegeszug mit den Palmen und mit dem Kreuze in die 
bezeichnenden Worte: Deus qui salutem humani generis 
in ligno crucis constituisti, ut unde mors oriebatur inde 
vita resurgeret: et qui (satan) in ligno vincebat in ligno 
quoque vinceretur per Christum Dominum nostrum.

y. Das ganze Offizium aber, namentlich die Palmen­
weihe, die Orationen, die Brevierlesungen u. s. f. laden ein 
zur Nachfolge der Christen in den Fussstapfen Christi auf 
dem Kreuzwege: nach ihm, mit ihm, durch ihn, nach seinem 
Beispiel und in seiner Gesinnung — zur Auferstehung und 
Himmelsherrlichkeit: qui f ecisti nos in morte Filii tui sper are 
quae credimus; fac nos eodem resurgente pervenire quo 
tendimus (erste Oration der Palmenweihe). Omnipotens 
sempiterne Deus, qui humano generi ad imit andum humi- 
litatis exemplum Salvatorem nostrum crucem subire 
fecisti: concede propitius; ut et patientiae ipsius 
habere documenta et resurrectionis consortia mereamur. 
Per Ch. D. N. (Oratio der Messe) — Hoc enim sentite 
in vobis, quod et in Christo Jesu: qui cum in forma Dei 
esset, semetipsum exinavit u. s. f. (aus dem Philipper- 
brief, c. 2, in der Epistel der Messe).

So kónnte man denn auch der Palmenfeier mit Schiich 
(Pastoraltheologie, S. 888, 10. Aufl.) eine historische, 
eine prophetische und eine mystische Bedeutung zu- 
schreiben: eine historische (Evang. vom ersten Palmen- 
einzuge), eine prophetische (Yorbild des Eingangs Christi
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in den Himmel mit dem Kreuze) und eine mystische (Vor- 
bild unseres Einzuges in den Himmel mit dem Kreuze), 
um einst die Palmen des Sieges zu empfangen.

Die Anordnung der Feier selbst, die mit dem vor- 
bildlichen Auszug der Israeliten aus Aegypten (Lesung 
zur Palmenweihe) beginnt, um dann zur Feier des Zuges 
von Bethphage am Oelberg nach Jerusalem und von Jeru­
salem nach Golgotha iiberzugehen, tragt noch heute den 
Charakter der von Silvia Peregrina aus dem Jahr 385 
gegebenen Beschreibung.

§ 35.
Das erste Triduum der Karwoche.

Die Passion des Herm.
Die geschichtlichen Nachrichten uber dieses erste 

Triduum, das mehr den Charakter einer stillen Feier 
tragt, sind yerhaltnismassig sparlich.

Silvia berichtet aus Jerusalem, dass am Dienstag 
neuerdings eine Prozession nach dem Oelberg stattfand, 
wo Lesungen aus Matthaus c. 25 gehalten wurden. Am 
Mittwoch wurde ebendort das Eyangelium vom Verrat 
des Judas gelesen, wobei das Volk laut weinte und weh- 
klagte. Der homiletisehe Gehalt dieses weniger beachteten 
Triduums ist aber sehr reich.

Fiir eine homiletisch-liturgische Behandlung ist eine 
gewisse Systematisierung unerlasslich. Sie ist fiir den ersten 
Teil der Karwoche schwieriger ais gewóhnlich. Wer die 
Liturgie dieser ersten Tage und namentlich das Missale 
etwas tiefer erfasst und durclibetrachtet hat, wird uns yiel­
leicht nicht Unrecht geben, wenn wir, bei einem Bilde 
der Passionshymnen verweilend, den reichen, sich yielfach 
durchwebenden Gedankengehalt dieser Tage, der einen auf- 
falligen Fortschritt in der Entwickelung und Entfaltung 
der ganzen Passionszeit aufweist, in den folgenden systema- 
tisierenden Rahmen fassen, der aber in keiner Weise den 
einzelnen liturgischen Gedanken Gewalt anzutun yersucht.

1. Die Wurzel des Kreuzbaumes. Die tiefste Wurzel ist 
jedenfalls die innere Gesinnung des leidenden Christus.
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Diese zeigt uns der Montag. Er erscheint uns wie eine 
Illustration zu den Worten des hl. Petrus: Christo passo 
in carne et vos eadem cogitatione armamini (1. Pet. 4, 1). 
Die Grundgedanken finden sich in dem die ganze Li­
turgie durchziehenden Psalm 34 (vgl. auch unten Herz 
Jesu-Fest).

2. Die Fruchte des Kreuzbaumes. Diese pfliickt der 
Dienstag der Karwoche vom Kreuze — crux in quo est 
(gloria) salus, vita et resurrectio nostra. Diesen Grundgedan­
ken entfaltet der Introitus, unter den das Offizium sich stelit.

3. Die Kraft des Kreuzbaumes. Diese enthullt der 
Mittwoch, welcher die stellyertretende Genugtuung Christi 
grossartig proklamiert. Hier enthalt die Epistel Is. c. 53 
(der Knecht Gottes) den Zentralgedanken. Die Passion 
gibt dazu die grossartige Illustration, und auch in den 
Wechselgesangen klingt der Gedanke durch. Die stillen 
Kirchen S. Praxedis in Rom mit der Erinnerung an 
die Geisselsaule und der Prisca auf dem Aventin passen 
fur die ersten zwei Stufen des erwahnten Gedankens, 
die grosse Basilica Maria Maior fiir die feierlichen Pro- 
klamationen der stellvertretenden Genugtuung Christi 
am Mittwoch.

§ 36.
Der Montag in der Karwoche.

Die Wurzel des Kreuzbaumes: die innere Gesinnung 
Christi: eadem cogitatione armamini.

Der Montag in der Karwoche ist eine eigenartige 
Passionsfeier. Die Passionsgeschichte wird heute nicht 
gelesen, wohl um die Markus-, Lukas- und Johannes­
passion fur den Dienstag, Mittwoch und Freitag zuriick- 
zulegen. Dafiir tritt das Evangelium von der Salbung 
Christi durch Maria in Bethanien ein. (Joh. o. 12, 1 ff.) 
Die Zeitbestimmung — «ante sex dies Paschae* — nach 
christlicher Wochenrechnung «am Montag vor Ostern®1)

') Das Ereignis selbst fand entweder am Freitag vor der Kar­
woche, am 8. Nisan, etwa nach 4 Uhr abends (Belser, 1. c. S. 23), also 
an der Vorol;tav des Karfreitags oder am Tage nach der Ankunft 
Christi in Bethanien am Sabbat statt. (Ygl. oben S. 370.)
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(vgl. aber S. 452—455) beeinflusste wohl neben den 
unten entwickelten Grunden die Evangelienwahl fiir 
diesen Tag. Die Liturgie selbst entfaltet die innere Ge­
sinnung des leidenden Christus und die innere Gesinnung 
der Christen, die das Leiden Christi mitfeiern.

I. Die innere Gesinnung des leidenden Christus. Es 
ist ein Blick in das Herz des leidenden Erlosers, den uns 
dieser Montag yermittelt. Wir heben die folgenden Ge­
danken, welche das Offizium und die Messe durchziehen, 
systematisch geordnet heraus:

a. Christus hort und tut den Willen des 
Vaters. Dominus aperuit mihi aurem, ego autem non 
eontradico, retrorsum non abii. Was hier Isaias in der 
Epistel (Is. c. 50) sagt, gilt in hóchstem Sinne von Chri­
stus. Der erste Gedanke des Messias war: den Willen 
des Vaters zu tun. «Ingrediens mundum dicit: ecce venio, 
ut faciam, Deus, voluntatem tuam» (S. 57). Am Anfang 
seines óffentlichen Lebens beherrschte ihn derselbe Ge­
danke: den Willen des Vaters zu tun. Er sprach zu den 
Aposteln am Jakobsbrunnen: Meus cibus est, ut faciam 
yoluntatem eius, qui misit me. (Joh. 4, 34.) Und in der 
Leidenswoche beseelt ihn dieselbe Gesinnung der Bereit­
willigkeit fur den Willen des Vaters: <Dominus aperuit 
mihi aurem; ego autem non contradico.» «Non mea vo- 
luntas fiat, sed tua!»

/?. Christus iibergibt sich freiwillig dem 
Leiden und der Schmach, nach ebendiesem Willen 
des Vaters: caput meum dedi percutientibus, et genas meas 
yellentibus et conspuentibus in me. (Epistel aus Isaias, c. 50.)

y. Christus bittet um den endgiiltigen Sieg 
ebendieses Willens des Yaters, der den Erlóser aus 
der Mitte seiner Feinde retten und verherr- 
lichen wird. Das ganze Offizium und die Messe sind 
durchzogen von den Gedanken des 34. Psalms: Judica 
nocentes me, impugna impugnantes me. Der 34. Psalm 
ist ein lautes Flehen und Rufen wider tiickische Feinde, 
namentlich ein siegesgewisses messianisches Flehen und
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Rufen wider die Feinde Christi und seines Reiches um 
den Sieg des Erlósungswerkes. Die Feinde bekampfen 
Jesum wahrend seiner ganzen Passion. Aber Gott kampft 
gegen sie alle: Judica nocentes me: impugna impugnantes 
me. (Introitus.) Christus der Starkere wird den starken 
Satan und alle seine Helfershelfer uberwinden (vgl.
III. Sonntag der Fastenzeit S. 298). Satan und die Feinde 
Christi bilden ein bewaffnetes Heer (vgl. den III. Sonntag 
der Fastenzeit). Aber Gottes Waffenriistung ist furchtbarer 
und starker. Si autem fortior eo superveniens vicerit 
eum, universa arma eius auferet, in quibus confidebat 
(vgl. III. Sonntag der Fastenzeit, S. 298.) Darum ruft der 
Messias zum Vater: apprehende arma et scutum et exurge 
in adiutorium mihi, Domine, virtus salutis meae. Der 
Heiland wird geschlagen, gegeisselt, angespieen, er erhalt 
Backenstreiche — dennoch verkehrt er innerlich mit dem 
Vater. Er horcht auf jedes Wort des Vaters. Er iiber- 
nimmt jede, auch die schwerste Burdę, die ihm der Wille 
des Vaters auferlegt. Aber unaufhaltsam und ununter- 
brochen ruft er zum Vater: erhebe dich, ergreife die Waffen- 
rustung der góttlichen Gerechtigkeit, der ich genug tue und 
besiege die Feinde des Heiles. Der Psalm 34 gibt dem Pre­
diger Anlass, bei der Schilderung des Passionsganges Jesu, 
z. B. der Geisselung, Blicke in das Innere, in das Herz Jesu 
zu tun. Was gibt es Herrlicheres, ais dieses Gebot Jesu 
um den Willen des Vaters, der ihn nieder beugt, in Schmach 
und Elend versinken lasst, um alles doch zum herrlichen 
Siege und zum Heile fur uns alle zu fiihren (vgl. auch 
die tiefsinnigen Texte des Offertoriums aus Ps. 142 und 
der Communio aus Ps. 34). Wir behandeln gerade 
deswegen diese Montagsliturgie der Karwoche 
etwas einlasslicher, um die Prediger anzuregen, 
an der Hand sicherer biblischer und liturgischer 
Fiihrungen Blicke in das Innere des leidenden 
Christus zu tun. So wird die Passionsandacht 
zur fruchtreichen Herz Jesu-Andacht. (Vergleiche 
dazu Wolter, Psallite sapienter, Ps. 34, Lohmann, Betrach-
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tungen iiber das Leiden Christi: Betrachtungen vom Frei­
tag nach dem Aschermittwoch bis zum Freitag der ersten 
Fastenwoche iiber die Oelbergsgeschichte, S. 21—63. Vgl. 
auch unten: Herz Jesu-Fest.)J)

d. Christus gewinnt in der Tat den Sieg 
dieses endgiiltigen Willens des Yaters. Siegesfroh ver- 
kiindet das die Epistel. Nach dem Willen des Vaters 
hatte sich Christus seinen Peinigern iiberlassen. Aber 
sofort fahrt das messianische Gebet weiter: Iuxta me est, 
qui justificat me, quis contradicet mihi? Die Gottheit 
wohnt in Jesus selbst. Seine Feinde fielen am Oelberg riick- 
lings zur Erde, ais er nur einen Strahl dieser Gottheit 
aufleuchten liess. Dann aber iibergab er sich ihnen. Sie 
nehmen ihn gefangen, verurteilen ihn, yernichten ihn. In 
seinem Innern aber spricht Jesus in messianischem Zwie­
gesprach zum Vater: Stemus simul: quis est adyersarius 
meus? Accedat ad me! Ecce Dominus auxiliator meus: 
quis est, qui condemnet me? Ecce omnes quasi vesti- 
mentum conterentur, tinea comedet eos. Wir belauschen 
hier die Liturgie in einem ihrer grossartigsten und tief­
sinnigsten Zuge, wenn sie mitten im namenlosen Jammer 
der Passion das latente Pathos des Ostersieges halb ver- 
halten, aber doch immer wieder deutlich durchbrechen 
lasst. Bei der Kommunion der Messe, wo der Heiland 
den Seinen sich genaht und mit ihnen sich yereinigt hat, 
wird der ferne Donner des ósterlichen Gerichtes und Sieges 
iiber Satan und seine Helfershelfer noch yernehmbarer; 
erubescant et reyereantur simul, qui gratulantur malis 
meis: induantur pudore et reverentia, qui maligna loquun- 
tur adversus me. (Ps. 34.) Das alles erfiillt sich buch­
stablich schon beim Tode Christi. Aehnliche noch nicht 
siegesfrohe, aber doch siegesgewisse Ostergedanken leuch­
ten aus den Passionsliedern des Offiziums: Pangue lingua 
gloriosi lauream certaminis u. s. f. Auf dem Zuge der 
Schmach flechten die Osterengel bereits den Lorbeer des

') Eine eingehendere Entfaltung dieser Gedanken siehe <Schweiz. 
Kirehenzeitung> 1904. Nr. 13: Karwochenbilder, S. 113—115.
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Sieges. (In geradezu uberwałtigender Weise verkiinden 
sich diese verborgenen Siegesgedanken in dem Matutinum 
tenebrarum des Karsamstags, am Abende des Karfreitags.)

Dringend ersuchen wir die Homileten, solchen Ge­
danken des Offiziums der heiligen Woche studierend und 
betrachtend nachzugehen: es eróffnet sich da eine ganz 
neue Welt von Passionsgedanken, die in den Predigten 
uber das Leiden Christi fruchtbar gemacht werden konnen. 
(Vgl. oben Predigten uber das Leiden Christi S. 350 bis 
S. 356; vgl. Schw. Kirchen-Ztg. 1904, Nr. 13, S. 113—115.)

II. Die innere Gesinnung der Christen bei der Feier 
des Leidens Christi. Die Kirehe schildert diese echte 
Gesinnung der Christen durch das Beispiel Marias in Be­
thanien, die den Herrn im voraus fur sein Begrabnis 
salbt. Wir betrachten hier ihr Beispiel und unsere 
Nachfolge.

A. Mariens Beispiel. Wie bereits bemerkt, móchte 
zunachst die Zeitbestimmung: antę sex dies Paschae die 
Evangelienwahl des heutigen Tages bestimmen. Es ist ja 
dieser Montag der sechste Tag vor unserem Ostern. Fiir 
die Zeit des Lebens Jesu mussen wir freilich die Berech­
nung dieser sechs Tage anders gestalten. Das Pascha, 
vor dem «die sechs Tage* liegen, begann mit der Schlach 
tung und dem Essen des Paschalammes, d. i. mit dem 
Abend des 14. Nisan. Rechnen wir zuriick, so erhalten 
wir ais Zeit der Ankunft Jesu in Bethanien den Nach­
mittag des 8. Nisan. Bei Zugrundelegung der andern 
exegetisch ziemlich sicher zu erweisenden Tatsache, dass 
die Pascha- und Abendmahlsfeier Christi an einem Donners­
tag stattfand, konnen wir die Ankunft Jesu in Bethanien 
auf den vorausgehenden Freitag bestimmen. Dann ware 
das Mahl selbst auf Freitag Abend oder auf den Sabbat 
anzusetzen. Der fiir den nachsten Tag nach dem Mahle 
bezeugte Einzug in Jerusalem fiele dann auf den Sabbat­
abend oder aber auf den ersten Wochentag, den Sonntag. 
(S. 377.) Das Mahl, das man nach Johannes c. 12, 1 ff. 
dem Herrn im Beisein der Geschwister Martha, Maria und
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Lazarus bereitete, ist mit dem nach Matth. 26, 6 ff. und 
Marc. 14, 3 ff. zu Bethanien im Hause Simon des Aus­
satzigen gehaltenen identisch. Das Haus «Simons des Aus­
satzigen® ist vielleicht das Haus der Martha und Maria 
selbst. Grimm sieht in Simon dem Aussatzigen den ver- 
storbenen Vater der drei Geschwister, die jetzt zusammen 
wohnten. Fast scheine es nach der Darstellung der Evan- 
gelien, in denen Lazarus vor den Schwestern zuriicktritt, 
ais ob derselbe noch junger, vielleicht nicht voll und 
rechtlich miindig und so nicht der eigentliche Hausherr 
gewesen ware. Deshalb habe wohl auch das Haus noch den 
Namen des Vaters getragen. Simon war jedenfalls langere 
oder kiirzere Zeit mit dem Aussatz behaftet, starb yielleicht 
an ebendieser Krankheit oder wurde von Jesus davon 
befreit. Die Synoptiker setzen das Mahl durchaus nicht 
«zwei Tage vor Ostern® an, wie es nach einer oberflach- 
lichen Betrachtung scheinen kónnte. Sie greifen yielmehr 
mit diesem Berichte, wie schon Augustinus sich ausdriickt, 
«recapitulando» zuruck, um den Verrat zu motivieren. 
Wenn auffalliger Weise Matthaus und Markus das Haus 
in Bethanien nur so unbestimmt und wie ein zum ersten 
Mai betretenes bezeichnen, ist daran zu erinnern, dass 
wir eben auch nur im Johannes- und Lukas-Evangelium 
(10, 38) schon friiher die nahere Bekanntschaft mit diesem 
Hause und seinen Bewohnern machen. *)

In den Inhalt des Ereignisses in Bethanien legt die 
Liturgie einen hohen Wert. Dreimal yerkiindet sie

*) Maria ist sehr wahrscheinlich die u ngenannte bekehrte 
Sunderin, die schon einmal und zwar viel friiher den Herrn gesalbt 
(Luc. 7, 37 ff.), auch wohl die Maria Magdalena, die Luc. 8, 2 erwahnt 
wird und eben darum auch die Maria Magdalena der Leidens- und Auf­
erstehungsgeschichte. Grunde fiir die Identitat: die starkę 
abendlandische, gut bezeugte Tradition, dann namentlich 
Joh. 11, 2, wo der Aorist i aMipaaa des in dieser Weise oft zuriick- 
weisenden und erganzenden yierten Eyangelisten fast notwendig 
und in hochst taktyoller Weise auf eine fruhere Salbung zuruck - 
deutet. Diese aber kann nur die den Lesern aus Luc. 7, 36 ff. bekannte 
sein. Ein letzter Grund ist die iibereinstimmende Psychologie aller 
dieser angezogenen Szenen.
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dieselbe Tat Marias: in der Passion am Palmsonntag, 
im Eyangelium des Montag; am Dienstag beginnt die 
Passionsgeschichte neuerdings mit der Verkhndigung der 
Salbung Marias (nach Marcus, c. 12). Nur in der Kar- 
freitagspassion fallt dieser Bericht aus, da der betreffende 
Abschnitt aus Johannes schon am Montag gelesen wurde. 
Das hat die Kirehe von Christus selbst gelernt. Feierlich 
lobt und erklart er die Tat der Maria: sie habe seinen 
Leib im voraus fiir das Begrabnis gesalbt. Die Worte des 
Heilandes scheinen anzudeuten, dass Maria das bevor- 
stehende Leiden des Herrn und seine Bedeutung mit vollem 
glaubigen Bewusstsein erfasst hatte. Sie ahnt die drohende 
Katastrophe: sio sieht ihn untergehen, um wieder aufzu­
erstehen. Sie darf nicht rechnen, noch eine andere Ge­
legenheit zu finden, ihn zu ehren; «und nur, dass sein 
heiliger Leib nicht wie yergessen, ohne jene Ehrung, womit 
die Liebe ihre Toten schmiickt, ins Grab sinke, bildet die

• grosse Sorge ihres Herzens*. «Schon beginnt gleichsam
sein Begrabnis im beyorstehenden Leiden und noch ist 
er lebendig. Da salbt. sie ihn, den Lebendigen und Toten 
zugleich.*1) Entsprechend gestaltet sich auch die feierliche 
Handlung. Kostbarste Salbe giesst sie iiber sein Haupt 
und seine Fiisse, hoch iiber das Mass hinaus, das sonst 
zu solchen Akten der Ehrung im Orient iiblich war. Das 
kostbare Alabastergefass zerbricht sie in Scherben, ein 
einzig schones tiefsinniges Bild der Huldigung, der An­
betung und der Liebe, die das Beste und Edelste, was 
sie hat, gleichsam in Scherben zerbrochen, ais Opfer zu 
den Fiissen des Allerhochsten legt. Mit dem Wohlgeruche

J) Am Karfreitag hatte Maria Magdalena in der Tat nicht mehr 
Gelegenheit, im yollen Sinne des Wortes den Herrn zu salben; sie wollte 
es mit den andern Frauen am Ostermorgen nachholen, traf aber den 
Auferstandenen. Den Leidenden hatte sie also schon hier gesalbt. Sie 
hatte also ihr kostbares Nardenol in der Tat wie fur den Tag des 
Begrabnisses Jesu aufbewahrt und jetzt yerwendet. Und Jesu selbst 
nimmt es an, wie eine feierliche Einbalsamierung durch die Dienste 
der Liebe fur sein Begrabnis. (Joh. 12, 7: «Lass sie, damit sie dieses 
[Oel] fiir den Tag meines Begrabnisses aufbewahrt habe*, (rz/pi/aj.) Es 
war uberdies wohl gerade Yoroktay des Karfreitags (s. S. 377 Anm.).
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der Salbe, welcher das ganze Haus erfullt, steigt der Wohl- 
geruch solch echtester Anerkennung der Majestat und 
Herrlichkeit des Gottessohnes und des eigenen gleichsam 
zu Scherben zerbrochenen Nichts zum Messias empor, 
der seine letzten Schritte zum grossen Werk des Erlósungs- 
opfers lenkt (s. S. 247, 249). Sie salbt den ewig Lebendigen, 
zu dessen Fiissen sie einst lauschend sass, der ihren Bruder 
aus der Zwingburg des Todes wieder ins Leben rief, aus 
dessen Mund sie die Worte trank; Ich bin die Auferstehung 
und das Leben. Sie salbt den Toten, der in Leiden und 
Grab zieht, dessen blutiges Opfer unvermeidlich und un- 
ausweichlich ist, der aber doch wieder der Sieger iiber Tod 
und Verwesung bleibt. Nie wurde das glaubige yerstand­
nis fiir den Gottes- und Menschensohn tiefsinniger aus- 
gedriickt ais hier. Kein schoneres Gegenopfer fand der 
in den Tod ziehende Erloser ais diese herrliche innere 
und aussere Tat der sich vor dem Gottmenschen selbst 
vernichtenden und dem Gottmenschen alles schenkenden 
Anbetung, Verehrung und Liebe eines Geschópfes. Jetzt 
yerstehen wir auch die herrliche Verteidigung Jesu 
fiir das wegen seiner Tat angegriffene Weib: «Warum 
kranket ihr diese Frau? Was sie yermochte, hat sie ge­
tan; im voraus hat sie meinen Leib zum Begrabnisse 
gesalbt. Wahrlich ich sagę euch, wo man in der Welt 
dieses Eyangelium yerkiinden wird, wird auch das, was sie 
an mir getan, zu ihrem Gedachtnisse yerkiindet werden.» 
Die grossartig feierlichen Worte des Herrn bezeugen 
das tiefe Verstandnis, mit dem Maria ihr Werk yollbracht 
hatte. Und die dreimalige Verkiindigung ihrer Tat in 
der Karwoche selbst ist auch eine Erfiillung der Weis­
sagung des Herrn. MGehlen doch auch die Prediger diesem 
Ereignis etwas mehr Aufmerksamkeit schenken!

B. Unsere Nachfolge. Die riihrende Geschichte der 
Salbung Marias in Bethanien, die der Heiland auf dem gan­
zen Erdenrunde yerkiindet wissen will, ist eine wahre Schule 
unserer Gesinnungen bei der Feier des Leidens Christi:

a. Anbetung des leidenden Gottmenschen, der in
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das Leiden zieht. Wir wissen es: er ist der Gottessohn 
und ais Gottessohn kann er uns wirklich erlósen. Dem 
Gottessohn gebuhrt unsere staunende, verehrende An­
betung. Maria giesst das Kostbarste iiber das Haupt 
und die Fiisse des Herrn. Sie zerbricht auch das wert- 
volle Alabastergefass und spendet dessen letzten Inhalt 
dem Erlóser. Es soli zu keinem andern Zwecke mehr 
bestimmt bleiben, nachdem es dem Allerhochsten gedient. 
Es liegt in der Handlung Marias ein einzig tiefsinniges 
Sinnbild der exinanitio, der innerlichen und ausseren 
destructio beim Akte der Anbetung und des Opfers. 
Auch wir sollen das Beste, das wir haben, den Alabaster 
unserer Seele, zerbrechen und vor die Fiisse des Heilandes 
legen. Wir sind vor ihm, dem Gottessohn, nicht mehr ais 
eine Scherbe. Und fur uns geht er in den Tod. Anerkennen 
wir, uns selbst vernichtend, unsere eigene Nichtigkeit und 
Abhangigkeit und seine unermessliche Hoheit und Majestat. 
Dann wird der Inhalt unserer Seele, die kostbaren Akte 
der Anbetung und des Opfers iiber Christi Fiisse ausgegos­
sen: «agnitio divinae celsitudinis propriae que omnimodae 
dependent! ae». (Vgl. unsere Gedanken iiber das Anbetungs- 
und Weihrauchopfer der Magier oben S. 247 ff. Vgl. auch 
das ecce lignum crucis des Karfreitags und die prostratio 
zum Beginn der Karfreitagsliturgie.)

b. Liebe und Reue vor dem ins Leiden ziehenden 
Gottmenschen. Das Ausgiessen der iiber alle Gewohnheit 
reichen und kostbaren Salbe, dereń Wohlgeruch das ganze 
Haus erfiillte, sowie das Zerbrechen des Alabastergefasses 
ist auch das trefflichste Bild der yollkommenen Liebe und 
Reue. Die Liebe ist das Kostbarste, was wir dem Herrri 
zu bieten haben. Und wenn wir in yollkommener Liebe, zu 
welcher uns der ins Leiden ziehende und wirklich leidende 
Heiland selbst bewegt, gleichsam das von Gott geschaffene 
Gefass unserer Seele in tiefer Zerknirschung zerbrechen 
und die kostbare Salbe der siihnenden Liebe und der 
echten, treuen Vorsatze iiber sein Haupt ausgiessen, dann 
haben auch wir jenes gute Werk am Heiland getan, das er



385

an Maria lobt. (Vgl. oben Beichtpredigten S. 341 und Pre­
digten uber das Leiden Christi S. 350, insbes. auch S. 400.) 
Vielleicht flicht der Prediger einige Erinnerungen an jene 
Sunderin ein, welche friiher die Fiisse des Heilandes gesalbt 
und mit ihren Tranen benetzt hatte (Luc. c. 7) ’) und die 
wahrscheinlich Maria von Bethanien und Maria Magdalena 
ist-). Wenn wir mit den Gesinnungen der vollkommenen 
Liebe und Reue dem Heilande durch die Karwoche folgen, 
dann wird auch uns viel vergeben werden, weil wir viel ge­
liebt haben. Dann haben auch wir das gute Werk Marias ge­
tan, wir haben im vornherein verstandnisvoll den Leib 
des Herrn fur das Begrabnis gesalbt, indem wir den alten 
Menschen der Sunde im voraus mit Christus begraben 
haben, um in der Neuheit des Lebens an seinem Grabę 
zu stehen und mit ihm Ostern zu feiern. (S. S. 167 ff.)

Die Tat Marias liesse sich ebenso ais Vorbild
c. des Mitleidens,
d. der Bewunderung,
e. der Bereitwilligkeit, in die Gesinnungen Christi 

einzugehen und das eigene Kreuz zu tragen, auslegen 
(vgl. dazu auch Lohmann, Betrachtungen iiber das Leiden 
Christi: Einleitung: Bemerkungen iiber die Affekte, welche 
man in den Betrachtungen uber das Leiden Christi er­
wecken soli, S. 1 ff., ebenso De Ponte u. a. a.).

Der ganze Montag ist eine Schule des Herzens Jesu 
eine Einfiihrung in die Gesinnungen Jesu Christi: 

Da Christus im Fleische fur euch gelitten, so waffnet euch
mit derselben Gesinnung. 1 Pet. 4, 1.

§ 37.
Der Dienstag in der Karwoche.

Die Friichte des Kreuzbaumes: gloria, salus, vita 
et resurrectio nostra.

Das Thema dieses Dienstags lasst sich in die Worte
fassen: nos autem gloriari oportet in cruce Domini nostri

_ ) Vgl. das Eyangelium und die Messe des Donnerstags in der 
rassionswoche.

2) Vgl. Grimm-Zahn, Leben Jesu, VII. B. S. 343 ff., Anm. 2 
vgl. aueh unten Geschichte des Ostertages und oben S. 381, Anm.

25
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Jesu Christi: in quo est salus, vita et resurrectio nostra! 
(Gal. c. 6.) Dies sind die Fruchte der Passion Christi fiir 
die Christen. Betrachten wir diese Fruchte des Kreuzes 
im Geiste des heutigen Introitus:

a. Gloria nostra. Unser Ruhm. Es ist eine unbeschreib­
liche Ehre fur unsere Menschennatur und fiir jede Menschen­
seele, dass der Gottmensch vom letzten Ratschluss der Hohen­
priester und Schriftgelehrten bis zur Grabverschliessung 
im Garten des Joseph von Arimathaa fur uns Unermess­
liches gelitten hat. Der Prediger wahle, um dies zu zeigen, 
einige lebensvolle Bilder aus der Markuspassion (c. 14 
u. 15) dieses Tages und betone dabei immer wieder die un- 
ermessłiche Ehre, welche in solchen Taten Christi fiir die 
Menschenseelen liegt. Wenn wir von Christus durch solche 
blutige Dienste geehrt werden, so ware es eine namenlose 
Schmach und eine verbrecherische Gemeinheit, uns des 
Kreuzes Christi zu schamen. Das Gegenopter, das uns jeder 
Freitag, jeder Fasttag, jeder Beichttag und jeder Tag 
echten Christenlebens auferlegt, ist geradezu eine Ehre fur 
uns. Wir sollten Gott auf den Knien danken, dass wir 
solche Opfer uberhaupt bringen durfen, dass er sie von 
unserer Seite anzunehmen sich herablasst. Die Einzelbilder 
der Markuspassion kónnten durch die Gedanken der Epistel 
yerstarkt werden: z. B. «Ego quasi agnus mansuetus, qui 
portatur ad victimam»: Ausfiihrung nach Marcus 15, 1 bis 
25: Jesus wird wie ein geduldiges Lamm a. zu Pilatus 
(v. 1—20), ft.von Pilatus nach Kalyaria gefiihrt (v. 20—25).

b. Salus nostra. Unser Heil. Gemeint ist der dog­
matische Gedanke iiber die Eróffnung des Himmels durch 
das Kreuz. Der Kreuzweg ist ein Siegeszug Christi in die 
Portale des Himmels, die sich dem Erlóser und den Seinen 
óffnen: Pontifex introivit in sancta, aeterna redemptione 
inventa (ygl. die Gedanken Iiber den Passionssonntag, 
S. 316 u. 313, Predigten iiber das Leiden Christi, S. 350 ii.,
ierner: Schluss der Palmenprozession, S. 373; insbes. auch 
S. 871 y. und die Ausfiihrungen iiber Ostern und Himmel­
fahrt Christi). Das Kreuz Christi ist nach dem Apostel
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c. Vita nostra. Unser Leben. Aus dem Leiden Christi 
gewinnen wir das zweite, das ubernaturliche Leben. 
Das Kreuz ist der Lebensbaum. «Nulla silva talem 
profert frondę, florę, germine* (Hymnus). «Fulget 
crucis mysterium, qua vita mortem pertulit et mor te 
vitam protulit.* Hier gibt uns Jesus das lebendige 
Wasser der Gnade zu trinken, von dem er einem jeden 
Trinkenden gesagt hat: qui autem biberit ex aqua, quam 
ego dabo ei, non sitiet in aeternum. Et aqua, quam ego dabo 
ei, fiet in eo fons aquae salientis in vitam aeternam (vgl. 
oben Passionssonntag, S. 317, 320, n. 4; S. 303, 311, 312; 
auch S. 93,167, 872). Unter welch ruhrenden Umstanden der 
Heiland sterbend unser Leben ward, erzahlt neuerdings die 
Passion. Damit das Kreuz einst unser Heil werde im Himmel, 
dafiir bringt er uns das (ubernaturliche) Leben auf Erden.

d. Resurrectio nostra. Unsere Auferstehung. Das 
Kreuz wird zu unserer sittlichen Auferstehung von Irr­
tum und Sunde. Die Gnade des Kreuzopfers, in den Sakra­
menten uns zugewendet, zerstórt die Siinde. Der alte 
Menseh bleibt ans Kreuz geschlagen. Wir stehen mit neuen 
Vorsatzen da. Die Riesenopfer Christi vermógen auch 
uns zu Taten und Opfern zu bewegen (vgl. S. 167). Der 
Prediger gehe hier auf Einzelheiten der Charakterer- 
neuerung ein. (Vgl. die Epistel des ersten Adventsonntags, 
des Sonntags Septuagesima und des ersten Fastensonn­
tags im Lichte dieser Passionsgedanken.) Das Kreuz, das 
notwendig zur Auferstehung Christi fiihrt, ist auch das 
Unterpfand unserer wirklichen Auferstehung. Wenn wir mit 
Christus den alten Menschen ein fiir allemal abtun und in 
der Neuheit des Lebens wandeln, wird Christus uns aufer­
wecken in herrlicher Verklarung. Die Herrlichkeit des 
Yaters, seine Gottheit wird auch uns herrlich machen 
an Seele und Leib. Die uns eingepflanzte Gnade, welche 
uns dem Auferstandenen ahnlich macht, muss notwendig 
auch uns zur wirklichen Auferstehung fiihren. Die Passion 
Christi und der Christen drangt notwendig auf Ostern 
hin, auf ein ewiges Osterfest im Himmel.
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Auch die einlasslich geschilderte Passion des Tages nach 
Markus ist ein Gang zur Auferstehung fiir Jesus und uns.

§ 38.
Der Mittwoch in der Karwoche.

Die Kraft des Kreuzbaumes: die stelluertretende Genug­
tuung Christi: «-pro nobis*.

Wahrend uns der Montag die Wurzel des Kreuz­
baumes ausgrub, d. h. die innere Gesinnung Christi ent- 
liullte und unsere eigene Gesinnung reinigte und Yer­
klarte — wahrend der Dienstag die Fruchte des Kreuz­
baumes zeigte und uns zum Pfliicken und Mitwirken ein­
lud — entfaltet der Mittwoch mehr die innerste Kraft der 
Passion Christi: die stellvertretende Genugtuung des bis 
zum Tode gehorsamen Jesus. Wir schauen in der Epistel 
(Is. c. 62 u. 63):

1. Den Richter der Welt im blutigen Kleide. Er soli 
ein furchtbares, verdientes Blutgericht an den Menschen 
iiben, aber er voilzieht es an sich selbst. Er iibt Gericht 
an allen Volkern: conculcavi populos in furorę meo et 
inebriavi eos in indignatione mea — aber so, wie wenn er 
selbst alle Missetaten derselben auf sich lasten hatte: 
«miserationum Domini recordabor». Er allein yollbringt 
die blutige Siihne: ego propugnator sum ad salvandum. Aus 
den typischen Stellen und einem sensus accommodatus der 
Kapitel 62 und 63 des Isaias zeigt uns die Kirehe den 
Heiland ais den Keltertreter im blutigen Kleide. Die 
Sunde, die furchtbare, schreit um Rache. Sie muss ge- 
siihnt, blutig gesiihnt werden. Und wer sie nicht in 
Christus und durch Christus siihnt, fallt ihm ais dem furcht­
baren Richter in die Hande. Jetzt ist Christus blutig und 
furchtbar aus Liebe. Einst wird er furchtbar und blutig 
erstehen zum Gerichte. Diese Gedankengange sind sehr 
geeignet, die Passion und die Leidensszenen alle in ihrem 
ganzen Ernst zu zeigen: tantus labor non sit cassus! 
In blutigem Ernste wiederholt sich hier die Mahnung 
des ersten Fastensonntags: exhortamur vos ne in yacuum 
gratiam Dei recipiatis. (Ygl. die Eyangelien der Passions-



389

woche und uberhaupt die Ferialevangelien mit ihrer 
scharfen Verurteilung des Unglaubens und der Selbst­
gerechtigkeit.) Der leidende Christus ist wirklich blutiger 
Richter: er halt Gericht iiber die Siinde und ladet sich 
die Strafe selbst auf. Wir schauen ihn ebendeswegen ais

2. Den Erloser der Welt im blutigen Kleide und zwar 
geschildert vom Eyangelisten des Alten (Isaias c. 53) und 
vom Evangelisten (Lukas) des Neuen Bundes. Die zweite 
Lesung der Messe zeichnet den leidenden, untergehen- 
den, vernichteten Gottesknecht, der alles yerliert uud 
alles gewinnt. Die Lukaspassion tragt in das grosse Gesamt­
bild der zweiten Lektion aus Isaias c. 53 die einzelnen 
lebendigen und ergreifenden Ziige ein:

a. Der Knecht Gottes tragt Schmach und Schmerz 
(c. 53, 1 — 3 — zweite Epistel). Er ist:

a. das schwache Reis in diirstender Erde: yirgultum, 
radix de terra sitienti (vgl. die Oelberggeschichte 
der Lukaspassion);

/?. der letzte der Menschen: yidimus eum despectum 
et noyissimum yirorum (vgl. die Flucht der Junger, 
den Verrat des Judas, Petri Verleugnung; Barabbas); 

y. der Mann der Schmerzen, der die Schwachheit 
und die Schmach von Grund aus kennt: virum dolorum 
scientem infirmitatem (Kreuzweg und Kreuzigung).
b. Der Knecht Gottes tragt Schmach und Schmerz fur 

uns: er ubt stellyertretende Genugtuung.
a. Pro nobis. Die furchtbare Schmach und die ent- 

setzlichen Schmerzen sind wahrhaftig — unsertwegen: 
Vere languores nostros ipse tulit, dolores nostros ipse 
portavit. Juden und Welt betrachteten ihn ais einen von 
Gott und Schicksal Geziichtigten und Verworfenen: et 
nos putavimus eum ąuasi leprosum et percussum a Deo 
et humiliatum. Nur entsprach diese durchschnittliche 
Volksmeinung durchaus nicht der Wahrheit. Immer 
und immer wieder, stets heftiger und machtiger be­
tont das der Prophet. Vgl. 53, 4, 5: ipse yulneratus 
est propter iniąuitates nostras . . . disciplina pacis
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nostrae super eum. Die Zuchtigung zu unserem Frieden, 
fiir unsere Sunden liegt auf ihm: hebr. castigatio pacis 
nostrae super eum et tumoribus, livoribus eius sanatio 
nobis, sanatum est nobis. Der Prediger betone das «pro 
nobis» und wende es in rascher Konzentration auf einzelne 
Leidensszenen an. Ergreifend klagt das Echo dieser 
Prophetenworte aus dem Volksgebete des schmerzhaften 
Rosenkranzes: der fur uns Blut geschwitzt hat, der fiir 
uns ist gegeisselt worden (vgl. hieriiber Hattlers Kreuzweg).

/?. Pro nobis ovibus errantibus, v. 53, 6. Er­
greifend erinnert der Prophet, dass diese Schmach und 
dieses Leiden zur Strafe fiir unsere Verirrungen ge­
schah: omnes nos quasi oves erravimus, unusquisque in 
viam suam declinavit: et posuit Dominus in eo iniquitatem 
omnium nostrum. Der harte Kreuzweg, auf dem er uns 
ewige Erlósung gewinnt, wirkt die Siihne fiir die Sunden 
des Leichtsinns und der Bosheit der irrenden Schafe.

c. Der Knecht Gottes tragt Schmach und Schmerz bis 
ans Ende, bis in den Tod (Is. 53, 7-—9; vgl. den Introi­
tus: obediens usque ad mortem, mortem autem crucis, 
Philipp. c. 2). Der Prophet beschreibt es im dunkeln Bilde 
— der Evangelist tragt die volle, furchtbare Wahrheit 
der Wirklichkeit ein: Jesu letzte Worte, Tod, Begrabnis. 
Alles verstummt in staunender Anbetung und Liebe mit 
den die Passion singenden oder betenden Priestern: et haec 
dicens exspiravit (Hic genuflectitur et pauśatur aliquan- 
tulum. Vgl. die Zeremonie der Prostratio am Anfang 
des Karfreitagsgottesdienstes.)

d. Der Knecht Gottes wird geheimnisroll und ehren- 
voll begraben. Geheimnisvoll aufleuchtende und wieder 
verlóschende Ostergedanken winken von ferne und 
starken uns, vermógen uns aber noch nicht ganz zu 
erfassen. Es sind gleichsam ósterliche Strahlen, die um 
das yerschlossene Grab Christi spielen — knospende 
Osterblumen, die sich noch nicht geóffnet haben. Man 
yergleiche dazu den Schluss der Lukaspassion und unsere 
Bemerkungen zum Karsamstag, S. 424 f.
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Das unter II nach Isaias entworfene Leidensbild bietet, 
mit der Lukaspassion zusammengehalten und durch ein­
zelne konkrete Ziige derselben illustriert, reiche und prak­
tische Materialien fiir zyklische Fastenpredigten, z. B.
I. Der Knecht Gottes (vgl. Knabenbauer, Commentarius 
in Isaiam Prophetam, II. p. S. 325, appendix u. S. 287 zu 
cap. 52, 13—15). 2. Der Knecht Gottes mit Schmach und 
Schmerz beladen (c. 53, 1 — 3, Knabenbauer, S. 295 ff.).
3. Der Knecht Gottes fur uns stellrertretend und genug- 
tuend (c. 53, 4—6, Knabenbauer, S. 300 ff.). 4. [5. 6.] 
Der Knecht Gottes leidet, stirbt freiwillig und wird be­
graben (c. 53, 7—9, S. 306 ff.). 5. [ev. 7.] Der Knecht Gottes 
wird herr lich belohnt (c. 53, 10—12, S. 319). (Vgl. zum Ganzen
J. Knabenbauer, S. J., Commentarius c. 53, S. 285—338, 
oder J. Knabenbauer, [deutscher] Isaiaskommentar, z. St.; 
vgl. oben S. 316.)

§ 39.
Das (zweite) Triduum sacrum.

Hochfeier der Passion Christi des Herm.
1. Geschichte des Triduums. Das Triduum sacrum 

gehórt zu den altesten Bestandteilen der Liturgie.
Wir behandeln aber die Geschichte des Triduums 

besser bei der Besprechung seiner einzelnen Tage.
2. Feier des vollbrachten Erlósungsopfers in diesem 

Triduum. Die Kirche feiert jetzt das vollbrachte blutige 
Opfer der Erlósung im Leiden und im Tod des Heilandes. 
Dementsprechend steigert sich nun auch die Trauer der 
Liturgie, die bereits mit Septuagesima begonnen hatte, bis 
zum hóchsten Grad. Die Vorbereitungsgebete und An­
rufungen des Offiziums bleiben weg, das Invitatorium wird 
vermisst, das Gloria Patri verstummt, Hymnen und Kapitel 
fallen weg, — einzig die Feier des Todes Christi steht im 
Vordergrund. Die Trauer uber den Tod Christi und iiber 
die Sunden, die ihn verursacht, beherrscht alles. Wir 
heben eine diesem Triduum eigene Trauerfeier besonders 
heraus.
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3. Die Trauerfeier des Triduums. Die Trauer kommt 
an allen drei Tagen im Matutinum tenebrarum, in den 
Trauermetten, zum ergreifenden Ausdruck. Ais bereits 
alle Vigilien mit Ausnahme der Weihnacht abgeschafft 
waren, erhielten sich die Nachtoffizien dieser drei Tage 
noch lange. Erst im spatern Mittelalter bildete sich die 
Gewohnheit, und endlich das Gesetz, das Nachtoffizium 
jeweilen am Vorabend zu halten. Die Verlegung geschah 
jedenfalls nicht allein wegen der Gefahren haufiger Nacht- 
gottesdienste, sondern auch zur Forderung der Teilnahme 
des Volkes. Das Eigenartige der drei Metten steht im engen 
Zusammenhange mit der Feier der Tage selbst. Wir 
heben hier nur das allen Gemeinsame heraus.

a. Die Klagelieder und Klagegebete des Jeremias. Der 
iiber das zerstorte Jerusalem klagende Prophet wird zum 
Typus Christi. Ecclesia has ipsas hebraici alpliabeti literas 
et threnos usurpat et voce lugubri decantat, ut fidelibus 
representet, quod symbolice in hisce threnis exprimere et 
graphice depingere videtur Jeremias, Christum nempe in 
cruce gementem, Ioquentem, lamentantem, omnesque adcom- 
passionem moveat et ad poenitentiam vitaeque emendatio- 
nem excitet efficaciter et impellat. Exemplo Christi lectio- 
nes concluduntur cum exhortatione: «Jerusalem, Jerusalem 
convertere ad Dominum Deum tuum» ad Judaeorum duri- 
tiam ostendendam et nostram conversionem excitandam. 
For nici. Instit. liturg., p. 268. Die Klagelieder erinnern

a. an die Zerstórung des Tempels in Jerusalem und 
an das Exil des Volkes Gottes zur Zeit des Jeremias
— wegen seiner Sunden,

&. an Jerusalems letzte Zerstórung und die Verbannung 
des Volkes Gottes in alle Welt wegen des Unglaubens 
zur Zeit Christi,

A. an die Zerstórung des Tempels des Leibes Christi 
in seinem Tode wegen der Sunden der Menschen,

J. an die Zerstórung, den Fluch und die Strafen der 
Vólker und Reiche, welche vom Erlóser und der 
Kirehe sich abgewendet haben (vgl. den Orient!),
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s. an die ewige Verdammung jener, an denen das Blut 
Christi durch ihre eigene Schuld ewig yerloren geht. 
Alle diese Gedanken, welche die Klagen und Gebete des

Jeremias im jetzigen sensus mysticus und accommodatus 
durchdringen — werden ebensoyiele gewaltige Auffor- 
derungen zur Bekehrung an jede Seele, an alle Menschen 
und alle Volker: Jerusalem, Jerusalem, convertere ad 
Dominum Deum tuum.

b. Die Symbolik des Triangeis. Der neben oder 
vor dem Hochaltar aufgestellte dreieckige Leuchter mit 
seinen 15 Kerzen erhellte einst die Nacht zur Zeit der 
Metten, gewann aber jedenfalls bald die jetzige unzweifel- 
haft symbolische Bedeutung. Mit jedem Psalm wird eine 
Kerze ausgelóscht, mit Ausnahme jener, die an der Spitze 
des Leuchters steht. Wahrend des Benedictus, anfangend 
vom Verse «Ut sine timore» loscht man auch die sechs 
Kerzen auf dem Altare, die letzte mit dem letzten Vers, 
dann auch die ubrigen Lichter.

Es wird immer dunkler, schauriger. Einsam und 
allein brennt noch das Licht Christi. Es scheint, ais wolle 
das Feuer, das er auf die Erde gebracht hat und von dem 
er will, dass es brenne, yóllig erloschen. Jetzt spricht 
Christus zu seinen Feinden: haec est hora vestra et 
potestas tenebrarum (Luc. 22, 53). Die Apostellichter, 
welche das Licht der Welt werden sollten, yerflackern 
oder yerlóschen ganz: der Heiland sieht an den Seinen 
Furcht, Flucht, Verrat, Verleugnung. Es erfullt sich das 
Wort des Propheten: Schlage den Hirten und es zerstreuen 
sich die Schafe. Die lebendigen Steine seines Reiches, 
das er so herrlich erbaut, fallen iibereinander wie Jeru- 
salems Trummer. Einsam leuchtet Jesu Licht und Liebe.

Wahrend der letzten Antiphon des Benedictus wird 
auch die oberste Kerze des Triangels, das Sinnbild Christi 
- nicht ausgelóscht, aber weggenommen und yerborgen. 

Man betet die Oration. Aber die feierliche Doxologie 
der Dreifaltigkeit am Schlusse wird leise gesprochen: 
die Gottheit yerbirgt sich in der Wolke des Leidens.
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Es entsteht ein in den Kirchenhallen schon ungewohn- 
tes Gerausch: es wiiten die Feinde Christi: kreuzige 
ihn! kreuzige ihn! Es ist ihre Stunde. Es bebt die 
Schopfung. Die Sonne der Gottheit Christi geht unter 
in der Finsternis der Schmach und des Todes Christi. 
Aber das Licht Christi ist nicht ausgelóscht. Es brennt das 
Licht und es leuchtet die Liebe seiner Gottheit mitten im 
Leiden und eben darum wird dieses furchtbare Leiden zum 
vollendeten Erlósungswerke. Deshalb bringt man die ver- 
borgene brennende Kerze vor dem Schluss des Gottes­
dienstes noch einmal zum Vorschein. Es ist dies wie eine 
Prophetie der nahen Auferstehung, die das neue Licht 
und die neue Liebe bringt. Wie Christus allen seinen 
erschutternden Leidensverheissungen das von den Aposteln 
meist iiberhórte Wort beifiigt: «et tertia die resurget»: 
so senden uns die Trauermetten an ihrem Schlusse einen 
schwachen Osterstrahl der Hoffnung. Er vermag aber 
die Trauer nicht zu bannen. Bezeichnend bemerkt die 
Rubrik: «et omnes surgunt et cum silentio discedunt» 
(vgl. Benedict. XIV., de festis D. N. J. Ch., n. 122 seqq.
р. 51 seq. — vgl. Trid. Sess. XXII cap. 2. — Mazzinelli, 
Off. hebd. maioris, p. 85. Durandus Rationale, L. VI
с. 71 ff. — Amberger, Pastoraltheologie, II. Band, III. Buch,
III. Abschnitt, Kirchenjahr, S. 782).

Dem Homileten durften die tiefsinnigen Zeremonien zum 
Rahmen gar verschiedener hochernster Gedanken werden. 

Wie manche katholische Lander sind fiir die Kirche
Christi und fiir Christus im Laufe der Jahrtausende 
gleich den Kerzen des Leuchters erloschen und die Kirche 
kónnte die Klagelieder Jeremias iiber sie anstimmen!

Wie viele herrliche Talente, uberhaupt wie viele 
unsterbliche Seelen sind fiir Christus erloschen, nach­
dem sie in der Taufe und vielleicht in vielen Sakramen­
ten die brennende Kerze des Glaubens und der Gnade 
erhalten hatten!

Kónnte nicht manchem Pfarrer das Bild dieses all­
mahlich erlóschenden Leuchters vor die Seele treten,
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wenn er die Scharen der Erstkommunikanten uberschaut 
und sich fragt: was werden sie alle sein nach 5, 10, 20 
Jahren? Brennende Lichter? Oder — wie der Brief des 
Judas Thaddaus es so ergreifend schildert: sidera errantia, 
ąuibus procella tenebrarum servata est in aeternum — 
oder was endgiiltig doch auch zu diesem furchtbaren 
Schieksal fuhren musste: nubes sine aqua, quae a ventis 
circumferuntur; arbores autumnales, infructuosae, bis 
mortuae, eradicatae, fluctus feri maris despumantes suas 
confusiones — : sidera errantia, ąuibus procella tenebrarum 
servata est in aeternum (Ep. Jud. Ap., v. 12, 13; vgl. 
die Thematavorschlage zum Weissen Sonntag).

Das bleibende, wieder auferstehende Licht Christi und 
der heilige Geist, der es bewahrt bis ans Ende der Welt, 
erheben uns aber wieder aus dem Pessimismus und trei­
ben uns gewaltig und unwiderstehlich zu den Werken 
des Seeleneifers. Wie viel ist in unsere Hande gelegt!

Und wie mancher glimmende Docht, ja wie manches 
ausgelóschte Licht hat das neue Licht und das neue Oster­
feuer der Gnade neuerdings entfacht: Lumen Christi! 
Deo Gratias (vgl. auch S. 129, 439, 440).

§ 40.
Coena Domini: Hoher Donnerstag1.

Die Liebe Christi bis ans Ende und das unblutige Opfer: 
«in finem dilexit eos».

I. Geschichtliches.
1. Ursprung des Triduums und des Hohen Donners­

tag. Der Heiland feierte das letzte Abendmahl, den Mittel­
punkt der heiligen Feier genau nach dem Gesetze am Abend 
des 14. Nisan, einem Donnerstag. (Ueber die Losung der 
Schwierigkeiten aus Joh. 18, 28 siehe Grimm-Zahn, Leben 
Jesu, VI. B., S. 100 ff. (2. Aufl.) auch Belser, Geschichte des 
Leidens Jesu, S. 136 ff., vgl. oben: Montag der Karwoche.)

Es war zu erwarten, dass die Kirehe den Tag, an 
welchem der Herr das Paschamahl feierte und das Ge­
heimnis seines Leibes und Blutes einsetzte, um unter uns 
zu bleiben, durch besondere Feierlichkeiten auszeichnete.
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Ueberdies drangen sich auf diesen Tag eine ganze Fulle 
der erhabensten Geheimnisse der Liebe zusammen: [Cum 
dilexisset suos, in finem dilexit illos Joh. c. 13, 1 ff., c. 13 
bis 19]: die Fusswaschung, die Abschiedsreden, das hohen- 
priesterliche Gebet, die Todesangst im Oelgarten, der 
Verrat des Judas, die Gefangennehmung Jesu, des Hei­
landes erster, schwerer, unmittelbarer Gang ins Leiden. 
Die Erinnerungs- und Erneuerungsfeier des Altarssakra­
mentes und eben damit eine Erinnerungs- und unblutige 
Erneuerungsfeier des Leidens Christi hatte Christus beim 
letzten Abendmahle ausdriicklich befohlen, die Nachahmung 
der Zeremonie der Fusswaschung wenigstens empfohlen. 
Was lag naher, ais diese Befehle und Wiinsche Christi, ins­
besondere an ihrem Jahrestage, getreu und feierlich aus- 
zufiihren? So gehórt der Hohe Donnerstag jedenfalls zu 
jenen Festen, die sich selber eingesetzt haben (S. 178).

Von Anfang an yermischten sich an diesem Tage 
die Gefuhle unermesslicher Freude uber das Bleiben Jesu 
im Altarssakrament und tief ster Trauer uber die Hin­
wegnahme Jesu in seinem Leiden. Diese gemischten 
Gefuhle, mit denen wir heute noch den Hohen Donners­
tag feiern, veranlassten auch die Entstehung des Fron­
leichnamsfestes. [Thema: Freude und Trauer dieses hohen 
Tages.] Wir geben hier eine kurze Uebersicht der Ge­
schichte des Hohen Donnerstags!

2. Der Bericht der Silvia Peregrina iiber den Hohen 
Don nerstag. Die Pilgerin von Bordeaux schildert den Hohen 
Donnerstag des Jahres 385 durch folgende charakteristische 
Ziige. Sie unterscheidet einen dreifachen Gottesdienst. Der 
Fruhgottesdienst mit einer bereits ausgebildeten Psalmodie 
begann mit dem ersten Hahnenschrei (Matutinum tene­
brarum). Ein Nachmittagsgottesdienst feierte das Abend­
mahl und das Altarssakrament. Die Messe begann im 
Martyrium auf Golgatha um 4 Uhr (hora decima): alles 
Volk kommunizierte. Dann folgte ein grossartiger Abend- 
und Nachtgottesdienst, der die Oelbergnacht und den An­
fang des Leidens an Ort und Stelle beging und bis in den
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Karfreitag hinein dauerte. Um 7 Uhr sammelte man 
sich zu Gebet und Lesung in der Eleonakirche am Oelberg. 
Um 11 Uhr zog man auf den Gipfel des Oelbergs, wie 
vorher betend und singend. Dort blieb man bis zum 
ersten Hahnenschrei. Dann zog man in die schone Kirehe 
im Garten Gethsemane, die durch 200 Lampen erleuchtet 
war. Nach Gebeten und Gesangen las man das Eyan­
gelium von der Gefangennehmung Jesu und zog dann 
langsam zur Stadt hinab zur Statte der Kreuzigung, wo 
nach der Verlesung des Evangeliums vom Verhore Jesu 
der Bischof eine Ansprache hielt und das Volk auf 7 Uhr 
zur Verehrung des Kreuzes einlud.1)

3. Andere Berichte uber den Hohen Donnerstag. 
Wir besitzen noch andere Berichte iiber die Feier aus 
dem yierten Jahrhundert, wo sie bereits ais standige 
Uebung erscheint. Chrysostomus hielt an diesem Tage 
eine Homilie iiber die Einsetzung des Abend- 
mahles und den Verrat des Judas. Der hl. Augustin 
lost in der Epistoła 54 ad Januarium c. 4 yerschiedene 
Zweifel iiber die Feier dieses Festes und mahnt den Bischof 
Januarius, beim Herkommen seiner Diózese zu bleiben. 
Wii konnen durch die alteste Entwickelung und die damit 
yerbundenen Abweichungen und Streitigkeiten die fol­
genden Grundgedanken yerfolgen, die yielfach auf Jeru­
salem ais auf ihre erste Quelle zuruekweisen.

a. Man wollte an diesem Tage in Riicksicht auf die viel- 
fachen Geheimnisse des Tages mehrere Gottesdienste feiern.

b. Es machte sich der Drang geltend, das Abend­
mahl auch am Abende selbst oder am Nachmittag zu 
halten. Wir erinnern an die 4 Uhr-Messe im Martyrium zu 
Jerusalem. Ja wir finden sogar in Rom zur Zeit, da das 
Gelasianum Geltung hatte, fiir den Hohen Donnerstag 
nebst der Vormittagmesse eine «missa ad vesperum» yer­
zeichnet. In manchen Kirchen entwickelten sich sogar 
drei und vier Messen; eine zur Aufnahme der Busser 
(ygl. die jetzige Oration), eine zur Oelweihe (mit Gloria),

J) Kellner, Heortologie, S. 43.
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eine zum Gedachtnisse der Einsetzung der Eucharistie 
(vgl. Epistel), eine zur Fusswaschung oder zur Priifung 
der Tauflinge (vgl. Eyangelium der heutigen Messe).

c. Alt sind auch die Zeremonien der Oelweihe, von 
der namentlich die friihern mittelalterlichen Liturgen 
sehr ausfuhrlich reden. Schon Cyprian redet von einem 
oleum in altari sanctificatum (Ep. 70, c. 2), sagt aber 
nicht, an welchem Tage diese Weihe vorgenommen wurde. 
Ebenso reichen die Fusswaschung, die Altarwaschung, 
die sich in St. Peter erhalten hat, die Repositio hostiae pro 
missa praesanctificatorum, die aber erst spat die heutige 
Feierlichkeit erhielt, tief ins Altertum hinauf. Von grosser 
Bedeutung war auch die Rekonziliation der offentlichen 
Biisser mit Gott und der Kirche am Hohen Donnerstage. 
Im Anschluss hieran und im Gedankenzusammenhang mit 
dem einen Mahl der Liebe — unus panis — unum corpus 
ecclesiae — entwickelte sich spater die feierliche Verkiin- 
digung des Anathems iiber die Haretiker, welche sich von 
der Einheit des Glaubens und der Liebe freiwillig trennen. 
Spuren hievon finden sich schon im yierten Jahrhundert. 
Doch geschah dies jeweilen nur, wenn neue Haresien auf- 
getaucht waren. Die jahrliche Exkommunikationsverkun- 
digung stammt wohl aus dem dreizehnten Jahrhundert. 
Aus der Sammlung dieser Anathema entstand die Bulle: 
In coena Domini. Ueber dereń Entstehung, Geschichte 
und Abschaffung siehe den einschlagigen Artikel im 
Kirchenlexikon (II. Aufl., II 1474). Zentralfeier war und 
blieb die Feier der Einsetzung der Eucharistie des fort- 
lebenden Christus, der uns bis ans Ende geliebt hat. Aber 
die Freude iiber dieses unendliche Geheimnis yermochte 
nie ganz durchzudringen wegen der Leidenskatastrophe, 
die zugleich an diesem hohen Tage beginnt. Doch stem- 
pelte sie ihn da und dort zum Feiertage; auch wurde nicht 
seiten das Fasten an diesem Tage unterbrochen.

d. Der deutsche Name Grundonnerstag kommt ent­
weder von den grunen Krautern, die man in Nacliahmung 
der Juden an diesem Tage genoss, oder von der grunen
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Farbę der Messgewander, die man im Mittelalter vielfach 
(vor der jetzigen Entwickelung der liturgischen Farben, die 
sich erst seit Innozenz III. herausbildete) an diesem Tage 
wahlte oder einem (friihern) Introitus: in loco pascuae 
aus Ps. 22, 2: «er weidet mich auf griiner Aue», oder von 
dem mittellateinischen «dies viridium» der Busser, die an 
diesem Tage durch die Rekonziliation wieder griines Holz 
(Luc. 23, 31), griinende Zweige wurden. Interessant ist 
auch der uralte Name: natalis calicis.

II. Liturgisch-Homiletisches. Die Hingabe Christi.
Es wird eine dreifache Hingabe Christi gefeiert.
1. Die Hingabe Christi in der Fusswaschung. (Evan-

gelium — Zeremonie der Fusswaschung.) Jesus war im 
vollen Bewusstsein seiner gottlichen und gottmenschlichen 
Macht und Kraft: Sciens Jesus, quia omnia dedit ei Pater 
in manus, et quia a Deo exivit, et ad Deum vadit (Joh. 13, 3). 
Nach dieser feierlichen, grossartigen Einleitung erwartet 
man eine Grosstat Christi, ein erhabenes Wunder. Aber 
der Evangelist fiihrt fort: da Jesus wusste, dass der Vater 
ihm alles in seine Hande gegeben hat und dass er von Gott 
ausgegangen ist und zu Gott hingeht — steht er auf vom 
Mahle, legt seine Oberkleider ab, nimmt ein Linnen 
und umgiirtet sich damit. Dann giesst er Wasser in 
ein Becken und fangt an, seinen Jiingern die Fiisse 
zu waschen (Joh. 13, 3, 4). Es gibt wohl kein riihren- 
deres, ergreifenderes Bild der Hingabe des Gottmenschen 
fiir unser Heil, fiir unsere Seele, fiir unsere ganze Per­
son, ais diese Fusswaschung am Abend seines Lebens im 
vollen erhabenen Bewusstsein: Der Vater hat alles in 
meine Hande gegeben; ich trage das Weltall, alle Weiten, 
alle Geister und alle Seelen in meinen Handen und will 
doch nur den Seelen dienen: non veni ministrari sed 
ministrare (vgl. Joh. 13,12—20; Matth. 20, 28). Die Hingabe 
Jesu in seinem ganzen Leben wird in der Fusswaschung 
den Aposteln und uns allen sichtbar und greifbar gemacht 
und in ein einziges unvergleichliches Ereignis und Bild 
zusammengefasst. Der Prediger beniitze doch die Yerse
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1—21 des 13. Kapitels des Johannesevangeliums, um die 
nur kurz angedeuteten Gedanken homiletisch dem Volke 
nahe zu bringen: Jesu Hingabe in Demut, Selbstver- 
nichtung und Liebe.

Dieser Hingabe Jesu entspricht auch die Hingabe 
ron unserer Seite und zwar

a. in echter Gottesliebe. Die echte Gottesliebe zeigt 
sich in diesen Tagen vor allem ais Liebesreue, ais voll- 
Icommene Reue. Die Fusswaschung weist darauf hin, und 
der Heiland selbst erklart sie in diesem Sinne (Joh. 13, 10). 
Das Eyangelium des Tages (Joh. 13, 3 ff. Fusswaschung) 
und die Zeremonie dei’ Fusswaschung von Seite der kirch- 
lichen Pralaten laden ebenfalls zur Reinigung von Sun­
den, auch von den kleinsten Fehlern ein. Wir sollen vor 
allem rein sein von schweren Sunden. Doch dies ge­
nugt nicht. Wer aus dem Bade der Taufe oder der Beicht 
gestiegen ist, muss bald wieder den Staub von den Fiissen 
waschen, d. h. sich immer wieder von den wie Staub des 
Erdenweges uns anklebenden lasslichen Sunden reinigen: 
Non indiget nisi ut pedes lavet, sed est mundus totus 
(Joh. 13, 10). Wer nach einem Bade nui’ einige Schritte 
auf dem sandigen Boden geht, hat schon wieder Staub 
an den Fiissen. Obwohl er rein ist, muss er doch wieder 
die Fiisse waschen. So ist es im geistlichen Leben. Wer 
getauft wurde, wer gebeichtet hat, wer im Stande der 
Gnade lebte — muss doch die Fiisse waschen, sich von 
lasslichen Sunden reinigen. Das geschieht eben durch 
yollkommene Liebe und Reue! So entspricht der Hin­
gabe Christi die Hingabe von Seite der Menschen. Die 
yollkommene Liebe und Reue soli heute alles wegraumen 
und wegwaschen, was Jesus beleidigen oder betriiben 
kónnte. Die echte Stimmung des Hohen Donnerstags ist 
die yollkommene Liebe, eine Liebesreue iiber alle Sunden, 
auch iiber die kleinsten Fehler. Wir wissen, dass sich 
neuerdings der Staub lasslicher Siinden an die Fiisse 
kleben wird. Aber wir yerfolgen hier und jetzt alle, selbst 
die kleinsten Charakterfehler und yerbrennen sie mit dem
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Feuer der Liebe und Reue. Im Stande der Gnade Gottes 
(qui lotus est) wollen wir nun auch allen Staub der lass­
lichen Sunden von unserer Seele waschen («non indiget, 
nisi ut pedes lavet, sed est mundus totus»). Diese Ge­
sinnung und Stimmung ist auch die wahre Vorbereitung 
auf die Kommunion am Tage der Einsetzung der Kom­
munion. «Die Kommunion schliesst auch die Anhang­
lichkeit an die lassliche Siinde aus. Wer darum mit 
einer aktuellen oder yirtuellen Anhanglichkeit an die 
lassliche Siinde zur Kommunion geht, oder bei der Kom­
munion selbst lasslich sundigt, begeht auch eine lass­
liche Siinde gegen die Ehrfurcht vor dem allerheiligsten 
Sakramente® (Gopfert, Moraltheologie, III. B. § 127 S. 88; 
vgl. Noldin, Summa Theolog. Morał. III de sacramentis, 
n. 141). Dies gilt vor allem von den voll iiberlegten 
lasslichen Siinden (der Bosheit). Darum ist die Fuss­
waschung vor der Kommunion, d. i. die Reinigung durch 
eine Liebesreue, die sich auf alle lasslichen Sunden be- 
zieht, von so grosser Bedeutung. Wir werden ubrigens in 
der Messe selbst durch eine tiefsinnige Zeremonie an diese 
Wahrheit und an die Forderung und Einladung Christi 
erinnert. Das «Lavabo» nach dem Offertorium ist die 
umgewandelte Fusswaschung, da die volle Zeremonie der 
Fusswaschung zu umstandlich ware. Der Priester reinigt 
die Fingerspitzen, damit kein irdischer Staub an jenen 
Handen bleibe, die bald nachher das Allerheiligste be­
ruhren. Die zu betenden Psalmen aber weisen dabei auf 
die geistige Reinigung hin: die Fingerspitzen sind zu 
reinigen, d. h. die kleinste Unreinigkeit, die kleinste 
Siinde, jede Anhanglichkeit an die kleinen Sunden soli 
durch Liebe und Reue abgewaschen werden, damit der 
Hingabe Christi unsere eigene volle Hingabe entspreche. 
Was bei jeder Messe und jeder Kommunion geschehen 
sollte — das ziemt sich am meisten am Tage der Ein­
setzung der Kommunion.

Wenn wir endlich Epistel (1. Cor. 11) und Euangelium 
(Fusswaschung) zusammenfassen, dann erhalten wir alsAnt-

26
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wort auf die Hingabe Christi die Beschreibung unserer 
vollen Hingabe durch die Reinigung von schweren und lass­
lichen Sunden und zugleich die erhabenste Schilderung der 
yollen praeparatio substantialis et accidentalis ad commu- 
nionem. Der Apostel mahnt: Probet autem seipsum homo, et 
sic de pane illo edat et de calice bibat. Qui enim manducat 
et bibit indigne, iudicium sibi manducat et bibit, non 
diiudicans corpus Domini. Zu jenen aber, die im Stande 
der Gnade lebten oder durch die Beicht die Gnade wieder 
erobert oder gestarkt haben, sagt der Heiland: Qui lotus 
est, non indiget, nisi ut pedes lavet, sed est mundus totus.

Die Fusswaschung beschreibt aber iiberdies die Hin­
gabe der Menschen an Christus nach neuen Seiten, die 
freilich der Prediger, wenn er sich nicht auf dieses Thema 
der Hingabe an Christus beschranken will, nicht auf ein­
mal zu entwickeln braucht.

Der Heiland wunscht
b. eine Hingabe in echter Nachstenliebe. Wenn Christus 

uns in der Fusswaschung seine Hingabe fiir die Menschen 
in unwiderstehlicher Weise zeigt, dann hat er auch das 
Recht zu sagen: Vos yocatis me Magister et Domine: 
et bene dicitis: sum etenim. Si ergo ego lavi pedes 
yestros, Dominus et magister: et vos debetis alter alterius 
layare pedes. Exemplum dedi vobis, ut quemadmodum 
ego feci vobis, ita et vos faciatis. Die Hingabe Jesu in 
der Fusswaschung ist, wie wir gesehen haben, eine wahre 
Schule unserer Vorbereitung auf die Kommunion. Gerade 
die lasslichen Sunden, von denen wir eben sprachen, 
zeigen sich aber haufig aut dem Gebiete der Nachsten­
liebe (yergleiche dazu den Rangstreit der Apostel vor 
dem letzten Abendmahle, Luc. 22, 24—30, und die Mahnun­
gen zur Liebe in den Abschiedsreden des Herrn). Der 
Heiland zeigt uns unmittelbar vor der ersten Apostel- 
kommunion, wie sich die echte Nachstenliebe in tausend 
kleinen Aufmerksamkeiten, Diensten und Herablassungen 
aussert: exemplum dedi vobis, und wie sehr Eifer- 
siichtelei in der Nahe des Allerheiligsten, Zwietracht und
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kleiner Streit dem Herrn missfallen. Gerade der Rangstreit 
Ć6r Junger und die Fusswaschung geben dem Prediger 
Gelegenheit, diese so wichtige und gerade fiir die oftere 
Kommunion so bedeutsame Frage der Nachstenliebe ernst, 
kraftig, und doch wieder ohne Uebertreibung zu behandeln.

Wenn uns der Herr die ganze grosse Sundenschuld 
nachlasst, wenn er uns in weiser Belehrung zur Kom­
munion yorbereitet, wenn er uns sich selbst ais das grosse 
Almosen Gottes an die Menschheit schenken will, wenn wir 
so alle ein Leib werden, weil wir an einem Brote teilnehmen 
(1. Cor. 10, 17) — durfen wir alsdann in einer solchen 
Schule auf dem Wege streiten, den Nachsten bedrangen, 
Splitterrichterei treiben, die yorbereitende Hingabe des 
Herrn in der Fusswaschung mit Lieblosigkeit und Hart- 
herzigkeit gegen die Bruder beantworten ? (S. 599 c.; 606.)

Der Heiland wiinscht
c. eine Hingabe in echter Demut. Das oben (n. I S. 399) 

gezeichnete Beispiel des Heilandes ladet in der Tat iiber- 
waltigend und lieblich zur Hingabe in Demut ein: zur 
Demut des Geistes (Glaube — Uebung des Glaubens) und 
zur Herzensdemut (Gesinnung und Uebung der Demut bei 
der Kommunion). [Man yergleiche die Worte des Evan- 
geliums mit einem soliden Traktate iiber die Demut, z. B. 
bei Lehmkuhl, Theol. moralis, I. B.; Thomas II, II, de humi­
litate, mit dem Graduale der Messe u. s. f. s. & 661.}

Der Hohe Donnerstag entfaltet uberhaupt ein Gesamt­
bild dieser Hingabe der Menschheit in Gottesliebe und Liebes­
reue, in Nachstenliebe und in Demut an den Heiland: es sind

a. die óffentlichen Busser der alten Kirehe, die mit
Gott und der Kirehe rekonziliert werden;

fi- die geheimen Busser aller Zeiten, die bereuen,
beichten und bussen; es ist

y. die ungezahlte Schar der Kommunikanten aller
Zeiten und aller Orte; es sind endlich

J. die Priester, die sich um ihren Bischof, Pfarrer 
oder Rector ecclesiae sammeln: — ein sprechendes Bild der 
Gottes- und Nachstenliebe und der demutig en Unterwerfung.
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Der Homilet kann also gegenuber dei' Hingabe Christi 
in der Fusswaschung die allgemeine Hingabe des Christen 
oder diejenige in der Kommunionyorbereitung schildern.

Wir feiern [ausdriicklich]
2. Die Hingabe Jesu im hochheiligen Altarssakrament.

Wie oft die Sonne beim Untergang am Abend erst recht 
in voller Verklarung leuchtet, so geschieht es hier beim 
Sonnenuntergang des Lebens Jesu. Jesus, der seinen 
Aposteln und Zeitgenossen nahe war und fur sie im vollen 
Sinne der Emmanuel, der «Gott mit uns» geworden ist — 
will allen kiinftigen Geschlechtern und allen Seelen person­
lich nahe bleiben im hochheiligen Sakramente des Altars. 
Wir erleben jetzt in der Tat den yerklarten Sonnenunter­
gang des Lebens Jesu: die Einsetzung des hochheiligen Sa­
kramentes: «cum dilexisset suos, qui erant in mundo, in finem 
dilexit eos». — Wir haben die dogmatischen und asze­
tischen Gedanken iiber diese Hingabe unten bei der Be­
handlung des Ostermontags, des Weissen Sonntags, des 
Fronleichnamsfestes und Herz Jesu - Festes eingehend 
entwickelt, z. T. auch oben bei der Besprechung der 
Fastenpredigten S. 309 oder S. 359. Der Prediger wird 
am Hohen Donnerstag vor allem die Stimmung der Apostel 
zeichnen bei dieser letzten und gróssten Hingabe Christi. 
Er erinnere kurz an die Vorbereitung vor einem Jahre 
(S. 309 u. 310) und an die oben gezeichnete Vorbereitung 
durch das Ostermahl und die Fusswaschung und ent­
falte dann nach den eyangelischen Berichten (Luc. 22, 
19, 20; Marc. 14, 22—24; Matth. 26, 26—28; 1. Cor. 11, 
23—25) in raschen, ergreifenden Ziigen die Hingabe 
Christi im Altarssakrament. Er zeichne namentlich den 
Hohen Donnerstag ais Tag der Feier des letzten Abend­
mahles, der ersten Messe Christi, der ersten Apostel- 
kommunion, der ersten Priesterweihe. — Darum ist dieser 
Tag das Priesterfest mit der Osterkommunion bei, der unica 
missa, aber auch Tag der Volkskommunion. (Fallt ein Feier- 
tag ein, so wird dieser in der Liturgie nicht erwahnt, muss 
aber inforo gehalten werden; auch sind dann einige Privat-
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messen gestattet.) Die bischófliche Konsekration der hl. 
sakramentalen Oele hangt mit dem Altarssakrament und 
dem Priesterfeste zusammen. Eine alte Tradition erzahlt 
auch von einer Oelweihe Christi beim letzten Abendmahle. 
Der Geburtstag des Kelches ist auch der Geburtstag des 
Priesters. Wie um den Heiland die Apostel, so versammelt 
sich heute der Klerus um seinen Bischof, Pralaten, Pfarrer 
und empfangt aus der Hand des Stellvertreters Christi 
mit dem Volke die Kommunion. Diese ist Quelle und 
Zeichen der Einheit mit Christus und der Christen unter 
sich in Glauben, Gnade und Liebe, sie ist eben die Hin­
gabe Christi. Diese Hingabe ist der Hauptgegenstand der 
Messfeier.

Die Messe hat aber Doppelcharakter: Trauer iiber 
die Hingabe Christi in das Leiden im allgemeinen, die 
wir unten besprechen (Introitus, Kyrie); — Jubel uber 
die Hingabe Jesu an uns im Altarssakrament (feier­
liches Gloria mit vollem Glockenklang und Orgełspiel — 
weisses Velum am Kreuze — weisse Farbę) — und neuer­
dings tiefste Trauer iiber die Hingabe Jesu bei dem 
Gebete im Oelgarten, beim Verrat des Judas und der 
Gefangennehmung Jesu. (Vgl. Naheres unten n. III.)

Dar Hingabe Christi im Altarssakrament entspricht 
neuerdings unsere eigene Hingabe an Jesu. Die Antwort auf 
die Fusswaschung war Liebe und Reue im Geiste der Demut: 
mit einem Worte: vorbereitende Liebe. Die Antwort auf die 
Hingabe im Altarssakrament ist: bleibende treue Liebe. Der 
Prediger kónnte dies kurz an dem herrlichen Texte ent­
wickeln, den Christus vom Kommunikanten yerkiindet: 
«qui manducat me vivet propter me.» (Joh. 6, 58.) Der 
Kommunikant lebt nur wegen Christus: Christus lebt per- 
sonlich in ihm und bleibt in ihm mit seiner Gottheit. 
Christi Kraft lebt in ihm und vermag ihn sicher vor 
lodsiinden zu bewahren und zu gewaltigen Fortschritten 
der Charakteryerbesserung zu bringen. Christi Gesinnung 
lebt in ihm: Freude an der Pflieht, Freude an der Tugend. 
(Andere Gedanken siehe unten, bei der Behandlung des
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Weissen Sonntags und des Fronleichnamsfestes, ebenso des 
Karsamstags. Vgl. dazu S. 167, 168 u. 359.) Es liesse sich 
diese bleibende Liebe oder dieses bleibende Leben auch 
an den iiblichen Gebeten nach der Kommunion zeigen, 
z. B. Christus hat sich hingegeben im Altarssakrament, 
und wir schenken uns sofort ihm: im Lob Gottes, in 
Demut, in Anbetung, in Danksagung, in Aufopferung, in 
Bitten: der Geist dieser Gebete und Gesinnungen soli ais 
bleibende Liebe bis zur nachsten Kommunion in uns 
herrschen. Der Hohe Donnerstag feiert aber noch eine *
dritte Hingabe des Herrn:

3. Die Hingabe Christi in Leiden und Tod. Diese 
Hingabe feiern das Matutinum tenebrarum vom Vor- 
abend, die Messe, soweit sie Trauerfeierlichkeit ist, und 
die Zeremonien nach der Messe.

Ais einst am Schlusse der Nachtmetten bei den Worten 
«factus obediens usąue ad mortem» das letzte Licht ausge- 
loscht und die einzig brennende Kerze, das Sinnbild Christi, 
verborgen war, dann sassen der Chor und das Volk in 
nachtlicher Finsternis. — Es war dies ein tiefergreifendes 
Bild der Hinwegnahme des Brautigams Jesus Christus, und 
seiner Hingabe in die Nacht des Todes, die er vollzieht, um 
aus der Finsternis uns in sein erhabenes Licht und Reich zu 
rufen. Und auch heute noch wecken die vorgefeierten Metten 
ahnliche Gedanken. Vergleicht man damit die Psalmen, 
Lesungen und Responsorien, die Oration der Messe, sowie 
die Einleitung des Johannesevangeliums zum bericht iiber 
Ereignisse des Hohen Donnerstags (c. 13, 1), ferner die 
Abschiedsreden des Herrn, das Oelberggebet, den aus- 
gefiihrten Verrat des Judas, die Gefangennehmung — 
so kann man sagen: der Hohe Donnerstag feiert den 
Beginn der Hingabe Jesu in seinem Leiden und diese 
Hingabe selbst in grossen Zugen. Der Prediger kónnte 
dies durch einige Gedanken uber die Oelbergszene z. B.: 
non mea voluntas fiat, sed tua (Hingabe des Herzens), 
uber die freiwillige Hingabe bei der Gefangennehmung 
(Hingabe der Tat) zeichnen, oder dieselben Gedanken in
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einer selbstandigen Homilie iiber die Oelbergszene aus- 
fiihren.

Die Hingabe des Herrn in seinem Leiden wird aber 
auch ergreifend durch die Zeremonien nach der Messe 
geschildert, dereń Erklarung eine neue dankbare homi- 
letische Aufgabe ware, sei es am Hohen Donnerstag selbst, 
sei es in der Fastenzeit.

a. Der Auszug Christi aus dem labemaJcel. Es wird 
eine feierliche Prozession mit der hostia praesanctificata 
zu einer reichgeschmuckten Seitenkapelle der Kirehe, 
oder in die dem Volke zugangliche Sakristei gehalten. 
Diese Zeremonie entstand zunachst aus dem liturgischen 
Bediirfnis der missa praesanctificatorum. Alsdann wurde 
die Prozession symbolisch z u einer Passionsfeier aus- 
gebildet. Christus der Heiland, der Gottessohn, flieht 
gleichsam aufs neue aus seiner Stadt und seinem hl. 
Hause. Die eigenartige Prozession, bei der man den 
Hymnus: Pange lingua gloriosi corporis mysterium singt, 
kann ais eine Erinnerung an den Leidenszug Jesu zum 
Oelberge und vom Oelberg bis Kalyaria aufgefasst werden. 
Wir fliehen gleichsam mit ihm und ziehen zur feier­
lichen Anbetung der yerschlossenen hl. Hostie 
in die reichgeschmiickte und erleuchtete Kapelle, wo auch 
die iibrigen hl. Gestalten geborgen werden. Die Hostien 
fur die Krankenkommunion konnen indessen auch sonstwie 
dezent in der Sakristei auf bewahrt werden. Der Tabernakel 
der Kirehe aber steht offen: das Haus des Herrn ist ode und 
yerlassen. Man erziehe das Volk in Predigt und Katechese 
zum Verstandnis dieser stillen Feier. Die Prozession sowie 
die Besuchungen des Allerheiligsten am Hohen Donners­
tag gestalten sich zu Siihneald;en vor dem Allerheiligsten 
fiir die Flucht der Seinen wahrend des Leidens und fiir 
die Flucht ungezahlter Christen vor Christi Wahrheit, 
Gnade und vor seiner Person im hochheiligen Sakrament, 
sowie endlich fiir die Verunehrung dieses heiligsten Sakra­
mentes. Das yerschlossene Allerheiligste in der erleuch- 
teten und geschmiickten Altar - Kapelle oder in der
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Sakristei sollte deshalb wenigstens wahrend des Hohen 
Donnerstagos dem Volke zuganglich sein. Erst am Morgen 
des Karfreitags wird die Hostie fiir die missa praesancti­
ficatorum in Prozession von dieser Statte abgeholt.

b. Die Entblóssung der Altare Christi bedeutet die Berau- 
bung Christi selbst hinsichtlich seiner Freiheit und seiner Zier: 
Sie ist das Zeichen der tiefsten Verlassenheit und 
Erniedrigung Christi. (Man yergleiche einige Gedan­
ken des Psalms 31 und seiner Antiphon.) Der Auszug aus 
dem Tabernakel sinnbildet den letzten Gang Jesu. Die Ent- 
blossung der Altare erinnert an die Verluste Jesu auf 
seinem letzten Gang: er vorliert Freiheit, Gesundheit, 
Ehre, selbst seine Kleider und dann sein Leben.

Dieser Hingabe Christi in Leiden und Tod entspricht 
von unserer Seite eine gewisse Bereitwilligkeit fur Kreuz, 
fur Leiden und Tod. Der Hohe Donnerstag soli eine 
Schule dieser Bereitwilligkeit werden. Der Tag der Todes- 
angst ist auch eine Einladung zur Vorbereitung auf 
einen guten Tod. Wir yerweisen hier auf einige Ge­
danken, die wir oben S. 89 entwickelt haben. Die besten 
Gedanken aber fiir eine Aufmunterung zur mutigen 
Nachfolge auf dem Kreuzwege Christi, ganz im Geisto 
des Hohen Donnerstags, enthalten die Kapitel 11 und 12 
des 2. Buches der Nachfolge Christi: de paucitate ama- 
torum crucis Christi — de regia via sanctae crucis, 
z. B. Kap. 12: Plures inyenit Jesus socios mensae, sed 
paucos abstinentiae. Omnes cupiunt cum eo gaudere, pauci 
yolunt pro eo aliąuid sustinere. Multi Jesum seąuuntur 
usąue ad fraotionem panis, sed pauci usąue ad bibendum 
calicem passionis u. s. f. Gabe es passendere Gedanken 
iiber die Hingabe Christi im Sakrament und im Leiden 
und iiber unsere Antwort Im Hohen Donnerstag?

Homiletisehe Schlussbemerkung. Wir empfehlen dem 
Prediger, im Geiste dieser Liturgie die Lektiire, Betraehtung, 
Skizzierung und Bearbeitung aller biblischen Ereignisse, die 
auf den Abend des Hohen Donnerstag fallen. Man berate hiefiir 
z. B. das Leben Jesu von Grimm, das Leben Jesu von 
Meschler, Bischof Keppler: Unseres Herrn Trost, und die
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Eyangelienharmonie von Lohmann (das Leben unseres Herrn 
und Heilandes Jesus Christus nach den vier Eyangelien, 
S. 225—289). Es gibt neben dem Karfreitag keinen Tag des 
Jahres, uber den uns die Bibel so ausfuhrlich berichtet, wie 
uber den Hohen Donnerstag. Hier kann der Prediger uner­
schopfliche Quellen finden fiir Abendpredigten an diesem Tage, 
fiir Fastenpredigten, Herz Jesu-Predigten u. s. f. Man gestalte 
die Gesamtbilder so, dass die einzelnen Ereignisse ais Stufen 
einer Klimax auftreten oder durch pragnante Skizzierung, Ab­
teilung und Beschrankung ais geschlossene Einzelthemata eines 
Zyklus heryortreten. (Vorschlage siełie S. 331 ff.)

Ueber Altarssakramentspredigten vgl. auch den IV. Sonn­
tag der Fastenzeit, Fronleichnam, den Weissen Sonntag und 
Ostermontag.

Die obigen Skizzen iiber den Tag selbst lassen sich bei 
richtiger Beschrankung in eine Predigt fassen oder Punkt fiir 
Punkt zu einer Reihe ron Predigten gestalten.

Mit Vorteil kónnte man einmal in samtlichen Fastenpre­
digten einzig die Geheimnisse und eyentuell noch die Liturgie 
des Hohen Donnerstags erklaren (vgl. auch oben S. 331—333).

§ 41.

Der KarfFeitagr.
Die Liebe bis in den 7od und das blutige Opfer;

•Ecce lignum crucis*.

I. Gesehichtliches.
1. Die Geschichte des Namens. Der deutsche Name Karfrei­

tag erklart sich mit dem Ausdruck Karwoche. Die liturgische 
Benennung ist feria VI. in Parasceve. Parasceye ist nach Mar­
cus 15, 42 der Vorsabbat, der Riisttag auf den Sabbat, der Freitag. 
Der von den griechisch redenden Juden gebrauchte Ausdruck 
bedeutet Zuriistung, metonymisch den Tag selbst, Das Wort 
ging in den christlichen Sprachgebrauch iiber. Kirchenschrift- 
steller fruhchristlicher Zeit, auch lateinische, nennen jeden Frei­
tag parasceye. In der griechischen Kirche heisst heute noch jeder 
Freitag naęa<nevli, der Karfreitag aber 7 tyia xai m?nmew/.
Alt ist auch der Ausdruck Pascha. Tertullian nennt de orat. 18 
den Todestag Christi Pascha. An einer andern Stelle (Adv. Prax. 
10) setzt er Pascha gleich Passio Christi. Das alttestamentliche 
Pascha mit der Schlachtung des Opferlammes legte dieselbe 
Bezeichnung fur den neutestamentlichen transitus Domini, das 
Versohnungsopfer auf Kalyaria nahe. Spater unterschied man 
ein Jl&axa OTavp<MH/iov (Karfreitag) und ein JIó.ox“ avaariaifjov (Oster. 
tag). Endlich wurde Pascha zur standigen und ausschliesslichen 
Bezeichnung fiir Ostern. Die romanischen Sprachen haben den 
Ausdruck «heiliger Freitag» franz. Vendredi saint, ital. Venerdi 
santo, span. Viernes santo. Benennungen anderer Sprachen sind:
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engl. the Good Friday, holi. Goed Yrijdag, dan. und schwed. 
langfredag, poln. und russ. «der grosse Freitag*, bohmisch und 
litauisch «der stille Freitag* u. s. f.

2. Die Geschichte des Tages. a. Die Datierung des ersten 
Karfreitags. Die Frage iiber das Datum des ersten Karfreitags 
hat in neuester Zeit mannigfache Forderung erfahren. Fast 
will es scheinen, ais ob eine endgiiltige Losung nahe bevor- 
stehe. Der katholische Exeget Van Bebber (Bibl. Zeitschrift, 
2. Jahrgang 1. Heft S. 66—77) datiert den Todestag Jesu auf 
Freitag, den 15. Nisan, d. i. den 7. April, 30 n. Christus der 
gewohnlichen Aera; 783 u. c. bei einjahriger óffentlicher Tatig­
keit Jesu. (Vgl. dazu Van Bebber, Zur Chronologie des Lebens 
Jesu, Munster. Schóningh, 1898, und Belser, Bibl. Zeitschrift, 
2. Jahrgang Heft 1 und 2 (S. 55 ff.; 166 ff.): zur Hypothese von 
der einjahrigen Wirksamkeit Jesu. — KI. Hiess, S. J., «das Ge- 
burtsjahr Christi, ein chronologischer Versuch mit einem Syn- 
chronismus iiber die Fiille der Zeit* — [Herder, Freiburg, Er­
ganzungshefte der Stimmen aus Maria-Laach 11 und 12 (1880) 
S. 125] setzt das Geburtsjahr Jesu auf den 25. Dezember 1 antę 
Christum an; auf den 1. Januar 0 antę Christum [beginnendes 
Jahr 1 post Christum] die Beschneidung u. s. f. — 29 post 
Christum 782 u. c. im Sommer das Auftreten des Johannes; 
etwa in den November 782 das Auftreten des fast 30jahrigen 
Christus; 33 post Christum 786 u. c. Ol. 202, 4, den 3. April, 
Freitags den Tod Jesu. — Grimm-Zahn, Leben Jesu (vgl. 2° 
VII. Band S. 596 ff.), Geburt Jesu 748 nach Griindung der Stadt 
Rom, am 25. Dezember, 5 v o r Christus d. i. 5 Jahre vor Be- 
ginn unserer Zeitrechnung — Tod Jesu: Freitag den 15. Nisan 
783 u. c., 30 nach Christus. — Der Protestant Dr. H. Achelis 
hat mit Inrechnungziehung der Mondphasen der Jerusalemer 
Zeit den 6. April, und zwar den 14. Nisan, an dem man das 
Osterlamm schlachtete und der in jenem Jahre auf einen Frei­
tag fiel, ais Todestag Jesu bestimmt. Riicksicht nehmend auf 
die Rechnungen Dr. Achelis und ihn korrigierend, findet Van 
Bebber ais Todestag den 7. April 783, den 15. Nisan. — R. Hand­
mann, S. J. (Natur und Offenbarung, V. Heft 1904 S. 286—295) 
findet «als Todesjahr Jesu das Jahr 783 u. c. oder 30 nach Chri- 
stus der gewohnlichen Zeitrechnung so yielfach yerbiirgt und 
begrundet, so genau und harmonisch sich in das ganze Ge­
baude der Chronologie einfiigend, <dass an der Richtigkeit des­
selben nicht mehr gezweifelt werden kann.* «Bestanden noch 
einige Bedenken dagegen, so wurden dieselben durch die neue- 
sten Mondphasenberechnungen wohl ganzlich zerstreut und so 
wird demgemass der Todestag Christi, der 7. April 30 nach 
Christus oder 783 d. St. (15. Nisan) in der neuern Chronologie 
ais ein sicherer und fixer Punkt hingestellt werden konnen* 
(1. c. S. 295). Nach Handmann und Dr. Raska ist der 7. April 
des Jahres 30 n. Christus auch genau die Mitte der 70. Jahres- 
woche des Propheten Daniel (1. c. S. 294). Yergleiche Prof. Dr.
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Raska, Zur Berechnung der 70 Wochen Daniele, Linzer Theo- 
log.-prakt. Quartalschrift 1904, Heft 1 S. 13 ff. zur Berechnung 
der 70 Wochen Daniels. Raska, dem hierin Handmann folgt, 
setzt die Geburt Jesu 749 d. St. (5 vor Christus infolge der 
fehlerhaften Zeitrechnung) an, die Taufe Jesu am 6. Januar im 
12. Jahre der Allein- und im 15. Jahre der Mitregentschaft des 
Tiberius, d. i. 27. der gewóhnlichen Zeitrechnung, den Todestag 
ebenfalls auf den 7. April 783, nach unserer Zeitrechnung 30 
nach Christus: Jesus lebte so SS Jahre und Sl/2 Monate. Fiir 
die Danielschen Jahreswochen ergibt slch nach Raska folgendes: 
Konig Xerxes bestieg 485 vor Christus den Thron. 25 Jahre 
spater (461—60), zugleich im 20. Regierungsjahre des Artaxerxes 
kam Nehemias nach Jerusalem und begann den Mauerbau. Nach 
Vollendung desselben — in 2 Jahren und 4 Monaten im Jahre 
458 — fand die Dedikation der Stadt am Versohnungstage d. 
10. Tischri, das ist Mittwoch den 11. Oktober 458 vor Christus, 
statt. Es fallen nun von 69*/a Jahrwochen = 48672 Jahre 45774 
Jahre vor Beginn unserer Zeitrechnung, fiir die Zeit nach Be­
ginn derselben 297* Jahr. Die Mitte der 70. Jahreswoche fallt 
also 7* Jahr gleich 3 Monate nach Beginn des Jahres 30 unserer 
jetzigen Zeitrechnung, d. i. in den Anfang des Monats April des 
Jahres 30 nach Christus. Die astronomischen Berechnungen und 
die darauf gebauten Schlussfolgerungen aber weisen auf den 
7. April 30 oder 783 u. c. Es enthalten diese Jahreswochen rund 
177691 Tage; davon fallen 82 auf das Jahr 458 (11. Oktober bis 
31. Dezember); 166920 Tage auf die Jahre von 457—1 vor Chr. 
(mit 117 Schaltjahren); 10592 Tage auf 1—29 n. Chr. (mit 7 
Schaltjahren); 97 Tage auf das Jahr 30 nach Christus (1. Januar 
bis 7. April). Dies gibt wiederum die 177691 Tage der Jahres­
wochen. So Raska. Vergl. auch Handmann, Natur und Offen­
barung, 1904 S. 294. — Handmann bestatigt also voll die Kor- 
rekturen Van Bebbers gegenuber Dr. Achelis, sowie dessen eigene 
Karfreitagsdatierung auf den 7. April, 30 nach Christus und 
783 u. c. Er weist aber dessen Theorie von der bloss einjahrigen 
offentlichen Tatigkeit Jesu zuruck, und setzt im Gegensatz zu 
unserer Zeitrechnung die Geburt Jesu auf Ende des Jahres 5 
«vor Christus* an: 749 u. c.

b. Die weitere Geschichte dieses Tages. Der Karfreitag ge- 
hort mit Ostern ais das eine zerlegte Paschafest zu den altesten 
christlichen Festen. Tertullian de ieiun. c. 2, 13. 14 und Eusebius 
fiihren das Karfreitagsfasten auf apostolische Anordnung zuruck. 
Der Karfreitag wird in den altesten Urkunden hie und da ais 
Fest bezeichnet: r/ ro» aurrję>!ou Jladorę ioęii) (Euseb. H. E. 2, 17; 8, 
2). Doch war dieses «Fest», an dem vielfach die Gerichtsver- 
handlungen und auch knechtliche Arbeiten verhindert waren. kein 
eigentlicher Festtag, sondern ein Trauertag.1) Fiir diesen Trauer-

’) Die Kirchenordnung der konstantinischen Zeit bezeichnet Ihn, ebenso 
wio den Karsamstag, ais einen Tag der Trauer, nicht ais einen Festtag. Const. 
apost. V 1H. Ygl. Kellner, Heortologie, S. 50, Anm. 6,
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charakter sprechen die Traditionen der Urzeit mit einer auffalli- 
gen Einstimmigkeit. Die Trauer ausserte sich namentlich durch 
strenges Fasten. Eine andere uralte Form der Trauer war die 
Enthaltung vom Messopfer, da Christus selbst an diesem Tage 
das blutige Opfer gefeiert hat. Diese Uebung bildete sich da 
und dort bis zu einem vóllig aliturgischen Tage aus. Es scheint 
fast, ais ob sich mancherorts die Feier auf die Psalmodie be- 
schrankt hatte. In einem Briefe Innozenz’ I., Epistoła ad De- 
centium Eug. XXV, c. 2 lesen wir: Constat, apostolos biduo isto 
in moerore fuisse et propter metum Judaeorum occuluisse. Quod 
utiąue non dubium est, in tantum eos ieiunasse biduo memorato 
ut traditio ecclesiae habeat, isto biduo sacramenta penitus non 
celebr ari. Kellner bemerkt zu dieser Stelle: Sacramenta bedeutet 
hier «Messen», so gut wie Sacramentarium gleich Missale ist. 
Es scheint, dass damals die ganze Fastenzeit hindurch die bei­
den letzten Wochentage aliturgisch waren. Denn der Papst 
fahrt fort: Quae utiąue forma per singulas tenenda est hebdo- 
madas. Man hat diese Aeusserung ganz buchstablich zu neh­
men, in dem Sinne, dass auch am Karfreitag die missa prae­
sanctificatorum nicht gehalten wurde.1) Die jetzige Karsamstags- 
messe wurde ohnehin in der Osternacht gefeiert. Der Ausdruck 
«penitus» scheint diese Ansicht zu stiitzen. Zudem ist die missa 
praesanctificatorum eine Art erweiterte Kommunionfeier, und 
zahlt insofern, und auch wegen ihres Zusammenhangs mit der 
vorgefeierten Konsekrationsmesse zu den «sacramenta», von 
denen Innozenz sagt: «penitus non celebrari». In Spanien stei- 
gerte sich dieser aliturgische Charakter bis zum Exzess. Man 
hielt dort in einzelnen Gegenden die Kirchen am Karfreitag 
yollstandig yerschlossen. Gegen diese falsche Uebertreibung 
schritt die yierte Synode von Toledo i. J. 633 (can. 8) ein und 
yerordnete, es solle an diesem Tage das Geheimnis des Kreuzes 
gepredigt werden und alles Volk mogę mit lauter Stimme um 
Vergebung der Sunden flehen. Dabei betont aber dieselbe Sy­
node die Gewohnheit, «dass die ganze Kirehe den Karfreitag 
wegen des Leidens des Herrn in Trauer und Enthaltung zu- 
bringe>.

Die Missa praesanctificatorum, «die Messe der yorgeweihten 
Gaben», d. i. die Leidens- und Kommunionfeier mit der an einem 
friihern oder am yorhergegangenen Tage geweihten Hostie ist 
jedenfalls griechischen Ursprungs. Sie wird im griechischen 
Ritus an allen Tagen der Fastenzeit mit Ausnahme der Samstage 
und Sonntage und des Festes Maria Verkiindigung abgehalten. 
Vielleicht kam der griechische Praesanctificatenritus iiber Gal- 
lien nach Rom. Er erscheint zuerst im Gelasianum, das in 
seiner jetzigen Form jedenfalls starkę gallikanische Einfliisse 
aufweist. An yielen Orten, namentlich in Gallien, war die Missa 
praesanctificatorum mit einer allgemeinen Kommunion ver-

*) Heortologie, S. 51 m. Anm. 4; S. 52.
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bunden. Die Sitte verbreitete sich da und dort in der abend- 
landischen Kirche. Im Gregorianum lesen wir die Bemerkung . 
et communicent omnes. Vielleicht ist dies aber gallischen Ur- 
sprungs. In Gallien war diese Kommunion noch im neunten 
Jahrhundert iiblich, wahrend in Rom der Celebrans allein kom- 
munizierte. Amalarius erzahlt in seinem Werke de ecclesiasticis 
officiis, I 15: er habe hieriiber einen romischen Archidiakon 
befragt und dieser habe ihm geantwortet: In statione ubi apo- 
stolicus salutat crucem, nemo ibi communicat. Der Ordo Rom. I 
dagegen (Mignę 78, 954) hat die allgemeine Kommunion: <et 
communicajit omnes cum silentio.*1)

3. Fiir die ubrigen besonders charakteristischen Feiern 
des Karfreitags miissen wir die Quelle in Jerusalem suchen. 
Der von Gamurini im Jahre 1884 aufgefundene, nun schon oft 
genannte Reisebericht Silvias aus dem Jahre 385 lasst uns 
dariiber keinen Augenblick im Zweifel.

Nachdem das Volk in der Friihe des Karfreitags (vgl. oben: 
Der Hohe Donnerstag. Gesehichtliches, S. 395) entlassen war, 
sammelte es sich um 7 Uhr wieder in der Kapelle des heiligen 
Kreuzes zum ersten Vormittagsgottesdienste. Der Bischof nahm 
auf der Kathedra Platz. Jetzt brachte man in einer mit Silber 
beschlagenen Truhe das heilige Kreuz, nebst dem Titulus (Auf- 
schrift). Das aus der geoffneten Truhe enthebene Kreuz legte 
man vor dem Bischof auf einen mit weissen Linnen bedeckten 
Tisch, an dem Diakonen Wachę hielten. Jetzt traten die Glau­
bigen und Katechumenen hinzu, verneigten sich tief, kiissten 
das Kreuz, beriihrten es mit Stirne und Augen, aber nicht mit 
den Handen. Das ist der alteste Bericht iiber die Adoratio 
crucis, die sich nach und nach iiber die Kirchen des Okzidents 
verbreitete, wo man einen gróssern Kreuzpartikel oder auch 
ein Abbild des Kreuzes und spater des Gekreuzigten verehrte. 
Das Gelasianum kennt bereits eine Feier der «adoratio crucis*, 
der hohen, ehrfiirchtigen Kreuzverehrung, jedoch nicht an der 
Stelle des heutigen Ritus. Das Gregorianum schreibt sie zur 
Vesperzeit vor mit dem Antiphon: Ecce lignum crucis. Erst 
nach und nach erscheinen alsdann in einzelnen Ordines und 
Kirchenordnungen das Trisagion, das auf griechischen Ursprung 
hinweist, und die Improperien.

Silvia schildert weiter einen zweiten Mittagsgottesdienst 
im Vorhofe zwischen der Kreuzkapelle und der Anastasiskirche 
mit unablassigen Lesungen aus dem Alten und Neuen Testament 
uber das Leiden Christi bis zur Zeit der Non, also drei Stunden 
bis nachmittags 3 Uhr. Jetzt schloss man den Gottesdienst zur 
Todesstunde Christi mit Joh. 19, 30: Cum ergo accepisset Jesus 
acetum, dixit: Consummatum est. Et inclinato capite tradidit 
spiritum. Hiemit endete der zweite Gottesdienst der ergriffe-

i) Siehe die interessanten Ausfuhrungen bei Kellner, Heortologie, S. 52 u. 
Anm. 4.



414

nen und erschutterten Gemeinde. Noch heute halt der Passions- 
sanger an dieser Stelle der Johannespassion am Karfreitag 
inne: Hic genuflectitur et pauśatur aliąuantulum; sprachlos 
fallen Celebrans und Assistenten unter dem Eindruck des Ge- 
lesenen in die Knie.

Silvia berichtet von einem dritten Gottesdienste, der sofort 
wieder in der Hauptkirche aufgenommen wurde. Man las die 
Johannespassion weiter bis c. 19, 38 ff.. wo die Abnahme vom 
Kreuze geschildert ist. Ungefahr an derselben Stelle endet auch 
heute noch die Johannespassion mit dem Nachtrag, den man in 
tono evangelii singt. Fast móchte man vermuten, ais entsprache 
der Nachtrag Joh. 19, 30 ff. in tono evangelii dieser dritten 
Statio mit beinahe derselben Lesung, und die heute folgenden 
Furbitten den auch von Silvia erwahnten, angeschlossenen Ge­
beten und einer Segnung der Katechumenen, mit welcher der 
Gottesdienst schloss.*)

Auch die Monitiones und Orationes mit dem Flectamus 
genua'2) sind sehr alt. Aehnliche Gebete kamen friiher bei jeder 
Messfeier vor und auch der heutige Kanon ist ihnen innerlich 
yerwandt. Coelestin I. (f 422) nennt derartige Orationen eine 
apostolische Ueberlieferung und eine in der ganzen Kirehe 
gleichformig gebrauchte Gebetsweise. (Ad episcopos Gall., c.ll.) 
Sie wurden durch die Entfaltung der veriinderlichen Festliturgie 
allmahlich verkiirzt und yerdrangt, blieben aber am Karfreitag 
dem Geiste des Tages eigenartig entsprechend, in ihrer alten, 
vollen Ausdehnung stehen. Langere Zeit blieben sie auch am 
Mittwoch der Karwoche, wie denn der Mittwoch heutzutage 
noch nicht selten eine langere Messliturgie aufweist. Eine Salz- 
burger Yerordnung von 799 sagt: Wenn ihr dem rómischen 
Gebrauche folgen wollt, so mussen auch am Mittwoch vor 
Coena Domini die fur den Karfreitag vorgeschriebenen Ora­
tionen gebetet werden (Hefele, Gonc.-Gesch., III 732; vgl. Kir- 
chenlexikon: Karfreitag, S. 77). Im Gelasianum stehen die 
Furbitten am Anfang der Liturgie: sie werden vor dem heiligen 
Kreuze gehalten. Im Gregorianum erscheinen sie zweimal, am 
Mittwoch und am Karfreitag, aber nicht am Anfang des Gottes­
dienstes.

Dieser geschichtliche Ueberblick soli ein tieferes Verstand- 
nis der durch das Kirchengesetz weise gesammelten, organi- 
sierten und vereinfachten Liturgie vermitteln, die wir nun im 
Gesamtbild zu erfassen suchen. Eine ubersichtliche Entfaltung 
des ganzen alten Ritus gibt der erste der von Mabillon lieraus- 
gegebenen alten Ordines, der yielleicht aus dem 9. oder 8. Jahr­
hundert stammt.

Die rómische Statio ist «ad Sanctam Crucem in Jerusa­
lem*. Dies erweckt neuerdings die Erinnerung an Jerusalem,

*) Vgl. Kellner, Heortologie, S. 43 u. 44. 
2) Ygl. auch den Karsamstag.
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mit dem man an diesem Tage innig yerbunden zu sein wunschte. 
Die heutige Kirche S. Croee, durch die spatern Restaurationen 
(720, 1144 u. bes. 1743) leider yielfach yerandert, war eine jener 
interessanten romischen Kirchen, die man in antiken Salbauten 
einrichtete. Konstaatin erstellte dieselbe auf Ansuchen seiner 
Mutter, der hl. Helena in den Hallen und Salen des Sessoria- 
nischen Palastes. Eine alte Tradition will wissen, dass Helena 
in die noch bestehende alte unterirdische Kapelle viel Erde vom 
Kalyarienberge in Jerusalem legen liess. Dies, sowie die hier 
aufbewahrten, nach einer Ueberlieferung von Helena mit dem 
hl. Kreuz aufgefundenen und hieher gebrachten kostbaren 
Passionsreliąuien (Holzstiicke vom Kreuze, Nagel u. s. w.) ver- 
setzen die Gemeinde des Karfreitag so recht nach Jerusalem: 
Statio ad S. Crucem in Jerusalem. — Die heilige Statte hiess 
darum auch einfach Basilica Hierusalem. Alle diese Umstande 
luden ein, auch die Karfreitagsliturgie von Jerusalem hier móg- 
lichst nachzubilden. Helenas Beziehungen zum heiligen Lande 
sowie die spatern romisch-christlichen Kolonien und Kloster- 
gemeinden in Jerusalem und Bethlehem forderten dieses Stre­
ben. Und allmahlich wurde der von Rom gelernte Gebrauch 
vom Zentrum der Christenheit aus zum heiligen Gesetz der 
einzig schonen, harmonisch sich entfaltenden und noch heute 
bestehenden Karfreitagsfeier.

II. Liturgisch-Homiletisches.

Wir kónnen die Grundgedanken der Liturgie unter 
folgende homiietische Gesichtspunkte stellen:

1. Die Huldigung an das Leiden Christi oder die 
Prostratio. Ohne Licht, ohne Incens, ohne begleitenden 
Introitus in den schwarzen Farben der tiefsten Trauer, 
ziehen Celebrans und Ministri an den entblóssten Altar, 
werfen sich auf die Erde und beten eine Weile in der 
Stille. Die Kirche findet kein Wort und kein Lied, um 
die Grosse des Geheimnisses, das ganze mysterium crucis, 
das sich heute entfaltet, auszudriicken und zu yerkunde n 
Es ist diese prostratio:

a. Anbetung. Das Geschópf liegt im Staube — vor 
seinem Schópfer, der heute seinen Weltplan offenbart — 
und vor dem Erloser, der ihn durchfiihrt: agnitio abso- 
lutae diyinae celsitudinis nostraeąue omnimodae depen- 
dentiae: Omne genu flectatur coelestium terrestrium et 
infernorum (vgl. S. 247 ff.).
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b. Staunen uber die unbegreifliche Grosse dieses 
Werkes. Das siindige Geschopf macht einen Versuch: com- 
prehendere cum omnibus sanctis quae sit latitudo et longi- 
tudo et sublimitas et profundum . . . charitatis Christi. 
Aber diese Liebe Christi uberragt all unser Verstandnis: 
supereminens scientiae charitas Christi (Eph. 3, 18, 19)! 
Das erlóste Menschenkind sinkt in den Staub: yerwun- 
dert und staunend zum Gekreuzigten aufblickend. Und 
es ist dieses Niederwerfen

c. Liebe, Gegenliebe, die sich voll und ganz und riick- 
haltlos zum Opfer bringt (vgl. S. 319, 320, 276, 277, 400 ff.).

Der Celebrans und seine Ministri erheben sich. Die 
Kirehe geht nach der ersten stummen Huldigung zur 
Feier des Leidens Christi selber iiber. Sie feiert

2. Die Vorgeschichte des Leidens Christi in den 
ersten Lesungen. Sie ergreift

a. Das Buch des Propheten Osee (c. 6), und yerkiindet 
in die Stille der namenlosen Trauer: die Neubelebung, das 
neue Leben nach zwei Tagen: Vivificabit nos post duos 
dies: et in die tertia curabit nos et vivemus (vgl. die 
Liturgie des Karsamstags). Es ist, ais musste die Kirehe 
sich erst durch einen Hoffnungsstrahl beleben lassen, um 
heute iiberhaupt eine Liturgie feiern zu konnen. Darum 
nimmt sie

b. das Buch Exodus (c. 12) und yerkiindet: die Neu­
belebung, das neue Leben durch das Osterlamm.

Doch vermag die Kirehe Christi nicht lange bei der 
Vorgeschichte des Leidens Christi zu yerweilen. Lange 
hat sie sich ja yorbereitet: heute ist der Tag des Leidens 
und Todes Christi selbst, und so feiert sie denn gross­
artig dramatisch

3. Die Geschichte des Leidens Christi in der 
Johannespassion: Non iudicavi me scire aliąuid inter 
vos nisi Jesum et hunc crucifixum (1. Cor. 2, 2). Und 
zwar liest und yerkiindet sie heute die Passion nach dem
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hóchsten und unmittelbaren Zeugen, nach Johannes, der die 
Tatsachen des Leidens und Todes des Herrn ais Augen- 
zeuge geschaut, der ais Liebesjunger am Herzen des ins 
Leiden gehenden Meisters geruht und in das geóffnete Herz 
der Liebe geblickt hat. Nochmals zieht an uns voriiber

a. der nerratene und gefangene Jesus, der seine Frei­
heit yerloren (c. 18, 8—15) und doch freiwillig in den 
Tod geht (Joh. 18, 4. 5. 6. 7—13).

b. der vor die Gerichtshofe geschleppte und rerkannte 
Jesus, der seine Rechte yerliert, aber seine góttlichen Rechte 
wahrt:

a. ais der Gottessohn (Joh. 18, 5. 6. 36. 37);
/?. ais ein Kónig (Joh. 8, 37);
y. ais ein Kónig in seinem ubernaturlichen Reiche der

Wahrheit und der Gnade (Joh. 18, 36—38). An uns 
yoriiber zieht

c. der gehasste und uerleugnete Jesus, der die Liebe 
yerliert und doch die ewig rettende und bekehrende Liebe 
bleibt. Die Seinen fliehen, der Felsenapostel verleugnet ihn: 
ein Licht yerlóscht nach dem andern, bis einzig die Liebe 
Jesu einsam brennt, an welcher der reuige Petrus das ausge- 
lóschte Licht seiner Liebe und Gnade wieder entfacht, und 
von der zu Ostern alle neues Licht und neues Leben em­
pfangen werden (Joh. 18, 25 ff.; ygl. oben Matutinum tene­
brarum). Und weiter zieht in der Johannespassion yoriiber

d. dei- leidende Jesus, der unter den Geisseln der 
Ilenker und Siinder und unter dem Kreuze der Juden 
und Heiden seine Gesundheit verliert, und obwohl keine 
Gesundheit mehr an ihm ist, uns die ubernaturliche Ge­
sundheit ver.dient und spendet durch Nachlassung der 
Sunden (Joh. 19, 1—17; ygl. oben die Lesungen aus 
Osee und Exodus).

Und endlich steht oben auf Calyaria
e. der gekreuzigte und der sterbende Christus, der 

alles rerliert bis auf das letzte Kleid und den letzten 
Blutstropfen, um uns alles, die ewige Erlósung mit ihrer 
Gnade und Glorie zu gewinnen (Joh. 19, 17—30), der sein

27
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Leben dahingibt, damit wir das Leben haben und es 
haben iiberreich. Noch halt uns die Joliannespassion 
eine Weile auf Calvaria zuriick, bis eine Lanze Jesu 
Seite offnet, Blut und Wasser lierausfliesst. Da erscheint 
vor uns

f. der dwrchbohrte Jesus und sein offenes Herz. Jetzt 
hat er nichts mehr zu yerlieren und nichts mehr zu 
geben. Feierlich bezeugt der Evangelist: «Und der 
dies selber gesehen, bezeugt es hier und wahrhaftig ist 
sein Zeugnis und er weiss, dass er die Wahrheit redet, 
damit auch ihr glaubet.» Dann lasst er uns stehen auf 
der blutigen Hóhe und an dem blutigen Altare. Die 
tiefste Wurzel des Kreuzopfers ist ausgegraben. Der 
tiefste Quell aller Taten Jesu steht jetzt weit offen, sein 
Herz, das Herz seiner unermesslichen Liebe: yiderunt in 
quem transfixerunt (Joh. 19, 37). Ob wir nun nicht auch 
ein Herz der Liebe haben zur Busse, Siihne, Lebens­
besserung und Lebenserneuerung? — das ist die stumme 
Frage, in welche die Passion des Liebesjiingers ausklingt. 
(Vgl. auch oben: Montag in der Karwoche, die Wurzel des 
Kreuzbaumes u. S. 416; vgl. unten Herz Jesu-Fest.)

Wahrend der stillen Pause und nachher beim Johannes- 
bericht uber das Begrabnis Christi in tono evangelii (Joh. 
19, 31—42) sollen unsere Entschlusse reifen, den alten 
Menschen ans Kreuz zu schlagen, mit Christus zu be­
graben und in der Neuheit des Lebens aufzuerstehen 
(vgl. oben S. 167 u. 168).

Auf die Betraehtung der Vorgeschichte und der 
Geschichte des Leidens Jesu folgt eine riihrende Dar­
stellung der Ausdehnung des Leidens Christi.

4. Die Ausdehnung des Leidens Christi fur alle 
Menschen und alle Stande: die orationes et monitiones 
oder die Fruchte desselben. Die «Lange und die 
Breite und die Hóhe und die Tiefe der Liebe» und des 
Leidens Christi fiir alle Menschen ohne Ausnahme (Eph. 3, 
18. 19; vgl. oben S. 416) wird nirgends herrlicher dar­
gestellt ais in den allgemeinen ergreifenden Furbitten des
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Karfreitags. Die Kirche *iihlt das brennende Feuer Christi, 
das er auf diese Welt gebracht hat, in sich: charitas Christi 
urget nos. Sie móchte alle, alle auf den Kalvarienberg fiihren 
zu dem, der einst gesagt hat: «und wenn ich (am Kreuze) 
erlióht sein werde, werde ich alles an mich ziehen». So 
betet denn die Kirche mit feierlicher, lauter Stimme und 
unter standigen Anrufungen und Ermunterungen zum Mit- 
beten fiir alle Glaubigen und die zum Glauben, zur Taufe 
und zur Bekehrung sich Vorbereitenden, fiir Hirten und 
Herde, Kirche und Staat, Haretiker, Schismatiker, Heiden, 
Juden, Unglaubige aller Art. Es ist dies das Bild der 
echten Toleranz unter dem Kreuze, die den Irrtum verab- 
scheut und die Irrenden liebt, die bona fides ehrt und fur 
die mała fides nur um so dringender durch das Blut und 
das Opfer Christi zum Vater der Erbarmung ruft: accessi- 
stis ad testamenti novi mediatorem Jesum et sanguinis 
aspersionem melius loąuentem quam Abel (Heb. 12, 24). 
Wahrend das Blut Christi nicht um Rache, sondern um 
Barmherzigkeit zum Himmel schrei^<uft die Kirche diese 
Barmherzigkeit auf alle Menschen und Stande herab: Deus 
vult omnes homines salvos fieri. Die Fiirbitten selbst geben 
dem Prediger reiche Anregung, diesen Gedanken weiter zu 
entfalten. Nachdem die Kirche nach einer ersten stummen 
Huldigung an die Passion des Herrn, die Vorgescliichte, die 
Geschichte, die Weite und Breite seines Leidens erfasst 
hat, enthullt und entfaltet sie das Gesamtbild dieses 
Leidens und Todes.

5. Die Enthiillung und Entfaltung des ganzen Lei­
dens und der ganzen Liebe Christi oder die rerelatio et 
adoraho crucis. Wir haben diese Zeremonie schon oben 
bei Behandlung des Passionssonntags ais Abschluss der 
dort beginnenden Kreuzverliullung behandelt (S. 322). Wir 
betonen hier die Grundgedanken der allmahlichen feier­
lichen Enthiillung des Kreuzes durch den Zelebranten 
unter den Worten: ecce lignum crucis, in quo salus 
mundi pependit heraus. Die Kirche steht im stillen, ver- 
odeten, schmucklosen Tempel: ihr einziger Gedanke ist
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der Gekreuzigte: non iudicavi me scire aliąuid inter 
vos nisi Jesum et hunc crucifixum. Praedicamus vobis 
Christum crucifixum Dei sapientiam et Dei virtutem. Die 
Kirehe will aller Augen einzig und allein auf das Kreuz 
ziehen: ecce lignum crucis. Es ist die Kreuzenthullung:

a. Eine Enthiillung der Glaubenslehre des Kreuzes: 
praedicamus Christum crucifixum Dei Sapientiam (vgl. 
oben Passionssonntag, S. 316 a. b. c. d. u. 318 a. b. c.). Sie 
ruft ais Anwendung und Frucht der Kreuzeslehre das 
gesamte Volk zur Anbetung Christi und der Verehrung 
des Kreuzes Christi. Verehrung gebuhrt:

a. dem Golgathakreuz;
p. jeder Partikel dieses kostbaren Kreuzes;
y. jedem Sinnbild und Nachbild des kostbaren Kreuzes,

vor allem aber und in allem 
J. dem Gekreuzigten selbst. Hier wird die hohe

Verehrung (adoratio) zur eigentlichen Anbetung
(adoratio latreutica).

Die Kirehe ruft: adoremus! Klerus und Volk aber 
kommen und fallen nieder, yerehren und kiissen die 
Fiisse des Gekreuzigten (vgl. oben die Geschichte des 
Karfreitags) und beten den Gekreuzigten an. (S. 415 1 a.)

Diese Kreuzenthullung ist weiterhin:
b. Eine Enthullung der Gnadengaben des Kreuzes 

(vgl. die Improperien). Quid ultra debui facere tibi et 
non feci. Praedicamus Christum crucifixum Dei uirtutem. 
Die Klagen und Liebesvorwiirfe des Gekreuzigten gelten:

a. dem Volke Israel (vgl. den Literalsinn der Impro­
perien und die Belege der Eyangelien).

I. dem neutestamentlichen Israel, das er aus dem Aegypten 
der Siinde gerettet, in das gelobte Land der Kirehe, 
der Gnade und des Himmels hinfuhrt, das Christus 
ais seinen herrlichsten Weinberg mit seinen eigenen 
Handen gepflanzt, dessen Feinde er im Roten Meere 
der Taufe und Busse yersenkt, dem er ais leitende 
Wolkensaule der Wahrheit durch die Wiiste dieses 
Lebens yorangeht, das er mit dem lebendigen Wasser
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der Gnade trankt und mit dem Manna des Altars­
sakramentes speist und zu einem kóniglichen, priester­
lichen Volke und Geschlechte umschafft. (Vgl. den 
Text und die Improperien und die 2. Lektion des
III. Nokturns des Karfreitags: Adeamus igitur cum 
fiducia ad thronum gratiae, ut misericordiam con­
seąuamur.)

7. dem Israel der einzelnen Seele, fiir dereń jede er 
dasselbe tut von der Wiege bis zum Grabę, von der 
Taufe bis zur letzten Oelung, und die an einem fort 
die Friichte des blutigen Kreuzes pfliickt und die 
Gaben seiner durchbohrten Hande empfangt.

Der Enthiillung der Gnadengaben des Kreuzes unter 
den Liebesvorwiirfen des Gekreuzigten antwortet unsere 
uollkommene Liebe und Reue. Die Liturgie wird hier 
selbst zur wunderbaren Schule der Liebe und Reue.

a. Wir stehen stille vor dem einen und einzig Guten, 
vor dem liebenswiirdigsten hóchsten Gut am Kreuze, 
vor dem Haupt voll Blut und Wunden, vor dem Herz, 
das fur uns durchstochen und gebrochen: Agios o 
Iheos, Sanctus Deus! Agios ischyros, Sanctus fortis! 
Agios athanatos, eleison imas! Sanctus immortalis, 
miserere nobis! (Sistemus in persona amata propter 
se. Vgl. oben Predigten uber das Leiden Christi 
und die Reue S. 341 ff. u. insb. S. 346 u. 347 ff., a. b., 
sowie die Gedanken iiber unsere Hingabe an Jesus 
in Liebe und Reue am Hohen Donnerstag, S. 400.) 

fi- Wir lassen uns bewegen vom Gekreuzigten selbst, von 
aller seiner Gute und Liebe, von allen seinen edeln 
Eigenschaften, die aus der Passion und den Im­
properien leuchten. Wir steigen unter der Fuhrung 
der Improperien auf von den Gaben zum Geber, 
von den Friichten des Gekreuzigten zum Gekreuzig­
ten selbst, an dessen Tod wir schuld sind und lassen 
uns hinreissen zur Reue und Liebe fvgl. oben Beicht­
predigten, S. 346 ff.; Predigten iiber das Leiden Christi,
S. 350 ff., 354 ff.; vgl. insb. S. 342, funfte Frage).
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y. Wir bringen ihm die Karfreitagsrorsatze, allgemeine 
und besondere. Der Prediger mache an diesen Tagen 
recht eingreifende Anwendungen z. B. auf die Glaubens- 
treue, den Kampf gegen die Hauptleidenschaft, auf 
den jungen Mann und die jungę Tochter, die vor 
der Ehe stehen und dem Gekreuzigten eine katho­
lische Ehe und unter allen Umstanden die katho­
lischen Bedingungen versprechen, auf Familienvater 
und Mutter, oder wieder auf die Arbeiterwelt, die 
Reichen, die Armen — auf Freitag, Sonntag, Beicht­
tag — auf konkrete Gebiete der Pflieht oder Voll- 
kommenheit u. s. f. Die durch Liturgie und Predigt 
erweckte Grundstimmung, das massenhaft anwesende 
Volk aller Stande und Klassen, das alles yerspricht 
ein fruchtbares Ackerland fiir die Aussaat (vgl. oben 
Passionssonntag und Predigten iiber das Leiden 
Christi S. 350 ff.; vgl. auch S. 70 ff., S. C6 ff. und 
insb. S. 74).

Endlich folgt:
6. Die Schlussfeier des Leidens und Kreuzestodes 

Christi, der heute allein, ein fur alle Mai, sein Opfer yoll­
endet hat — vor dem gegenwartigen Allerheiligsten. Dieso 
Feier besteht in der Prozession von dem Aufbewahrungs- 
altarzum Hauptaltar und in der Missa praesanctificatorum. 
Der Brautigam, der uns heute genommen ist, erscheint 
doch noch selber zum Schlusse unserer Passionsfeier. 
Schweigend yollzieht sich die Liturgie bis zur Kommunion. 
Das Opfer wird nicht gefeiert. Und nach der Kommunion ist 
der Herr selbst aus den Hallen des yerodeten Tempels ver- 
schwunden. Der uralte Ritus der Praesanctificatenmesse, 
der auf den blutigen Altar Golgathas weist, wird fiir Predigei 
und Volk gleichsam popularisiert durch die herrlichen 
Lesungen des 3. Nokturns des Matutinum tenebrarum aus dera 
Hebraerbrief, c. 4 u. 5 (vgl. oben Passionssonntag S. 316 ff.). 
Es ist eine Feier des Hohenpriesters Jesu Christi selbst. 
Die Kirehe yerzichtet auf das Messopfer, weil Christus 
selbst das blutige Kreuzopfer an diesem Tage darbrachte.
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Die missa praesanctificatorum ist eine Gediichtnisfeier an 
das Leiden Christi (Opferung, beziehungsweise Darstellung 
der schon konsekrierten Hostie) — eine Feier der Friichte 
und Wirkungen des Kreuzopfers (pater noster) — und 
endlich Genuss diesel1 Friichte (Kommunion des zele- 
brierenden Priesters, friiher z. T. auch Volkskommunion). 
Nach rómischem Ritus steht nun die Kirche veródet, der 
Tabernakel ist offen; der Brautigam Jesus Christus ist 
hinweggenommen. Hóchstens erstrahlt das Kreuz im 
Lichterglanze und ladet das Volk mit seiner Beredsam­
keit zur Leidensfeier ein.

7. Die Nachfeier des Leidens Christi: die Grablegung 
Christi. Diese ist ein spezifisch deutscher Ritus. Schon in 
friiherer Zeit (Mittelalter) nannte man den Ort, wo die fiir 
die Krankenkommunion iibrig gebliebenenhl. Gestalten auf­
bewahrt wurden, «Grab», ebenso den Ort, wo man das Kreuz 
zur Verehrung hinlegte. Daraus entwickelten sich Grab- 
darstellungen und Passionsbilder. Eine Art Grablegung 
findet sich schon im zehnten Jahrhundert. Im sechzehnten 
Jahrhundert kamen dazu die Aussetzungen des Allerheilig­
sten im Ciborium, in deruerhullten oder enthullten Monstranz.

Die jetzigen Grabesdarstellungen mit eucharistischer 
Aussetzung sind praeter rubricas, aber nicht contra rubri- 
cas, falls sie nicht den Ilauptgottesdienst stóren und die 
Karfreitagsliturgie den Augen des Volkes entziehen, was 
ein scandalum und eine Unvernunft ware. Sie geben dem 
christlichen Volke Gelegenheit, allseitig und ausgedehnt 
den Karfreitag zu feiern. Auch der im Grabę ruhende 
Leichnam Christi war mit der Gottheit geeint. Man kónnte 
auch vor dem Grabę-anbeten. So widerspricht eine am 
besten verhiillte Aussetzung im Grabaltar dogmatisch 
nicht. Und wir kónnen uns das Herbeistrómen des zahl­
losen Volkes zu den hl. Grabem ais eine weitere Erfiillung 
der Anfforderung der Karfreitagslektion (III. Nokturn, 
Lectio VIII u. ff.) denken: adeamus igitur cum fiducia 
ad thronum gratiae, ut misericordiam conseąuamur et 
gratiam inveniamus in auxilio opportuno. Et consummatus
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(Christus) factus est omnibus obtemperantibus sibi causa 
salutis aeternae appellatus a Deo Pontifex secundum or- 
dinem Melchisedech. Wird auch am Karsamstag das 
Allerheiligste im Grabę ausgesetzt, so soli dies selbst- 
verstandlich erst nach dem Hauptgottesdienste geschehen, 
da sonst die Idee des Hauptgottesdienstes gestort wird. 
Einen alten und sinnigen Gebrauch wie diese Grabesandach- 
ten soli der einzelne Seelsorger nie von sich aus absclraffen: 
der Bischof der Diózese hat freilich das Recht, den reinen 
rómischen Ritus herzustellen. (Ygl. die Diózesanritualien.)

Karfreitagspredigten. Wir haben durch unsere fruheren Aus­
fuhrungen zu den Predigten uber das Leiden Christi (S. 350 ff.), 
zum Passionssonntag (§ 30, S. 315 ff.), sowie durch die obige litur- 
gisch-homiletische Entfa.ltuńg der Zentralgedanken der Karfrei- 
tagsliturgie nach allen Seiten hin Anregungen zur Stoffauswahl 
fiir exegetische, dogmatische, aszetische, liturgisch-dogmatische 
und liturgisch-aszetische Karfreitagspredigten fiir Vormittag und 
Abend gegeben — eine Auswahl zu Skizzierungen beschrankten 
Gedankenkreise — sowie ais Klimax gedachter Gesamlbilder des 
Leidens Christi und dessen liturgischer Feier. Die oben ent- 
falteten liturgisch-homiletischen Gedanken konnen also in weiser 
Beschrankung ais grosses Gesamtbild dem Volke yorgelegt, oder 
aber in Fastenzyklen und auf die Karfreitagspredigten ver- 
schiedener Jahre verteilt, in ihren einzelnen Punkten zu selb­
standigen Predigten ausgearbeitet werden. Mancher der behan- 
delten Punkte ist reich genug fiir eine besondere Predigt. Ebenso 
eignen sich homiletisehe Verbindungen logisch ausgewahlter Mo­
mente ais Thema.

§ 42.
Der Karsamstag.

Der stille Sabbat und die Vorfeier der Auferstehung.
1. Der stille Sabbat. Urspriinglich war der Karsams­

tag, obwohl ein hoher, so doch ein aliturgischer Tag, der 
stille Tag der Grabesruhe des Herrn. Nur die Katechume­
nen hielten ihre letzte Vorbereitungsversammlung. Ueber 
diese Auffassung yergleiche die ergreifende Betraehtung 
in Meschlers Leben Jesu: Der grosse Sabbat, II S. 427, 
nach Matth. 27, 62 — Luc. 23, 56 und Marc. 16, 1 —: «ein 
Tag voll Stille, Trauer und Hoffnung. Sein Charakter ist 
ein Dammern und Durcheinanderwirken von Karfreitag 
und Ostersonntag*.
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Ganz diesen Charakter tragt das grossartige Matu- 
tinurn tcnebrarum, das fiir Abendpredigten am Karfreitag 
nnd Grabandachten, namentlich in den Antiphonen und 
Lesungen die fruchtbarsten Gedanken enthalt: In pace 
in idipsum dormiam et reąuiescam! Caro mea reąuiescet 
in spe! Durch die Laudes halit gleich einem fernen, 
geheimnisyollen Donnern ein verhaltener Ostersiegesruf, 
der aber wieder durch die Trauer begraben wird. O mors, 
ero mors tua! Morsus tuus ero inferne! — ruft die sieges- 
gewisse Antiphon des ersten Laudespsalms, aber die 
letzte zum Benedictus beim Verlóschen der Kerzen 
sinkt wieder voll und ganz in die Grabestrauer zuruck: 
Mulieres sedentes ad monumentum lamentabantur, flentes 
Dominum. (Vgl. auch Apostelgeschichte c. 2, 25—36.)

2. Die Vorfeier der Auferstehung. Der jetzige Mor- 
gengottesdienst des Karsamstags ist wie eine Insel des 
Jubels mitten in dem Meere der Klage. Er war einst 
der Gottesdienst der grossen Osternacht.

Wie Jerusalem die Geburtsstatte der Karfreitags- 
liturgie, so ist der Lateran in Rom, «die Mutter aller 
Kirchen», die Geburtsstatte unserer jetzigen, einzig 
grossartigen Karsamstagsliturgie, die mehr ais jede 
andere das unveranderte Geprage des Urchristentums 
tragt.

Es ist fiir den Liturgen und Homileten von grossem 
Yorteil, mit der Geschichte dieser Liturgie naher Yer­
traut zu werden. Erst auf diesem Untergrund kann die 
jetzige Karsamstagsliturgie fiir den Osterprediger eine 
der reichsten Quellen werden.

Wir geben zunachst aus P. Grisars Geschichte Roms 
ein yollstandiges, auf den genauesten und neuesten Stu­
dien ruhendes Bild «der grossen Nacht im Lateran», 
um nachher in aller Kurze ein Gesamtbild des Ideen- 
gehaltes der Liturgie fiir unsere Zeit zu entwerfen. Wir 
haben alsdann bereits mit diesen beiden folgenden Para­
graphen einen Teil unserer homiletischen Osteraufgabe 
im Yorneherein gelost.
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§ 43.
Die grosse Nacht im Lateran.

(Aus und nach Grisars Geschichte Roms und der Papste.1)
I. Die Statte der Feier. 1. Versetzen wir uns erst auf den

Schauplatz der Feier. Zur Zeit nach Konstantin war in die Um- 
gebung des Lateran, der papstlichen Residenz und der Mutter aller 
Kirchen, noch nicht jene grosse Stille eingezogen, die heute den 
denkwiirdigen Ort umgibt. Ein feierlicher und belebter Platz um­
gab das Heiligtum. Die Basilika hatte im Altertum wie jetzt noch 
zwei Eingange, einen auf der rechten Seite fiir die von der Stadt 
Kommenden und einen Haupteingang auf der óstlichen Stirn- 
seite. Die Apsis der Kirclie offnete sich wie jetzt noch nach 
Osten, so dass der nach altem Ritus gegen das Volk gewandte 
zelebrierende Papst gegen Sonnenaufgang blickte. Auf der Stirn- 
seite stieg man iiber eine breite, damals schon ahnlich wie jetzt 
noch mit Armen besetzte Treppe in das (nun verschwundene) 
grosse Atrium, den Ort der Busse; in dessen Mitte sprudelte 
ein machtiger Brunnen in ein grosses Becken, in dem die Ein­
tretenden die Hande wuschen. Durch fiinf Torę war der Eintritt 
in den Tempel selbst ermoglicht. In der Kirehe gelangten 
die Eintretenden zunachst in einen durch Gitter und Vorhange 
abgeschlossenen Raum. Hier fanden sich Katechumenen, andere 
Klassen von Biissern, etwa auch Unglaubige. Dieser Vor- 
raum im Innern hiess Narthex. Nach der Katechumenenmesse 
mussten sich die Katechumenen in diesen Raum zuriickziehen, 
der sie von der eigentlichen Messfeier abschloss. Kleriker der 
niederen Weihen fiihrten hier eine strenge Aufsicht. — Wer nun 
in die funfschiffige Basilika eintrat, vorerst in das Mittelschiff, 
befand sich in einem Walde herrlicher, festlicher Saulen. Diese 
feierlichen Saulenreihen wurden leider bei der letzten Renaissance- 
restauration zu zwei und zwei in zwolf massige Pfeiler der 
jetzigen Kirehe eingeschlossen: so hat der grosse Mittelraum 
der Kirehe den basilikalen Charakter verloren, wahrend die 
freilich unter Pius IX. und Leo XIII. bedeutend erweiterte 
Apsis.wenigstens den alten grossartigen Mosaikschmuck noch 
aufweist. Einen Konfessionsaltar besass der Lateran in alter 
Zeit nicht: ein solcher wurde erst von Sergius II. (f 847) gesetzt 
und in denselben ein Reichtum von Reliąuien geborgen. Das 
jetzt iiber der Treppe zum Presbyterium sich erhebende hohe 
gotische Saulentabernakel stammt von Urban V. In der alten Zeit 
war also der Ausblick auf den Hauptaltar und die Apsisconcha 
frei. Der urspriingliche konstantinische kostbare Altar war von 
einem iiberaus reich gearbeiteten silbernen Saulentabernakel 
in plastischer Arbeit iiberdacht und stand unter dem Triumph- 
bogen in der Nahe des Apsiseinganges. Papst Xystus III und 
Kaiser Valentianus III. erneuten ihn. Goldene und silberne Kan- 
delaber umgaben ihn. Zwischen Altar und Apsis standen vier hohe

’) I. n. 515 tf., S. 774 n. 518 ft., S. 779 u. insb. n. 531 ff., S. 800 ff.



427

korinthische Saulen aus vergoldeter Bronze, die jetzt an dem von 
Klemens VIII. errichteten Seitenaltar des heiligsten Sakramentes 
unter dem sogenannten Tisch des Abendmahles Christi stehen- 
Ueber dem Altar leuchtete vor allem Volke das grossartige, 
heute noch bestehende, aber vielfach restaurierte Mosaik von 
goldenem Grunde weihevoll hernieder. In demselben wurde 
damals wie heute alles andere iiberstrahlt durch das grosse 
Brustbild Christi in majestatischer Schónheit. Die Concha der 
Lateranbasilika war wohl der erste Ort, wo in monumentaler 
Weise die Ziige des Weltheilandes, wie die damalige Zeit sie 
in der Yorstellung hatte, vom heiligsten Platze des Gebaudes 
herab dem noch halb heidnischen Rom erschienen. In der 
breiten, reichen Einfassung des figurenreichen Mosaik, welches 
sich unterhalb des Salvatorbildes um ein kostbares Kreuz 
gruppiert, stromt der Tauffluss Jordan. Genien giessen das 
Wasser aus Schalen aus, und die Bache werden zum Fluss. 
Geflugelte Kleine fischen mit Angeln und Netzen in dem freund- 
lichen Nass, rudern in leichten Kahnen, gleiten mit Segeln iiber 
die Flachę dahin zwischen Schwanen und Fischen und spielen 
am Ufer mit Blumen und Vogeln. Bei der Apsis der Basilika 
scheint ein Ausgang zu dem naheliegenden konstantinischen, 
grossartig yeranlagten Zentralbau des Baptisteriums (Tauf­
kirche oder Taufkapelle) gefiihrt zu haben. Von dem ehemaligen 
grossartigen Gesamteindrucke der Lateranbasilika zur Zeit der 
Osternachtfeiern gibt ein Gemalde zu S. Martino ai Monti etwa 
aus den Jahren 1640—1644 noch eine ziemlich getreue Vorstellung. 
Damals hatte sich der herrliche Tempel noch sein basilikales 
Geprage erhalten: nur muss man sich das gotische Saulentaber- 
nakel wegdenken und den alten herrlichen Altar Konstantins 
oder Xystus III. im Geiste in den Chorraum setzen.

II. Die Initiatio Christiana. Die Aufnahme der Neulinge aus 
dem Heidentume (initiatio) beschaftigte die Kirche wahrend der 
ganzen Fastenzeit (vgl. oben S. 271 u. S. 300 ff.). Eine Reihe von 
Skrutinien mit Vortragen und Priifungen zog sich durch die 
ganze Quadragese. Besonders feierliche Skrutinien haben wir 
oben (S. 300 u. 311) betrachtet, andere, namentlich jene der dritten 
Fastenwoche, wenigstens erwahnt. Durch den zweiten Teil der 
Fastenzeit wurden nach und nach die vorbereitenden Tauf- 
zeremonien, die sich heute auf eine Handlung zusammendrangen, 
an den Katechumenen feierlich vorgenommen, die letzten am 
Karsamstag (vgl. Grisar, n. 527 S. 794 ff.; vgl. oben S. 311) 9- 
Nachdem nun die lehrhafte, sittliche und liturgische Vorbereitung 
yollendet war, geschah die eigentliche Aufnahme: Taufe, Firinung 
und Kommunion in der Osternacht, die wir hier genau nach Grisars 
Geschichte Roms und der Papste, n. 531 ff. S. 800 ff. mitteilen. 
Grisar versetzt uns ins sechste Jahrhundert, wo neben den

i) Vgl. hieriiber: Augustinus, de symbole ad catechumenos <4)„ c. 1 ss.; 
Mignę, Patr. lat. 40, 659. Noch heute lesen wir einige Stellen aus dieser Rede 
am zweiten grossen Tauftag, an der Pfingstvigil, in den Lektionen des II. Nokturns.
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erwacbsenen Neubekehrten bereits zahlreiche Kinder zur Taufe 
gefiihrt wurden.

III. Grundcharakter der Feier. Die feierliche Taufe in der 
Osternacht, die man die «grosse Nacht» nannte, stimmte har­
moniach zusammen mit dem Grundgeheimnisse der Religion, 
dessen Gedachtnis man bei der namlichen Feierlichkeit beging.

An dem gleichen Feste, da die Kirehe das Alleluja an- 
stimmte, ais Freudenruf iiber die Auferstehung des Erlosers, 
und da sie iiber die ihr zu teil gewordenen-Verheissungen froh- 
lockte, wollte sie auch die neu zur Kirehe Hinzutretenden teilhaftig 
machen der Wiedergeburt des Geistes und des Unterpfandes 
der Seligkeit. Noch heute dauert in der Liturgie die gleiche er­
habene Vereinigung fort. Das frohe Alleluja wird wie ehedem 
am Karsamstag angestimmt, und noch heute stehen im Lateran 
zu Rom und in andern Kathedralen der christlichen Welt Neu- 
getaufte um den Altar, wahrend der Ostergesang an dem grossten 
Feste des Herrn ertónt.

Ais anderer feierlicher Tauftag stand nur das Pfingstfest 
neben der Osterfeier. Wenn es die Umstande erforderten, z. B. 
fiir Kranke, konnte allerdings das Sakrament auch zu andern 
Zeiten in einfacher Form gespendet werden; aber an jenen 
Tagen vollzog es der Papst, beziehungsweise in den Diózesen 
der Bischof mit grosser Festlichkeit.

Die Ostertaufe zog einen Volksstrom aus dem ganzen 
christlichen Rom zum Lateran, in welchem zugleich papstliche 
Station gefeiert wurde. An keinem Tag und in keiner Nacht 
schloss die lateranische Basilika so viel Volk in ihre Hallen 
wie bei den ehrwurdigen Handlungen der Vigil, der Taufe und 
der Messliturgie an jener Feier. Prudentius, der christliche 
Dichter, zeigt uns bereits in seiner Zeit die Gangen Ziige der 
Glaubigen, welche», wie er dem damaligen Reste der Heiden 
vorhalt, «an den ehemaligen Góttertempeln vorbei zu den la- 
teranischen Bauten- hineilen, um das heilige Zeichen durch 
konigliches Chrisma zu erhalten»: mit dem Ausdruck Chrisma 
weist er auf das Sakrament der Firmung hin, welches den Neu- 
lingen des Glaubens nach der Taufe, wie wir sehen werden, 
erteilt wurde.

Die zu Taufenden selber waren nicht bloss Lateiner und 
Griechen, sondern oft auch Herkommlinge aus fremden Yolkern, 
Goten, Longobarden. Franken, Angelsachsen. Nicht selten ver- 
schob man in der Ferne von Rom die eigene Taufe, um das 
Gliick zu haben, sie in Rom bei den Grabern der Heiligen unter 
dem Vorsitze des Nachfolgers des auserwahlten Fischers zu 
empfangen, wo wie ehedem viele mit ihrer Taufe Jahre hindurch 
zogerten, um ihrer im Jordanflusse teilhaftig zu werden. So 
war der angelsSchsische Konig Kadwalla einer der vornehmen 
Fremdlinge, die aus dem Heimatlande nach Rom zur Taufe eilten. 
Zu der gemischten Schar der Tauflinge aber, die in ihren fest­
lichen Kleidern, in der rómischen und griechischen Tracht sowie
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in den bunten Gewandern der Barbaren dem Lateran zustromten, 
um dort ihre Trachten nach der heiligen Handlung mit dem 
weissen Taufkleide zu vertauschen, gesellte sich die Menge ihrer 
Angehórigen und Begleiter und der lange Zug all der Glaubigen 
welche den Gedenktag ihrer eigenen Taufe und den Pesttag des 
Erlosers mitfeiern wollten; denn die ganze Stadt beging sozu­
sagen ihr gemeinsames Tauffest bei der Feier der Auferstehung, 
und sie hatte sich gemeinsam mit den Katechumenen durch das 
Fasten der Quadragesima darauf vorbereitet.

Ihren Anfang nahm die lange liturgische Versammlung 
am Abend des Samstags, um erst in der Friihe des Ostersonn- 
tags zu endigen.

IV. Die Feier in der Lateranbasilika. Unter Absingen der 
Litanei zogen der Klerus und die Tauflinge mit dem Papste in 
die Basilika ein. Ein Diakon bestieg den Ambon und begann 
sein sogenanntes praeconium paschale, den Lobpreis auf den 
Erloser und auf das heilige ubernaturliche Licht, das er der 
finstern Welt, die im Heidentume begraben war, gebracht hat. 
Das Licht Christi war bereits im sechsten Jahrhundert durch 
die Osterkerze versinnbildet.

Friiher war das Praconium ein frei vorgetragener oder 
gesungener, jedesmal vom Diakon aufgesetzter Text. Im Ver- 
folg, und wohl schon gegen Ausgang des sechsten Jahrhunderts, 
wurde daraus eine in Text und Melodie feststehende Formel. 
Das heute noch gesungene altehrwiirdige Exultet mit seinen 
tiefsinnigen Gedanken und seiner ergreifenden antiken Ton- 
bewegung ist jedem, der es einmal yernommen hat, in lebhafter 
Erinnerung. Obwohl seine Anwendung erst durch gallikanische 
Handschriften des siebenten und achten Jahrhunderts bezeugt 
wird, darf man dasselbe in der romischen Feier bis in die 
Zeiten vor Gregor dem Grossen zuriickversetzen. Auch das 
Weihegebet iiber die Osterkerze im Gelasianum ist wohl ein 
urspriinglicher Bestandteil dieses Sakramentars.

Ausser der Osterkerze aber wurde noch eine andere Kerze 
geweiht, und man ziindete diese letztere mit Oellichtern an, die 
seit der Weihe der heiligen Oele am vorausgegangenen Griin- 
donnerstag brannten, jedoch verborgen gehalten worden waren.

Die menschengefiillte Kirche, dereń samtliche Lichter an 
der neuen Flamme entziindet wurden, begann nun in kleinen 
Flammen zu erstrahlen; es war eine dramatische Vorfiihrung 
des von Christus in die Welt gebrachten Lichtes, und sie war 
in der glanzenden Lateranbasilika um so wirkungsvoller, ais 
die reichen Marmorsiiulen, die mit geglatteten Steintafeln be- 
legten Wandę, die yergoldete Flachdeclte des Raumes, die gol­
denen und silbernen Weihegegenstande des Hauptaltares und 
die fiir den Tag eigens angebrachten Zierden der sieben ge- 
schmiickten Hilfsaltare in dem hellen Scheine, der die Raume 
durchfloss, gleichsam im Wetteifer widerleuchteten. Bei der 
bald folgenden Weihe des Taufwassers wurde die brennende
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Osterkerze mit jener andern yerwendet, indem sie in das Wasser 
eingetaucht wurden. So zog man die symbolische Bedeutung 
des Lichtes in die Riten der Taufe hinein, ein Beispięl, wie in 
dieser «grossen Nacht» uberhaupt die Feier des Auferstandenen 
und die des Taufsakramentes in den Einzelheiten der Hand­
lungen ineinander griff.

Indessen, ehe man zur Wasserweihe selbst schritt, wurde 
die Lesung der sogenannten Prophetien aus dem Alten Testamente 
yorgenommen, ais Teil der Vigil oder Nachtwache, die vom 
Klerus und Volk zur letzten Vorbereitung auf das Fest zu be­
gehen war. Solche Vigilien wurden iiberall fast ganz mit óffent­
lichen Lesungen und dazwischen eingeschobenen Gesangen aus- 
gefiillt. Die Gesange wurden teils vom ganzen Volke ausgefiihrt, 
wie zum Beispiel die demselben bekannten Psalmen, und zwar 
mochten diese in der Regel mit einem Sanger oder mit dem 
Chore abwechselnd gesungen werden; teils waren es kunst- 
vollere, der Menge nicht gelaufige Stiicke, die dann allein von 
den kirchlichen Sangern aus dem niedern Klerus, welche inner­
halb des Schrankenyiereckes der schola cantorum sich befanden 
yorgetragen wurden. Die Zahl der Lesungen aber wurde nacli 
dem Bediirfnisse bestimmt und wechselte in verschiedener Zeit.

Die Karsamstagslektionen setzen sich noch heute aus den 
seit alters her gebrauchlichen sogenannten Prophetien zusammen, 
die im Laufe der Jahre auf zwolf festgestellt wurden; und 
zwischen denselben befinden sich noch immer die voń den 
Kirchensangern vorzutragenden sogenannten Traktus, d. h. Ge- 
sangstucke, die ganz in der Weise des altesten Chores im grie­
chischen Drama das in den Lesungen Vorget.ragene zu einem 
nahern gefiihlvollen Ausdruck bringen, meist mit anderweitigen 
gutgewahlten Worten der Heiligen Sehrift. Solche Lesungen 
und Gesange fiillten also die Stunden der Yigilien mit einem 
Geist und Gemiit anregenden Stoffe aus. Sie kónnten von allen 
yerstanden werden, und in Rom wurden sie wegen der zwei- 
sprachigen Zusammensetzung der Bevólkerung in byzantinischer 
Zeit sowohl lateinisch ais griechisch vorgetragen.

Den Lesungen ging regelmassig ein Ruf des Diakons, der 
das Volk zur Aufmerksamkeit mahnte, voraus. Er ist im rómischen 
Skrutinienordo wiederholt vermerkt und lautet: «Stehet aufrecht, 
mit Ordnung und Stillschweigen», oder: «Stehet mit Stillschweigen, 
und horet aufmerksam.. Das «Stehet» wurde nicht ohne Grund 
gerufen. Denn viele liessen sich bei der Lange der Feier, da 
es keine Kirchenbanke gab, auf den Marmorboden nieder, wo­
bei man sich mitgebrachter Teppiche bediente. Die heiligen 
Lektionen aber sollten mit Ehrfurcht stehend angehórt werden.

Auch in den Biichern des ambrosianischen Ritus ist vor 
dem Eyangelium der Ruf yerzeichnet: «Haltet Stillschweigen.. 
Die Zweckmassigkeit solcher Aufforderungen zur Ruhe aber 
wird durch eine Stelle des hl. Ambrosius beleuchtet, worin er 
sagt, die Frauen sollten doch eingedenk sein, dass der Apostel
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ihnen befehle, in der Kirche zu schweigen; wahrend der ge­
meinsame Psalm gesungen werde, herrsche allerdings Auf­
merksamkeit, sagt er, da man sich daran beteilige; jedoch 
wahrend der Kleriker allein die Lektion lese, zeige man sich 
unruhig und zerstreue sich durch Scliwatzen. Bei einer Feier 
wie die beschriebene Vigil des Lateran kam noch dazu, dass 
viele dieselbe doch nur aus Neugier besuchten. Wer immer 
nach Bom gekommen war zum Osterfeste, musste in der Nacht 
die hellerleuchtete papstliche Kirche und den obersten Bischof 
auf seinem Throne ais Vorsitzenden der Feier gesehen haben.

Die Lesestiicke aus dem Alten Bundę, welche wahrend 
jener Nacht im Lateran angehort wurden, entrollten ein grosses 
Bild der Heilsveranstaltungen Gottes seit dem Tage, da der 
Menseh durch die Schopfung aus seiner Hand hervorgegangen.

Manche Lektionen waren aber auch mit besonderer Beziehung 
auf die Taufe, bei welcher die Neuschópfung der Kinder Gottes 
stattfindet, gewahlt. So die Geschichte von der Rettung Noes in 
der Arche iiber den Wassern der Sundflut; denn die Arche ist 
das Bild der Kirche, in die man durch die Taufe eintritt. So 
die Erzahlung von der Verheissung an Abraham, der seinen 
Sohn Isaak zu schlachten bereit ist, wobei Gott spricht: «Ich 
werde deinen Samen yermehren wie die Sterne des Himmels*; 
denn der Same, so yerkiindet die der Lektion folgende Oration 
ausdriicklich, ist die zahllose durch die Wiedergeburt gewonnene 
Nachkommenschaft aller Glaubigen der Welt. So ferner auch 
der Abschnitt von dem Durchzuge der Israeliten durch das Rotę 
Meer; denn laut der Oration, die auch hier folgt, wirkt Gott das 
namliche Wunder, der Rettung des Volkes und ein noch grósseres 
durch das Taufwasser des Heiles und in den Fluten, durch die 
er die Berufenen zum ewigen Land der Verheissung fiihrt. So 
endlich die letzte Lesung, die zur Taufhandlung selbst iiber- 
leitete, mit der in ihr enthaltenen Geschichte der drei Jiinglinge 
im babylonischen Feuerofen. Das mutige Bekenntnis der Jiing- 
linge sollte namlich den Tauflingen jenen festen Mut und jene 
bestandige Opferbereitschaft yorhalten, womit sie das Bekenntnis 
Christi iibernehmen mussten, und das Beispiel des hohern Bei- 
standes, den jene genossen, sollten ihnen zugleich den Schutz 
yergegenwartigen, dessen sie selbst seitens des machtigen und 
giitigen Gottes yersichert Waren.

Unter den iibrigen Lesungen befand sich die Voraussagung 
der Taufe durch Isaias und die prophetische Beschreibung der 
Auferstehung durch Ezechiel. In den Gesangen aber ertonte 
das Lob des geistigen Weinberges, der Kirche, und an letzter 
Stelle, gleichfalls ais Uebergang zur Taufzeremonie, der Psalm: 
«Wie der Hirscli sich selint nach den Wasserąuelien, so sehnt 
sich meine Seele zu dir, o Gott!*

V. Die Feier in der Taufkirche. Nach diesem ausdrucksvollen 
Gesange zogen die Tauflinge mit dem Papste und seinem Klerus 
aus der Basilika zu der anstossenden lateranischen Taufkirche.
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Es erklang bei dem Zuge zum zweitenmal die Litanei. Zwei 
kirchliche Notare schritten den Reihen voraus, indem sie die 
zwei brennenden und gesegneten grossen Kerzen trugen. Weih­
rauch und Rauchfass waren in ihrem Geleite. Es scheint, dass 
bei der Apsis der Basilika ein Ausgang zu dem hinter derselben 
liegenden Baptisterium war, welches man von seiner eigenen 
Vorhalle aus betrat.

In diesem Falle zogen also die Reihen der Katechumenen, 
bedeutungsyoll genug, an dem bereits erwahnten grossen Mo- 
saikwerke yoriiber, das den Jordan mit seinen frohen Szenen 
darstellte.

Dort waren die Bilder der geistigen Freuden jenes heiligen 
Wassers, das sie benetzen sollte. Dort flossen die mystischen 
Paradiesesfliisse aus dem Hiigel, der auf seiner Hohe das grosse 
geschmiickte Kreuz trug. Die grossen Darstellungen der Eyan­
gelisten aber mit ihren Tier- und Menschensymbolen, die ebenda 
aus der Hohe herabblickten, mussten den Geist zu der feier­
lichen Einfiihrung in die Eyangelien, die wahrend der Skrutinien 
stattgefunden, zuriickrufen.

Die Taufkapelle selbst, wenn man den heute noch bestehen­
den weiten und erhabenen Rundbau eine Kapelle nennen kann, 
hielt in ihrer gewahlten Ausstattung dem, der sie betrat, sehr 
beredt die Gedanken der Taufe vor die Seele.

Am Rande des rnnden in der Mitte des Raumes befind­
lichen Taufbeckens standen die grossen Gestalten Christi und 
Johannes’ des Taufers aus Silber und zwischen ihnen die eines 
Lammes mit der Auf schrift: «Sehet das Lamm Gottes, welches 
hinwegnimmt die Sunden der Welt.» Unter dem Lamme iiel der 
Hauptstrahl des Wassers im Bogen zum runden Becken hinab. 
Drei Figuren von Hirschen entsandten zu gleicher Zeit aus dem 
Munde andere Wasserstrahlen. Man stieg auf Stufen in die Fiut, 
welche die Tiefe von einigen Fuss besass, hinunter. Der rundę 
und weite, aus Marmor errichtete Behalter war durch einen 
Kreis von acht roten Granitsaulen, die man jetzt noch in ihrer 
alten Aufstellung bewundert, eingefasst. Xystus III. hatte sie 
in dieser Weise aufgestellt und die Kuppel dariiber errichtet. 
Um die Saulen aber war ein geraumiges Rundschiff gelagert mit 
den Oratorien des hl. Johannes des Eyangelisten und Johannes 
Baptista zu seinen Seiten. Die Kuppel, welche sich iiber dem 
geraden Friese des Saulenachteckes erhob, war derjenigen des 
gefeierten Rundbaues S. Costanza ahnlich, und wie in letzterer 
Kirche, so war sicher auch im lateranischen Baptisterium die 
Innenseite der Kuppelwolbung mit Mosaiken oder Gemalden, 
die auf die Taufe Bezug hatten, geschmuckt. Gegen die Kuppel 
aber stieg aus der Mitte des Beckens ein machtiger Kandelaber 
aus Porphyr empor und trug (wenigstens einstmals) auf seiner 
Spitze ein goldenes Gefass, mit Balsamól gefiillt, in welchem 
Dochte aus Steinflachs brannten. Diese und yiele andere Lichter 
erfullten den Raum in der Nachtzeit zugleich mit Heiligkeit
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und Wohlgeruch. Aus der Hohe der Kuppel endlich hing eine 
Taube, aus Edelmetall gebildet, das Symbol des befruchtenden 
Geistes Gottes uber den Gewassern, herab. Die metrische In­
schrift Xystus III., die in grossen Lettern auf dem Marmorfriese 
der Saulenstellung ausgefiihrt war, verkiindete in tiefsinniger und 
dogmatisch inhaltreicher Sprache die Wirkungen der Taufe und 
den Ursprung des Sakramentes, das gleichsam mit dem Wasser 
aus der Seitenwunde Christi am Kreuze hervorgetreten sei, und 
die Gleichheit aller Menschen, welche die «eine Quelle, der eine 
Geist, der eine Glaube* zu engern Familienbunde zusammen- 
schliesse.1)

VI. Taufwasserweihe und Taufe im Baptisterium. Wahrend 
die Anwesenden mit yielen brennenden Lichtern sich um das 
Becken scharten, begriisste der Papst sie mit dem Dominus 
yobiscum. Er forderte sie mit dem Oremus zum gemeinsamen 
Gebete auf und begann nach der Oration die Wasserweihe iiber 
dem breiten Becken selbst mit jenen prafationsahnlicben Gebeten, 
die heute noch bei der betreffenden Weihe im Gebrauche sind'

Er erflehte von Gott <zur Wiedergeburt des neuen Volkes, 
das aus der Taufąuelle hervorgehen sollte, den Geist góttlicher 
Kindschaft*. Er erinnerte, dass schon beim Anbeginn der Welt 
der Geist segnend iiber den Gewassern schwebte. Er wieś in 
feierlichen Worten auf Noes Rettung und auf die siihnenden 
Wasser der allgemeinen Fiut hin, und erbat die Gnade von oben, 
die hier in der Taufąuelle die. Kinder der Kirehe heryerbringe  ̂
In den hohen Gedankengang ist nicht nur der Ursprung des 
Sakramentes aus der Seitenwunde Christi nebst andern Bildern, 
die in der Insclirift Xystus’ III. yorkommen, yerflochten, son­
dern auch die Idee der «vier Fliisse des Paradieses, welche die 
ganze Erde bewassern*, des Wassers, das Moses in der Wiiste 
mit seinem Stabe dem Feisen entlockte, des Jordans endlich, 
in welchem Christus durch die eigene Taufe das Taufwasser 
heiligte. So griffen die yorausgegangenen biblischen Lesungen, 
die monumentalen Ausschmiickungen des Ortes und die maje- 
statischen Gebetsformeln ineinander, um den Sinn der Handlung 
naher zu legen.

’) Wir heben einige Yerse der Inschrift Xystus' III. heraus, der die 
Taufkapelle beim Lateran vollendete, gleichsam ais ein Erinnerungszeichen des 
Triumphes der kirchlichen Lehre iiber die Angriffe des Pelagius gegen die Gnade. 
Die Inschrift spricht in klassischen Versen von der Erbscliuld und der per- 
sónlichen Schuld, von der heiligmachenden Wirkung der Taufe, von der Gnade, 
von der Kirehe und ihrer Hoffnung des ewigen Lebens, «Hier geschieht die 
Geburt eines heiligen Geschlechtes aus erhabenem Samen; Gottes Geist be­
fruchtet die Wasser und ist der Erzeuger.* «Die zum neuen Leben Geborenen 
werden durch keine Scheidewand getrennt: eins macht sie der eine Quell, der 
eine Geist, der eine Glaube.* <Begehrst du makellos zu sein, so wasche dich in 
diesem Bade. Weder vaterliche (Erb-) Schuld, noch eigene wird ferner dich 
drucken. Hier ist der Wasserquell des Lebens, der die Sunde des Erdballs 
hinwegnimmt: seinen Ausfluss nimmt er aus des sterbenden Erlosers verwundeter 
Seite.* Noch schaut diese dogmatisch-poetische Inschrift in grossen Lettern 
unversehrt von dem Achtecke des Marmorgebiilkes Uber dem Taufbecken her- 
nieder. (Vgl. Grisar, G. R. u. d. P., B. I n. 220 S. 290.)

28
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Bei den Worten der Segnung: «Es steige hernieder in 
diese Fiille der Wasser die Kraft des heiligen Geistes*, senkten die 
beiden Trager der Kerzen dieselben in das Becken hinab. Am 
Schlusse aber goss der Papst aus goldenem Gefasse das am 
verflossenen Grundonnerstage geweihte Oel iiber das Wasser 
aus und vermischte es damit mit eigener Hand.

Nach vollzogener Weihe war die Stunde des Taufaktes 
gekommen.

Der Archidiakon fuhrte die Tauflinge einen nach dem an­
dern zum Papste, dem jeder nochmals durch bejahende Beant- 
wortung kurzer Fragen seinen Glauben bekannte.

Dann stieg der Betreffende, nur mit der allernotigsten Be- 
deckung versehen, in das Taufwasser hinunter. Die altiibliche 
dreifache «Untertauchung» wurde nicht wórtlich ausgefuhrt, 
sondern nur in der Weise, dass zu dem Stehen im Wasser ein 
dreimaliges Uebergiessen oder Besprengen des Hauptes und 
des Leibes mit den Wasserstrahlen, die rings in das Becken 
fielen, hinzukam; es war die Immersion mit der Infusion be- 
ziehungsweise Aspersion vereinigt. Im Wasser aber standen 
Priester, Diakonen und andere Kleriker, welche bei der Hand­
lung behilflich waren. So geschah es mit jedem, wahrend die 
Formel gesprochen wurde: «Ich taufe dich im Namen des Vaters 
und des Sohnes und des heiligen Geistes.*

Die Paten und Patinnen fassten den Taufling, sobald er 
das Wasser verliess, bei der Hand und hoben ihn so aus der 
Taufe, indem sie ihn in ihre Obhut nahmen. Sie sorgten fiir 
seine Abtrocknung durch bereit gehaltene Linnentiicher und 
stellten ihn einem Priester vor, der ihm, ais Erganzung der 
Taufhandlung, mit dem konsekrierten wohlriechenden Oele 
(Chrisma) ein Kreuz auf die Stirne zeichnete. In der die Handlung 
begleitenden Formel sagt dieser, dass Christus, der ihn «aus 
dem Wasser und dem heiligen Geiste wiedergeboren, ihn mit 
dem Chrisma des Heiles zum ewigen Leben salbe*.

Es braucht hier kaum erwahnt zu werden, dass bei dem 
ganzen Vorgange zum Schutze der Ehrbarkeit alle Massregeln 
getroffen waren und strenge Aufsicht stattfand. Die Frauen 
wurden durch Matronen bedient. Uebrigens waren jene alten 
Zeiten infolge der offentlichen Gewóhnung nicht so empfindsam 
und angstlich, auch den Reizen des Bosen nicht so zuganglich 
wie nachfolgende Geschlechter.

Die Kleider, die der Getaufte darauf anlegte, waren weiss, 
zum Ausdrucke der durch die Taufe verliehenen Reinheit. Von 
den weissen Gewandern der Neugetauften oder Neophyten spricht 
Papst Gregor der Grosse an yerschiedenen Stellen, und zwar 
so, dass man klar daraus entnimmt, es seien Erwachsene oder 
wenigstens keine neugeborenen Kinder, die er hierbei im Auge hat-

Bei der Bekleidung umwand man dem Taufling das Haupt 
mit einem weissen Linnentuche. Er trug es wie den Schmuck 
einer priesterlichen Krone. So wenigstens legte man zur Zeit
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des Diakons Johannes die Bindę aus, die jedoch ihren einfachen 
Ursprung in der Sitte besass, die mit dem Chrisma befeuchteten 
Teile des Hauptes bedeckt zu halten.

VII. Die Firmung in der Taufkapelle. Die Firmung, welche 
sogleich nach der Taufe gespendet zu werden pflegte, wurde 
seit der Zeit des Papstes Hilarus in dem von diesem errichteten 
Oratorium des Kreuzes vorgenommen.

Ehedem hatte dazu wahrscheinlich jener Seitenraum in 
der alten Vorhalle des Baptisteriums gedient, wo man noch 
gegenwartig die Apsismuschel mit der Darstellung des Wein. 
stockes Christi in Mosaik geschmiickt sieht. Das Mosaik mit 
seinen klassischen Gewinden geht wohl in die Zeit vor Hilarus 
zuriick. Zwischen leicht geschwungenen Weinranken zeigt es 
eine Anzahl von Kreuzen. Da die Firmlinge laut der Formel 
mit «dem Zeichen des Kreuzes Christi* bezeichnet wurden, so 
mochten die Kreuze an diesem Orte einen Ausdruck fur dieses 
Sakrament bilden.

. Passender war offenbar der genannte, dem heiligen Kreuze 
gewidmete Bau schon wegen seiner grósseren Geraumigkeit. 
Dorthin also zogen die Reihen der Getauften durch die der Vor- 
halle des Baptisteriums gegeniiberliegende Tur d. h. durch den 
heutigen Eingang des Baues. Sie betraten den ehemaligen offenen 
Porticus, der die Kreuzkapelle mit dem Baptisterium varband. 
Die Nacht war schon weit vorgeschritten, und man mag sich 
den Anblick vergegenwartigen, welchen die Weissgekleideten 
zwischen der Lichtermenge und unter dem Sternenschimmer 
des Nachthimmels darstellten, ais sie in frommer Ergriffenheit 
dahinzogen unter den antiken Saulengangen mit den Spring, 
brunnen und Garten, vom psalmensingenden Volke begleitet.

Sie stellten sich in zwei Reihen vor des Papstes Throne 
auf, genau in der Ordnung, wie ihre Namen urspunglich auf­
genommen waren. Den letztern Umstand hebt der Ordo immer 
angstlich hervor, denn niemand sollte sich ungepriift eindrangen 
durfen. Der Papst sprach uber sie mit ausgebreiteter Hand die 
Anrufung des heiligen Geistes: er mogę seine siebenformige 
Gnade auf die Wiedergeborenen herabsenken, betete er, und sie 
«zum Leben besiegeln mit dem Zeichen des Kreuzes Christi* 
{consignare, sacramentum consignationis). Dann formte er jedem 
mit dem ins Chrisma getauchten Daumen das Kreuzzeichen auf 
die Stirne, indem er die Formel des Sakramentes sprach. Die 
Handlung wurde mit dem Friedensgrusse beschlossen.

VIII. Prozession zur Messfeier im Lateran. Endlich konnte 
nun das Messopfer seinen Anfang nehmen.

Man zog in Prozession zur Basilika zuriick, wahrend in 
derselben die von den Sangern ausgefiihrte Litanei ertonte. Nur 
diese Litanei ist von den drei Litaneien des alten Ritus heute 
no™ Uebung- Der. Sangerchor war in der Kirehe zuriick- 
geblieben und hatte diesen Gesang schon wahrend der langen 

ause in der Basilika begonnen. Er hatte die Anrufungen zu-
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erst je siebenmal, dann je fiinfmal, endlich je dreimal mit Unter- 
brechungen wiederholt. Gegen Ende der dreimaligen Anrufungen 
erschien der Papst mit seinem Geleite und warf sich vor dem 
Altare nieder.

Nachdem er sich erlioben, stimmte er das Gloria in ex- 
celsis an und setzte die Messe fort. Es war das erste liturgische 
Opfer, dem die Neugetauften unter den ubrigen Glaubigen bei- 
wohnen durften. Das betreffende Formular, das heute noch ge­
braucht wird, zeigt, dass es die eigentliche Messe der Osterfeier 
ist. Deshalb erscholl auch nach der Epistel das dreimalige feier­
liche Alleluja, ais die Ankiindigung des Sieges des Heilandes 
iiber den Tod. Im Hanc igitur aber ward wieder der Neophyten 
ausdriicklich von dem Opfernden gedacht.

Am Ende wurden sie der Kommunion des Leibes Christi 
teilhaftig. Auch die getauften kleinen Kinder erhielten dieses 
Sakrament, weswegen im siebenten Ordo ein Zusatz ausdruck- 
lich bemerkt, dass sie nach der Taufe nicht mehr gesaugt wer­
den sollten. Es bestand namlich schon seit langern die Vorschrift, 
die Kommunion niichtern zu empfangen.

Vor dem Ende des Kanons hatte der Papst ein Gemisch 
von Milch, Honig und Wasser gesegnet, welches nach der Kom­
munion in den Messkelch geschiittet und, wie Johannes Diako- 
nus sagt, den Neulingen zu trinken gegeben wurde, offenbar in 
Form einer Ablution. Es sollte zugleich, nach dem genannten 
Gewahrsmanne, damit versinnbildet werden, dass die Getauften 
in das wahre <Land der Verheissung, das von Milch und Honig 
fliesst*, eingefiihrt seien; da die Neophyten die Wanderung durch 
dieses Land gegenwartig antreten, so sind sie, sagt er, die Kleinen, 
denen Milch und Honig allerdings gebuhrt.

IX. Ostertag und Osteroktay. Bei der Heimkehr der Glau­
bigen und ihrer neuen Mitbriider war der Morgen des Oster- 
sonntages bereits angebrochen. Im Lateran wurde denn auch 
eine neue Messfeier fiir den Sonntag nicht mehr gehalten. Da­
gegen fand in der zweiten papstlichen Kathedrale, S. Maria 
Major, die Liturgie am Vormittage statt.

Am Nachmittage aber mussten die Neophyten sich wieder 
im Lateran um den Papst zur feierlichen Vesper yereinigen. 
Nach dem Magnificat und dem Schlussgebete zog man unter 
frohlockenden lateinischen und griechischen Gesangen aus der 
Basilika hinaus zur Taufkirche. wo man Halt machte und dann 
von dieser weiter zum Oratorium des Kreuzes. Wir besitzen 
auch noch die liturgischen Gebete, die an diesen kleinen ‘Sta­
tionen* vom Papste gesprochen wurden.

Und nicht bloss am Osterfeste, sondern taglich die ganze 
folgende Woche hindurch besuchten die Neugetauften in dieser 
Weise die beiden heiligen und ihnen so teuren Statten, wo sie 
wiedergeboren und ais Streiter Christi mit dem Kreuze be­
zeichnet worden waren. Es war eine fortdauernde heilsame Er­
neuerung der ersten aus den Geheimnissen gewonnenen Ein-
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drucke Auserdem nalimen die Neulinge die ganze Osterwoche 
hindurch taglich an der papstlichen Messfeier Anteil, welche in 
der Form von eigentlichen Stationen jedesmal in einer yer­
schiedenen Kirehe der Stadt gehalten wurde. Sie behielten ihre 
weisse Kleidung durch diese acht Tage bis zum sogenannten 
Weissen Sonntag einschtiesslich, dessen Name mit der bezeich- 
neten Uebung zusammenhangt. Der seltene und erbauliche Auf- 
zug der candidati, von den Massen der iibrigen Glaubigen in 
die Kirchen begleitet, driickte den Gedanken aus, dass die ganze 
christliche Stadt, wie oben gesagt wurde, ihr gemeinsames Tauf- 
fest feierte.

Am Ostermontag begab sich also der Papst mit den Neu- 
lingen nach S. Peter; denn die Kirehe des Apostelfiirsten ver- 
diente die erste Auszeichnung, der Hirt Petrus den ersten Be­
such der neuen Schaflein. In der Messoration des Gelasianum 
fiir diesen Tag ist denn auch ais Hinweis auf den Besuch die 
Anrufung des Apostelfiirsten enthalten. Der Dienstag war der 
Versammlung in S. Paul gewidmet. Es ist beachtenswert, dass 
noch im heutigen Missale in der Epistel der Montagsmesse der 
Apostel Petrus die Auferstehung Christi yerkiindet, in der Diens- 
tagsmesse der Apostel Paulus, also jeder in seiner Kirehe; das 
jetzige Messbuch yerzeichnet noch diese alten Stationen in ihrer 
urspriinglichen Reihenfolge.

Am Mittwoch war Station beim hl. Laurentius ausserhalb 
der Mauern. Es kommt also der Heilige, welcher im rómischen 
Kultus der dritte an Rang ist, zu Ehren. Das Eyangelium han­
delt vom reichen Fischfang und yon der Speisung der sieben 
Jiinger mit Fisch und Brot, ohne Zweifel unter Beziehung auf 
den Gewinn der Neulinge fiir den Glauben und auf ihre Kom­
munion.

Der Donnerstag yereinigte die Neophyten und die mit- 
feiernde Gemeinde in der damals sehr beyorzugten Kirehe der 
Apostel Philippus und Jakobus, dem Apostoleion Roms, und 
hier gedenkt die Epistellesung heute noch der Taufe des Eu- 
nuchen der Konigin Candace durch Philippus. Am Freitag war 
in spaterer Zeit Station von S. Maria ad Martyres (Pantheon), 
am Samstag im Lateran; der Sonntag aber, der festliche Schluss- 
tag der Oktav, fiihrte die Tiiuflinge auf die Hohe der Via Au­
relia in die Basilika des jugendlichen Martyrers Pankratius, 
welcher, wie bekannt, gefeiert war ais Beschutzer der Unschul- 
digen und ais Behiiter der Eide. Die Messe begann, wie noch 
gegenwartig, mit den Worten aus dem ersten Petrusbriefe: 
»Wie neugeborne Kinder, aber voll Einsicht, yerlanget nach der 
Milch ohne Arglist.’

Nachdem ein Jahr yerflossen, feierten die Tauflinge ein 
cigenes Fest, das pascha annotinum, zur Auffrischung der er- 
haltenen Gnade. Ausserdem pflegten sinnyolle Geschenke, die 
man sich zar Erinnerung gab, seit altchristlicher Zeit das Ge­
dachtnis des heiligen Tages wach zu halten. Die schon gear-
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beitete Lampe in Florenz mit dem Sehiffe der Kirche und der 
Inschrift: «Der Herr gibt das Gesetz dem Valerius Severus, 
Eutropius lebeb ist offenbar ein Andenken der «Uebergabe» des 
Gesetzes an Valerius und seiner Aufnahme in die Kirche durch 
die Taufe. Und wenn man auf friihchristlichen Goldglasern der 
Darstellung, wie Christus das Gesetz dem hl. Petrus erteilt, be­
gegnet, so durfte es, da dergleichen Glaser gerne ais Geschenke 
yerwendet wurden, ebenfalls nahe liegen, sie ais Taufandenken 
anzusehen, zumal diejenigen, die in der Inschrift den Gliick- 
wunsch an irgend eine Person enthalten. Auch manche Gegen­
stande des hauslichen und des christlichen Gebrauches waren 
mit auf die Taufe bezuglichen Abbildungen geziert Der alt- 
christliche Loffel von Aąuileja, welcher die den heiligen Geist 
sinnbildende Taube zeigt, die auf den im Becken befindlichen 
nackten Taufling herabsteigt, ist dafiir ein vielsagendes Muster.

Das war beim Ausgange der antiken Welt die Einfiihrung 
der neuen Mitglieder in die Hallen der Kirche, wie sie zu Rom 
gefeiert wurde. Es war der schónste Triumph Roms, seine9 
Bischofs und Klerus, wenn bei diesen tiefsinnigen, bedeutungs- 
vollen Zeremonien der Kreis der Anhanger des Glaubens sich 
um neue Scharen erweiterte. Nicht um Herrschaft, nicht um 
gebietende Stellung handelte es sich fur die Kirche von Rom, 
sondern um die Vergrosserung des Reiches Christi. Das eigenste 
Feld der Tatigkeit ihrer Bischofe bildete stets die Gewinnung 
der ausser der Kirche Stehenden fiir die grosse, weltumspan- 
nende Familie der Erlosten, die Christus ais Haupt bekannte.

§ 44.
Die Osterfeier am Karsamstag;.

• Lumen Christi — Deo Gratias.»
Die geschichtliche Betrachtung hat es zur Evidenz 

nachgewiesen, dass unsere jetzige Karsamstagsfeier eine 
Osterfeier ist, und dass somit der Osterprediger in ihr 
mit Recht eine reiche Quelle fiir seine Ostergedanken 
erblickt. Wir geben hier eine Entfaltung dieser Ge­
danken fiir unsere Zeit, insoweit dieselbe nicht schon 
in der obigen geschichtlichen Darstellung bereits ent­
halten ist.

Der Nachtgottesdienst des Karsamstags hat auch 
fur die moderne Zeit immer noch seine grosse Bedeutung. 
Der Osterprediger und auch der Seelsorger, der die 
Erstkommunikanten vorbereitet, werden aus den nach­
folgenden Gedankengangen sicher die eine und 
andere Auswahl, namentlich fiir die praktischen An-
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wendungen der Ostergeheimnisse auf das Glaubens-, das 
sittliche und das sakramentaie Leben unserer Christen 
und Erstkommunikanten treffen konnen. Wir móchten 
dabei zugleich den Homileten zum eigenen genaueren Stu­
dium der iiberreichen Formulare anregen.

I. Neues Feuer. Das aus dem Kieselsteine geschla- 
gene neu und freudig angefachte und aufflackernde 
Osterfeuer ist das Sinnbild der Auferstehung Christi und 
auch der erste Ostergruss der Kirehe.

a. Christus der Auferstehende ist der Eckstein (lapis 
angularis — Oration der Feuerweihe), des Glaubens und 
Glaubenslebens.

b. Christus der Eckstein bringt den Glaubigen das neue 
Feuer: Deus, qui per Filium tuum angularem scilicet la­
pidem claritatis tuae ignem fidelibus contulisti.

c. Christi Feuer ist seine Gottheit, welche seine Aufer­
stehung bewirkt und seine Menschheit verklart. Gótt­
liches Leben, góttliches Feuer bringt Christiis der Auf­
erstandene: ignem veni mittere in terram et quid volo 
nisi ut accendatur. (Zweite Oratio und Luc. 12, 49.)

d. Der Christen Feuer ist zunachst der neue Eifer fur das 
neue ubernaturliche góttliche Leben, ein neuer Eifer, der 
sie aus Irrtum, Siinde und gleichgiiltigem Alltagsleben her- 
ausreisst: concede nobis per haec festa paschalia coele- 
stibus desideriis inflammari. (Oratio.)

Die Auferstehung Christi ist die grosste Tat, 
welche die Weltgesehichte kennt, das gewaltigste Sursum 
corda, das je den Erdkreis umbrauste. Die zum Himmel 
lodernden Flammen sind sein Sinnbild: Heraus — aus dem 
Getummel des Altagslebens! Ihr miisstmit euerem Denken 
und Leben Stellung nehmen zur Auferstehung Christi. 
Das neue Feuer gibt dem Prediger das passendste Bild 
fur die erste Anwendung aus der feierlich verkiindeten 
und geschilderten Tatsache der Auferstehung Christi (vgl. 
unten Ostersonntag). Die Religion des Auferstandenen 
ist der Feuerfunke, der aus dem Ecksteine Christus ge­
schlagen wurde und der nicht mehr erloscht (vgl. die iibrigen
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Orationen der Feuerweihe). Der neue Ostereifer, der 
uns aus der Alltaglichkeit herausreisst, steige wie neues 
Feuer und wie neu gesegneter Weihrauch empor. Quae 
sursum sunt ąuaerite, non quae super terram! (Ep.) Die 
Liturgie yertieft den Gedanken.

II. N eues Licht. Der Auferstandene offenbart sich 
ais Licht, ais Wahrheit. Das vom Osterfeuer gewonnene 
neue Licht wird in die dunkle lichtlose Halle der Kirche 
(Welt) getragen. Die drei Leuchter der Triangelkerze 
auf dem Rohrstabe, den der Diakon tragt, werden nach und 
nach unter dem Zeichen der hóchsten Verehrung ange- 
ziindet. Das Licht der hochheiligen Dreifaltigkeit, das 
Licht der Wahrheit, des Glaubens beginnt der Welt durch 
die Auferstehung Christi zu leuchten: ist Christus nicht 
auferstanden, so ware unser Glaube eitel. (1. Cor. 15,17 ff.) 
Nunc autem Christus resurrexit! (15, 20.) Darum ertont 
immer feierlicher der Ruf: Lumen Christi: Deo Gratias! 
Es gibt kein treffenderes Bild der Predigt des Aufer­
standenen ais dieses. Immer weiter wird die Wahrheit des 
Auferstandenen indie Welt, unter die Menschheit getragen, 
und immer reicher und tiefer strahlt sie in die Seelen.

a. Christus ist Gott und ebendeswegen das Licht! 
Seine siegreichen Gottesbeweise sind nun durch die Auf­
erstehung yollendet: haec est yictoria, quae yincit mundum 
fides nostra. Quis est, qui yincit mundum nisi qui credit 
ąuoniam Jesus est filius Dei. 1 Joh. 5, 4 u. 5. (S. 466 ff.)

b. Christus ist ebendeswegen die Wahrheit, im rollen 
Sinne das Licht! Er besitzt alle Wahrheiten. Er kennt 
alle Wahrheit. Er ist die Wahrheit. Er bringt und offen­
bart die ganze religiose Wahrheit. Er bringt eine gottliche, 
ubernaturliche Wahrheit, die Fleisch und Blut, d. h. der 
Menschenyerstand und das Menschenherz nie ahnen, nie 
erobern, nie entwickeln konnten. Das Licht, das er in seinem 
Leben leuchten liess, ist nun durch die Auferstehung 
glanzend ais das gottliche bestatigt. Wie herrlich hat sich 
das Wort Christi an Pilatus erfullt: (ergo Rex tu es? 
Respondit Jesus:) Tu dicis, quia Rex sum ego. Ego in
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hoc natus sum et ad hoc veni in mundum, ut testimonium 
perhibeam yeritati: omnis qui est ex veritate audit 
vocem meam (Joh., 18, 37). Jetzt ist jene Zweiflerfrage 
des Pilatus gerichtet: Quid est veritas? (Vgl. hiezu Hettin­
ger, Apologie, I. B., I. Vortrag.) Und alle Lichtstrahlen, 
die der Lehrer Jesus Christus einst ausstreute: uber den 
Einen Gott und das Eine Ziel, das Eine Licht, den 
Glauben und die eine grosse Kraft, die Gnade, das Eine 
furchtbare Ungliick, die Siinde und die Eine Rettung .in 
seinem Reiche und seiner Kirehe — das alles ist jetzt 
endgiiltig glanzend, siegreich in der Auferstehung be­
statigt. Vergleiche iiber das herrliche biblische Bild des 
Lichtes: z. B. Meschler, Leben Jesu, I. Band, Vorrede: «Ich 
bin das Licht der Welt», S. III und IV, sowie das Ka­
pitel iiber die Lehrtatigkeit Christi, II. B. S. 201. (Riick- 
blick.) Vgl. auch oben S. 1—14: Christus est prima veritas 
in cognoscendo et dicendo.

c. Christus ist die Wahrheit fur uns: das Licht der 
Welt, das Lichtfeuer: ad hoc veni in mundum ut testi­
monium perhibeam veritati. Er ist so

«. auctor fidei. Urheber und Bringer unseres Glau­
bens: quaecunque audivi a Patre, nota vobis feci (Joh. 
15, 15). Er bringt uns den ganzen Inhalt des Glaubens, 
alle seine Geheimnisse. Unbekannten, die an der Strasse 
stehen, teilt man keine Geheimnisse mit. Weil uns Christus 
seine Geheimnisse, die wir nicht durchschauen, kund tut, 
sind wir nicht seine Knechte, sondern seine Freunde: 
iam non dicam vos servos, qui servus nescit, quid faciat 
dominus eius. Vos autem dixi amicos quia quaecunque 
audivi a Patre meo, nota feci vobis. Joh. 15, 15.

Er ist auch
motor fidei. Beweger, Beweggrund unseres Glau­

bens. Er ist der Auferstandene, die auctoritas Dei revelantis, 
qui nec falli nec fallere potest. (Vgl. oben S. 246 ff. das 
Goldopfer des Glaubens.) Non credimus, propter intrin­
secam rerum yeritatem naturali rationis lumine perspectam 
(Yaticanum Sess. III c. 3) sed propter auctoritatem ipsius
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Dei revelantis (Christi, qui resurrexit a mortuis) qui nec 
falli nec fallere potest. Vgl. auch Joh. 4, 42. Der Gottes­
sohn unmittelbar bewegt mich zum Glauben: scio, cui 
credidi. Und wie der Diakon heute das reine Licht in die 
dunkle Halle des Tempels tragt, so ist Christus:

y. creator regułae fidei, der Schópfer und Stifter 
einer Lichttragerin: der Kirche. Das Lehramt dieser 
Kirche hat er zur Lichttragerin, zur Glaubensregel ge­
macht, indem sie zunachst uns sagt, was zur Wahrheit 
Christi, zur Glaubenshinterlage gehórt. Was von dieser 
Lichttragerin uns ais Licht Christi, ais Licht der hoch­
heiligen Dreifaltigkeit yorgetragen und yorgestellt wird, 
nehmen wir um Christi willen an: propter auctoritatein 
ipsius Dei Filii revelantis, qui nec falli, nec fallere potest 
Lumen Christi: Deo Gratias ruft auch unser Jahrhundert 
mit den Tauflingen und Christen der Urzeit! (&. 649, 651.)

Dieser herrliche Gedankengang der Liturgie wird 
aber nach einer neuen Seite hin yertieft. Das Licht wird 
nun zur Weihe der Osterkerze getragen. Das reine weisse 
Wachs derselben ist das Sinnbild der reinsten jungfrau- 
lich geborenen Menschheit Christi. Das Anziinden der 
Kerze bedeutet die Auferstehung Christi, die eingefugten 
und gesegneten Weihrauchkórner sinnbilden Christi ver- 
klarte Wundmale. Die Osterkerze yerkiindet die ganze, Gott 
wohlgefallige und ihn unendlich ehrende Verklarung 
Christi. Das «Exultet» (Praeconium Paschale) besingt 
und beschreibt das in all' seiner Herrlichkeit entfaltete 
Lumen Christi: — Deo Gratias!

Das «Exultet» selbst bietet dem Prediger eine ganze 
Fiille herrlicher Begriffe zur Vertiefung der eben ent­
wickelten Gedanken. Die Osternacht mit dem Auferste- 
hungsmorgen ist ein neuer Auszug aus Aegypten, ein neuer 
Durchzug durch das Rotę Meer, mit dem Lichte Christus, 
mit dem Sieger Christus. Der Auferstandene ist der 
Morgenstern, der keinen Untergang mehr kennt: ille 
inquam lucifer, qui nescit occasum, ille qui regressus 
ab inferis, toto coelo serenus illuxit. Mit Recht denken
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wir hier auch an den lichterfunkelnden Lateran der Urzeit 
und an jene namenlose Osterfreude in der heiligen grossen 
Nacht, wenn heute noch der Diakon singt: Laetetur et 
mater Ecclesia, tantis illuminata fulgoribus: et magnis 
populorum vocibus haec aula resultet! — Solche Strahlen 
des Lichtes und der Freude muss auch der moderne 
Prediger unter die Volksmasse streuen, die in den Oster- 
tagen seinen Worten lauscht. Zum neuen Feuer und 
zum neuen Licht bringt die Kirehe das neue Leben. 
(Vgl. auch unten die Geschichte des Ostertages.)

III. Neues Leben. Der Auferstandene ist nicht nur 
Licht, er ist auch Leben und bringt das Leben: neues, 
zweites ubernaturliches Leben, das er am Kreuze ver- 
dient, in der Auferstehung besiegelt hat und durch das 
lebendige Taufwasser allen Menschen aller Zeiten spendet. 
Auch alle andern Sakramente spenden dieses Leben ent­
weder an Tote oder in reicherer Fiille an schon Lebendige. 
Die Liturgie zieht zur grossartigsten Feier der Ueber­
natur, die es gibt, zur Taufwasserweihe und zur 
feierlichen Taufe. Die Liturgie mahnt also den Prediger 
am Oster- (und Pfingst-) Tage, der unermesslichen Bedeu­
tung der Taufe und des uberiiaturlichen Lebens zu gedenken. 
Auch kann das alles auf Beicht und Kommunion angewendet 
und so in die Osterpredigten ais praktische Anwendung 
eingeflochten werden. (Vgl. oben Beichtpredigten S. 334 ff.) 

Wir geben dabei dem Homileten den Rat, die Kapitel
3 und 4 des Johannesevangeliums zu lesen, in denen die 
Begriffe «des neuen zweiten Lebens» (c. 3) aus dem neuen 
lebendigen Wasser (c. 4) vor Nikodemus und der Samariterin 
in unsterblicher messianischer Rede entwickelt werden, 
um alsdann mit diesem Gewinn an das Studium der Kar- 
samstagsliturgie zu gehen. (Vgl. auch S. 333.) Die Li­
turgie der Taufwasserweihe selbst aber entfaltet:

A. Die Bilder des Lebens in den 12 Prophetien. Die, 
zwolf Lesungen oder Prophetien sind lauter Typen und 
Bilder des neuen Osterlebens, der heiligmachenden Gnade, 
der Tauf- (und Beicht-)wirkungen.
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Wir kónnen den Gedankengang wie folgt gruppieren. 
Es sind:

1. Vorbilder der Taufe. Die vier ersten Lesungen 
sind historische Vorbilder der Taufe:

a. Die Schopfung (L. 1) sinnbildet die grossartige 
herrliche Neuschópfung durch die Taufe und die heilig­
machende Ostergnade Christi(sacramentum regener ationis!)

b. Die Arche (L. 2) weissagt die Rettung der Glaubigen 
aus dem Meere der Welt und der Siinde durch die Arche der 
Kirche, zu der man durch die Taufe eingeht (ianua ecclesiae!)

c. Das Opfer Abrahams, des Vaters aller Glaubigen 
(L. 3) erinnert, dass von Seite Gottes der Grund der 
Taufe Christi Opfer ist und dass unsererseits fiir die 
Taufe der Glaube verlangt ist nach Abrahams Beispiel 
(Heb. 11, 17 ff.). («Sacramentum fidei*.)

d. Der Durchzug durch das Rotę Meer (L. 4) erfullt 
sich im Durchgang durch das Taufwasser, in dem Satan, 
sein Heer, seine Verbiindeten und der alte Menseh der 
Siinde begraben werden, aus dem neue Menschen ins 
gelobte Land der Ewigkeit ziehen. (Aehnliche Wirkungen 
hat die Beicht. Vgl. S. 167 ff., vgl. auch den Osterhymnus 
am Weissen Sonntag: post transitum maris rubri Christo 
canamus principi. Vgl. die Katakomben und Sargbilder 
der Urzeit! Vgl. 1. Cor. 10, 1.) («Sacramentum libertatis*.)

Auf diese Vorbilder der Taufe folgen in den Prophetien
2. Vorbilder der Taufgnaden. Die Taufe ist
a. ein Bund mit Gott voll der Verheissungen (5. L. aus 

Is. 54 und 55; vgl. Taufgeliibde am Weissen Sonntag);
b. ein Empfangen góttlicher Weisheit und Kraft: disce 

ubi sit prudentia, ubi sit yirtus, ubi sit intellectus, ubi sit 
lumen oculorum et pax. Aufklarung des Geistes und 
Friedens des Herzens aus der Religion Christi, die in 
der Taufe beginnt. (6. L. aus Baruch. 3 c.) Die Taufe 
wirkt ferner

c. eine innere geistige herrliche Auferstehung und einst 
die aussere Auferstehung des Fleisches (7. L. Auferstehung 
im Leichenfeld des Ezech. c. 37);
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d. eine Reinigung nom Schmutze und Elend der Siinde 
und ein Eingepflanztwerden in den Weinberg des Herrn.
8. L. aus Is. 4 nebst Tractus und Oration: Tribue populis 
tuis, qui et vinearum apud te nomine censentur et segetum: 
ut, spinarum et tribulorum sąualore resecato, digna effi- 
ciantur fruge foecundi. (Vgl. auch oben: Septuagesima u. 
Sexagesima, S. 274 u. 275). Auf die Vorbilder der Tauf- 
gnaden folgen

3. Vorbilder der Bedingungen der Taufe von 
Seite Gottes und der Menschen. Diese sind:

a. von Seite Gottes das blutige Opfer des Osterlammes 
Jesus Christus, vorgebildet durch das jiidische Osterlamm 
(L. 9 iiber das Osterlamm Exod. c. 12);

b. von Seite der Menschen vor der Taufe: Glaube 
und Busse nach dem Beispiel der Niniviten (L. 10 iiber 
Ninives Busse, Jon. 3);

c. von Seite des Menschen nach der Taufe:
Treue, die aber leider oft gebrochen wird und ge-

brochen um góttliche Rache schreit (L. 11 aus Deut. c. 31; 
vgl. oben S. 121), demgemass also

& Treue, die die Feuerprobe besteht, góttliche Ret­
tung und gottlichen Segen erwirkt in den Flammen der Ver- 
suchungen (L. 12 a. Daniel 3: die Jiinglinge im Feuerofen1).

Nun ziehen wir zur Q,uelle des Lebens: zum fons 
aquae vivae salientis in vitam aeternam.

B. Die Queile des Lebens: der Taufbrunnen und 
die Taufbrunnenweihe.

Wir erinnern neuerdings an die grossartige Ent­
wickelung der Begriffe: nova vita, aqua viva, fons aquae 
vivae salientis in vitam aeternam — regeneratio ex aqua 
et Spiritu Sancto — sepelire veterem hominem — resur- 
gere cum Christo — in novitate vitae ambulare bei Joh.
o. 3 und 4 und Rómerbrief c. 6 (vgl. S. 167 ff.).

Die Kirehe, die iiber das neue Feuer, das neue Licht 
und das neue Leben frohlockt, zieht sehnsiichtig zum Tauf-

ł) Vgl' Pastoraltheologie, Taufwasserweihe (10. Aufl..
S. 895), dem wir in der Erklarung der Prophetien grossenteils folgten.
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stein: «sicut cervus desiderat fontes aąuarum ita desiderat 
anima ad Te, Deus!» Ostern ist ja der Auferstehungstag, 
der Tag des Lebens, der Freiheit, der Taufe, der Sakra­
mente, durch welche wir Leben und Rebzweige am Wein­
stock Jesus Christus werden.

Die Taufwasserweihe bietet dem Homileten auf jeder 
Zeile die fruchtbarsten Gedanken der Schilderung des 
osterlichen sakramentalen Lebens und der daraus spries- 
senden sakramentalen Pflichten. Viele dieser Gedanken 
beriihren sich auch mit den Prophetien. Wir heben hier die 
feierlicliste Zeremonie heraus: das dreimalige Eintauchen 
der brennenden Osterkerze, des Sinnbildes des auferstan­
denen Christus, in den Taufbrunnen. Die Gnade ist ein 
Abglanz der Gottheit Christi, etwas Góttliches in uns, 
ahnlich wie die Gottheit Christi selbst die «dć£a», die 
gloria des Vaters, die Herrlichkeit des Vaters, der Ab­
glanz dieser Herrlichkeit ist. Nicht wir beginnen das christ­
liche Leben. Nicht wir schaffen die Christentugenden. 
Nicht wir erwerben sie zuerst. Erst muss Gott alles in 
uns hinein saen. Dann beginnt unser Wachsen, Arbeiten, 
Ringen, Kampfen, Erwerben. Es ist im Christen alles 
iibernaturlich. Dies muss tief eingepragt werden:

a. Die brennende Osterkerze wird eingetaucht. Christus, 
der Auferstandene mit den verkliirten Wundmalen, der­
selbe Christus, der fur uns am Karfreitag starb, Christus 
unser neues Licht und unser neues Leben gibt dem Tauf- 
wasser bei der Taufe die Kraft: «hic est qui baptizat.* Er 
hat uns den Lebensąuell und das Leben verdient (causa 
meritoria). Dreimal und zwar immer tiefer wird die Kerze 
eingetaucht — das neue Leben ist zunachst ein tiefes 
Eindringen Christi und seiner heiligmachenden Gnade in 
unser Wesen. Dann befiihigen uns von ihm eingesaete und 
eingegossene Tugenden zu christlichem ubernaturlichem 
Handeln. Die Gaben des heiligen Geistes, die er uns zu­
gleich spendet, machen dieses ubernaturliche Handeln zu 
einem bereiten, schlagfertigen, idealen. Die ungezahlten 
helfenden, wirklichen (aktuellen) Gnaden endlich beleben
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unsjeden Augenblick, damit wir nicht in die menschliche All- 
taglichkeit zuriicksinken. Die Osterkerze wird eingetaucht

b. unter den Worten: descendat in hanc plenitudinem 
fontis virtus Spiritus Sancti. Christi Licht und Leben, 
Christi Kraft und Feuer wendet uns zu und spendet uns 
der heilige Geist, der ais letzte Frucht von Ostern ais das 
«donumDei», ais die «virtus superyenientis Spiritus Sancti> 
von oben kommt (vgl. S. 181). Wie das Verdienen dieses 
neuen Lebens, so ist auch das Austeilen desselben uber­
naturlich. Auch nachdem Christus fur uns gestorben ist 
und auferstanden von den Toten, konnen wir sein Leben, 
seine Gnade nicht mit eigener Kraft erobern. (Vgl. S. 
551, 563, 567.) Die Osterkerze wird eingetaucht

c. vom Priester. Christus und der heilige Geist haben 
eine Kirehe gestiftet. Der Auferstandene organisiert sie. 
Der heilige Geist yollendet sie. Diese Kirehe bahnt den or- 
dentlichen Wegzu Christi Lichtu. Leben. Die Osterkerze wird

d. eingetaucht ins Wasser. Gottes ubernaturlicher Wille 
ist massgebend. Wenn er zur Demiitigung des stolzen 
Menschen, der sich vom Sehopfer zum Geschopfe gewendet 
hat, das neue Leben nun auch an die Vermittlung eines un- 
scheinbaren Geschopfes, an einige Tropfen Wasser, kniipft 
— wer wagt mit Gott zu rechten? In der erhabenen Rede 
des Herrn an Nikodemus, die so ganz Geist und Wahrheit 
ist, kniipft der Gottessohn die Spendung des von ihm 
yerdienten Lichtes und Lebens und das grosse, ubernatur­
liche Werk des heiligen Geistes an das Taufwasser. 
Darum mussten auch die Hochgebildeten Roms in das 
Taufbecken im Baptisterium des Lateran steigen. Und 
heute noch mussen katholische Eltern ihre Kinder bal- 
digst zur Taufe tragen. Heute noch muss auch jeder 
Gebildete am Beiehtstuhl knien, wenn er die Gnade wieder- 
gewinnen will u. s. f. (vgl. die Lehre iiber die streng vorge- 
schriebene Materie und Form der Sakramente im Oster­
licht — vgl. die Prafation der Taufwasserweihe, die 
diesen Willen Gottes dankbar a erAundet — vgl. die 
1 'ssionshymnen: «et medelam ferret inde, hostis unde
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laeserat* — vgl. auch die Lehre iiber die Sakramentalien 
in diesem Osterlichte und dazu die Texte der Palm- und 
Osterkerzenweihe). Es folgt der Hóhepunkt der Liturgie.

III, Die Fiille des neuen Feuers, des neuen Lichtes, 
des neuen Lebens in Christus und durch Christus in 
uns: oder die Vollfeier der Auferstehung Christi und 
unserer Auferstehung in der Alleluja-Messe.

Aus der sehnsiichtigen Allerheiligen - Litanei und 
ihren letzten Kyrie-Rufen entwickelt sich erst ein tief 
demiitiges Erbarmungsrufen am Anfang der Messe. Dann 
bricht beim Gloria ein unermesslicher Auferstehungsjubel 
unter Festgesang, Orgelton und Glockenklang durch, eine 
Freude so unermesslich und so erhaben, dass ihre bran- 
denden Wogen mit dem Rauschen des ewigen Wonne- 
stromes zu wetteifern scheinen: sind doch Osterfest u. Oster­
gnade der Anfang des Himmels in uns. Nach der Episrel 
ertont dreimal das hochfeierliclie Alleluja, und der Chor 
tragt sein Echo gleichsam in alle Lande. Das Eyangelium 
Matth. 28 yerkiindet Christi Auferstehung, die Epistel 
unsere Auferstehung Coloss. c. 3 — consurrexistis cum 
Christo — quae sursum sunt ąuaerite — Mortui estis 
(peccato). — Vita vestra est abscondita cum Christo in 
De0- — Cum Christus apparuerit, vita vestra (am Todes­
tage und jungsten Tage): tunc et vos apparebitis cum ipso in 
gloria (vgl. S. 167). Das ist die notwendige Zusammen­
fassung der ganzen Liturgie des neuen Feuers, Lichtes und 
Lebens hienieden und driiben durch Christus! — Und zum 
Unterpfand steigt Christus selbst herab: es wird wieder Mess- 
feier und Kommunionfeier gehalten. Und nachdem der Zele­
brant den yerklarten Christus empfangen hat — yereint 
sich mit dem osterlichen Kommunionjubel der Vesperjubel: 
der Jubelpsalm «Laudate» und das «Magnificat» umrauschen, 
Strómen der Freude gleich, das sieghafte Osterlamm: fluminis 
impetus laetificat civitatem Dei! Neues Feuer, neues Licht, 
neues Leben haben alle empfangen von Christus und durch 
Christus; sie haben es in sich geborgen fur alle Ewigkeit. 
Einst war es unterdessen Ostermorgen geworden. Und
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nio gab es eine so feierliche Entlassung der Gemeinde, 
wie an diesem Morgen, da die ungezahlten Scharen 
im Friihlichte des Tages, den der Herr gemacht hat, 
den Portalen der Latoranbasilika entstrómten. Und heute 
noch tónt ein Echo jener Tage vom Karsamstag bis zum 
Ostersamstag nach: Ite missa est: Alleluja! Alleluja! 
Gehet, das Opfer ist yollendet. Es ist die Entlassung! 
Alleluja! Alleluja! — Gott sei Dank: Alleluja! Alleluja!

Wir machen die Osterprediger noch einmal auf die 
Karsamstagsliturgie ais eine erste Quelle fur Osterpredigten 
aufmerksam. Die Grundgedanken: Neues Feuer! Neues 
Licht! Neues Leben! — sowie eine reiche Fulle von Einzel­
gedanken bieten auf Jahre hinaus die dankbarsten Stoffe.

§ 45.
Ostern.

Geschichte des Osterfestes.
1. Der Sonntag ais Osterfeier. Ostern ist das alteste 

dei’ christlichen Feste. Die alteste nachweisbare Oster­
feier ist die Sonntagsfeier ais Wochenfeier der Aufer­
stehung Christi und ais Tag der eucharistischen Feier und 
der Predigt. Apostelgesch. 7, 20 lesen wir: Una autem 
Sabbati cum convenissemus ad frangendum panem, Paulus 
disputabat cum eis, profecturus in crastinum protaxitque 
sermonem usąue in mediam noctem. 1. Cor. 16, 2 ist wieder 
die una Sabbati odei’ der erste Tag der Woche ais Ver- 
sammlungstag yorausgesetzt. Johannes bezeichnet in der 
Apokalypse 1, 10 den Tag der ersten Vision der geheimen 
Offenbarung bereits ais die Dominica dies. Der Sabbat 
wurde erst von den Judenchristen neben dem Sonntag ge­
halten, dann aber fiir die Heidenchristen und spater uber­
haupt fur alle Christen zugleich mit dem ganzen Gesetze 
des A. T. ais unverbindlich erklart. Die Feier des Sonntags 
wurde aus einer kirchliehen Uebung zum kirchliehen 
Gebot. So ging auch die erst noch geduldete Sabbatfeier 
immer mehr und in dem Grade ein, ais sich die Ueber­
zeugung Bahn brach, dass die lex Veteris Testamenti

29
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eine lex mortua und sogar niortifera geworden sei. Dies 
geschah, ais die Heidenchristen die Grosszahl der Mit­
glieder der Kirehe zu bilden anfingen. Die nicht aufge- 
hobene lex divina moralis, die das Sabbatgesetz einst ent­
halten hatte, wurde jetzt durch die Sonntagsfeier erfiillt. 
Name und Idee des Sabbats blieben aber ehrwurdig bis 
auf den heutigen Tag. Auch die urspriinglichen grossen 
Sabbatgedanken (S. 178, 499, 604) wurden von der Sonntags­
feier aufgenommen und durch die festliche Erinnerung an 
die Auferstehung Christi vertieft und gekront. So ist der 
Sonntag, schon in apostolischer Zeit entstanden, die nach- 
weisbar alteste Osterfeier. Kirchenyater der altesten Zeit be­
zeugen ausdriicklich, die apostolische Sabbatverlegung 
und Sonntagsfeier sei erfolgt, weil Christus am ersten 
Tage der jiidischen Woche auferstanden sei. (Barnabas- 
brief 15. Ignatius Ad. Magn. 9. Justin. Apol., I 67. Inter­
essant ist auch die Bemerkung der Silvia aus dem Jahre 
385: in Jerusalem werde jeden Sonntag nach der Psal­
modie der Quinquagesima zwischen Ostern und Pfingsten 
das Eyangelium von der Auferstehung Christi gelesen. 
102. p. 71 cod.; ed. Geyer c. 44, 2. Kellner, Heortologie, S. 6.) 
Der Sonntagsgottesdienst erscheint bereits in den altesten 
Denkmalern der Kirchengeschichte ais zweiteilig, ais ein 
nachtliches Offizium mit Psalmen, Schriftlesungen und 
Gebeten, an das sich in der Morgenfriihe die eucharistische 
Feier anschloss (ygl. den beruhmten Brief des Plinius 
Ep. X 96: «ante lucern convenire»). Der zweite Teil 
wurde oblatio, spater missa genannt. Friiher bedeutete 
missa nur die feierliche Entlassung der Gemeinde am 
Schlusse der Opferfeier. Besonders deutlich zeigt sich 
diese Auffassung im Berichte der Peregrinatio Silviae 
(ed. Gamurrini 99 [68]): et facta oblatione fit missa1). 
Osterfeier, Sonntagsfeier und eucharistische Feier in Ver- 
bindung mit der iibertragenen Sabbatfeier waren demnach 
auf das innigste unter sich yerbunden.

>) Kellner, Heortologie, S. 6, Anmerkung 2 u. S. 54.



451

2. Das Osterfest. Das Osterfest ist das alteste aller 
Feste. Ein sehr naheliegendes psychologisches Moment 
veranlasste seine erste Feier. Es war vor allen andern 
das Fest, das sich selbst eingesetzt hat (vgl. S. 178). 
Geschichtlich betrachtet, wuchs bei den Judenchristen 
das Osterfest mehr aus dem Boden des jiidischen Pascha, 
bei den Heidenchristen aus der sonntaglichen Auferste- 
liungsfeier heraus, indem man den Sonntag des ersten 
Monats (Marz), der am meisten Wahrscheinlichkeit fur sich 
hatte, der wirkliche Jahrestag der Auferstehung zu sein, 
hochfeierlich beging.

a. Wahrscheinliche apostolische Zeugnisse. Vielleicht 
hisst sich aus 1. Cor. 5, 7—8 Fratres expurgate vetus 
fermentum, ut sitis nova conspersio, sicut estis azymi. 
Etenim Pascha nostrum immolatus et Christus. Itaąue 
epulemur . . . . in azymis sineeritatis et yeritatis im Zu­
sammenhalt mit der Idee der sonntaglichen Auferstehungs- 
feier und der zentralen Bedeutung der Auferstehungs- 
tatsache 1. Cor. 15, 14 mit Recht folgern: dass schon die 
Apostel ein christliches Osterfest im Anschluss an das 
jiidische Pascha feierten.

b. Urchristliche Zeugnisse. Zeugnisse der apostolischen 
V ater fehlen. Doch ist dies reiner Zufall und berechtigt zu 
keinen weitern Schliissen. Der interpolierte Brief des Igna­
tius an die Philipper c. 14 erwahnt Ostern, doch in einer 
Weise, dass diese allein schon auf spatere Zeit deutet. 
Die beiden Apologien Justins schweigen uber das Oster­
fest. Der Dialog mit Tryphon (c. 40 u. 110) erwiihnt es. 
Dann folgen die aus der Kirchengeschichte bekannten Doku- 
mente der Osterstreitigkeiten aus der Urzeit. Unter Papst 
Anicet (c. 157—168) kam Bischof Polykarp von Smyrna nach 
Rom, um die antiochenische Osterpraxis mit der romischen 
auszugleichen. Eine Vereinigung kam nicht zustande, 
aber Anicet liess den asiatischen Bischof feierlich in Rom 
das Opfer darbringen 1), blieb also mit Polykarp in vollei’

‘) Hergenrother-Kirsch, Handbuch der allgemeinen Kirchen­
geschichte, I S. 224.



452

Kirchengemeinscliaft. Ein klassischer Zeuge fiir die 
Osterfeier ist Tertullian; doch bezeichnet bei ihm pascha 
einen langeren Zeitraum, in dem das Leiden und die Auf­
erstehung Christi gefeiert, gefastet und dann die Taufe 
erteilt wurde. Wahrscheinlich bedeutet bei ihm Pascha 
die Kar- und Osterwoche zusammen oder das Triduum 
sacrum nebst der Osterwoche, eine Zeit, in welcher schon 
damals jeder Tag eine liturgische Feier = collecta1) hatte. 
Aus diesem allgemeinen Sprachgebrauche bildeten sich 
die in der Geschichte des Karfreitags bereits genannten 
Namen: lida/a oTavpióot-.uov (Kreuzostern, Karfreitag) und 
Ilao/a avaardaigov (Auferstehungsostern). [S. 410.]

c. Zeitbestimmung des Osterfestes: a. Ostern ais fixir 
Tag. Da Christus in den Tagen des jiidischen Osterfestes 
litt, starb und auferstand, so kniipfte sich selbstverstand- 
lich der Erinnerungstag an das Leiden und die Auf­
erstehung des Herrn irgendwie an die jiidische Osterfeier. 
Das Natiirlichste ware nun wohl gewesen, zu untersuchen, 
auf den wievielten Marz oder April im Todesjahre Christi 
783 u. c. der 15. Nisan, der Todestag des Herrn, gefallen 
war2). Diese Rechnung hatte sich gleich anfangs ohne jede 
Schwierigkeit losen lassen. Am 9. Nisan, d. i. am Spatabend 
des 8., war der Herr in Bethanien angekommen (S. 380 ff.). 
Am 9., d. h. am Sabbatabend, oder am 10., einem Sonntag, 
fand der Palmenzug statt. Am 11. Nisan, einem Montag, 
geschah die Verwiinschung des Feigenbaums und die zweite 
Reinigung des Tempels. Auf den 12. Nisan, einem Diens­
tag, fallen verschiedene Unterredungen des Herrn mit 
den Pharisaern und Sadduzaern, das Opfer der Witwe, 
das.Gesuch der Heiden um Zutritt bei Christus3). Am 
Mittwoch dem 13. Nisan fand die Anbahnung des Verrates

*) Collecta ist die feierliche Versammlung der Glaubigen, gr. rórafif. 
Vgl. die Vulgata 2. Parał. 7, 9 u. Esd. 8, 18. Vgl. Hieronym. In Epist. 
ad Galat, 3, 6. Joannes evangelista . . . nihil aliud per singulas 
sabbati solebatproferre collectas nisi hoc: Filioli, diligite alterutrum! 
Siehe Breviarium am Feste des Apostels Johannes, II. Nokt.

3) Kellner, Heortologie, S. 35 ff.
3) Vgl. oben S. 370 ff. eine andere Auffassung.
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durch Judas statt. Der 14. Nisan war im Todesjahr des 
Herrn ein Donnerstag, und der Tag des Abendmahls, des 
Oelberggebetes und der Gefangennahme des Herrn. (Vgl. 
Ambrosius, ep. 23. Grimm, VI. B. S. 100 ff.) Der 15. Nisan, 
ein Freitag, war der eigentliche Leidens- und Todestag 
Christi. Die Juden hatten in jenem Jahre das Essen des 
Pascha auf diesen Tag verlegt oder dann gilt Joh. 18, 28 vom 
Essen der Osterfestmahlzeit. Der Heiland hat das Pascha 
wohl zur gesetzlichen Zeit am Donnerstag gefeiert. (Vgl. 
Belser, Einleitung in das N. T., S. 312 u. S. IV. Geschichte 
des Leidens Christi, S. 136 ff., 153 ff.) Der 16. Nisan, ein 
Sabbat und zwar der Ostersabbat, war der Tag der 
Grabesruhe. Der 17. Nisan, der erste Wochentag, ein Sonn­
tag, brachte die Auferstehung des Herrn. Alle diese Tage 
kónnte man fiir das Todesjahr des Herrn auf die ent- 
sprechenden Monatstage eines nichthebraischen Kalenders 
fixieren, dem das Sonnenjahr zu Grunde lag. Dann wiirde 
man jedes Jahr die Erinnerungstage an eben jenen ein 
fur allemal fixierten Monatsdaten gefeiert haben, auf 
welche sie im Todesjahre Christi fielen. So hatte je­
weilen der Wochentag gewechselt, das urspriinglich ge- 
wahlte Monatsdatum ware immer dasselbe geblieben. 
Eine solche Reclmung und Fixierung wurde aber in der
ersten Zeit nicht ausgefuhrt. Nach einigen Dezennien 
war die Berechnung bereits sehr schwierig und wurde 
wegen gewisser Umstande, die wir noch zu besprechen 
haben, bald beinahe unmóglich. Nichtdestoweniger feierte 
nian in einzelnen Kirchen den Todestag Christi wie eine 
dies fixa am 25. Marz. Die Rechnungen, die dieser Tages- 
wahl zu Grunde lagen, sind jedoch falsch. Die Praxis 
selbst aber, Ostern an einem fixierten Monatstag zu feiern, 
war eine ganz yereinzelte.1)

/?. Ostern ais bewegliches Fest. Eine Reihe von Griinden 
sprach fur die Feier eines beweglichen Festes. Zunachst 
war es der Zusammenhang mit dem jiidischen Pascha.

*) Neuestens fixiert man den Todestag Christi aut Freitag den 
7. April 783 u. c.; 30 n. Chr. (Vgi. oben Kartreitag.)
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Dann wollte man Freitag und Sonntag ais Erinnerungstage 
des Todes und der Auferstehung Christi festhalten. Der 
Sonntag war uberdies ais liturgischer Tag bereits ange­
nommen und galt sogar ais Wochenfeier der Auferstehung 
Christi. So lag es nahe, die hochfestliche Jahresfeier 
ebenfalls auf einen Sonntag anzusetzen. Doch zeigten sich 
auch da eine ganze Reihe von Schwierigkeiten.

aa. Die jiidische Praxis. An einem 14. Nisan, am Abend 
Vor dem Auszuge aus Aegypten, schlachteten die Israeliten 
das erste Osterlamm. Der Wiirgengeł ging damals an ihnen 
voriiber: das war der transitus Domini Phase, hebr. pesach, 
aramaischpassah, pascha = Vorubergang,Verschonung, wo- 
raus das griechische Pascha entstand. So wurde denn auch 
am 14. Nisan ałljahrlich das Osterlamm geschlachtet und 
gegessen. Vom 14. Nisan bis zum 21. wurde nur ungesauertes 
Brot genossen: es waren die Tage der ungesauerten Brote. 
Besonders heilig wurden der 15. Nisan ais erster und der 21. 
Nisan ais letzter Tag gehalten. Sie waren Feiertage. Im 
Todesjahre des Herrn hatten yielleicht die Juden (vgl. aber 
S. 453) das Schlachten und Essen des Osterlammes auf 
den 15. Nisan yerlegt1). Der 16. Nisan war durch das Opfer 
der ersten Gerstengabe und eines einjahrigen Lammes be­
sonders ausgezeichnet. Die Gerste reift in Palastina durch­
schnittlich bereits im Marz. Nun war das jiidische Jahr 
ein Lunisolarjahr aus 12 Mondmonaten, wovon jeder mit 
dem neuen Monde begann. Das Mondjahr steht gegen das 
Sonnenjahr um ll^Tage zuriick. Dies musste in irgend wel­
cher Weise ausgeglichen werden, sonst hatte z. B. der 1. Ni­
san, der erste Tag des ersten Monats, in einem Menschen- 
alter alle Jahreszeiten durchlaufen. Wenn es nun den 
Anschein hatte, ais wiirde das Ende des Monats Nisan auf 
die Friihlings-Tag- und Nachtgleiche fallen, so wurde ein 
nach Belieben und Bediirfnis ausgedehnter Schaltmonat 
vor dem 1. Nisan angefiigt. Das Aeąuinoctium konnte man

J) Andere Ansicliten und ihre Begriindung siehe bei Belser, Ein­
leitung i. d. N. T. § 312 n. 18 u. S. IV, bs. Geschichte d. L. Ch. 
S. 136 ff.. 153 ff.
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kontrollieren, da die Sonne am 20. Marz in das Zeichen des 
Widders tritt und am 23. Herbstmonat in das Zeichen der 
Wagę. Aber man hatte noch mit einem andern Zeitpunkt 
zu rechnen. Wenn die Gerste auf den einfallenden 16. Nisan 
nicht reif wurde, musste die Zeitrechnung dieses Gersten- 
opfers wegen berichtigt werden. Dies geschah z. B. durch 
Verlangerung des letzten Jahresmonats Adar. Regel war, 
dass der Monat mit dem Tage anfangen sollte, an welchem 
die Mondsichel sich in der Abenddammerung zeigte. Regel 
war es ferner, dass das Pascha in der Zeit zu feiern sei, da 
die Sonne sich im Zeichen des Widders befand. Traf aber 
die Friihlings-Tag- und Nachtgleiche erst nach dem 16. 
Nisan oder spater ein, so musste das Schaltsystem ein­
treten. Diese Umstande, namentlich aber das Gerstenopfer 
und andere liturgische Rucksichten verursachten eine weit - 
gehende Beweglichkeit des Oster festes. Die diesbe- 
ziiglichen Entscheidungen waren dem Urteil der jiidischen 
Priesterschaft anheimgegeben. Sobewahrtz.B. der Talmud 
ein merkwurdiges Schreiben des Rabbi Gamaliel, des Leh- 
rers des hl. Paulus an die Juden zu Babylon und in Medien 
auf: «Wir machen euch hiemit bekannt, dass wir, da die 
Tauben (zum Opfer) noch zu żart und die Lammer (zum 
Pascha) noch zu jung sind, auch die Zeit des Abib noch nicht 
herangekommen ist, in Vereinigung mit unsern Kollegen fiir 
notig erachtet haben, dem Jahr 30 Tage zuzulegen.*1) Diese 
Umstande erschweren die Umrechnung eines jiidischen 
Datums in den julianisch-romischen Kalender ungemein.

Christliche Praxis. Urspriinglich richtete sich der 
christliche Orient ganz nach der jiidischen Praxis. Juden- 
Christen und ehemalige Proselyten gaben hiebei den Aus- 
schlag. Die Berechnung ging vom 14. Nisan aus, dem Tag 
des Osterlamms. Eine erste Schwierigkeit entstand aus dem 
Umstand, dass die Christen nicht nur den Todestag des 
Herrn, den 15. Nisan, sondern auch den Auferstehungstag 
feiern wollten. Dafiir wahlte man aber sehr friihe aus den

•) Kellner, Heortologie, S. 34, dessen interessanten Ausfuhrungen 
wir hier yielfach gefolgt sind.
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schon angedeuteten Griinden nicht den 17. Nisan sclilecht- 
hin, der auf verschiedene Wochentage fallen kónnte, sondern 
den Sonntag nach dem 15. Nisan. Unbeąuem wurde dann die 
oft eintretende Verlegung der judischen Ostern aus alttesta- 
mentlichen Riicksichten, obwohl diese Verlegungen anderer­
seits die Ausgleichung des Mondjahres mit dem Sonnenjahr 
bewirkten: aber sie geschahen eben nicht auf fixer wissen- 
schaftlicher Grundlage. Doch hielt der Orient durchschnitt­
lich an einer Osterberechnung fest, die vom jedesmaligen 
jiidischen 14. Nisan ausging, oder das Osterfest selbst am 
14. (ev. 15.) Nisan feierte: so die judisierenden katholisehen 
Quartodecimaner. Diese Quartodecimaner waren jedoch 
trotz aller Anlehnung an die Juden von einer jiidischen 
Feier mit jiidischem Osterritus weit entfernt. Die orienta- 
lische Praxis fuhrte sich auf apostolische Tradition zuriick 
und wurde iiberdies noch durch den Umstand bestarkt, dass 
in yielen Gegenden des Orients neben dem julianisch-rómi- 
schen Kalender ein jiidischer Mondkalender oder ein ihm 
yerwandter in Gebrauch war. Es bildete sich aber bald eine 
haretische ąuartodecimanische Partei heraus, die Ostern 
stets auf den 14. Nisan mit einem Osterlamm feierte: diese 
Partei wollte heimlich das Judentum in irgend welcher Form 
wieder einfuhren, die lex mortua und mortifera veteris testa- 
menti ais verbindlich erklaren. Zum Teil waren es Ebioniten.

Bei der Schwierigkeit, die aus der Uebersetzung des 
jiidischen Kalenders in den romischen der Natur der Sache 
nach und wegen der aus liturgischen Griinden oft ein- 
tretenden Festverlegungen entstanden, suchte man in Rom 
und im Abendlande nach andern Anhaltspunkten fiir die 
Berechnung des Osterfestes, der Osterzyklen und Oster- 
termine. Der 15. Nisan musste immer in die Nahe des 
ersten Vollmondes der Friihlingszeit fallen, also auf den 
dem Friihlingsaeąuinoctium zunachstliegenden oder mit 
demselben zusammenfallenden Vollmond. So entwickelten 
sich in Rom und in Alexandrien die heute noch im all­
gemeinen bestehenden Osterregeln: Ostern fallt auf den 
ersten Sonntag nach dem ersten Yollmond nach der Fruhlings-
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Tag- und Nachtgleiche. In Rom wurde dieser Termin 
urkundlich nachweisbar seit Sixtus I. beobaclitet, yiel­
leicht auch schon friiher.

Andere Differenzen entstanden, weil die Asiaten Abend­
mahl und Todestag des Herrn am 14. oder 15. Nisan feierten, 
auf was immer fiir einen Wochentag er fiel, ebenso den Auf­
erstehungstag am 16. ev. 17. Nisan. Einzelne begingen auch 
den 14. Nisan ais Freudentag der Erlósung. Rom und 
das Abendiand dagegen feierten stets einen Freitag und 
einen Sonntag, auch wenn ersterer nicht auf den be­
stimmten (15.) Nisan fiel. Man feier te dann den 
nachfolgenden Freitag oder Sonntag.

Bekannt ist die schon erwahnte Reise des hl. Polykarp, 
des Bischofs von Smyrna, nach Rom zu Papst Anicet, um 
eine Vereinigung zustande zu bringen; man beliielt aber 
auf beiden Seiten die alte Praxis bei.

Der Versuch und endlich der Befehl des Papstes 
Vilctor, durch verschiedene Synoden die Einheit zu be- 
werkstelligen, fand grossen Anklang im Orient. Gegen 
die wenigen, die trotz allen Bemiihungen die Osterfeier 
an einem Sonntag nicht annehmen móchten, wollte Papst 
Viktor mit den iiussersten Mitteln yorgehen: der hl. Irenaus 
hielt ihn mit Berufung auf Anicet davon ab.

Auf dem Konzil von Nicaa 325 wurde die rómische 
Praxis uberalluorgeschrieben, nachdem sie bereits vorher von 
dem gróssten Teil der Kirche beobaclitet war. Ebendieses 
Konzil beendete auch den Streit, ob Ostern vor oder nach 
dem 14. Nisan fallen konne und ob der 14. Nisan vor oder 
nach der Tag- und Nachtgleiche anzusetzen sei. Das Konzil 
yerbot, Ostern mit den Juden zu feiern und yerordnete, es sei 
stets am Sonntag nach dem 14. Nisan zu feiern. Der 14. Nisan 
sei immer nach der Friihlings-Tag- und Nachtgleiche anzu­
setzen, damit Ostern nicht zweimal in einem Sonnenjahre 
gefeiert werden miisse. Falle der 14. Nisan auf einen Sams­
tag, so sei das Osterfest acht Tage spater zu begehen.1) So

*) Hergenrother-Kirsch, Handbuch der allgemeinen Kirehen- 
geschiclite, I. B. S. 226.
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bildete. sich die oben schon erwahnte jetzige Praxis 
heraus (vgl. insb. Kellner, Heortologie, S. 32—36).

y. Der Festname. Das liturgische griechische Wort Pa­
scha hat mit ndapo — leiden nichts gemein. Es stammt von 
der aramiiischen Form fur das hebraische pesach = vor- 
iibergehen. Im Pentateuch wird Pascha immer im ursprung. 
lichen Sinn ais transitus, Pbase genommen. In der alt- 
christlichen Zeit bedeutet Pascha und dies Paschae sowohl 
den Karfreitag (Tert. de orat. c. 8) ais den Ostertag (de 
corona c. 3), dann wieder den ganzen Voriibergang des Herrn 
vom Tode bis zur Auferstehung und die durch ihn bewirkte 
Rettung. Dabei dachte die christliche Zeit oft, wenn auch 
etymologisch unrichtig, an das gleichlautende griechische 
rtaa/co = leiden. Der urspriinglich lateinische Ausdruck 
ist Dominica resurrectionis, dazu tritt spater Pascha. Das 
deutsche Wort Ostern ist Pluralbildung vom althoch- 
deutschen óstara, ostra, mhd. oster, Plural: óstarun, Ostern. 
Dieser deutsche Wortstamm findet sich auch in den Wurzeln 
von Oster1) und im Namen *der angelsachsicchen Gottin 
easter (Beda, de temporis ratione, c. 1, 5. Mignę, Pat. lat., 
X0 357, vgl. Kirchenlexikon: Ostern, B. 9, 1128) und Ostra, 
der deutschen Freiheitsgóttin. Der Name wurde auf das 
geistige ubernaturliche Friihlingsfest iibertragen.

§ 46.
Ostern. Liturgisch-homiletisches Gesamtbild.
*Das ist der Tag, den der Herr gemacht hat.*

Endlich ist der Zielpunkt der langen ernsten Oster- 
vorbereitung erreicht. Der Auferstandene steht in seiner 
ganzen Herrlichkeit vor uns. Aller Jubel iiber den auf­
erstandenen Christus, den uns schon der Karsamstag 
gebracht hatte, drangt sich Strómen unermesslicher Freude 
gleich in das Osteroffizium und die Ostermesse zusammen. 
Kein Tag ist so gross, so bedeutungsvoll, so unermess­
lich fiir Zeit und Ewigkeit, wie dieser. Heute fasst die 
Kirehe die Grosse dieses Tages in die immer 
wiederholten Worte: haec est dies, quam fecit Do-

*) Vgl. mhd. Oster = Osten; Osterreich, Oesterreich, Ostreieh.
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minus, cxultemus et laetemur in ea. Auch die Kurze 
des Offiziums, das Wegfallen der- yerschiedenen Lektionen, 
der wechselnden Kapitel und Hymnen ist der tiefsinnige 
Ausdruck der Osterfreude, die an diesem Tag nur das 
Eyangelium der Auferstehung und das Alleluja der Auf­
erstehung kennt. In der Karwoche fielen eine ganze Reihe 
schmuckender Zutaten des Offiziums weg. Die Liturgie 
selbst stand da wie ein entblósster Altar. Aber auch in der 
Osterwoche bleiben auffalliger Weise eine ganze Reihe 
dieser liturgischen Ornamente noch fern: dafiir erscheint 
hier das Alleluja und der Jubelruf: haec est dies, quam 
fecit Dominus, exultemus et laetemur in ea! Die Kirche 
legt in der Osterwoche keine der yerschiedenartigen 
sonst gebrauchlichen Nokturnlesungen vor. Ihr genugt 
das eine grosse Eyangelium vom Auferstandenen. Sie 
hat fiir die Ostertage keine Hymnen gedichtet. Die 
ganze liturgische Feier ist ein Hymnus auf Christus, 
in dem sich jetzt alle wahrend der Fastenzeit da und 
dort durchgebrochene, jetzt aber voll erstrahlende Gott- 
herrlichkeit glanzvoll sammelt. Suchen wir erst ein Ge­
samtbild der Liturgie zu gewinnen.

I. Das Offizium. Der (einzige) Nokturn ist der 
Siegesgesang und die Siegesfeier des Auferstan­
denen. Die Laudes sind das hohe Lied zu Ehren 
des Auferstandenen (Anbetung, Liebe, Dank). — Das 
Echo hievon durchzieht alle Horen.

II. Die Messe. Wir kónnen in der Ostermesse fol­
gende, zusammenhangendeGrundgedanken unterscheiden:

a. Den Osterruf Christi, Resurrexi, alleluja (Introitus).
b. Die Ostertat Christi (Auferstehung Christi im 

Eyangelium).
c. Unsere Ostertat (unsere Auferstehung aus Irr­

tum und Siinde in Glaube und Gnade durch Taufe, Oster­
sakramente und Lebenserneuerung (Epistel 1. Cor. c. 5).

d. Unsere Osterbitte an Gott: qui per unigenitum 
tuum nobis aeternitatis aditum reserasti (vgl. die 
Oration).
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e. Unsere Osterfreude: haec est dies, quam fecit 
Dominus, exultemus et laetemur in ea (Graduale und 
Communio).

f. Unser Osterlied die Seąuenz: «Victimae paschali 
laudes.»

Eine andere Auffassung. Wir konnen den reichen Inhalt 
der Messe auf die zwei Grundgedanken zuriickfuhren: Christi 
Auferstehung und unsere Auferstehung.

a. Christi Auferstehung. Christus yerkiindet sich in seiner 
Auferstehung ais

«. der Gottessohn, der aus eigener Kraft aufersteht: Re- 
surrexit, non est hic: videte locum ubi posuerunt eum. Das 
Eyangelium yerkiindet diese Tatsache: Im Introitus yerkiindet 
sie Christus selbst. Die Kirehe legt dem Auferstandenen, der seine 
eigene Tat yerkiindet, die Worte des 138. Psalms in einem be- 
rechtigten und tiefsinnigen sensus accomodatusin den Mund. Peier- 
Uch yerkiindet sich Christus ais siegreichen Gottessohn. Es ist, ais 
riefe er bei seiner Auferstehung dem Vater im Himmel und 
den Menschen auf Erden die Worte zu: Resurrexi, et adhuc 
sum tecum alleluia. Erstanden bin ich (o Gott) und noch bin ich 
(trotz des furchtbaren Leidens und Untergehens) bei dir (o Gott, 
mit dir geeint!), Alleluja. Du hast deine Allmachtshand auf mich 
gelegt1): Alleluja! Wunderbar ist deine Weisheit, dein góttliches 
Wissen, Erkennen, dein Plan, dein Weltplan (in meiner Auf­
erstehung). Alleluja! Alleluja! Herr, du priiftest mich (in Leiden, 
im Tod), aber du kanntest mich (den Gottessohn, den Menschen­
sohn). Du kanntest mein Ruhen (im Grabę) und mein Auferstehen. 
Ehre sei dir! (Du kanntest die ganze unermessliche Bedeutung 
und den ganzen Inhalt der von dir und mir gewirkten Auf­
erstehung.) So durfen wir hier den sensus accomodatus des Psalms 
138 aus dem Geiste des Psalms selbst und aus der heiligen Deu- 
tung der Kirehe fassen. Diesem Gottessohn huldigen Engel (Evan-

1) In der messianischen Auferstehung offenbart sich die «dó£a», dio 
«Gottherrlichkeit», «die Hand» des Vaters und des Sohnes. Der Vater erweckt 
den Sohn durch seine Allmachtshand. damit alle an ihn glauben ; das ist das 
grosste Zeichen des Vaters fur ihn. Der Sohn ersteht selbst, aus eigener Kraft, 
weil er Gott ist —' und gerade durch die Auferstehung verwandeln sich die 
glanzenden Strahlen der friiher gegebenen Gottesbeweise in eine volle, strah­
lende Sonne: Oriens ex alto! (Vgl. dazu Apostelgesch. 2, 32; 4, 15; 4, 10; Róm. 4, 
24; 6, 4; 8, 11; 1. Pet, 3, 10; Joh. 16, 7. 5. Grimm-Zahn, Leben Jesu, VII. Band, 
S. 327, Anmerkung.) — Einst hatte Christus in der herrlichen Wunderreihe: Naim 

Genesareth — Gergesa — Jairus — auf dem Wege zum Schluss wunder bei 
der Heilung des blutfliissigen Weibes es grossartig uberlegen und siegreich 
betont, dass er seine Wunder aus eigener Kraft wirkt: «es ist eine heilende Kraft 
yon mir ausgegangen» (Luc. 8, 45; Marc. 5, 31). Noch unlangst hatte die Kirehe 
in der Fastenliturgie dasselbe betont, ais sie die grossartigsten Wunder und 
Gottessohnbeweise Christi in der 4. Fastenwoche feierte und dieselben ais
Wunder eigener Kraft den in den Episteln erzahlten Wundern des Elias und 
Elisfius, welche Gott gleichsam im Gebete abgerungen wurden, gegeniiber 
stellte (s. oben S. 311). Diese eigene Kraft erscheint an Ostern im vollsten Liehte. 
Christus tut die Ostertat aus eigener, góttlicher Kraft.
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gelium), Menschen (Eyangelium), Welt und Weltall, selbst seine 
Feinde. Denn Jesus ersteht ais Erloser und Richter; Terra tremuit 
etquievit, dum resurgeret in iudicio Deus, alleluja (Offertorium aus 
Ps. 75). Auch seine Feinde miissen sich beugen: Quare fremuerunt 
gentes et populi meditati sunt inania? Ego constitutus sum Rex 
ab eo super Sion montem sanctum eius ... Dominus dixit ad me: 
Filius meus es tu, ego hodie genui te. Diese Worte des zweiten 
messianischen Psalms, die wir im Osternokturn beten, erfiillen 
sich an eben diesem Ostertage. Die Grabeswachter fliehen vor 
dem Osterengel. Sie yerkiinden die Auferstehung des Gottessohnes 
auch seinen Feinden. Und alles Wiiten und Planen der Feinde 
Christi kónnte bis zum heutigen Tag den Gottessohn und den 
Glauben an ihn nicht aus der Welt schaffen: Qui habitat in 
coelis irridebit eos et Dominus subsannabit eos. Ja, yiele seiner 
ehemaligen Feinde wurden zu seinen Freunden, wie es die Anti- 
phon des Psalms 2 im Offizium yerkiindet: Postulayi Patrem, 
Alleluia, dedit mihi gentes, Alleluia in hereditatem, Alleluia! (Vgh 
auch den folgenden Paragraphen, namentlich die Geschichte des 
Ostertages).

Der Osterprediger kónnte auf den Grund dieser liturgischen 
Gedanken einige siegreiche Beweise fiir die -Gottheit Christi ein- 
tragen, und zwar ruckuiartsblickend auf das Leben Jesu, ein- 
blickend in die Geschichte des Auferstehungstages Jesu (vgl. § 47), 
und ausblickend in die Kirchengeschichte der Zukunft. Es 
durfen aber diese siegreichen Argumente nicht bloss in trockener 
Schulsprache oder wie wenn man lauter Zweifler vor sich hatte, 
yorgetragen werden: sie sollen ais machtig anklopfende und 
begeisternde Tatsachen des Eyangeliums (vgl. §§ 47 u. 48) und 
der Geschichte yor die Seele der Zuhórer treten. Die Beweise 
und Zeugnisse der Geschichte fiir die Gottheit des Auf­
erstandenen liessen sich auch in den Rahmen einiger Verse des 
Psalms: Quare fremuerunt fassen! Eine packende Anwendung 
auf den Glauben und das Glaubensmotiy [Wer bewegt uns zum 
Glauben — der Gottessohn Jesus Christus: qui nec falli nec 
fallere potest —] oder eine andere siegreiche Zentr alfolg erung 
auf das gesamte religiose Leben, z. B. dieser Christus ist heute 
noch das unerschiitterliche Fundament unserer Religion [funda­
mentum enim aliud nemo potest ponere, praeter id, quod positum 
est, quod est Jesus Christus. 1. Cor. 3, 11], konnten auch diesen 
einen Punkt zur yollen Festpredigt ausgestalten. (S. 440 ff.)

Christus yerkiindigt sich in seiner Auferstehung
P- ais Gottmensch. Ais Gottmensch ist Christus der 

Erloser, das Osterlamm, das Lamm Gottes, das hinwegnimmt 
die Sunden der Welt. Die yerklarten Wunden yerkiinden: ich 
bin derselbe, der am Karfreitag starb. Nun bin ich auferstanden. 
Es ist also wahre, unumstóssliche Tatsache, dass Christus ais 
Gottes- und Menschensohn den Schuldbrief der Siinde zerrissen, ihn 
ausgelóscht und ans Kreuz geheftet hat. Erst jetzt, an Ostern, 
ist das Erlóserwerk ganz yollendet. Jetzt ist die Erlósung iiber
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jeden Zweifel erhaben. Millionen von Christen ziehen darum zum 
Auferstandenen: Victimae paschali laudes immolant Christiani. 
Agnus redemit oves. Christus innocens Patri reconciliavit pecca- 
tores. Mors et vita duello conflixere mirando: dux vitae mortuus 
regnat vivus. Die Bedeutung des erlosenden Gottmenschen, der 
an Ostern sein Werk ein fiir allemal yollendet hat, liesse sich 
durch die angefiihrten tiefsinnigen Christusbegriffe der Seąuenz 
siegreich und iiberwaltigend darstellen. Der Prediger yergleiche 
dazu die Kreuz- und die Osterprafation: vere dignum et iustum 
est aeąuum et salutare, Te ąuidem omni tempore, sed in hoc 
potissimum gloriosius praedicare, cum Pascha nostrum immolatus 
est Christus. Ipse enim verus est agnus, qui abstulit peccata 
mundi. Qui mortem nostram moriendo destruxit et vitam re- 
surgendo reparavit. Einige der am Passionssonntage ausge- 
fiihrten dogmatischen Opfergedanken liessen sieli auch durch 
die obigen Texte ins volle Osterlicht stellen (S. 3161’f., S. 319—326). 
Man zeige das Opfer ais durchaus yollendet, gekront: Nun kann 
das Pfliicken der Opferfruchte fur alle Mitwirkenden beginnen!

Die sub a und P aufgefiihrten Gedanken liessen sich auch 
in ein Thema gefasst wiederum fiir sich zu einer Osterpredigt 
kurz yereinen, mit den -Zentralanwendungen: Olaube an den 
Gottessohn — Dank an den Gottes- und Menschensohn (Dank 
der Gesinnung und der Tat!). Wir feiern aber auch

b. Unsere Auferstehung. Diese yerkiindet grossartig die 
Epistel 1. Cor. 5, 7 ff.

a. expurgate vetus fermentum. Feget aus den alten Sauerteig: 
Dde Juden mussten am 14. Nisan alles alte Brot bis auf das letzte 
Kriimchen und auch den Sauerteig aus den Hausera sćhaffen. 
Nur neues, reines, ungesauertes Brot sollte zur Festfeier ge­
braucht werden. Raumen auch wir alles alte Brot, den alten 
Sauerteig- der Sunde bis auf die letzte Spur aus unserm Innern 
griindlich weg — zur Ehre des Osterlammes Jesus Christus. 
Es sei in uns kein Raum mehr fur die Siinde (Rom. 6). Feget 
weg den alten Sauerteig! Das geschieht grundlich durch eine gute 
Osterbeicht. Des Auferstandenen erste Predigt hiess: beichte deine 
Sunden! (vgl. oben Beichtpredigten, S. 334 ff.). Echo der Oster­
beicht, oder auch Vorbereitung auf die Osterbeicht ist die Oster- 
reue. Es ist eine herrliche Aufgabe, den alten Sauerteig, das 
von der Siinde durchsiiuerte Brot unseres Lebens bis auf das letzte 
alte Kriimchen wegzuschaffen, d.i. die Hauptfehler und die kleinen 
Charakterfehler grundlich zu bekampfen und auszufegen. Ein 
wenig Sauerteig durchsauert bald wieder die ganze Masse! 
(1. Cor. 5, 6.) (Praktische Spezialanwendungen!!) Und wie Paulus 
an der angefiihrten Stelle eine Erneuerung der ganzen Gemeinde 
wiinscht (vgl. den Zusammenhang der Festepistel in dem 
5. Kapitel des 1. Korintherbriefes!), so yerlangt auch heute der 
Auferstandene eine Gemeindeerneuerung. (Vgl. die Gedanken des 
Karsamstags, S. 438 ff.) Jeder trage das Seinige bei. Der Apostel 
aber fiihrt in der Epistel weiter:
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P ut sitis nova conspersio. Seid ein neues Brot, unge- 
sauertes Brot, eine makellose, neue Osterhostie. Itaąue epulemur 
in azymis sineeritatis et veritatis! Wie denn? Das ungesauerte 
Brot sind die echten, unverfalsehten Glaubensgrundsatze.

aa. in azymis veritatis. Unsere Ostern sind ein Festmahl mit 
den ungesauerten Broten der Wahrheit. Wann speisen wir 
unsere Seele mit diesen reinen Broten? Wenn die Grundsatze 
der Wahrheit unsere Osterspeise sind, uns in Fleisch und Blut 
iibergehen. Wir haben dem auferstandenen Gottessohn gehul­
digt und ihm zugerufen: Credo. Nun gilt es, das Credo ins Leben 
umzusetzen. Der Festprediger steige nun zu einzelnen einschnei­
denden Anwendungen herab. Ein Familienvater tut dies durch sein 
Beispiel. Wenn der jungę Menseh draussen in der Fremde ist 
yielleicht in einer Werkstatte von Spottern umgeben, in einem 
Bureau unter yielen Gleichgiiltigen, auf einem Gehófte unter 
Andersglaubigen — dann steigt in der Seele des Sohnes das Bild 
seines Vaters auf. Er sieht rings um sich den Abfall yon Christus 
und der Kirche. Aber sein Inneres sagt ihm: Mein Vater war 
ein tiichtiger Mann. In Arbeit und Beruf stand er auf seinem 
Posten. Aber ich sah diesen tiichtigen, kernhaften Mann auch knieen 
am Beichtstuhl, an der Kommunionbank. Sonntagsmesse und 
Sonntagspredigt galten ihm ais eine unentbehrliche Speise. 
Diese Erinnerungen dringen machtig auf das Herz des Sohnes 
ein, sie starken ihn, sie werden fiir ihn zur Waffenriistung. Nach 
Jahrzehnten ist also der Sohn von dem echten, reinen Osterbrot 
das ihm das Beispiel seines Vaters einst gereicht hat: epulemur 
in azymis yeritatis. Der Prediger stelle den Auferstandenen mit 
seinen Glaubensgrundsatzen auch vor die Mutter oder vor die 
Brautleute, die eine Ehe schliessen wollen, yielleicht eine ge- 
mischte Ehe u. s. f. Auf solchem Hintergrunde lassen sich die 
delikatesten und doch wichtigsten Gegenstande klar, einschnei- 
dend, taktyoll behandeln, oft sogar besser und fruchtbarer ais 
ex professo.

Zudem sind an den hohen Festtagen alle Klassen, Stande 
und Kategorien der Glaubigen, auch die Lauen, die Schwanken- 
den, oft selbst Unglaubige zugegen. Die Gemeindeseelsorge steht 
bei diesen Festpredigten in ihrem Brennpunkte. Es gilt auf 
Herzpunkte und Neryenzentren der Gemeinde zu wirken! Der 
Prediger bleibe ja nicht in den Wolken der hóchsten Gedanken: 
er steige hinab zu den einschneidendsten Anwendungen auf das 
moderne Leben: sermo Dei penetrabilior omni gladio ancipiti 
(vgl. auch oben S. 72, 74, 75, 76 ff.).

Z. in azymis sineeritatis. Die ungesauerten Brote der Auf- 
richtigkeit sind die echten, unverfalschten sittlichen Grundsatze 
des christlichen Charakters: Ehrlichkeit, Redlichkeit, Wahr- 
liaftigkeit. Christus spricht: Wisse, dass ich heilig bin. Ich 
bin rein und ein Lehrmeister der Heiligkeit. Ich bin rein und 
kann keine Makel dulden. Man muss vor mir in Einfalt des 
Herzens und in gerader und reiner Absicht wandeln. Ungeradheit
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dulde ich nicht. Mit wenigen Ziigen schildere der Prediger das 
Charakterleben des Auferstandenen und zeige in seinem Liehte 
die Verwerflichkeit der Unehrlichkeit, Unredlichkeit, Heuchelei, 
der Rankeziige des Neides, des Haus-, Ilof- und Brotneides, das 
hinterlistige Spiel der Zungensiinden mit Texten der Bergpredigt, 
der Sprichworter (vgl. eine Realkonkordanz) und mit Ziigen aus 
dem Leben. Es bedarf keiner langen Schilderungen bei dieser 
packenden, einschneidenden Gewissenserforschung. Alles aber 
strahle im Osterlicht! (Vgl. Pesch, Der Christ im Weltleben. 
Pesch, Das religiose Leben: Charakterbildung.)

Alles miinde endlich in den Vorsatz einer durchgreifenden, 
innerlichen Erneuerung: in novitate vitae ambulemus (Rom. c. G. 
Vgl. die Gedanken des Karsamstags, S. 438 ff.; vgl. S. 167 ff.).

Wenn der Prediger das Bild des Gottessohnes und nament­
lich das Bild des Gottmenschen (a, ft), das ja schon in der 
Fastenzeit und am Karfreitag entfaltet wurde, kurzer- fasst -r- 
so lasst sich auch die ganze entworfene Skizze einer Oster­
predigt zu Grunde legen.

Es liesse sich aber auch das Thema Unsere Auferstehung 
selbstandig behandeln, z. B.

a. Unsere geistige Auferstehung.
a. In azymis yeritatis durch die Grundsatze des Glau­

bens. Erst ein kurzes, siegesfreudiges Bild des Auferstandenen 
ais Veritas! ego sum rex: ego in hoc natus sum et ad hoc veni 
in mundum ut testimonium perhibeam yeritati (Joh. 18, 37). 
Dann zeige man diese sittliche Auferstehung, z. B. aa. im Glau­
ben selbst, ftp. in den angewandten Glaubensgrundsatzen.

/?. In azymis sinceritatis. Der Prediger zeige den herrlichen 
Charakter, das edle, gottmenschliche Herz des Auferstandenen 
mit obiger Anwendung sub y, S. 463. Vgl. dazu den 1. Psalm, 
der in dem 1. Nokturn ais Bild des Lebens Christi und des 
Christen den Lebensbaum schildert!

b. Unsere einstige Auferstehung. Der Homilet zeige die 
Auferstehung des Fleisches im Osterlichte ais Vollendung und 
Yerewigung der jetzigen Auferstehung nach 1. Cor. e. 15.

Der reiche Inhalt der Ostergeheimnisse yeranlasst 
uns, aus dem Gesamtbild der Osterfeier noch einzelne 
besondere Momente herauszuheben. Die Liturgie von Ostern 
und der Osterwoche beschaftigt sich ganz besonders;

a. mit der Geschichte des Ostertages;
b. mit dem Glaubensgeheimnis des Ostertages ;
c. mit den Friichten des Ostertages fiir

a. das sakramentaie, 
fi. das sittliche,
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y. das nach Vollkommenheit strebende,
S. das ewige Leben.

Wir heben einzelne dieser Momente noch besonders 
heraus.

§ 47.
Die Geschichte des ersten Ostertages in Bibel 

und Liturgie.
*Scimus Christum surrexisse a mortuis verc.»

Die Geschichte des Ostertages ist die Grundlage unserer 
ganzen Religion. Ebendeswegen ist sie auch die Grund­
lage der ganzen grossartigen Osterfeier der Kirche.

Die Liturgie selbst zeichnet uns, auf den Bibelberichten 
fussend und dieselben erganzend, in ergreifender Illu- 
stration die Geschichte dieses Tages. Ausschlaggebend fiir 
die Festlegung des Verlaufes der Auferstehungsgeschichte 
sind aber selbstverstandlich die Evangelien ais authen- 
tische Quellenschriften.

Die Liturgie feiert zunachst am Karsamstag (d. i. im 
urspriingliehen Gottesdienst der Osternacht) die Auf­
erstehung im yerschlossenen Grabę (vgl. S. 438 ff.), 
dann entfaltet sie am Ostertage und zum Teil in der 
Osterwoche liturgisch den ganzen biblischen Beweis 
der Auferstehung Christi. Wir schildern hier eingehend 
den ganzen Verlauf dieser Grosstat Christi, ohne die unser 
Glaube eitel und wir selber die ungliicklichsten Menschen 
waren. Der Verlauf des Ostertages zeigt uns den Sieg 
Christi in einem so grossartigen und fruchtbaren Zusam­
menhang, dass derselbe unmittelbar oder mittelbar reiche 
Gedanken und zum Teil schon bereit liegende Stoffe fiir 
Osterpredigten darbietet. Zudem herrschen nicht seiten, 
selbst in homiletischen Werken, ganz falsche Vorstellungen 
iiber den geschichtlichen Verlauf dieses gróssten aller 
Ereignisse. Wir fassen das Ganze im homiletisch-exege- 
tischen Interesse in eine sich streng an die biblischen 
Parallelberichte und die neuere katholische Exegese an- 
schliessende Klimax.

30
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1. Christus der Auferstandene yerkiindet sich dem Grab 
und dem Tode.

Die Bibel selbst setzt die Auferstehung Christi 
im verschlossenen Grabę voraus: ihre Zeugnisse fur den 
Auferstandenen, die sie in iiberwaltigender Objektivitat, in 
majestatischer Einfachheit und mit dem ganzen heiligen 
Zauber, der stets die messianische Personlichkeit umgibt, 
vor uns entfaltet — weisen mit aller Deutlichkeit darauf hin.

Horen wir also erst die Liturgie! «O wahrhaft 
selige Nacht, die du* allein gewiirdiget wardst, 
zu wissen die Zeit und die Stunde, in welcher 
Christus von den Toten erstanden ist.» — So singt die 
Kirche in ihrem Praeconium bei der Weihe der Oster- 
kerze am Karsamstag. Christus ist auferstanden 
im verschlossenen Grabę. Noch yerhullt der Stein 
die Herrlichkeit des Gottessohnes vor der zagenden Welt. 
Das ist die erste Osterbotschaft der Kirche in der Liturgie 
des Karsamstags. In der Osternacht ist die Seele Christi, 
wohl von den Seelen der Altyater in einzig erhabener 
Prozession begleitet, zu dem yerschlossenen Grabę hinauf- 
gezogen. Im Sonntagshymnus fur die Laudes der Oster­
zeit (vom weissen Sonntag an) zeichnet uns die Kirche 
in tief poetischen Ziigen diesen Ostermorgen:

Aurora coelum purpurat,
Aether resultat laudibus,
Mundus triumphans iubilat,
Horrens avernus infremit.

Purpurleuchten der Aurora griisst vom óstliclien Him­
mel! Den Aether durchzittern schon die Osterlieder der 
Himmelschóre, denen die nahe Auferstehung Christi im 
Grabę bekannt gegeben ist (vgl. auch das Exultet am Kar­
samstag). Ein Triumphruf jubelt durch den Kosmos. — 
Ein Weheschrei durchbebt die Unterwelt. Noch ist die 
Menschheit stille:

Rex ille dum fortissimus 
De mortis inferno specu 
Patrum senatum liberum 
Educit ad vitae iubar.
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Aus den Tiefen der Unterwelt und aus dem Reiche 
des Todes zieht eine erlauchte weltgeschichtliche Pro­
zession empor — an der Spitze Christus, der starkę Kónig, 
der Sieger iiber Liige, Sunde, Tod und Holle: er fuhrt 
den ehrwurdigen Senat der gerechten Altyater, die auf 
die Erlósung harrten, hinauf — empor aus den Kliiften 
des Todes — ad vitae iubar! zur Morgenróte des Lebens! ’)

Die Seele Christi erscheint im Grabę vor dessen 
Leichnam. Ein Augenblick von unendlicher Tragweite — 
dessen noch kein menschliches Auge Zeuge sein konnte — 
wohl aber der Seelensenat der Altyater! Durch die Kraft 
der Gottheit vereinigt sich die Seele Christi mit dem 
Leibe. Alleluja — Christus ist erstanden! Da steht der 
Auferstandene in der Osterglorie in seiner eigenenGrabes- 
lióhle, der Sieger iiber den Tod in der Zwingburg des 
Todes! fS. 460)

Victor triumphat et suo
Mortem sepulcro funerat! (Hymnus.)

So yerkiindet sich der Lebendige dem Reiche der 
Toten und dem Tode selbst: o mors, ero mors tua: 
jnorsus tuus ero, inferne! (Antiphon des 1. Laudespsalmes 
am Karsamstag); absorpta est mors in yictoria: ubi est, 
mors, yictoria tua, ubi est, mors, stimulus tuus? 1. Cor. 
15, 54. 55 (ygl. Hebr. 2, 14; Osee 13, 14).

Die Eyangelisten selbst sprechen nicht ausdriicklich 
von der Auferstehung Jesu im yerschlossenen Grabę. Sie 
bezeugen aber die Auferstehung im yerschlossenen Grabę 
mittelbar ais notwendige Vor aussetzung ihrer 
Berichte iiber die Erscheinungen des Aufer­
standenen. Fiir die geschilderte Auferstehung im yer­
schlossenen Grabę haben wir auch ein iiberein- 
stimmendes Vater-und Exegetenzeugnis. Das Zeugnis der 
uralten Liturgie ist ebenfalls eine gewichtige exegetische 
Stimme. Die eben gegebene liturgische Ausmalung dea

_ *) Es wurde diese liturgische Anschauung von der Prozession der 
Altyater aus der Vorholle mit allen ihren geschichtlichen Erinnerungen 
auch einem christlichen Dichter oder dem Komponisten eines Oster- 
oratoriums reichen Stoff bieten!
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Ereignisses bewegt sich in freier Gestaltung, aber durch- 
aus im dogmatisch-historischen Rahmen. Die Ansicht, 
dass die Seelen der Vorhólle Christum begleiteten und 
in seiner glorreichen Umgebung, unsichtbar, 40 Tage 
auf dem Schauplatze ihres einstigen Wirkens, auf der 
Erde weilten, um am Himmelfahrtstage mit dem Auf­
erstandenen in die Himmelsglorie einzuziehen, ist, wenn 
auch nicht Glaubenssatz, so doch dogmatisch richtig und 
dem Erlósungsplane ganz entsprechend gedacht.
2. Christus der Auferstandene yerkiindet sich der Welt!

Der Sieger Christus triumphiert und begrabt im 
eigenen Grabę den Tod. Das ist die erste Ostertat Christi. 
Doch sie ist erst der Anfang seines Sieges. Jetzt fahrt 
Christus durch den Stein des Grabes, der ihm, dem 
Verklarten, ebensowenig Wider stand leistet, ais die ver- 
schlossenen Tiiren, durch die er, wie die Eyangelien 
berichten, in der Osterzeit zu den Aposteln eintrat: 
Alleluja der Welt und dem Kosmos: der siegreiche 
Kónig ist erstanden! Es ist, ais halle es durch alle 
Regionen und Aeonen: Lumen Christi! Deo gratias (ygl. 
die Karsamstagsliturgie). Christus nimmt ais auferstan­
dener Kónig vom Weltall Besitz. Er yerkiindet seinen 
Sieg dem Weltall. (Vgl. d. 2. Nokturnpsalm.)
3. Christus der Auferstandene yerkiindet sich den Feinden.

Erst hier setzen die Bibelberichte ein. Die Vergleichung 
und Zusammenstellung dieser eyangelischen Berichte iiber 
die Auferstehung Christi ist eine der interessantesten 
exegetischen Arbeiten1). Die Angaben der Eyangelisten- 
berichte ordnen sich aber wie folgt. Wohl bald nach­
dem Christus glorreich durch den Stein des Grabes ge­
fahren war (o vere beata nox, quae sola meruit scire

0 Man yergleiche hieriiber den Sehlusshand des Lebens Jesu von 
Dr. Grimm, bearbeitet von Dr. J. Zahn, S. 312 fi. Wir empfehlen bei 
dieser Gelegenheit das GesamtwerK dem Klerus auf das angelegent- 
lichste! Vgl. auch Meschler, Leben Jesu — Lohmann, Das Leben 
unseres Herrn Jesu Christi (Eyangelienharmonie): Auferstehung Christi. 
— Vgl. Dr. Belser, Geschichte des Leidens und Sterbens, der Aufer­
stehung und Himmelfahrt des Herrn, S. 451 ff..
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tempus et horam! Vgl. dasExultet des Karsamstags), steigt 
ein Engel des Herrn nieder und wiilzt friedlich und in ru­
higer Majestat den Stein von dem Eingang der leeren Grabes- 
hóhle, damit Christi Auferstehung kund getan werde. Er 
setzt sich in sichtbarer Gestalt auf den Stein: «sein Anblick 
war wie der Blitz und sein Gewand weiss wie der Schnee» 
(Matth. 28, 2. 3. 4.11—15). Das alles geschah vor den Augen 
der Wachter: die Wachter bebten vor Furcht und waren wie 
tot». Die Engelerscheinung im Glanze erhabener Majestat 
und das leere Grab offenbarten Christi Auferstehung an die 
Wachter und durch sie an die Feinde Christi. Dieses Zeug­
nis der Wachę bewahrt seine weltgeschichtliche Bedeutung; 
die Bestechungskiinste der Pharisaer setzten es nur noch 
in helleres Licht. So yerkiindet sich Christus den Feinden. 
Alleluja! Ich bin erstanden. Quare fremuerunt gentes? 
Qui habitat in coelis, irredebit eos . .. Nunc reges in- 
telligite: erudimini qui iudicatis terram! (Ps. 2!)

4. Christus der Auferstandene yerkiindet sich den 
Freunden.

In zeitliche Nahe, in den Friihmorgen, fallt dann 
der Gang der frommen Frauen zum Grabę (Joh. 20, 1. 2. 
Luc. 24, 1—9. Marc. 16, 1—8. Matth. 28, 1. 5—8). Sie 
fanden das Grab leer: Maria Magdalena eilt sofort 
zu Petrus und Johannes, um ihnen in aller Aufregung zu 
berichten, dass der kostbare Inhalt nicht mehr in der 
Felsenkammer sich berge. Die ratselhafte Botschaft ruft 
in den Aposteln einem wahren Sturm von Vermutungen, 
Befiirchtungen und Hoffnungen. Sie brechen sofort in 
aller Eile zum Grabę auf. Unterdessen geschah im Grabę 
des Herrn selbst eine grossartige Offenbarung. Die 
iibrigen zuruckgebliebenen Frauen traten, nachdem 
Maria Magdalena nach Jerusalem geeilt war, in dasFelsen- 
grab. Dort erscheinen ihnen zwei Engel in sichtbarer 
Gestalt und in strahlendem Gewande, die zum ersten Małe 
die Jubelbotschaft verkiinden: Er ist auferstanden! 
(Ausfuhrlich erzahlt Lucas 24, 3 — 9, summarisch Marcus
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16, 5 — 7 in gekiirzter gedriingter Fassung oline die Ein- 
zelumstande. Vgl. Matth. 28, 2—7.) Drei Teile enthalt die 
Engelbotschaft: Die Tatsache der Auferstehung — die 
Bedeutung der Auferstehung im Heilsplane (bes. Luc. 
24, 6 u. 7) und den Auftrag zur Verkundigung der Auf­
erstehung an Petrus und dio Junger (Matth. 28, 7. — 
Marcus 16, 6. 7). Wie die Geburt, so yerkiinden auch die 
Auferstehung zuerst die Engel. Die treuen Jiingerinnen 
aber wurden ais die ersten fiir ihre Liebe, die sie zum Grabę 
trieb, durch eine Offenbarung belohnt. Das Zeugnis der 
Jiingerinnen sollte abei’ trotzdem durchaus nicht 
grundlegend fiir die Verkiindigung der unermess­
lichen Tatsache werden, wie der weitere Verlauf der 
eyangelischen Berichte mit uberraschender Klarheit an- 
deutet. Aber selbst die Frauen sind durchaus nicht schneli- 
glaubig. Die Engeloffenbarung bewirkt zuerst eine gewal­
tige Erschiitterung ihres Innern. Sie schwanken in Hoff­
nung und Zagen und richten endlich, jedenfalls nur im 
engern Jiingerkreise, den Auftrag aus. (Vgl. die interes­
santen Ausfuhrungen bei Grimm-Zahn, 7. Bd. S. 331 ff. iiber 
die seheinbare Spannung der Berichte bei Matth. 28, 8 und 
Marc. 16,8; Knabenbauer,Markusevangelium, S. 434. Schanz 
zu Markus S. 416, Belser 1. c. S. 459, 460 u. Anm.6 [S.469].) 
Warum erscheint der Heiland selber nicht? Warum sollen 
die Junger nach Galilaa ? —-das waren Fragen und Schwierig­
keiten, die mitten in aller Freude yieles Dunkel in sich bargen 
— die aber, einmal gelost, geradezu eine grossartige Offen­
barung in sich bargen (ygl. Grimm-Zahn S. 333). — Wahrend 
nun die Frauen rasch das Grab, ohne etwas daran zu an­
dern, yerliessen, eilten Petrus und Johannes auf die Botschaft 
der Magdalena — und wohl mit Magdalena selbst:) — 
auf einem andern Wege zum Grabę (Joh. 20, 2—10). 
Sie uberzeugen sich, dass das Grab leer ist. Die im 
Grabę liegenden geordneten Linnen, die den Leichnam 
yerhiillt hatten und das Schweisstuch, welches das Haupt

9 Wenn Magdalena nicht yorausgeeilt war. Ygl. Kath. Emmerieh, 
Leben Jesu, Brentano-Schmóger S. 1060.
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umfangen hatte und das nun fiir sich zusammengefaltet 
eigens an besonderer Stelle lag — wiesen durchaus nicht 
auf eine Entweihung des Grabes durch Feindes- 
hand, sondern auf etwas ganz anderes: — keine Spur von 
Gewalt und Unordnung! Den psychologischen Eindruck 
gibt Johannes c. 20, 2—9: Ueberraschung, prufendes 
Staunen, unklare Wallung der Gefiihle; bei Johannes selbst 
steigert sich das alles bis zum Glauben an die Auferstehuno-o f
wie er selber es von sich bezeugt (20, 8. So Gyrill v. 
Alex. und Chrysost. z. St.). Die beiden Junger kehren 
heim. Maria Magdalena aber bleibt weinend am Grabę 
(Joh. 20, 11 —18. — Marc. 16, 9): Da sieht sie die zwei 
Engel. — Sie sieht Jesum, den sie erst fiir den Gartner halt. 
— Jetzt fallt in ihr Zagen und Klagen des auferstandenen 
Meisters liebes, oft vernommenes Wort: Maria! — Wie 
das Leuchten des Blitzes — und mehr noch wie die volle 
Pracht des Sonnenaufgangs flutet das Osterlicht in ihre 
Seele: Lumen Christi: Deo gratias! Gluhend und bebend 
und anbetend sinkt sie in die Knie: Rabboni: Mein Meister, 
mein Lehrer, Retter, Erlóser, Erzieher, Konig! «Nun ver- 
gass sie Myrrhe und Aloe und Balsam, Leichenlinnen 
und Grabgemach, selbst Junger und Jiingerinnen ver- 
gass sie: ais ob sich Himmel und Erde fiir sie vereinigt 
hatten, Raum und Zeit nicht mehr bestunden, wollte sie 
im Besitze des wiedergefundenen, des wiedererstandenen 
Meisters selig sein* (Grimm-Zahn 7. B. S. 347). Doch 
es ist noch nicht die endgiiltige Seligkeit angebrochen. 
Jesus will nicht bloss Huldigungen der Jiingerinnen, 
sondern Taten! «Nicht darfst du mich festhalten wollen* 
(Joh. 20, 17). Er macht sie zur Evangelistin. Wie jetzt 
der Diakon des Karsamstags, soli sie die erste unmittel­
bar e Auferstehungsbotschaft bringen: die Vorfeier des 
vollen Osterlichtes anbahnen! Sie soli, wio die Frauen 
im Auftrag des Engels, nun im Auftrage Jesu selbst 
verkiinden: die Auf er stehung, das letzte Wirken 
des Auferstandenen in Galilaa (Kirchenorganisation!) 
und die kommende Himmelfahrt des Auferstan-
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denen (ygl. Joh. 20, 11 ff.). Eine exegetisclie Scliwierig- 
keit bleibt immer die Ausgleichung von Joh. 20, 11 ff. 
und Matth. 28, 9. Die eine Ansicht meint: die Frauen seien 
vom Grabę zuriickgekehrt, wahrend Maria Magdalena mit 
Petrus und Johannes auf anderem Wege zum Grabę eilte. 
Dann sei Jesus nach dem Weggang der Apostel der Maria 
Magdalena am Grabę erschienen (Joh. 20, 11—18 und 
Marc. 16, 9 ff.). Den iibrigen Frauen aber, die bis jetzt 
nur die Engelbotschaft hatten, sei er irgendwo auf ihrem 
Riickwege erschienen (Matth. 28, 8 —11). Die andere An­
sicht lehrt: Matthaus eile im Schlusskapitel rasch vor- 
warts; seine Uebergangs- und Verkniipfungsformeln seien 
ja iiberhaupt immer freier zu interpretieren, da er infolge 
seines Zweckes auf Chronologie weniger Gewicht legen 
wolle und konne. Er eile zum Bericht, dass Jesus sein 
letztes Wirken ais Auferstandener nach Galilaa verlegen 
wolle. Am Anfange seines letzten Kapitels habe Matthaus 
die «Frauen» genannt, und erzahle nun folgerichtig im Ver- 
laufe desselben, namentlich 28, 9—11 aber in summari- 
scher Weise, was «den Frauen» uberhaupt alles begegnet 
sei, und wie diese die Auferstehungskunde und die An- 
kiindigung des Auferstandenen fiir Galilaa den Jiingern 
zu iiberbringen hatten, ohne zu unterscheiden, was vor 
allen Frauen insgesamt oder nur vor einer allein (Magda­
lena) geschehen sei; — es liege ihm eben vor allem an 
der Proklamation der Auferstehung und des Auferste- 
hungswirkens Jesu in Galilaa. In Matth. 28, 9—11 sei 
bloss die Erscheinung an Maria Magdalena zu finden. 
Maria Magdalena hatte dabei die Fiisse Jesu umfasst 
( Matth. 28, 9). Das erklare dann auch das Wort
bei Johannes 20, 17: «Wolle mich nicht festhalten»: fir) 
gov dsiTov. (Ueber die yerschiedenen Auslegungen dieses 
Wortes vgl. Schanz, Johannes-Kommentar, S. 571—73.) 
Belser (G. d. L. u. d. A. d. H. S. 462) meint: die Frauen 
waren nach der Engelbotschaft in ihrem aufgeregten 
Seelenzustande im Garten oder in dessen Nahe etwa in 
einem Yerstecke geblieben und hatten norlaufig niemanden
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nicht der zuriickgekehrten Magdalena und auch nicht 
Petrus und Johannes die erlebte Engelerscheinung mit 
der Osterbotschaft yerkiindet (Marc. 16, 8). Erst ais sie 
in ihrem nahen Verstecke das Wort: Maria! das aus dem 
Munde Jesu kam, gehórt, waren sie herbeigeeilt, hatten 
mit Maria Magdalena Jesu Fiisse umfasst und mit ihr 
die Mahnung erhalten, ihn nicht wie zu bleibendem Be- 
sitze jetzt schon umfassen und festhalten zu wollen. 
Dann hatten sie nochmal die Osterbotschaft an die Apostel 
jetzt aus dem Munde Jesu selbst yernommen und tZze- 
selbe nun auch wirklich ausgerichtet. (Matth. 28, 8—11). 
Wir entscheiden uns fiir die nachstehende Reihenfolge 
der Freudenbotschaften des Auferstandenen im Freundes- 
kreise: Die Frauen kommen zum Grabę und finden es 
leer. Magdalena eilt zu Petrus, um dies zu berichten. 
Unterdessen rerkunden zwei Engel den Auferstandenen den 
ubrigen Frauen, die alsdann, erst zogernd, mit dem Engels- 
auftrag nach Jerusalem zuruckkehren. Dann erscheinen 
Petrus und Johannes [mit Magdalena,] und untersuchen 
das leere Grab. Petrus und Johannes kehren zuruck. Mag­
dalena bleibt. Ihr erscheint nun zuerst der Auferstandene 
selbst. Den ubrigen Frauen erscheint er irgendwo aut 
ihrem Ruclcwege nach Jerusalem.
5. Christus der Auferstandene yerkiindet sich der Kirche.

Hochwichtig war der Eindruck der Frauenberichte 
auf die Apostel und Junger: «Diesen erschienen aber 
jene Reden wie leere Traumereien, und sie schenlcten ihnen 
keinen Glauben.* (Luc. 24, 9—11; Marc. 16, 10 und 11 
und Luc. 24, 13--25.)1) Die Eyangelisten haben in den 
eben zitierten Stellen «ein yollstandiges psychologisches 
Geinalde» von der Gemutsstimmung der Apostel und Junger 
entworfen. Namentlich aber zeichnet jener unyergleichliche 
und unmittelbar anscliauliche Bericht des Lucas iiber die 
Emausjunger mit Meisterhand (Luc. 24, 13 ff.) die Seelen- 
kampfe im Jiingerkreis. Sie waren von tiefer Schwermut

B Sehr wichtiges apologetisches Moment gegenuber der neue­
sten Enthusiasmustheorie Harnacks und Pfleiderers.
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gedriickt, hin- und hergeworfen von Furcht zu Furcht, von 
einer aufregenden Kunde zur andern, vom Licht zur 
Schwierigkeit, von Schwierigkeiten zu matt dammerndem 
Licht, fom Zweifel zur Hoffnung, von der Hoffnung zum 
Zweifel (Grimm-Zahn, S. 351, 352, 374). Keiner Tatsache 
der Weitgeschichte — das beweist eine ernste Verglei- 
chung aller eyangelischen und apostolischen Berichte — 
wurde so viel Priifung und zwar von allen Seiten ent- 
gegengebracht, ais der Auferstehung Jesu. Gerade jeno 
nachmaligen begeisterten Zeugen, jene standhaften, felsen- 
festen Verkiindiger der Auferstehung Christi, hatten erst 
bei den unwiderleglichsten Beweisen von der Tatsach- 
lichkeit des Wunders aller Wunder sich ergeben. Darin 
liegt aber auch eine grossartig yeranlagte Padagogik 
fur den Glauben der Welt, und eben an diesen Verum- 
standungen zerschellen alle Hypothesen und tollkuhnen 
Erklarungsrersuche von Celsus an bis auf unsere moderne 
Zeit, namentlich auch die neuesten Enthusiasmustheorien. 
(Vgl. Schanz, Apol. II, Grimm-Zahn S. 359.) Verfolgen 
wir noch den nahern Zusammenhang. Den Aposteln und 
Jiingern hatten bis jetzt dieFrauen vondem leerenGrab, von 
der Engelerscheinung, ja von einer Erscheinung Christi 
selbst berichtet. Dazu kamen der Augenschein uber das leere 
Grab bei Petrus und Johannes und dereń Berichte iiber das 
eigenartige Aussehen des Grabes an den Jiingerkreis. Yiel­
leicht drang auch schon am Ostertage etwas von dem geheim- 
nisyollen Berichte der Wachter und von einer auf f alligen Sit- 
zung des Synedriums in den Jiingerkreis. Dazu horte man 
noch von andern Tatsachen und auffalligen Ereignissen: 
Matth. 27, 52 f. «Und yieleLeiber der entschlafenenHeiligen 
wurden auferweckt; sie gingen aus den Grabem heraus 
nach seiner Auferstehung und gingen in die heilige 
Stadt und erschienen vielen.» Das alles brachte den 
Aposteln und Jiingern aber noch nicht die Lósung. Sie 
selber waren nicht Augenzeugen gewesen; sie sind bloss 
durch gelieimnisvolle Worte nach Galilaa gewiesen worden 
— und das alles durch die Frauen. Aber der Herr kannte
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die Schwachen der Seinen. Er wollte ihnen und damit uns 
entgegenkommen, noch bevor die verheissene Wirksamkeit 
des Auferstandenen in Galilaa anbricht, auf die alles hinaus- 
drangt. Im Laufe des Ostertages erscheint der Herr—zuerst 
aus allen Aposteln, nicht wegen seiner Person — er hat ihn 
ja verleugnet —, aber wegen seines Amtes: dem Petrus. 
(Luc. 24, 34; 1. Cor. 15, 5.) Das war entscheidend. Fiir Petrus 
entscheidend, der den Heiland seit dem Gnadenblick nach 
der Verleugnung nicht mehr gesehen hatte — dort ein 
Gnadenblick — hier ein Osterfriedensgruss! Entscheidend 
war diese Erscheinung aber auch fur den Apostelkreis. 
Denn sofort beginnt Petrus sein Amt, sofort lebt das An- 
denken an den Auftrag, den ihm der Herr in denkwurdiger 
Stunde gegeben hatte, in seiner Seele auf: «Wenp du 
einst bekehrt sein wirst, dann starkę deine Bruder!» Und 
er tat dies mit grossem Erfolg; denn wir finden am 
Abend dio Apostel in begeistertem Glauben an die Auf­
erstehung, gestutzt aut Petri Zeugnis (Luc. 24, 34). So ver- 
Icundet sich Jesus dem Oberhaupt der Kirehe und durch 
dasselbe der Kirehe selbst ais der wahrhaftig Auferstandene. 
Doch verfolgen wir erst die Ereignisse bis zu ihrem 
Abschluss. Das Folgende ist apologetisch hoch wichtig 
gegeniiber der Enthusiasmustheorie.

Noch am Ostertage selbst, zwar ausserhalb Jeru- 
salems, aber innerhalb des Jiingerkreises, folgte eine 
weitere. einzigartige Offenbarung des Auferstandenen 
auf dem Wege nach Emm aus, dio wir oben schon an­
gedeutet haben. Wir konnen hienieden auf unserer Erden- 
wallfahrt kaum Schoneres und Tieferes nach Inhalt und 
Form lesen und betrachten, ais diesen Wanderbericht bei 
Luc. 24,13—33. Der ganze Zauber des Osterlichtes ist uber 
ihn ausgegossen und seine Lichtgarben vermitteln uns un­
schatzbare Blicke in die Geschichte des Menschenherzens 
und der ganzen Menschheit bis hinauf zu den Anfangen 
des Alten Bundes und vorwarts in die Zukunft des Reiches 
Christi, am meisten aber hinein in die Tiefe des Erlóser- 
herzens des Auferstandenen. Auch die Leser und Be-
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tracliter dieses eyangelischen Abschnittes fiihlen etwas 
von dem, was die Junger nach der Offenbarung zu ein­
ander sagten: «Brannte nicht unser Herz, ais er uns die 
Schrift erschloss?» (Luc. 24, 32; vgl. S. 488.) Die nach 
der Offenbarung stiirmisch heimgeeilten Junger, die, 
in spater Abendstunde am Abendmahlssaale anklopfend, 
bei den Aposteln Einlass erhalten, konnen ihre Jiibel- 
botschaft vom Auferstandenen nicht einmal ausrichten, 
ehe ihnen die yersammelten Elfe die absolut sichere, fest­
stehende Erscheinung des Herrn an Petrus frohlockend 
yerkiindet haben (Luc. 24, 33. 34). Jetzt wogt ein Alleluja 
ins andere— ein Beweis in den andern: auch die Frauen- 
botschaften erhalten so ihre Wiirdigung, obwohl auch 
jetzt,noch Wogen des Jubels, der Freude, der Fassungs- 
losigkeit und des Bangens in yielen Mitgliedern des Kolle- 
giums durcheinanderziehen (cf. Lucas 24, 33 und Marc. 
16, 13). Da steht mil einem Małe Jesus mitten unter 
ihnen und rollendet alles: die Morgenstrahlen sind am 
spaten Osterabend zum yollen Sonnenlicht geworden. 
«Jch bin's!» «Fiirchtet euch nicht!» «Sehet meine Hande 
und meine Fiisse, dass ich es bin!» «Fiihlet und sehet!» 
Der Gekreuzigte ist auferstanden, der Erloser vom Kar­
freitag. Sie beten an den Gottessohn; sie essen mit dem 
Menschensohn: Lumen Christi — Deo gratias! Licht 
fallt von ihm auf sein eigenes Leben, auf den alten und 
neuen Bund, auf das Apostelleben und den Apostel- 
beruf. Und noch am spatesten Abend des Ostertages hebt 
er sie auf die Kulmhóhe seiner Erlósergrósse, indem er in 
majestatischer Feierlichkeit die grandiosen Friichte 
seines Todes und seiner Auferstehung austeilt 
und fiir alle Zeiten garantiert: Siindenvergebung und 
Gewalt zur Siindenvergebung: das Busssakrament. Ja, 
am Osterabend jubelt ihm die dankbare erlóste Welt 
entgegen: Lumen Christi: Deo gratias! (Joh. 20, 19—23. 
— Luc. 24, 36—43. Marc. 16, 14; ygl. unten S. 488 ff.)

Das ist die Geschichte des Ostertages — doch 
wahrhaftig der Tag, den der Herr gemacht hat: lasst uns
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jubeln und frohlocken an ihm! 77>z<7 in allen diesen Berichten 
herrscht nicht eine Spur von ungesundem Entliusiasmus — 
vielmehr ein heiliger Realismus, der auch den kritischen 
Historiker iiberweist (gegen Abbe Loisy und Harnack).

Homiletisehe Bemerkung. Die eben entwickelten und unter 
gewisse Gesichtspunkte geordneten Tatsachen lassen sich auch 
sehr leicht rhetorisch darstellen: nur mussen dann die einge- 
flochtenen liarmonistisclien Fragen z. T. iibergangen werden. 
Der Prediger soli sich aber der Losung derselben bewusst blei­
ben. Ebendeswegen haben wir denselben oben im Texte eine 
eingehendere Beachtung geschenkt. Aus dem Inhalt der obigen 
Exegesen wird der Prediger zu jedem Punkte die fruchtbarsten 
und pragnantesten Gedanken wahlen.

Erster Vorschlag. Der Ostertag. Was er yerkiindet und was 
er yerlangt? Text: Haec est dies, quam fecit Dominus!

1. Was rerlciindet der Ostertag? Er yerkiindet den Auf­
erstandenen: Surrexit Dominus vere! Mit andern Worten: der 
Auferstandene selbst offenbart und yerkiindet sich an diesem 
Tage. Der Prediger fiihre nun selbst in pragnanter und packender 
Steigerung die folgenden, oben bereits ausgefiihrten Punkte in 
rhetorischer Beschrankung aus.

a. Christus, der Auferstandene, yerkiindet sich dem Grab 
und dem Tode.

b. Christus, der Auferstandene, yerkiindet sich der Welt.
c. Christus, der Auferstandene, yerkiindet sich seinen 

Feinden.
d. Christus, der Auferstandene, yerkiindet sich seinen 

Freunden.
e. Christus, der Auferstandene, yerkiindet sich der Kirehe: 

dem Petrus — durch ihn den Aposteln — durch sie und ihre 
Nachfolger — ais Lehrer, Zeugen und Blutzeugen allen Menschen, 
Geschlechtern, Vólkern und Nationen bis auf den heutigen Tag 
(vgl. oben Punkt 1 bis und mit 5, vgl. auch S. 4 ff.). Das ist 
die Geschichte des Ostertages; er ist wahrhaft der Tag, den der 
Herr gemacht. (Man flechte apologetische Momente ein.) Aber:

2. Was rerlangt der Ostertag? Wenn wir den grossten Tag 
des Herrn, den wir eben betrachtet haben, noch einmal uber- 
blicken, wenn wir uns fragen: was sucht der Auferstandene, was 
yerlangt er von der Welt, bei den Feinden, bei den Freunden 
und vor allem in seiner Kirehe — da rufen es uns alle die herr­
lichen Ereignisse des Ostertages zu, und alle Blatter des Evan- 
geliums yerkunden es uns laut: Glauben — Glauben — den 
echten, wollen, lebendigen Glauben sucht und rerlangt der Auf­
erstandene. Und wenn wir auf das ganze Leben Jesu zuriick- 
blicken — was war seine erste Forderung? —- der Glaube. Und 
blattert weiter im Euangelium bis zum Himmelfahrtstage, immer 
und immer wieder sucht, yerlangt, lobt, preist, erzieht Jesus
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den Glauben — seine letzte Klage ist eine Klage iiber den 
Mangel an Glauben und seine letzte Tat: die Sendung der 
Kirche ais Lehrerin des Glaubens. Der Glaube ist niclit alles, 
nicht das einzige Gebot Christi. Erhabener ais der Glaube ist 
die Liebe. Aber der Glaube ist, wie die Kirchenversammlung 
von Trient, vom Geiste Gottes selbst erleuchtet, so klar und 
sclión Yerkiindet: der Anfang unseres Heils, die Wurzel und das 
Fundament unserer ganzen Rechtfertigung, unserer ganzen 
Rechtschaffenheit und Gerechtigkeit vor Gott. Der Glaube ist 
so recht die Osterforderung Christi. (Vgl. S. 440 ff.)

Betrachten wir sie im Osterlichte! Habete fidem! Habet 
Glauben! Christus war in die Welt gekommen. Er bekannte sich 
ais Gottessohn. Er stiftete eine grosse erhabene Religion. Er 
tat Wunder und sein Leben iiberragt alles Heilige und Grosse, 
was je diese Erde gesehen hat. Da nahmen sie ihn gefangen( 
schlugen ihn ans Kreuz — und er starb den Tod der Schwache^ 
Seine Person schien vernichtet (vgl. oben S. 373). Sein Werlq 
sein Reich, seine Religion drohten in Trummer zu fallen. Jetzt 
ist er auferstanden: dem Grabę, dem Tode, den Feinden, den 
Freunden, der Kirche, der Welt hat er sich gezeigt: ego sum, 
nolite timere! Jetzt leben alle seine Wunder, seine Taten, seine 
Worte wieder auf. (Konkrete Ausfuhrung!) Was folgt daraus? 
Christus ist Gott. Gott aber ist die Wahrheit. Also ist auch 
die Religion Christi lautere reine Wahrheit. (Vgl. nun die oben 
auf S. 246 u. 247 entwickelten Gedanken, die im vollsten Sinne 
auf den erstandenen Christus angewendet werden konnen; vgl. 
auch S. 248.) Wer steht vor uns: Christus, auctoritas ipsius 
Dei revelantis, qui nec falli nec fallere potest (Vaticanum s. III
c. 3). Schaut auf zu ihm. Was spricht er am schónsten und 
gróssten Tage seines Lebens zu euch? Er steht am Osterabend 
im Apostelkreise und ebendamit auch mitten unter euch. Und 
er spricht: Ich bin's, d. h. ich bin der Gottessohn Ich bin die 
Wahrheit. Ich kann mich nie tauschen. Niemand tauscht mich. 
Und in Ewigkeit werde ich nie eine Seele tauschen. Ich gebe 
der Wahrheit Zeugnis. Ich stifte meine Religion. Sie bringt 
euch die religiosę Wahrheit und das ewige Ziel: die Wohnungen 
beim Vater. Wenn es nicht so ware, so hatte ich es euch gesagt- 
(Vgl. Joh. 14, 2 ff.) Um meinetwillen nehmet diese Religion an. 
Unterwerfet euch mir, auch wenn ihr die Geheimnisse dieser 
Religion nicht verstehet. «IIabete fidem.» Oreditis in Deum, et 
in me credite! (Joh. 14, 1 ff.) Habet Glauben. Ich bin das 
Licht. Ich bin die Wahrheit. Und wenn wir diese Forderung 
horen, was werden wir tun ? Ein Wort rufen wir aus ganzer 
Seele, jetzt, und wiederholen es feierlich, wenn der Priester und 
der Orgelchor gleich nach der Predigt das Credo anstimmen — 
Credo: Ich glaube.

a. Du, Auferstandener, bist der Christus, der Sohn des 
lebendigen Gottes, die Wahrheit, die nicht tauscht und nie ge­
tauscht wird. Du hast die Worte des ewigen Lebens. Wohin 
sollten wir sonst gehen?
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b. Nicht auf unsere Einsicht hin, nicht nach unserm Gut- 
dunken nehmen wir deine Religion an — sondern auf dich hin, 
deinetwegen, der du die ewige und die erste Wahrheit bist («non 
propter intrinsecam rerum yeritatem naturali rationis lumine 
perspectam». Vaticanum sess. III c. 3), nehmen wir die ganze 
erhabene, herrliche und doch wieder so innerliche Religion an.

c. Deinetwegen, Auferstandener, horen wir die Kirehe. Du, 
Auferstandener, hast zu Petrus gesagt: weide meine Lammer, 
weide meine Schafe. Du, Auferstandener, hast ais letztes grosses 
Werk die Kirehe eingesetzt — eine Lehrerin deiner Wahrheit, 
eine Zeugin deines Lebens, eine Verkiinderin deiner Gesetze 
unter der Leitung des Papstes, der die Schafe und die Lammer 
weidet. (Vgl. oben S. 3 u. 4, vgl. auch S. 497.)

d. Deinetwegen, auf dich hin, nehmen wir die einzelnen 
Glaubenssatze an — sie sind Strahlen deiner Sonne, Worte 
deiner Wahrheit.

e. Deinetwegen, Auferstandener, lassen wir aber auch diese 
Satze und Grundsatze des Glaubens uber unser Leben herrschen.

a. Wenn der Sonntag nach einer yollen Arbeitswoche wieder 
nahet, dann bewegt uns Christus, der Auferstandene, dass wir zur 
Sonntagsmesse uns einfinden, um eben da dem Auferstandenen 
zu huldigen. Ja, dieser Glaube an den Auferstandenen erzieht uns 
zum Grundsatz: kein Sonntag ohne Sonntagsmesse. Der Glaube 
an den Auferstandenen fiihrt uns in den Pfarrgottesdienst vor 
den Altar und die Kanzel, damit das katholische Licht in unser 
Auge und das katholische Blut in unsere Adern strome.

ft- Wenn die Osterzeit uns mahnt: nunc est tempus accepta­
bile: nunc sunt dies salutis — dann geleitet derselbe Glaube 
die Christen zu den Beichtstiihlen. Wir wissen es, dass wir hier 
nicht bloss ein Menschenwort, sondern ein Gotteswort verneh- 
men: deine Sunden sind dir yergeben. Der Auferstandene hat 
am Abende des Ostertages den Aposteln und Priestern die gott- 
liche Gewalt gegeben: denen die Siinden nachzulassen, die sie 
reumiitig bekennen (vgl. oben S. 334). Auch zum Beichtstuhle 
ruft uns also der herrliche Auferstandene. Das Beichten ist nur 
die praktische Folgerung aus dem Credo. Und ist der Glaube 
in uns recht lebendig, so folgen wir der Einladung des Auf­
erstandenen zum Bussgerichte und zum Friedensgruss der Los- 
sprechung recht oft! Expurgate vetus fermentum. Etenim 
Pascha nostrum immolatus est Christus. Itaąue epulemur: non 
in fermento yeteri, neque in fermento malitiae etneąuitiae: sed in 
azymis sinceritatis et yeritatis (Osterepistel 1. Cor. c. 5; S. 462/ 

y. Und erlaubet mir, mitten im Liehte des Ostertages einen 
raschen Gang in euer irdisches Leben, in euer Priratleben. Ich 
will auf niemanden Steine werfen — nur eine Wahrheit aus- 
sprechen! Der Auferstandene móchte auch dahin seine Strahlen 
senden, wenn im menschlichen Leben jene Zeit herannaht, die 
euere Sprache eine hohe, eine festliche Zeit, die Hochzeit nennt. 
Wenn ein edler Jungling und eine brave reine Jungfrau jenen
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grossen Schritt tun wollen, mit dem sie eine neue christliche 
Familie grunden — dann steht wieder der Auferstandene am 
Lebenswege und spricht: Habete fidem: habet Glauben. Der 
Glaube sagt: eine edle reine Bekanntschaft ist eine Vorbereitung 
auf ein Sakrament, also eine Zeit des lebendigen Glaubens, und 
nicht der Lauheit (vgl. S. 259!). «Die Ehe ist ein grosses Geheim­
nis, aber in Christo und der Kirehe.* Der Glaube au den Auf­
erstandenen mahnt: eine Ehe schafft eine unzertrennliche Gemein­
schaft der Brautleute, gleichsam ein Herz und eine Seele. Darum 
soli vor allem in der Ehe die Einheit des Glaubens herrschen. 
Der Glaube ist die Wurzel und das Fundament unseres recht- 
schaffenen Lebens. Und wo die Kirehe, wenn auch nicht gerne, 
so doch gedrangt durch Umstande und Zeitlage, die gemischte 
Ehe gestattet hat und die nótigen Dispensen erteilen will —■ da 
steht der Auferstandene vor dem katholischen Brautigam, vor 
der katholischen Braut: Habete fidem! Habet Glauben! Wenn 
du ein echter Kathoiik bist, wenn du uberzeugt bist von deinem 
hl. Glauben, dann ist es deine unerlassliche Pflieht, die Seelen aller 
deiner kiinftigen Kinder in eben diesem Glauben des Auferstan­
denen zu erziehen. Wir urteilen nicht iiber den guten Willen und 
die ausserordentlichen Wege der Andersglaubigen, die Christum 
suchen. Der Kathoiik aber ist durch den Auferstandenen selbst 
heilig verpflichtet, seine Kinder in der vom Auferstandenen ge- 
griindeten Kirehe zu erziehen — nie und nimmer darf er sie 
der Lehrerin der Wahrheit Christi, der Zeugin des Lebens 
Christi, der Verkiinderin des Gesetzes Christi entziehen. Und 
wo in dieser Beziehung die Untreue bereits begangen ist, da 
ladet der Ostertag, die Osterzeit ein, vor dem zustandigen Pfarr- 
amt und im Beichtstuhle Rat zu holen, um seine Pflieht zu er- 
fiillen. (Wir haben diesen Gedanken hier skizziert, weil wir es 
fur sehr passend halten, solche Gedanken von Zeit zu Zeit in 
Festtagspredigten zu behandeln. Gerade an Festtagen sind jene 
Kreise unter den Zuhorern vertreten, welche eben diese Wahr­
heiten notig haben. Doch werfe man solche Exhorten nicht 
unvermittelt unter das Volk. Erst verkiinde man das Dogma 
und die Freudenbotschaft des Tages, entfalte unser herrliches, 
aber doch wieder so ernstes Verhaitnis zum Auferstandenen und 
steige dann erst ruhig und im Liehte der Ostergedanken auf 
dieses wichtige und doch wieder zarte und scliwierige Gebiet 
hinab.)

A Und nicht nur zu besondern Fest- und Hochzeiten, nein 
immer und alle Tage steht der Auferstandene gleichsam mitten 
unter uns. Medius vestrum stat, quem vos nescitis (Joh. 1, 26). 
Er ruft uns seine Osterforderung zu: Habete fidem. Habet 
Glauben! Lasset das Osterlicht des Glaubens in alle Lagen eures 
Lebens, bis in die innersten Tiefen eurer Seele und in alls Seiten 
und Falten eures Charakters hineinleuchten. (Vgl. Karsamstag 
n. 1 u. 2. Neues Feuer! Neues Licht! S. 439 ff.) Es gibt eigentlich 
keinen Augenbliclr, in dem uns Jesus nicht irgendwie daran
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erinnert, bald machtig und gewaltig, bald leise und lieblich! Er, 
der Auferstandene, hat ja gesagt: ich bleibe bei euch alle Tage 
bis an das Ende der Welt. Wenn er uns nun alle Tage mit dem 
Lichte seiner Auferstehung erleuchtet, dann legt -er uns auch 
immer wieder seine erste grosse Frage vor: Lebet ihr nach dem 
Glauben und aus dem Glauben? (Man flechte die eine und 
andere praktische Anwendung ein.)

Auf dem Obelisk des Petersplatzes in Rom stehen in Flam- 
menschrift Ostergrundsatz und Osterforderung der Kirche ge­
schrieben: Christus vivit! Christus vincit! Christus regnat 
schreibe diese Inschrift auch in deine Seele. Christus soli hier 
leben und siegen. Er, der sich dem Grab, dem Tod, der Welt, 
den Feinden, den Freunden, der Kirche geoffenbart und ver- 
kundet hat, lebe und herrsche auch in Dir! Dies geschieht durch 
den Glauben an den Auferstandenen, durch das Erfiillen seiner 
grossen Forderung: Der Glaube herrsche im Denken und Leben! 
Das, was der Ostertag bringt und das, was er fórdert, lasst sich 
m das eine Wort fassen: Haec est victoria quae yincit mundum: 
fides nostra. Quis est qui yincit mundum nisi qui credit, quoniam 
Jesus est Filius Dei? Das sei unser Osteryorsatz: Ich glaube, 
dass Jesus der Sohn Gottes ist, und seinetwegen werde ich die

ebote der Religion und der Kirche des Auferstandenen im 
innersten Seelenleben und offentlichen Leben durchfiihren! (1. 
Joh. c. 1.—5, u. bes. 5, 4 ff.)

Zweiter Vorschlag Der Ostertag. Osterlicht leuchtet. Oster­
freude jubelt! So lasst uns diesen Tag naher betrachten, an dem 
wir jubeln und frohlocken, und der wirklich der Tag ist den 
der Herr gemacht hat. Wie hat der Herr diesen Tag gemacht? 
a. Er ist auferstanden und yerkiindet sich dem Grab und dem 
lod. Der Ostertag ist der Gedenktag, dass es eine Heimat jen­
seits des Grabes gibt. [Gedenktag der Ewigkeit: aeternitatis 
adltum nobis reserasti.j b. Er ist auferstanden und yerkiindet 
sich der Welt. Der Ostertag ist der Gedachtnistag, dass nicht 
Satan der Furst dieser Welt ist, sondern Christus der Kónig, 
der bei seinem letzten Verhór, mitten in seinem scheinbaren 
Untergang sich ais solcher bekannt hat. (Vgl. oben Karfreitag 
S. 417, Karsamstag S. 439 u. S. 448, Palmsonntag S. 373, Passions­
sonntag S. 319, dritter Fastensonntag S.298 ff.) [Gedenktag des

Christi iiber Satan.] c. Er ist auferstanden und yerkiindet 
sich den Feinden. Der Ostersonntag ist der Gedenktag. dass die 
heinde Christi und der Kirche nie endgiiltig siegen. [Gedenktag 

es Sieges iiber seine Feinde.] d. Er ist auferstanden und ver- 
kundet sich den Freunden. Ostern erinnert uns, dass auch wir 
nicht die Knechte, sondern die Freunde Christi sind, die in seine 
Geheimnisse eingeweiht werden. Iam non dicam vos servos, sed 
aimcos, quia omnia quaecunque audivi a Patre, nota feci vobis 

^r. de,n Glauben, dessen Freuden- und Freundesfest heute 
gefeiert wird). Joh. 15, 15. [Gedenktag der Freundschaft Christi.] 
e. Er ist auferstanden und yerkiindet sich der Kirche. Ostern

31
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ist der Freudentag, der uns yerkiindet: Christus lehrt und lebt 
in seiner Kirche fort ais die Wahrheit und das Leben. [Gedenk- 
tag der Kirche Christi.] In dieser vom Auferstandenen geschaffenen 
Kirche uberwinden wir das Grab, den Tod des Leibes und der 
Seele, die Feinde von aussen und innen, und ziehen ais Freunde 
Christi in des Auferstandenen ewige Kirche und Heimat ein. 
(Dazu eine Auswahl der in der Geschichte des Ostertages gege­
benen Materialien.)

Dritter Vorschlag. Was yerkiindet der Auferstandene? Sich 
selbst (n. 1 u. 2) und zwar seinen Feinden (n. 3) und seinen 
Freunden (ri. 4 u. 5).

Vierter Vorschlag. Christus, der Auferstandene, yerkiindet sich
a. am Ostermorgen ais die Wahrheit. (Kerngedanken von 

n. 1—5, vgl. S. 440.)
b. am Osterabend ais das Leben. (Kerngedanken iiber die 

Ostergnade im engsten Anschluss an die Einsetzung des Buss­
sakramentes am Osterabend. Vgl. bes. S. 334, 335, 336.)

Funfter Vorschlag. Zwei Grundgedanken des Ostertages: 
a. Glaube! (n. 1—5). b. Beiclite! (n. 6, auch S. 334 ff.). 
Sechster Vorschlag. 1. Wer ist der Auferstandene? (Herr

iiber Grab, geistigen und leiblichen Tod, Welt, Feinde, Freunde, 
Kirche — ais Gottessohn, n. 1—5.)

2. Was fórdert der Auferstandene? Heute nur eines: Weg 
mit der Siinde: expurgate vetus fermentum. Die Beichtforderung 
Christi am Osterabend (n. 5 u. S. 335 u. bes. S. 462).

Siebenter Vorschlag. Festhomilie uber die evangelische Ge­
schichte des Ostertages. Rascher Fortschritt der Homilie, ais 
Klimax! Verweilen bei einer Zentralanwendung am Schlusse, z. B. 
im Rahmen des Textes: scio, cui credidi. 2. Tim. 1, 12. [S. 478.]

Wir brauchen nicht erst zu erinnern, wie wichtig eine 
klare Auffassung vom Verlaufe des Ostertages uberhaupt 
fur die Osterpredigten im allgemeinen und namentlich 
fur dogmatisch-geschichtliche Festpredigten ist, z. B. fur 
Themata wie die folgenden: «Das ist der Tag, den der 
Herr gemacht hat* — «Der grosste Tag im Leben Jesu* — 
«Die Verlcundigung der Auferstehung* — «Ist Christus 
nicht auferstanden, ware unser Glaube eitel* — «Christus 
unser Osterfundament* — *Das Osterfundament unseres 
Glaubens* — «Christus das neue Osterlicht* — «I)as grosste 
Ereignis* — u. s. f. (vgl. auch Thomas, Summę, III. p. q. 55).

§ 48.
Die Glaubensgeheimnisse des Ostertages.

Der ganze Reichtum der osterlichen Glaubensgeheim­
nisse kann nach dogmatischer und apologetischer Seite 
hin entwickelt werden. (Vgl. §§ 44, 46, 47.)
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1. Die dogmatische Entfaltung. Wir ersuchen Stu- 
dierende und Prediger, fiir die dogmatische Entfaltung 
der Ostergeheimnisse die Summę des hl. Thomas, 3. pars 
q. 53—60, ais Fiihrer zu wahlen. Wer die einzelnen 
der wahrhaft goldenen Artikel dieser Quaestionen liest 
und durclibetrachtet, wird fur die Skizzierung und Aus­
arbeitung die reichste Anregung empfangen. Selbstver- 
standlich empfehlen wir nicht jeden Artikel fiir die homi- 
letische Bearbeitung. Manche derselben aber enthalten 
eine beinahe voll skizzierte, latente Osterpredigt. Man 
yergleiche zu dies&n Artikeln die Gedanken der Liturgie, 
die wir bereits entfaltet haben. Wir wollen durch einige 
Beispiele zur weitern, selbstandigen Arbeit anregen.

Thema A. (Quaest. 53 A. 1.) Warum erstand Christus von 
den Toten?

a. addirinaeiustitiaecommendationem: zur Verherrlichuna 
der gottlichen Gerechtigkeit, y
Glaubens'* n°Strae instructionem: zur Grundlegung unseres

c. adspeinostraeerectionem; zum Aufbau unserer Hoffnung
d. ad ritae nostrae informationem: zur Fiihrune zum

Ausbau unseres Lebens, 6'
e. ad salutis nostrae consummationem; zur Vollenduna

unseres Heils. ' w
Der Prediger beachte die in dieser Skizze rerborgene

« e U?d i?6 ™ corPus articuli angefiihrten fruchtbaren 
Schrifttexte. Das Thema liesse sich ais eine Klimax in kurzeń 
sich stets steigernden Punkten durchfiihren ’

Derselbe Artikel liesse sieh z. B. auch in folgender Skizze 
neu gestalten:

Thema B. Was wirkt die Auferstehung Christi?
1. Gottes Rechtfertigung. Vgl. Punkt a.
2. Unsere Rechtfertigung. Vgl. Punkt b—e.

Der Prediger erklare gelegentlich die verschiedene Fassung 
des mehr ais Wortspiel gebrauchten Doppelausdruckes: Recht­
fertigung. Bei der Entfaltung des zweiten Teils beachte man 
neuerdings die obige Steigerung a—e. Passend ginge man 
( ann im zweiten Teile von der fidei nostrae instructio aus, wobei 
die Lehre des Tridentinums: Fides est humanae salutis initium, 
undamentum et radix omnis iustificationis, Trid. Sess. 6 c. 8 die 

siegreiche Beweisfiihrung befruchten konnte
Oder
Thema C. Der Bau des Ostertages «ein Bau aus Gott». 

Man beschreibe:
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1. Den Grund des Baues; Jesum Christum, den Auferstandenen.
2. Das Fundament, den Glauben an den Auferstandenen

(fidei instructio).
3. Den Hoehbau, d. i. die Hoffnung auf den Auferstandenen

(Spei erectio).
4. Den Ausbau, d. i. unser Leben mit der Gnade des Auf­

erstandenen (vitae informatio).
Endlich

5. Den Einbau in die Ewigkeit durch Christus (salutis nostrae 
consummatio).

NB. Dasselbe Thema mit Punkt S und 4: Fundament; Hocli- 
bau; Ausbau! Vgl. dazu die Entfaltung der Liturgie. Vgl. auch 
§ 44 S. 438 u. S. 497 ff.

Thema D. (Q. 53 A. 2, 3, 4.) Wie erstand Christus?
1. Aus eigener Kraft. Q. 53 A. 4. Dazu oben: Geschichte des 

Ostertages. Der Auferstandene yerkiindet sich dem Grab 
und dem Tode und § 46: homiletisch-liturgisehes Gesamt­
bild: andere Auffassung a« mit Anmerkung 1 S. 460.

2. Ais der erste der Toten. Q. 53 A. 3.
3. Am dritten Tage. Q. 53 A. 2. Schlusskonzentration! Es 

empfiehlt sich auch die Anordnung 3, 2, 1.
Thema E. (Q. 54 A. 1, 2, 3.) Wie erstand Christus?

1. vere — wahrhaftig. A. 1 u. A. 2 (ais der ganze Christus). 
Vgl. oben § 47 A. 3 ff.

2. gloriose — glorreich (ais der glorreiche Christus). A. 2 u. 3. 
Die subtilern Untersuchungen yermeide man. Die herrlichen

zitierten Schriftstellen stellen aber selbst manche subtilere Frage 
dieser Artikel in ein erhabenes Licht. Anregung zu Anwendungen 
finden sich im corpus articuli selbst. Vgl. dazu Meschler, Leben 
Jesu, die Wesenheit der Auferstehung, II. Bd., III S. 432.

Thema F. (Q. 56 A. 1 u. 2.) Christus der Auferstandene die 
Ursaehe unserer Auferstehung:

1. der Auferstehung des Geistes (vgl. S. 462 ff.),
2. der Auferstehung des Fleisches (vgl. Fórsters Osterpredigt 

iiber diesen Gegenstand).
Thema G. Credo carnis resurrectionem. Vgl. Thomas Q. 56 

A. 1 u. Supplem. Q. 75—87. Cf. Portmann, Das System der Summę 
des hl. Thomas, I. Aufl., S. 395 ff., und namentlich Willmers 
Religionshandbiicher iiber den einschlagigen Gegenstand. Vgl- 
auch die klassische Predigt Fórsters iiber «Unsere Auferstehung*. 
Vgl. auch die Predigten von Monsabre.

2. Die apologetische Entfaltung. Sie geschehe
a. nie wie vor einer ausschliesslichen Zweiflerschar: 

sonst zerstórt man die Osterfreude der Glaubigen.
b. auf Grund der feierlich, solid, genau und griind- 

lich gesohilderten Ostertatsachen (vgl. oben § 47); denn 
diese tragen die siegreichste Apologie in sich selbst: so



485

predigten auch die Apostel in Jerusalem, Athen, Korinth, 
Horn (vgl. die Apostelgeschichte und die Episteln der 
Osterwoche).

c. durcli Entfaltung des ganzen apologetischen Ge- 
haltes der Auferstehungsgeschichte und Auferstehungslehre 
<vgl. hiefiir die Apologien von Hettinger, Schanz, Gut 
berlet und Hammerstein).

d. durch Eintragen und griindliches Widerlegen all­
fallig neuer und neuester Hypothesen nach den positiven 
Beweisen, welche schon iin voraus eine Widerlegung 
brachten, und nach denen solche kurze apologetisch- 
polemische Bemerkungen doppelt fruchtbar wirken.

Bei der Darlegung der Auferstehungstatsachen flechte 
man auch einige Momente iiber die Glaubwiirdigkeit der
i.rangelien, iiber die Zeugenfahigkeit der Apostel und 
der andern Berichterstatter, sowie ahnliche apologetische 
Exkurse ein. Yorzugliche Vorbilder fur diese etwas schwie- 
rigere Behandlung bietet die Apologie von Hettinger, 
reiche Stoffe die Apologie von Schanz, ebenso die Apo­
logie von Gutberlet, die Einleitungen in das Neue Testa­
ment von Belser, Trenkle und Schafer. So zerschmelzen 
gar manche Einwendungen wie von selbst, und der Zu- 
liórer fiililt sich durch die positire Beweisfiihrung bereits 
freudig gestarkt und begeistert zum Niederreissen aller 
Bollwerke, die sich gegen die Wahrheit aufturmen mochten 
(vgl. 2. Cor. 10, 4 ff., S. 248 ff., S. 785 und im Anhang).

§ 49.
Die Fruchte des Ostertages.
der Neuheit des Lebens.*

Beziiglich der homiletischen Behandlung der sakra­
mentalen Fruchte yerweisen wir auf unsere homiletisehe 
Bemerkung zu den Fastenpredigten und den Predigten 
iiber die Ostersakramente iiberhaupt (S. 333 ff.), ebenso 
auf die Geschichte des Karsamstags (siehe S. 426 ff.: die 
grosse Nacht im Lateran), auf die homiletisch-liturgische 
Entfaltung des Karsamstags und die Osterliturgie selbst
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(S. 438 ff. u. 462 ff.). Hinsichtlich der homiletischen Be­
handlung der sittlichen Friichte und des Zusammenhangs 
der osterlichen Gnaden- und Charakterfriichte fiir Zeit 
und Ewigkeit yerweisen wir namentlich auf unsere Aus­
fuhrungen iiber den Karsamstag (Neues Feuer, neues 
Licht, neues Leben!), sowie auf die Paragraphen uber 
Liturgie des Ostertages (S. 460), iiber Osteroktay und 
die Osterzeit (§ 50 u. 51). [Vgl. den Anhang des Buches.]

§ 50.
Die Osteroktay.

hoc potissimum tempore gloriosius praedicare.*
1. Die Geschichte der Osteroktay wurde bereits 

mit der Geschichte der Osternacht behandelt (S. 436 
n. IX).

2. Die allgemeinen Festgedanken der Oster­
oktay sind:

a. eine Entfaltung der Auferstehungsgeschichte 
Christi vom Ostertag bis zum Himmelfahrtstag. Man 
yergleiche namentlich den herrlichen Evangelienzyklus 
der Osterwoche! Die Liturgie ist ferner:

b. eine Entfaltung der Auferstehungsgeschichte der 
Christen von ihrem Auferstehungstag (Taufe) bis zum 
Himmelfahrtstage, und zwar:

«. die Auferstehung durch die Ostertaufe (vgl. die 
Introiten und uberhaupt die Wechselgesiinge);

die Auferstehung durch die Osterbeicht, auf welche 
sich alle eben genannten Stellen ebenfalls anwenden 
lassen;

y. die bleibende Auferstehung durch die Osterkommunion 
(vgl. die Communio-Verse; vgl. auch unten: Bemerkungen 
uber den Ostermontag);

das neue Auferstehungslebcn durch die Nachfolge 
des Auferstandenen: «in novitate vitae ambulemus* (vgh
S. 167 u. 168; vgl. S. 480).

Die Kirche beschreibt dieses Osterleben in den Evan- 
gelien und z. T. in den Episteln: die hl. Frauen, Maria 
Magdalena, Petrus, Thomas, Saulus, die Apostel alle zeigen
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uns, wie sich aus der Wurzel des Glaubens und aus der 
Kraft der Gnade mit unserem ganzen und vollen Mit- 
wirken allmahlich echtes Osterleben entfaltet.

Die Kirehe erfleht dieses Osterleben in den Orationen 
nach allen seinen Richtungen und Betatigungen.

Die Kirehe jubelt uber dieses Osterleben in ihren 
Psalmen, Antiphonen, Wechselgesangen, Seąuenzen und in 
dem immer erneuten Alleluja.

Endlich ist die Osterliturgie
c. eine Entfaltung der Auferstehung Christi und der 

Christen in der Kirehe, die der Auferstandene endgiiltig 
ordnet, ausbaut, yollendet. (Dies zeigen namentlich die 
Eyangelien, die Episteln der Osteroktay und die Schluss- 
verse der vier Eyangelien, vgl. S. 4 u. 497 D).

3. Die Verwendung dieser Festgedanken von 
Seite der Osterprediger kann am Ostersonntag selbst, am 
Ostermontag, sowie durch die ganze Osterzeit geschehen. 
Einst feierte die christliche Gemeinde die ganze Oster­
woche. Noch jetzt sind die feria II und III Feste aller- 
ersten liturgischen Ranges und die Oktav ist hochpriyi- 
legiert. Der Ostermontag allein ist in yielen katholischen 
Gegenden noch Feiertag geblieben; da und dort ist leider 
auch dieser Feiertag bereits abgerufen. Da die Liturgie 
die ganze Auferstehungsgeschichte in eine einzige Woche 
zusammendrangt, werden die Prediger gut tun, abwechs- 
lungsweise von Zeit zu Zeit einen Predigtzyklus iiber die 
Erangelien der Osterwoche oder uberhaupt iiber das Wirken 
des Auferstandenen in der Zeit vom Ostersonntag bis zum 
Himmelfahrtstag zu halten. So wurden wir vor der 
Gemeinde wieder einmal alle Herrlichkeiten des Auf­
erstandenen entfalten. Es kónnte das in verschieden- 
artiger Weise geschehen: ais Zyklus exegetischer oder 
thematischer Homilien nach den Kvangelien der Oster­
woche, ais Zyklus exegetischer oder thematischer Homilien 
in der chronologischen Kolge des Lebens Jesu, — oder ais 
Predigtzyklus im engen Ansehluss an die Auferstehungs­
geschichte, z. P. der Auferstandene und der Glaube
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(Thomas), der Auferstandene und die Liebe (Magdalena), 
der Auferstandene und der geistliche Fortschritt (Emmaus- 
jiinger), der Auferstandene und die Kirche [die Christus 
ausbaut und yollendet und in der eben Glaube, Liebe 
und Fortschritt gedeihen soli — vgl. die Sclilussberichte 
der vier Eyangelien; vgl. oben S. 4 u. 497] u. s. f. Bei dem 
Homilienzyklus bezweckt man, liebevoll den ganzen Inhalt 
der einzelnen Erscheinungen Jesu nach allen ihren Seiten 
zu entfalten, damit die Gemeinde d.en Auferstandenen 
immer besser kennen lerne. Wiederholen sich auch da und 
dort einzelne Gedanken, so bringt doch jeder Abschnitt 
einen ganz neuen Zentralgedanken und die friihern Ge­
danken in neuem Licht. Die Betrachtung der Eyangelien 
legt es selbst nahe, ob die exegetische oder thematische 
Behandlung empfehlenswerter sei. Wir empfehlen ais 
Hilfsmittel: Grimm-Zahn, Leben Jesu, VII. Band; Meschler, 
Leben Jesu; Lohmanns Betrachtungen; Lohmanns Eyan­
gelienharmonie, Belser und das Missale. Fiir die prak­
tischen Anwendungen geben die Episteln, Orationen und 
Introiten der Osterwoche mannigfache Anregungen. Man 
yergleiche damit unsere obigen Ausfuhrungen iiber den 
Karsamstag. Vielleicht liessen sich da und dort auch 
einige Erinnerungen an die altchristlichen Stationsfeiern 
in Rom einflechten (s. S. 436). Wir empfehlen diese Ent­
faltung der Osterwoche durch die ganze Osterzeit recht 
dringend. In diesem Falle wurden die einfallenden Sonn- 
tagsevangelien einfach yorgelesen, im Zyklus jenes Jahres 
aber nicht beriicksichtigt.

Wir fiigen noch eine homiietische Skizze iiber den 
Ostermontag an.
Skizze einer thematischen Homilie iiber das Eyangelium 

des Ostermontags (Luc. 24, 13—33, ev. 35).
Wir schlagen die folgende exegetische Skizze fiir ev. Aus­

wahl vor:
1. Vers 13. 14. Jesus ist ferne. Die Junger ohne Jesus! — 

Trauer iiber den Tod Christi. — Ihr schwaches, yerwirrtes, mit 
Vorurteilen erfiilltes Herz! — Wo Jesus nicht ist, da ist Irrtum, 
Siinde, Yerwirrung, und wo wir uns nur ein wenig von ihm
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zuriickziehen, fallen schon Schatten auf unsere Secie (vielleicht 
ein Wort iiber scheinbare religiose Trostlosigkeit der gepriiften 
Glaubigen und iiber die volle Trostlosigkeit der Unglaubigen 
und Siinder; vgl. Ignatius, Exerzitien; Lohmann, Betrachtungen: 
zur Osterbetrachtung).

2 Vers 15—23. Jesus kommt in Liebe. Et factum est.........
Ipse Jesus appropinąuans ibat cum illis. Sie wissen es nicht. Sie 
kennen ihn nicht. Aber sofort fallt ein Strahl des Lichtes in 
ihre Seelen. Welch ein Gliick, mit Jesus zu gehen! Oft sind 
auch unsere Lebenswege yerwirrt durch Kreuz, Leid, Sorgen, und 
Jesus geht neben uns, ohne dass wir es wissen. Wo einer ein 
Kreuz tragt, geht Jesus nebenher. Warum reden wir nicht mit 
ihm iiber unser Kreuz? Unser Leben ist ein Teppich. Wir sehen 
die Riickseite. Jesus sieht die Prachtseite, die er selber wirkt. 
Die Junger sahen nur die Kachtseite, allmahlich zeigt ihnen 
Jesus die Lichtseite seines und ihres Leidens: Qui sunt hi ser­
mones, quos confertis ad invicem ambulantes et estis tristes ? 
Welche Liebe liegt in diesem zarten, sanften Worte, das zur 
Aussprache veranlasst! Sie sind auch ein Fingerzeig fiir uns, 
wie wir betriibte Menschen nicht abstossen, sondern sanft und 
klug yielleicht zur Aussprache anregen sollen, um einige Tropfen 
Balsam in ihr geplagtes Herz zu traufeln. Die Junger sprechen 
sich nun aus. Wir lernen ihre jiidischen Vorurteile kennen. Wir 
lernen ihre Zuriickhaltung gegeniiber der beginnenden neuen 
Glaubensvorlage der Auferstehung Christi kennen, namentlich 
gegeniiber den Frauenberichten! Wir lernen auch ihre Tragheit 
und Gleichgultigkeit kennen, die nicht gewissenhaft weiter for schte 
nnd sich nicht an die Grosstaten des Lebens Jesu erinnerte. 
So waren sie jedenfalls mit der Gnade Gottes zum Urteile ge­
kommen: Credibile est; credendum est, und auf diesem Wege 
zum Glauben selbst: volo credere! credo! Es liegt aber auch 
darin wieder eine Fiigung und Zulassung des kommenden Jesu. 
Der Zweifel der Jiinger und Apostel diente zur sicherern, herr- 
licheren Feststellung der Glaubenstatsache. So half ihr Zweifel 
dem Unglauben und Schwachglauben der spateren Geschlechter. 
Siehe, wie iiberall der kommende Jesus den herrlichen Teppich 
der gottlichen Vorsehung wirkt.

3. Vers 24 und 25. Jesus tadelt mit Milde Nachdem Jesus 
liebevoll gekommen war und den ersten Balsam in das Herz 
gegossen hatte — tadelte er die Junger: O stulti et tardi corde ad
credendum............Wir belauschen hier das Herz des Herrn
auf einem seiner tiefsten Ziige. Immer fordert der milde Jesus 
streng den Glauben. Immer will er die Seinen zum Glauben 
erziehen. Er lobt und preist den Glauben. Den Unglauben yer­
flucht er. Und den Mangel am Geiste des Glaubens tadelt 
er strenge: tardi corde! (Riickblicke auf das Leben Jesu — ev. die 
eine und andere Stelle einflechten!) — Der Glaube ist nicht allein 
Verstandessache. Er ist Willens-, Herzenssache. Wir mussen mit der 
starkenden Gnade Gottes den guten Willen haben, die Geheimnisse
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die Wahrheiten des Glaubens wegen Jesus, wegen Gott anzu­
nehmen, der die Wahrheit ist. Lernen wir hier: der erste Befehl 
Jesu heisst: Glaube! Die Welt sagt, auf den Glauben kommt es 
nicht an! Christus sagt: Vor allem habet Glauben! So war es in 
seinem ganzen Leben. Und wie der Herr seinen Jiingern zum 
ersten Mai in seinem neuen yerklarten Leben begegnet, yerlangt 
er wieder Glauben und tadelt den Mangel an Glauben. Damals 
war der Geist der Wahrheit noch nicht gesandt. Wir haben ihn 
empfangen. Desto ernster und gewaltiger ist unsere Glaubens- 
pflicht. Die Junger hatten wohl den Glauben an Jesus nicht 
ganz yerloren. Aber die Botschaft iiber seine Auferstehung, die 
sie wohl gerne geglaubt hatten, schien ihnen noch nicht genug 
verbiirgt. Sie wurden ernst getadelt. Offen sagt der Heiland, 
es liege in ihren Herzen eine Schuld. Wie wahr ist also die 
Lehre der Kirche: fides est humanae salutis initium, funda­
mentum et radix omnis iustificationis. Wie wahr und richtig 
ist der katholische Grundsatz: Kein unterrichteter Katholik fallt 
ohne seine eigene Schuld vom Glauben ab: er hat immer Gnade 
genug und Grunde genug zum Glauben.

4. Vers 26—28. Jesus lehrt mit Klarheit. Nachdem Jesus 
die Pflicht des Glaubens gezeigt hatte, eróffnet er ihnen nun 
auch den Inhalt des Glaubens. Es muss eine wunderbare Rede 
gewesen sein, die er den wandernden Jiingern auf dem Wege 
hielt. Er lehrte durch sein Wort. Er ist ja der lebendige Lehrer 
des Glaubens. Damals yerwaltete er noch selbst in eigener Person 
das lebendige Lehramt. Er war selber Glaubenslehrer 
und Glaubensregel. Dabei begann er reich und uberreich 
aus den Quellen des Glaubens zu schópfen, namentlich aus der 
Heiligen Schrift. Er erklart sie glanzvoll und uberwaltigend. 
Das muss eine erhabene Bibelstunde gewesen sein, da er anfing 
von Moses an herab durch die Schriften des Alten Bundes den 
Spuren des Messias, des Erlosers nachzugehen, ais er alle Zuge 
des Messias sammelte zum herrlichen grossartigen Christusbilde, 
alle Beitrage der Schrift endgiiltig zusammenstellte und entfaltete. 
Er hatte ihnen den Erloser licht und klar und in prangenden Farben 
vor die Seele gemalt — dass sie Aug und Ohr wurden, die Worte 
des Lehrers von seinen Lippen tranken, entziickt, hingerissen, 
in unendlicher Freude ergriffen standen. Er hatte ihnen den 
kommenden, leidenden, sterbenden und yerherrlichten Messias 
geschildert. Wie eine Sonne stand nun dessen Bild vor 
ihrer Seele. Jetzt hatte er seine siegreichen Beweise yollen­
det: glanzend, strahlend, entziickend hatte er seine These, seine 
Frage beantwortet: nonne oportuit pati Christum et sic intrare 
in gloriam suam.1) Er hatte geschlossen. Lautlose Stille umgab 
die Wandernden. Machtig aber schlug ihr ergriffenes Herz. 
Wir horen sie ja spater sagen: nonne cor nostrum ardens erat

Die Bibelstunde des Heilandes ist auch ein Wink fiir uns Prediger, wie 
wir das Christusbild vor die Seelen der Hórer stellen sollten. Vgl. oben S. 106 
u. S. 138 n. 21.
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in nobis, cum loąueretur in via et aperiret nobis Scripturas? Der 
lehrende Heiland hatte es ihnen angetan: sie horen und lauschen; 
ihr ganzes Wesen, ihr eigenstes Bestes hing an ihm. Sie horen ihn. 
Ihr Herz brennt. Sie wollen weiter horen. Sie wollen ihn wieder 
horen. Er soli bei ihnen bleiben: manę nobiscum ąuoniam ad- 
yesperascit et inclinata est iam dies. [Zur Auswahl:]

Jesus lehrt annoch unter uns. Der Auferstandene hat ein 
lebendiges Lehramt eingesetzt. Er hat die (lehrende) Kirche 
zur Lehrerin seiner Wahrheit, zur Heroldin seines Gesetzes, zur 
Zeugin seines Lebens gemacht, und sie unter den einen Hirten 
der Lammer und Schafe gestellt, dessen Glaube nicht schwindet 
(vgl. die Schlusse der vier Eyangelien). Bei dieser iehrenden 
Kirche bleibt der Auferstandene selbst bis ans Ende der Tage. 
Dieser Iehrenden Kirche hat er den Geist der Wahrheit ge­
sendet (yergleiche S. 1—14). Diese Kirche schopft, wie einst 
Christus, aus den Quellen der Heiligen Schrift und der Ueber­
lieferung. Unter ihrer Leitung, wie die Emmausjiinger unter der 
Fuhrung Christi, dringen wir ein in die Geheimnisse der Bibel 
und in die Tiefen der ganzen Keligion. Was ist die katholische Reli­
gion ? Was birgt die katholische Religion ? Sie ist nichts anderes 
ais Jesus Christus. Sie bringt nichts anderes — ais Christum, 
aber den ganzen Christus, seine Person, seine Wahrheit, seine 
Gnade, Christum mit allen Strahlen seines Lichtes und seines 
Lebens, mit allen seinen Folgerungen und Forderungen. . Der 
Prediger gebe ein rasches, paclcendes Charakterbild Christi aus 
der ganzen Heiligen Schrift, aus den Eyangelien, oder aus der Auf- 
erstehungsge^chichte allein. Er zeige dem Volke, wie herrlich 
Christus vor uns steht. Einst lag er ais armes Kind im Krippen- 
stroh, wie ein gewohnliches, yerlassenes Menschenkind. Da 
offnete sich der Himmel und die Engel yerherrlichten das Kind 
ais Gottessohn: Gloria in excelsis. Die Wolke der Menschheit 
yerhiillte den Gottessohn. Da zerriss die Wolke und die Sonne 
der Gottheit erstrahlte. Einst kam er ais junger Mann an das 
Jordanufer, wo Johannes taufte. Mit den Zollnern und Siindern 
stieg er in die Fluten. Ais er aber getauft war, oflnete sich der 
Himmel. In geheimnisvolier Taubengestalt steigt der heilige Geist 
hernieder, und feierlich yerkiindet der Vater im Himmel: dieser 
ist mein geliebter Sohn, an dem ich mein Wohlgefallen habe. 
Die Wolke der Menschheit óffnet sich: es leuchtet die Sonne 
der Gottheit. Und er zieht durch Palastina: die Fiichse haben 
ihre ILóhlen und die Vógel ihre Nester. Der Menschensohn hat 
nichts, wohin er sein Plaupt legen kann. Einfach, oft yerachtet, 
wandert er, des Zimmermanns Sohn, durch Palastinas Stadte 
und Fluren. Da trifft er in Naim einen Leichenzug, der einer 
Mutter Teuerstes, den einzigen Sohn, zu Grabę tragt. Er tritt 
an die Bahre. Ein Wort: Jungling, ich sagę dir, steh auf — und 
er gibt die Beute des Todes — das Sóhnlein, lebendig seiner 
Mutter wieder. Siehst du das Leuchten der Strahlen der gótt­
lichen Sonne? Und wenige Tage spater fiihrt er in einer kleinen
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Barkę iiber den See von Genesareth; miide scldaft er im Kalinę. 
Da stiirzt ein entsetzlicher Orkan auf die Stillen Fluten nieder. Der 
Aufruhr der Wogen will das Schifflein verschlingen. Ringsum 
der wilde Sturm des Meeres und auch in den Apostelherzen ein 
namenloser Sturm der Furcht, der Aufregung und Verzweiflung! 
Um Hilfe schreiend wecken sie den Meister. Da erhebt sich im 
Wogendrang des Meeres und der Herzen seine erhabene Gestalt 
in ungetriibter Majestat: der einzig Ruhige im Aufruhr der Wogen 
und Herzen. Die Windę und Wogen werfen das Schiffchen wie 
eine Nussschale iiber Wellenberge und in Wellentaler. Da schilt 
er die Windę und den Wogendrang! Ein Wort: Schweig! Ver- 
stumme! Et facta est tranąuillitas magna. Und es ward plotzlich 
eine grosse Stille: ruhige Luft und ruhiges Meer. Schweigend 
fuhr die Fischerbarke iiber die geglattete Fiut dem Ostufer zu in 
den grauenden Morgen hinein: und die im Schifflein waren, 
fliisterten sich in unbeschreiblicher Ehrfurcht und Ergriffenheit 
zu: Wer ist dieser, dass er selbst den Winden und dem Meer 
gebietet, und sie gehorchen ihm? Siehst du die Sonne der Gott­
heit aus der Wolke seiner Menschheit strahlen? — Einst betete er 
am Oelberg. Da kamen abgesandte Hascher und schlugen ihn in 
Ketten. Man fiihrt ihn von Gericht zu Gericht. Von den Seinen 
yerlassen, verraten und verleugnet, gegeisselt und mit der Spott- 
krone gekrónt, steht er vor Pilatus und erwartet das letzte Urteil. 
Ihn umbraust das Wuten der Fiihrer und des Volkes: ans Kreuz 
mit ihm! Und yerurteilt nimmt er das Kreuz und tragt es 
durch 14 Stationen. Angeheftet an das Holz der Selimach, yer­
lassen von allen — stirbt er. Aber er hatte es feierlich gelehrt: 
er werde freiwillig sterben, um die grenzenlose Sundenschuld 
der Menschheit zu bezahlen und zu siihnen: Sehet das Lamm 
Gottes, das hinwegnimmt die Siinde der Welt! Es ist yollbracht! 
Aber er ist untergegangen. Da, am Morgen des dritten Tages, 
erschrecken uberraschende Botschaften die Seinen? Und es be­
statigt sich bis zur Sonnenklarheit: Er ist auferstanden in der 
Zwingburg des Todes. — Er yerkiindet sich dem Tod, den 
Freunden und Feinden, und dieser herrliche, unermessliche Jesus, 
von dem dies alles seit Moses geweissagt war — er bestatigt 
es, es ist wahr, ihr seid erlóst: pax vobis. Friede euch! Und 
eben dieser Jesus und seine ganze Wahrheit, die ganze Hoheit 
seiner Lehre strahlt uns durch das Lehramt der Kirclie ent­
gegen: bei meinem Vater sind yiele Wohnungen: wenn es nicht 
so ware, so hatte ich, der Gottessohn, es euch gesagt: Es gibt 
eine unermesslich selige Ewigkeit, Wohnungen bei Gott 
und in Gott, wo wir ihn schauen, in seinem Liehte das Licht. 
So ist es, spricht lieute noch Jesus: ich bin die Wahrheit! So 
ist es, fahrt er fort: und es gibt einen Weg dorthin, zu jenem 
Ziel: und ich bin dieser Weg: ich, mein Gesetz und meine Kirclie. 
So ist es, beginnt er von neuern, und es gibt eine Kraft, um 
euer Leben dieses Zieles wiirdig zu machen: ich bin das 
Leben. Von mir, durch meine Kirclie werdet'ihr die Gnade, das
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Leben haben und es haben uberreich! Das ist die Lehre Jesu, 
so wie sie die Kirche in hl. Klarheit verlcundet. Brennt nicht 
unser Herz? Wollen wir nicht den Heiland bitten, dass er mit 
dieser Lehre bei uns bleibe bis zur Todesstunde. Und wenn es 
ringsum Abend werden sollte und wenn durch Unglauben, Zweifel 
und Gleichgultigkeit der Tag des Glaubens sich geneigt hat — 
rufen wir fiir uns, fiir unsere Familien, fiir die reifere Jugend, 
fiir unser Vaterland: Manę nobiscum Domine, ąuoniam adyespe- 
rascit. Und yerbinden wir mit diesem Rufę den Schwur der 
Treue an die Kirche des Auferstandenen.

5. Vers 29—33. Jesus bleibt in Herrlichkeit! Die Emmaus- 
jiinger hatten in ihn gedrungen: coegerunt eum. Nun bleibt er, der 
Geheimnisvolle. Er sitzt mit ihnen in der Herberge. Da plótzlich 
entdecken sie etwas, das alle Wolken zerreisst, die vor dem Ge­
heimnisyollen lagern: er nimmt das Brot, segnet es, bricht es 
und reicht es ihnen. Es war wohl das Verwandeln des Brotes 
in seinen Leib — die Kommunion, jene innerste, wunderbare Ver- 
einigung mit ihm selbst. Er reicht den in Liebe Reumiitigen - 
den in Liebe ihm Anhangenden das geheimnisvolle Brot, nachdem 
er ais der Herzenskenner ihre Seele gereinigt.1) Dann yerschwin- 
det er. Die Junger tragen ihn ja jetzt in der Seele. Mit brennen­
den Herzen eilen sie nach Jerusaleim Die yersammelten Apostel 
lassen die Junger nicht zum Worte kommen, ehe sie selbst die 
Erscheinung an Petrus den Ankommenden erzahlt haben. Und 
nachdem auch die Emmausjiinger berichtet hatten, was auf dem 
Wege geschehen war und wie sie ihn am Brotbrechen erkannt hat­
ten, stand, wahrend sie noch redeten, der Auferstandene neuerdings 
im Apostel- und Jiingerkreise: Pax vobiś. Jetzt war es voll und 
ganz Ostern geworden. Alle Bache und Strome der Freude fluteten 
wie in einen tosenden Wasserfall des Jubels zusammen: Alleluja: 
er ist wahrhaftig erstanden; er bleibt wahrhaftig unter uns.

Auch wir sind eben Zeugen gewesen, wie Jesus erst ferne war 
und dann ungekannt in Liebe kam, in Milde tadelte, in Klarheit 
lehrte und durch seine Wahrheit und Lehre bei uns bleiben will.

Bleibt er auch personlich ? Mit einem jubelnden Alle­
luja sagen wir: ja, er bleibt. Und wir weisen auf das Oster- 
sakrament des Altars. (Der Prediger flechte eine rasche Erinne­
rung an die empfangene oder noch zu empfangende Osterkom­
munion ein.) Wir kommunizieren, damit der kommende, lehrende, 
tadelnde, segnende, rettende Jesus in uns bleibe, bleibe bis ziir 
Todesstunde. Jede Kommunion und namentlich die Osterkom­
munion ist eine unermessliche Bitte: Manę nobiscum Domine! 
Wenn der Heiland im 6. Kapitel des Johannesevangeliums wunder­
bar von der Kommunion redet, dann horen wir immer und 
immer wieder die Worte: ich bleibe. Ich bleibe im Kommuni­
kanten und er bleibt in mir bis zum jungsten Tage, und ich

’) Wenn es nach einigen Exegeten nicht die Kommunion war, so ware ea 
doch ein Ilinweis auf dieselbe gewesen, eine Agape, welche an das wahre 
eucharistische Liebesmahl erinnert.
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werde ihn auferwecken am jungsten Tage, damit er ewig mit 
yerklarter Seele und yerklartem Leibe bei mir bleibe.

Jesus der Auferstandene kam heute und zog auch an uns 
voriiber. Wir erlebten, was die Emmausjunger erlebten. Und er, 
der Auferstandene, hat uns die góttliche Versicherung gegeben, 
er wolle bei uns bleiben und unser Leben weihen und leiten. 
Introduxit nos Dominus in terram fluentem lac et mel alleluia: 
et lex Dei semper in ore vestro: alleluia (Introitus der feria II). 
Christus halt sein Wort, wenn wir das unsere halten: — Jesum 
regelmassig in der Predigt horen — Jesum regelmassig in der 
Kommunion empfangen und mit Jesus in unserm Leben ver- 
kehren. Vgl. die herrliche Postcommunio der feria II. [Diese 
Skizze ist eine Anleitung zur Auswahl und Ausarbeitung.]

NB. Fiir den letzten Punkt: Jesus bleibt in Herrlichkeit, 
der auch fiir sich allein behandelt werden konnte, liesse sich 
die schónste Stelle iiber die Kommunionswirkungen exegeti- 
sieren: Sicut me misit vivens Pater et ego vivo propter Patrem: 
et qui manducat me, vivet propter me. Joh. 6, 58.

Der Vater ist der ewig Lebendige, der das góttliche Leben 
aus sich selbst hat (Joh. 6, 58; vgl. Joh. 5, 26).

Aber dieser Vater hat es auch dem Sohne gegeben, das 
Leben (das unermesslich herrliche, góttliche Leben) aus sich 
selbst zu haben. Joh. 5, 26. Von Ewigkeit stromt das unend­
liche, góttliche Leben auf den Sohn, der wegen des Vaters lebt.

Dieses góttliche Leben nun stieg auf die Welt herab. Jesus 
Christus, vom lebendigen Vater gesandt, hat das góttliche Leben 
auf diese Erde gebracht.

Dieses góttliche Leben durchdringt auch die Menschheit Christi 
und vergóttliclit sie. Und namentlich im auferstandenen,yerklarten 
Christus sind Leib und Seele unermesslich herrlich, ganz von der 
Gottheit, von dem herrlichen, gottlichen Leben durchstrahlt.

Und eben dieses yerklarte, yergóttlichte, aber auch mensch- 
liche Fleisch Christi empfangen wir in der Kommunion und 
damit den ganzen nerklarten Christus (Joh. 6, 58).

Soweit es fiir ein Geschopf auf Erden móglich ist, geht Gott, 
geht der Gottessohn in uns ein. Das herrliche, góttliche Leben 
Christi wird in uns eine ubernaturliche Lebenskraft: <in me», «ego 
in illo», «-vivet propter me> (vgl. Joh. 4, 14). Christus wird in uns 
-fons aquae vivae, salientis in vitam aeternam*. So lange die Ge­
stalten wahren, ist der Auferstandene ais yerklarter Gottmensch in 
uns, nachher immerfort durch die herrliche Kraft seiner Gottheit.

Was uermag also der bleibende Christus auf unsere Gnade 
unsern Glaziben, unsere Liebe, unsern Charakter zu wirken!

§ 51.
Die Osterzeit.

1. Die engere und die weitere liturgische Osterzeit.
Wir unterscheiden eine doppelte liturgische Osterzeit,

l
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eine engere von Ostern bis Christi Himmelfahrt, und 
eine weitere bis zum Schluss der Pfingstoktav. (Vgl. oben 
S. 181 u. 266.) Die Osteroktay selbst schliesst, nach der 
einen Riicksicht betrachtet, am Weissen Samstag mit der 
Non des Offiziums: man kónnte dies den Schluss der Tauf- 
oktav nennen, die einst in der Osternacht eróffnet wurde, 
jetzt am Karsamstag beginnt. (Vgl. § 43: «Die grosse Nacht 
im Lateran.») Die eigentliche dies octava des Osterfestes 
ist aber der Weisse Sonntag. Dieser Tag hat zwar nicht 
das Oktavoffizium von Ostern, sondern das Sonntags- 
offizium. Der Sonntag war ja die erste Osterfeier. Und 
so erscheint der Weisse Sonntag mit seinem Dominical- 
offizium, das jedoch einen iiberaus festlich-ósterlichen 
Charakter tragt, ais Urbild aller Sonntage, ais erstes sonn- 
tagliches Auferstehungsecho, das sich durch alle Sonntage 
des Jahres fortpflanzt (s. § 52 I S. 452).

Der Ostercharakter zeigt sich auch in allen Teilen 
des Offiziums der Osterzeit, das von festlicher Aufer- 
stehungsfreude durchstrahlt ist, und in der Grundfarbe 
der Zeit, welche das festliche Weiss ist. Auch die nach der 
Oktav einfallenden Feste nehmen an der Osterfreude 
teil — am meisten die Martyrerfeste: dignum et eon- 
gruum est, ut post laetitiam Paschae, quam in Ecclesia 
celebrayimus, gaudia nostra cum sanctis Martyribus con- 
feramus: et iis annuntiemus Dominicae resurrectionis glo­
riam, qui consortes sunt Dominicae passionis. (Sermo 22 
S. Augustini. I. Lectio des 2. Nokturn im Commune Mar­
tyrum Tempore Paschali.)

2. Der Zusammenhang der Sonntage und Wochen 
der Osterzeit. Von den Sonntagen und Wochen nach 
Ostern schauen die ersten zwei riickwarts und stehen 
noch im yollen Glanze des Osterlichtes. Die drei letzten 
blicken yorwarts naeh Himmelfahrt und Pfingsten. Es 
mischt sich da auf einmal in die feierliche, noch immer 
fortdauernde Osterfreude ein Ton der Wehmut iiber das 
beyorstehende Scheiden des himmelfahrenden Heilandes. 
Die Kirche wahlt ihre Eyangelien vom dritten Sonntag
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nach Ostern an aus den Abschiedsreden des Herrn. Zum ein- 
getragenen Ton der Welimut iiber den scheidenden Christus 
tritt aber sofort wieder eine Stimme unermesslicher Zu- 
versicht auf den kommenden heiligen Geist, den Troster.

Wir skizzieren die Sonntage und Wochen wie folgt r
A. Ostern und Osteroktan. Christus, der Auferstandene, 

seine Person und sein Werte.
B. Weisser Sonntag. Christus, der Auferstandene, voll 

der Wahrheit und Gnade.
a. Urheber und Beweger unseresGlaubens. (Eyangelium 

iiber die Erscheinung im Apostelkreis und vor Thomas.}
b. Urheber und Spender der Gnaden. (Dasselbe Eyan­

gelium mit der Beichteinsetzung.) [Joh. 20, 19 — 31.].
C. Zweiter Sonntag naeh Ostern: Christus, der Auferstan­

dene, der gute Hirte. (Ev.vom guten Hirten. Joh. 10,11 —16.>
D. Dritter Sonntag nach Ostern: Unser Abschied von 

Christus, dem Auferstandenen, den aber die Menschen unćL 
die Menschheit «nach einer kleinen Weile» wiedersehen. 
(Eyangelium uber die «kleine Weile» aus den Abschieds­
reden. Joh. 16, 16—22.)

E. Yierter Sonntag nach Ostern: Unsere Trostung in 
Christus, dem Auferstandenen, der den hl. Geist sendet ais 
Troster der Kirche, ais Richter der Welt. (Joh. 16, 5 — 14.)

F. Funfter Sonntag nach Ostern: Die letzte Forderung des 
scheidenden Auferstandenen an uns: das Gebet. (Joh. 16, 
23—31.)

G. Ilimmelfahrtstest: Der himmelfahrende Christus.
Nach dieser allgemeinen Uebersicht fiigen wir erst

einige Vorschlage tur Zykluspredigten fiir die Osterzeit ein 
und yersuchen alsdann in den folgenden Paragraphen 
die einzelnen Sonntage zwischen Ostern und Himmelfahrt 
noch tiefer zu erfassen.

Themata. 1. Liturgisch-homiletischer Zyklus. Der eben ge- 
zeichnete Zusammenhang eignet sich fiir einen Homilien- oder 
Predigtzyklus im Anschluss an die Liturgie.

Wir werden in den Paragraphen 52 ff. auch die einzelnen 
Hauptgedanken dieser Liturgien entwickeln und dieselben exe- 
getisiereu (s. S. 498 ff.).
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2 Zyklus uber das glorreiche Leben Jesu. Wie wir bereits 
oben bemerkten, schlagen wir fur diese Sonntage zur Abwechs­
lung auch einen exegetischen oder homiletischen Zyklus uber die 
Erscheinungen und das Wirken des Auferstandenen vor: iiber das 
glorreiche Leben Jesu auf Erden bis zur Himmelfahrt

3. Apologetischer Zyklus uber den Glauben. Ganz im Geiste 
der Festzeit ware auch ein Zyklus uber den Glauben. Nur stelle 
man auch diese Predigten angemessen in das Licht der Osterzeit, 
z. ty.:

Thema A. Was heisst glauben? (Definition des Vatikanums 
3. 3 c. 3; vgl. auch S. 246 ff., S. 440 u. S. 647.

Thema B. Wer bewegt uns zum Glauben? (Der auferstan­
dene Christus: auctoritas Christi revelantis, qui nec falli nec 
fallere postet — Motivum fidei!)

Thema C. Wer regelt unseren Glauben? (Das Lehramt der 
Kirehe, welches uns das zu Glaubende vorstellt: »regula fidei* 
Man konnte dieses Lehramt, diese Glaubensregel auch ais letztes 
Werk des Auferstandenen aus den Schliissen der vier 
Eyangelien nachweisen mit Riicksicht auf das Leben Jesu 
(vgl. oben S. 3, 4, vgl. insbesondere S. 440, 441, 442 zum Kar­
samstag und die Homilie fiir den Ostermontag).

Thema D. Wo erscheint diese Glaubensregel? Ueberall dort 
wo die Schlussszenen, die Schlusstatsachen der vier Eyangelien 
sich wiederholen. Ueberall dort, wo sich die letzten Taten und 
v erheissungen des Lebens Jesu erneuern. Am Schlusse des 
Lebens Jesu, des Auferstandenen, sehen wir die Apostel (und 
ihre Nachfolger) ais Lehrer der Wahrheit Jesu (Matthaus), ais 
Verkunder des Gesetzes Jesu (Markus), ais Zeugen des Lebens 
Jesu unter dein einen Hirten der Lammer und Schafe, dessen 
Amt das Felsenfundament ist, dessen Glauben nicht schwindet.

^ir se^en dies® Lehrer, Verkunder und Zeugen 
von Christus bestellt, der bei ihnen bleibt bis an das Ende der 
lagę, denen er den Geist der gottlichen Wahrheit, der Klarheit
und Sicherheit yerspricht und sendet. Wo erneut sich das? 

a. Im gewohnlichen Lehramt des Papstes und der Bischófe
uber den Erdkreis hin.

b: Jn einer S/emeinsamen Lehrentscheidung und Aussprache 
aller uber den Erdkreis zerstreuten Bischófe in Einheit mit 
dem Papste.

c. Lm Konzil, der allgemeinen Kirchenrersammlung.
, feierlicflen Entscheidungen des Papstes allein (ex-

cathedra) uber Glaubens- und Sittensachen (s. S. 1—14).
Themata E— K. Was Thema D ais Gesamtbild entwickelt 

liat, konnte auch nach Christi Himmelfahrt und nach Pfingsten ins 
einzelne in besondern Predigten ausgefiihrt werden, z. B ■ Das 
ordentliche Lehramt. - Das Konzil. - Das unfehlbare papst- 
lche Lehramt. — Das gewohnliche papstliche Lehramt. — Die 
borge des Lehramtes fiir die Reinheit des Glaubens (Unfehlbare 
Glaubenslehre). — Sonstige lehramtliche Tatigkeit: Verwerfungs-

32



498

urteile hoheren und niederen Grades (z. B. Syllabus); War­
nungen (z. B. Index).

Fiir die Thematareihen E—K empfehlen wir ganz beson­
ders Willmers kurzgefasstes kleineres Religionshandbuch in 
Verbindung mit Hurters Scheebens oder Heinrichs Dogmatik; 
— Willmers, De ecclesia Christi; — de Groot, Summa Apolo- 
getica. Vgl. auch unsere homiletischen Studien, S. 1—14.

Thema L. Miissen wir glauben? Notwendigkeit des Glaubens, 
und zwar wieder in einzelnen Predigten. Predigt a. Wie urteilt 
Christus uber den Glauben? Predigt b. Wie urteilen die Apostel 
iiber den Glauben? Predigt c. Wie urteilt die Kirche iiber den 
Glauben? (Tridentinum und Vaticanum, S. 649.)

Thema M. Was miissen wir glauben? (Gegenstand des 
Glaubens.)

Thema N. Miissen wir den Glauben bekennen? (Bekenntnis 
des Glaubens.)

Thema O. Wie entsteht und lebt der Glaube in den Glau­
bigen? (Werden, Genesis des Glaubens.)

Thema P. Leben aus dem Glauben. (Vgl. Romer- und 
Hebraerbrief.)

Fiir diesen Zyklus empfehlen wir ganz besonders die Moral­
theologien von Gópfert, Muller und Lehmkuhl: de fide, und 
die Theologische Summę des hl. Thomas II II de fide. Vgl. auch 
A. Meyenberg, Aus der Apostelschule: die Glaubensschule. Lu­
zern, Raber & Cie., 1899.

Durch solche Zyklen liessen sich die Glaubensfeste von 
Ostern und Pfingsten fiir eine langere Zeit fruchtbar machen. 

Ein ahnlicher Zyklus wiirde sich auch passend an das
Fest Peter und Paul anschliessen.

§ 52.
Der Weisse Sonntag.

Christus, der Auferstandene, voll der Wahrheit und Gnade.
Der Weisse Sonntag kann homiletisch nach einer drei- 

fachen Seite aufgefasst werden: ais Oster oktan, ais Aus- 
gangspunkt der Osterzeit, ais Tag der ersten Kommunion. Hin­
sichtlich Geschichte, Stationsfeier, Name haben wir bereits 
bei der Behandlung der Osternacht und des Weissen
Samstags das Nótige gesagt (s. S. 436 ff.; vgl. auch § 51).

I.
Der Weisse Sonntag ais Osteroktav.

Nachdem wir bereits in § 43 und 51 uns iiber diese 
Bedeutung des Weissen Sonntags ausgesprochen haben, 
genugt hier eine Repetition der Zentralgedanken.
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A. Dogmatische Zentralgedanken. 1. Christus, Ur­
heber unseres Glaubens.

2. Christus, Beweger unseres Glaubens. (Glaubens- 
motiv vgl. auch oben S. 440 ff.)

3. Christus, Urheber unserer Gnade
a. durch Kreuz und Auferstehung,
b. durch Sakramenteinsetzung.

4. Christus, Spender unserer Gnade.
Alle diese Gedanken liegen im Tagesevangelium von 

der ersten Erscheinung des Auferstandenen, bei der er das 
Busssakrament einsetzte und von der Erscheinung vor den 
Aposteln mit Thomas acht Tage spater (s. S. 334 u. 496).

B. Moralische Zentralgedanken: Dreifacher Frieden!
1. Osterfrieden: pax vobis! Osterfrieden in Welt und Seelen 
durch Siindenvergebung (Beicht, Reue), in dem durch 
Reue und Beicht neu geschaffenen guten Gewissen und 
dem in der Kommunion in die Seele eingepflanzten Gnaden­
leben; in der Einheit mit Christo. (Vgl. Predigten uber 
Ostersakramente S. 334 ff.; vgl. auch § 44: Die Oster­
feier am Karsamstag, S. 443 ff.) Das alles bringt den vollen 
Osterfrieden.

2. Sonntagsfrieden. Der Weisse Sonntag ist Ur­
bild und Vorbild des Sonntags (vgl. § 45: Ostern. Ge­
schichtliches). Jeder Sonntag ist eine Wochenfeier des Auf­
erstandenen, ein wóchentliches Echo von Ostern. Die 
Feier des auferstandenen Gottessohnes wird zugleich 
zur Feier des Yaters, der ihn sandte und erweckte und 
zur Feier des Geistes, den er uns sandte ais die letzte 
herrlichste Ostergabe. Das ist die Bedeutung des Sonntags 
fiir den Glauben. Die Feier des Sonntags bedeutet aber 
fur das sittliche Leben: Buhe, Frieden fur Gott durch Ent- 
haltung von knechtlicher Arbeit, noch mehr aber Ruhe, 
Frieden in Gott durch Messe, Predigt, Gottesdienst, Christen­
leben. So wird der Sonntagsfrieden, die Sonntagsruhe zur 
religiosen Wohltat: sursum corda! sie hebt den Menschen zu 
Gott — zur moralischen Wohltat: sie setzt alle Menschen 
gleich vor Gott, versammelt arm und reich, alle Stande und
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Klassen fur das eine Interesse an Gott und Christus, und ent- 
lasst sie in eine Liebe geeint— zur sozialen Wohlłat: es zeigt 
sich am Sonntag, dass der Menseh nicht bloss eine Ar- 
beitsmaschine ist, sondern Gottes Kind und Freund. Geistig 
und kórperlich neugestarkt durch die Siihne Gottes, die 
Gnade Gottes und das Wort Gottes zieht der Menseh 
vom Sonntagsaltar wieder in die Werktagswoche. Jeder 
Sonntag ist ein Strahl von Ostern, der irdischen Ostern 
und der ewigen Ostern im Himmel. Der Weisse Sonntag 
ist ein Urbild und Vorbild dieser Sonntagsfeier. Die Oktav 
von Ostern, das Echo von Ostern ist eben — der Sonntag, 
der auf den Auferstehungstag verlegte Sabbat (S. 604).

3. Ewiger Frieden. Ostern und die Osteroktay sind 
auch ein Bild der ewigen Ostern im Himmel. Der 
heilige Verkehr der Junger mit dem Auferstandenen, das 
Licht der Wahrheit, das von ihm auf die Junger und 
auch auf uns ausstrahlt und unsern Verstand befriedigt, 
das Leben der Gnade, das von ihm, dem Quell des Lebens, 
in die Menschheit stromt und sie begliickt, das Reich, 
das der Auferstandene nach innen und aussen unter dem 
Jubel der Menschheit aufbaut, der Besitz Christi selbst, 
welcher der Menschheit jetzt verstattet ist und der fort- 
dauert in Sakrament und Kirche — ist Vorbild, Urbild 
und Anfang des ewigen Himmelstriedens. (Vgl. P. Weniger, 
Ostern im Himmel, vgl. die Oration des Ostertages, viele 
Introiten der Osterwochen, vgl. auch den dogmatischen 
Zusammenhang zwischen Gnade und Glorie, Kommunion 
und Himmel u. s. f.)

II.
Der Weisse Sonntag ais Tag der ersten Kommunion.

Die erste Kommunionteier sollte fur unsere Gemeinden 
dasselbe sein, was fiir die erste Kirche die Tauf feier. Sie 
ist der Tag, den der Herr gemacht hat, ein Tag von un- 
ermesslicher Bedeutung fiir Kinder und Erwachsene.

Es ist hier nicht der Ort, iiber den Erstkommuni­
kantenunterricht und die Erstkommunikantenerziehung
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zu sprechen. Der Seelsorger soli diesen Unterricht und 
diese Erziehung mit ahnlichen Augen anschauen, wie 
die Urkirche das Katechumenat: dann wird der Seelsorger 
sofort auch zum praktischen Schlusse kommen: die ganze 
Gemeinde muss dafiir interessiert werden. Wir haben schon 
bei der Betraehtung der Fastenzeit wiederholt auf diese 
Pastoralmethode aufmerksam gemacht. (S. auch S. 905.)

Hier gilt es, die Aufgabe des Predigers am Weissen 
Sonntag zu zeichnen. Wir erinnern an die folgenden 
methodischen Winkę:

1. Die Exhorten am Weissen Sonntag seien nicht ein 
ausfuhrlicher oder gar schulmassiger Kommunionunterricht: 
dieser ist ja bereits erteilt.

2. Die Exhorten am Weissen Sonntag konnen einzelne 
Momente des Kommunionunterrichtes herausheben, und sie 
fiir Kinder und Volk unter neuen ergreifenden Gesichts­
punkten vor oder nach der Kommunion doppelt frucht­
bar machen, z. B. «Ein Wort Jesu iiber die Kommunion® 
— «Jesus Christus® — «Fruchte der Kommunion® — «Die 
herrlichste Frucht der Kommunion® — «Worte Jesu an 
die Kommunikanten® — «Vor der Kommunion® — «Was 
rede ich mit Jesus nach der Kommunion?® — «Mit den 
Aposteln im Abendmahlsaal® — «Unsere Gegengabe® — 
«Die Kommuniongebete sind unsere grossten Taten® — 
<'Was aus den Kommuniongebeten fur die Erstkommuni­
kanten und fiir alle Kommunikanten folgt® — «Der Be­
such des Heilandes bei uns® u. s. f.

3. Die Exhorten am Weissen Sonntag konnen 
einzelne Momente der Osterliturgie herausheben 
und fiir Kommunikanten und Volk fruchtbar machen. 
(Vgl. oben die grosse Nacht im Lateran — die Osterfeier 
am Karsamstag — Ostern — Osteroktay — Ostermontag 
[Emmausjiinger].) Wir empfehlen diese Methode recht 
angelegentlich.

4. Die Exhorten am Weissen Sonntag konnen 
auch yorwiegend aszetischen und affektiyen 
Charakter haben.
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5. Die Exhorten am Weissen Sonntag stellen endlich 
mit Vorteil die ganze zentrale Bedeutung des Tages 
fiir Kinder und Volk dar. (Vgl. die Tagesliturgie, die 
Liturgie des Karsamstags und des Weissen Samstags.)

Themata fur Ansprachen am Weissen Sonntag. Wir machen 
Vorschlage aus yerschiedenen Gebieten:

Thema A. Gedanken aus dem Eyangelium des Liebesjiingers 
(Joh. c. 6). Heute ist eine wunderbare Brotvermehrung. — Heute 
ist ein wunderbares Wandeln Christi unter uns. — Heute ist ein 
wunderbares Kommen Jesu in uns (nach Joh. c. 6; vgi. dazu 
oben S. 309).

Thema B. Was will Jesus jetzt von uns? Was er non den 
Aposteln bei ihrer ersten Kommunion wollte!

a. Liebe (cum dilexisset suos usąue in finem dilexit eos....); 
vgl. oben S. 399 ff., 404 ff.

b. Demut (im Anschluss an die Fusswaschung; vgl. oben
S. 399 ff.).

c. Reinheit (neuerdings im Anschluss an die Fusswaschung
<Die Fiisse waschen», «die Fingerspitzen waschen> (La- 
vabo) = die kleinsten Fehler, die Sunden die Fehler alle 
noch einmal in yollkommener Liebesreue ablegen). Wir 
miissen wieder der Taufreinheit so nahe ais moglich kom­
men. Energische Einladung an die Gemeinde, diese Ge­
sinnungen heute mitzufeiern. Feiert heute einen Tag, wie 
schon lange nicht mehr! (S. S. 400.)
Thema C. Was bringt der Weisse Sonntag?
a. Neues Feuer des Eifers. Der Kommunionunterricht 

brachte neues Feuer und neuen Eifer im Lernen — im Handeln 
und Wandeln. Heute bei der Kommunion legt der Heiland 
selbst das Feuer des Eifers, von dem er will, dass es brenne, 
in euere Seele. Das ganze Volk ziinde heute ein neues Osterfeuer 
des Eifers an. Spezialisieren! (Vgl. oben S. 439 ff.)

b. Neues Licht des Glaubens. Schon der Unterricht fuhrte 
euch immer tiefer in den Glauben ein. Ihr werdet noch weiter in 
die Wahrheit eingefiihrt. Es war eine heilige Aufklarung. Heute 
kommt der Urheber und Beweger des Glaubens, Christus selbst. 
— Wie denkt er vom Glauben? Ausblicke in die Zukunft, ins 
Leben, in die Werkstatte, das Bureau, die Fabrik, das Volks- 
leben, auf die Elternsorge fur neues Licht des Glaubens u. s. f. 
(S. S. 440 ff.: vgl. S. 393: Symbolik des Triangels.)

o. Neues Leben der Gnade. Der langen Wochen Vorbereitung 
auf die erste Kommunion war eine Zeit der Gnade. Den Erst­
kommunikanten war gesagt: ecce nunc tempus acceptabile, ecce 
nunc dies salutis . . . Exhortamus vos. ne in yacuum gratiam 
Dei recipiatis (Epistel des I. Fastensonntags). Nun erscheint 
Christus selbst, und er ist das Leben, die bleibende Quelle des 
Lebens (Joh. c. 6 u. Joh. c. 4, 14). Wir kommunizieren, damit wir 
nie mehr geistig sterben. Ygl. unsere Austuhrungen zum Kar-
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samstag, dessen Zeremonien man der Exhorte zu Grunde legen 
konnte. Jeder einzelne Punkt wiirde sich auch selbstandig zur 
Exhorte gestalten lassen, z. B. (vgl. auch S. 506 b)

Thema D. Neues Leben! Vgl. oben Karsamstag, S. 443
n. III, und besonders Ostermontag: Schluss der Homilie.

Thema E. Was ist unter euch schon Grosses geschehen und 
was ist das Grosse, das heute an euch geschieht? (Rom. 6.)

a. Wir haben den alten Menschen ans Kreuz geschlagen. 
Der Unterricht vertrieb die Gleichgultigkeit. Die Gewissens­
erforschung, die Exerzitienubungen, die Opfer, die ihr euch 
aufgelegt habt, kreuzigten die Siindhaftigkeit des alten Menschen.

Freudige, energische Einladung an die Kommunionkinder 
und an das Volk, durch eine uollkommene Reue noch einmal den 
letzten Rest, den letzten Staub des alten Menschen wegzuraumen.

b. Wir haben den alten Menschen begraben durch die 
Beicht und Generalbeicht. Aufmunterung an das Volk und lieb- 
reiche Ermahnung an die Kommunionkinder, gerade jetzt in 
der Predigt und bei der Opferung die Beichtvorsatze zu er- 
neuern. Riickblicke auf den ersten Kommuniontag der Er- 
wachsenen! Geschichte der damaligen Vorsatze? — Das ist das 
Grosse, das geschah. Und das Grosste?

c. Jetzt werden wir mit Christus auferstehen in der Neuheit 
des Lebens. Man schildere kurz und lebhaft die Kommunion- 
friichte oder wenigstens die Hauptfruchte der Kommunion in 
diesem Liehte. Der Auferstandene lebt — er zieht persónlich in 
dich ein und du lebst mit ihm und in ihm. — Er griindet in deinem 
Herzen eine Quelle des Lebens, die heiligmachende Gnade. — Er 
pflanzt in deine Seele den Baum des Lebens, heilige, starkę Tugen- 
den! Vergifte die Quelle des Lebens nie. Lasse den Baum des 
Lebens nie vom Satan fallen. (Vgl. namentlich S. 167 ff. uber Rom.
c. 6, u. S. 443, Karsamstag: neues Leben, oder unter einem anderen 
Gesichtspunkte den Schluss der Ostermontagshomilie.)

Thema F. Ein unyergessliches Wort des Katechismus. «Die 
Kommunion vereinigt uns aufs innigste mit Christus.*

Jedes Wort Gottes ist mehr ais Gold und Edelstein. Ich 
gebe euch heute dieses eine Katechismuswort mit: «die Kom­
munion vereinigt uns aufs innigste mit Christus*.

a. Sie vereinigt uns mit Christus-. Johannes beim letzten 
Abendmahl — die Apostel der Osterwoche. (Man entfalte leb­
hafte biblische, konkrete Schilderungen, man bringe nicht bleiche, 
abgeblasste loci communes!) Aehnlich verkehrt Christus heute 
mit euch: «Ego sum*, <Pax vobis». «Si Deus pro nobis, quis 
contra nos?*

Man beniitze und vergleiche namentlich das Tagesevan- 
gelium: Du kannst nach der Kommunion denken: Jesus ist bei 
mir. Du darfst mit ihm reden, ihm danken. Er geht mit dir 
heim. «In ipso vivimus, movemur et sumus.* «Ego cum illo.»

b. Die Kommunion rereinigt uns aufs Innigste mit Christus. 
*Aufs innigste* — beachte das schone Wort!
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a. Jesus kommt in die Seele — er lebt nicht bloss neben dir 
und mit dir, sondern in dir (vgl. Joh. c.6, vgl. oben S. 404).

P Etwas ron Jesus bleibt in der Seele-. «das Gottliche in uns» 
— die Gnade, die der gottliche Jesus selber behutet, ver- 
mehrt, ja zu einem Gnadenparadies gestaltet. (S. 405, S. 304.) 

y. Etwas ron Jesus bleibt bei jeder deiner Tugenden. Er 
saete bei der Taufe die ubernatiirlichen Tugenden wie 
Samenkorner in die Seele (yirtus infusa!). Allen diesen 
Tugenden bringt er heute die herrliche Friihlingszeit (aug- 
mentum yirtutum infusarum!) [Praktisch auslegen! Z. B. wie 
steht es mit deinem Gehorsam? Fleiss? Mit deiner Rein- 
hęit? Wie soli es in Zukunft sein? Man bringe jeweilen
auch Anwendungen auf das Volk.)

Thema G. Ein Wort Jesu an die Kommunikanten: «et ego
resuscitabo eum».

° im Kommunionunterrichte: — den Geist,
p. in der Beicht: — die Seele,
y. heute: — die Gnaden und Tugenden der Seele,
A am jungsten Tage: — Leib und Seele.

Themata H. So liessen sich unzahlige einzelne Worte des 
sechsten Johanneskapitels, des Abendmahlberichtes, der Unter­
redung Jesu mit der Samariterin, mit den Emmausjungern in ein­
zelnen Predigten ausfithren, z. B.:

Thema a. Ego sum: nolite timere. (Wandeln auf dem Meere. 
Joh. 6, 16—21; Marc. 6, 47-56; Matth. 24, 23 ff.)

Durch die Kommunion wandeln wir wie Petrus sicher an der 
Hand Jesu iiber das Meer des Lebens (Joh. c. 6).

o. Jesus halt uns. Wir kónnen es tun, ohne unterzugehen. 
Jesus in uns: vivo iam non ego, vivit vero in me Christus
p. Jesus rettet uns, wenn wir sinken. y. Jesus fiihrt uns ans Ufer 
der Ewigkeit.

Thema b. Operamini non cibum, qui perit, sed qui permanet 
in vitam aeternam. Joh. 6, 27. 28. 29. (Elias’ Aschenbrot — 
Unser Lebensbrot.)

Thema c. Unser Manna. Joh. 6, 31. 32. 49—53.
Thema d. Panis Dei; qui de coelo descendit. Joh. 6, 33.
Thema e. Panis vitae: ego sum panis vitae. Joh. 6, 35 ff.
Thema f. 

guinem, habet 
citabo eum in

Qui manducat meam carnem et bibit meum san- 
vitam aeternam (initium in tcrra) et ego resus- 

noyissimo die (complementum in coelis).
Thema g. Ein Wort von Jesus und ein Wort von dir. (Un­

terredung mit der Samariterin. Joh. c. 4.)
aa. Ein Wort von Jesus: Da mihi bibe.re! (Joh. 4, 7.) Man 

schildere die Umstande von Joh. 4, 7. Miide diirstet Christus, 
aber sein Durst geht nach Hóherem. Er will unsterbliche Seelen 
gewinnen. So erscheint er auch heute an der Kommunionbank: 
da mihi bibere! Nach was diirstet Jesus? Nach deiner Seele —
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nnch deinem Glauben — nach deiner Liebe — nach deinen Opfern, 
I eberwindungen — nach deiner Lebensbesserung — das reiche 
alles dem diirstenden Jesus. (Spezialisieren! vgl. S. 303 u. 304.)

bb. ein Wort von dir. Aber auch die Samariterin yerlangte 
von Jesus zu trinken. Und auch wir sagen mit der Samariterin 
zu Jesus: da mihi bibere: da mihi hanc aquam! (Joh. 4, 15.)
Jesus im hochhl. Sakrament gibt uns heute eine ganz ahnliche 
Antwort, wie einst der Samariterin am Jakobsbrunnen: Si scires 
donum Dei et quis est, qui dicit tibi: da mihi bibere, tu forsi- 
tan petiisses ab eo et dedisset tibi aquam vivam (Joh. 4, 10). Im 
Unterrichte habt ihr die grosse Gabe Gottes kennen gelernt 
— den Tag der ersten Kommunion. Im Unterrichte habt ihr 
Jesum selber kennen gelernt, den Gottessohn, den es nach eueren 
Seelen diirstet. Darum musst auch ihr, darum mussen wir alle 
heute am Weissen Sonntag zu Jesu sagen: «Gib du uns zu 
trinken.* «Gib du uns das lebendige Wasser.* <Gib du uns 
die grosse Gabe Gottes.* Um was bitten wir also?

a. Wir bitten um den Heiland selbst. Wir wissen, wer er ist. 
M ir wissen auch, dass er kommen will: Ecce sto ad ostium et 
pulso (Apoc. 2,20). Darum wagen wir zu sagen: gib uns dein Fleisch 
und Blut zur Speise und zum Trank der Seele: «Da mihi bibere.* 
«Quemadmodum desiderat cervus ad fontes aquarum, ita desi- 
derat anima mea ad Te Deus.* «Sitivit anima me ad Deum fortem 
.vivum: quando veniam et apparebo antę faciam Dei?» Man schil­
dere z. B. den freudigen Zug, den Sehnsuchtsgesang der Tauf- 
hnge, die einst in der Osternacht zur Taufkapelle und von da 
zur Kommunion zogen (vgl. oben S. 431 ff, S.445ff.). Mit solchen 
Gesinnungen musst auch ihr zu Jesus ziehen. «Quando apparebo?* 
Nach wenigen Augenblicken! Der hl. Ambrosius forderte einst 
die Glaubigen zum Religionsunterrichte, zum Horen und Lesen 
der Bibel auf. Er rief ihnen zu: Bibę poculum veteris et novi 
testamenti. Trinke den Becher des alten und neuen Testamentes; 
denn aus beiden Bechern trinkst du Christum. Trinke Christum, 
er ist der Fels mit dem lebendigen Wasser. Ja, trinke Christum! 
Er meint: im Unterrichte trinkst du gleichsam die Wahrheit Christi: 
Jesus ist der Quell der Wahrheit. — In langen Unterrichten 
habt auch ihr aus den heiligen Bechern des Katechismus und 
der Bibel getrunken. Ihr habt die Wahrheit Christi getrunken. 
Jetzt werdet ihr nicht bloss die Wahrheit Christi trinken. Ihr 
werdet nach wenigen Augenblicken sein Fleisch essen und 
sein Blut trinken. Er selber kommt zu euch: der allmachtige 
Gott — wie eine Speise, wie ein Trank fur euere Seele. Dieses 
Gliick kann man nicht beschreiben. Diesen Tag kann man 
nie genug loben. Rufet zu Christus: gib uns zu trinken! Gib 
uns dich selbst, dein Fleisch und Blut! (Aufforderung an das 
ganze Volk zur Mitfeier durch die geistliche Kommunion heute 
und durch die Osterkommunion). Ihr kommuniziert. Da empfan- 
get ihr in Wahrheit den Trank Christi: Christum selbst: <ihrwerdet 
aufs engste mit Christus yereint* (Katechismus). Man yerflechte
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auch das Kommunion gebet «der Begierde und Sehnsucht* in 
diesen Gedankengang: Jesus kommt! Was sollen wir weiter tun? 
Nichts anderes ais neuerdings beten wie die Samariterin: Gib 
uns zu trinken. Was fiir einen Trank ?

/3. Wir bitten um seine zahllosen Gnaden. Wir rufen zum 
Heiland, der in unsere Seele kommt: gib uns zu. trinken. Gib 
uns das lebendige Wasser. Und der Heiland antwortet uns: «O 
wenn du die Gabe Gottes kenntest!* (Joh. 4,10.) Ich habe wirk- 
lich unzahlige Gnaden, meine Gabe ist iiber alles gross. Was 
wollen wir von ihm verlangen ?

na. Gib uns das lebendige Wasser der heiligmachenden Gnade. 
Jesus ist der Schópfer der Gnade, die Quelle der Gnade. Jesus ist 
nach der Kommunion in der Seele. Wir haben nicht bloss Gnade von 
Jesus. Wir besitzen nach der Kommunion die Quelle der Gnade. 
Zur Samariterin hatte er gesagt: aquam, quam ego dabo ei, est 
fons aquae» (Joh. 4, 14). Bittet den Heiland nach der Kommunion: 
Jetzt bist du in meiner Seele. Du weisst es: eines brauche 
ich immer. Eines darr ich nie rerlieren-. die heiligmachende 
Gnade. Ich durfte kommunizieren, damit du selbst kommest, 
die Quelle der Gnade. Aus dieser Quelle sprudelt immer neues 
Wasser, immer fliessen mir neue Wellen. An der Quelle wachst 
und gedeiht und bliiht ein ganzer Friihling. So eine Quelle, 
aber eine gottliche Quelle bist du in mir. Du willst daś 
Schónste in mir, die Gnade Gottes, erhalten. Wo die Quelle der 
Gnade ist, da nimmt ja die Gnade nicht ab. Du willst dann auch 
die Gabe Gottes, die heiligmachende Gnade in mir rermehren. Aus 
der Quelle der Gnade fliesst Gnade um Gnade. Kor allem aber gib, 
dass wir nie mehr an der Seele sterben, dass wir nie in eine 
Todsunde fallen. Nur durch die Todsunde versiegt die Quelle 
der Gnade. Denn dann fliehst du aus der Seele. Nur durch die 
Todsunde vertreiben wir Jesum wieder, der in der Kommunion 
mit seiner Gnade kam. Und Jesus kam nur deswegen, damit die 
hei.igmachende Gnade, das Leben Jesu in uns bleibe. — Der Pre­
diger steigere nun diese Gedanken zur dringendsten Bitte der Erst­
kommunikanten und des Volkes: <Mane nobiscum Domine, fons 
vitae.» Er steigere die Rede weiter bis zum Treueschwure: Nie 
eine Todsunde! Er zeichne die Herrlichkeit der Erstkommuni­
kanten, ja einer ganzen Gemeinde, die immer und um jeden Preis in 
der heiligmachenden Gnade bleiben will. (Oeftere Beicht und Kom­
munion ; — abendliche yollkommene Reue — yollkommene Reue 
am Anfang der hl. Messe; — Vorsatz: kein Verrat an Christus!) 
Und weiter rufen die Erstkommunikanten und mit ihnen das Volk :

PP- Gib uns die lebendigen Wasser aller Kommunion- 
gnaden. aaa. Das lebendige Wasser, das unsere bosen Neigun- 
gen reinigt. (Die Kommunion reinigt uns von bosen Neigungen.) 
PPP- Das lebendige Wasser, das die Kraft zum Guten in uns 
starkt: wie an einer reinen Quelle alles wachst und bliiht, so 
fangen an der Quelle der Kommunion alle Tugenden zu wachsen 
und zu bliihen an. Ja wenn wir recht wollen, konnen wir ein
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ganzes Paradies des christlichen Lebens pflanzen. (Pie Kom- 
munion gibt uns Kraft zum Guten.) yyy. Das lebendige Wasser, 
das den Staub von unsern Fiissen abwascht, d. i. die lasslichen 
Sunden. (Die Kommunion reinigt uns von lasslichen Sunden.) 
ii. Das lebendige Wasser, das uns von der Todsunde trennt 
und bewahrt! Unsere Seele ist dann wie eine sichere, feste Insel, 
umgeben von einem Meere von Gnade. (Die Kommunion bewahrt 
uns vor Todsunde. (Cf. P u. a. Der Prediger treffe eine Auswahl.) 

y. Wir bitten um sein Bleiben mit allen seinen Gnaden.
Und diese Bitte erhórt Jesus. Er selber sagt: wer mein 
Fleisch isst und mein Blut trinkt, der bleibt in mir und 
ich in ihm und ich werde ihn auferwecken am jungsten Tage. 
Das ist das Grosste von allem. Habt ihr gehort, was er den 
Erstkommunikanten verspricht: ich bleibe — bis zum Todes- 
tage — bis zum jiingsten Tage. — Noch mehr: Jesus sagt: der 
Kommunikant hat schon das ewige Leben. Wo Jesus ist, da 
ist eigentlich der Himmel. In der Kommunion empfangen wir 
ihn. Jetzt ist Jesus freilich noch verhiillt. Im Himmel sehen und 
schauen wir ihn in seiner ganzen Herrlichkeit. Aber Jesus ist 
doch schon da. Die Kommunion ist der Anfang des Himmels. 
Yergesset dieses Wort nie! Wir haben heute schon oft gesagt: 
der Heiland redet zu uns wie einst zu der Samariterin am 
Jakobs brunnen. Horet seine Worte an den Kommunikanten: 
aqua quam dabo ei, fiet in eo fons aquae salientis in vitam 
aeternam. Wenn ich mit meinen Gnaden in ein Herz komme, 
dann entsteht in diesem Herzen eine Quelle. Und aus dieser 
Quelle sprudelt ein Strom. Und dieser Strom fliesst bis in den 
Himmel, bis ins ewige Leben. Und das Schifflein unseres Lebens 
schwimmt auf diesem Strom der Gnaden bis in den Himmel. 
Der Gnadenstrom fliesst auch durch den Abgrund des Todes. 
Dann yerwandelt sich die Gnade in Glorie, in Himmelsherrlichkeit. 
Siehe, die Kommunion, die Kommunionen bringen einen Gnaden­
strom, auf dem wir wie in einem sichern Schifflein durch alle 
Kliifte und Abgriinde der Versuchungen bis in den Himmel fahren. 
Ist nicht die erste Kommunion ein Anfang des Himmels? — Wollet 
ihr nicht alle das Schifflein eueres Lebens auf den Gnadenstrom 
lenken, der in den Himmel fliesst? Dies geschieht durch die 
oftere Kommunion! (Die Kommunion ist das Unterpfand einer 
glorreichen Auferstehung und der ewigen Seligkeit.) Das ist also 
die Antwort Jesu auf unsere Bitte: gib mir zu trinken! Wollen wir 
nicht alles, alles aufbieten, damit auch wir dem grossen, gottlichen 
Jesus, der selber nach unserer Seele diirstet, das lebendige Wasser 
unseres Glaubens, unserer Liebe, unserer Opfer darbieten? Die 
wenigen Augenblicke, welche euch noch von seinem Kommen 
trennen — mogen euere Gaben und euere Herzen noch endgiiltig 
yorbereiten. Die Gebete vor der Kommunion und nach der 
Kommunion aber sind die goldenen Opferschalen, auf denen ihr 
dem diirstenden Heiland das Edelste und Beste darreicht, was 
ihr selbst besitzet. (Der Homilet wahle aus!)
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Themata I. Gedanken aus der Liturgie des Weissen Sams­
tags und des Weissen Sonntags. Hier ist ein geradezu uner­
schopflicher Reichtum aufgespeichert. Man darf die Stellen, die 
auf die Ostertaufe und erste Osterkommunion der alten Zeit 
gehen, mit vollstem Recht auf die Erstkommunikanten und das 
mitfeiernde Volk anwenden. So handeln wir ganz im Geiste der 
Kirche, die uns in der Liturgie nicht eine liturgische Ver- 
steinerung, sondern einen Quell des Lebens bietet.

Thema a. Die Freude der Erstkommunikanten und des Volkes. 
Eduxit Dominus populum suum in exultatione, alleluja et electos 
suos in laetitia, alleluja, alleluja (Introitus des Weissen Samstags).

1. Die Freude der Erstkommunikanten, der Auserlesenen 
(electi in laetitia).

2. Die Freude des Volkes (populus in exultatione) am 
Weissen Sonntag.

Thema b. Mahnungen des ersten Papstes an die Erst­
kommunikanten (aus der Epistel des Weissen Samstags 1. Pet. 2) 
[oder Mahnungen der Kirche an die Erstkommunikanten]. Man 
gestalte eine thematische Homilie.

a. Carissimi. Meine Teuersten: die Teuersten Jesu, der 
Kirche, der Eltern, des Seelsorgers. der Gemeinde sind eben die 
Erstkommunikanten.

b. Deponentes omnern malitiam: Keine todsiindliche Bosheit! 
Erneut nochmals euere Reicht (Generalbeicht, Exerzitien) durch 
euere Vorsatze. Keine Rosheit, keine todsiindliche Bosheit soli je 
in unsere Seele ziehen. Echo in der Gemeinde, die mit dem Erst­
kommunikanten die Taufgeliibde erneut!

c. Et omnern dolum, et simulationes et inuidias etc. Keine 
volluberlegten Fehler! Leget ab, bereuet nochmals alle Charakter­
fehler, alle lasslichen Sunden: fiir diesen Augenblick befreit 
euch, soweit das menschenmoglich ist, nochmals von jedem Staub 
der Siinde. Aufmunterung an die ganze Gemeinde! (S. 399 ff.)

d. RatiGnabile sine dolo lac concupiscite sicut modo geniti 
infanies. For allem lernt die Religion. Ilir habet die Siinden 
abgelegt. Ihr seid Kinder, die zu einem ganz neuen Leben geboren 
sind. Verlangt nach der unverfalschten geistigen Milcli. Ihr 
habt die unverfalschte geistige Milch des Kommunionunterrichtes 
empfangen. Euer erstes Verlangen soli nun sein: das Wort 
Gottes, die reine, unverfalschte Lehre der hl. Kirche Gottes. 
Wie die Kinder von der Milch sich nahren, so nahrt sich der 
Christ vom Worte Gottes. Der Menseh lebt von jedem Worte, 
das aus dem Munde Gottes kommt. Der Prediger iiberzeuge 
die Erstkommunikanten und das Volk, dass die erste Forderung 
Jesu ist: Bleibe meiner Wahrheit, meiner kath. Kirche treu. 
Hier trage man den Treueschwur gegeniiber Papst, Bischof, 
Kirche, Christenlehre, Predigt in kraftigen, packenden Ziigen 
ein! (Vgl. ais Antithese S. 13 n. 6.)

e. Ut in eo crescatis in salutem-, si tamen gustastis, quo- 
niarn dulcis est Dominus. Dann wachset in der Religion. Der
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Erstkommunikantenunterricht ist der Anfang. Aus diesem heraus 
muss jetzt ein frommes, braves, christliches Leben wachsen. 
(Konkrete Anwendungen!) Ihr habt im Unterrichte Jesum ken­
nen gelernt. Ihr habt ihn in der hl. Beicht noch besser kennen 
gelernt. Ihr werdet ihn heute erst recht kennen lernen. Ihr 
verkostet es, wie siiss der Herr ist, wie lieblich und selig es 
ist, eins zu sein mit Jesus, ein gutes Gewissen zu haben vor 
Jesus, Jesum in die Seele aufzunehmen. Es ware ein Verrat, 
Jesum wieder zu verlassen. Es darf nicht riickwarts gehen ! 
Wachsen, zunehmen mit Jesus und in Jesus! (Man zeige in der 
einen oder andern Anwendung das <Wie» dieses Wachsens.)

f. ad quem aecedentes lapidem vivum ab hominibus repro- 
batum, a Deo autem electum et honorificatum: et ipsi tanąuam 
lapides vivi superaedificamini, domus spiritualis, sacerdotium 
sanctum, offere spirituales hostias, acceptabiles per Jesum 
Christum. Begrundet die Religion tief. Das geschieht heute 
nach wenigen Augenblicken

a. Aecedentes ad Jesum lapidem vivum. Ihr tretet hin zu 
Jesus. Er ist der lebendige Stein, der Grundstein eueres reli­
giosen Lebens. Niemand kann ein anderes Fundament legen, 
ais das, welches gelegt ist, Jesus Christus. Tief, tief in euere 
Seele ist gesenkt — die heilige Hostie: Jesus Christus selbst. 
Die Juden haben diesen Jesus, diesen lebendigen Stein, einst 
verworfen. Wie furchtbar war ihre Strafe!

3 Superaedificamini ipsi tanąuam lapides vivi. Ihr bauet 
euch auf ais lebendige Steine, ais ein gewaltiges Haus, ais hei­
liger Tempel auf Jesus Christus. na. wer aus dem Glauben lebt, 
wer nach den Grundsatzen des Glaubens lebt, baut sich auf auf 
Jesus Christus (Sonntag, Beichttag, Freitag). pP. wer aus der Gnade 
lebt, baut sich auf auf Jesus Christus. Den Urheber und Sehopfer 
der Gnade besitzt ihr nun. Es erubrigt, so gesinnt zu sein wie er 
(gegen die Eltern - in der Schule — im Tempel, im tiefsten Herzen)

7 Oftere spirituales hostias. Ihr bringet dem Herrn gei­
stige Hostien, geistige Opfer. Der Priester bringt Gott alle Tage die 
wirkliche Hostie: Jesum Christum dar. Ihr konnet alle Tage 
geistliche Hostien darbringen. So werdet auch ihr wie Priester! 
(Der Prediger zeige aus dem reichen Gebiete der pflichtigen 
und geratenen Selbstverleugnung fiir Kinder und Volk einige 
praktische Beispiele und Vorschlage.)

Eine Konzentration fasse die Mahnung des ersten Papstes 
an die Erstkommunikanten zusammen — *deponere* — <con- 
cupiscere* — *crescere* — 'superaedificari*! Noch besser macht 
man eine kiirzere Auswahl aus diesen Exegesen!

Thema c. Die Ehre dar Kommunikantan. (Aus derselben 
Epistel des Weissen Sonntags.) Die Erstkommunikanten und 
die ganze kommunizierende Gemeinde werden in diesen Tagen 

a. durch die Beicht aus einem «non populus* zu einem «po- 
pulus Dei», aus «non consecuti misericordiam Dei» zu <miseri-
cordiam Dei consecuti*.
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p. durch die Kommunion zu: genus electum, gens sancta, 
regale sacerdotium.

Thema d. Die heutigen Erscheinungen Jesu vor den Aposteln 
ein Vorbild der Kommunion. (Eyangelium des Weissen Sonntags.) 
Wer kommt ?

a. Jesus kommt; venit Jesus et stetit in medio. Gegenwart 
Jesu!

b. Jesus der Auferstandene kommt; pax vobis. (Eins mit 
Jesus in Glaube, in Gnade — Licht des Auferstandenen — Leben 
des Auferstandenen — Friede mit Gott — Friede im Gewissen 
— Friede mit den Menschen — Friede Jesu!

e. Jesus mit den Wundmalen kommt. Jesus, der am Kar­
freitag durch 14 Stationen ging und fiir euch auf Kalyaria starb. 
Riickblick. — Liebe, Gegenliebe, Opferliebe. — Vers5hnung Jesu!

Thema e. Die Erscheinungen vor Petrus (Reue), vor Thomas 
(Glaube), vor Maria Magdalena (Rabboni-Ruf der treuen Liebe — 
Liebe) u. s. f. konnten zu ahnlichen Exhorten gestaltet werden.

Thema K. Die letzte Frage dn die Kommunikanten (im 
Anschluss an die letzte Frage des auferstandenen Jesu im 
letzten Enangelium, Joh. 21, 15) Liebst du mich? Mehr ais die 
Siinde? Mehr ais die Welt? Mehr ais die Menschen? Mehr ais 
dich? Mehr ais alles?

Thema L. Aus einem Kirchengebet am Weissen Sonntag 
(Secreta). Die Gaben der frohlockenden Kirche (munera exul- 
tantis ecclesiae).

a. Christus selbst ist das Osteropfer (causa tanti gaudii). 
Bei dieser Gabe darf die Kirche nun jubelnd sagen: Suscipe 
Domine munera exultantis ecclesiae. (Blick auf das Wesen des 
Messopfers ais Osteropfer.)

b. Die Erstkommunikanten sind das Osteropfer. Bei dieser 
Gabe miissen die Erstkommunikanten und die ganze Gemeinde 
sorgen, dass die Kirche freudig beten darf: Nimm an, o Herr, 
die Gaben deiner frohlockenden Kirche.

a. Ihr habt dafiir gesorgt. (Unterricht, Beicht, Besserung.) 
p. Sorget jetzt noch dafiir. (Kommunionyorbereitung.)

Sorget in Zukunft dafiir. (Kommunionvorsatze.) Suscipe 
Domine munera exultantis ecclesiae.

Thema M. Man yerbinde einzelne Introiten der Osterwoche 
mit den Ostergedanken.

Literatur. Wir erinnern an die Predigtskizzen fur den 
Weissen Sonntag in Schmitts Erstkommunikantenunterricht 
(S. 298 ff.). [Manche der dortigen Skizzen kónnte durch Gedanken 
aus der Osterliturgie, aus den Offizien und Messen des Weissen 
Samstags und des Weissen Sonntags noch fruchtbarer gemacht 
werden] Kurze Ańreden zur Vorbereitung auf den Weissen 
Sonntag von Mgr. J. Zapletal, Graz 1899. Anreden am Weissen 
Sonntag von Conrad Sickinger, neu herausgegeben von P. Petrus, 
Kempten 1900. Die Feier der ersten Kommunion von H. Nagel- 
schmidt, Paderborn, Schóningh, 1894. Besonders auch A. Blattler.
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Manna in der Wiiste, Ravensburg, Dorn’scher Verlag. Vgl. auch 
Ps. 118 von Dr. Schmitt eucharistisch erklart. Kosterus, Das 
letzte Jahr vor dem grossten Tag im Kinderleben.

§ 53.
Der zweite Sonntag nach Ostern.

Christus der Auferstandene, der Gute Hirte.
Wir behandeln diesen Sonntag, selbst auf die Gefahr 

hin, uns in mehreren Gedanken zu wiederholen, aus zwei 
Grunden etwas ausfuhrlicher. Erstens unterlassen es die 
Prediger nicht selten, die durch die ganze Osterzeit fort­
dauernde liturgische Osterstimmung auf das Volk wirken 
zu lassen. Dann beachtet man auch zu wenig, wie uns 
dieser Sonntag gleichsam eine Konzentration der Kor­
und Osterwoche unter ganz neuen Gesichtspunkten bringt. 
Zudem passen viele Gedankengange auch fiir die folgen­
den Sonntage.

I. Grundstimmung des Sonntags. Fortdauernde 
Osterfreude.

Alles ist ins freudige, festliche Osterlicht getaucht. 
Feierlich yerkiindet es das Invitatorium: Der Herr ist 
wahrhaftig auferstanden, Alleluja! Kommt, lasst uns ihn 
anbeten! Die Hymnen singen das Osterlied demjenigen, 
der aus dem Grabę neu geboren ist und aus den Grabern 
zur Auferstehung ruft. Er ist der ewige Hirt der Herde, 
der seine Schafe rein wascht durch die Taufe (und Busse), 
die das Bad der Geister, das Grab der Sunden ist. 
(Hymnus zur Matutin.) Die Purpurlichter des Morgen- 
rotes, der Osterjubel des Weltalls, das Frohlocken der 
erlósten Erde und das Beben der Unterwelt — gelten 
Ihm, der ais ewiger Sieger in heiliger Prozession die 
Altyater aus den Kliiften der Vorhólle zum Sonnenlicht 
des Lebens emporfiihrt: patrum senatum liberum educit 
ad vitae iubar. (Hymnus in den Laudes.) Ein ver- 
siegelter Stein und eine Kohortę von Wachtern hiiteten 
sein Grab. Er aber triumphiert ais Sieger und begrabt 
in seinem eigenen Grabę den Tod. Sat funeri, sat
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lacrymis — Sat est datum doloribus — Surrexit ex- 
stinctor necis — Clamat coruscans angelus. — Welch 
ein herrlicher Jubel liegt in diesem Hymnus zu den 
Laudes: Der Sonnenaufgang am Friihlingsmorgen wird 
zum Bilde des Auferstandenen. Es lasse doch der Pre­
diger den einen und andern Strahl dieser Osterfreude 
iii seine Rede hineinflammen! Die Sonntage nach Ostern 
durfen nicht ais festlose Tage erscheinen. Totenfeier, 
Grabestranen und Trennungsschmerz sind ja yoriiber. 
Der Auferstandene ist Sieger iiber den Tod. Der strah- 
lende Osterengel ruft in unermesslichem Freudenschroi 
das Alleluja in die Raume des Weltalls — und in die 
stillen Kammern des Gemutes der aus dem bittern Siinden- 
tode Neugeborenen traufelt Jesus Osterfreude und Oster­
frieden (vgl. neuerdings die Hymnen!). Die Schlusse der 
Nokturnen yerkiinden dem Weltall, der Kirche, den Seelen 
—• der Heerschar der Weiten- und Sonnensysteme, der 
Heerschar der Kirche und dem Heere der in der Kirche 
Begnadeten neuerdings die Auferstehung: Alleluja, der 
Stein ist weggewalzt, Alleluja, von des Grabes Miindung, 
Alleluja! — Auferstanden ist der Herr vom Grabę, Alle­
luja. — Der fiir uns am Holze hing. Alleluja! (I. Nokturn.) 
Alleluja, wen suchest du? Alleluja — den Lebendigen 
bei den Toten? Alleluja, Alleluja! Auferstanden ist der 
Herr wahrhaftig, Alleluja — und erschien den Seinen, 
Alleluja! (II. N.) Alleluja, weine nicht mehr, Maria, 
auferstanden ist der Herr, Alleluja! — Und es freuten sich 
die Junger, Alleluja, da sie den Herrn geschaut, Alleluja. 
So meliren sich die Freudenrufe. (III. N.) Wie Lichtgarben 
und Osterblitze flammen und leuchten sie allenthalben im 
Offizium auf — in den Laudes aber, am Schlusse des 
dritten Psalmes, bricht unmittelbar vor dem Gesange des 
«Benedicite» der ganze latente Osterjubel mit unermess­
licher Freude aus und miindet gleich einem Katarakt 
des Frohlockens in ein seliges neunmaliges Alleluja! Wir 
haben absichtlich diese Freudenlichter des Breviers hier 
wie in einen Brennpunkt gesammelt, um den Prediger
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fur die Sonntage nach Ostern zu erinnern, die gewaltigen 
Akzente der Freude von seinen Reden nicht auszuschliessen 
und alle seine Belehrungen auf den festlichen Goldgrund 
der Osterzeit aufzutragen. Es wird dies ja je nach 
Temperament und Charakter in sehr nersehiedener Weise 
geschehen — aber niemand móge sich der gehobenen 
Stimmung der Kirehe in diesen Tagen ganz entziehen! 
Freilich ist es wahr, dass bei der heutigen liturgischen 
Entwickelung der reine Ostercharakter der Messe und 
der Tagzeiten durch die oft einfallenden Feste etwas 
beeintrachtigt wird. Wie musste im reinen (propter 
festiyitatem yielleicht etwas gekurzten) Dominikaloffizium 
von Ostern bis Pfingsten der unermessliche Reichtum 
dieser Zeit erst recht zum yollen Ausdruck kommen! Wir 
hoffen auf eine neue liturgische Entwickelung, die einmal 
samtliche Sonntage der Osterzeit priyilegiert, so dass sie 
die meisten einfallenden Feste yerdrangen

II. Entfaltung des Sonntags:
Oster- und Karwochengedanken.

1. Der Auferstandene. Auf den festlichen Goldgrund 
der eben angetónten Osteraffekte tragt die Kirehe die 
Eigenart des Sonntags vom guten Hirten ein.

Erst zeichnet sie den Auferstandenen im allgemeinen 
ais Mittelpunkt und Sonne der heiligen Geschichte, dann 
ais Mittelpunkt und Sonne des Jiingerkreises, der sich 
um den Auferstandenen schart.

Der erste Nokturn teilt uns eine grossartige Auf- 
erstehungsrede aus der Heiligen Sehrift mit, die Predigt des 
hl. Paulus in der Synagogę zu Antiochien in Pisidien 
(Apostelg. c. 13, 12-33; ygl. auch 33-52). Die ganze 
Erziehung und Fuhrung Israels geht auf Jesus den Auf­
erstandenen, der dann zum Hirten und Liehte aller 
Vólker bis an die Grenzen der Erde wird. Der Auf­
erstandene steht ais die leuchtende Sonne im Mittelpunkte 
der Geschichte. Das sind die Grundgedanken jener 
Apostelrede. (Padagogik auf den Auferstandenen hin 
und im Geiste des Auferstandenen. Vgl. S. 110_ 146.)

33
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Der zweite Nokturn bringt eine Auferstehung srede 
aus der christlichen 'Tradition: Sermo S. Leonis Papae 
(de Ascensione Domini post initium). Sie schildert die 
Erbauung und Erziehung des Reiches Jesu nach aussen und 
innen durch Jesus den grossen Hirten selbst. Leo erzahlt uns 
die Fuhrung und Erziehung der Junger durch Jesus. 
Paulus redete von einer Padagogik auf Christus hin — 
hier wird die Padagogik des Auferstandenen selbst be­
schrieben: Hi dies, qui inter resurrectionem Domini ascen- 
sionemąue fluxerunt non otioso transiere decursu, sed 
magna in eis confirmata sunt sacramenta: magna sunt reve- 
lata mysteria. Christus vollendet in den yierzig Tagen nach 
seiner Auferstehung den Bau seines Reiches. Er sammelt 
die lebendigen Bausteine der Apostel, die wahrend seines 
Leidens auseinandergefallen waren, und fiihrt don Bau 
der Kir che seiner Vollendung entgegen, wie es die Schlusse 
der vier Eyangelien grossartig beschrieben. In iis (diebus) 
per insufflationem Domini infunditur Apostolis Spiritus 
Sanctus: et beato Apostolo Petro supra ceteros post regni 
claves ovilis Dominici cura mandatur. So zeigt uns der 
zweite Nokturn bereits in grossen Umrissen den himm­
lischen Architekten Jesus Christus an seiner letzten 
Arbeit — am Ausbau seines Reiches. Wir sehen den 
guten Hirten Jesus Christus, wie er seinen Stellyertreter 
und in ihm das Papsttum einsetzt und es auch in die 
Welt einfiihrt ais den kiinftigen Hirten der Lammer und 
Schafe. Mitten im Osterjubel und in der Osterfreude 
erscheint das Reich Christi in immer bestimmtern, 
klaren Umrissen. Der Auferstandene will nicht bloss 
einige geistreiche Gedanken in die Welt streuen, sondern 
die Hinterlage seiner Wahrheit durch seine hl. Kirche 
garantieren, die vom hl. Geiste erleuchtet und durch ein 
vonihm selbst gewahlte3 undgeschaffenes Papsttum regiert 
ist. Das herrliche Reich Christi ist aber vor allem auch ein 
Reich nach innen. Die zweite und dritte Lesung des 
zweiten Nokturn beschreiben dasselbe mit gedankenvollen, 
yielfach neuen und farbenfrischen Ziigen. Flammam fidei
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illuminata corda concipiunt. Vom Auferstandenen und 
seiner Kirche empfangen wir die Flamme des Glaubens 
— eine klare bestimmte Aufklarung iiber Gott und die 
Wege zu Gott. Jeder Glaubensartikel, jedes Dogma ist 
ein Funke der Osterflamme Christi. Christus ist der 
Eckstein. Auf ihn ist das Kirchenfundament gebaut. 
Aus dem Eckstein Christus — aus ihm, der die Wahrheit 
selbst ist, die nicht tauschen und nicht getauscht werden 
kann, schlagt das kirchliche Lehramt das neue Feuer der 
Wahrheit. Jede feierliche Entscheidung des Papstes 
oder eines Konzils ist neugeschlagenes Feuer aus dem 
Eckstein Jesus Christus. Und das gewóhnliche Lehr­
amt der Kirche, das durch papstliche Worte und Schreiben, 
durch die Bischofe und die von den Bischofen gesandten 
Prediger zu uns spricht — tragt gleich dem Diakon des 
Karsamstags die neue Flamme, das neue Licht in die 
dunklen Hallen der Menschenseelen. Das Lehramt der 
Kirche ist auch der fortlebende, uns begleitende Heiland, 
der uns wie einst den Emmausjungern auf unsern Lebens- 
wegen immer wieder begegnet; Tertius in via Dominus 
comes adiungitur ad omnern nostram ambiguitatis cali- 
ginem detergendam. Wie begeistert spricht nicht aus 
diesen und ahnlichen Worten Leos die katholische 
Glaubenssicherheit und Glaubensfreudigkeit. Man suche 
dieses echt katholische Gefiihl in den Ostertagen durch 
die soliden Grunde der Dogmatik in voller Frische zu
wecken. Die eben skizzierten Lesungen des Breviers 
zeigen hiefiir neue Wege. Die dunklen Hallen der Welt 
empfangen von Christus die Osterflamme des Glaubens. 
In die lauen und tragen Herzen aber zieht das Oster- 
feuer des Eifers: corda, qui erant tepida reserante 
Scripturas Domino efficiuntur ardentia. Die Ostertage 
und namentlich alle die herrlichen Osterszenen der Hei­
ligen Schrift, von denen der Prediger immer wieder die 
eine und andere einflechten mogę, — reissen dio Menschen 
aus der Alltaglichkeit und dem Sichgehenlassen heraus 
Konne cor nostrum ardens erat, d”m loqueretur in via
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et aperiret nobis Scripturas? Keine Zeit ist so geeignet, den 
religiosen Eifer neu anzufachen, wie Ostern: Expurgate vetus 
fermentum ut sitis nova conspersio: etenim Pascha nostrum 
immolatus est Christus. Der alte Mensch ist gekreuzigt, be­
graben. Mit dem Auferstandenen wandeln wir in die Neuheit 
des Lebens: fur die Siinde ist eigentlich kein Raum mehr 
(Rom. c. 6). Was ist die Absicht des Auferstandenen? 
Ignem veni mittere in terram et quid volo nisi ut accen­
datur. Die Ostertat und das Osterwirken Christi ist so 
voll von Leben, Feuer, Kraft, so ganz und gar Friihling, 
dass der Prediger darin die herrlichsten Grunde und 
Gewalten findet, welche das Feuer des Eifers neu an- 
fachen konnen. Die Sonntagspflicht gegen Gott und 
die Berufspflicht in der Welt waren zwei grosse Ge­
biete, in welche der Prediger dieses Osterfeuer tragen 
konnte. Jeder Sonntag ist ein Osterfest, ein Echo von 
Ostern. Wer einen Funken echten Osterfeuers in sich 
verspurt, wird die Sonntagsmesse ais ein Feueropfer der 
Dankbarkeit fiir die Ostertat Christi leisten konnen. Der 
Prediger versuche es z. B., die Sonntagsfeier und Sonn­
tagsmesse ais eine fortgesetzte Osterfeier dogmatisch 
korrekt darzustellen und seinen Zuhorern den Lebens- 
vorsatz nahezulegen, ais Gegenleistung fiir die Ostertat 
Christi — ausserordentliche Entschuldigungsgriinde ab- 
gerechnet — mit ausnahmsloser Treue die katholische 
Sonntagspflicht zu erfiillen. Auf solchem Hintergrunde 
werden die gewohnlichen katholischen Pfliehten wieder 
viel freudiger erfasst. Sie erhalten wieder den grossen 
idealen Hintergrund, der sie am besten gegen leicht­
sinnige Unterschatzung des gedankenlosen Alltagslebens 
schiitzt. Das Feuer des Auferstandenen soli aber auch 
die Berufspflichten erfassen und die Christen machtig 
drangen, auch da ais neue Menschen sich zu betatigen! 
— So leuchtet denn aus dem zweiten Nokturn die Oster­
flamme des Glaubens und das Osterfeuer des neuen 
Eifers. Die Osterzeit geht zur Neige. Die Ostersakra­
mente haben die Gemeinde mit Christus yersóhnt, um-
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geschaffen, neugeschaffen. Nun gilt es, die heilige 
Flamme und das brennende Feuer zu hiiten. Manche 
Prediger fehlen dadurch, dass sie ihre Gedanken und 
Mahnungen so bald wieder vom osterlichen Hintergrunde 
loslósen. (Vgl. Karsamstag S. 438 ff. und ais Antithese
S. 393 ff., n. d., vgl. S. 497 ff.)

2. Der Auferstandene ais guter Hirte. In das 
allgemeine Bild des Auferstandenen zeichnet heute die 
Kirche das Bild des guten Hirten. Sie legt die Worte 
des Herrn bei Joh. 10 dem Auferstandenen in den Mund. 
Die Bilder des Auferstandenen und des guten Hirten 
gehoren zu den Lieblingsbildern der Kirche. Immer und 
immer kehren in den Katakomben die Auferstehungs- 
bilder wieder. Immer und immer wieder griissen uns die 
altchristlichen Bilder des guten Hirten. Die Andacht 
zum guten Hirten war, wenn der Ausdruck erlaubt ist, 
die eigentlich urchristliche Christusandacht, die Lieblings- 
andacht der Katakomben, wohin die reissenden Wólfe 
die Herde Christi verscheucht hatten. Und wie not tut 
unserer Zeit der gewaltigsten Gegensatze der gute Hirte! 
Das Eyangelium des guten Hirten im Osterlichte ist so 
recht ein Wort des Auferstandenen fur unsere Zeit.

Ego sum pastor bonus. Bonus pastor animam 
suam dat pro ovibus suis. Wie wahr redet der Auf­
erstandene! Er steht vor uns im Glanze der Verklarung. 
Er zeigt uns die nun yerklarten Małe seiner Hande und 
Fiisse; er muntert uns auf, die Hand in seine Seite zu 
legen. Er will uns sagen: ich bin der Heiland vom 
Karfreitag. Dort hatte er ja sein Leben in die Wag­
schale der góttlichen Gerechtigkeit gelegt. Es uberstrómto 
die Siinde. Uebervoll war die eine Wagschale von Fehlern, 
Sunden und Lastern der Menschheit. Das Gewicht seines 
Lebens aber, das er fiir uns dahingab, war noch grosser; 
es war ein gottmenschliches Gewicht; es waren nicht bloss 
menschliche Werte; es uberstrómte die Gnade noch mehr 
ais die Siinde. Dort hat der gute Hirt den Schuldbrief 
zerrissen, ihn ausgelóscht mit seinem Blute, ihn hinweg-
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geschafft aus unserer Mitte, ihn angelieftet an das Kreuz. 
Am Kreuze hat er uns die Quellon des Lebens geschenkt, 
uns das Opfer und die Sakramente verdient und gestiftet, 
die uns seither das Leben, das zweite, ubernaturliche 
Leben spenden von der Wiege bis zum Grabę. Die durch 
die Siinde Toten trinken aus diesen Que'llen, nachdem 
sie die Bussbefehle Christi erfiillt haben, und werden 
lebendig (Sakramente der Toten). Die in der Gnade 
Lebenden trinken, auf dass sie das Leben bewahren, damit 
das Leben in ihnen bleibe und sie es haben iiberreich: 
Aqua, quam ego dabo ei, fiet in eo fons aquae salientis 
in vitam aeternam (Joh. 4, 14; vgl. Joh. 10, 10). Die 
Wundmale des Erstandenen laden zu einem Ruckbliek 
ein. Freude, Freiheit, Ehre, Recht, Gesundheit, Liebe, 
Leben, alles hat er auf seinem Kreuzwege verloren — 
darf er nicht sagen: ego sum pastor bonus; bonus pastor 
animam suam dat pro ovibus suis? Die Herrlichkeit 
des Erstandenen ladet zum Zukunftsblick. Millionen hat 
dieser gute Hirte das zweite Leben gebracht, nachdem 
er erst das seinige fiir sie dahingegeben. Wenn die 
Millionen, die diesem guten Hirten je in ihrem Leben 
begegneten, ihm alle ein Dankeslied sangen, — wenn alle 
Kirchen, seit den Zeiten der Katakomben, da man das 
Bild des guten Hirten auf die Absiden der unter- 
irdischen Gange zeichnete, und von den Tagen an, da man 
in Rom bei St. Fudentiana im Palaste des Senators Pudens 
eine der altesten Kirchen ais Titulus Pastoris griindete 
-— mit ihren Taufbrunnen, Altaren, Beichtstiihlen reden 
kónnten, was gabe das fiir ein machtiges, unwider- 
stehliches hohes Lied auf den guten Hirten: animam 
suam dat pro ovibus suis! Was liegt alles in den Worten 
Religion, Gnade, Leben, Liebe, Frieden — und das alles 
ist nur ein Strahl des guten Hirten. Jene Feuerflammen, 
von denen wir oben sprachen, sie brechen aus seinem 
Herzen. Der erste Kommuniontag der Kinder, eine ab- 
gelegte gute Generalbeicht, die Heimkehr eines lange 
yerirrten Siinders, ein starkmutiges, berufstreues Leben,
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das seine Kraft immer wieder an den Quellen des guten 
Hirten holt — das alles, das alles bestatigt das eine 
Wort: animam suam dat pro ovibus suis. Und was drangte 
ihn zu dem allem? Seine Liebe: mit einer Bluttaufe 
muss ich getauft werden, so sprach er einst vor seinem 
Leiden, und wie drangt es mich, dass ich sie empfange. 
Ais er darum am Ende seines Lebens das erhabene Hirten­
amt seinem Stellyertreter Petrus iibtrgab, da fragte er 
ihn in der stillen Morgenfriihe am Genesareth erst drei­
mal: Simon, liebst du mich? Und dem Liebenden iiber 
gab er dann Lammer und Schafe. Was der Papst fiir 
die Gesamtkirche, — das ist in seiner Art der Pfarrer, 
der Priester in der Gemeinde. Die Gemeinde darf iiber- 
zeugt sein, dass sie vom katholisehen Priester das Leben, 
das ubernatiirliche, das von Christus gebrachte Leben 
empfangt und ebendamit alle Gaben des guten Hirten. 
Darum ist Vertrauen und Gehorsam der Gemeinde erste 
hochernste Pflicht. Aber ebenso ernst fragt der Heiland 
den Priester: Liebst du mich? Gemeinde und Seelsorger 
wollen heute aus vollem Herzen antworten: Guter Hirte, 
du weisst, dass ich dich liebe! Das Eyangelium gibt 
dem Seelsorger Anlass, sein Herz zu óffnen, und mit 
wenigen Ziigen die unermessliche Verantwortung seines 
Amtes der Gemeinde zu zeichnen und dieselbe einzuladen, 
durch ihn sich mit dem guten Hirten zu yerbinden. In 
allem sucht ja das Priesteramt nicht sich selbst, sondern 
einzig den guten Hirten, wie es so schon am Schlusse 
der heutigen Epistel heisst, wo Petrus, dem der gute 
Hirte Jesus Christus Schafe und Lammer iibergehen 
hatte, ausruft: ihr waret einst irrende Schafe, nun aber 
seid ihr bekehrt zum Hirten und Bischofe eurer Seelen 
(Jesus Christus). Energischer noch driickt Paulus diesen 
Gedanken aus: Alles ist euer (euch, eurem Seelenheil 
zur Verfiigung gestellt) — Paulus (d. i. das bischof liche 
Amt), Apollo (d. h. die priester lichen Mitarbeiter), 
Kephas (d. i. Petrus, das Papsttum selbst)! (1. Cor. 
3, 22.)
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Mercenarius autem et qui non est pastor, cuius non 
sunt oves propriae videt lupum venientem, et dimittit 
oves et fugit; et lupus rapit et dispergit oves: merce- 
narius autem fugit, quia mercenarius est et non pertinet 
ad eum de ovibus. Wie hebt sich das Bild des guten 
Hirten auf diesem dunkeln Grunde ab. Ungezahlte re­
ligions-, christus- und kirchenfeindliche Systeme sind 
gekommen. Was konnen sie der Menschheit fiir das 
tiefste, innerste Seelenleben bieten? Wie die letzten 
Fragen losen? Was in Not und Tod, am Rande des Grabes 
bieten? Das sind keine Hirten. Und diejenigen, die 
sich von der kirchlichen Einheit losreissen lassen, sie 
haben die Wahrheit nicht mehr. Ein Stuck nach dem 
andern geben sie preis. Sie werden die Sóldner der 
Tagesmeinungen der Welt, des Staates, des Geldes. Wir 
werfen keine Steine auf schuldlos irrende Schafe und 
ihren redlichen Willen. Wir zahlen sogar viele geistiger 
Weise mit zur Kirehe. Wer aber ais Kathoiik sich los- 
reisst von der Einheit Christi, begeht etwas Furchtbares. 
Wer gar sich anmasst, Hirte zu sein und nicht eingeht durch 
die Turę Christus, durch die von ihm bestellte Kirehe, 
ist ein Dieb und Rauber. Das Gogenbild des guten Hir­
ten drangt den Seelsorger und die Gemeinde, an diesem 
Tage Christo und seiner Kirehe Treue zu schworen im 
Glauben und im Berufe. Der Prediger wird mit Vorteil 
in die Rede dieses Sonntags seine und der Gemeinde 
Pfliehten, seinen und der Gemeinde Treuschwur betonen.

Ego sum pastor bonus et cognosco oves meas et 
cognoscunt me meae. Sicut novit me Pater, et ego agnosco 
Patrem: et animam meam pono pro ovibus meis. Der Heiland 
hatte das allgemeine Bild des guten Hirten auf den Hinter­
grund des schlechten Hirten gezeichnet. Nun beschreibt 
er ins Einzelne sein Hirtenamt und sein Hirtenwirken. 
Er fasst aber alles in einen einzigen Zug zusammen. Es 
ist die Sorge um jede einzelne Seele. Wie er den Vater 
kennt und der Vater ihn — wie er die góttliche Unermesslich- 
keit schaut und sie allein voll werten kann-------so kennt
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und schaut er auch den unermesslichen, grenzenlosen Wert 
jeder einzelnen Seele. Jede Seele hat etwas von Gott in 
sich, ist fiir Gott geschaffen, durch Glaube, Gnade und 
Liebe fiir Gott bestimmt. Der Auferstandene darf mit 
Recht so sprechen. Wenn wir vom Ostermorgen auf sein 
Leben zuriickschauen, so miissen wir sagen: der gut.e 
Ilirte Jesus Christus hat sich um jede Seele bekiimmert. 
Er predigte nicht bloss den Massen. Denken wir an Niko­
demus, die Samariterin, Magdalena, die Ehebrecherin, 
an Zachaus, an den Schacher — was fiir eine riihrende 
Einzelseelsorge! Es wird dem Prediger hier leicht wer­
den, den einen oder andern konkreten Zug einzuflechten. 
Am Oelberge und auf seinem Kreuzwege driickte ihn jede 
einzelne Siinde jedes einzelnen Menschen. Auch dein 
Seelenzustand lag klar vor ihm. Und mit welch riihren­
der Sorgfalt suchte der Heiland nach seiner Auferstehung 
die einzelnen Seelen zusammen, die zu den Seinen ge- 
hórten! Was liegt alles in dem Gange mit den Emmaus- 
jiingern und in der Erscheinung vor Thomas! Glanzen- 
dere Beweise dafiir, dass Jesus fiir unsere Bediirfnisse, 
Beangstigungen, Anliegen, Sunden das Herz des guten 
Hirten besitzt, kann es nicht geben. Und eben dieser 
Jesus, der die Emmausjiinger mit einer solch einzigen 
Hirtensorge behandelte und den letzten Stein seines Apostel- 
baues — Thomas — wieder auflas: er ist bei der heiligen 
Wandlung zu unserer Verfugung, im Tabernakel unser 
und der ganzen Gemeinde Hirte: cognosco oves meas. 
Und dem verlorenen Schafe geht er erst recht nach, ais 
ware es sein einziges. Wir kennen keine bessere Gelegen­
heit, alle Einzelnen zum unerschutterlichen Vertrauen 
zum guten Hirten zu bewegen. Niemals also ist alles ver- 
loren. Die Mutlosigkeit kommt nicht non Gott. Aber 
die Schafe miissen die Stimme dieses Hirten horen, auch 
wenn sie Opfer verlangt. Wie passend kann hier der 
Seelsorger — ohne seine Person zu betonen — die 
freudige Bereitwilligkeit fur die Anliegen der Gemeinde 
aussprechen, seine freudige Bereitwilligkeit, durch sich
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und andere ein guter Hirte zu sein! Praktisch fiigt sich 
hier auch die dringendste Mahnung ein zum fleissigen 
Besuche des Religionsunterrichtes, der Christenlehre, zur 
rechtzeitigen Taufe, zur rechtzeitigen Einladung fur die 
Krankenseelsorge, zum Mess- und Predigtbesuch. Wio 
passend und eindringlich kann auf dem Hintergrunde 
der Worte Jesu iiber die notwendige Kenntnis der 
Schafe von Seite Christi und des Seelsorgers gesprochen, 
das Verstandnis fiir die Pfarrseelsorge, fiir die Kontrollo, 
fiir das Aufsuchen der Neuangekommenen gemehrt und 
das religiose Interesse der Gemeinde uberhaupt und 
namentlich das Elterninteresse fiir die Kinder im Geisto 
des Zusammenarbeitens geweckt werden: cognosco oves 
meas et cognoscunt me meae. Und von der Seelsorge 
im Kleinen lenkt der Heiland unsere Aufmerksamkeit auf 
die Seelsorge im Grossen, auf die Weltseelsorge.

Et alias oves habeo, quae non sicut ex hoc ovili 
et illas oportet me adducere et vocem meam audient et 
fiet unum ovile et unus pastor. Es scheidet der gute 
Hirte im heutigen Eyangelium aus unserer Mitte mit 
der Versicherung, dass es sein Willo ist, einen Schafstall 
und eine Herde zu besitzen. In diese eine Kirehe will 
er Juden und Heiden, die Vólker aller Zeiten und Lan­
der rufen. Zu dem einen Schafstall und der einen Herdo 
móchte er auch alle Getrennten heimfuhren. Dieser eine 
Schafstall ist die katholische Kirehe, dereń Bau der Auf­
erstandene in diesen Tagen yollendet. Der eine sichtbare 
Hirte dieses Schafstalles ist Petrus, ist und bleibt das 
Papsttum, zu dem der gute Hirte am Schlusse des yier­
ten Evangeliums spricht: Weide meine Lammer, weide 
meine Schafe! Aber dieser eine sichtbare Hirte soli und 
will alle iibergebenen Schafe einzig und allein dem einen 
und ersten unsichtbaren Hirten zufiihren, wie es der 
erste Papst in der Epistel yerkiindet: ihr waret einst 
irrende Schafe, nun aber seid ihr bekehrt zum Hirten 
und Bischófe eurer Seelen (1. Petr. 2, 25). Eben hatte der 
gute Hirte unser Interesse fiir jede einzelne Seele und
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fiir die Seelsorge bis ins Kleinste geweckt. Jetzt erinnert 
er uns an die Riesenaufgabe der Seelsorge im Grossen, 
an das Rufen und Heimfiihren der Vólker der Erde in 
die katholische Weltkirche. Wenige Worte des Predigers 
geniigen, um die Katholiken im vollen Osterlicht und 
inmitten der Osterfreude fur das grosse Werk der in- 
liindischen und auslandischen Mission praktisch zu inter- 
essieren und sie namentlich auch mit den Gebets- und 
Arbeitsintentionen der Papste bekannt zu machen. Man 
muss es den Katholiken zum vollen Bewusstsein bringen, 
dass ihre Kirche eine Weltmission hat. Immer muss das 
Echo jener letzten Worte des guten Hirten nachklingen: 
Gehet hin und lehret alle Volker — Prediget das Eyan­
gelium jeglicher Kreatur! Weidet alle meine Lammer, 
weidet alle meine Schafe!

So hat die heutige Liturgie auf den erneuten Gold- 
grund des Auferstehungsbildes die Ziige des guten Hir­
ten eingetragen. Ein herrliches Bild zeigt uns, was dieser
gute Hirte ist und wie er wirkt im Kleinen und im Grossen. 

* *
*

Wir erinnern zum Schlusse an eine Eigenart dieses 
Sonntags. Was fur ein gewaltiger Gegensatz herrscht in 
der freudigen Osterzeit zwischen Karfreitag und Oster­
tag! Der Sonntag des guten Hirten schlagt gleichsam 
eine Briicke zwischen Karfreitag und Ostertag. Es ist 
derselbe gute Hirte, dei' am Karfreitag sein Leben hin- 
gibt und in diesen Ostertagen seiner Herde ais Auf­
erstandener herrlich vorangeht. In auffalliger Weise fin­
den wir diesen Doppelgedanken in der Oration und in 
der Epistel. Am Karfreitag erfiillte sich am guten Hir­
ten das Wort der Schrift: schlage den Hirten und es 
zerstreuen sich die Schafe. In diesen Ostertagen sammelt 
der gute Hirte seine Schafe wieder, bis er sie seinem 
Stellyertreter in der nun gesicherten Kirche ubergibt, 
bei der er bleibt bis an das Ende der Tage.

Predigtthemata iiber diesen Sonntag und die Sonn­
tage nach Ostern.
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Wir wollen der Individualitat niemandes zu nahe 
treten, wenn wir von den eben entwickelten Gedanken 
einige weitere homiletisehe Wege weisen.

Thema I. Der Auferstandene ais guter Hirte. Der 
heutige Sonntag yerkiindet a. noch einmal den Auf­
erstandenen im vollen Osterlichte (vgl. die obigen Ge­
danken: Entfaltung des Sonntags I. Der Auferstandene 
[kurze Auswahl], sowie Grundstimmung des Sonntags). 
Er yerkiindet den Auferstandenen b. ais den guten Hir­
ten, neuerdings im Osterlichte (vgl. II. Der Auferstandene 
ais guter Hirte. [Thematische Auswahl!]).

Thema II. Der Auferstandene am Schlusse der 
ósterlichen Beicht- und Kommunionzeit. Er gibt den 
Christen a. die Osterflamme des Glaubens (vgl. 
Entfaltung des Sonntags I.), b. das Osterfeuer des 
Eifers (vgl. oben I. mit Anwendungen auf die Oster­
yorsatze, z. B. auf Sonntagspflicht und Berufspflicht oder 
ais Ruhe in Gott [Sonntag] und Arbeit an sich und im 
Berufe. Dergleichen Anwendungen durfen aber nicht 
blosse Gemeinwórter werden). Vgl. Karsamstag S. 438 ff.

Thema III. Abschiedsworte des guten Hirten an 
die Osterkommunikanten. I. Ich bin der gute Hirte; 
ich gebe mein Leben fiir meine Schafe. Karfreitag 
— Ostertag — Kommuniontag: ut yitain habeant et 
abundantius habeant! Qui manducat me, vivit propter me. 
Man kommuniziert, um das Leben der Gnade, um dio 
Quelle des Lebens in sich zu haben. Also Lebensvorsatz: 
das Leben, die Gnade nicht yerlieren! — «Konnte ich 
mehr tun? Darf ich dies nicht yerlangen?» II. Ich bin 
der gute Hirte; ich kenne meine Schafe. Ich kenne deine 
Osteryorsatze. Also: conversi estis ad pastorem et epi- 
scopum animarum vestr arum. Einige kriif tigeErinner ungen, 
z. B. der gute Hirte und deine Gedanken (Glaube!), der 
gute Hirte und deine Familie (4. Gebot), der gute Hirte 
und dein Herz (6. Gebot).

Thema IV. Der gute Hirte in der Karwoche und 
in der Osterwoche. a. Er gibt sein Leben hin fiir
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seine Schafe (vergl. die obigen Gedanken und die 
Epistel!); b. er sammelt seine Schafe (vgl. die Exegese 
iiber den guten Hirten!): aa. er kennt jede einzelne 
Seele, bb. er kennt und ruft dio Gemeinde (Ostersakra­
mente fiihren alle zu ihm), cc. er kennt und ruft alle 
Schafe der Welt (vgl. Schluss der Exegese). Er ist der 
eine und derselbe gute Hirte, der mit yerklarten Wund- 
malen vor uns steht. (Vgl. oben die Schlussbemerkung 
iiber den Sonntag! S. 523.)

Thema V. Homilie iiber das Eyangelium. (Vgl. oben 
S. 517 ff.)

Thema VI. Thematische Homilie, a. Der gute 
Hirt: sein Bild; das Gegenbild. b. Das Wirken des guten 
Hirten im Kleinen, im Grossen.

Thema VII. Die letzten Arbeiten des guten Hir­
ten an seiner Kirche. «Loquens eis de regno Dei.»Ł) 
Er sammelt die zerstreuten Bausteine der Kirche. a. Er 
erscheint dem Petrus, dem Fundamentsteine, und dieser 
starkt seine Bruder. b. Er baut die ubrigen Apostel 
neuerdings auf diesen Fundamentstein ais lebendige Steine 
(Erscheinung am Osterabend). c. Er legt in don Bau 
der Kirche Gewalten nach innen fiir das Innerste der 
Seele: Accipite Spiritum Sanctum: quorum remiseritis 
peccata etc. — Pax vobis — Baptizantes eos in nomine 
Patris etc. — d. Er verleiht dem Bau Gewalt und Starkę 
nach aussen (Schluss der vier Eyangelien); er macht die 
Apostel a. zu Lehrern seiner Wahrheit (Matthaus), 
zu Herolden seines Gesetzes (Markus), y. zu Zeugen sei­
ner Taten (Lukas), 8. er eint und festigt alle in dem 
Fundamentstein Petrus (Johannes: pasce agnos meos, 
pasce oves meas). s. Bei dem ganzen Bau wird er selbst 
bleiben und der Geist der Wahrheit, den er sendet. Das 
sind die letzten Arbeiten des guten Hirten fur uns.

') Die yierzig Tage des Auferstandenen stehen ganz unter dem 
Gesichtspunkte von Offenbarungen uber das «regnum Dei». Apostelg. 
1, 3; ygl. Grimm, Leben Jesu, VII. Bd. S. 4G3.
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VIII. Themata fur mehrere Sonntage. Sehr passend 
liesse sich auch einmal ein Zyklus iiber den guten Hirten 
halten, indem man das ganze Bild des guten Hirten, 
Joh. 10, 1—21, zu Grunde legt, die iibrigen herrlichen 
Stellen der Hl. Sehrift iiber den pastor und die oves sam­
melt und sich vom zweiten Sonntag nach Ostern bis zum 
Himmelfahrtsfeste einen Zyklus skizziert.

§ 54.
Der dritte Sonntag naeh Ostern.

Christus der Auferstandene — von uns Abschied nehmend.
I. Grundgedanken des Sonntags: Ostern im Himmel 

— die kleine Weile auf Erden. Wie bereits bemerkt (vgl. 
§ 51 S. 494 ff.)t mischt sich auf einmal mit dem dritten 
Sonntag nach Ostern ein Ton der Wehmut in die Oster­
freude. Es naht der Abschied vom Auferstandenen.

Tiefsinnig wahlt die Kirehe von diesem Sonntag an 
ihre eyangelischen Lesungen aus den Abschiedsreden des 
Herrn, die sie in der Liturgie des Hohen Donnerstags 
nicht beriicksichtigt hatte. Sie beharrt in dieser Gewohn­
heit bis zur Himmelfahrtsyigil.

Wir empfehlen den Predigern fur diese Kirchenzeit 
angelegentlich: Bischof Dr. Keppler: «Unseres Herrn 
Trost®, eine treffliche Erklarung der Abendmahlsrede 
des Herrn mit reichen homiletischen Anregungen. Das 
Werk wiirde auch fiir zyklische Fasten- und Herz Jesu- 
Predigten fruchtbare Anregungen geben.

Der ganze Sonntag ist ein machtiger erhabener Ruf: 
Es gibt eine Ewigkeit. Aber es ist nicht die Gerichts- 
posaune, welche am ersten Adyentsonntag erklang, es 
sind feierliche Osterglocken, die uns Ostern im Himmel 
yerkunden.

II. Entfaltung des Sonntags. Der Auferstandene 
zeigt unser Ostern mit ihm im Himmel, wo wir ihn 
wiedersehen und die kleine Weile auf Erden, wo wir 
ihn nicht mehr sehen.

1. Ostern im Himmel schildert die Apokalypse, dereń 
Lesung an diesem Sonntag beginnt. (I. Nokturn.) Yon
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diesem Ostern im Himmel redet Jesus im Eyangelium. 
Und der Osterjubel des Offiziums ist nur ein Echo jener 
himmlischen Ostern.1) (S. n. I.)

2. Die letzte Vorbereitung aut die himmlische Ostern 
ist die Auferstehung des Fleisches, von der Augustinus 
grossartig in den Lesungen des II. Nokturns spricht.

3. Die jetzige Vorbereitung auf das himmlische Ostern 
ist die «kleine Weile» irdischer Priifungszeit, in der wir

a. Wanderer und Pilger sind (Epistel 1. Petr. c. 2) 
und ais solche leben miissen (fruchtbare Ausfuhrungen 
in eben dieser Epistel); in der wir

b. geprilfte und uerfolgte Kampfer sind in mannig- 
fachen Trubsalen (vgl. das Eyangelium), die aber

c. dem Wiedersehen Christi entgegengehen, der uns 
rorangeht «nach einer kleinen Weile* (vgl. unten), wie es 
das Eyangelium zeigt und die tiefsinnige Homilie des 
hl. Augustinus im III. Nokturn es ausfuhrlich erklart.

Darum beten wir ais Wallfahrtsgebet und Wallfahrts- 
lied durch dieses Trauertal zum Abschied nehmenden 
und doch wieder uns fiihrenden Hirten Christus: Deus, 
qui errantibus, ut in viam possint redire justitiae, ueritatis 
tuae lumen ostendis, da cunctis, qui Christiana professione 
censentur, et illa respuere quae huic inimica sunt nomini 
et ea quse sunt apta sectari! (Oration des Tages.)

Ebendiese Oratio enthalt auch letzte Mahnungen, 
Abschiedsmahnungen des Auferstandenen an alle, die 
jetzt die Ostersakramente empfangen haben.

a. Ihr seid voll und ganz katholische Christen: ^Chri­
stiana professione censemini*: in viam salutis rediistis — 
Ihr habt euch nun wieder voll und ganz, innerlich und 
ausserlich im Buche des Lebens und der Kirche ein- 
schreiben lassen (Osterbeicht, Osterkommunion und reli- 
gióses Gemeindeleben).

b. Was folgt daraus?
a ^respuere, quae huic inimica sunt nomini.*

*) Vgl. P. Wenninger, Ostern im Himmel.
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ft. <apta sectari*. aa. sectari lumen reritatis Christi.
PP. lumen exempll Christi, qui vaditad patrem!
Homiletischer Exkurs iiber «die kleine Weile*. Wir heben 

noch die allseitige Bedeutung «<2er kleinen Weile* heraus, von 
welcher der Heiland so nachdrucklich spricht.

Was ist diese <kleine Weile*?
a. Das Wort gilt ron der allernachsten Zeit vor Ostern. Yom 

Abend des Hohen Donnerstags, an welchem diese Worte ge­
sprochen werden, bis zum Leiden und Tod Christi war es nur 
mehr «eine kleine Weile*, in der sie ihn nicht mehr sehen. 
Aber nach einer kleinen Weile des Leidens und der Grabes­
ruhe werden sie ihn wiedersehen. Die Zeit des Leidens und 
Grabes wird eine furchtbare Zeit sein. Aber was fiir eine kleine 
Weile scheint sie gegenuber den herrlichen Ostertagen.

b. Das Wort gilt ron der Zeit nach Ostern. Auch diese 
herrliche Zeit ist eine kleine Weile und nach dieser kleinen Weile 
werden sie den himmelfahrenden Christus nicht mehr sehen. 
Aber es folgt nur wieder eine kleine Weile: die stille ernste 
Gebetszeit der Pfingstnovene. Dann kommt der heilige Geist 
und durch ihn werden sie Jesum geistiger Weise in der Kirche 
wiedersehen: er lebt fort in der Kirche und im hochheiligsten 
Sakrament der Kirche.

c. Das Wort gilt nach der Meinung der Kirche auch 
ron dieser Kirchenzeit nach Ostern. Selbst von den Festen des 
Auferstandenen trennen wir uns nicht gerne. Wir sehnen das 
Himmelfahrtsfest nicht herbei. Es ist uns, ais. wanderten wir 
jetzt personlich mit dem Heiland. Da tróstet uns die Kirche mit 
der kleinen Weile bis zum Pfingstfeste. Dieses Fest versichert 
uns, dass der Heiland durch seine Wahrheit, seine Gnade, ja 
personlich unter uns fortlebt.

d. Das Wort gilt ron unserer Lebenszeit. Darauf hinaus 
zielt in der Tat das Wort, das wir heute aus dem Munde des Auf­
erstandenen vernelimen. Das Leben mit seinen Kampfen und 
Wehen, namentlich auch das Leben der Glaubigen, welche die Welt 
bekampft, und wahrend dessen sie selbst kampfen im Heere des 
Gekreuzigten und Erstandenen — ist eine kleine Weile. (Aus Joh. 
16, 19. 20. 21. des Sonntagsevangeliums.) Wie die Zeit vor der 
Geburt schwer ist fiir die Mutter, nach der Geburt aber iiberaus 
freudig — so ist die Lebenszeit schwer, oft driickend, nieder- 
schmetternd —: aber wenn wir jetzt auch Traurigkeit haben, — 
wir werden den Herrn in der Todesstunde wiedersehen und 
unsere Freude wird niemand von uns nehmen. Es war fiir die 
alte Welt ein unerhorter neuer Gedanke — dieses sichere. zur er - 
sichtliche, felsenfeste Wort: Wiedersehen Christi nach dem Tode 
— Wiedersehen der Christen bei Christus! Es ist, ais wiirde 
ans der Auferstandene sagen: es gibt ein ewiges Ostern, dessen 
Freude kein Werktag, kein boser Schicksal stag mehr stort, 
dessen Freude euch niemand nimmt. «Bei meinem Yater sind
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vlele Wohnungen: und wenn es nicht so ware, so hatte ich es 
euch gesagt.. So ist denn die Weile dieser Lebenszeit

a. kurz: darum wirkt, solange es Tag, darum leidet: com- 
patimini; conglorificabimini! <Obscero vos tanąuam advenas et 
peregnnos abstinere vos a carnalibus desideriis u. s. f » (Epistel 
des Tages aus 1. Pet. c. 2.) Die Lebenszeit ist

p. kostbar: vom Gekreuzigten uns erkauft, um das Wieder- 
sehen Christi zu erobern, vom Auferstandenen yerklart, um uns 
den Weg zum Wiedersehen Christi und zu den Wohnungen des 
yaters zu bahnen: Deus, qui errantibus, ut in viam possint redire 
wstitiae, rentatis tuae lumen ostendis: da cunctis, qui Chri­
stiana professione censentur, et illa respuere, quae huic inimica 
sunt nomini: et ea, quae sunt apta, sectari. Unser General Jesus 
Christus zieht uns voran: er hat mit uns alle Strapazen des 
Weges ausgehaiten; nunc est tempus acceptabile; nunc dies sa- 
lutis. Was uns so die Kirehe am Anfang der Osterzeit (I. Fasten­
sonntag) zurief, gilt gegen ihren Schluss hin doppelt.

e. Das Wort gilt von der ganzen Weltzeit. Die Apokalynse 
dereń Lesung die Kirehe am dritten Sonntag nach Ostern be­
ginnt — stellt die ganze Weltzeit im Vergleich zur Ewigkeit nur 
ais eme kleine Weile dar. Messen wir wie Johannes in der 
Offenbarung Weltleben, Kulturleben, Weltgesehichte und Kirchen­
geschichte an der Ewigkeit und an Gottes ewigem Weltplan! Die- 
s»r Sonntag ist auch ein machtiger Kriegsruf gegen die Welt und 
em Ruf unter die Fahne Christi. Gewaltig klingt an diesem Sonn­
tag das Echo der Osteroration nach: Deus, per Unigenitum tuum 
aetern.tatis nob.s aditum reserasti. Alles steht unter den Portalen 
der Ewigkeit. Heute fliesst das Licht der Osterkerze und der 
Sterbekerze ineinander. Und der Tod erscheint ais Wiedersehen 
Christi nach emer kleinen Weile. Das Osterfeuer yereint sich mit 
dem Feuer des jungsten Tages: die Geschichte ist eine Volker- 
wanderung zum Wiedersehen Christi: «obscero vos, advenae et 
peregnni.. (Epistel.) Vgl. auch die Gedanken zum 1. Adyent-

(S' ™ S'* S- 191 Thema X- s- Thema XI B, 
9. 195 Thema XI D u. S. 196 Thema XI F.) Man ygl. diesen 

Ub6crł!^,PA dem ersten •und vierten Adyentsonntag.
V A f- 7U' s‘ 202 ff' Slehe auch: A' Meyenberg. Eine Weile des 
Nachdenkens uber unsere Seele. Luzern, Raber, 1904.

§ 55.
Der yierte Sonntag naeh Ostern.

Christus, der Auferstandene uns trostend.
Christus nahm Abschied. Und er nannte alle Zeit. 

12ufe, die uns von ihm trennen, die ihn uns noch nicht 
unverhullt, sondern bloss verhiillt zeigen — *eine kleine 
Weile*. Doch kann er nur deshalb von dieser Zeit der 
Trennung und des Kampfes von allen Seiten so liebreich

34
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sprechen, weil er der Kirehe und den Seelen fur eben diese 
Zeit den Tróster verspricht, den heiligen Geist. Dieses 
Versprechen ist der Trost Christi, von dem wir sprechen und 
der heilige Geist ist selber der Tróster im Auftrage Christi.

In der Liturgie des vierten Sonntags nach Ostern 
finden wir diesen Gedanken unter den nachfolgenden 
Gesichtspunkten dargestellt.

Der vom Auferstandenen verheissene Tróster. (Das 
erste Pfingstbild. Die erste Feuerzunge des hl. Geistes!)

a. Der Tróster kommt fur die Kinder Gottes. Am 
letzten Sonntag hatte der Heiland von der kleinen Weile 
ernste Worte gesprochen: Amen, Amen dico vobis: quia 
plorabitis, mundus autem gaudebit. Fiir diese Weile der 
Pilgerfahrt (vgl. Epistel und Evangelium des letzten Sonn­
tags) sendet der Auferstandene den Tróster. Es ist so. 
Er kommt. Der Gottessohn hat sein Wort eingesetzt. Der 
heilige Geist ist die Kraft Gottes — er kann trósten in 
Kampf, Verirrung und Leiden. Der heilige Geist ist 
die Liebe in Gott — er will trósten. (Vgl. S. 556.)

b. Der Tróster kommt fiir die Kinder der Welt. Schon 
in der kleinen Weile der Weltzeit wird der heilige Geist 
das Gericht iiber die Welt beginnen. Das erkennen wir aus 
den Lesungen der Apokalypse. Das Gericht des heiligen 
Geistes erfolgt, um die Guten zu priifen, die Siinder zu 
retten oder zu strafen. Er wird im Laufe der Welt- 
geschichte und der Kirchengeschichte, die der Mittelpunkt 
der Weltgesehichte ist, die Welt iiberweisen

a. De peccato: quia non crediderunt in me. Der hei­
lige Geist halt im Laufe der Weltgesehichte vor allen, die 
Augen haben, ein furchtbares Gericht iiber den Unglauben. 
Er zeigt, dass der Unglaube in den Augen Gottes ein 
Verbrechen ist. Christus hatte gesagt: wer nicht glaubt, 
ist schon gerichtet. Er nannte den hartnackigen Un­
glauben von Korozain, Bethsaida und Kapharnaum eine 
gróssere Schuld ais die Siinde Sodoms (Matth. 14, 11). 
Ganz in diesem Geiste lehrt Thomas: die Siinde ist um 
so grosser, je weiter sie uns von Gott wegfiihrt. Nun
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fuhrt aber der Unglaube so weit von Gott weg ais nur 
moglich: er zerreisst das letzte Band mit Gott, er zerstórt 
und vergiftet die Wurzel, die Quelle, das Prinzip der Be­
kehrung (habitus fidei), den jede andere Todsunde noch nicht 
zerstórt. Was ist doch das fur ein ungeheurer Unterschied 
zwischen dem Urteil Christi und dem Urteil der Welt! Wie 
bestatigt uns z. B. ein Gang uber das Forum Romanum 
vorbei an den Leichensteinen des Judentums (Titusbogen) 
und des Heidentums (RomsRuinen) diese Wahrheit! U.s.f.

£ De iustitia, quia ad Patrem vado. Der Heiland 
sprach dieses Wort vor seinem Leiden. Gott liess es zu, dass 
Christus in Leiden und Tod unterging, dass er uberhaupt in 
seinem ganzen Leben der verachtete Knecht Gottes war. 
Die Welt móchte auch uber die Auferstehung Christi und 
namentlich iiber die Kirche Christi hinwegschreiten. Der 
hl. Geist hat aber dafiir gesorgt — dass die Auferstehung, 
die Himmelfahrt, das Sitzen zur Rechten des Vaters welt- 
bekannt wurden, dass die Gerechtigkeit Gottes, der seine 
heilige Sache und ihre Verfechter nicht untergehen lasst, 
glanzend gerechtfertigt dasteht. Dasselbe zeigt der heilige 
Geist von Zeit zu Zeit auch im Reiche Christi: Christus vivit, 
Christus vincit, Christus imperat (Inschrift auf dem Obelisk 
des Petersplatzes)! Der Prediger zeige das durch einige 
frappante Ziige aus der Weitgeschichte. Es gibt eine ewige 
Gerechtigkeit, lehrt die Kirchengeschichte von den Tagen 
der Schriften de mortibus persecutorum und de civitate Dei 
bisheute. Sie rechtfertigtGottes Sache und Kirche. (S.377ft.)

y. De iudicio: quia princeps huius mundi iam iudi- 
catus est. Der heilige Geist zeigt auch im Laufe der 
Kirchengeschichte, dass der Furst dieser Weit, Satan, 
der Liigner und der Menschenmórder von Anbeginn, 
bereits besiegt, gerichtet, hinausgeworfen ist. Wir er­
innern an die Geschichte der Konzilien, der Haresien und 
des Beichtstuhles. Jede Osterzeit ist ein neuer grosser 
Beweis des heiligen Geistes, wie der Furst der Welt, der 
Geist der Liige und des Todes, hinausgeworfen wird. 
(Vgl. den dritten Fastensonntag, S. 298.)
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Der dritte und merte Sonntag sind namentlich auch 
geeignet, den Gegensatz zwischen Christus und Welt, Glau­
ben und Unglauben, Gottesreich und Weltreich, Kultur mit 
Gott und Kultur ohne Gott — tief ins Bewusstsein zu rufen.

«Fecerunt amores duo ciyitates duas, terrenus terre- 
strem usque ad oontemptum Dei — coelestis vero coelestem 
usque ad contemptum sui.»(Aug., De ciy.Dei.) Vgl. S. 127n. 14.

§ 56.
Der fiinfte Sonntag naeh Ostern: Bittsonntag.

Die letzte Forderung des auferstandenen Christus: Betet!
Christus der Auferstandene herrscht in seinem Reiche. 

Die Christen sind mit ihm auferstanden. Christus ist ihnen 
Urheber des Glaubens, Beweger zum Glauben, Urheber 
der Gnade, Spender der Gnade, der Weinstock mit den 
ubernaturlichen Reben, Hirte im Reiche nach aussen und 
innen, Verheisser des Trosters und des Richters gewor­
den und bei allem diesem auch Urbild und Vorbild seiner 
Nachfolge. Wenn dieses herrliche Osterreich nach aussen 
und innen wachsen soli, wenn es nach der Himmelfahrt 
seines Griinders uns und ungezahlte in dieser Welt er­
fassen und durchdringen soli, muss eine ubernaturliche 
Grossmacht angerufen werden: das Gebet. Wir stehen 
vor dem Bittsonntag und der Bittwoche.

Wir haben uns zum ersten Adyentsonntag ex professo 
(S. 60 ff., S. 187 u. bs. S. 188 ff.) und durch den ganzen Ver- 
lauf der homiletischen Studien wiederholt dahin aus­
gesprochen, dass die Aufforderung und Anleitung zum 
Gebet, Vorbereitung des Gebetes und Einfuhrung in das 
Gebet eine erste Aufgabe des Predigers ist (vgl. S. 60, 
61, 62, S. 187, insb. S. 188 ff., auch S. 40 ff.). Wir durfen 
uns so etwas kurzer fassen.

Winkę iiber das Gebet und namentlich das Bitt- 
gebet aus der Liturgie der Bitttage.

I. Wir mussen beten; dazu drangt:
A. die eigene Lagę. Die Fruchte des Gekreuzigten 

und des Auferstandenen gedeihen einfachhin nicht in 
uns ohne Gebet. (Notwendigkeit des Gebetes: necessitate
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medii.) Man yergleiche hiefiir den ganzen Grundcharakter 
der fiinften Osterwoche. Man yergleiche hieriiber die 
reichen Materialien bei den Moralisten, z. B. Gópfert I 
n. 324; Lehmkuhl I. B. n. 338 II u. ad II n. 340; 
Miiller I. B.: de oratione; Noldin: de praeceptis, n. 138 ff. 
Man fiihre die siegreichen Beweise der ganzen christ­
lichen Heilsordnung an, welche das Gebet ais medium 
necessarium ad aeternam salutem hinstellen (Trid. Sess. VI
c. 11), mit jenen Schriftstellen, die von der necessitas medii 
reden, z. B. Eph. 6, 13 u. 15: «orate ut possitis resistere 
in die mało et in omnibus perfecti stare». Man beachte 
namentlich auch die Notwendigkeit des Gebetes fur das 
«donum perseverantiae», Trid. 1. c. und Augustinus: de 
dono perseverantiae. Beachte dabei auch das Sonn- 
tagseyangelium, wo es heisst: Petite, et accipietis, ut 
gaudium restrum sit plenum. Der scheidende Heiland, 
der auferstandene Heiland sagt: das Gebet, das Gebet 
allein macht unsere Osterfreude voll, macht sie unfehlbar 
zur Himmelsfreude. Es drangt dazu:

B. der unerbittliohe, feierliche Befehl Christi. (Not­
wendigkeit necessitate praecepti.) Diesen entfalten uns 
der Bittsonntag und die Bittwoche.

a. der Befehl Christi: Luc. 11, 9. Petite et dabitur 
vobis: quaerite et inyenietis: pulsate et aperietur vobis. 
Omnis enim qui petit accipit; et qui quaerit invenit et 
pulsanti aperietur: alleluja! (Eyangelium und Communio 
der Litaniae maiores.) Man yerstarke diese von der Li­
turgie yorgelegte Stelle durch Matth. 6, 9; 26, 41; Luc. 
18, 1 ff.; 1. Petr. 4, 7; Colloss. 4, 2 ff; 1. Thess. 5, 17. 
Die gewaltigen Befehle Christi yerstarke man durch

b. die Aufmunterungen und Verheissungen Christi. 
Man gebrauche doch die in diesen Tagen zur Messe, 
in Litaniis maioribus angegebenen herrlichen argumenta 
a minore ad maius:

a. vom bittenden ungestumen Freund, der gehórt wird, 
trotz aller Schwierigkeit. Um wie viel mehr wird Gott 
horen, den wir ja bitten miissen (Luc. 11, 5 ff.).
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/?. vom gebetenen Vater, der dem bittenden Kinde 
nicht Steine statt Brot, nicht Skorpionen anstatt Fische 
gibt. Beachte das unwiderstehliche, riihrende argumen- 
tum a minore ad maius: was wird der himmlische Vater 
tun? (Luc. 11, 11 ff.) Man yerstarke diese Gebetsparabeln 
durch die weitere

y. vom ungerechten Richter und vom Zollner, Luc. 18,
1 — 8; Luc. 18, 9—14 (vgl. auch Lohmann, Betrachtungen 
auf alle Tage des Jahres, IV. B. S. 136 ff. u. II. B. S. 172 ff.). 
Es bergen diese Beweisfiihrungen Christi eine unwider - 
stehliche populare Kraft in sich, wenn es dem Prediger 
gelingt, die Kraft und die Gemutstiefe dieser Gebetspara­
beln zu entfalten})

Dieses Thema: wir mussen beten sollte oft in neuen 
Formen behandelt werden. Man yergleiche die Schriften 
der Kirchenyater iiber das Gebet im allgemeinen und 
de oratione Dominica (s. die Hurtersche Sammlung, t. II).

II. Wie mussen wir beten? Sehrift und Liturgie 
fuhren iiber alle Eigenschaften des Gebetes auf eine 
einzige zuriick. Und namentlich tut dies die Liturgie 
in diesen Tagen (vgl. das Eyangelium des Sonntags): «in 
nomine Jesu». Diese Eigenschaft enthalt alle andern. 
Der Prediger beachte das. Seine Darlegungen werden 
so viel fruchtbarer und weniger schulmassig. Dieser 
Eigenschaft ist die Unfehlbarkeit yerheissen. Das heutige 
Eyangelium spricht es feierlich aus. Dazu fiige man das 
Wort des Herrn bei Joh. 14, 13: quodcunque petieritis 
Patrem in nomine meo, hoc faeiam. Das Gebet fiir das 
Seelenheil wird immer erhórt. Das rechte Gebet fiir das 
Zeitliche wird entweder so erhórt, wie wir es wiinschen, 
oder es wird sicher in einer anderen, fur uns besseren 
Weise erhórt, z. B. wir erhalten ausserordentliche Gnaden 
fiir das bleibende Leiden u. s. f. Wir beten aber in 
nomine Jesu, wenn wir in *unione cum Jesu*, in Einheit 
mit Jesu bitten, also

■) Vgl. auch Fonck S. J., Die Parabeln des Herrn im Eyangelium. 
Innsbruck, Rauch. Pustet, 1902. S. 439—452; S. 662—667; S. 668—676-
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a. eins mit den Gesinnungen Jesu (mit dem Herzen 
Jesu), vor allem fiir unser Seelenheil, und nie gegen 
den Willen Gottes (vgl.Oelberggebet Christi; vgl.S.4O—43).

/?. eins mit der Suhne und den Verdiensten Christi 
(Man empfehle besonders auch das Gebet bei dem Suhn- 
opfer der Wandlung: — sacrificium propitiatorium removet 
obstacula gratiarum et salutis: sacrificium impetratorium 
viam parat gratiis salutis! — und das Gebet nach der 
hl. Kommunion.)

y. eins mit Christus in Glaube, Hoffnung, Vertrauen 
und Beharrlichkeit: Adeamus igitur cum fiducia ad thronum 
gratiae (Heb. 4, 16). Ueber die Beharrlichkeit vgl. Lucas
c. 11, das Eyangelium der Litaniae maiores u. s. f.

d. eins mit Christus in heiligmachender Gnade. (Vgl. 
die Parabel vom Weinstock und den Reben und die 
dortigen leider ott iibersehenen Lehren uber das Gebet, 
Joh. c. 15.) Man betone diese Testamentworte Christi. 
Der Prediger mehre das Vertrauen der Siinder, aber er 
betone namentlich auch das Gebet im Stande der Gnade 
mit gewaltiger Energie. Man ladę namentlich ein: das 
Gebet und vor allem das Messopfer immer mit der voll- 
kommenen Reue zu beginnen: Confiteor! Kyrie! Der 
Zóllner! Vgl. auch Joh. 14, 13 und namentlich 15 7 
16 u. 16, 23.

Bezuglich der Lehre iiber die efficacia infallibilis 
des Bittgebetes betont Suarez, De religione, t. IV c. 27:
Die Glaubigen miissen die Lehre von der Unfehlbarkeit des 
echten Gebetes ausdriicklich glauben und sind dariiber 
auch oft und ausdriicklich zu unterrichten. Die Stellen des 
Eyangeliums und der Schrift Matth. 7, 8 u. 11, Luc. 11, 
9 u. 10, Joh. 14, 14, 16. 23 u. a. sind ein volIgiiItiger 
Beweis fiir diese Forderung.

Wir erinnern die Prediger noch an folgende The­
mata iiber das Gebet aus Morał und Aszetik. Was heisst 
beten? Wie oft miissen wir beten? (Beachte den Grund­
satz: Wer nicht regelmassig betet, betet gewóhnlich gar 
nicht.) Was fur Gebetsarten gibt es? Zu wem muss man
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beten? (vgl. unten Litaniae maiores). Fiir wen muss 
man beten? Um was muss man beten? Was wirkt das 
Beten? Literatur: Vor allem die zitierten Moraltheologien 
von Noldin, Gopfert, Muller, Lehmkuhl, Simar, Probst, 
Linsenmann, Sailer, Hirscher, dann aszetische Werke 
iiber das Gebet, vor allem: Alphons von Liguori, Das 
grosse Mittel des Gebetes (die Beispiele der aszetischen 
Schriften des Heiligen sind leider sehr oft unkritisch), 
dann die einschlagigen Kapitel aus Franz von Sales, 
Brucker-Lehen, Der Weg zum innern Frieden; Gihr, Mess­
opfer: Messe ais Bittopfer; Fr. Schmid, Wirksamkeit des 
Bittgebetes (Brixen, Pressverein, 1895); Gutberlet, Lehr- 
buch der Apologie, I S. 25 ff. (2. Aufl.); Pesch, Prae- 
lectiones dogmaticae, IX n. 312—385; Th. Meyer, Insti­
tutiones iuris naturae, II p. 24. Gelegentliche, ungemein 
praktische Gedanken uber das Gebet finden sich in den 
Apologien von Hettinger, P. Weiss, in den Schriften von 
Alban Stolz (z. B. das Vater Unser und der unendliche 
Gruss). Mit grosser Frucht benutzt der Prediger die ein­
schlagigen Werke der Kirchenvfiter. (Vgl. S. 188. V.)

§ 57.
Die Litaniae maiores et minores oder die Bittprozessionen.

1. Litaniae sind feierliche Wallfahrten des Klerus und 
des Volkes unter Wechselgebeten und Gesangen. Unter 
solchen «Litaniae» zog man z. B. zu den rómischen Stations- 
kirchen in gewissen Fest- und Fastenzeiten. (Vgl. oben 
S. 279 ff.) Daneben gab es aber noch andere mehr selbstan­
dige litaniae und das sind die litaniae maiores am 25. April 
(Markustag) und die litaniae minores der Bittwoche an den 
Tagen vor Christi Himmelfahrt. Diese wurden allmahlich 
feste Bestandteile des Kultus.

2. Litaniae maiores werden die Prozessionen des 
25. April genannt. Am 25. April (VII. Kai. Maias) fand 
im heidnischen Rom ein feierliches ambarvale (von «arva* 
Flur, also Flurgang) fur das Gedeihen der Feldfruchte, 
insbesondere zur Abwendung des Getreidebrandes statt.
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Die Prozession begann an der Via Flaminia, dem jetzigen 
Corso und ging bis zum fiinften Meilenstein, d. i. bis zur 
Milvischen Briicke. Dort fand ein Opfer an den Gott 
Robigus zur Abwendung des Getreidebrandes (robigo) 
statt. Die Prozession uud Feier wurden Robigalien ge­
nannt. Es ist hochst wahrscheinlich, dass die Kirche 
diesen heidnischen Bittgang in einen christlichen ver- 
wandelte. Wir haben iibrigens dafiir ein wenn auch spates 
ausdriickliches Zeugnis von Seite des belesenen mittel- 
alterlichen Schriftstellers Beleth Rationale c. 123, der be­
hauptet, Papst Liberius habe an Stelle des heidnischen 
Bittganges die christliche Prozession gesetzt. Das Gelasia- 
num verzeichnet sie freilich nicht, doch kann die Uebung 
nichtsdestoweniger schon friiher bestanden haben. Gregor 
der Grosse organisierte die schon bestehende Prozession, ver- 
legte andere Bittprozessionen aut eben diesen Tag und gestaltete 
sie zu besonders feierlichem Bittgang fur óffentliche Anliegen 
aller Art: der Gedanke an den Segen Gottes fiir die Feld- 
friichte blieb. Die Feierordnung Gregors, der die yer­
schiedenen Prozessionen in einer Kirche sammelte, wurde 
fiir die Prozessionsordnungen bis auf den heutigen Tag 
vorbildlich: viele Gemeinden ziehen mit Vorliebe in eine 
gemeinsame Stations- oder Wallfahrtskirche. Gregor 
hielt am Vorabend der Prozession (wohl in St. Peter, 
wo man.um diese Zeit friiher ein Fest des Einzugs Petri 
in Rom gehalten hatte) eine Homilie zur Vorbereitung. 
Am andern Tage kam das Volk in sieben Prozessionen von 
sieben Kirchen aus nach Maria Maggiore: litania septi- 
formis. (Gregor. Epist. II. 2.) Vielleicht konzentrierte sich 
aber schon friiher die Prozession am 25. April in St. Peter, 
in den Tagen der Bittwoche Montags in Maria Maggiore, 
Dienstags im Lateran, am Mittwoch in St. Peter. All­
mahlich wurde diese Markusprozession uberall angenommen 
und endlich durch ein eigentliches Gesetz yorgeschrieben. 
Hochst interessant ist, dass die Prozession mit dem Markus- 
fest in keiner engern liturgischen Verbindung steht. Wird 
das Markusfest z. B. wegen der einfallenden Osteroktay
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yerlegt, so bleibt doch die Prozession am 25. April. Nur 
wenn der Markustag auf Ostern fallt, wird die Prozession 
verlegt, aber wieder nicht auf den auch yerlegten Markus­
tag, sondern auf den Osterdienstag. Wir sehen in dieser 
heute noch bestehenden rubrikalen Verordnung eine Er-, 
innerung an die dies fixa des 25. April, die man in Rom 
um jeden Preis festhielt, um nicht etwa wieder eine Art 
heidnischer Flurfeier aufleben zu lassen. Die rómische 
Ordnung, die in der hl. Stadt einen ganz eigenartigen 
Grund hatte, wurde dann allgemeines Gesetz: man feierte 
und feiert eben mit Rom, an demselben Tage wie Rom, 
die Vorsteherin des grossen Liebesbundes.

3. Litaniae minores wurden andere Bittprozessionen 
im Gegensatz zu den feierlichen Litaniae des 25. April 
genannt, vor allem die Flurgange an den drei Tagen vor 
Christi Himmelfahrt. Erst fiihrte sie der hl. Mamertus, 
Bischof von Vienne, im Jahre 470 ein, da Erdbeben und 
anderes Landesungluck Frankreich und seine Diózese ver- 
heerten. Der einmal eingefiihrte Bittgang blieb und wurde 
allgemeine Gewohnheit, durch die Synode von Orleans 
511 (c. 27) gesetzliche Vorschrift fiir das frankische Reich: 
hier erscheint auch schon die Benennung: rogationes. 
In Rom wurden die Litaniae minores erst unter Leo III. 
(795—816) angenommen. Man straubte sich in Rom langere 
Zeit, Busstage in die feierliche Quinquagesima zwischen 
Ostern und Pfingsten einzuflechten. Im Anschlusse an 
diese Bitttage und Bittprozessionen entstanden in den 
yerschiedenen Diózesen weitere, je nach den wechselnden 
Bedurfnissen, Anlassen und Gnadenerweisungen yerschie- 
dene Bitt- und Wallfahrtstage.J)

4. Litaniae omnium Sanctorum. Das Hauptgebet 
bei diesen Bittgangen war schon sehr friih die Aller heilig en- 
litanei. Das griechische ).t,ravia hiess schon bei den 
Klassikern: Festgebet: Atram - supplicor, rogo. In der 
christlichen Zeit wurde der Name insbesondere von feier-

ł) Vgl. die Interessante Darlegung bei Kellner, Heortologie, S. 128 ff.
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lichen Bittgebeten mit wiederholten Flehrufen gebraucht. 
Ein alttestamentliches Vorbild ist der Psalm 135, der 
27 mai die Volksantwort wiederholt: quoniam in aeter- 
num misericordia eius. Die alteste Form der Litanei — 
ais Gebet aufgefasst — ist das Kyrie der Messe, dessen 
Zahl friiher unbestimmt war: Wechselgesang zwischen 
Klerus und Volk, bis der Zelebrant ein Zeichen gab. 
Man sprach darum von litaniae septenae, quinae, planae. 
Das Kyrie eleison — Kvqls źkeynor, in neugriechischem 
«Itacismus» ais eleison umgeschrieben — ist eigentlich 
der Anfangsruf des Psalms Miserere, den auch das kana- 
naische Weib (Matth. 15, 22) dem Heiland in riihrender 
Glaubensdemut nachrief: Ddijaur ge, Kupie. Bald mischte 
man auch noch andere Invokationen ein, von denen sich 
ein Rest im Confiteor erhalten hat. Die langste Ent­
wickelung der Messlitanei gestaltete der Karsamstag aus, 
an dem die Tauflinge von der Taufkapelle in den Lateran 
in feierlicher Prozession zur Ostermesse zogen. Hier hat 
sich das Kyrie eleison der Messe zu einer grossen Litanei 
erweitert, dereń Abschluss sodann das eigentliche Kyrie 
der Messe bildet. Dies ist wohl die alteste Form der 
Allerheiligenlitanei (vgl. S. 435). Die Messlitanei zog auch 
ins Offizium ein (Concilium Varense v. 529. Vgl. die 
jetzigen Preces!) und gestaltete sich endlich zur grossen 
Allerheiligenlitanei mit den Fiirbitten aus. (Vgl. die Fiir- 
bitten des Kartreitags und die geschichtlichen Bemerkungen 
hieriiber S. 409 ff. Vgl. insbesondere auch Dr. Heinrich 
Samson: Die Allerheiligenlitanei, geschichtlich, liturgisch 
und aszetisch betrachtet, Paderborn 1894. Das Buch wurde 
den Homileten auch zu Zykluspredigten von Allerheiligen 
bis zum Advent anregen!)

5. Der Inhalt der Allerheiligenlitanei ist eine gross­
artige Darlegung des Gebetes zu Gott durch und mit 
seinen Heiligen. Anbetung gebuhrt Gott allein. (Eine 
homiietische Wiirdigung dieser erhabensten Tat siehe 
S. 248.) Aber auch das Bittgebet wendet sich in letzter 
Linie und endgiiltig allein an Gott, den Geber jeder guten
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Gabe, den Spender jedes yollkommenen Geschenkes: solus 
Deus orandus est tanąuam principalis bonorum auctor 
et largitor. Es ist aber eine Glaubenslehre, dass es 
niitzlich und heilsam sei, die Heiligen um ihre Fiirbitte 
anzurufen. (Trid. Sess. XXV de invoc. Sanctorum.) Und 
wir haben hiefiir auch die riihrendsten Zeugnisse der 
Urzeit. Ein eigentliches Gebot der Heiligenverehrung 
gibt es nicht. Doch ware es nach der allgemeinen An­
sicht eine Sunde gegen die Tugend der Religiositat und 
der geordneten Selbstliebe, wenn jemand nicht von Zeit 
zu Zeit zu den Heiligen, insbesondere aber zur Gottes­
mutter Maria, der Vermittlerin der Menschwerdung Christi 
und der Gnaden Christi, beten wiirde. Es ware das 
zwar an sich eine lassliche Siinde, aber doch das 
Anzeichen eines schlimmen Seelenzustandes und viel- 
leicht auch einer haretischen Gesinnung. Alles ladet uns 
machtig und gewaltig zur Anrufung der Heiligen, dieser 
ersten und machtigsten Freunde des starken Gottes und 
der schwachen Menschen ein, mit denen wir in einer 
geheimnisyollen Gemeinschaft stehen. In der Allerheiligen- 
litanei spiegelt sich diese łex credendi in der lex orandi. 

a. Das Gebet zu Gott. Die Litanei richtet sich erst
unmittelbar an Gott selbst.

a. Das schwache, siindige Geschopf liegt vor dem einen 
starken, heiligen Gott im Staube und anerkennt seine vollo 
Abhangigkeit und Gottes unermessliche Hoheit, die Schuld 
seiner Siinde gegeniiber der Gerechtigkeit und Liebe des 
Gesetzgebers: Kyrie eleison!

/?. das schwache, siindige Geschopf sinkt vor dem starken 
heiligen dreieinen Gott in den Staub, betet an, lobt, dankt, 
siihnt, bereut: Pater de coelis Deus, Filii Redemptor 
mundi Deus, Spiritus sancte Deus, Sancta Trinitas unus 
Deus — miserere nobis.

b. Das Gebet zu Gott durch die Heiligen. Nun
beginnen jene herrlichen inbriinstigen Anrufungen in einer 
erhabenen heiligen Ordnung, angefangen von der Gottes­
mutter herab durch alle Chore der Engel, Klassen und
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Stande der Heiligen. Die Anrufungen stellen uns die 
ergreifendsten Erinnerungen der Kirchengeschichte, na­
mentlich auch der Geschichte der Urkirche, und der 
erhabensten Heiligtumer der Welt vor unsere Seele. 
Das Gebet wird so mit einem ganzen Kranze heiliger 
Gedanken durchflochten.

a. Alle Zeiten, alle Stande und alle Klassen brachten 
Heilige hervor. «Wenn diese es konnten, warum sollte ich 
es nicht kónnen?> Warum sollte ich nicht das mir von 
Gott beschiedene Mass von Heiligkeit erringen? (Uni­
cuiąue nostrum data est gratia secundum mensuram 
donationis Christi. (Vgl. die Epistel der Vigil von Christi 
Himmelfahrt aus Eph. c. 4.)

Die Heiligen aller Zeiten, aller Stande, aller 
Klassen begeistern uns durch ihr Beispiel: vieles 
ist an ihnen zu bewundern, vieles, sehr vieles nach­
zuahmen. Wo ist unser Eifer, das neue Feuer der 
Osterzeit? Wir erflehen ihn durch die Heiligen.

7. Die Heiligen aller Zeiten, aller Stande, aller 
Klassen bieten uns ihre Macht bei Gott und in Gott an.

Immer freudiger, immer kraftiger wachst das Ver- 
trauen der Bittenden. Gleichsam auf den Flugeln der 
Engel und Heiligen steigt unser Gebet zu Gott dem Einen 
und Dreieinen empor. Jedes legt seine Intentionen und 
Anliegen in die goldenen Schalen, in welchen die Heiligen 
das Rauchwerk unserer Gebete vor den Thron des Lammes 
tragen. Weit entfernt, dass uns die Gedanken an die 
lieben Heiligen von Gott abziehen, geben sie yielmehr 
dem Gebete und den einzelnen demutigen Bitten die volle 
reine Richtung zu Gott: ut desideratam nobis tuae pro- 
pitiationis abundantiam multiplicatis intercessoribus lar- 
giaris per Dominum nostrum Jesum Christum. (Oration 
von Allerheiligen.)

So gestarkt und ermutigt, von den Heiligen begleitet 
und getragen, appellieren wir aus grenzenlosem Vertrauen 
wieder unmittelbar an Gott selbst: Propitius esto: parce 
nobis Domine. Es folgt



542

c. Das Vortragen der Anliegen an Gott selbst, von
dem allein jede gute Gabe kommt und jedes vollkommene 
Geschenk. Es geschieht dies in einer bewunderungs- 
wurdigen Gebetssteigerung. Es sind:

a. die Rufę zu Gott um Befreiung von dem Uebel — vor 
allem von dem ersten grossten Uebel, der Siinde und dem Tod 
in Siinden, sowie von der Gefahr, in dieses grosste Uebel 
zu fallen. Dann reihen sich kindliche Rufę an, die um 
Verschonung von den grossen irdischen Uebeln, den Welt- 
und Landeskatastrophen flehen. Diese Bitten erinnern an 
jene grossen Tage der Heimsuchungen, in denen sie zuerst 
entstanden. Aber immer kehrt die Kirehe wieder zur 
ersten grossten Bitte zuriick: a morte perpetua — libera 
nos Domine. Der Herr allein wird jetzt angerufen: apud 
quem est misericordia et copiosa apud eum redemptio. 
Aber immer erinnert uns die Kirehe an unsere Un- 
zulanglichkeit. Nachdem sie uns erst an die Heiligen 
gewiesen hatte und ihre von Christus erhaltene Kraft, 
steigert sie das Gebet, es folgen:

3. die Rufę durch Jesus Christus, unsern Herrn. Das 
ganze Leben Jesu, des Erlosers, zieht an der Seele der 
Beter voriiber: die Litanei wird zum Zwiegesprach mit 
Jesus Christus selbst, unserem Hohenpriester, unserem 
ersten gottmenschlichen Fursprecher beim Vater: Per 
mysterium sanctae incarnationis tuae, per adventum tuum, 
per nativitatem tuam! Es wird Karfreitag, Ostern, 
Pfingsten: das Blut Christi, die Riesenarbeit Christi 
wird eingesetzt, ais erste Grossmacht angerufen. Nach 
langer, bester Vorbereitung ist die Litanei buchstablich 
das unfehlbare Gebet im Namen Jesu geworden und, wie 
die Beter alle es hoffen, auch ein Flehen mit den Ge­
sinnungen Jesu. Die Kirehe hat neue Kraft geschópft 
im Namen Jesu. Wahrend wir vorher um Abwendung 
von Uebeln baten, folgen jetzt

y. die Rufę zu Gott um Zuwendung des Guten: der pro- 
pitiatio folgt die impetratio. Es erweitern sich Herz und 
Liebe des Betenden, die Anliegen der Kirehe und Welt, der
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Grossen und Kleinen strómen wie in einen Katarakt der 
gewaltigen, gemeinsamen Bitten zusammen. Und nun 
folgt auf das Gebet zu Gott und durch die Heiligen, auf 
das Vortragen der Anliegen im Namen Jesu

d. ein Ruhen in dem unsere Anliegen erhórenden 
Gott durch Christus Jesus. Es wird Ostern in der Li- 
tanei: Agnus Dei, qui tollis peccata mundi! Die Betenden 
scharen sich um das Osterlamm und folgen ihm in uner- 
schutterlicher Zuversicht. Und es fallt ein Strahl der ewigen 
Osterruhe, der ewigen Osterfreude in die Seele der Beter: 
der Gedanke an die unfehlbare endgiiltige Erhórung in 
Jesus Christus: Petite et accipietis, ut gaudium vestrum sit 
plenum. Diese ósterliche Gebetsstimmung klingt dann aus 
in den siegesgewissen Psalm 69: Deus in adjutorium 
meum intende!

Nachdem nun Liturg und Volk alle diese Stufen des 
Gebetes erstiegen haben, fasst der Vorbeter und mit ihm 
die Kirehe selbst noch einmal alles zusammen in jene 
herrlichen allgemeinen Fiirbitten am Schlusse der Litanei; 
es ist dies alles endlich

e. nicht bloss Privatgebet, sondern das Gebet der 
Kirehe selbst, der Braut Christi, die zu Gott ruft, mit 
allen Heiligen ruft — und ais sponsa sine macula et ruga 
auch sichere Erhórung findet.

§ 58.
Die Vigil des Himmelfahrtsfestes.

*Opus consummaui — Clarifica Filium iuum.->
Die feierliche Vigil des Himmelfahrtsfestes ist ein 

grossartiger Riickblick auf das Leben Jesu von der Hóhe 
des Oelbergs. Die Kirehe wahlt ais Eyangelium einen 
der ergreifendsten Abschnitte der Abschiedsrede des 
Herrn (Joh. c. 17), legt sie dem himmelfahrenden Christus 
in den Mund und schenkt dadurch dem Himmelfahrts- 
prediger einen ganzen Reichtum von Gedanken.

1. Clarificavi Patrem super terram. Ich habe den 
Vater yerherrlichl. Es ist die Stunde des Abschieds. Vom
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• Gloria in excelsis> der ersten Weihnacht bis zum Oster- 
Alleluja war das ganze Leben Jesu einzig und allein eine 
Verherr lichung Gottes. — Der Prediger versuche diese 
Worte zu ergrunden und vor seinen Hórern zu entfalten. 
Was ist das Leben Jesu von der Krippe bis zum Kreuze, 
von der Oelbergnacht bis zum Oelbergmittag der Himmel­
fahrt in den Augen Gottes wert, vom ersten Gedanken 
Jesu: ecce venio, ut faciam Deus voluntatem tuam (Heb. 
10, 5 ff.) bis zu diesem letzten: Pater venit hora, clarifica 
Filium tuum, ut Filius tuus clarificet te! (vgl. die Li­
turgie von Lichtmess iiber den ersten Gedanken Jesu, 
S, 57 ff.; vgl. auch S. 254 ff.). Ist unser Leben auch 
eine Verherr lichung Gottes? (Vgl. & 658; S. 111; S. 232, 
Anm. 1; S. 247 u. 248; S. 75.)

2. Opus consummavi. Ich habe das Werk vollbracht. 
Der Prediger gebe ein lebendiges, ergreifendes, dogmatisclies 
Konzentrationsbild des Erlósungswerkes Christi, yielleicht im An- 
schluss an den Hymnus von Fronleichnam: se nascens dedit 
socium — conyescens in edulium — se moriens in pretium — se 
regnans dat in praemium. Er ward unser Bruder in Bethle- 
hems Stall — ward unsere Speise im Abendmahlssaal — am blu­
tigen Kreuze das Lósegeld — unser herrlicher Preis in der jen­
seitigen Welt. Ein ahnliches Konzentrationsbild enthalt der Fest- 
hymnus der Ascensio: Salutis humanae Sator! Das grosse Werk 
Christi, das unsere Sundenketten zerbrochen (yinctis catenas 
detrahis), durch die Gnade uns frei gemacht und den Himmel 
uns erschlossen hat, fsZ jetzt vollendet. Vgl. fiir eine Exegese 
des vollbrachten Werkes a. Die Tat des Kindes S. 254. A Die 
Tat des Mannes, Wunder ta ten Christi ais Beweise seiner Gott­
heit und Wahrheit. Kurz und farbenfrisch zusammengestellt 
z. B. S. 823-827 und dazu etwa S. 477 I. y. Die Tat des Hohen- 
priesters S. 871 y oder S. 320 n. 4. Aber noch sind wir nicht 
dorthin eingegangen: er muss uns den Weg zeigen; aber auch 
das hat er getan:

3. Manifestavi nomen tuum hominibus. Ich habe 
deinen Namen (deine Wahrheit) den Menschen kund­
getan: Haec est autem vita aeterna: ut cognoscant te, so- 
lum Deum verum et quem misisti Jesum Christum . . . .; 
verba quae dedisti mihi, dedi eis.

. Der Prediger entwerfe ein Konzentrationsbild der Wahrheit 
Christi, des Glanbens, den uns Christi brachte, der den Erlósten 
den Weg zum Ziele zeigt (vgl. S. 1—14; vgl. auch S. 440: Kar­
samstag: III. Neues Licht!). Oder: Christus hat den Namen
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Gottes den Menschen kund getan. Er offenbarte uns: den einen 
Gott und Vater — den einen und dreieinen Gott — das eine 
ZzeL bei Gott und in Gott — das eine wahrhaft grosse Ungliick, 
das uns treffen kann, die Abkehr von Gott, die Siinde — den 
evnen Retter aus Siinde und Not, — dessen Namen iiber alle 
Namen ist, — sich selbst, den Gottmenschen Jesum Christum — 
die eme geheimnisnolle religiose Wahrheit, - die uns zum Ziele 
fuhrt, - die eme ubernaturliche Kraft, die Gnade, die uns auf 

lesera Wege stark macht — das eine grosse, heilige Gesetz, 
nach dem wir auf diesem Wege leben miissen — das eine grosse 
^eich, m dem sich der Name Gottes, das Wesen Gottes, das 
Wirken Gottes immer mehr entfaltet. Ja wahrhaftig: der himmel- 
falirende Jesus hat uns in der Tat den Namen Gottes -: Gottes 
Wesen, Gottes Plan, Gottes Familiengeheimnisse kundgetan 
(Vgl. S. 578. II, zweites a linea.)

Ist, unser Tun und Lassen ein Vollbringen unseres Lebens- 
werkes? Auf unsern Grabstein sollte man schreiben kónnen- 
opus consummayi! Ja, dieses Wort sollte von jedem auf seinem 
Fosten, m seinem Berufe gelten, wie die Epistel so schon sagt:

ratres: unicuiąue data est gratia secundum mensuram dona- 
tioms Chnsti u. s. f. (Eph. c. 4). Vater? Mutter? Arbeitgeber? 
Arbeiter? u. s. f. — Tatiges Leben? Leidendes Leben?------

ZsZ unser Leben ein Kundtun des góttlichen Namens, durch 
Glauben, Glaubensgrundsatze, Glaubensbekenntnis - oder zeu­
gen wir nur fiir die Welt? Wie stand es seit der Osterbeicht? 
Gehen wir zum Ziel?

So nimmt denn der herrliche Christus Abschied. — Er 
hamdOn,Vat,er verherrli<*t. - Er hat das Werk der Erlósung 
yollbracht, das ihm der Vater auf getragen: — Er hat den Namen 
des Vaters kundgegeben. - Eintretend in diese Welt sprach er: 
ecce venio, ut faciam, Deus, voluntatem tuam (Heb. 10 5—7- 
vgl. oben S. 57 u. 58). Scheidend aus dieser Welt spricht er: 
opus consummayi, quod dedisti mihi, ut faciam. — Am Tage 
des Todes rief er mit lauter Stimme: Consummatum est. Und 
heute ruft er in unermesslicher Verklarung: opus consummayi 
— et nunc clanfica me tu Pater apud temetipsum, claritate 
quam habui, priusąuam mundus esset, apud te! Et iam non 
sum in mundo et hi in mundo sunt — et ego ad te venio. Und 
ais yerklarter Gottmensch wird er vor den Augen der Seinen 
scheiden, emporgehoben werden iiber die Himmel der Himmel 
auttahren und sitzen zur Rechten des Vaters. — Und ihm folgen 
die Seinen, nach und nach, Schar um Schar, nachdem erst die 
beelen der Altyater mit dem auffahrenden Christus selbst durch 

ie geoffneten Torę gezogen sind: Vocem iucunditatis annuntiate 
. . . alleluja .... annuntiate usąue ad extremum terrae: 

derYWil )D°miUUS P°pulum 8uum> alleluJa, alleluja! (Introitus
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§ 59.
Himmelfahrt Christi.

I. Geschichtliches. Der vierzigste Tag nach Ostern 
wurde sehr friihe ais Himmelfahrtsfest begangen. Ter­
tullian und Origines erwahnen ihn zwar in ihren Fest- 
yerzeichnissen nicht; aber Sokrates1) bezeugt ihn um die 
Mitte des vierten Jahrhunderts, ais nav^>ifioę śopr?/, ais 
allgemeines Fest. Wir besitzen auch eine ganze Reihe 
von Predigten der Kirchenvater auf diesen Tag. Silvia 
Peregrina berichtet aus Jerusalem von einer gross- 
artigen Feier. Man zog am Mittwoch gegen 12 Uhr nach 
Bethlehem und hielt dort am Donnerstag den Gottesdienst. 
Es war eine Art Riickblick aufs Leben Jesu. Von einer 
Feier auf dem Oelberg berichtet Silvia nichts, dariiber 
haben wir aber Berichte aus dem achten Jahrhundert. 
Uralt ist der Brauch, das Himmelfahrtsfest durch Pro- 
zessionen nach auswarts zu feiern. Die Oktav ist spateren 
Ursprungs. (Kellner, Heortologie, S. 71.)

II. Homiletiseh-Liturgisches. Die Liturgie beherrscht 
ganz und voll

A. Die Feier der Tatsache der Himmelfahrt (vgl. 
Epistel und Eyangelium).

a. Die Tatsache selbst,
ft. der Riickblick auf das Leben Jesu (vgl. den Para- 

graph iiber die Vigil),
c. der Ausblick ins Reich Jesu.

Dann erscheint in der Liturgie
B. Der Kern der Tatsache der Himmelfahrt. Hiefiir 

bieten die Lesungen des II. Nokturns des Festes und der 
Oktav reiche Stoffe. Namentlich wird ein Moment, das 
die heutigen Prediger oft zu wenig betonen, liervor- 
gehoben: die endgiiltige Verherrlichung und Erhóhung 
der menschlichen Natur Christi: Super excelsa coeli ter- 
renum corpus imponitur: ossa inter sepuleri augustias 
paulo antę conclusa angelorum coetibus inferuntur: in 
gremium immortalitatis mortalis natura transfunditur.

>) Hist. eccl. VII 26
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(Augustinus II. Nokturnlesung der Oktav). Es liegt darin 
auch eine unermessliche Ehre fiir die Menschennatur 
uberhaupt, eine sichere Hoffnung fiir eben diese Menschen­
natur, einst selber auferweckt und an Seele und Leib 
verherrlicht zu werden (vgl. S. 385 § 37 a; vgl. S. 555).

Die Tatsache der Himmelfahrt, den herrlichen Kern 
dieser Tatsache, die Gedanken der Vater iiber dieselbe, 
sowie die gesamte Dogmatik und Aszetik derselben hat 
Thomas III q. 57 de ascensione Christi in ein iiber- 
raschendes Ganzes vereint und verteilt. Wir machen den 
Prediger angelegentlich aut diese Quaestio in 6 Artikeln auf­
merksam: sie eignet sich fiir homiietische Stoffsammlung und 
Skizzierung (cf. auch Portmann, System der Summę, S. 310; 
Scheeben, Dogm., III. Bd. S. 307 u. 1233 ff. Dort findet 
sich auch [n. 1235] eine interessante Warnung bezuglich 
der oft im Sinne des ptolomaischen Weltsystems gegebenen 
Exegese alterer Theologen, welche die unserer sinnlichen 
Anschauung sich anbeąuemende Ausdrucksweise der Hei­
ligen Schrift einseitig auslegten). Thomas entwickelt die 
Dogmatik der Himmelfahrt wie folgt: Dem uerklarten 
Christus gebuhrt der Himmel, auch seiner uerklarten 
Menschheit nach — (A. 1). Dorthin steigt er ais Menseh 
in Kraft der Gottheit: ais Gott verliess er ja den Him­
mel nie: er trug ihn in sich (A. 2). — Dorthin stieg er 
in der Kratt seiner uerkldrten Seele, die den Leib fiihrt 
und tragt, wohin sie will (A. 3). Dorthin steigt er unter 
der Huldigung des ganzen Weltalls und der ganzen Natur 
ais ihr herrlicher Kónig (A. 4, modern exegetisieren!). — 
Dorthin dringt er ein unter dem huldigenden Jubel des 
Geisterreiches (A. 5). — Dorthin steigt er auf ais Ursaehe 
unseres Heils: — mentem nostram in ipsum movens (cf. 
auch Oration) — viam nostram in coelum pandens! (Vgl. 
den reichen und praktischen Artikel VI, der allein eine 
Reihe von Thematen in sich birgt.) Ais Vollendung dieser 
Gedanken mag auch die Quaest. 58 dienen iiber die Herr­
schaft Christi! (Vgl. auch Catechismus Romanus p. I c. 
VII q. 1.) — Im Geiste dieser Gedanken mógen wir
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mit der Communio der Festmesse jubeln: Psallite Domino 
qui ascendit super coelos coelorum ad Orientem: Alle­
luja! Im Geiste dieser Gedanken kann aber auch der 
Prediger von der Dogmatik des Festes aus praktische 
Wege bauen ins Welt- und Volksleben: Christi Himmel­
fahrt und die glaubensarme Welt — Christi Himmelfahrt 
und die willensschwache Menschheit, fur die Christus eine 
Riesenarbeit vollbracht und die er durch den heiligen Geist 
zu einer Riesenarbeit und zu einem Riesenkampfe starken 
wird — Christi Himmelfahrt und die vom Schicksal Ge- 
schlagenen, die Leidenden, die Sterbenden (musste nicht 
auch Christus leiden und sterben und so in seine Herr­
lichkeit eingehen?) — Christi Himmelfahrt und die Wege 
der Vorsehung — das alles sind Gedankengange, auf denen 
man auch der einzelnen Seele nahe und sehr nahe kom­
men kann. (Vgl. S. 771 n. 12.)

Diese Erorterungen wollen eine Mahnung an den 
Himmelfahrtsprediger sein, auch hier nicht bloss aus 
abgeleiteten Bachlein zu schópfen, sondern unmittelbar 
aus dem Felsen, der da Christus ist — im Eyangelium, 
in der Liturgie, bei den Vatern und grossen Theologen, 
lebendiges Wasser zu schlagen!

Der Sonntag in der Oktav von Himmelfahrt ist eine 
passende Gelegenheit, das Volk iiber die Pfingstnovene 
yom Himmelfahrtsabend bis zum Pfingstmorgen auf­
zuklaren. Sie ist ais die von Christus den Aposteln be- 
fohlene und uns ernst angeratene erste Novene, das Urbild 
aller christlichen Noyenen. Diese Novene ist heilig und 
ehrwurdig wegen ihres Stifters, wegen ihrer ersten Teil- 
nehmer, wegen ihres Gegenstandes — des heiligen Geistes 
selbst, und wegen des besondern Wunsches des Papstes 
in neuerer Zeit (vgl. Meschler, Die Gabe des hl. Pfingst­
festes, 3. Aufl. S. 491 ff.). Man interessiere das Volk 
insbesondere fiir den Pfingstgedanken vom einen Schaf- 
stall und der einen Herde, fiir die Missionen und Kon- 
yersionen. Der Sonntag infra Octavam passt voll in 
diesen Gedankenkreis. Er zeigt uns
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n. das Gebet um den heiligen Geist, den Tróster, den 
Fortsetzer des Lebens und Werkes Christi in Vereinigung 
mit Maria und den Aposteln im Abendmahlssaale: exaudi 
Domine vocem meam, qua clamavi ad te, quaesivi nultum 
tuum, nultum tuum Domine, ne avertas faciem tuam a 
me! (Introitus aus Ps. 26.) Es sind das die Worte eines 
unermesslichen Heimwehs nach dem Angesicht, nach dem 
Wiedersehen des von uns geschiedenen Jesus Christus. 
Der heilige Geist wird uns den verhullten fortlebenden 
Christus wieder zeigen und einst nach einer kleinen 
Weile den unverhullten. Wir bitten so namentlich auch 
fur jene, die fern stehen, die draussen stehen. Der Sonn­
tag zeigt uns

b. das Vertrauen in den heiligen Geist, welcher in 
und mit den Aposteln der Kirehe verheissen ist (ver- 
gleiche das Enangelium),

c. das Leben im heiligen Geiste nach dem Beispiele 
Mariens und der Apostel (vgl. die Epistel).

Die Vigil von Pfingsten ist eine Erneuerung der 
Gedanken des Karsamstags, mit Pfingstgedanken durch- 
flochten (vgl. § 43 S. 426 ff. u. § 44 S. 438 ff.)

§ 60.
Pfingsten (Geschichtliches).

1. Pentecoste ais Zeitraum. Pentecoste — der grie­
chische Ausdruck wurde auch von den Lateinern mit 
Vorliebe gebraucht und hat sich bis heute ais liturgischer 
Name erhalten — bedeutet eigentlich den auf Ostern 
folgenden fiinfzigsten Tag, aber auch den Zeitraum 
non fiinfzig Tagen. Man findet hiefiir den lateinischen 
Ausdruck Quinquagesima. Diese Quinquagesima darf 
dann nicht mit der Quinquagesima der Vorfasten- 
zeit verwechselt werden. Das jiidische Pfingsten hatte 
den Namen Wochenfest, weil es gleich nach Ablauf 
der sieben Woehen nach Ostern gefeiert wurde. Spater 
kam im judisch-griechischen Sprachgebrauch bereits der 
Name Pentecoste auf. Es war das Fest der Gesetz-



550

gebung auf Sinai, das Geburtsfest der mosaiscben Kirche 
und zugleich das Erntefest. Die gottliche Vorsehung 
fiigte die Geistessendung planvoll auf eben diesen Tag, 
an dem Israeliten und Proselyten aus allen Landem zu- 
sammenstrómten und so Zeugen des Geburtstags der neu- 
testam6ntlichen Kirche und ihrer ersten ubernaturlichen 
Ernte wurden: dies geschah am fiinfzigsten Tage nach 
der Auferstehung des Herrn, «als die Feier der Pentecoste 
voll wurde*: cum complerentur dies Pentecostes.Diese 
Auffassung legte auch den liturgischen Gedanken nahe, 
dass Pfingsten der Abschluss von Ostern, Vollostern, Hoch- 
ostern sei. Die Geistessendung ist die letzte Tat des Auf­
erstandenen, mit der er uns vom Himmel aus begliickt. Dor 
Auferstandene sendet den heiligen Geist. Darum hatte 
Pfingsten urspriinglich und noch langere Zeit spater keine 
Oktav: es war der grossartige, feierliche Abschluss der Oster- 
pentecoste, der Osterzeit. Noch heute wirkt diese Auf­
fassung nach: nur umfasst sie jetzt auch die Oktav. Erst 
mit der Messe des Samstags nach Pfingsten verschwindet 
der Ostercharakter der Offizien und die Rubrik sagt: 
terminatur tempus Paschale. (Vgl. auch den italienischen 
Namen: «pasqua rossa».)

2. Pentecoste ais Pfingstfest. Die Zeit der 50 Tage 
galt von jeher ais festlich. Das Pfingstfest selber w ar 
jedenfalls schon der christlichen Urzeit bekannt. Ob
1. Cor. 16, 8 das jiidische oder christliche Pfingsten 
gemeint ist, bleibt unsicher. Belege fiir das Fest aus 
dem ersten Jahrhundert fehlen. Ein dem Irenaus zu- 
geschriebenes Fragment behauptet den apostolischen 
Ursprung des Festes.1 2) Es gedenken auch des Pfingst­
festes Origenes, die Kanonen des Hippolyt, und die 
apostolischen Konstitutionen. Die Pilgerin Silnia von 
Bordeaux erzahlt aus dem Jahre 385 von einem gross-

1) Der griechische Text fasst Pentecoste ais den funfzigsten Tag _ 
Pfingsten, auch ais Abschluss und Vollwerden der 50 Tage.

2) Irenaeus, Fragm. VII, ed. Stieren, I 827. Nach Kellner, Heorto­
logie, S. 73.
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artigen, bestimmt geordneten Pfingstfeste in Jerusalem 
mit Nachtvigil und Friihgottesdienst in der Anastasis- 
kirche, mit feierlicher Prozession nach Sion, wo man 
den Abschnitt aus der Apostelgeschichte iiber die Her- 
abkunft des heiligen Geistes las, mit Feiern auf dem 
Oelberg und im Oelgarten, wo die Vesper war und von 
wo man erst am spaten Abend unter Fackelschein zur 
Hauptkirche zuriickzog.

§ 61.
Pfingsten: Homiletiseh-Liturgisches.

1. Pfingsten, das Fest Christi und des heiligen Geistes.
Pfingsten ist das vierte Hochfest. Es ist das Fest der letzten 
Tat Christi des Auferstandenen: qui ascendens super omnes 
coelos, sedensąue ad dexteram Tuam promissum Spiri­
tum Sanctum in filios adoptionis effudit: ąuapropter pro­
fusis gaudiis totus in orbe terrarum mundus exultat 
(Pfingstprafation). Pfingsten ist aber auch das Fest des 
heiligen Geistes, seiner gottlichen Person und seines 
gottlichen Wirkens: diem sacratissimum Pentecostes cele- 
brantes quo Spiritus Sanctus Apostolis innumeris linguis 
apparuit. («Communicantes» im Kanon von Pfingsten.) 
Pfingsten ist endlich das Erntefest der Kirehe, das Fest 
der ersten Ernte und die feierliche Kommemoration aller 
Ernten der Kirehe bis zur letzten und grossten des jiing- 
sten Tages. Pfingsten ist das Geburtsfest der Kirehe. 
Da die Kirehe aber bereits im Eyangelium ais gegrundet 
und erbaut erscheint und den unsterblichen Lebenskern 
in sich tragt, ist Pfingsten nach einer andern Auffassung 
Einweihungstag der Kirehe; Epiphanie war ihr Geburts­
fest. Wir konnen Pfingsten auch das Ausfahrtsfest des 
Kirchenschiffes auf den Ozean dieser Welt nennen.

2. Pfingsten ais Fest des heiligen Geistes. Im Vor- 
dergrund der ganzen Feier steht aber doch der heilige 
Geist selbst, seine Person und seine herrliche, feierliche 
Sendung. Wir feiern die Liebenswiirdigkeit seiner Person 
und seines unermesslichen Wirkens. Das Offizium ist
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ein Hochgesang auf den heiligen Geist und seine Aus- 
giessung, auf sein Wesen und seine Gaben. Die Festpsalmen 
im Liehte ihrer Antiphonen sind von diesem Gesichts­
punkte aus eines besondern Studiums wert (vgl. dazu 
Wolters «Psallite sapienter»). Die Messe enthalt im In­
troitus den Pfingstruf, in der Epistel die Pfingsttatsache, 
im Eyangelium das Pfingstleben, in den Orationen und 
insbesondere in der herrlichen Seąuenz «veni sancte Spiri­
tus, et emitte coelitus» die Pfingstbitten. Eine besondere 
Heiliggeistfeier ist auch die Terz des Pfingstoffiziums.

Das Offizium des heiligen Geistes lasst sich indessen 
trotz dieser leitenden Grundgedanken weniger ais jedes 
andere in bestimmte Gedankenreihen systematisieren. Es 
gilt auch vom Festoffizium in einem gewissen Sinne das 
grosse Wort des Herrn iiber den heiligen Geist selbst: 
Spiritus ubi vult spirat et nescis unde veniat et quo 
vadat (Joh. 3, 8).

Wir suchen darum die Feuerzungen der Pfingst- 
feier wie in einem Brennpunkte unter einer etwas freieren 
Umschreibung der Liturgie zu sammeln. Wir yerbinden 
dabei die Gedanken der Dogmatik und die Affekte der 
Liturgie in ein Ganzes. Wir sprechen von der Heimat des 
heiligen Geistes.

§ 62.
Heimat des heiligen Geistes.

«Alleluja, der Geist des Herrn erfiillt den Erdkreis! 
Kommt, lasst uns ihn anbeten! Alleluja! So ertónt aus 
dem Brausen des Pfingststurmes und unter dem Leuch­
ten der Flammenzungen der Kirehe Pfingstruf in die weite 
Welt. Mit diesem Freudenruf beginnen Offizium und 
Messe des yierten Hochfestes. Pfingsten ist Vollostern, 
die letzte herrliche Osterblume: es bringt die Osterernte, 
reif fiir den Schnitt. Darum endigt die liturgische Oster­
zeit erst am Samstag nach Pfingsten mit dem Schluss 
der hehren Pfingstoktay, welche selber mit der Morgen- 
foier der Pfingstyigil anhebt und mit der Non des Pfingst-
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samstags yerklingt. Dann erst kehrt das Kirchenjahr 
wieder in seine gewóhnlichen Geleise zuruck: bis da ist 
noch alles voll glanzenden Osterlichtes. Feierlich verkiin- 
det das auch die Pfingstprafation, welche die gottliche 
Pfingsttat und auch das ganze Pfingstgeheimnis Christo 
dem Auferstandenen zuschreibt: «der aufsteigend iiber 
alle Himmel und sitzend zur Rechten des Vaters den 
verheissenen heiligen Geist am heutigen Tage auf die 
Kinder der Liebe ergoss». Und neuerdings, wie im bereits 
wiedergegebenen Invitatorium und im Introitus rauscht 
mit wogenden Fittigen vom brausenden Pfingstwehen ge­
tragen hochfestliche Freude durch den heiligen Ge- 
sang: «Quapropter profusis gaudiis totus in orbe ter- 
rarum mundus exultat!» Und mit Recht. Durch den hl. 
Geist, welcher auf die Kirche herabsteigt, und in ihr 
bleibt, ist Christi Riesenwerk und Christi Erlósungsfrucht 
allen Zeiten, allen Vólkern und Seelen gesichert: «Alle­
luja, der Geist des Herrn hat den Erdkreis erfullt.»

Aus dem Brausen des daherfahrenden Windes, aus 
dem Leuchten der Flammenzungen und aus aller Herr­
lichkeit und Grosse des Pfingstwunders steigen wir aber 
erst, von der Liturgie geleitet, — auf zum góttlichen 
Geiste selbst, zum Urheber aller dieser Wunder, Gnaden, 
Gaben und Freuden; Venite adoremus!

Das Pfingstfest gilt zunachst der Person des heili­
gen Geistes. Das ist billig und recht. Denn leider ist die 
Person des heiligen Geistes auch unter Christen zu wenig 
bekannt. Fast wird man dann und wann an das Wort 
jener Manner in Ephesus erinnert, die auf die Frage des 
heiligen Paulus, ob sie den heiligen Geist empfangen 
hatten, erwiderten: «Wir haben nicht einmal gehórt, dass es 
einen heiligen Geist gibt» (Act. 19, 2). Es ist yerhaltnis­
massig leicht, vom Wirken und den Werken des heiligen 
Geistes zu reden, aber es ist schwer, etwas Anmutendes 
■iiber die Person des heiligen Geistes selber zu sagen. 
«Der heilige Geist wandelt nicht wie der Sohn ais fass- 
bares Menschenkind auf den Wegen des Erdenlebens uns
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entgegen: er wohnt in den unerforschlichen Tiefen der 
Gottheit (Joh. 3. 8) und auch in unsern eigenen Herzen 
vollzieht sich sein Schaffen in den stillen Kammern des 
Gemutes. Er ist gleichsam der wundersam ausgelegte 
Tiefgrund in der Gottheit und in unserer Seele — wer 
mag ihn erforschen? Aber um so mehr gelustet es, et­
was zu schauen von dem Antlitze der unerschaffenen 
Liebe, von der uns alles Gute kommt.*1) Selbst die Engel 
gelustet es, wie der hl. Petrus bezeugt (1. Petr. 1, 12), 
«das Antlitz des hl. Geistes zu schauen*. So ist denn 
das Pfingstfest zunachst eine Einladung an uns Priester, 
uns wieder in die Dogmatik iiber den heiligen 
Geist zu vertiefen und eine weitere, die ganze Reli­
gion und Aszetik eine Zeit lang, namentlich 
durch die hohe Festoktav, im Lichte des heiligen 
Geistes auf uns wirken zu lassen. Das wiirde auch 
auf unsere Predigt- und Beichtstuhltatigkeit leuchtende 
Pfingstflammen streuen. Man wende nicht ein: es ist dies 
zu hoch. Wenn der Homilet auch einige hohe, geheimnis- 
volle Gedanken iiber den heiligen Geist in seine Predigt 
einflicht, damit sein Volk anbetend, staunend, uberwiiltigt 
stille stehe vor der hohen dritten góttlichen Person — 
so ist das durchaus kein Fehler gegen die Popularitat. 
Niemand predigte popularer ais der Heiland. Und doch 
durchzucken oft seine Reden tiefe, unerforschliche und 
iiberwaltigende Gedanken uber den heiligen Geist und 
die hochheilige Dreifaltigkeit — dass wir staunend den 
Atem anhalten: er redet wahrhaft Góttliches. Es sind 
lohende Feuergarben aus dem Flammenmeer der gótt­
lichen Liebe — die eben der heilige Geist selber ist. 
Freilich muss der Prediger von diesen Hohen sofort wie­
der herabsteigen ins konkrete Volks- und Seelenleben, 
wie es der heilige Geist selber tut, der unter dem Brau- 
sen des Pfingstorkans und unter dem Zucken der Feuer­
zungen in die Seelen der Apostel fuhr, sie bis ins innerste

i) Meschler, Die Gabe des hl. Pfingstfestes, S. 2 (dritte Auflage 
Herder, Freiburg).
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Mark, bis auf die letzte Faser ergriff, umgestaltete und 
dann durch sie, Tausende von Seelen ruhrend und zer- 
knirschend, seine erste Pfingsternte hielt. Das Vertiefen 
in Traktate einer Dogmatik, die aus den unergrund­
lichen Quellen der Heiligen Sehrift geschópft hat, 
bedeutet immer ein Befruchten der Predigt und des 
Beichtstuhles, mittelbar und unmittelbar! Das grosse in- 
dispensable Grundgesetz der Predigt, das der Rómerbrief 
proklamiert, heisst: Iustus meus ex fide vivit. «Mein Ge- 
rechter lebt aus dem Glauben.® Die Wurzeln der christ­
lichen Morał dringen gleich dem Baume auf dem Felsen 
tief in das Edelgestein und in den Fruchtboden der Dog­
matik und saugen aus verborgenen Quellen des Glaubens 
ihre unversiegliche Kraft. Man muss aber hiefiir nicht 
bloss mit dem Verstande Dogmatik studieren: es gibt wie 
ein erbauungsuchendes, aber doch exegetisch ernstes 
Schriftlesen — das die erste Lebensader des Predigers 
ist — so auch ein erbauungsuchendes Eindringen in die 
Dogmatik. Und uberdies - - wenn uns Gott von den inner­
sten Geheimnissen der Dreifaltigkeit geoffenbaret hat, 
durfen wir sie liegen lassen? EinemUnbekaimten amWege 
offenbart man keine Familiengeheimnisse. Wenn uns aber 
Gott von seinen tiefsten Geheimnissen geoffenbaret hat, 
so ist das ein Zeichen, dass wir seine Freunde sind: «Ich 
heisse euch nun nicht mehr meine Knechte, sondern meine 
Freunde: denn ich habe euch alles kundgetan, was ich 
vom Vater gehort!® (Joh. 15. 15.) Wir empfehlen bei 
dieser Gelegenheit dem Klerus recht angelegentlich das 
klassische kleine Werk Meschlers: Die Gabe des heiligen 
Pfingstfestes. Die Lektiire oder Betraehtung dieses herr­
lichen Buches wird die Absicht dieser Zeilen besser er­
klaren, ais noch mehr Worte. Aus diesem Buche, das in einer 
hóhern, mehr theologisch Gebildeten zusagenden Populari­
tat zum Leser spricht, liessen sich ganze Partien in popu­
lare Volksberedsamkeit iiber setzen: eine einladende Arbeit 
individueller Betatigung und Vorbereitung fiir das Predigt­
amt! Wir sprechen hier iiber die Heimat des heiligen Geistes.
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1. Heimat im Himmel. Die erste und wahre Heimat 
des heiligen Geistes sind die Tiefen der Gottheit: der 
Himmel.

Der Vater und der Sohn erkennen gegenseitig sich 
selbst von Ewigkeit her. Sie durchschauen ihr unend- 
liches Wesen. Von dem einen dieser selbstandigen, ewigen 
Besitzer und Trager der gottlichen Natur flutet das Er- 
kenntnislicht zum andern. Aus dem gegenseitigen Kennen 
geht aber von Ewigkeit her hervor — eine unendliche ge- 
genseitige Liebe. Die Liebe kann auch im Menschen 
Riesenwerke sćhaffen. Denken wir an die Liebe eines Jo­
hannes, Paulus, Augustinus, Bernhard, Franziskus, Phi­
lipp Neri! Und doch ist alle geschópfliche Liebe bis zum 
Flammenaffekt eines Cherub nur wie ein voriibergehender 
Hauch — und selbst die ubernaturliche Liebeskraft und 
Liebesanlage (virtus infusa) ist nur eine ubernaturliche 
Eigenschaft der Seele! In Gott aber, zwischen dem Vater und 
dem Sohn, ist die Liebe so machtig, so allgewaltig, so inner­
lich lebendig, so gross und wesenhaft — so gar nicht ein 
voriibergehender Hauch oder bloss eine wenn auch noch 
so grossartige empfangene Kraft — dass sie von Ewig­
keit her zur unendlichen lebendigen Person wird. Und 
diese ewige, unendliche, zur Person gewordene Liebe ist 
der heilige Geist, die góttliche Frucht der Liebe des 
Vaters und des Sohnes, der heilige Geist, der vom Vater 
und vom Sohn zugleich ausgelit — der Odem, der Atem­
zug, der Ausdruck und Trager des Lebens und der Liebe 
in Gott. Der Liebe ist es eigen, sich mitzuteilen, sich aus- 
zugiessen, sich zu schenken. Der Vater aber besitzt alles, 
und, wie er, besitzt auch der Sohn das góttliche Leben. 
So schenken denn der Vater und der Sohn von Ewig­
keit — in ewiger Liebe die Fiille und das Meer ihrer 
gemeinschaftlichen Natur einer dritten Person, welche 
sie gleichsam aus der Fiille ihres gemeinschaftlichen 
Herzens liauchen und stromen: den heiligen Geist, den 
dritten, selbstandigen und vollkommenen Trager, Inhaber 
und Besitzer der gottlichen Natur: die unermessliche,
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lichte, flammende Liebe, von der jede ubernaturliche 
Liebe in einem Menschenherzen nur eine ebenbildliche 
Flamme und Welle ist. Das ist Pfingsten im Himmel: 
Heimat des heiligen Geistes in den Tiefen der Gottheit; das 
sind die Torę seines ewigen Ausganges! Venite adoremus!

2. Heimat in der Natur. Und wieder eine Heimat des 
heiligen Geistes ist die Natur. Ais die erste Schópfungstat 
geschehen war, ais die friihesten Morgennebel des Kosmos 
aufgegangen waren, da — so erzahlt uns die Genesis — 
<war die Erde wiist und leer und Finsternis war iiber dem 
Abgrunde und der Geist Gottes schwebte (befruchtend, 
gestaltend, leben- und liebespendendl) uber den Wassern». 
Das ist das erste geheimnisvolle Wort der Schrift iiber 
den heiligen Geist. Der heilige Geist ist der grosse Ge- 
stalter, Lebendigmacher und Entfalter der Natur. Gross­
artig schildert der Psalm 103 (104), welcher in der Nokturn 
des Pfingstoffiziums gelesen wird, diese Heimat des hl. 
Geistes in der Natur; der Psalm gehórt auch sprachlich 
zu den erhabensten Naturschilderungen, die es gibt. 
Dieser Gedanke passt so recht fiir unsere moderne 
Zeit. Auch die Riesenfortschritte der Naturwissenschaft 
sind offenbar ein Wehen des heiligen Geistes iiber unser 
Geschlecht. Ueber dem dunklen Abgrund der Natur 
schwebend, ruft der Geist Gottes zum Menschengeiste: 
es werde Licht! Aber eben deswegen ist ein absichtliches 
Losreissen der edlen Naturwissenschaft vom Geiste Gottes — 
eine wahre Blasphemie — eine Siinde wider den heiligen 
Geist! Mógen auch Pfingstflammen auf die Forscher 
fallen; móge das Pfingstlicht weite Kreise erhellen: die 
Natur ist eine Heimat des heiligen Geistes! (S. S. 111!)

3. Heimat in der Kirche. Eine noch herrlichere 
Heimat des heiligen Geistes ist die katholische Kirche. 
Diese schildert uns die Epistel des Festes aus der Apostel­
geschichte. Planvoll hatte der Heiland seit dem ersten

07 Vgi' den hebr5isehen Text Gen. 1, 2; Ygl. auch Ps. 32, 6, Ps. 
zrn n ’ d°h‘ 26, 13, Vgl' dłe treffliche Nachdichtung des Psalmes 103 
(104) bei Storck, die Psalmen in stabreimenden Langzeilen. Aschen- 
dorff, Munster 1904,
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Schritt in sein Leben die Kirehe entworfen, gebaut, 
organisiert, yollendet, lebensfahig gemacht (S. 4). Aber 
noch liegt das Kirchenschiff am Strande der Welt vor 
Anker. Noch ruhrt sich kein Rad, noch schwelltkein Segel! 
Da bricht Pfingsten an: der Erbauer des Schiffes Jesus 
Christus lóst sein Gotteswort. Im brausenden Sturme 
fahrt der heilige Geist herab! Sielist du, wie die Segel 
schwellen, wie alles Leben und Bewegung gewinnt! Himm­
lische Feuersignale kiinden die Abfahrt! Christi Stellyer­
treter — Petrus — steht am Steuerruder. Auf sein Pfingst- 
wort steigen die ersten Tausende ein: Vertreter aller 
Lander, wie die Apostelgeschichte bezeugt. Gliickliche 
Fahrt, heilige Kirehe des Herrn! Der Geist der Wahr­
heit ist bei dir: «Alleluja, der Geist des Herrn erfiillt 
den Erdkreis!* Und jetzt, im zwanzigsten Jahrhundert, 
schwimmt immer noch das Riesenschiff auf dem Meere 
der Welt, trotz der yergangenen und zukiinftigen Sturme, 
und halt Station an allen Landem. Und wenn die 
Greisenhand eines grossen Papstes vom Ruder sinkt — 
der unsichtbare Steuermann der Kirehe kann nicht ster­
ben und er findet, wahrend die Welt uber den erlauchten 
Toten klagt, auch wieder den sichtbaren Steuermann seines 
Schiffes: denn es ist ja seine Heimat. Das ist Pfingsten 
auf Erden: «Alleluja, der Geist des Herrn erfiillt den Erd- 
kreis: kommt, lasst uns ihn anbeten!*1) (S. § 51 u. S. 1 — 14, 
bes. /?. 4. Anm. 1, S. 616 n. 1 ff., S. 764.)

4. Heimat in der Seele. Und noch eine Heimat hat 
der heilige Geist — die Tiefen der Menschenseele. Wir 
wollen jetzt nicht lange schildern, was er da geheimnis- 
voll yollbringt. Unsterblich schon zeichnen es das 
Pfingst - Eyangelium und jene herrliche Seąuenz der 
Pfingstmesse, die nach den Anfangsworten «Veni, sancte 
Spiritus* heisst. Er zieht ein, der grosse heilige Geist 
in die stillen Tiefen unseres Herzens! Er bestellt das 
fruchtbare Ackerland, den immer reichen, himm-

ł) Ueber Kirchenpredigten auf Pfingsten s. S. 616 ff. und 764 ft. 
auch S. 1—14, S. 497 ff.!
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Jischen Fruchtboden der christlichen Seele: die heilig­
machende Gnade! Himmlische ubernatiirliche Samen- 
kórner streut er in dieses heilige Land: die einge­
gossenen ubernaturlichen Tugenden, damit sie 
unter unserer Mitarbeit und Pflege trotz allęr Sturme 
und Kampfe sich auswachsen zum christlichen Charakter. 
Und damit dieses Wachsen und Gedeihen reichlicher, aus- 
giebiger, freudiger, schlagfertiger sich vollziehe, 
sendet er wie befruchtendes Friihlingswehen seine sieben 
Gaben. Und wie Gott der Natur Tau und Regen und 
Sonnenschein und tausend andere Hilfen nach weise ge- 
schaffenen Gesetzen zur rechten Zeit spendet, so schenkt 
der heilige Geist diesem Reiche der Uebernatur ungezahlte, 
helfende, wirkliche Gnaden, Erleuchtungen, Einsprechungen, 
Feuerzungen und Pfingstflammen, ubernatiirliche Sonnen- 
blicke, Tau und Regen von oben, auch schreckende, grell 
leuchtende Blitze, die warnen und aufwecken, Donnerschlage 
und Strafgewitter — doch so, dass «denen, die Gott lieben, 
alles zum besten gereicht®. Und wohin durch die harte Not 
der Zeit seine heilige Kirche nicht gelangen kann, da weht 
der heilige Geist, der unsichtbare Regent und Gnadenspender, 
oft ganz im stillen, man weiss nicht, woher er kommt und 
wohin er geht. Auf unbekannten Pfaden bahnt er die grossen 
Konversionen an oder yerbindet redliche Seelen guten 
Glaubens, die seinem Zuge folgen, aber ohne ihre Schuld 
nicht zur Kirche gelangen, geistiger Weise mit ihr 
und so auf ausserordentlichen Wegen mit dem Heil. 
Das alles ist wiederum die Heimat des heiligen Geistes, 
des «Vaters der Armen®, des «Spenders der Gaben®, des 
« Lichtes der Herzen®, des «besten Trósters®. Veni Sancte 
Spiritus . . . dulcis hospes animae! Nachste innerste Hei- 
mat des heiligen Geistes, sei gegriisst! Darum ist es 
billig und recht, wiirdig und heilsam, dass wir in hoch- 
feierlicher Liturgie die Pfingstoktav dem heiligen Geiste 
weihen: sie ist die schónste und wiirdigste Huldigung 
an ihn. Das Offizium ist ein Hochgesang auf ihn, sein 
Wesen und Wirken. Der Introitus der Messe proklamiert
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den freudigen Pfingstruf, die Epistel die Pfingsttat- 
sache, das Evangelium das Pfingstleben, die Prafa­
tion den jubelnden Pfingstdank, Orationen und Se- 
quenz die heissen Pfingstbitten, die einzig dieser 
Festoktav ausnahmsweise eigenen Fasten den Pfingst- 
ernst: der Brautigam (Christus) ist, wie einst der Hei­
land sagte, nun den Jiingern genommen, darum fasten 
sie. _ Das Schiff der Kirehe stósst ab — es bringt den 
Frieden, und doch ist es ein Kriegsschiff. Unter das 
Alleluja mischt sich der Bussruf der ecclesia militans!

Wir aber beten mit der Kirehe zu dem hohen Geist: 
Da virtutis meritum,
Da salutis exitum,
Da perenne gaudium!

Amen! Alleluja!
§ 63.

Die Pfingstoktay.
Die Pfingstoktay ist ahnlich der Osteroktay gebaut: 

jeder Tag hat seine eigene Festmesse. In den Episteln wird 
ahnlich wie in der Osterwoche yorherrschend die Apostel­
geschichte gelesen. Mit den festlichen Erinnerungen an den 
heiligen Geist yerflechten sich die Taufgedanken (vgl. die 
Introiten). Die ersten drei Tage sind wie in der Osteroktay 
hochfeierlich. Der Donnerstag zeigt wie dort eine auf- 
fallende Aehnlichkeit zum Sonntag. Interessant sind auch 
die Gedankenbeziehungen des Introitus des Pfingstmontags 
und des Ostermontags. Die rómischen Stationen der Feste 
lieben die Petrus- und Apostelkirchen. — Ganz einzig sind 
die in die Festwoche eingestellten Fasttage der Quatember. 
(Vgl. oben S. 292 ff.) Wir skizzieren den Gedanken­
zusammenhang wie folgt:

1. Feria secunda. Der heilige Geist und der Glaube 
Christi. Der heilige Geist betont und fordert in erster 
Linie wie Christus den Glauben ais initium salutis und 
yerdammt den Unglauben: das Eyangelium gibt einen 
Ausschnitt aus der Unterredung mit Nikodemus iiber den 
Glauben (Joh. 3). Qui credit in eum, non iudicatur: qui 
autem non credit, iam iudicatus est ... . Hoc est autem
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iudicium: quia lux venit in mundum et delixerunt homines 
magis tenebras, quam lucern. — Die Wahrheit, dieses Licht 
Christi bewahrt der heilige Geist: Spiritus sanctus doce- 
bit vos, alleluja, quaecunque dixero vobis, alleluja! alle­
luja! (Communio.) Wo Glaube ist, da steigt der heilige 
Geist herab (Epistel), dort wirkt die Gnade (Introitus), 
dort gedeihen die Werke des Lichtes, die Werke Gottes. 
(Eyangelium.) Der Pfingstmontag ist eine feierliche Ver- 
kiindigung des Glaubens ais initium salutis, fundamentum 
et radix omnis iustificationis. Der heilige Geist yerkiindet, 
dass Christus im Glauben fortlebt. (Cf. Register: Glaube.)

2. Feria tertia. Der heilige Geist und die Kirche 
Christi. Der Glaube gedeiht in der Kirche unter den 
echten von Christus bestellten Hirten: qui non intrat per 
ostium in ovile ovium, sed ascendit aliunde, ille fur est 
et latro. (Eyangelium Joh. 10.) Christus ist die Turę. 
Priesterweihe und Priestersendung bewirken, dass die 
Hirten durch die Turę, die Christus ist, eingehen und so 
den wahren Glauben yerkiinden, die Schafe im Auftrage 
Christi hiiten und weiden und ihnen wie Christus das 
ubernatiirliche Leben geben. Der heilige Geist sorgt also 
fiir das Lehramt: ego sum ostium: per me si quis intrat, 
salyabitur. Der heilige Geist sorgt fiir das Priesteramt: 
ego veni ut yitam habeant et abundantius habeant. Der 
heilige Geist sorgt wie Christus fiir das Hirtenamt: antę 
oves vadit et oves illum sequuntur, quia sciunt vocem eius: 
alienum autem non sequuntur. Diese Worte des Eyan­
geliums gelten von Christus, vom heiligen Geiste und von 
den durch den heiligen Geist in die Kirche berufenen, ge­
weihten und gesandten Nachfolgern Christi. Dafiir schul- 
den wir dem heiligen Geiste den tiefsten Dank: Accipite 
iucunditatem gloriae yestrae, alleluja; gratias agentes Deo 
alleluja: qui nos ad coelestia regna vocavit. (Introitus.) 
Der heilige Geist bezeugt, dass Christus in der Kirche fortlebt.

3. Die feria quarta. Der heilige Geist und die Gnade 
Christi. Das Eyangelium aus Joh. 6 zeigt das Gnadenleben, 
das Christus brachte und das der heilige Geist in der

36
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Kirehe erhalt und erneuert. Das Gnadenleben ist aber 
gesichert durch das Altarssakrament, durch den persón­
lich fortlebenden Christus. Wir lesen im Eyangelium 
aus Joh. c. 6: Ego sum panis vitae. Hic est panis de 
coelo descendens: ut si quis ex ipso manducaverit non 
moriatur. Ego sum panis vivus, qui de coelo descendit. 
Si quis manducaverit ex hoc pane, vivet in aeternum: 
et panis quem ego dabo, caro mea est pro mundi vita. 
Der heilige Geist, dessen Kommen und Wirken die Episteln 
machtig betonen (aus Act. c. 4 u. Act. c. 5), sorgt, dass 
durch die Priesterweihe und die Wandlung der im Altars- 
sakramente fortlebende Christus unter uns bleibt und mit 
ihm seine Gnade. (Ueber Quatember vgl. oben S. 292 ff.)

4. Die Feria quinta. Der heilige Geist und die Diener, 
die Stellyertreter Christi. Das Eyangelium schildert nach 
Luc. c. 9 Beruf und Geist der Stellyertreter Christi, die 
Epistel (Act. c. 8) das Wirken der Stellyertreter Christi. 
Der heilige Geist sorgt, dass Christus fortlebt in seinen 
einzelnen Dienern und durch seine einzelnen Diener. So 
erfiillt sich das Wort der Sehrift: Spiritus Domini replevit 
orbem terrarum (Introitus). Egressi autem circuibant per 
castella erangelizantes et curantes ubiąue (Eyangelium).

5. Feria sexta. Der heilige Geist und das grosste 
Uebel, die Siinde: der heilige Geist und die Sunden- 
nachlassung in Christo. Das Eyangelium erzahlt die 
riihrende Geschichte vom Gichtbriichigen und von jenem 
Worte der allmachtigen Liebe, das Jesus damals zum 
ersten Małe sprach und dessen Berechtigung er durch ein 
Wunder glanzend nachwies: homo, remittuntur tibi peccata 
tua . . . . Ut autem sciatis, quia filius hominis habet pote- 
stateminterradimittendi peccata (ait paralytico): Tibi dico 
surge ... et confestim consurgens coram illis, tulit lec- 
tum, in quo iacebat: et abiit in domum suam. Der heilige 
Geist sorgt, dass Menschensohne im Auftrage Christi auch 
heute noch dieses Wort der allmachtigen Liebe mit Erfolg aus- 
sprechen: homo remittuntur tibi peccata tua. Dafur haben 
sie den heiligen Geist empfangen (Joh. 20,23 u. & 334—336).
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6. Sabbatum. Der heilige Geist, der Arzt aller Uebel.
Die Schlussstation ist in St. Peter. (Vgl. oben S. 292, 293, 
295: die grosse Nacht in St. Peter.) Das Eyangelium 
fiihrt uns in das Haus des Simon Petrus in Kapharnaum, 
wo Jesus die kranke Schwiegermutter des Apostels heilte. 
Dort kam am spaten Sabbatabend und bis tief in die 
Nacht hinein ganz Kapharnaum zur Tiirschwelle des Hauses 
des Simon. Schon war die Sonne untergegangen und die 
Schatten der Nacht lagerten uber Stadt und See. Aber 
Jesus, die herrliche Sonne, das grosse Licht, das in Ga- 
lilaa aufging (Isaias 9,1; vgl. den ersten Nokturn von Weih­
nachten S. 221; ygl. auch S. 130!), leuchtet annoch: er 
kummert sich um jeden einzelnen Kranken und Elenden: er 
legt jedem Einzelnen die Hande auf. Und in die Stille der 
Nacht tónt der Schrei der ausfahrenden bósen Geister: 
Du bist der Sohn Gottes. Ist dieses wundersame Blatt 
des Eyangeliums (Luc. 4) nicht ein grossartiges Bild d&r 
katholisehen Kirche, in welcher der heilige Geist sorgt, 
dass der Arzt Christi fortwirkt bis ans Ende der Tage? 
Und wenn dieses Eyangelium einst in der grossen Nacht 
zu St. Peter in der alten Basilika yerkiindet wurde und 
wenn es im neuen Petersdom heute noch am Pfingst­
samstag gesungen wird — dann wird die Peterskircbe,
«dieses Haus des Simon*, am letzten Pfingst- und Oster -
tage zum grandiosen Bilde jenes weltumfassenden «Hauses 
des Simon», der katholisehen Weltkirche, in welcher der 
Arzt Christi fortwirkt in der Nacht dieser Welt und sich 
aller Uebel annimmt. Und dankbar jubelnd rufen wir 
am letzten Tage der Pfingst- und Osterfeier: charitas Dei 
diffusa est in cordibus nostris per inhabitantem Spiritum 
eius in nobis, alleluja! (Introitus der Messe.) Und durch 
alle Jahrhunderte bestatigte sich das grosse Wort Christi 
in der Kirche: Spiritus ubi vult spirat: et vocem eius' 
audis alleluja, alleluja, sed nescis, unde yeniat aut quo 
vadat. alleluja, alleluja, alleluja. (Communio des Pfingst- 
samstags.) Nach diesem Jubelrufe: «exspirat tempus 
Paschale*. (Rubrik nach der Messe.) (Ygl. S. 557.)
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§ 64.
Riickblick auf die Osterzeit.

Mit dem Samstage nach Pfingsten endigt die gross­
artige Osterzeit. Sie hatte an Septuagesima mit den 
Seufzern des Todes begonnen: «Circumdederunt me gemi- 
tus mortis.» Nun endet sie in unermesslichem Pfingst- 
jubel: ąuapropter profusis gaudiis totus in orbe terrarum 
mundum exułtat. Wir stellen hier nochmals die ganze 
liturgische Entwickelung des opus redemptionis in rascher 
Uebersicht zusammen.

1. Der weltgeschichtliche Weinberg Gottes. (Septua­
gesima: Eyangelium von den Arbeitern im Weinberg.)

2. Das Saatfeld Gottes. (Sexagesima: Eyangelium vom 
Saemann und dem Samen.)

3. Der Weinberg Gottes und das Saatfeld Gottes durch 
Christi Leiden erkautt und befruchtet. (Quinquagesima: 
Eyangelium vom Zuge des Herrn nach Jerusalem zum 
Leiden.) Nach diesem allgemeinen und grossartigen Bilde 
des Erlósungswerkes fiihrte uns der Aschermittwoch in 
die nahere und ernstere Feier desselben ein.

4. Das Zusammenarbeiten Gottes und der Menschen 
im Weinberg und Saatfeld Gottes.

a. von Gottes Seite: das Werk der Erlósung; und
b. von Seite des Menschen: das Werk der Bekehrung: 

Busse, Liebe, Innerlichkeit. (Aschermittwoch und das fol­
gende Triduum.)

Nun wird das Erlósungswerk, in dessen Brennpunkt 
Christus selber tritt, yoll und ganz entfaltet: es ist ein 
grossartiger Kampf, auf den der herrlichste Sieg folgt.

5. Jesus Christus unser erniedrigtes Vorbild im 
Kampfe. (1. Fastensonntag: Eyangelium von der Ver- 
suchung Christi.)

6. Jesus Christus unser verklarte Gesetzgeber fur den 
Kampf. Unser Gesetzesgehorsam: unsere Gewissens­
erforschung nach dem Gesetze und unsere Verklarung 
durch die Gnade und das Gesetz Christi. (2. Fastensonntag: 
Eyangelium von der Yerkliirung Christi.)
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7. Jesus Christus der grosse Sieger im Kampfe: der 
Starkere gegenuber dem starken Satan: unser Sieg in der 
Beicht. (3. Fastensonntag: Eyangelium vom Hinauswerfen 
des Teufels.)

8. Jesus Christus der Gastgeber nach dem Kampfe: 
er fiihrt uns, die Befreiten, zum Siegesmahle der Kom­
munion. (4. Fastensonntag: Ev. von der wunderbaren 
Brotvermehrung, Joh. c. 6.)

Nachdem wir den Weinberg und das Saatfeld Gottes 
betrachtet haben, das Christus erkauft hat in furcht- 
barem Kampfe, in welchem er unser Vorbild, Gesetz­
geber, Sieger, Gastgeber ist, — fragt es sich: wie fuhrte 
er diesen siegreichen Kampf? Nur ais Hoherpriester durch 
sein Leiden. Der liturgische Gedankengang entwickelt 
sich deshalb wie folgt weiter:

9. Jesus Christus der leidende Hohepriester im Ge­
samtbilde: das Kreuz erscheint auf Kalvaria ais Wagę, 
ais Arche, ais Lebensbaum, ais Siegesfahne, und hinter 
ihm und an ihm der gekreuzigte, hohepriesterliche Sieger 
(Passionssonntag und Passionswoche. Das Eyangelium 
zeichnet den Gottessohn, die Epistel den hohenpriester- 
lichen Gottmenschen).

10. Jesus Christus der leidende Hohepriester in Einzel­
bildern. Wir sehen:

a. den Siegeszug mit den Palmen und mit dem Kreuze 
in Herrlichkeit und Schmach (Palmsonntag).

b. den Kreuzeszug mit allen seinen Stationen (die 
Passion).

c. die Liebe bis ans Ende (Hoher Donnerstag).
d. die Liebe bis in den Tod (Karfreitag), und zwar: 

a. die Geschichte dieser Siihne und Liebe (Passion
des Liebesjiingers; *

fi- die Ausdehnung dieser Liebe (Fiirbitten); 
y. die Enthiillung dieser Siihne und Liebe (Kreu:-

enthiillung, Improperien);
J. die Vollendung dieser Siihne und Liebe (Missa

Praesanctificatorum).
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Aber nach der stillen Grabesruhe, um die schon das 
Hoffnungslicht der Ostern spielt, entfaltet die Liturgie 
nun auch den siegreichen und herrlichen Teil des Er- 
lósungswerkes.

11. Jesus Christus der Auferstandene bringt uns
a. neues Feuer,
b. neues Licht,
c. neues Leben.

Das sind die Gedanken des Karsamstags und der 
Osternacht.

12. Christus der Auferstandene: er uerkundet diese 
grosste Tatsache seines Lebens

a. dem Tod und der Hdlle,
b. dem Himmel,
c. dem Weltall,
d. den Feinden,
e. den Freunden,
f. der Kirche, die er ausbaut und in der er uns alle 

erneut: unsere Auferstehung!
Das sind die Grundgedanken des Osterfestes und der 

Osteroktav. Die Sonntage nach Ostern entfalten sie weiter 
nach den yerschiedenen Seiten.

13. Christus der Auferstandene: Urheber unseres Glau­
bens, Urheber unserer Gnade: er bringt den Gewissens- 
frieden, den Kommunionsfrieden, den Sonntagsfrieden 
den ewigen Frieden (Weisser Sonntag).

14. Christus der Auferstandene: der gute Hirte (2. Sonn­
tag nach Ostern, Eyangelium vom guten Hirten).

15. Christus der Auferstandene, Abschied nehmend 
(3. Sonntag nach Ostern: Ev. von der «kleinen Weile»).

16. Christus der Auferstandene, uns tr ostend (4. Sonn­
tag nach Ostern: Ev. vom Troster).

17. Christus der Auferstandene, zum Gebet in seinem 
Namen auffordernd, uns an die Macht des Gebetes in 
seinem Namen weisend (Bittsonntag und Bittwoche).

18. Christus in den Himmel auffahrend (Himmelfahrts- 
fest).
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19. Christus aufgefahren und doch bleibend durch 
den hl. Geist in seiner Kirehe. (Sonntag innerhalb der 
Oktav: Ev. vom zu sendenden Tróster.)

20. Der heilige Geist, mm Auferstandenen uns gesandt 
(Pfingsten). Seine Heimat ist:

a. der Himmel;
b. die Natur;
c. die Kirehe;
d. die Menschenseele. Er kommt ais Vollender des

Erlósungswerkes, ais letzte, herrlichste Ostergabe, 
mit allen Friichten des ubernaturlichen Sommers. 
Er vollendet das Werk Christi: die Kirehe und ihre

Diener, den Glauben, die Verzeihung der Sunden, die 
Rettung, die Heilung, die Gnade, die Glorie.

Das Sommerfest des Kirchenjahres ist da. In der 
dunkeln Winternacht kam das grosse Licht und leuch- 
tete auf: nativitas Domini! Epiphania Domini! Es 
lehrte uns, belebte uns und schien dann in der Leidens- 
nacht unterzugehen. An Ostern glanzte es siegreich auf, 
und der heilige Geist fiihrt es auf die Mittagshóhe, 
damit es die schónste Frucht des Leidens Christi, die 
Sommerfrucht des ubernaturlichen Lebens in uns zeitige 
und uns zur ernsten Sommerarbeit rufę. (Pfingstoktay.)

Das Haus des Simon ist ausgebaut und der Heiland 
wirkt von diesem Hause aus heilend und rettend durch den 
heiligen Geist, nach aussen und innen. — Alles aber 
zielt auf die Liebe, in der unsere Einheit mit Gott und 
unsere Vollendung ist: Charitas Dei diffusa est in cor­
dibus nostris, alleluja, per inhabitantem Spiritum eius 
in nobis, alleluja, alleluja! Was Weihnachten anbahnen 
wollte — ut in invisibilium amorem rapiamur (Weih- 
nachtsprafation), sollte nun einigermassen yollendet sein: 
charitas Dei diffusa est in cordibus nostris per inhabi­
tantem Spiritum eius in nobis (Introitus des Samstags 
nach Pfingsten ais Schluss der Osterfeier).

Dieses ganze Riesenwerk der Erlósung aber ist eine 
Ubernaturliche Tat Christi, von welcher der blosse Menschen-
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yerstand nicht weiss, woher sie kommt und woliin sie 
zielt. Und eben dieses Riesenwerk der Uebernatur unter 
uns und in uns yollendet der heilige Geist und auch seine 
Arbeit ist eine alle Menschenkraft ubersteigende Grosstat: 
Spiritus ubi vult spirat, et vocem eius audis: alleluja, alle­
luja : sed nescis unde yeniat quo vadat: alleluja, alleluja, alle­
luja! Mit diesem Allelujaruf unermesslicher Freude iiber 
das Uebernatiirliche und sein durch den heiligen Geist 
garantiertes Bleiben und Wirken unter uns schliesst die 
Kirche bei der C-ommunio der Messe des Pfingstsamstag 
zugleich die Oster- und Pfingstzeit.

Gerade diese letzten Riickblicksgedanken auf die Li­
turgie lassen sich leicht popularisieren. Der ganze Zusam­
menhang von Septuagesima bis und mit Pfingsten aber 
wiirde sich ais Unterlage eines Zyklus liturgisch-dogma- 
tisch-moralischer Predigten gestalten lassen durch eben 
diese ganze Kirchenzeit.

§ 65.
Die Zeit naeh Pfingsten.

I. Die Sonntage nach Pfingsten im allgemeinen. Bas
Pfingstfest mit seinei Oktav schliesst die Osterzeit ab. Der 
noch folgende Rest des Kirchenjahres wird die Zeń nach 
Pfingsten genannt, oft auch die Pfingstzeit, der Pfingst­
kreis. Die Sonntage und Wochen nach Pfingsten stehen 
unter sich und mit dem ganzen Kirchenjahr in viel loserer 
Verbindung ais die ubrigen heiligen Zeiten. Einmal fehlt 
fiir diesen Teil des Kirchenjahres ein fortlaufender histo­
rischer Stoff. Dann entstand die jetzige historisch- 
systematische Gruppierung viel spater ais die ubrigen 
Teile des Kirchenjahres. In den ersten sechs Jahrhun­
derten hatten uberhaupt die gewóhnlichen Sonntage noch 
keine voll ausgepragte liturgische Stellung — dominicae 
ąuotidianae. Es gab fiir sie eine Art Commune Domini- 
carum, eine Auswahl von Sonntag3- und Votivmessen. 
Im Gregorianum, am Ende des achten Jahrhunderts, zeigt 
aber das Kirchenjahr bereits so ziemlich die heutige
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Ausgestaltung. Die Sonntage nach Pfingsten aber wurden 
noch bis in das Mittelalter hinein nach anderen Gesichts­
punkten aufgezahlt. So zahlt z. B. ein Homiliar Karl 
des Grossen drei Sonntage nach Pfingsten, sieben nach 
Peter und Pani, fiinf nach Laurentius, die Quatember- 
woche des September, sechs Sonntage nach Michaelis. 
Allmahlich einigte man sich auf die Zahlung nach Pfingsten 
und brachte die Sonntage und Woehen in einen all- 
gemeinern, grossen, idealen Zusammenhang: sie schildern 
die Fortsetzung des Lebens Jesu auf Erden durch den 
heiligen Geist, m. a. Worten: das Fortleben und Fort­
wirken Christi im Reiche Christi auf Erden, die Fort­
setzung von Jesu Leben, Lehre und Gnade. Dabei tritt 
die Person des Heilandes wieder ganz in den Vorder- 
grund — der Pfingstgedanke bleibt latent.

II. Der Zusammenhang der Sonntage nach Pfingsten. 
Die Sonntage nach Pfingsten schildern vor allem in 
den Erangelien das bereits betonte Fortleben Jesu in der 
Kirehe und zwar in einem mehr idealen, zwanglosen, 
aber doch tiefsinnigen Zusammenhang. Dann und wann 
stimmen die Lektionen des Breviers in auffallender 
Weise mit den Hauptgedanken der Eyangelien oder 
der Festzeit iiberein, so z. B. die schonen Lektionen 
iiber Samuel und die Bundeslade in Siło zur Fronleich­
namszeit.

Man darf jedoch nicht zu angstlich nach Gedanken- 
verbindungen zwischen den einzelnen Sonntagen suchen. 
Auffalliger sind die Gedankenzusammenhange zwischen 
Introitus, Epistel und Evangelium desselben Sonntags, 
obwohl auch hier die grossen Gesichtspunkte: Dogma, 
Tat (im Eyangelium), Morał, Anwendung (in der Epistel) 
— oder: Gnade Christi (im Eyangelium), Frucht dieser 
Gnade (in der Epistel) — oder: Gebet um diese Gnade 
(Oration), Freude uber diese Gnade (in Introitus und 
Kommunion) — oder: Forderung Christi (im Eyangelium), 
Durchtuhrung dieser Forderung (in der Epistel) — durch­
schnittlich die naheliegendsten und fruchtbarsten sind.
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Oft passt auch ein einziger Vers der Epistel treffend 
zu irgend einem Zentralgedanken des Eyangeliums. Und 
yielleicht wurde die Epistel gerade deswegen gewahlt.

Man kónnte mit Amberger drei Perioden in diesen 
Sonntagen unterscheiden:

a. der engere Pfingstkreis von Pfingsten bis zur ersten 
Woche des August: er schildert die Ausbreitung und 
Verinnerlichung des Reiches Christi.

b. die Zeit von der ersten Woche des August bis zum 
letzten Sonntag des Oktober: sie schildert die segens- 
volle Tatigkeit im Reiche Christi, dazu stimmen auch die 
gewóhnlich einfallenden Lektionen des 1. und 2. Nokturn.

In diese Zeit fallt auch das herrliche Sommerfest 
Maria Himmelfahrt, die nach rollendetster, erhabenster und 
segensuo lister Tatigkeit fiir die Erlósung durch Christus 
und im Reiche Christi — in den Himmel aufgenommen 
wird.

c. Vom ersten Sonntag im November bis zum ersten 
Adyentsonntag: sie zeigt die Vollendung und den Ab- 
schluss deę Reiches Christi. Fiir diese Idee sprechen:

a. Die Feste Allerheiligen und Allerseelen: die streitende 
Kirche geht in die leidende und triumphierende 
Kirche iiber.

/?. Die Lesungen aus dem Propheten Ezechiel, Daniel 
und den kleinen Propheten, die yielfach auf die 
Vollendung und den Abschluss aller Dinge hindeuten. 

y. Manche Eyangelien und vor allem der letzte Sonn­
tag des Kirchenjahres, der uns Weltende und Gericht 
vor Augen stelit. Der Introitus fasst nochmal die 
Absicht Gottes im ganzen Kirchenjahr zusammen:
Dicit Dominus, ego cogito cogitationes pacis.

III. Die Festtage nach Pfingsten. In die Zeit nach
Pfingsten haben sich aber eine Reihe von Festen ein- 
gebaut, die zum Teil mit absiehtlicher Konseąuenz den 
Pfingstgedanken yollenden, zum Teil mehr zufallig gerade 
im Pfingstkreis sich finden, zu dessen Grundgedanken 
aber in auffalliger Harmonie stehen.
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a. Die erste konseąuent ausgebildete Festreihe bilden 
das Dreifaltigkeitsfest, das Fronleichnamsfest und das 
Herz Jesu-Fest. Nachdem das grosse Werk der Erlósung 
vollbracht, vom heiligen Geiste aber yollendet und in 
der Kirehe wie in den Seelen allen Zeiten garantiert ist, 
schauen wir auf zur

a. Urheberin und Vollend.erin des ganzen grossen Werks 
und Reiches Christi, zur hochheiligen Dreifaltigkeit 
(Dreifaltigkeitssonntag). Dann steigen wir wieder 
hinab zum Reiche Christi auf Erden und finden da

p. die Fortsetzung des Lebens und Werkes Christi durch 
seine Kraft in der Kirehe — durch die ganze Pfingst­
zeit. Dabei feiern wir

y. die Fortsetzung des Lebens Jesu durch seine Person 
im hochheiligen Altarssakrament: Fronleichnams­
fest — und

<)’. den tiefsten Grund, die tiefste Wurzel dieser Fort­
setzung des Lebens Jesu unter uns und in uns — 
seine Erlóserliebe, sein Erloserherz: Herz Jesu-Fest.

b. Die zweite, mehr zufiillig, aber uberraschend har- 
monisch sich anfiigende Festreihe bilden die Festfeiern 
der Apostel Petrus und Paulus, Maria Himmelfahrt, das 
Rosenkranzfest und das Fest Allerheiligen. Wir schauen

a. die Fortsetzung des Lebens Jesu durch die Kirehe 
Christi, d. i. durch den Primat, das Apostolat und 
das Episkopat: das Fest der Apostel Petrus und 
Paulus ist so recht das Fest der Kirehe, des Primats 
und des Apostolats. Wir schauen ferner

i?, die Fortsetzung des Lebens Jesu durch die Nachfolge 
Christi: niemand trat so voll und ganz in die Fuss­
stapfen Christi wie die Grossmutter Maria: darum 
zieht nochmals das Leben Maria, das marianische 
Kirchenjahr und der Abschluss des Lebens Maria 
am Feste Maria Himmelfahrt an unserer Seele yor­
uber — Maria ist das herrlichste Urbild und Vor- 
bild der Nachfolge des Herrn, des betrachtenden 
und des tatigen Lebens (vgl. Eyangelium); aber zu-
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gleich die erste Fiirbitterin, Schutzerin und Fórderin 
unserer Nachfolge Christi: sie hat nach allen Seiten 
hin den besten Teil erwahlt. (Eyangelium.)

Die Kirche entfaltet endlich noch 
y. zwei Gesamtbilder non der Fortsetzung des Lebens Jesu.

Die zwei letzten grossen Feste des Kirchenjahres bieten 
in der Tat ein Gesamtbild des Lebens Christi und der 
Nachfolge Christi. Nachdem die Kirche das ganze Leben 
Jesu und Maria im Kirchenjahre gefeiert hat, verflicht 
sie nochmals alle diese Geheimnisse des Lebens Jesu 
und Maria in eine Andacht und in ein Fest: in die 
Rosenkranzandacht und in das Rosenkranzfest.

Das Kirchenjahr geht seinem Ende entgegen. Die 
Sonne, die ihm aufging und das Licht, das ihm leuch­
tete, ist Jesus Christus. Wir alle sollen die Strahlen 
dieses Lichtes in uns aufnelimen. Wir alle sollten im 
Laufe des Kirchenjahres umgestaltet werden, ja Christus 
selbst sollte in uns Gestalt gewinnen. Die zahlreichen 
Heiligenfeste, die in das Kirchenjahr yerfloehten sind, 
sind ebensoyiele Aufmunterungen und Zusicherungen, 
dass dies moglich ist. «Die Strahlen Christi zerteilen sich, 
indem sie auf diese Erde und auf die Seelen fallen, und 
zerstreuen sich, gehen aber nicht yerloren. Ein Strahl 
fallt auf diese, ein anderer Strahl auf jene Seele; in den 
kleidet sie sich, den strahlt sie wieder, und das ist die 
Eigentiimlichkeit ihrer ubernaturlichen Schónheit und 
Herrlichkeit.»l) Am Ende des Kirchenjahres aber fasst 
die Kirche alles in ein Gesamtbild der Nachfolge Christi 
am Feste Aller Heiligen: «Alle Heiligen bilden zusammen 
wieder einen herrlichen und unermesslichen Regen- 
bogen, das erhabene Ebenbild Christi: jeder Heilige aber 
gibt gleich den einzelnen Tau- und Regentropfen nur 
einen Strahl der unermesslichen Zentralsonne Jesus 
Christus wieder. Die Einheit liegt in der Zentralsonne, 
die Christus ist, die Mannigfaltigkeit spielt in den yer­
schiedenen Gruppen der Heiligen und in jedem einzelnen

’) Meschler, Leben Jesu, II. B. Die Heiligen der Kirche Christi.
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Teile dieser Gruppen.... So sind die Heiligen und das 
Fest Allerheiligen nichts anderes ais der lebendige Aus­
druck der Lehre, der Gnade und des Lebensbeispieles un­
seres Herm.1)

Wir heben aus diesem allgemeinen Zusammenhang 
einige Tage, Feste und Festzeiten besonders heraus, weil 
sie fur den Homileten besonders wichtig sind und eigen­
artige Forderungen an ihn stellen.

§ 66.
Der erste Sonntag1 nach der Pfingstoktay.

A. Der erste Sonntag nach Pfingsten oder die Zu­
sammenfassung der Sittenlehre des Kirchenjahres: Die
Liebe und namentlich die Nachstenliebe. In der alten Zeit 
hatte der erste Sonntag nach Pfingsten, der jetzige Drei­
faltigkeitssonntag, keinen hóhern Festrang. Obwohl er 
da und dort Doininica octavae pentecostes hiess, schloss 
doch die Pfingstoktay mit dem Morgen- bezw. Nacht- 
gottesdienst des Pfingstsamstags, von denen der letztere 
erst in der Morgenfriihe des Sonntags endete (vgl. S. 293 
u. 295 ff.). Die Dominica 1. p. P., dereń Formular noch 
im Missale steht und commemoriert wird, greift den 
Gedanken der Liebe und der Barmherzigkeit auf, mit dem 
die Pfingstoktay geschlossen hatte (S. 563 u. 567). Der 
heilige Geist hat die Liebe Gottes in unsere Herzen aus­
gegossen; darum sollen auch wir im Geiste der Liebe 
wandeln. Grossartig fasst die Epistel aus 1. Joh. o. 4 den 
Zentralgedanken des Kirchenjahres noch einmal zusammen: 
es ist eben die Liebe Gottes; Carissimi: Deus Caritas est. In 
hoc apparuit Caritas Dei in vobis, ąuoniam Filium suum uni- 
genitum misit Deus in mundum, ut vivamus per eum. . 
Dann folgt die Antwort auf diese Liebe Gottes in Epistel 
und Evangelium: es ist unsere Nachstenliebe. Carissimi, 
si sic Deus dilexit nos, et nos debemus diligere alterum. 
Si diligamus invicem Deus in nobis manet, et Caritas eius 
perfecta est. (Epistel.) Estote misericordes, sicut et Pater

l) Meschler, Leben Jesu, 1. c.
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vester misericors est u. s. f. (Evang. aus Luc. c. 6.) So fasst 
also der erste Sonntag nach Pfingsten in der Tat die ganze 
Sittenlehre des Kirchenjahres noch einmal in das Haupt­
gebot der Liebe, betont aber namentlich — ais Antwort 
gegenuber der Liebe Gottes zu den Menschen — unsere 
Menschenliebe (vgl. den ganzen Inhalt der Epistel).

Diese Gedanken liessen sich z. T. auch mit Er­
innerungen an die hochheilige Dreifaltigkeit in ver- 
schiedener Weise zu Themata ausarbeiten.

Im Anschluss an diese Gedanken lassen sich auch 
Ruckblickspredigten auf das Kirchenjahr halten, z. B.

a. Riickblick auf die Pfingstwoche: Gesamtbild oder 
bloss den Samstag nach Pfingsten (vgl. S. 560 ff. u. S. 563).

b. Ruckbiiek auf die Osterzeit (vgl. eine Auswahl 
aus der Gedankenreihe in § 64 S. 564 ff., z. B. unser Gang 
von Ostern bis Pfingsten mit Jesus Christus.

c. Unsere Liebe ais Antwort auf die gottliche Liebe 
(siehe oben Punkt A, und Pfingstsamstag, S. 563).

B. Der Dreifaltigkeitssonntag oder die Zusammen­
fassung der Glaubenslehre des Kirchenjahres. Nach- 
richten aus dem zehnten Jahrhundert erzahlen, dass man 
schon damals am ersten Sonntag nach Pfingsten mit 
Vor liebe eine Votivmesse de Trinitate feier te, da und dort 
auch ein ganzes Offizium de Trinitate betete. Ja schon 
das Gregorianum enthalt fiir diesen Sonntag eine eigene 
(Votiv-) Messe zu Ehren der hochheiligen Dreifaltigkeit 
mit der jetzt noch gebrauchlichen Priifation. Stephan 
von Liittich (903— 920) redigierte ein Offizium und das 
Fest biirgerte sich in den Niederlanden, England, Deutsch­
land und Frankreich ein. Die Papste zógerten trotz 
wiederholten Bitten mit dessen allgemeiner Einfiihrung, 
bis Johannes XXII. im Jahre 1334 das Fest annahm und 
fur die Gesamtkirche vorschrieb. Das altere Offizium 
war schon friiher von dem Franziskaner Joh. Peckham 
(f 1292) neu bearbeitet worden.1)

*) Vgl. die interessanten nahern Ausfuhrungen bei Kellner, Heor­
tologie, S. 76 ff.
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Der Pfingstjubel ist verrauscht. Das Kirchenjahr ist 
in seine gewohnlichen Geleise zuriickgekehrt. An die 
Stelle der Oster- und Pfingstaffekte tritt die ruhige Be- 
trachtung. Und wie sich in einem stillen klaren Alpen- 
see das blaue Himmelsgewolbe spiegelt, so spiegelt sich 
in der Liturgie dieses Sonntags das ewige, unermessliche 
Geheimnis der Dreifaltigkeit. Wir heben fiir den Prediger 
aus Offizium und Messe einige Gedankengebiete heraus.

1. Die Glaubenslehre iiber die hohheilige Drei­
faltigkeit. Ein herrliches Vorbild der Volkskatechese 
ist das Symbolum Athanasianum. Man fahre bei der 
Entfaltung des Geheimnisses auch hie und da etwas in 
die Tiefe. Ist der Untergrund der Predigt schlicht und 
klar im Geiste des Katechismus und des Athanasianums, 
so, kann die eine und andere Alpenfahrt des Glaubens 
und des Denkens von hohem Nutzen sein. Die Zu­
horer lernen so die Hóhe und Tiefe des unermess- 
lichen Geheimnisses ahnen und werden zur Anbetung 
im Geiste des demiitigsten Glaubens eingeladen. 
Man berate gute Dogmatiker: grosse Dienste leisten hier 
die Religionshandbiicher von Willmers und «Die Gabe des 
hl. Pfingstfestes» von Meschler. Wir haben oben bei der 
Besprechung des Pfingstfestes (Heimat des heiligen Geistes 
im Himmel) einige Vorschlage fur eine tiefere Behand­
lung dieser Geheimnislehre gemacht. (S. 556.) Die An­
wendungen seien einfach Glaube und Anbetung; die frucht­
barsten Anregungen bietet die Epistel. (Vgl. auch oben
S. 246 u. 247, und insbes. Meschler, Die Gabe des heiligen 
Pfingstfestes, 3. Aufl. S. 13 ff.; Willmers kurzgefasstes 
Handbuch der Religion, § 85—93, S. 214—236; vgl. unten 
Themata.

2. Die Taten der hochheiligen Dreifaltigkeit, des
"V aters, des Sohnes und des heiligen Geistes. Fur die 
praktischen Anwendungen geben die Epistel und das Evan- 
gelium des ersten Sonntags nach Pfingsten die beste Weg- 
weisung (vgl. ob. A). Dieses Thema eignet sich auch zu Repe­
titionen der erneuten Grosstaten Gottes im Kirchenjahr.
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3. Die góttliche Vorsehung der hochheiligen Drei­
faltigkeit. (Man yergleiche gute Dogmatiker; Brucker- 
Lehen, Der Weg zum innern Frieden, die ersten Kapitel 
— und die Epistel des Dreifaltigkeitssonntags.)

4. Die Taufe und die hochheilige Dreifaltigkeit, z. B.:
a. Die Taufe und die hochheilige Dreifaltigkeit.
b. Die Offenbarung der hochheiligen Dreifaltigkeit bei 

der Taufe Jesu.
c. Fruchte der Taufe (S. 167 ff.; vgl. auch Karsamstag 

und Pfingstsamstag).
d. Der Taufbefehl Christi im Namen des Yaters, des 

Sohnes und des heiligen Geistes. (Hieruber das Evan- 
gelium aus Matth. c. 28.) Die Gedankenkreise geben 
Gelegenheit zu yielen praktischen Bemerkungen iiber das 
hl. Taufsakrament.

Themata. Wir bringen wegen der Schwierigkeiten dog- 
matischer Themata noch einige Skizzenyorschlage.

Es lassen sich einzelne Themata unter ganz einfache Frage- 
stellungen bringen, z. B.:

Thema I. Was ist die hochheilige Dreifaltigkeit? Wie ist sie?
I. Was ist die hochheilige Dreifaltigkeit ? Das heilige Fest fuhrt 
uns bis in die Tiefen der Gottheit. Was sagt uns das Glaubens­
geheimnis der hochheiligen Dreifaltigkeit? 1. In Gott ist Per­
sónlichkeit. Bei jedem yerntinftigen, freien Wesen mussen wir 
eine Persónlichkeit annehmen. Wir alle sind selbstandige Per­
sonen, d. h.: wir sind denkende, wollende, freie Wesen; wir 
sind Herren unserer Handlungen; wir besitzen unsere Seele 
und unsern Leib selbstandig, mit vollem Bewusstsein, mit un- 
yerletzbaren Rechten und einer gewissen unbeschrankten Herr­
schaft. Wir sagen uns: ich bin; ich denke; ich will; ich bin ein 
ganzer Mensch, in mir selbstandig und unabhangig. Wie edel 
und erhaben ist schon die menschliche Persónlichkeit! Um wie 
viel mehr ist dies aber bei Gott der Fali! In Gott ist Per­
sónlichkeit. Er ist ein persónlicher Gott, nicht ein unbestimmtes, 
zerfahrenes Wesen, etwa eine Weltseele ohne Geist und Kraft, 
ohne Bewusstsein und Macht. Sonst ware ja Gott weniger 
ais wir. Es lebt ein persónlicher Gott, der allweise denkt, 
allmachtig will und liebt und sich um jeden Notschrei eines 
seiner Geschopfe kiimmert. Das sagt uns schon der gesunde 
Menschenverstand. — Aber der Glaube sagt uns mehr. 2. In 
Gott sind drei Personen, der Vater, der Sohn und der hei­
lige Geist, d. h. in Gott sind drei herrliche, góttliche Besitzer, 
Inhaber und Trager der gottlichen Natur, drei, die zusammen 
und ungeteilt den Yollgenuss der gottlichen Natur, di* ganze
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Meer des góttlichen Wesens und der góttlichen Seligkeit besitzen. 
Wunderbar hat der Heiland selbst von diesen dreien geredet. Ja, 
er hat uns ihre hochheiligen Namen genannt: Vater, Sohn und 
heiliger Geist. Aber er offenbart uns noch mehr. Gott selber, 
die ewige Wahrheit, hat uns noch Erhabeneres von den Geheim- 
nissen des Himmels erzahlt, uns gleichsam den Himmel noch 
weiter aufgetan. 3. Jede dieser drei Personen ist Gott. 
Der Vater ist Gott. Der Heiland nennt ihn ausdriicklich und 
feierlich so. Abschied nehmend, yerkiindet er es uns mit geheim- 
nisyollen Worten: Ich fahre hinauf zu meinem Vater und zu euerem 
Vater, zu meinem Gott und zu euerem Gott (Joh. 20, 17). — Der 
Sohn ist Gott. Laut yerkiindet das der Anfang des Johannes- 
Eyangeliums. Und das ganze Leben Jesu ist voll der glanzendsten 
Zeugnisse, dass Jesus Christus eben Gott, der Sohn Gottes ist. 
Wie herrlich haben wir dieses eben wieder gefeiert — von Ostern 
bis Pfingsten! Und eben diese Lehre hat die unfehlbare, heilige 
Kirche unter allen Irrtumern und Stiirmen der Welt feierlich ver- 
kiindet. Der heilige Geist ist Gott. Das haben wir am letzten 
Sonntag, am hohen Pfingstfest, wieder glaubig und dankbar ge­
feiert. Wir haben ihn, den heiligen Geist, den Herrn und den Leben- 
digmacher mit dem Vater und dem Sohne zugleich angebetet und 
mityerherrlicht! Laut bekennt das auch die hl. Schrift (Apg. 5, 3. 4;

8 1' ?or- 10* ff)- — Aber unser heiliger Glaube
fuhrt uns noch tiefer in diese Geheimnisse ein. 4. Jede dieser drei 
herrlichen Personen ist Gott — durch die eine, gemein- 
schaftliche, gottliche Natur. Hochfeierlich offenbarte sich 
einst der Heiland zum Staunen der Glaubigen und zum Aerger 
der unglaubigen Juden; er sprach: Ich und der Vater sind eins! 
(Joh. 10, 30.) Obwohl der Personlichkeit nach yerschieden, sind 
wir doch eins in der Wesenseinheit. Wir haben gleiche Natur und 
Wesenheit. Ganz dasselbe yerkiindet laut und feierlich die Hl. 
Schrift (1. Joh. 5, 7) und die vom heiligen Geiste geleitete Kirche 
(Symb. Athan.; Symb. Later.; Conc. Later. IV c. 2). Darum reden 
wir nicht bloss von der Dreifaltigkeit, sondern auch von der Drei- 
einigkeit. Und noch eines fugt der Glaube hinzu. 5. Jede der 
drei Personen ist selbstandig und von der andern 
wirklich und tatsachlich unterschieden — also nicht etwa 
ein blosses Gedankengebilde, nicht eine Erfindung der frommen 
Phantasie. Ich kann und darf reden und beten zu Gott, dem Vater, 
dem Sohne und dem heiligen Geiste! — Geliebte, das alles kónnen 
wir nip ganz yerstehen und nie ganz ergriibeln. (Augustinus und 
das Kind, welches das Meer in ein Sandgriibchen schópfen will!) 
Es ist ein Geheimnis! Aber Gott, der die Wahrheit selbst ist, 
steht hinter diesem Geheimnis. Er selbst, der Ewige, bezeugt: es 
ist also. Und er hat volles Recht auf unsern Verstand. Eben dieser 
Gott bewegt uns auch, dass wir die Lehre freudig annehmen. 
(Weitere Ausfuhrungen iiber das Glaubensmotiy siehe S. 246 ff. 
u. 441 ff.) Gott, die ewige Wahrheit und Autoritat, die nicht 
tauschen kann und die auch niemand tauscht, hat uns belehrt.

37
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Freudig sagen wir: Credo: ich glaube! Nachdem wir seit Weih­
nachten bald in inniger Freude, bald in tiefer Trauer, bald 
wieder in hochfestlichem Jubel den Vater, den Sohn und den 
heiligen Geist verehrt haben und ihnen zu dienen suchten. fassen 
wir heute alles, alles in ein stilles, ruhiges Bekenntnis, in ein 
heiliges Beten und Anbeten: Es ist nur ein Gott. - Das glaube 
ich fest. — In Gott sind drei Personen: der Vater, der Sohn und 
heilige Geist. — Der Vater ist wahrer Gott; der Sohn ist wahrer 
Gott, der heilige Geist ist wahrer Gott. Und doch sind die drei 
Personen nur Ein Gott. — Das glaube ich freudig. Und - Vater, 
Sohn und heiliger Geist, ihr seid deswegen Ein Gott, weil ihr 
alle drei die namliche Natur und Wesenheit habet. Der Person 
nach seid ihr unterschieden, aber der Wesenheit nach Eins. 
Und mit der heiligen Kirche schreibe ich dir, o Vater, zu, die 
Erschaffung, dir, o Sohn, die Erlósung, dir, o heiliger Geist, 
die Heiligung. Und doch sind alle diese drei Werke wieder euch 
allen gemeinsam: denn alles, was der Vater tut, das tut in 
gleicher Weise auch der Sohn und der heilige Geist (vg’. Joh. 5.19). 
So bete ich und bekenne ich freudig.

Geliebte, das ist die Antwort, die uns der Heiland und 
seine heilige Kirche auf unsere staunende Frage geben: Was 
ist die hochheilige Dreifaltigkeit? Aber:

II. Wie ist die hochheilige Dreifaltigkeit ? W as ist ihr 
Wesen und ihr Leben? «Ecce iam incipiunt mysteria.» Nun be­
ginnen erst recht die Geheimnisse. (Fur homiietische Ausfuhrungen 
iiber den Begriff Geheimnis siehe die trefflichen Bemerkungen 
in Willmers kurzgefasstem Handbuch, S. 232 § 91. Die Lehre 
von der hochheiligen Dreifaltigkeit ist ein Geheimnis.) Aber 
auch da hinein hat uns der Heiland einige Blicke vergonnt 
Und die Kirche und ihre Gottesgelehrten sind ihm gefolgt. Horet 
eine kleine Weile. Der Prediger entwickle nun kurz die Ge- 
dankengdnge, die wir oben beim Ptingstteste unter n. 1 (S. 556) des 
Paragraphen: Heimat des heiligen Geistes entfaltet haben — 
alles im Tonę hoher Ehrfurcht und im Gefuhle demutigen 
Staunens iiber das Grosste, was es uberhaupt gibt..

Aber was nutzen die hohen Gedanken, die wir heute be­
trachtet haben? Sind sie nicht iiberfliissig? — Der Hei­
land hat einmal zu seinen Jiingem gesagt: Ich nenne euch 
nicht mehr meine Knechte, sondern meine Freunde. Denn ich 
habe euch alles kund getan, was ich vom Vater gehórt habel 
(Joh. 15, 15.) Meine Teuern! Irgend einem unbekannten Men­
schen auf der Landstrasse erzahlt man keine Familiengeheim-
nisse;------ Nun aber hat Gott uns — uns armen, sundigen
Menschen von den innersten Geheimnissen seines Wesens und 
seines Lebens erzahlt, Dinge, auf die unser Verstand allein nie 
und nimmer hatte kommen konnen. Was folgt daraus? Eines: 
dass wir Gottes Kinder, Gottes Familie sind. Es ist das ein 
Zeichen, dass wir wirklich zu seiner Familie gehoren. Es ist daa 
fiir uns eine unermessliche Ehre. Und wahrlich, den letzten Tag-
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lohner, der letzten Magd, jedem vergessenen Wesen — hat Gott 
von seinen erhabensten Geheimnissen erzahlt. — Und was folgt 
weiter daraus! Wir wollen diese heiligen Geheimnisse iiber die 
hochheilige Dreifaltigkeit ehren, lieben, schatzen. Wir wollen sie 
um jeden Preis glauben und verteidigen. Keine Macht in der 
Welt konnte uns abwendig machen — von Gott, dem Vater, 
dem Sohne und dem heiligen Geiste. Wir wollen uns freuen, 
die Wahrheiten im Glaubensbekenntnisse auszusprechen und zu 
beten. Wie oft sagen wir: Ehre sei dem Vater und dem Sohn 
und dem heiligen Geiste: — wie es war im Anfang, so jetzt und 
alle Zeit und zu ewigen Zeiten. — Nicht wahr, wir haben diese 
Worte oft gedankenlos gesagt? Eetet sie heute unter der heiligen 
Messe, und namentlich, wenn der Priester die Prafation singt, 
das eme und andere Mai — recht langsam, andachtig, mit hohen, 
tiefen und demiitigen Gedanken an die heilige Dreifaltigkeit. Du 
wirst dann auch spater wieder — bei diesem erhabenen Gebete 
eine kleine Weile stille stehen. — Was sind wir arme, winzige 
Menschen gegeniiber der hochheiligen Dreifaltigkeit: o altitudo 
diyitiarum sapientiae et scientiae Dei: o Tiefe der Reichtiimer, 
der Weisheit und der Wissenschaft Gottes. Wie unbegreiflich 
sind seine Gerichte und wie unerforschlich seine Wege? Wer hat 
den Sinn des Herrn erforscht? Und wer ist sein Ratgebergewesen? 
Aus ihm und durch ihn und in ihm ist alles, ihm sei die Herrbch- 
ked in Ewigkeit------ (Epistel des Festes aus Rom. c. 11, ygl.

84, 85). O wir haben Grund, uns ihm zu unterwerfen! Wir 
mussen Gott auf den Knieen danken, dass wir an ihn, den Einen 
und Dreieinen, auch nur glauben durfen, ihm dienen diirfen.

Und wenn du heute am Dreifaltigkeitsfeste hinausgehst 
aus der Kirehe, dann nimm Weihwasser, bezeichne dich wieder 
einmal recht andachtig mit dem Zeichen des heiligen Kreuzes 
und stelle deinen Verstand, dein Wort und dein Herz, dein Leben 
und deinen Beruf in den Machtschutz Gottes, unter den Segen 
der hochheiligen Dreifaltigkeit und Dreieinigkeit: im Namen 
des Vaters, des Sohnes und des heiligen Geistes. Amen.

_ (Es wurde auch Punkt I mit der Schlussanmerkung dieser 
Skizze genugen.)

Thema II. Was erzahlt uns das Leben Jesu von der hoch- 
heiligen Dreifaltigkeit?
botschaft)** Anfang des Kindheitslebens (Beweis aus der Engels-

b der Anfang des óffentlichen Lebens (Beweis aus der Tauf. 
olfenbarung),
a de,r ®c^^uss des óffentlichen Lebens Jesu (Beweis aus 
der Abendmahlsrede),
To Schluss des ganzen Lebens Jesu (Beweis aus dem
laufbefehl und den Schliissen der Eyangelien).

Unterwerfung unter die Offenbarung: Credo!
Trinitate!) Offenbarung; GratiaS ago (ygl. Praefatio do
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§ 67.
Die ersten Wochen nach der Pfingstoktav.

Die Priesterwoche.
Die zwei ersten Wochen nach der Pfingstoktav sind 

gleichsam das goldene Geschmeide, in welchem zwei Juwelen 
sich bergen: das Fronieichnamsfest und das Fest des 
Herzens Jesu. Die Lesungen dieser Wochen aus dem ersten 
Buche der Kónige iiber das Gezelt in Siło, seine guten 
und schlechten Diener, iiber die Arche Gottes und ihre 
Geschichte stehen jetzt in einem innigen Gedankenzusam- 
menhang mit dem Fronleichnamsfeste. Sie schildern

a. Gottes Heiligtum im Alten Bundę und weisen auf 
das Allerheiligste im Neuen Bundę. (Gezelt von Siło.) 
Sie zeichnen

b. die Volksandacht im Heiligtum des Alten Bundes 
und fórdern unser Volk zum Besuche und zur An. 
dacht beim Allerheiligsten des Neuen Bundes auf. Sie 
schildern alsdann

c. das Priestertum am Heiligtum des Alten Bundes 
und vorbildlich das Priestertum des Neuen Bundes.

Es wird im einzelnen gezeichnet: 
a. Der Priesterberuf (Samuel).
/?. Das Gedeihen des Priesterberufs in religiosen

Familien (Geschichte der Anna und des Elkana). 
y. Der Priesterdienst im Heiligtume. 
aa. Ideale Priester (Samuel).

Gottvergessene Priester (Helis Sohne). 
yy. Halbe Priester (Heli). — Die Lesungen schildern:

d. den Segen des Gottesdienstes und den Fluch des 
Gottesraubes (Gegenbild Samuels und der Sohne Helis).

e. das Allerheiligste des Heiligtums. Die Arche und 
ihre Geschichte, ihre Ziige des Segens und des Fluches 
sind ebensoviele Gegenbilder des Altarssakramentes und 
des Fronleichnamsfestes.

Wir móchten die Homileten ersuchen, in den Pre­
digten der Fronleichnam3zeit ab und zu auch diese Go-
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dankenkreise zu beruhren (vgl. auch Dippel, Kirchen. 
jahr, und Breiteneichers Predigten iiber das Alte Testa­
ment).

§ 68.
Das Fronleichnamsfest.

I Geschichte des Fronieichnamsfestes. Das Festum 
Corporis Christi ist das Aufleben der Coena Domini der Kar­
woche im hochfeierlichen, unbeschrSnkten Festjubel. Was 
dem Altarssakraments-Feste in der Karwoche durch die 
Trauer des Hohen Donnerstag entzogen werden musste, 
soli hier im Jubel der Pfingstzeit nachgeholt werden 
(vgl. Brevier II. Nokturn). Veranlassung zu dem Feste 
gab die Klosterfrau Juliana zu Mont Cornillon in 
der Nahe von Liittich. Sie teilte ihre diesbezugliche 
\ ision und den gottlichen Auftrag, fiir die Einfuhrung 
eines noch fehlenden Altarssakramentsfestes zu wirken, 
dem Archidiakon Jakob Pantaleon von Liittich mit, 
der spater (1261) ais Urban IV. den papstlichen Stuhl 
bestieg. Nach yielen Schwierigkeiten erlangte Juliana 
von dem Bischófe von Liittich, Robert de Thorete, 1246 
die Einfuhrung des Festes in der Diózese Liittich. Die 
Bischófe besassen damals noch das Recht, Feste fiir ihre 
Bistiimer anzuordnen. Das auf einer Diózesansynode 
1246 beschlossene Fest wurde nach dem Tode des Bischofs 
Robert 1247 zum ersten Małe gefeiert. Ais Jakob Panta- 
loon 1261 ais Urban IV. den papstlichen Thron bestieg, 
richtete der damalige Bischof von Liittich ein Schreiben 
an denselben in Sachen des Festes. Urban IV. zeigte 
sich willfahrig, und wurde, wie es scheint, durch das 
bekannte Ereignis mit einem bohmischen Priester in 
Bolsena (1262) in seinem Entgegenkommen bestarkt. Ein 
Jahr vor seinem Tode erliess Urban IV. die Bulle: 
Transiturus, mit welcher er das Fest auf den Donnerstag 
nach dem Dreifaltigkeitssonntag in der ganzen Christen­
heit einfuhrte. Im Auftrage Urbans IV. hatte der heilige 
Thomas von Aquin das herrliche Offizium yerfasst, 
welches die Dogmatik (cf. Sequenz «Lauda Sion» und



582

einzelne andere Hymnen), die Pragmatik (cf. dieHymnen 
der Matutin), die Aszetik und Mystik (cf. die Psalmen- 
wahl, die Antiphonen und Lektionen der II. Nokturn) des 
Altarssakramentes herrlich entfaltet. Urban IV. starb 
aber vor der Veróffentlichung der Bulle. Die Angelegen- 
heit geriet neuerdings ins Stocken. Das Fest wurde 
indessen in einzelnen Diozesen allmahlich eingefiihrt. 
Clemens V. griff den Gedanken Urbans IV. wieder auf. 
Das Konzil von Vienne fuhrte das Fest 1311 fiir die 
ganze Christenheit ein. Die Prozession kam erst in einigen 
Diozesen auf und wurde unter Johannes XXII. allgemein 
eine theophorische. Die Bulle Urbans IV. fand Eingang 
ins Corpus iuris canonici (Clement. Si Dominum III 16). 
Die demiitige Juliana, der wir die erste Anregung zu dem 
herrlichen Feste yerdanken, starb, durch widrige Schick- 
sale von Kloster zu Kloster, von Klause zu Klause ge­
trieben, fromm und gottergeben ais schwaches Werkzeug 
der starken góttlichen Vorsehung am 5. April 1258 in der 
Klause in Fosses und erhielt ihre Grabstatte im Kloster 
Villier in der Diózese Namur1).

Eigenartig sind dem Feste die erlaubten, empfohlenen 
und z. T. gebotenen feierlichen Aussetzungen des Allerheilig­
sten in der Monstr anz bei der Messe und in allen Off izien. Der 
Seelsorger wird die Festfeier des Fronleichnams, sowie 
die Fronleichnamsprozession so feierlich ais moglich zu 
gestalten suchen. Die Stationen bei den Altaren und das 
Singen der Anfange der vier Eyangelien sind usus ger- 
manicus, der fur sich ein seit langern entwickeltes Par- 
tikularrecht, seit 1820 (S. R. C. v. 13. Sept.) die ausdriick- 
liche rómische Gutheissung aufweist. Heiligenbilder und 
Reliąuien durfen aber bei den theophorischen Prozessionen 
nicht mitgetragen werden. In den einzelnen Pfarreien 
soli bei den Pfarrgottesdiensten, Vesper, Abendandachten 
der Oktav das Allerheiligste ausgesetzt und am Schlusse 
feierlicher Segen erteilt werden.

i) Naheres bei Kellner, Heortologie, der wir auch hier gróssten­
teils folgten.
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Der Prediger hat am Dreifaltigkeitssonntag und am 
Sonntag innerhalb der Oktav, sowie im Juni und in den 
benachbarten Woehen des Festes reiche Gelegenheit, iiber 
das hl. Altarssakrament zu sprechen.

II. Homiletisches iiber die Fronleichnamszeit. Wir 
nennen wieder einige dem Feste selbst entsprechende 
Gedankenkreise.

1. Die Glaubenslehre (Dogmatik) iiber das 
Altarssakrament. Man studiere namentlich das «Lauda 
Sion* und yergleiche den dogmatischen Hymnus mit der 
wissenschaftlichen Dogmatik und Joh. c. 6; vgl. im Anhange 
des Buches die homiletisehe Exegese zu Joh. c. 6. Wir haben 
uns iiber diese Art von Predigten zum yierten Fasten­
sonntag (S. 309 ff.), zum Hohen Donnerstag (S. 404 ff.) und 
zum Weissen Sonntag bereits ausgesprochen (ygl. S. 493 
n. 5 u. bes. S. 500 ff., 502 ff.).

2. Die góttliche Vorsehung uber dem hoch­
heiligen Altarssakrament (die Pragmatik des Altars- 
sakraments). Mit yieler Frucht zeigt man in diesen Tagen 
die zentrale Stellung des Altarssakraments im Heilspłane, 
z. B. Christi grosste Taten: se nascens dedit socium 
— conyescens in edulium — se moriens in pretium — 
se regnans dat in praemium. Oder: Der Gott der 
Nahe, der Emmanuel. Im Paradiese hatten die Men­
schen einen Gott der Nahe. — Durch die Sunde ver- 
loren sie ihn. — Es blieb aber ein unermessliches 
Heimweh nach Gott. — Selbst die Heiden suchten einen 
Gott der Nahe und dachten sich ihn, freilich in grass- 
lichem Irrtum, in Bildern und Tempeln. — Da kam Gott 
den Menschen wieder, mitten in seinem auserwahlten Volk, 
in der Stiftshiitte, im Tempel nahe (vgl. die Psalmen, 
die Einweihungsgebete Salomons). — Aber Isaias ver- 
kiindet noch einen ganz andern Gott der Nahe: den Em- 
manuel, den Heiland. — Und er kommt und ist den 
Menschen 33 Jahre nahe. — Aber er will allen Geschlechtern, 
allen Zeiten, ja allen Seelen nahe, ganz nahe sein. Darum 
stiftet er das Altarssakrament, ist unter uns, wohnt unter
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uns und in uns. — Ueber das Altarssakrament geht nur 
mehr eines, der Himmel; dort nur ist uns Gott noch 
naher — hier yerhullt, dort enthiillt. — Was ist doch 
das Altarssakrament: unser Emmanuel, unser ,Gott mit 
uns': «ut me a Te nunąuam separari permittas!» (Vgl. 
auch die Themata des Weissen Sonntags.)

3. Die Verherrlichung des Altarssakramentes. 
Man predige hie und da iiber die Fronleichnamsprozession, 
z. B. Christus, der Konig unserer Kirchen, unserer 
Heimat und Hauser, unserer Wege und Stege, unserer 
Felder und Fluren, der Erde und des Weltalls und vor 
allem unserer Herzen (vgl. alle Hymnen des Festes und 
die Gedanken der Epiphanie auf das Altarssakrament 
gedeutet). — Oder man schildere Christus ais den guten 
Hirten in der Fronleichnamsprozession (vgl. den 
zweiten Sonntag nach Ostern, S. 517), auch nach dem «Lauda 
Sion» dem Volke ais seinen Heiland, seinen Lehrer, 
seinen Hirten und Ernahrer. Im Zusammenhang mit 
diesen Gedanken stehen Predigten iiber die Festfeier 
des Altarssakramentes ais Anbetungs-, Dank-, Siihne- 
und Bittfeier. Praktisch erklart man auch das Altars­
sakrament ais letzte herrliche Frucht von Ostern 
und Pfingsten: es ist der bleibende persónliche 
ganze Christus. Aehnlich liesse sich am Dreifaltigkeits- 
sonntag der Festgedanke des Tages und des Fronleichnams- 
festes zu zwei kurzeń Punkten yerbinden: Dieser Sonntag 
predigt uns Gott ais unendlich erhabenen Gott der Ferne 
(Dreifaltigkeit), der kommende Donnerstag ais den unend­
lich liebreichen Gott der Nahe (Altarssakrament). Wie ent­
fernt sind wir arme Geschopfe von Gottes erhabenster 
Dreifaltigkeit und wie nahe der Gottheit im Altarssakra­
ment! Die Woche nach der Pfingstoktay predigt uns 
die zwei Grundgesinnungen des Christen: das Drei- 
taltigkeitsfest: die Furcht Gottes (vgl. Epistel) und das 
Fronleichnamsfest die Liebe Gottes.

Themata sind in obigen Ausfuhrungen, sowie in den eben­
dort zitierten Gedankenreihen iiber den yierten Fastensonntag,
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den Ostermontag und den Weissen Sonntag in reicher Auswahl 
vorgeschlagen.

Zur Predigt eignen sich namentlich der Sonntag vor und 
der Sonntag nach Fronleichnam, sowie der Abend des Hochfestes 
(vgl. dazu den Hohen Donnerstag, S. 395 ff.).

Passend lassen sich am Dreifaltigkeitssonntag die Gedanken 
uber die Dreifaltigkeit und das Altarssakrament rerbinden, z. B.:

Thema I. Gott iiber uns (Dogma der Dreifaltigkeit, dazu 
h estepistel). Gott unter uns (Altarssakrament).

Thema II. Der Gott der Ferne und der Gott der Nahe
Thema III. Fiirchte Gott! (bei der Betrachtung der hoch- 

hedigen Dreifaltigkeit). Aieće GoM.' (bei der Betrachtung des 
hochheiligen Altarssakraments).

Thema IV. Unsere Prozession in den Himmel (bei der 
Betrachtung der hochheiligen Dreifaltigkeit). Gottes Prozession 
aut Łraen (Fronleichnamsprozession).

III. Der Sonntag innerhalb der Oktav des Fronleich- 
namsfestes. Die grossartigen Gedanken von Fronleich­
nam dauern fort und laden den Prediger zur Entfaltung 
ein. Die Messe des Sonntags zeichnet jetzt auf den all­
gemeinen Hintergrund der Altarssakramentsgedanken die 
Kommunion (Ev. aus Luc. 14: Das grosse Abendmahl).

A. Das Enangelium ein Kommunionbild. 1. Die 
Reichen der Welt (d. i. die Weltkinder, die Selbstgerechten) 
bleiben mit nichtigen Entschuldigungen fern vom Gast- 
mahle (von der Kommunion — von der Messe) — erster 
Teil der Parabel. (Vgl. die erste Seligkeit, vgl. S. 115.)

2. Die Armen im Geiste (d. i. die Gotteskinder, die 
Demutigen, die sich ohne Christus geistig blind, lahm, 
aussatzig, arm fiihlen) kommen zum Gastmahle (zur 
Kommunion oder zur Sonntagsmesse):

a. nachdem sie sich durch die Beicht von der Sunde 
(praeparatio substantialis et accidentalis) fiir die Kom­
munion oder durch die Reue (Confiteor) fur die Messe 
gereinigt und sich

b. so mit dem hochzeitlichen Kleide der Gnade und 
Liebe geschmuckt haben (aus einer verwandten Parabel) 
— zweiter Teil der Parabel.

Es gibt ein ewiges Abendmahl bei Gott. Wer das 
Abendmahl auf dem Altare und vom Altare verachtet,
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wird das ewige nicht kosten: dico autem vobis, quod 
nemo virorum illorum, qui vocati sunt, gustabit coenam 
meam (vgl. auch Joh. c. 6).

B. Die Epistel eine Erganzung zum Kommunionbild. 
Die Epistel iiber die Liebe aus 1. Joh. 3 yerkiindet einen 
der Liturgie gelaufigen, den Predigern leider zu wenig 
gelaufigen Gegenstand: die Kommunion unter uns.

1. Die Liebe Christi zu den Menschen im Altars­
sakrament leuchtet um uns und in uns.

2. Unsere Liebe zu den Menschen nach dem Empfang 
des Altarssakramentes (Epistelexegese ais homiletisehe 
Gewissenserforschung) soli ins Leben hinausleuchten.

Die Liturgie mahnt uns immer und immer wieder 
ex professo: nach Empfang der Grosstaten der gottlichen 
Liebe zu den Menschen — unser Leben und unsern Charakter 
auf die Nachstenliebe bis ins einzelne zu priifen. Warum 
leiten denn die Prediger so selten dazu an? (Vgl. z. B. 
den Pfingstsonntag, Samstag und Sonntag nach Pfingsten, 
die Weihnachtsgedanken, S. 256 B, S. 229 y, S. 260 A. Vgl.
S. 598 n. 5, S. 599, 606 u. s. f. Im iibrigen yergleiche die 
Thematavorschlage zum Weissen Sonntag.)

§ 69.
Das Herz Jesu-Fest.

I. Geschichte des Herz Jesu-Festes. Dieses Fest wird 
am Freitag nach der Oktav von Fronleichnam gefeiert. Ver- 
anlassung zur ausgebreiteten und speziellen Andacht zum 
Herzen Jesu im engern Sinne gab die selige Margaretlia 
Alacoque. Sie stellte sich zur Lebensaufgabe, den Kultus 
des Herzens Jesu und das Herz Jesu-Fest in der Kirehe zu 
yerbreiten. Die beriihmteste Erscheinung des Heilandes, 
welcher die Selige gewiirdigt wurde, fand bekanntlich 
am 16. Juni 1675 statt. Die Kirehe zogerte zunachst mit 
der Approbation der Andacht und des Festes bis zur ge- 
nauen Untersuchung der Privatoffenbarungen an Marga- 
retha Alacoque, namentlich aber bis zur genauen Unter­
suchung der dogmatischen Grundlage des Gegenstandes und
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der Art und Weise der Herz Jesu-Andacht. Gemass der 
hierarchischen Organisation der Kirche, die im Namen 
Christi und des hl. Geistes Kult und Liturgie ordnet und 
leitet, bedurfen neue Andachten, auch wenn sie sich ais 
besonderes Zeitbediirfnis horausstellen, der Priifung und 
Approbation eben dieser Kirche Christi.

Das Leben der seligen Margaretha ist auch fur den 
Prediger sehr lehrreich. (Vgl. z. B. Noldin, Die Andacht 
zum Herzen Jesu, S. 35 ff.) Wohl sollen Privat-Offenba- 
rungen in der Regel nicht in den Vordergrund der 
Predigt gestellt werden. Sie treten selbst im Offizium 
in auffiilliger Weise zuruck. Auch wenn Privat-Offen- 
barungen approbiert sind, so ist ihre Mitteilung nicht 
inspiriert wie die Heilige Schrift und tragt darum oft 
in den Formen stark individuelles Geprage, das nicht allen 
zusagt. Wichtiger ist es, die ganze Dogmatik, Aszetik und 
Pragmatik der Andacht zu entfalten1). Nichtsdestoweniger 
wird der Prediger von Zeit zu Zeit auch von dem schwachen 
menschlichen Werkzeug reden, das Gott gewahlt, um das 
Starkę und Stolze zu beschamen, und einen Blick in die 
innere Herrlichkeit einer solchen Seele tun. (Vgl. Noldin, 
Andacht zum Herzen Jesu, S. 35 ff.) Nie aber lege der Pre­
diger Privat-Offenbarungen, auch approbierte, wieBestand- 
teile des depositum fidei vor. Die Herz Jesu-Andacht selbst 
aber gehórt zum depositum fidei, wenn dies auch nich) 
feierlich definiert ist.

Klemens XIII. bewilligte zunachst die Andacht und 
das Fest fiir einzelne Diozesen und Lander. Durch die 
Konstitution Pius VI., Auctorem fidei, wurde 1794 die 
Andacht gegen Angriffe geschiitzt. Fiir die Verbreitung 
der Andacht und den Glanz des Festes war namentlich 
Pius IX. tatig, der durch Dekret der Ritenkongregation 
vom 23. August 1856 das Fest zu einem dupl. majus mit 
eigener Messe und Offizium erhob. Im Jahre 1875 empfahl 
Pius IX. die Weihe der Glaubigen und der christlichen Lan­
der an das Herz Jesu, nachdem er selbst die Gesamtkircho

*) Vgl. Noldin S. 27.
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dem gottlichen Herzen geweiht hatte. Leo XIII. erhob 
das Fest zu einem Feste I. Klasse.

II. Der Gegenstand des Herz Jesu-Festes ist das wirk­
liche, gottmenschliche Herz Jesu, das in der Brust des Er- 
lósers schlug und schlagt — vereint mit der Gottheit Christi, 
und nicht losgelóst von der Person Christi — dann aber 
notwendigerweise und hauptsachlich das iibersinnliche 
Herz Christi, d. h. die gottmenschliche Liebe des 
Erlosers, der ganze gottmenschliche Wille Christi, das 
ganze innere Willens- und Gemiitsleben des Herrn. Die 
Herz Jesu-Andacht schliesst also die Verehrung des sinn­
lichen, wirklichen Herzens Jesu nie grundsatzlich aus, 
wendet sich yielmehr zu demselben, steigt aber immer 
wieder zum ubersinnlichen Herzen auf, zum gottmensch­
lichen Willen und Gemiit des Herrn, und vor allem zu 
seiner Liebe und bleibt dort anbetend, bewundernd, be- 
reuend, siihnend, nachfolgend in Liebe. Die Festfeier 
selbst zeigt uns die tiefste Wurzel und Quelle der 
Erlósertaten Christi, die wir bereits gefeiert haben, die 
gottmenschliche Liebe. (Vgl. S. 376 tf.)

III. Die Liturgie des Herz Jesu-Festes. Die Messe 
yerkiindet im Introitus und in der Epistel die Liebe 
und das Erbarmen des Erlosers gegeniiber den 
Menschenkindern: Miserebitur (Jeremias Klagelieder, 
cap. 3, und Epistel aus Isaias 42). Das Evangelium zeigt 
uns die Quelle dieser Erlóserliebe, das durch- 
stochene Herz des Heilandes am Kreuze.

Der Seelsorger wird im Monat Juni in seiner Pfarrei 
die Herz Jesu-Andacht fordern, event. die Herz Jesu- 
Bruderschaft einfiihręn, ebenso Sinn und Verstandnis fiir 
Siihnungskommunion, Gebetsapostolat, Anbetung des Aller­
heiligsten wecken. Vor allem aber wird er das Volk mit 
dem Gegenstand, dem Sinn und Zweck der Herz Jesu- 
Andacht verstandnisvoll bekannt machen, mit dereń An- 
betungs-, Dank-, Siihne- und Bittfeier, und es in die Schule 
der Innerlichkeit und des Charakters fiihren, in welche 
das Erloserherz ladet.
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Herz Jesu-Predigten. Die Herz Jesu-Predigten gehoren zu 
den schwierigern, einmal aber recht erfasst, auch zu den frucht­
barsten Themata. Wir empfehlen folgende Thematakreise:

A. Dogmatische Herz Jesu-Predigten. Von Zeit zu Zeit sind 
dieselben notwendig. Der Prediger hiite sich aber vor spitz- 
findigen, fast kapharnaitisch - anatomischen Untersuchungen, 
welche alle Weihe und Salbung zerstóren. Wir empfehlen den 
Homileten neben soliden dogmatischen Werken namentlich: 
H. Noldin, S. J., Die Andacht zum Heiligsten Herzen Jesu. Ein 
eigentliches Durchstudieren und Durch betrachten dieses Buchleins 
bringt dem Prediger Klarheit, Begeisterung und praktische 
Sicherheit. Zur weitern Vorbereitung empfiehlt sich auch: J. Jung­
mann, S. J., Fiinf Satze zur Erklarung und wissenschaftlichen Be- 
griindung der Andacht zum Heiligsten Herzen Jesu. (Innsbruck, 
Wagner, 1869.) Wir fiigen hier einige Winkę fur Predigten iiber 
den Gegenstand dieser Andacht bei. Zunachst schlagen wir an­
statt des dem Volke fremden und missverstandlichen Ausdrucks 
•Gegenstand der Andacht* die Umschreibung vor:

Was verehren wir in der Herz Jesu-Andacht? Wir erinnern 
hiebei den Homileten an die folgenden Kernfragen:

1. Was denken wir uns bei dem Worte Herz?
Wir unterscheiden das leibliche und das geistige, das sinn­

liche und das ubersinnliche Herz. Das Wort Herz nimmt man 
schon im gewóhnlichen Sprachgebrauch in einem doppelten 
Sinn. Im eigentlichen, buchstablichen Sinne bedeutet Herz eben 
unser leibliches, wirkliches Herz, das in unserer Brust schlagt 
und fiir unser leibliches Leben so wichtig und notwendig ist- 
In einem iibertragcnen Sinne bedeutet das Wort Herz aber in 
fast allen Sprachen auch unser geistiges, seelisehes Herz, d. i. 
unsern Willen, unsere ganze strebende Kraft, unser Gemiit mit 
allen seinen Regungen, Bewegungen und Tatigkeiten. Nament­
lich bezeichnet man mit dem schonen Worte Herz das Schónste 
und Erhabenste in unserem Willen und Gemiite — die Liebe. 
Der Grund dieses Sprachgebrauches ist eine unumstóssliche 
Tatsache der Volkserfahrung und Wissenschaft: kein Organ 
unserer edeln Menschennatur wird von den geistigen Kraften 
und Regungen, von den Bewegungen und Tatigkeiten unseres 
Gemutes so machtig und verschiedenartig beeinflusst, wie eben 
das Herz: auch unser leibliches Herz nimmt an den Wellen und 
Wallungen unseres Gemutes, der Furcht und der Liebe, der 
Trauer und der Freude den innigsten Anteil. (Vergl. auch 
oben S. 28—32.)

2. Was denken wir uns bei dem heiligen Worte Herz Jesu?
Wir denken bei dem hochheiligen Worte Herz Jesu, ahnlich 

wie beim Worte Herz, an ein zweifaches. Erst denken wir an das 
wirkliche, sinnliche, leibliche, sichtbare Herz des Herrn, das in 
seiner Brust schlug und schlagt. — Dann aber steigen wir 
empor zu seinem geistigen, iiber sinnlich en Herzen: wir denken 
an den gottmenschlichen Willen Jesu, an das ganze, herrliche,
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innere Leben Jesu und nor allem an das Grosste ,und Herr- 
lichste in diesem innern Leben des Herrn: an seine gottmensch- 
liehe Liebe: das ist in nollstem Sinne sein Herz: das Herz Jesu. 
Der Grund ist derselbe, den wir bereits beriihrt haben.

3. Was yerehren wir in der Herz Jesu-Andacht?
In der Herz Jesu-Andacht yerehren wir das Herz des Herrn 

in der doppelten Bedeutung des Wortes. Wir yerehren das leib- 
liche Herz des Herrn, das in seiner Bi ust schlagt, das aber auch 
mit seiner Gottheit geeint ist. Und wir yerehren das geistige, 
das iibersinnliche, das unsichthare Herz Jesu — seinen Willen, 
sein ganzes, hochheiliges, inneres Leben, seine Liebe. Die 
eigentliche Herz Jesu-Andacht nerehrt also nicht allein die Liebe 
Christi, sondern die Liebe Christi unter dereń Sinnbild, dem 
wirklichen Herzen. Aber ebenso wenig, ja noch viel weniger ver- 
ehren wir allein das leibliche Herz des Herrn, obwohl dasselbe 
mit seiner Gottheit geeint ist, sondern das wirkliche, leibliche 
Herz des Gottmenschen ais Sinnbild, Weg und Pforte der Liebe. 
Dies ist aber nicht in dem Sinne gemeint, dass der betende oder be- 
trachtende Christ gleichsam angstlich, schul- oder gar schablonen­
massig weder das leibliche noch das geistige Herz Jesu je diirfte 
aus den Augen yerlieren. Der grundsatzliche Charakter der An 
dacht geht auf diese beiden hochheiligen Gegenstande, die ja 
schon in sich selbst nie auseinandergerissen und getrennt, 
sondern yielmehr unter sich und mit der Person des Erlosers 
lebendig und wunderbar geeint sind. Die Uebungen der Andacht 
selbst entfalten sich in heiliger Freiheit: Spiritus ubi vult spirat! 
Ubi spiritus Dei, ibi libertas! Das erhabene Ziel der Andacht 
geht dahin: Jesum besser und tiefer kennen zu lernen, in das 
innere Leben Jesum andachtig und ehrerbietig einzudringen, 
um vor allem seine Liebe zu erfassen und zu yerehren und sich 
von ihr erfassen zu lassen!

Wenn wir nun noch etwas naher in die heilige Sache und die 
geistlichen Uebungen der Herz Jesu-Andacht eingehen wollen, 
so kónnten wir sagen:

a. Wir ner ehren das Herz des Herrn, das in seiner Brust 
schlagt. Selbstverstiindlich yerehren wir es nicht losgetrennt 
von seiner lebendigen Menschheit und seiner erhabenen Gott­
heit. Gerade weil die Menschheit Christi wunderbar mit der 
Person der Gottheit geeint ist, ist auch das Herz Jesu so 
yerehrungswiirdig. Wir diirfen es lieben und yerehren; ja wir 
diirfen und mussen es anbeten. Der Prediger hebe dann und 
wann die Bedeutung und Erhabenheit des wirklichen Herzens 
Christi hervor, doch in einer hochst wiirdigen, edeln, durch die 
Anschauungen der Heiligen Sehrift und der Liturgie geweihten 
Sprache. Auch yerweile der Homilet nie zu lange und zu schul­
massig ausschliesslich beim leiblichen Herzen, weil es dem Geiste 
der Andacht entspricht, von dem Sinnbild und dem Portale des 
leiblichen Herzens zum geistigen Herzen, zur Liebe emporzu- 
steigen. Das Herz Jesu, das in der Brust des Erlosers schl5gt,
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kann man gewiss aueh fiir sich allein ehren und anbeten: es ist ja 
mit der Gottheit geeint. Es ware das ein wiirdiger, ein vernunftiger, 
ein erhabener Gottesdienst, eine wirkliche Uebung der Gottesvereh- 
rung. Wenn man dabei aber nicht die gottmenschliche Liebe und 
das innere Leben des Herrn zum Ziele seiner ganzen Andacht 
machen wiirde, so ware das nicht Herz Jesu-Andacht. Je erhabener 
wir aber das leibliche Herz des Herrn kurz und andachtig er­
fassen, um so leichter offnet sich uns das Portal seiner Liebe. 
Das Herz des Herrn ist das Kleinod der Menschheit Christi, 
die ganz vergottlicht, yerklart und mit góttlichen Gaben und 
Wunderkraften erfullt ist: von dieser seiner Menschheit sagt 
das Ev angelium: eine Kraft ging von ihm aus und heilte alle 
(Luc. 6, 19). Und Jesus selbst bezeugt es: es hat jemand mich 
beriihrt; denn ich habe gefiihlt: es ist eine Kraft von mir aus- 
gegangen (Luc. 8, 46). Das Herz des Herrn żsf die Opferschale 
seines heiligen Blutes, das fiir uns yergossen wurde und mit dem 
wir erkauft sind (vgl. die Gedanken des Festes Pretiosissimi 
Sanguinis im Juli). Von seinem Morgenopfer beim Eintritt in 
diese Welt (vgl. oben S. 57 ff.) bis zum Abendopfer auf Kalyaria, 
da der letzte Lanzenstich es offnete, war es Opferschale und Opfer- 
altar! Das Herz des Herrn ist ein Meer, in dem alle Regungen 
und Bewegungen seines Seelenlebens ihre Wellen werfen: Das 
Herz Jesu war ein Paradies heiliger Wonne und Freude, da 
der Herr zur Ehre des Vaters und zum Heile der Menschen 
seine grossen Wunder wirkte und seine erhabenen Predigten 
hielt. Es war aber auch ein wahres Schlachtfeld, eine Wahlstatt 
furchtbarer Kampfe, da alles Wehe der Siinde auf das Gemiit 
des Heilandes fiel. Ais Furcht und Grauen vor der Siinde und dem 
Leiden in der Oelbergnacht das Blut im Riesenkampf in dieses 
arme Herz zuriickdrangten und es zusammenpressten, bis endlich 
die Heldin Liebe alle edle, berechtigte Furcht bezwang und das 
Herz in hóherem Schlage und in wunderbarer Kraft und Gewalt 
sein Blut in alle Adern und bis aus den Poren trieb: — «der fiir 
uns Blut geschwitzt hat» — wie war da sein Herz beteiligti 
Und so wird denn in der Tat dieses wirklich in der Brust bald 
freudig schlagende und bald in seinem Innersten bebende, bald 
erweiterte und bald gepresste Herz mit der Gottheit des Herrn 
geeint — zum einzig grossen, erhabenen Sinnbild seiner ganzen 
gottmenschlichen Liebe. Es wird zum Portale seines herrlichen, 
geheimnisyollen und neuen Lebens der Liebe, zu dem der 
Heiland uns einladet: Venite ad me — Venite et yidete — Dis­
cite a me!

b. Wir nerehren das geistige, ubersinnliche Herz des Herrn, 
d. i. seine Liebe, seinen Willen, sein ganzes inneres Leben, sein 
von der Gottheit getragenes, nerklartes und durchflutetes Gemiit 
— die gottmenschliche Liebe und alle ihre Regungen, Bewegungen 
und Taten.

Wir konnen nun zur Entfaltung dieser Liebe die grossen, 
erhabenen Charakterzuge des Erloserherzens herausheben und
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dabei bald diese, bald jene Belege aus der Sehrift, der Liturgie, 
der Dogmatik und der Erfahrung strahlend aufleuchten lassen.

Wir yerehren und lieben:
a. das Herz der Heiligkeit, das wahrhaft heiligste Herz. Aus 

diesem Herzen stieg das Wort: Wer von euch kann mich einer 
Siinde beschuldigen? Und was fiir eine Schule der Heiligkeit ist 
das Leben Jesu und erst das innere Leben des Herrn, in das uns 
die Sehrift so yiele tiefe Blicke gestattet ? (Vgl. z. B^ Hettinger, 
Apologie: Vortrag iiber die Person Jesu Christi.) Wir yerehren:

das Herz der Liebe, wahrlich das Herz, von dem man 
im yollsten, einzigen Sinne sagen kann: es liebt — «cum dilexisset 
suos, usąue in finem dilexit eos.> Was fiir Reichtiimer bieten hier 
die Eyangelien und die Paulusbriefe (yergl. oben Karwoche,
S. 399—409). Wir yerehren:

y. das Herz voll des Leidens, das wahrhaft wie niemand 
leidende, yerachtete, yergessene, yerkannte und doch so hohe 
und erhabene Herz, dessen Liebe nie erloscht. Unerschópfliche 
Reichtiimer fiir diese Gedanken bergen die Leidensgeschichten der 
Eyangelien und die Karwochenliturgie. (Vgl. z. B. oben S. 376—885 
§ 36.) Wir yerehren:

3. das Herz voll der Herrlichkeit. Wer kónnte zu Ende 
kommen mit der Schilderung der gottmenschlichen Herrlichkeit 
und Erhabenheit — mit all den Reichtiimern seiner Gottheit 
und der Schonheit seines menschlichen Charakters (vgl. oben 
S. 139,140). Am erhabensten zeigt sich das in der Auferstehungs­
geschichte (vgl. unsere Ausfuhrungen iiber den Karsamstag und 
Ostern und die Sonntage nach Ostern, z. B. S. 465—482, 488—494 
513-526).

Alle diese Schilderungen sollen die ganze innere, verborgene 
Herrlichkeit des Erlosers zum Pracht- und Charakterbilde ent- 
lalten, um dann die ergriffenen Nachahmer in die Schule dieses 
hohen Herzens praktisch einzufiihren.

Wir machen die Prediger fiir solche Darstellungen namentlich 
aufmerksam auf Hettingers Apologie: Vortrage iiber Christus, 
vor allem auf die Schriften Grimms und Meschlers iiber das 
Leben Jesu, sowie auf einzelne Christuspredigten von Bischof 
Sailer und einzelne Homilien von P. Patiss, S. J.

B. Biblische Herz Jesu-Predigten. Zu den fruchtbarsten 
Herz Jesu-Predigten gehoren die biblischen Herz Jesu-Predigten, 
seien es Herz Jesu-Bilder im Ansehluss an die Eyangelien oder 
eigentliche exegetische oder thematische Homilien, die das innere 
Leben des Herrn aus den eyangelischen Abschnitten heraus­
leuchten lassen. Das schónste Herz Jesu-Buch ist und bleibt 
das Erangelium. Denn nichts eróffnet uns so wie das Evan- 
gelium die tiefsten Blicke in das innere Leben des Herrn.

1. Betrachtungen iiber einzelne Evangelien. Man halte dann 
und wann eine Betraehtung iiber irgend einen Abschnitt des 
Enangeliums unter dem besondern Gesichtspunkte des innern 
Lebens Jesu — aller der heiligen und herrlichen Gedanken und
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Gefuhle, die Jesum bei diesen und jenen Worten und Taten 
bewegten und leiteten. Dann arbeite man aus einer solchen Be­
trachtung eine Herz Jesu-Predigt iiber die betreffende Szene: 
z. B. Der reiche Fischfang: ein Herz Jesu-Bild.

Der reiche Fischfang: ein Herz Jesu-Bild. Luc. 5,1 ff. Evang. 
des 4. Sonntags nach Pfingsten.

a. Jesus denkt dn die irdischen Bediirfnisse der Menschen: a. er 
denkt an die fruchtlose Arbeit der Apostel. p. er segnet wunderbar 
die Arbeit der Apostel. — Das Herz Jesu und unsere Arbeit. Die Ar­
beit ohne Jesu, im Namen Jesu, auf Befehl Jesu. AlleBerw/śpflichten 
und -Kreise sind ein Fischfang auf einen Befehl des Herzens Jesu.

b. Jesus denkt an die iiberirdischen Bediirfnisse der Menschen. 
a. Erdachtean die Seelen derApostel undanunsere

Seelen. Das Wunder brachte nicht bloss eine reiche Beute von 
Fischen, sondern auch einen reichen Gewinn an Gnaden. Ais das 
Schifflein, von der wunderbaren Beute fast bis zum Sinken erfullt, 
iiber die stille, einsame Meerhóhe hinglitt, da stieg die Grosse und 
Majestat Jesu vor den Augen des Apostels ins Unendliche. Er war 
— mit dem allmachtigen Gottessohn in dem Schifflein — ihm so 
nahe. Aber wie weit, wie unendlich weit von ihm war er ais armes 
schwaches Geschópf, ais armer, elender Siinder. Da bricht seine 
Manneskraft zusammen iiber den erbeuteten Fischen. Er sinkt 
in die Knie und spricht: Herr, geh' weg von mir, denn ich bin 
ein siindhafter Menseh. Er hat die wunderbare, geheimnisvolle 
Grosse des Herrn einigermassen erfasst und liegt nun huldigend 
und bereuend zu seinen Fiissen. Welch erhabene Herz Jesu- 
Andacht auf der stillen Meerhóhe des Genesareth! — Anwendungen 
auf unsere Gesinnungen gegen das Herz des Herrn bei der Wand­
lung, nach der Kommunion, beim Segen mit dem Allerheiligsten: 
da sollten wir innerlich ganz dem Petrus gleichen!

p. Je sus den k tan seine ganze Kir che und ans ein Reich 
bis ans Ende der Welt. Im Herzen des Herrn lag ein noch 
grósserer, weitherzigerer Gedanke. Er wollte mit diesem Wunder 
ein Geheimnis seines Herzens und seiner Liebe offenbar en: seine 
Sorge fiir die Kirche und alle Seelen bis an das Ende der Tage. 
Petrus verstand damals diesen Gedanken bei weitern nicht yoll­
standig. Spater, nach der Auferstehung und nach dem Pfingstfeste 
erfasste er denselben in seiner ganzen Tragweite. Auch wir yer­
stehen die tiefsinnige Sprache dieses Wunders, die aus dem Erlóser- 
herzen stammt. Das Schifflein Petri ist die Kirche. Das Meer ist die 
W elt. Petrus, der erste Papst und seine Nachfolger sollen Menschen- 
lischer sein. Der Herr des Fischzuges ist der Heiland selbst. Er 
yeranlasst ihn, befiehlt ihn und segnet ihn. Petrus leitet die Arbeit. 
Sein Fischernetz ist die Predigt, die Seelsorge. Seine Mitarbeiter 
sind die Apostel, dereń Nachfolger und Mitarbeiter. Es ist das 
ein reicher, ein unendlich reicher Fischfang. Denken wir an alle 
Missionen, an die Predigten und die gesamte Seelsorge seit den 
Tagen Petri bis auf unsere Zeit und von unseren Tagen bis an 
das Ende der Welt, vom Papsttum bis in die letzte Pfarrei. Der

38
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Fischzug auf dem See Genesareth ist wie ein liebliches Wort 
aus der Tiefe des Herzens Jesu, das er immer herrlicher und 
machtiger durchfiihrt bis zum jungsten Tage. Und es ist, ais 
ob aus dem Herzen des Herrn auch in unsere Seele eine ernste 
und freundliche Mahnung stiege: liebe das Schifflein des Petrus, 
liebe die Kirehe! Gehe indieNetze des Menschenfischers! Einige 
Anwendungen auf das Predigtanhóren oder auf die Treue gegen 
die Kirehe fiigen sich ungesueht an. So erfiillen wir einen 
Herzenswunsch des Heilandes.

Und wenn wir das alles zusammenstellen, wenn wir sehen, 
wie der Heiland sorgt und sich kiimmert um unsere irdische Ar­
beit, um die Arbeit an unserer Seele und um die Fortsetzung seiner 
Riesenarbeit unter den Menschen durch die Kirehe — dann 
konnen wir nicht anders ais demutig und reumiitig ein solches 
Erliiserherz, das fiir uns schlagt, lieben und wieder lieben bis 
an das Ende.

Sehr passend liesse sich in einer zweiten Predigt:
Der zweite reiche Fischfang mit seinen Begleiterscheinungen 

ais . Herz Jesu-Predigt darstellen (Joh. 21, 1—24).
a. Jesus kiimmert sich um das Kleinste-.
a. um das Friihstiick seiner Apostel (das Kohlenfeuer, 

die bratenden Fische und das Brot, Joh. 21, 9);
jS um die Zuspeise zu diesem lieblichen Friihstuck 

(der reiche Fang der 153 Fische, Joh. 21, 4—14);
b. Jesus kiimmert sich um das Grosste:
a. um das Grosste in der Seele des Simon und in 

allen Seelen: um die Liebe: Simon diligis me? (Joh. 21, 15 ff.);
p. um das Grosste in der Welt: um das Papsttum, das 

er dem Simon iibergibt — und mit ihm die Lammer und die 
Schafe — die Fische alle gross und klein, einzeln gezahlt und 
gewertet, in dem einen Netze der Liebe, das nach der Aufer­
stehung und Geistessendung nicht mehr zerreisst (vgl. Joh. 21, 11,
im Gegensatz zu Lucas 5, 6, u. besonders Joh. 21, 15—18).

Die Erzahlung vom zweiten reichen Fischfang steht am 
Ende des letzten Evangeliums. Das ganze Leben Jesu — die 
ganze Offenbarung seines Herzens lag offen vor den Seinen — 
die er «Kindlein» nannte. Und was ist die letzte Frage, die aus 
der Tiefe des Erloserherzens auf seine Lippen steigt: Simon 
diligis me? Simon liebst du mich?

Und wenn wir in diesem Herz Jesu-Monat in die Tiefen 
des Erloserherzens blicken, nachdem auch wir im Kirchenjahr 
das ganze Leben des Herrn und dessen Fortsetzung in der 
Kirehe erkannt haben — so legt der Herr einem jeden aus uns 
die namliche Frage vor: diligis me? (Praktische Anregungen.)

2. Zyklische Charakterbilder des Erlosers nach den Eyan­
gelien. Man wahle einzelne allgemeine, aber pragnante Charakter­
zuge, belege sie homilienartig mit einzelnen konkreten geschicht­
lichen Szenen und fahre dabei in die Tiefe, um die Grundgedanken 
des Erloserherzens aufzufinden, die in den einzelnen Szenen ver-
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borgen liegen, z. B.: Das Herz Jesu und die Familien (Hochzeit 
von Kana), das Herz Jesu und das Folk (Volksbediirfnisse, 
Wahrheit, Gnaden, Mut, Trost: der Abend von Kapharnaum nach 
der Heilung der Schwiegermutter des hl. Petrus, Luc. 4, 40 ff., vgl. 
S. 563, 567); das Herz Jesu und die Manner (Nikodemus); das 
Herz Jesu und die Frauen (Samariterin oder Maria und Martha); 
das Herz Jesu und die Leidenden (der Oelberg — zeige die innern 
Gesinnungen des leidenden Heilandes ais Vorbild); das Herz 
Jesu und die Freudigen (Offenbarung des Auferstandenen an 
Maria Magdalena, oder z. B. das Herz Jesu am Ostertag: alle 
Offenbarungen des ganzen Tages; vgl. oben § 47 S. 465 ff. und 
§ 50 S. 489). Mit diesen Thematen yerbindet man eingreifende 
Anwendungen auf das praktische Leben.

3. Herz Jesu-Homilien iiber ganze Bibelabschnitte. z. B. 
Homilien iiber langere Bibelzusammenhange: das letzle Abend- 
mahl — die Unterredung mit Nikodemus — mit der Sama­
riterin (z. B. Das Kommen Jesu — Die Worte Jesu: Ein Wort 
Jesu iiber die Gnade (Joh. 4,1—16), ein Wort Jesu iiber die Siinde 
(v. 7—20), ein Wort Jesu iiber die wahre Religion (v. 20-27), ein 
W ort Jesu iiber die Diener der wahren Religion (v. 24—39), ein Wort 
Jesu uber die Bekenner der wahren Religion (v. 39—42). Jede 
dieser Gedankenabteiłungen gibt eine Predigt, die im exegetischen 
oder thematischen Anschluss an die Unterredung mit der Sama­
riterin in das tiefste Innere des Erloserherzens fiihren kann 
und auch tief in das Innere der Menschenherzen dringen diirfte.

Wo man durch Jahre yielleicht alle Monate eine oder 
mehrere Herz Jesu-Predigten halt, empfiehlt es sich, einen 
ganzen Abschnitt des Lebens Jesu, z. B. ein Jahr seines Lehr­
amtes in eben dieser Weise zu behandeln oder einen noch 
gróssern Abschnitt des Lebens Jesu auszuwahlen, wobei man 
auf die herrlichen Zusammenhange Riicksicht nimmt. Man 
miisste alsdann die Szenen im ersten Punkt der Predigt, packend 
im vollen biblischen Lichte erzahlen und sie dann auslegen, 
oder je nach der Art des Ereignisses Erzahlung und Auslegung 
in sich steigernden Punkten yerbinden. Dabei trete man stets 
voll Ehrfurcht und Andacht in das innere Heiligtum des Lebens 
Jesu ein und entfalte die Gedanken, die Gefuhle, die Forde­
rungen, die Herzenswiinsche des Herrn. Solche Herz Jesu- 
Predigten sind eine wahre und ungekiinstelte Apologie der An­
dacht und machen iiberdies das Volk mit den Eyangelien und 
ihrem Geiste bekannt, was von unschatzbarer Bedeutung ist.

Eine andere Methode besteht darin, dass man die im Zusam- 
menhange und unter gewissen Gesichtspunkten wichtigsten evan- 
gelischen Ereignisse zusammenstellt und zu einem idealen Zyklus 
ordnet, z. B.: Wie denkt Jesus vom Glauben ? Wie erzog Jesus zum ■ 
Glauben? — oder: Die Glaubensschule Jesu (die auch in mehreren 
Predigten iiber die einschlagigen eyangelischen Szenen und 
Stellen behandelt werden kónnte, mit liebeyollen Einzelexegesen. 
Die Leidenssehule Christi (ygl. S. 88, 89; S. 376 ff.).
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Fur alle diese Arbeiten empfehlen wir Studien und Be­
trachtungen nach Grimms Leben Jesu, nach Meschlers Leben 
Jesu, nach Knechts Bibelkommentar, oder unmittelbar nach den 
Eyangelien selbst. (Vgl. oben den Abschnitt iiber die Heilige 
Sehrift S. 100- 170 bes. S. 154 ff.; vgl. auch oben Predigten iiber 
das Leiden Christi S. 350 ff.; Homilienzyklen iiber die Heilige 
Sehrift S. 331 ff.; die Karwochentage S. 376 ff.; Ostersonntag 
S. 465 ff.; Ostermontag S. 488 ff.; Weisser Sonntag S. 502 ff.; 
Himmelfahrtsyigil S. 543 ff. Vgl. Hattler, Skizzen fiir Herz Jesu- 
Predigten.)

§ 70.
Homiletisehe Bemerkungen zu den iibrigen Sonntagen 

und Woehen nach Pfingsten.
I. Die homiletisehe Methode im allgemeinen. Beziig- 

łich der Sonntage nach Pfingsten empfehlen wir vor allem
1. Homilien iiber die Eyangelien, bezw. Episteln.
2. Zyklen im engern idealen Zusammenhang mit 

der Liturgie.
3. Zyklen im Geiste der Grundgedanken der Liturgie.
II. Homilien iiber die einzelnen Sonntage nach

Pfingsten. Es ist eine ungemein dankbare Aufgabe, an 
den Sonntagen nach Pfingsten jeweilen Homilien iiber 
die Sonntagsevangelien, zur Abwechslung auch iiber die 
Episteln, zu halten. Grimm und Meschlers Leben Jesu, 
Knechts Bibelkommentar, die Eyangelienkommentare bei 
Schegg, Schanz, Pólzl, Knabenbauer, Loch und Reischels 
Anmerkungen, Sailers, Fórsters und Eberhards Homilien, 
die Benutzung der Homilien des hl. Johannes Chrysostomus 
und des Bibelkommentars von Cornelius a Lapide, der 
immer noch jedem Prediger grosse Dienste leisten kann — 
bieten dem Prediger die reichste Anregung.

a. Man halte eigentliche exegetische oder thematische 
Homilien (vgl. oben den Abschnitt iiber die Heilige Sehrift 
S. 153 ff., und unten die Abhandlung iiber die Homilie).

b. Man setze sich ais Ziel, das Volk tiefer in das Leben 
Jesu, in seine Geheimnisse, Lehren und Gnaden einzu- 
fiihren.

c. Man gestalte den Plan, bezw. die Zentralanwen- 
dungen so, dass sich nicht die gleichen Gesichtspunkte
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zu oft wiederholen. Die ubrigen Wiederholungen der 
Homilienexegese sind sogar sehr wertyoll, da sie die 
Lehren der Religion immer wieder in neuem Lichte 
zeigen.

III. Homilienzyklus uber die einzelnen Sonntage nach 
Pfingsten. Obwohl der Zusammenhang der Sonntage nicht 
ein so enger ist, wie z. B. in der Advent-, Epiphanie-, 
Fasten- und Osterzeit, liessen sich doch leicht und un­
gesucht ideale Zusammenhange cum fundamento in re 
unter den einzelnen Eyangelien herstellen. Die Grund­
gedanken haben wir oben (S. 568), eingehender unten 
(S. 599 ff.) entwickelt.

IV. Zyklusdredigten, dis sich nur im weitern Sinne 
an die Liturgie anschliessen. Der losere Zusammenhang 
der Sonntage nach Pfingsten macht diese Zeit besonders 
fiir dogmatische und katechetische Zykluspredigten ge­
eignet. Mit Vorteil schliessen sich solche Zykluspredigten 
aber dem Grundgedanken dieser Kirchenzeit an, z. B.

A' Zykluspredigten uber die Kirche im Anschluss an das 
Pfingstfest oder im Anschluss an das Fest Peter und Paul. 
Man berate neben dem Katechismus und den Katechismus- 
erklarungen fiir originelle und praktische Skizzierung und so- 
lide Stoffe gute dogmatische Werke, z. B. Scheeben, Heinrich, 
Hurter, Pohle, namentlich auch die Apologien von Hettinger 

° Gutberlet (III- B.), die Religionshandbiicher
yon willmers; dann empfehlen wir namentlich auch das ge- 
diegene Werk yon Ch. Willmers, S. J.: De Christi ecclesia, 
libri sex. Treffliche Dienste leistet auch: J. Specht, Die Lehre 
von der Kirche nach dem hl. Augustin, das wir den Predigern 
warm empfehlen, ebenso einschlagige Predigten von Ketteler, 
horster, Eberhard, Ehrler, Fussl, Die hl. kath. Kirche, das grosse 
Werk Gottes. Man drange nicht zu viele Punkte in eine Predigt 
zusammen, um die Beweise lichtvoll entfalten zu konnen. (Vgl
unten S. 616.)

Zykluspredigten iiber das hochheilige Altarssakrament 
m Anschluss an das Fronieichnamsfest. Wir empfehlen die 

einschlagigen Partien der Dogmatiken und Moraltheologien;
chanz, Sakramentenlehre; Gihr, Messopfer und Sakramente; 

Blattler, Manna in der Wiiste. Vgl. oben: Vierter Sonntag der 
« S' 3°9, Hoher Donnerstag S. 395 ff., Weisser Sonntag

500, Fronieichnamsfest S. 581 ff., auch S. 349, S. 359.
G* Zykluspredigten iiber die christlichen Tugenden im An-

schluss an die Pfingstgaben und Friichte. (Ygl. Thom. II II,
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die Moraltheologien von Muller, Gopfert, Lehmkuhl, den V. Bd. 
der Apologie von Weiss; vgl. oben die Pfingstoktay.)

Exkurs I. Der Zusammenhang der zwolf ersten Sonntage nach 
Pfingsten. (Die Zahlen bedeuten die Sonntage nach Pfingsten.)Ł)

1. Die Liebe im Reiche Christi ais Ausgangspunkt und Ziel: 
Pfingstfriichte, Pfingstfreude und Pfingstleben (vgl. oben S. 563 
und 573 ff.). 2. Das Gastmahl der Gerechten im Reiche Christi- 
(Dom. infra Oct. Corporis Christi, S. 585.) 3. Die Heimkehr der 
Siinder im Reiche Christi. (Ev. vom yerlornen Sehaf und dem ver- 
lorenen Drachmen: Jesus unter den Siindern; vgl. die Epistel 
iiber die Siindengefahr, 1. Petr. 5.). 4. Der Fischfang im Reiche 
Christi. Die ersten Sonntage sprachen von der Sammlung des 
Reiches Christi, dieser mehr von der Ausbreitung des Reiches 
Christi unter Arbeit (Ev.) und Leiden (Ep.) [vgl. unsere Herz- 
Jesu-Predigt iiber diesen Sonntag, S. 593.}. 5. Die echte Sittlich­
keit (Innerlichkeit) im Reiche Christi (Opfer und Liebe). Gottes- 
und Nachstenliebe (Ev. Matth. c. 5; vgl. auch den ersten Sonntag 
u. S. 278 ff.). Es ist geradezu auffallend, wie die Kirehe immer und 
immer wieder zuden Hauptgeboten der Liebe zuriickkehrt: iiber- 
sehen nicht manche Prediger diese Winkę der Kirehe? 6. Die Vor- 
sehung im Reiche Christi (Ev. von der zweiten Brotyermehrung, 
vgl. auch S. 309) oder die Speise im Reiche Christi (mystisch) oder 
die echten Arbeiter im Reiche Christi (die mithelfenden Apostel 
und ihre Nachfolger ais Diener des Wortes und der Gnade Christi 
oder die Apostelschule, die Erziehung im Reiche Christi.2) 7. Falsche 
Propheten eines falschen Reiches Christi (Ev. von den falschen 
Propheten). 8. Das Lernen non den Kindern der Welt fiir das Reich 
Christi. Die Kinder des Reiches Christi kónnten von den Kindern 
der Welt etwas lernen: alle Klugheit und alle Mittel anzuwenden, 
um durch die enge Pforte ins Reich Christi einzugehen (Evang. 
vom ungerechten Verwalter). Die Guter der Erde mussen zu 
Mitteln und Wegen fiir den Himmel gemacht werden. Wie die 
Weltkinder mit allen nur móglichen Mitteln den Weg des irdischen 
Heils yersuchen. so sollen die Gotteskinder alle móglichen (er­
laubten) Mittel und Wege wahlen, um das ewige Heil zu suchen. 
Der Herr lobt die Klugheit: die <virtus morum directrix in 
singulis casibus per media apta ad finem>. Wie die Schlange 
iiberall durchzukommen sucht und so ihr Haupt heil bewahrt — 
so sollen wir auf allen Wegen und in allen Pfliehten ohne Siinde 
durchzukommen suchen. Wie die Taube schlicht und einfach 
ohne Arglist, rein und weiss die blauen Himmelslufte durchfliegt, 
sollen wir einfach und schlicht in allem das eine Notwendige 
suchen: estote prudentes sicut serpentes et simplices sicutcolumbae 
(Matth. 10,16) ut sic transeamus per bona temporalia, ut no^amit-

9,^. tamus aeterna- (Kirchengebet.) So sollen wir die «bona temporalia.,

’) Eingehendere homiletisch-exegetische Bearbeitungen, Skizzierungen und 
Gesamtvorschlage werden die Erganzungshefte bringen.

2) Hiezu vergleiche: A. Meyenberg, Aus der Apostelschule, S. 54 ff., 
Luzern, Raber & Cie.
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den «mammon iniquitatis», — Geld und Besitz verwalten und ge­
brauchen, dass wir die Armen, ihre Familien, ihre Schutzengel, 
ihre abgeschiedenen Seelen zu unsern Freunden machen, die durch 
Gebet, Siihnopfer, Fursprache unsere Aufnahme in die ewigen 
Hiitten des Himmels befordern. 9. Der Fluch Christi iiber die 
Kinder der Welt, die nicht zum Reiche Christi kommen (Ev. Jesus 
weint iiber Jerusalem). 10. Demut, das Fundament des Reiches 
Christi nach innen (Ev. vom Pharisaer und Zollner). Demiitiges 
Gebet und demiitige Reue versohnen den Siinder mit Gott. Stolz 
schafft Scheingerechtigkeit. Es ist auffallend, wie oft und un- 
ermiidlich die Kirehe immer und immer wieder auf die echte, 
aufrichtige, ehrliche, ungeheuchelte Innerlichkeit zuriickkommt, 
eine Mahnung an die Prediger, die nicht immer befolgt wird 
(vgl. n. 1 u. 5). 11. Die Gnade, das Fundament im Reiche Christi. — 
Wo zur Demut, zur Armut im Geiste die Gnade kommt, da erst 
ist das echte Fundament gelegt. Das hatte bereits die Parabel 
vom Zollner angedeutet. Die Heilung des Taubstummen in der 
Dekapolis am 11. Sonntag mit jenem denkwiirdigen Ephpheta war 
schon in der Urkirche und ist heute noch das ergreifende Sinnbild 
der Gnade, der ersten und aller nachfolgenden Gnaden, die unser 
Wesen, unsern Verstand, Willen und Gemiit fur das Uebernatiir- 
liche offnen (vgl. S. 93 ff.; S. 443 ff.; S. 558, 4) >). 12. Hóhepunkt des 
Reiches Christi. Der 12. Sonntag bringt den Gedankenkreis zu 
einem gewissen Abschluss. Der erste Sonntag verkiindete feier­
lich die Liebe — und nach allen den herrlichen Entfaltungen 
kehrt dieser Sonntag neuerdings zur Liebe zuriick. Und neuer­
dings ist es auffallig, mit welchem Nachdruck gerade wieder die 
Nachstenliebe betont wird, ais die mit der Gottesliebe unzer- 
trennlicheeine Tugend, ais das Merkmal der Gottesliebe und Gottes. 
erwahlung. Das Evangelium bringt: a. Ein Wort iiber das Gebot 
der Gottes- und Menschenliebe; b. ein hinreissendes Beispiel 
der Nachstenliebe: den barmherzigen Samaritan: der a. aus Liebe' 
/3; mitleidig, y. persónlich, d. ohne Ansehen der Person, e. prak­
tisch, f. kraftig, ausgiebig und selbstlos hilft. Und wenn wir in 
einem Jahre dieses herrliche Evangelium der Liebe in seinem 
Literalsinn betrachtet haben, so ladet es uns in einem andern 
Jahre ein, in die Tiefen seines mystischen, geistigen Sinnes 
hinabzusteigen. Christus zeichnet sich selbst ais den barmherzigen 
Samaritan, der vom Jerusalem des Himmels auf das Jericho 
dieser Erde herabstieg. Er sah die siindige Menschheit unter 
die Rauber (Satan, Welt und Siinde) gefallen, gnadenberaubt, 
halbtot am Wege liegen, nahm sich ihrer an durch seine Lehre, 
durch seine Sakramente, durch seine Erlósung, verband ihre 
Wunden und brachte sie in die von ihm gestiftete Herberge der 
Kirehe, nachdem er alles durch sein kostbares Blut bezahlt hatte.

’) Gelegenheit, uber Sinn und Bedeutung der sakramentalen Zeichen und 
Zeremonien zu predigen! (Vgl. S. 300, S. 312.) — Auch: das Wort Gottes eróffnet 
unsere Seele fiir Jesus und das Góttliche [Epistel, vgl. S. 440] — die Gnade Gottes 
fUhrt Jesum und das G&ttliche ganz in uns hinein (Evang., vgl. S. 97 und 446).
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Bundę wollte das Gesetz mit seinen Vorschriften und Opfern 
vor allem predigen: die Siinde ist in euch! Ihr seid aussatzig! 
Das Neue Testament will vor allem uns verkiinden: Die Gnade, 
das Leben kommt in euch. Es ist kein Raum mehr fur die 
Siinde (Rom. o. 6; s. S. 167). Die neutestamentlichen Gebote, 
Opfer, Sakramente wollen uns leiten und kraftigen, dass wir 
dieses zweite Leben der Gnade empfangen, um jeden Preis be- 
wahren und zur Vollendung fiihren — hatten wir es aber ver- 
loren, — um jeden Preis wieder erobern!

Das neutestamentliche Gesetz ist vor allem, in erster Linie 
das Gesetz der Gnade. Erst zieht die Gnade in die Seele. Die 
Gnade schafft das Wesen und das Leben der Seele neu. Erst 
in zweiter Linie ist das Gesetz Christi Vorschrift, Befehl. Wenn 
es Vorschriften und Befehle verkiindet, wenn es machtig in die 
Seele ruft: «du sollst» — wenn es ais góttlicher Imperativ in 
tausend Fallen auftritt — will es doch nur die Wege des Lebens 
weisen, die Wege und die Mittel der Gnade geben, die schon 
in der Seele ist, oder vor allem andern wieder in die Seele 
gebracht werden muss. Die Gnade selbst ist das Gesetz. Sie recht- 
fertigt uns innerlich — ohne diese Gnade waren selbst die Gesetze 
des Evangeliums nur Buchstaben. Und ohne den lebendigen 
Geist tótet der Buchstabe. (Vergleiche diese grossen Auffassun- 
gen bei Paulus, namentlich im Galaterbrief und dazu die klas- 
sischen Artikel des hl. Thomas in den ąuaestiones 106—109 der 
I. II., insb. die auch homiletisch kostbaren Art.l, 2, 3, d. q. 106.)

Deshalb kommt es im neuen Reiche vor allem darauf an, 
den Aussatz der Siinde zu heilen, damit das Gesetz dei 
Gnade walte. Der 13. Sonntag mahnt den Prediger und Seel- 
sorger an seine allererste Aufgabe: um jeden Preis die heilig- 
machende Gnade in seiner Gemeinde zu bewahren. Auf das 
Ackerland der heiligmachenden Gnade ist gut saen. Der Pre­
diger wecke deshalb in der Gemeinde immer wieder das Interesse 
fur dieses erste — fur <das Leben*, fur die heiligmachende 
Gnade. Er betone aber nicht einseitig die Furcht vor der Tod- 
siinde. Ganz verkehrt handeln jedenfalls jene Prediger, welche 
den Aussatz der Todsunde ais das Gewohnliche, ais das All- 
tagliche im Volke hinstellen, ais waren die Christen durch- 
schnittlich eine massa damnata. Der Prediger zeige vielmehr, 
wie es mit den von Gott uns zur Verfiigung gestellten Riesen- 
kraften verhaltnismassig leicht ist, sich vor der Todsunde zu 
bewahren und sich auch das Leben, die Gnade immer wieder 
zu sichern. Wir empfehlen auf dem Hintergrunde der eben 
entwickelten Gedanken dringend Themata, wie das folgende: 
Wie bewahrt sich die Gemeinde vor dem Aussatz der Todsunde ? 
Wie bewahren wir das Leben der Seele? a. Durch die voll- 
kommene Reue jeden Abend. b. Durch die vollkommene Reue 
am Anfange der heiligen Messe (Oonfiteor). c. Durch das Siihn- 
opfer der Wandlung. d. Durch den immer erneuten Vorsatz: Keine 
Todsunde mehr (non regnet ergo peccatum in corpore vestro
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mortali! Rom. c. 6), vor allem aber e. durch je nach Zeit, Stand, 
Umstande, Beruf ermoglichte óftere Beicht. — Solche Punkte iii 
kurzer, rasch und kernig erklarter Steigerung ausgefuhrt — sind 
von ganz unschatzbarem Nutzen, ein unmittelbar praktischer Bei- 
trag zum Worte Jesu: Jugum meum suave est et onus meum leve, 
et inuenietis reąuiem pro animabus restris. Man muss mehr, ais 
es vielfach geschieht, Mut und Vertrauen erwecken, im Stande der 
Gnade zu leben, die Gnade zu sichern oder zu erobern. Man ruft 
yielleicht zu viel: du sollst! du sollst! du musst! du musst! 
Und man sorgt zu wenig, dass sie «alle das Leben haben und es 
haben uberreich» (vgl. dazu oben S. 73!). Das sind die eigenartigen 
Grundgedanken dieses Sonntags. Man findet sie aber nicht, 
wenn man die Epistel — den einzigen Schliissel dazu — liegen 
lasst. Es ist gerade dieser Sonntag ein glanzender Beweis, wie 
man eine an sich sehr schwierige und scheinbar fur einen langst 
uberwundenen Streit in Galatien geschriebene Epistel, falls man 
ihre Kerngedanken herausgreift und sie praktisch iibersetzt, 
fruchtbar machen kann. Wir betonen bei dieser Gelegenheit 
neuerdings, was fiir grosse praktische Gedanken die I. II und 
die II. II des hl. Thomas enthalten, die eine einseitig kasuistische 
Morał oft ganz auf der Seite liegen lasst. — Alles soli in der 
Zentralanwendung einmiinden: Dankbarkeit fiir die neutesta- 
mentliche Gnade in Gesinnung und Tat (vgl. Ev. u. S. 113, 4).

14. Sonntag. Das gliickliche Leben im neuen Reiche Gottes. 
1. * Niemand kann zwei Herren dienen.* Das Eyangelium ver- 
kiindet mit wuchtiger Kraft den Grundsatz (Exegese!). Die 
Epistel (Gal. 5) nennt die Herren, die neben und gegen Gott auf- 
stehen und uns zu Dienern und Sklayen machen wollen: es sind 
die «opera carnis», die der Apostel aufzahlt und aus denen der Pre­
diger die einen und andern auswiihlt, um sie ais Gotzendienst 
darzustellen und ais Versuch, zwei Herren zu dienen: qui talia 
agunt, regnum Dei non conseąuentur. 2. Wenn wir aber dem einen 
Herrn Gott dienen, dann fiihren wir ein gliickliches Leben. 
a. Nach innen: die Seele wird ein wahres Paradies von Friichten 
des heiligen Geistes, trotz aller Selbstkreuzigung — in Gewissens- 
freude, in einer gewissen Gnadensicherheit, in einem, wenn auch 
nur allmahlichen Fortschritt (Schluss der Epistel). b. Nach 
aussen: das Leben steht unter einer besondern góttlichen Yor­
sehung: Gliick, Segen, Schicksalsschlage, alles liegt in den 
Handen dessen, der fiir die Lilien sorgt und das Gras des Feldes 
(Eyangelium Matth. c. 6). — Es yerkiindet — von anderer Seite 
aus betrachtet — dieser Sonntag — das Reich der góttlichen yor­
sehung iiber allen Menschen und besonders iiber den Christen. 
(Man yerwerte doch auch die herrlichen, gemutstiefen argu­
menta a minore ad maius im Eyangelium.)

15. Sonntag. Der grosse Wundertater im Reiche Gottes: 
Jesus Christus (Eyangelium yom Jungling zu Naim). Die Kirche 
kehrt nun wieder mit Vorliebe zur Person Jesu Christi zuruck. 
a. Man zeichne z. B. den Wundertater im buchstablichen Sinne,
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um fiir den Gottessohn Jesus Christus neu zu begeistern und den 
Glauben an ihn zu vertiefen. Dies kann geschehen durch eine 
klare und gemiitstiefe Homilie iiber das Enangelium (vgl. Grimm, 
Meschler) oder durch die Schilderung der Wunderreihen Christi, 
aus denen seine Gottheit immer grossartiger herausleuchtet, z. B. 
Naim — [bald darauf:] — Stillung des Meersturmes — [sofort nach­
her:] — Gergesa und die Teufelaustreibung — [bald nachher:] — 
Das blutfliissige Weib und des Jairus Tochterlein [gleich nach 
der Landung von Gergesa her]. Vgl. S. 823, 824. Oder man 
zeige b. den geistigen Wundertater und Totenerwecker (vgl. Eyan­
gelium und Brevierhomilie an diesem Sonntag; vgl. dasselbe Eyan­
gelium und die Breyierhomilie am Feste der hl. Monika im Mai; 
vgl. neuerdings dasselbe Eyangelium mit der ganzen Liturgie der 
yierten Fastenwoche: feria V. post D.om. IV. Quadragesimae: siehe 
oben S. 311—314). Die Anwendung auf Gnade, Rechtfertigung, 
Taufe, Busse oder auf das ganze christliche Leben, ais ein Auf- 
erwecken von den Toten, liegen nahe. — Andererseits regen diese 
Auferstehungsevangelien den Prediger auch zu dogmatischen 
Themata an iiber die Auferstehung des Fleisches — die Bedeutung 
des christlichen Todes u. s. f. — Eine andere Auffassung legt 
uns das Eyangelium im Zusammenhalt mit der Epistel (Gal. c. 5 
u. 6) nahe. Im Eyangelium erscheint die barmherzige Liebe 
Christi. In der Epistel zeichnet der Apostel (zum Teil) die barm­
herzige Liebe der Christen. Drang der 12. Sonntag zunachst auf 
die leiblichen Werke der Barmherzigkeit, so bezieht sich der 
heutige mehr auf das geistige Verhaltnis zum Nachsten. Wie viel 
stolze Eigenliebe, Egoismus, Brot-, Haus- und Hofneid — wie viel 
Hartherzigkeit, Lieblosigkeit, ganzes und halbes Absprechen 
iiber den Mitmenschen, herzloses Aufgeben und Vernachlassigen 
der gefallenen Mitmenschen, ohne daran zu denken: was ware 
aus mir geworden bei ahnlicher Erziehung, unter ahnlichen 
Verhaltnissen — begegnen uns oft auch in christlichen Kreisen. 
Man lese und iiberdenke die Epistel unter diesen Gesichts­
punkten und yergleiche den Geist der herrlichen Apostelworte 
mit dem Geiste, der da und dort in den Gemeinden, in den 
Familien herrscht und der oft eher Egoisten ais Christen schafft. 
Das gegenseitige christliche Leben sollte viel mehr ein Aufer- 
wecken von den Toten — ein Trosten der Betriibten und Ver- 
lassenen — ein Erbauen der Mitmenschen — ein Ausstreuen 
des guten Samens in viele Fur ehen sein. So wird die Predigt 
zur praktischen Gewissenserforschung iiber das gegenseitige 
Auferwecken und Erbauen. Der Prediger pflege den spiritus 
lenitatis, von dem der Apostel in der Epistel redet, jenen Geist 
der Milde. gegen den Nachsten, in dem der Eine die Last des 
Andern tragt, den edlen Geist der ruhrigen Arbeit fur den 
Nachsten — von dem derselbe Apostel sagt: ergo dum 
tempus habemus, operemur bonum ad omnes, maxime autem 
ad domesticos fidei. (Vgl. P. Pesch: Der Christ im Weltleben.)

16. Sonntag. Der Gottesdienst im Reiche Christi: Der Sonntag
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im Reiche Christi. Das Evangelium vom Wasser siichtigen und 
der Sabbatheiligung gibt ungesuchten Anlass, von der Sonntags- 

zu.sPrefhe.n' z- Thema: Der Sonntag bringt Ruhe 
fut- Gott uncl Ruhe m Gott. a. Ruhe fur Gott, d. h. Ruhe von der
Arbeit uberhaupt, namentlich aber von der anstrengenden, hand- 
werkmassigen, korperlichen Arbeit, um Raum, Zeit, Musse zu ge­
winnen fur Gott fiir den Gottesdienst. a. Die Pflieht dieser Sonn- 
tagsruhe (vgl. die Morał). /?. Die wahren und die falschen Ent- 
schuldigungen gegeniiber dieser Pflieht, im Geiste des Sonntags- 
erangehums (vgl. Morał). b. Ruhe in Gott. Der Sonntag will nicht 
eme Ruhe der Tragheit, der Ausgelassenheit; gewiss gestattet, ia 
will das Sonntagsgesetz edle Erholung und Starkung der ermiide- 
•eiK ł* ł-’ Xor &ber will uns der Sonntag bringen: die Ruhe 
m Gott, fur den Gottesdienst: a. Wesen des Gottesdienstes: Erhaben­
heit, Wurde Segen desselben. 0. Pfliehten hinsichtlich des Gottes- 
dienstes. y Wunsche und Ratę der Kirehe hinsichtlich des Gottes- 
dienstes. (Vgl. im alphabetischen Sachregister: Messe, Gottes-

Pfa.rrg°,ttesdienst, Sonntag.) II. Thema. Jesus heilt am 
bab bat a. im Evangelium: Kurze Exegese. b. unter uns: durch 

Wort Gottes (jeder Predigtvorsatz heilt!), durch die Siihne
Gottes (Suhnopfer der Wandlung praktisch und dramatisch ais 
a Q^n?-niar®,telle?! Vgf- unten in den katechetischen Studien, 
b. 871, 872); durch die Sakramente Gottes. III. Thema: Falsche 
wna wahre Entschuldigung en am'Sonntag (im Geiste des heutigen 
Evangeliums!). IV. Thema: Wie sollen wir andere am Sonntage 
hęilen? a. Durch Teilnahme am Gebete und Opfer Jesu (Messe) 
tur sie. b. Durch Teilnahme am Gebet und Opfer der Kirehe fiir 
alle und besonders fiir die Gemeinde. (Man erklare die Appli- 
kationspfhcht des Pfarrers!!) c. Durch Werke der Liebe: Kranken- 
i i•—,Armenbesuch — katholisches Pamilienleben am Sonntag,
katholische Vereme. Das alles wirkt «heilend»: «licet sabbato cu- 
rare!» Geist dieser Werke in der Epistel! - V. Thema (Homilie): 
Gelegenheitsunterrichte des Herrn. a. Ueber den Geist des aussern 
Gottesdienstes (1. Teil des Ev.). b. Ueber den Geist des innern 
Gottesdienstes: Demut (2. Teil des Ev.). VI. Thema: Die grosse 
babbatheilung: Die heilige Wandlung. Man zeige das heilende 
®nhn- und Bittopfer und stelle alles in den grossartigen Gedanken 
der Kpistel des heutigen Sonntags: dalernen wir kennen mit allen 
Heiligen die Hohe und Tiefe, die Weite und Breite des Kreuzes 
und der Liebe Christi, die alles Menschenwissen unendlich iiber- 
ragt (Eph. c. 3, s. S. 301 u. Anm. 1 u. S. 563)i).

f/- Sonntag. Der Kern des Reiches Christi. Immer kehrt die 
aie Kirehe wieder zum Hauptgebot zuriick. Die Prediger wollen 
doch das nie iibersehen. Die Liebe ist Wesen und Kern des christ­
lichen Lebens und der christlichen Vollkommenheit. Ein Wortiiber 
das Hauptgebot im Reiche Christi (1. T. d. Ev.). Ein Wort iiber die 
Hauptperson im Reiche Christi (2. T. d. Ev.). Ein Wort iiber den 
Gottessohn Jesus Christus, der hinter dem Hauptgebot steht 
(Epistel), oder mit Bezug auf die Epistel: Eine Hauptperson — 
Em Hauptgebot — Eine Hauptkraft (Gnade) — oder: Einheit des

t *) Ein Gedanke des Evangeliums: Ein Mensch ist mehr wert ais ein Sehaf, 
a s ein Haustier — in den Augen Jesu: a. natiirlich betrachtet: a. dem Leibe nach 
[anatomiach], 0. dem Geiste nach [einige Beweise fiir Substantialitat und Unsterb- 
lichkeit der Seele], b. ubernaturlich betrachtet [Gnade — Seligkeit]. Vgl. A.
Nzne Weile des Nachdenkens iiber die Seele.
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Reiches Christi: Ein Herr (Christus) s. Ev.: Dixit Dominus etc., 
und Epistel: unus Dominus. — Ein Leib (Kirche). — Eine Taufe 
(die geistig uud leiblich voll uud ganz und nur im weitern Sinne 
geistig zur Kirche Gehorigen!). — Ein Geist (der alles leitet).

Die Herbstquatember. (Fur eine rorbereitende Sonntags- 
predigt sehr geeignet; siehe S. 292—296.)

18. Sonntag. Die Macht der Sundenvergebung im Reiche 
Christi. Dieser Sonntag ist eine planvolle Erganzung zum 
13. Sonntag nach Pfingsten. Ist dort das Gnadenleben betont, 
so wird hier das Hauptmittel hiefiir: die Siindenvergebung 
♦durch den Menschensohn* und <durch Menschensohne ais 
seine Nachfolger* angeboten. (Ausfuhrlich behandelt oben 
S. 334-336.)

19. Sonntag. Das grosse Abendmahl im Reiche Christi —
Literalsinn: Wahrheit und Gnade Christi ist das allen Volkern, 
Juden und Heiden angebotene Abendmahl. Von den Juden 
ais Volk wurde die Einladung verworfen. Die Strafe ist im 
Evangelium geschildert: missis exercitibus suis, perdidit ho- 
micidas illos (Christusmórder!) et civitatem illorum succendit 
(Zerstórung Jerusałems! Titusbogen am Forum Romanum 
zeugt heute noch fur die Erfiillung dieses Wortes). Die Vólker, 
die an den Wegen und Strassen der Weitgeschichte standen, 
sind alle eingeladen. Sie kommen; aber nicht alle ihre Ange- 
horigen im hochzeitlichen Kleide. Das Gnadenkleid muss jeder 
haben. Sonst wird er verworfen. Viele, ja alle sind eingeladen, 
im Vergleiche zur unermesslichen Liebe des Konigs nur wenige 
endgiiltig auserwahlt. (Geschichtliche Predigten; vgl. S. 115 n. 8 
S. 138 ff. n. 21, S. 143 ff., 274 ff.) — Oder: Das grosse Vdlker- 
abendmahl der Kommunion — diesmal grosses Gesamtbild! 
Vgl. Lauda Sion: sumit unus, sumunt mille etc. Vgl. den Sonn­
tag innerhalb der Oktav von Fronleichnam und den vierten 
Fastensonntag, S. 307 ff.1)

20. Sonntag. Der Glaube im Reiche Christi. Im einzelnen: 
der Konigliche von Kapharnaum (vgl. Grimm, Leben Jesu; 
Meschler, Leben Jesu). Bevor das geistliche Jahr zu Ende geht, 
mustert die Kirche noch einmal die Fundamente. Das Eyan­
gelium schildert den Halbglauben und seinen Tadel, den Ganz- 
glauben und seine Hilfe. Eine treffliche homiietische Antithese 
liesse sich durch das Herbeiziehen des Eyangeliums des 4. Sonn­
tags nach Epiphanie vom Hauptmann in Kapharnaum gewinnen: 
halber Glaube; voller Glaube — oder: Erziehung zum Glauben; 
erzogener Glaube. Vgl. unsere Gedanken iiber den Glauben an 
Epiphanie, Karsamstag, Ostern, und in den Zyklusvorschlagen 
nach Ostern, 8. 497 ff.

21. Sonntag. Rechenschaft im Reiche Christi auf Erden. 
Nachdem die Kirche noch einmal die Fundamente revidiert 
hat — weist sie auf die Vollendung: Eyangelium von der 
Rechenschaft und dem unbarmherzigen Knecht, a. Ernst dieser 
uerlangten Rechenschaft der Menschen: «vult rationem ponere 
cum seryis suis*.: schon hienieden und einst am Todestage. 
b. Barmherzigkeit Gottes bei dieser Rechenschaft gegenuber 
den Menschen. Gott lasst die ganze ungeheure Schuld der 
schweren Sunden nach (ygl. die Geldrechnung!). c. Streng ge- 
botene Barmherzigkeit bei v er lang ter Rechenschaft von Seite

*) S. 19 u. 20 auoh Beicht und Kommunion.
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unserer Mitmenschen. Man betone doch auch die Spitze der 
herrlichen Parabel und umgehe nicht immer an diesem Sonn­
tage die Hauptsache. Was fiir unermessliche Schuld lasst 
uns der Heiland in Messe, Reue und Beicht nach! Wie 
schmahlich, emporend, schandbar, yerdammungswiirdig ist 
darum das herzlose Absprechen und das Aufgeben der gefallenen 
Mitmenschen, das pharisaerhafte, endgiiltige Aburteilen iiber 
das Proletariat, iiber ganze Menschenklassen. Selbst auf Be- 
strafte, in Haft genommene Verurteilte muss sich diese per- 
sónliche Barmherzigkeit noch erstrecken. Verwerflich ist auch 
unnotige Strenge, herzlose Rechthaberei, spitzfindige Prozess- 
sucht, protzenhaftes, unlauteres Pochen auf Geldsack, Geldkiste 
und Giiltenschrank — selbst bei erlaubten Rechtsforderungen 
und Rechtsgeschaften u. s. f. Auf dem Hintergrunde der leb­
haft empfundenen, blutigen Liebe des Gottessohns auf Kalyaria 
und in der Beicht, der uns die ganze unermessliche Schuld nach- 
lassen will — wird jede Art von riicksichtsloser Hartę streng 
yerurteilt. Auf eben diesem Hintergrunde kann der Prediger 
das Interesse der Liebe wecken fiir alle, welche in irgend einem 
Sinne Schuldner der Menschheit sind oder waren. Hier lasst 
sich die christliche und soziale Bedeutung der Trinkerheil- 
anstalten, der Besserungs- und Korrektionsanstalten, der Vereine 
fur entlassene Straflinge, der Zufluchtshauser fiir Gefallene u. s. f. 
u. s. f. eintragen. Wir betonen, wiederum im Ansehluss an die 
Liturgie neuerdings, wie sehr es Pflieht der Prediger ist, zu 
zeigen, dass die Liebe und insbesondere die Nachstenliebe, zum 
Wesen der Religion gehort, dass es von diesem Gebote keine 
Dispense gibt, dass eine Religiositat, die vor den Altaren knien 
móchte, aber das Herz den Mitmenschen verschliesst, eine 
falsche Religiositat ist. Man erinnere auch, dass die zahl- 
losen lasslichen Sunden gegen die Liebe, namentlich die yielen 
kleinen, aber doch voll bewussten Bosheiten iiberall dem geraden 
Wege nach dem Himmel Hindernisse bereiten, die Fruchte des 
Messopfers, der Kommunion inuns schwachen, uns am Gewinnen 
der Ablasse hindern, unsern Charakter yerderben und eine 
unsagbar grosse Fegfeuerschuld aufhaufen: Et iratus dominus 
eius, tradidit eum tortoribus quoad usąue redderet universum 
debitum. Sic et Pater meus coelestis faciet vobis, si non remi- 
seritis unusąuisgue fratri suo de cordibus restris. Es ist dieser 
Sonntag die kónigliche Schule des Verzeihens, des Vergebens, 
des Nachsehens, des Verbindens der Liebe mit der Gerechtig­
keit, des milden Urteils auf allen Gebieten, nachdem wir selbst 
Gottes gniidigstes Urteil erfahren haben.

22. Sonntag. Das Reich Christi und der Staat. Das Reich 
das nicht von dieser Welt ist, und die Reiche, die auf dieser 
Welt und fiir diese Welt sind. Reddite ergo quae sunt Caesaris 
Caesari et quae sunt Dei, Deo (Evangelium von der Zins 
miinze und der Steuerfrage). Es liegen grosse, weittragende 
Gedanken in diesem einen Spruche Jesu.
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a. Auch der Staat ist eine Schopfung Gottes. Was ist 
ein Volk ? Was ist ein Staat? — Eine erweiterte, eine ge­
festigte, eine vervollkommnete Familie. Der Mensch lebt nicht 
fur sich allein. Er kann es nicht einmal. Wir Menschen 
haben ja alle Ein Ziel. Schon deswegen gehoren wir zusam­
men. Zu allen spricht der Allmachtige: ego merces tua magna 
nimis1), ich bin dein iibergrosser Lohn. Darum will Christus 
alle Menschen zu einer Familie sammeln. Diese Familia ist die 
heilige Kirehe.

Aber auch in den natiirlichen zeitlichen Dingen ist der 
Mensch nicht fiir sich allein geboren.

Wie hilflos treten wir alle in diese Welt, hilfloser ais alle 
andern Geschopfe. Wie lange bedarf nicht das Kind sorgsamer 
leiblicher Pflege. Auch unser Geist wiirde nicht erwachen ohne 
die Hilfe, ohne die Erziehung durch andere. Und der erwachsene 
Mensch? Auch er kann allein sein geistiges und leibliches Fort­
kommen nicht wohl finden. Der eine bedarf des andern. Der 
eine Stand wird durch den andern erganzt, wie «auch der Leib 
nicht ein Glied ist, sondern aus vielen besteht. Wenn der Fuss 
sagen wurde: weil ich nicht Hand bin, gehore ich nicht zum Leibe; 
gehort er deswegen nicht zum Leibe? Und wenn das Obr sagen 
wurde: weil ich nicht Auge bin, gehore ich nicht zum Leibe; 
zahlt es darum nicht zum Leibe? Wenn der ganze Leib Auge 
ware, wo ware das Gehor? Wenn der ganze Leib Gehor ware, 
wo ware der Geruch? Nun hat aber Gott die Glieder, ein jedes
von ihnen am Leibe angebracht, wie es ihm gefiel............ Das
Auge kann nicht zur Hand sagen: ich bedarf deiner Dienste 
nicht, —•. oder das Haupt zu den Fiissen: ihr seid mir nicht 
notwendig. »2) Gerade so bediirfen wir Menschen einander, ein 
Beruf wird durch den andern erganzt, eine Klasse durch die 
andere. Und die Menschenliebe, die in der Seele schlummert, 
die Sprache, mit der wir gegenseitig verkehren, der Drang, unsere 
Gedanken mitzuteilen, die Freude, mit andern sich zum fried- 
lichen, kraftvollen Wirken und Sćhaffen zu einen — das alles, 
alles sagt uns: Wir gehoren zusammen.

Was sich aber bei allen Menschen aller Orte und Zeiten 
findet, das gehort zur menschlichen Natur. Oder sagen wir 
einfacher und besser: das hat der giitige Sehopfer uns in die 
Seele gelegt. Darum lasst er uns hineingeboren werden in die 
Familie und umgibt die Wiege des Kindes mit Mutterliebe und 
mit vaterlichem Schutz.

Aber auch die Familie kann fiir das Gewohnliche ihren 
Zweck allein nicht erreichen. Es braucht die Familie fiir ihr 
leibliches und geistiges Fortkommen der Hilfe anderer. Einheit 
ist Macht. — Durch die Vereinigung erreichen die Familien 
sicherer, leichter, reichlicher, ja im Ueberflusse alles das, was 
ihre Mitglieder zu ihrem Wohle notwendig haben. So entstanden

J) Genes. 15, 1. Apoc. 22,12. 
2) 1. Cor. 12,14—22.
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aus sich nahestehenden Familien und Standen, die sich gegen­
seitig unterstiitzten, die Gemeinden. Die Gemeinde ist eigentlich 
nichts anderes ais die Vereinigung mehrerer Familien unter 
einer gemeinsamen Leitung, unter einem gemeinsamen Ober- 
haupte.

Aber wenn die Familien sich erweitern, wenn sich Gemeinden 
vergrossern, neue gebildet werden, so drangt das zu grossern, 
herrlichern Verbindungen. Die Menschen wollen wenigstens 
auf einem bestimmten Gebiete beieinander bleiben, sich gegen­
seitig ais Freunde helfen, in ihren gesellschaftlichen Bedurfnissen 
und Neigungen sich unterstiitzen, Gerechtigkeit und Ordnung 
zum Wohle aller aufrecht erhalten. So entsteht ein immer 
weiter sich ausbreitender sozialer Verband. In einem solchen Ver. 
band mussen alle Verhaltnisse gesetzlich geregelt werden. Rechts- 
schutz gegeniiber allfalligen Uebergriffen und Wohlfahrtsunterneh- 
mungen sind notwendig. So entsteht das eigentliche Gemeinwesen, 
der Staat — das Band des Vaterlandes und was ist dieses eben 
anders ais eine grosse, gefestigte, zahlreiche, herrliche Familie1,)

Familie! schones, liebes Wort. Eine Familie sollst auch 
du sein, Volk des engern oder weitern Vaterlandes. Wie tief 
fiihlen wir das, namentlich an Tagen und Statten, wo Mitbiirger 
Blut und Leben fiir den Bestand des Vaterlandes eingesetzt 
und ein Land ais ein heilig’ Erbe in spatere Zeiten und Jahr­
hunderte hiniibergerettet haben. Fiirwahr, wir fiihlen uns in 
einem Lande so recht ais eine Familie von Briidern: einer fiir 
alle! alle fiir einen. —

Es entstehen also die Staaten, um reiche, sichere, ausgiebige 
Mittel zu beschaffen, zum Gliick und Segen des Einzelnen, der 
Familien und Gemeinden, um das billige Recht zu fordern, das 
naturliche Recht zu schutzen und durch weise Gesetze zu er­
ganzen, Recht zu sprechen und zu bestrafen den Verletzer des 
Rechts, das alles zum allgemeinen Wohl der grossen Familie 
des irdischen Vaterlandes. — Solches liegt in der Menschennatur, 
ist also Gottes Wille, Gottes Ordnung! Denn der Allmachtige 
ist der Sehopfer der Menschennatur. So ist denn das Vater- 
land Gottes Geschenk und iiber seinem Ursprung und Werden 
waltet Gottes Schutz. Auch vom Vaterlande gilt das Wort des 
Apostels: «0mne datum optimum et omne donum perfectum 
desursum est, descendens a Patre luminum*, «eine jede gute 
Gabe und jedes vollkommene Geschenk ist von oben herab, 
vom Vater der Lichter.*2) (Vgl. S. 235 )

Der Geist Gottes selbst hat es uns ins Herz gelegt, dass 
wir nach Gemeinsamkeit, nach Verbriiderung streben. Der hl. Geist 
ist ja die Liebe, der hl. Geist ist der Urheber jeder Vereinung 
und jedes eintrachtigen Strebens. Der hl. Geist steht darum

*) Vgl. Rundschreiben Leos XIII. vom 1. November 1885 uber die christ­
liche Staatsordnung und vom 15. Mai 1891 uber die Arbeiterfrage.

a) Jak. 1, 17.
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jeder Familie nahe. Er segnet jede edle Vereinigung, am meisten 
seine seenende Fulle, wenn FamilieGemeinden, 

btande und Klassen zum gememsamen Vaterlande sich ver- 
einen .Spiritus ubi vult, spirat,, .der Geist weht, wo er willU).

, Ja’ ^6ht der g°ttllche Geist iiber den Statten und Ge- 
filden, auf denen ein Volk seit Jahrhunderten gelebt, wo es 
seine Kraft erprobt, seine Siege erkampft, seine christlichen
Vfin?ertUgeHdenf--ueUb-t hab Es Weht der Geist Gottes iiber den 
Volkern und erfullt sie mit den Reichtumern seiner Liebe!

Doch keine Gesellschaft kann ohne Auktoritat,' ohne eine 
gewisse Regierung und Leitung bestehen. In der Familie herrscht
Ahtm h n6 ?lterliche Gewalt Der Eltern Auktoritat ist ein 
Abbild der Regierung und Macht Gottes selbst; .a quo omnis 
paternitas in coelis et in terra», «von dem alle Vaterschaft 
stammt im Himmel und auf Erden»2). vaterscHatt
i. -x T °- erscheint. denn auch in Gemeinde und Staat eine Obrig- 
keit LeRung, Regierung, ein Oberhaupt. Ohne eine Obrigkeit, die 
mit Macht und Kraft das Recht aller nnd die Wohlfahrt der 
Gesamtheit fórdert und schutzt, blutet das Vaterland Aber 
wer gibt denn dem Menschen ein Recht iiber andere Menschen? 
Km Recht, seinesgleichen zu regieren? Wer gibt dem Staat 
das Recht Gesetze zu geben? oder gar zu entscheiden iiber 
Leben und Tod? Da gibt es nur eine Antwort: Die gott- 
hche Vorsehung! Gott hat die Menschheit so geschaffen 
dass sie in Familie, Gemeinden und Staaten lebt. Gott hat die 
Menschen so geschaffen, dass Familie, Gemeinde und Staat nicht 
ohne Obrigkeit bestehen kónnen. Wo also eine rechtmassige Obrig- 

eit auftritt, da ist sie ein Werkzeug, ein Abbild der góttlichen 
yorsehung. .Non est potestas nisi a Deo», .jede Gewalt kommt 
v°n Gott,. Es gibt keine Gewalt ausser von Gott, und die,

X°n Gott anFeordnet3)- Darum spricht der 
Geist Gottes im Buche der Sprichworter:

«Per me reges regnant et legum conditores iusta decernunt- 
per me pnncipes imperant et potentes decernunt iustitiam, 
.durch mich regieren die Kónige; durch mich yerordnen die 
Gesetzgeber, was recht ist: durch mich herrschen Fiirsten und 
Machthaber entscheiden Gerechtigkeit,4)

Ueberhóren wir die Worte nicht, welche der Allmachtige so 
em ringlich spricht: «Durch mich». Wo immer also eine recht­
massige Obrigkeit auftritt, wo Regierungsgewalt geiibt wird 
sei es in den Handen eines Monarchen, einer Behórde oder durch 
das gesamte republikanische Volk, - da wird Gottes Stelle ver- 
treten in Gottes Macht und Namen gehandelt. .Per me legum 
conditores iusta decernunt,, «durch mich verordnen die Gesetz- 
geber, was recht ist». Daher hat die Staatsgewalt Befugnisse„

i) Joh. 3, 8.
2> Ephes. 3, 15.
3) Rom. 13, 1 ff.
4) Sprichw. 8, 15 ff.

39
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die sich kein Verein, keine Verbindung gegeniiber den Mitgliedern 
zuschreiben und Aufgaben, die kein Privatmensch gegeniiber einem 
andern losen konnte. Darum hat das Volk auch ein heiliges 
Recht, die Gewalt, die in seine Hande gelegt ist oder die recht- 
massige Obrigkeit, von der es regiert wird, selbst mit der Macht 
der Waffen gegen fremde Eindringlinge und anmassende Empor- 
kómmlinge zu verteidigen. Aus dem gleichen Grunde verab- 
scheut der christliche Sinn Revolution und Umsturz der be- 
stehenden Gewalt. Sie ist Auflehnung gegen den Allmachtigen 
selbst, dessen Schutz iiber des Vaterlandes Obrigkeit waltet. Aber 
eben deswegen darf auch keine Obrigkeit nach Willkiir und Laune 
herrschen, nie eine Mehrheit ohne Riicksicht auf Gottes Gesetz 
beschliessen! Gott entscheidet in letzter Linie, was ;recht und 
unrecht, was gut und bose ist. Gottes Wille ist unser ewiges 
Gesetz. Dieser Wille Gottes kiindet sich an in jedem Gewissen. 
Noch mehr: christliches, katholisches Volk! Einer ist dein Ge­
setzgeber1), Jesus Christus, gestem und heute und derselbe 
in Ewigkeit2). Er hat uns den Willen Gottes herrlich und 
deutlich yerkiindet. Seine Kirehe tut es bis auf den heutigen 
Tag. Dieses Gesetz Christi, die Rechte seiner hl. katholischen 
Kirehe darf darum keine Obrigkeit aufheben, keine Mehrheit ab- 
schaffen. Gegen das Gesetz Christi gibt es keine lnitiatiye und 
keine Revision. Keine irdische Gewalt darf sich gegen dieses 
hl. Gesetz auflehnen. Kein Mehrheitsbeschluss kann es yer­
nichten. Im Gegenteil, je mehr das Gesetz Christi Obrigkeit 
und Volk durchdringt, umso weiser und gliicklicher wird das 
Vaterland regiert. Es soli darum der Staat das Reich Gottes, 
die Kirehe schutzen, damit sie ais ein milder Engel des Segens 
durch das Volk gehe und die ewige Wohlfahrt der Menschen 
begriinde und yollende. Es soli das ganze Vaterland auf dem 
Fundamente Jesu Christi ruhen: «Denn niemand kann ein an­
deres Fundament legen, ais das, welches gelegt ist — Jesus 
Christus.*3)

So ist der Staat nicht bloss ein Gebilde von Macht, Kraft 
und Gewalt, mit Gesetz und Reil bewaffnet, ist nicht bloss ein 
notwendiges Uebel, sondern etwas Hohes und Machtiges; aber 
zugleich etwas Schones, Mildes, Vaterliches. Góttliches ragt in 
ihn hinein. Der Staat kommt ja von Gott. Er ist Gottes Stell­
yertreter im Zeitlichen. «Er ist Gottes Diener zum Guten und 
nicht zum Bósen.*4)

Es bleibt uns noch ein Gedanke. Jede Gewalt kommt 
von Gott. Wer nun aber in den einzelnen Staaten die Gewalt 
und Herrschaft ausiibt, das hangt ab von den Yerfassungen der 
einzelnen Lauder. Nur unsere hl. katholische Kirehe hat die

’) Jao. 4, 12.
2) Hebr. 13, 8.
3) Cor. 3, 11.
4) Rom. 13 4. Vgl. auch Meschler, Pfingstgabe, S. 351.
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Aufgabe, alle Menschen in Ein Reich, unter Eine hl. Verfassung 
zu sammeln. Die irdischen Gemeinwesen haben sich im Laufe 
der Zeiten unter dem Zutun der Menschen, durch friedliche 
Erwerbungen und durch blutige Kriege und Krisen gebildet. 
Dariiber aber waltet die zulassende und leitende gottliche Vor- 
sehung. Gott reicht mit starkern Arm von einem Ende bis zum 
andern und ordnet alles lieblich1).

Kaum eine Wahrheit ist so herrlich und tiefsinnig in der 
hl. Schrift ausgesprochen wie diese. «Er, der selbst allen das 
Leben gibt und Odem und alles — er hat aus Einem Menschen 
das ganze menschliche Geschlecht gemacht, dass es wohne auf 
der ganzen Oberflache der Erde, und hat bestimmte Zeiten und 
Grenzen ihrer Wohnung festgesetzt. dass sie Gott suchen sollten, 
ob sie sie wohl ertasteten und fanden, da er doch nicht ferne ist 
einem jeden von uns*.2) Gott hatte zur Strafe des Stolzes und 
um die Macht der Siinde zu brechen, bei Babel das Eine Menschen- 
geschlecht gleichsam in zahllose Teile geschieden und sich Ein 
Volk auserwahlt. Aber aus diesem Einen Volke sollte der Er­
loser hervorgehen, in dem alle Vólker gesegnet werden. «Als 
der Hochste die Vólker schied, setzte er der Stamme Grenzen 
nach der Zahl der Sohne Israels.* Es ist bekannt, wie wun­
derbar der Ewige dieses Volk Israel geleitet und erzogen 
hat. Aber auch die Heidenvolker, die wie verlorene Schafe um- 
herirrten, ein jedes auf seinem Wege, hat er nicht vergessen. 
Er lenkte und leitete die Bildung ihrer Staaten. Er lohnte das 
Gute, das sie vollbracliten. Er war zu Zeiten ihr gerechter Richter. 
Die Heidenvólker waren sogar die Werkzeuge in Gottes Hand, 
um das treulose Israel zu strafen. Aber wenn Kónige und Reiche 
seinen Planen sich nicht fiigten, wenn sie sein auserwahltes Volk, 
das kleine, unscheinbare, vernichten wollten, dann warf er sie 
wie nutzlose Werkzeuge von sich. (Vgl. S. 115 ff.)

Assyrien hatte einst gewaltige Eroberungen gemacht. Es war 
auch ein Werkzeug in Gottes Hand zur Bestrafung der Vólker 
und besonders Israels. Aber nun wird Assur ubermiitig durch 
seine Erfolge. «Icli fand», so ruhmt es sich, «wie in einem Neste 
die Schatze aller Vólker. Und gleichwie man Eier aufliest, die 
verlassen sind, so habe ich aufgelesen die ganze Welt und nie­
mand war, der einen Flugel bewegt oder aufgesperrt hatte den 
Mund und gezischt.*3) Da erinnert der Allmachtige das hoch- 
mutige Weltreich, dass es nur die Rutę seines Zornes, der Stab 
seiner Hand gewesen sei. «Darf prahlen die Axt gegen den, 
welcher schlagt mit selber? oder sich riihmen die Sagę gegen 
den, von welcliem sie gezogen wird?*’4) Deshalb wird nun As­
syrien selbst geziichtigt, geschlagen, das gedemiitigte und ge-

‘) Vgl. Weish. 8, 1.
2) Apostelgesch. 17, 25—28. 
8) Isaias 10, 14.
4) Isaias 10, 15.
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besserte Israel aber erlangt seine Freiheit wieder, <und es wird 
sich stiitzen auf den Herrn, den Heiligen Israels in Treue*1). 
Da sehet Gottes Schutz und Vorsehung iiber dem Werden und 
Vergehen, Bliihen und Sinken der Staaten.

Oder schaut hinein in die christliche Zeit.
Da steht Christus selbst und spricht von den Juden: « Dieses 

Geschlecht wird nicht vergehen, bis dieses alles (er meint seine 
Weissagungen vom jungsten Gericht) erfiillt sein wird.» Und 
was geschieht?

Heimat, Vaterland, die hl. Stadt ist den Juden genommen: 
aber sie leben annoch ais Ein Geschlecht, ais ein Volk ohne 
Heimat iiber die ganze Welt zerstreut. Warum? Weil es Gottes 
Fiigung ist — weil es Gottes Vorsehung also wollte, weil die 
Piane Gottes mit diesem Volke noch nicht erfiillt sind. Da sehet 
Gottes Walten iiber dem Werden und Vergehen der Vólker!

Und noch ein letztes Beispiel statt vieler anderer erwaget!
Wer fiigte es in den ersten Jahrhunderten, am Anfange der 

christlichen Zeit, dass weitentlegene Volker im Norden und Osten 
aus Not und noch mehr von einem unwiderstehlichen Drang der 
Seele geleitet auszogen und Europa iiberfluteten ?

Ais sie verheerend hereinbrachen, da kamen ihnen gerade 
die Glaubensboten Christi entgegen mit ihrem grossen Auftrag: 
«Prediget das Evangelium jeder Kreatur.* Und die wilden Bar- 
baren sammeln sich um das Kreuz; sie werden christliche Volker, 
bilden geordnete Staaten — eine neue, herrlichere Kultur bliiht 
auf. Ist das Zufall? Das ist Gottes Schutz iiber der Bildung 
der Staaten.

(Auf diesen Hintergrund trage man — yielleicht im An- 
schluss an Heb. 11 — einige Ausfuhrungen iiber die Fiigungen 
und Leitungen Gottes iiber den Geschicken des eigenen Vater- 
landes ein). — Der Staat ist eine Schopfung Gottes.

b. Auch gegeniiber dem Staat haben wir ernste. heilige 
Pfliehten:

aa. Die Vaterlandsliebe.
bb. Die auf der Vaterlandsliebe sich aufbauenden Tugenden 

und Pfliehten. (Man vergleiche vor allem die Enzykliken Leo XIII. 
de constitutione civitatum und de praecipuis civium christia- 
norum officiis. Vgl. auch die treffliche Broschiire von Dr. Egger 
Bischof von St. Gallen, iiber Patriotismus [Verlag der «Ost- 
schweiz*. 1901.]) Man betone namentlich die Gerechtigkeit 
welche die Mitmenschen anschaut und behandelt, insofern sie 
getrennt sind non uns — selbstandig, mit heiligen, unyerletz- 
lichen, indiyiduellen Rechten, die wir achten, ehren und schatzen: 
du bist nicht allein im Lande. Gerechtigkeit gegeniiber 
hoch und niedrig, gegeniiber Priyatpersonen und Staat, Biirgern 
und Behorden — ist das Mark, das Knochengeruste im Organis- 
mus eines Landes: reddite, quae sunt Caesaris, Caesari. Auf

ł) Isaias 10, 20.
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diesem Hintergrunde zeichne man die Liebe, welche die Mit­
menschen, das ganze Land anschaut und behandelt ais geeint 
mit uns durch natiirliche und ubernatiirliche gottgewollte Bandę: 
sei nicht ein Egoist im Lande, sondern ein Christ. In 
diesem Lichte wecke man den Sinn fiir Gemeinwohl, Gemeinde- 
wohl, Staatswohl, gemeinniitzige CJnternehmungen, gegenseitige 
Hilfeleistungen u. s. f. Die Liebe ist das Herz des Landes und 
des Volkes.

Im Zusammenhang damit lassen sich auch christliche Ur­
teile iiber echte und unechte Gewissensfreiheit, notwendige, zu 
duldende, falsche religiose und richtige biirgerliche Glaubens- 
und Kultusfreiheit und Toleranz einfiigen. Reiche Stoffe bietet 
die Enzyklika Leo XIII. iiber die Freiheit. (Vgl. Cathrein, S. J., 
Moralphilosophie, 2. Aufl., S. 92 u. II, S. 509 ff., 555 ff.

c. Kirche und Staat, Religion und Kultur, himmlische und 
irdische Pflichten widersprechen sich nicht-. sie fiigen sich in 
ein ewiges Gesetz Gottes zusammen, in einen Willen Gottes. 
Diese Gedanken finden sich glanzend durchgefiihrt in den letzten 
Rundschreiben Leo XIII. ais Erzbischof von Perugia (vgl. oben 
S. 111 u. Anm. 1; vgl. unsere Gedanken S. 127 n. 14). Eben- 
dieselbe erhabene Gottes- und Weltansehauung spricht aus allen 
Enzykliken Leo XIII. Am popularsten ist der Gedanke in der 
Rosenkranzenzyklika von 1893, III. Teil, durchgefiihrt. Wir 
iibersetzen hier die pragnantesten Stellen.

Ein Hauptiibel, gegen das man ein Heilmittel suchen muss, 
hat gerade unter unsern Zeitgenossen die grosste und weiteste 
Ausdehnung angenommen. Es ist nicht zu leugnen, dass auch 
die Menschen friiherer Zeiten, und zwar oft recht leidenschaft- 
lich, am Irdischen hingen. — Aber sie verachteten das Himm­
lische doch nicht ganz und gar. Selbst die verstandigen Heiden 
lehrten, dieses irdische Leben sei fiir uns eine Herberge, kein 
Haus, eine Hiitte zur Rast am Wege, — nicht eine bleibende 
Statte. Unsere heutigen Weltmenschen aber jagen nach den 
fliichtigen Giitern des Augenblicks in der ausgesprochenen Ab­
sicht, den Gedanken an ein besseres Vaterland im seligen Jen­
seits nicht bloss zu yerwischen, sondern geradezu — zu ihrer 
eigenen gróssten Schande — vóllig zu zerstóren und auszumerzen. 
Fruchtlos yerhallt in ihrer Seele der Mahnruf des Apostels Pau­
lus: «Wir haben hier keine bleibende Statte, sondern wir suchen 
die zukiinftige.’1) Wo ist aber die Ursaehe fiir diese Erschei­
nung zu suchen? Zunachst treffen wir da auf ein weitverbrei- 
tetes Vorurteil. Man meint, der Gedanke an die ewige Heimat 
zer storę die Liebe zum irdischen Vaterland und sei geradezu 
staatsgefahrlich. Es kann aber in der Tat keine gehassigere 
und grundlosere Behauptung geben ais diese. Denn es liegt 
durchaus nicht im Wesen und in der Natur der ewigen Guter,

i) Hebr. 13 14.
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den Menschengeist so ausschliesslich fiir sich in Anspruch zu 
nehmen, dass er von der verniinftigen Sorge fiir dieses irdische 
Leben ganz und gar abgezogen wiirde. Christus selbst hat zwar 
das Gebot yerkiindet: «Suchet vor allem das Reich Gottes!» — 
aber er hat kein Gebot aufgestellt: «Lasset alles Uebrige bei 
Seite!» Der Gebrauch der Erdengiiter und die damit yerbun- 
denen ehrbaren Freuden konnen sogar zur Mehrung und Be- 
lohnung der Tugenden dienen. Die Bliite aber und die Kultur 
des irdischen Staates, wodurch das Zusammenleben der Sterb- 
lichen geadelt und yerschonert wird, ist geradezu ein Abbild 
von dem Glanz und der Pracht des himmlischen Reiches. Darum 
liegt in allen diesen Dingen nichts Unrechtes fiir yerniinftige 
Menschen oder gar ein Widerspruch mit den gottlichen Absichten, 
Gott ist ja der Urheber der Natur und der Gnade. ' Er will nicht, 
dass die eine die andere hindere: nicht den Schwertkampf zwi­
schen beiden. Irdisches und Himmlisches soli ein Freundschafts- 
biindnis schliessen, Natur und Gnade unsere Fiihrer sein. So 
werden wir wie auf einem leichtern Wege einst in den Himmel 
eingehen, fiir den wir Sterbliche geboren sind.

Die sinnlichen Weltmenschen aber, einzig und allein von 
Eigenliebe beherrscht,‘klammern sich in ihrer gemeinen, niedrigen 
Gesinnung mit allem ihrem Denken und Trachten nur an die 
hinfalligen, erdliaften Dinge. So werden sie unfahig, sich zu 
Hóherm zu erschwingen. Anstatt von den sichtbaren Erden- 
giitern und Geniissen liinweg nach dem Himmlischen zu yer­
langen, yerlieren sie die Ewigkeit yollstandig aus den Augen 
und sinken immer tiefer und tiefer in eine menschenunwurdige 
Lagę. Denn es kónnte in der Tat die góttliche Gerechtigkeit 
keine argere Strafe iiber einen Menschen yerhangen, ais wenn 
sie es geschehen liesse, dass ein solch Unglucklicher die ewigen 
Gedanken ganzlich yergisst und sein Leben lang den reizenden 
Sinnengeniissen nachjagt.

Dieser Gefahr aber werden sicher die Freunde des Rosen- 
kranzgebetes entgehen, welche die glorreichen Geheimnisse auf­
merksam und haufig betrachten. Denn diese Geheimnisse sind 
es, welche dem christlichen Geiste die hellste Leuchte voran- 
tragen zum Ausblicke auf die himmlischen Guter. Das blóde 
Erdenauge erspaht sie freilich nie. Der Glaube aber gibt uns 
die unerschiitterliche Ueberzeugung, dass Gott sie fiir jene be- 
reitet hat, die ihn lieben. Das ist demgemass die Predigt dieser 
Geheimnisse an uns: Der Tod ist kein Untergang, der alles raubt 
und zerstórt, — er ist nur eine Wanderung in ein anderes Leben. 
Da werden wir aufgeklart: der Weg zum Himmel steht allen 
offen. Und wenn wir Christum erblicken, wie er dorthin zuruck- 
kehrt, dann gedenken wir seiner gliickseligen Verheissung: Ich 
gehe hin, euch eine Wohnung zu bereiten. Hier empfangen wir 
die tróstliche Lehre: Es wird kommen eine Zeit, da Gott ab- 
wischen wird jede Trane von unsern Augen und weder Trauer 
noch Wehklage, noch Schmerz ferner sein wird, yielmehr wir
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immer beim Herrn sein werden, Gott ahnlich, weil wir ihn sehen 
werden, wie er ist, getrankt vom Strome seiner Wonne, ais Mit- 
biirger der Heiligen, in uberseliger Gemeinschaft mit unserer 
grossen Konigin und Mutter. Diese Betraehtung muss heilige 
Flammen in die Seele tragen. Sie macht sich jenes grosse Wort 
eines heiligen Geistesmannes zu eigen: Wie ekelt mich die Erde an, 
wenn ich den Himmel betrachte, — und birgt den siissen Trost 
in sich, dass das Augenblickliche und Leichte unserer Triibsale 
ein ewiges Gewicht der Glorie in uns wirkt. Das ist in der Tat 
die einzig richtige Art, die Zeit mit der Ewigkeit, den irdischen 
Staat mit der Himmelsstadt zu verbinden. Das ist die eine 
grosse Schule starker, erhabener Seelen. Und wenn diese in 
grosser Zahl sich finden, dann steht unerschiitterlich fest die 
Wiirde und das Ansehen des Staates. Dann wird bliihen, was wahr, 
was gut ist, was schon — ais ein Abbild Gottes selbst, der aller 
Wahrheit, Gute und Schonheit Urgrund und ewiger Quell ist.»

23. Sonntag Das Jenseits des Reiches Christi. Das Evan- 
gelium von der Auferweckung des Tochterleins des Jairus eignet 
sich — namentlich bei guter Heranziehung der evangelischen Pa- 
rallelberichte — fiir eine Homilie: Jesus der Heiland in Elend 
(Krankheit des Tochterleins, des blutfliissigen Weibes), in Not (Be- 
richt iiber das Hinscheiden des Tochterleins auf dem Wege) und 
Tod (Auferweckung des Tochterleins) mit der Zentralanwendung: 
es gibt einen ewigen Heiland, eine ewige Hilfe: eine Unsterb­
lichkeit in Herrlichkeit fiir Seele und Leib. (Der Sonntag fallt 
oft in die Nahe von Allerheiligen und Allerseelen!) — Die Grund­
gedanken des Sonntags wurden auch das Thema nahelegen: 
Unsterblichkeit (naturliche und ubernaturliche Beweise fiir die 
Unsterblichkeit der Seele! Vgl. A. Meyenberg, EineWeile des Nach­
denkens iiber die Seele, Luzern, Raber, 1904 ), Herrlichkeit (herr­
lich yerklarte Unsterblichkeit der Seele und des auferweckten Lei­
bes). Folgere daraus: nostra autem conyersatio in coelis est u. s. f. 
aus der Epistel des Tages (Philipp. c. 3 u. 4). — Das Evangelium 
ladet auch zu einer Art Riickblick auf das gefeierte Leben Jesu 
ein, da es den Abschluss einer grossartigen Wunderreihe Jesu 
bildet: Jesu, Herr der Meere (Seesturm); Herr der Herzen (Meer- 
sturm: der gestillte Sturm im Herzen der Apostel). Herr der 
Holle (Teufelaustreibung in Gergesa am folgenden Morgen); 
Herr der Krankheit und der Not (Blutfliissiges Weib — am 
selben Tage — nach der Meeriiberfahrt); Herr und Konig aus 
eigener Kraft (Blutfliissiges Weib: «Eine Kraft ist von mir aus- 
gegangen>); Herr des Lebens und des Todes (Auferweckung des 
Tochterleins)1). Was ist uns doch Jesus! (Vgl. S. 138 n. 21.)

24. Sonntag und folgende. Die, wenn erforderlich mit ver- 
andertem Introitus eingeschalteten Sonntage nach Epiphanie 
siehe oben S. 250—260, auch S. 820.

i) Vgl. A. Meyenberg, Aus der Apostelschule, Luzern, Raber & Cie., 1899, 
S. 36 ff. Ygl. Lohmann, Leben Jesu, S. 93—113.
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Letzter Sonntag. Siehe unten am Schlusse des Kirchen­
jahres, iS. 618 u. 631.

§ 71.
Der Reiehesgedanke naeh Pfingsten in einem dog- 

matiseh-kateehetisehen Zyklus iiber die Kirche entfaltet.
Zyklusvorschlag. 1- Christus der Baumeister der Kirche

(Beweise aus den Eyangelien: die Kirche Christi Lebenswerk- 
vgl. dazu Grimms Leben Jesu, Schanz, Apologie, III B «das 
Reich Gottes».)
, D^r hedlige Geist der Vollender und Lebendigmacher 

der Kirche. a. Wie ihn Christus schildert. b. Wie ihn Christus 
sendet. c. Wie er in der Kirche wirkt. (a, b, c eignen sich auch 
fur getrennte Predigten.) Vgl. auch Specht: die Lehre von der 
Kirche nach dem hl. Augustin; der hl. Geist das Lebensprinzip 
der Kirche, S. 53 ff.

3. Die Kirche in der Apostelgeschichte.
. 1K^e in der ganzen Heiligen Schrift. (a. Riickblick

2 j Z'J-' das Wort ‘Kirche» in der Heiligen Schrift. b. Die 
Bilder der Kirche in der Heiligen Schrift. c. Der Begriff der

Jo Schrift <VgL Schanz, Apologie, III. B„
§ 3, b. 53 ff., I, II, IV. (Nr. 4 liesse sich auch in mehrere Pre­
digten teilen: Christi Schiff, Reich, Leib, Braut. Vgl. Willmers:
de o2Cł^ Christi constituta per modum corporis vivi et animati, 
p. 85 ii.)

T, Kirche der Urzeit. a. Ihr Fundament der Primat.
o- Ihr Bau. (Vgl. in Hettingers Apologie, die einschlagigen Vor- 
tiage; Schanz, Apologie, III § 13, S. 411, etwa bis Irenaus.)

^rche nach dem heiligen Augustinus. (Auswahl aus 
Specht: die Lehre von der Kirche nach dem heiligen Augustinus.)

7. Die grossen Charakterzuge der Kirche: die eine und ein­
zige Kirche. (Vgl. Schanz, Apologie, III § 6, S. 91; Willmers, 
kurzgefasstes Religionshandbuch, § 51, S. 115; Willmers de 
ecclesia Christi, c. III, A. 1, p. 503—540.)

8. Die heilige Kirche. (Schanz 1. c. § 10, S. 298; Willmers 
de ecclesia Christi, Lib. V c. III, A. IV, S. 597.)

9. Die katholische Kirche. (Schanz 1. c. § 7 S 180- Willmers 
de ecclesia Christi, Lib. V c. III, A. II, S. 540.)

10. Warum nennen wir unsre Kirche die romiseh-katholische?
a. Waren die Christen des ersten Jahrhunderts auch romisch- 
katholisch gesinnt? b. Warum sind wir romisch-katholisch gesinnt?

11. Die apostolische Kirche (vgl. Schanz 1. c. § 6, S. 91 Will­
mers, kgf. Religionshandbuch, S. 59, 116. Willmers, de ecclesia 
Christi, L. V c. III, A. III, S. 576 ff.).

12. Die alleinseligmachende Kirche. (Vgl. Schanz, Apolonie 
III § 9, S. 247 ff.; Segur, Vertrauliche Antworten auf die wich’- 
tigsten Einwande gegen die hl. Religion; Willmers kurzgefasstes 
Handbuch der kath. Religion, wo die richtige und falsche Auf-
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fassung dieser Wahrheit treffend dargelegt ist (§ 208, S. 452. 
Die Thesis lautet: die Zugehórigkeit zur Kirehe ais notwendiges 
Mittel zur Seligkeit, auch § 206 u. 207, S. 448 u. 449.)

13. Die. unzerstorbare Kirehe.
14. Dos Fundament der Kirehe, das Papsttum. Was lehren die 

Eyangelien? (Vgl. Schmid, Petrus in Rom. Luzern, Raber & Cie. 
Schanz 1. c. S. 436.) Der Primat des hl. Petrus: a. die Vorbereitung;
b. die Verheissung; e. die Bedeutung und der Umfang; d. die 
Uebertragung des Primats oder: wie legte Christus das Kirchen- 
fundament? a. wie plante er es? p. Wie legte er es? Die Stoffe 
wurden auch sehr fruchtbar auf mehrere Predigten yerteilt.

15. Das Fundament der Kirehe -. das Papsttum in der Apostel­
geschichte.

16. Das Fundament der Kirehe: Was tat Petrus in Rom? 
(Vgl. z.B. Schmid, Petrus inRom, Luzern, Raber. Schanz, Apologie, 
III, § 13, S. 436 ff. Willmers, de ecclesia Christi, Lib. II, Art. 1 
u. 2, S. 196 ff. Specht, die Lehre von der Kirehe nach dem 
heiligen Augustinus, III. Hauptstiick, S. 124 u. 154. Vgl. Inns- 
brucker Zeitschrift fiir kath. Theologie 1902, I. u. II. Quartalheft: 
Petrus, Bischof von Rom, S. 33 ff., S. 225 ff. von C. A. Kneller.)

17. Das Fundament der Kirehe: Das Papsttum in den ersten 
Jahrhunderten. Vgl. Schanz, Apologie, S. 13, S. 447 ff. Grisar, 
Geschichte Roms und der Papste, I. B. n. 196—246 n. 296—302 
n. 539 ff.

18. Das Fundament der Kirehe: die lehramtliche Unfehl­
barkeit des Papstes: Was lehrt die Heilige Sehrift?

19. Das Fundament der Kirehe: die lehramtliche Unfehl­
barkeit des Papstes-. Was lehrt die Geschichte? (Vgl. Schanz 1 c 
§ 14, S. 478 ff.)

20. Das Fundament der Kirehe-. Grosse Papste-. Petrus, die 
Papstmartyrer, Leo der Grosse, Gregor der Grosse, Gregor VII.

21. Das Fundament der Kirehe. Bestand desselben trotz der 
Fehler einiger Papste im Laufe der Geschichte (apologetische 
Behandlung!). vgl. S. 252).

22. Der Bau der Kirehe: Bischófe und Priester.
23. Der Bau der Kirehe: Klerus und Laien (vgl. Specht, die 

Lehre von der Kirehe nach dem hl. Augustinus, III. Hauptst., 
§ 17, S. 105 ff. [Sehr interessante und packende Stoffe!] Vgl. dazu 
Heiners Kirchenrecht).

24. Das christliche Folk in der Kirehe: a. seine Einigung 
und b. seine Heiligung durch die Kirehe.

25. Die Kirehe eine freie Tochter Gottes (non sumus ancillae 
filii sed liberae. Gal. 4, 31. Vgl. oben S. 309).

26. Die Kirehe eine Lehrerin (vgl. oben den Zyklus nach 
Ostern, S. 497 ff. Vgl. auch S. 1-14) u. bs. S. 4 Anm. 2—5).

27. Die Kirehe eine Herrin (Kirchengebote). Vgl oben 
zum zweiten Fastensonntag, S. 296 ff.

28. Die Kirehe eine Mutter (zum Ganzen s. S. 764 ff.).
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§ 72.
Die Schlussfeste des Kirchenjahres.

I. Maria Himmelfahrt ais Schlussfest. Das Fest ist
1. Ein Riickblick auf das Leben Maria auf Erden.

«Sie hat auf Erden den besten Teil erwahlt.* a. Die Gnade: 
«voll der Gnade». b. Das Wort Gottes: «sie bewahrte die 
Worte Jesu und iiber Jesus in ihrem Herzen®. In noch viel 
hóherem Sinne galt von ihr: sedens secus pedes Domini, 
audiebat verbum illius (Evangelium). Keine Gnade von 
aussen (Wort Gottes), und keine Gnade von innen ging an 
ihr verloren. Sie wahlte sich: c. Eine rastlose Mitwirkung. 
Insofern glich sie auch der Martha: satagebat circa freąuens 
ministerium: in den Tagen der Arbeit und der Sorgen, 
des Zusammenseins mit Jesu und des Getrenntseins von 
ihm, in den Stunden heiliger Freude und namenlosen 
Schmerzes, in Nazareth, im Tempel, in Kana, bei der 
Trennung und messianischen Abweisung, auf Kalvaria 
und am Ostertag. Aber ihr «frequens ministerium®, ihr 
rastloser Dienst war von dem Gedanken beherrscht: 
«Porro unum est necessarium® (vgl. das Morgen- und das 
Abendopfer mit Christus [Lichtmess, S. 57, und Schmerzen- 
freitag mit Karfreitag S. 323 ff.]). Herrlich beschreibt die 
Epistel (im sensus accommodatus), dieses Wurzelfassen der 
gottlichen Weisheit in Maria auf Erden, Marias Aufwachsen 
in reiner Heiligkeit und Herrlichkeit, wie des Libanons 
Zeder, wie Jerichos Rosę, wie die Palmen von Kades. 
Und mit ihr fasste Christus selbst unter seinem Volke 
Wurzel und wuchs ais Riesenzeder, ais Riesenpalme fur 
alle Vólker empor. Ein herrlicher, Gottes wurdiger Wohl- 
geruch steigt zum Himmel: Christi Tugenden und Mariens 
Nachfolge. — Maria ist die Braut des Hohen Liedes, die 
nun heimzieht zu ihrem Geliebten.

2. Ein Ausblick auf ihr Leben im Himmel.
a. Die Gnadenfulle wird ihr zur Glorienfulle: voll 

der Gnade, voll der Glorie: «pulchra es et decora! sedens 
secus pedes Domini in aeternum!®



619

b. Die Arbeits- und Leidensfulle wird ihr zur Fulle 
des Lohnes: das «frequens ministerium* zu einem Bedient- 
wcrden und Erfulltwerden von dem Strome der góttlichen 
Wonne. (Vgl. auch Ps. 18 u. 44 des Offiziums, auf Maria an­
gewendet J — «Nigra [durch das Leiden], sed formosa!»)

c. Die Mutterwurde wird ihr zu ewig eerkldrter Mutter- 
freude: der verklarte Sohn yerklart die Mutter! (Vgl. 
die Lesungen aus dem Hohen Liede.) Er yerklart nicht 
bloss ihre Seele. Auch der Leib, der ihn getragen, wird 
einzig und eigenartig herrlich — schon vor dem jungsten 
Tage in den Himmel aufgenommen und yerklart. Er soli 
wie Jesu Leichnam die Verwesung nicht schauen.

d. Das Mittleramt bringt ihr die Mitfreude unter 
Millionen, denen sie das Heil vermittelt: «ihr seid meine 
Krone» (Phil. 4, 1). Sie hatte ja mitgewirkt am Heile der 
Millionen, die durch Maria zu Christus gelangten.

e. Die Freundschaft mit allen Engeln und Heiligen 
bringt ihr das Konigtum iiber alle Engel und Heiligen: 
Assumpta est Maria: gaudet exercitus angelorum! Alle­
luja! Regina coeli! Regina Apostolorum, Martyrum, Con- 
fessorum, Virginum!

f. Alles aber bringt ihr erst Christus, der Enthullte, 
der Verklarte: «optima pars, quae non auferetur ab ea.» 
— «Videbimus eum sicuti est.» — Wie wird ihn Maria 
schauen!

Die Lehre von der leiblichen Aufnahme Maria in 
den Himmel ist nicht Dogma, aber doch im magisterium 
ordinarium der Kirche enthalten. Die dogmatischen Kon- 
gruenzbeweise, sowie die Zeugnisse der Tradition sind 
besonders reich und interessant dargestellt bei Scheeben, 
Dogmatik, III. B., § 281, S. 570—599. Der Prediger findet 
da herrliche Schatze. Vgl. auch Hurter, Heinrich und 
Willmers iiber eben denselben Gegenstand.

NB. Die an der Vigil von Christi Himmelfahrt ent- 
wickelten Gedanken liessen sich auch auf diese treueste 
Dienerin des Herrn in sensu accommodato anwenden 
(s. S. 543 ff.).
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II. Das Rosenkranzfest ais Schlussfest. Im Rosen­
kranz spiegelt sich das ganze Leben Jesu und Maria.

1. Wir betrachten den Rosenkranz Mariens, um die 
Geheimnisse des Lebens, Sterbens und der Auferstehung 
des eingebornen Sohnes Gottes tiefer zu erfassen (Oration).

2. Wir ahmen im Rosenkranz das nach, was die Ge­
heimnisse des Rosenkranzes enthalten (Oration):

a. die stille Pflieht in Gebet, Arbeit und Vollkommen- 
heit (freudenreicher Rosenkranz).

b. das schwere Kreuztragen (schmerzensreicher Rosen­
kranz).

c. in allem die ewigen Gedanken (glorreicher Rosen­
kranz, S. 613 f.).

3. Wir erlangen, was die Geheimnisse versprechen: 
unsere Auferstehung, Himmelfahrt, Aufnahme und Kró- 
nung, wenn wir uns betend und kampfend von Christus 
und vom gesendeten Geiste leiten lassen (glorreicher 
Rosenkranz).

Wir empfehlen: a. Zykluspredigten iiber einzelne oder alle 
Geheimnisreihen, ais Homilien oder Katechesen. Vergleiche dazu 
besonders die Rosenkranzenzykliken Leos XIII., besonders aber 
jene vom Jahre 1893. Hattler, Christrosen im Mariengarten. Zu 
den einzelnen Geheimnissen vergleiche unsere Ausfuhrungen 
iiber Weihnachten, das Familienfest, die Karwochentage, Kar­
samstag, Osterwoche, Pfingsten! Drei bis vier solcher Oktober- 
predigten werden zu einer gemiitvollen Repetition der gesamten 
Religionslehre, von welcher der Rosenkranz ein Kompendium, 
ein Breviarium ist. Wir empfehlen:

b. Predigten iiber die Gebetsweise des Rosenkranzes mit Be- 
trachtungsbeispielen, z. B. die fiinf freudenreichen Geheimnisse: 
fiinf heilige geistige Reisen, wahrend unser Mund das Ave betet. 
(Reise mit dem Engel nach Nazareth — Reise mit Maria zu Elisa­
beth— Reise mit Maria und Joseph naeh Bethlehem — Reise mit 
Maria und dem Kinde zur Opferung nach Jerusalem — Reise mit 
dem zwólfjahrigen Jesus, mit Maria und Joseph zum Osterfest 
nach Jerusalem.) In abgekiirzter, farbenreicher Schilderung lege 
man den Kerngedanken des Geheimnisses aus und fiihre das 
Ganze ais Steigerung durch. Oft ware es recht praktisch, uber ein 
einziges Geheimnis zu predigen. — Ich will heute ein einziges 
Rosenkranzgeheimnis auswahlen. Ich will eine Reihe von Ge­
danken, die in diesem Geheimnisse verborgen liegen, herausheben. 
Es sind das Gedanken, an die ihr euch beim Rosenkranzbeten 
ebendieses Geheimnisses erinnern konntet. Dabei erfiille man auch
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die Phantasie der Zuhórer und Beter mit den biblischen Ereignissen- 
und Bildern. Man sagę es den Zuhórern ausdriicklich, dass sie sich 
wahrend des Betens des Ave oder beim Abnehmen des Wechsel- 
chores mit diesen Bildern beschaftigen durfen und sollen: z. B. 
iiber das Geheimnis: den du Jungfrau vom heiligen Geiste empfan­
gen hast. Der Engel, der Himmel griisst Maria: um wie viel mehr 
durfen wir sie griissen: Gegriisst seist du, Maria! — Maria ist voll 
der Gnade. Es kommt also alles auf die Gnade an. Maria ist leer 
von sich selbst. Es baut also Gott nur auf das tiefe Fundament der 
Demut, die sich leer, arm, nichtig fuhlt: ecce ancilla Domini! Maria 
ist die reinste Jungfrau. Gott wird also von der Jungfraulichkeit 
und auch von der standesgemassen Keuschheit angezogen. — Jesus 
ist der Sohn des Allerhóchsten, Sohn Gottes, Gott selbst, Kónig, 
und seines Reiches wird kein Ende sein. Und dieser hochste 
Gottessohn verbindet sich mit der demiitigsten Jungfrau Maria 
und sie wird Gottesmutter: darum ist sie gross: in ihrer Seele, 
in ihrer Wiirde! Lasst uns sie griissen! Lasst uns durch sie zu 
Gott bitten. Diese oder ahnliche Gedankengange hebe man aus dem 
evangelischen Abschnitte uber den Engelgruss heraus, entfalte sie 
in einer Predigt iiber dieses eine Rosenkranzgeheimnis, logisch 
und rhetorisch geordnet, aber ais Erklarung des Rosenkranz- 
geheimnisses. Zweck einer solchen Predigt ware: das betende Volk 
mit Gedanken iiber dieses Rosenkranzgeheimnis zu bereichern.

c. Predigten iiber die Morał des Rosenkranzes. Vgl. insb. 
die Rosenkranzenzyklika Leo XIII. vom Jahre 1893. Vgl. unsere 
Gedanken iiber Weihnachten (228 ff., 253 ff.), zum Familienfest 
(260 ff.), zur Karwoche, auf Karsamstag, Ostern, Himmelfahrt 
(Vigil und Fest), Pfingsten, Maria Himmelfahrt.

d. Repetitionspredigten iiber das Kirchenjahr im Rahmen 
des Rosenkranzes (vgl. § 64 S. 564; Riickblick auf das Kirchen­
jahr, S. 627 ff. Der letzte Sonntag nach Pfingsten, S. 631 ff.).

e. Predigten iiber die Geschichte des Rosenkranzes. «Gegen 
Ende des zwólf ten Jahrhunderts finden wir, dass es allgemein 
liblich geworden war, den Gruss des Engels (Luc. 1, 28) nebst 
den Worten der Elisabeth (Luc. 1, 42) ais Gebet zu gebrauchen.*ł) 
Dieses Gebet, zum Teil in Reihen litaneiartig wiederholt oder 
mit dem Vater Unser yerbunden, wurde nachweislich zuerst von 
einer Pariser Synode unter Odo von Sully (1196—1208 Bischof) 
approbiert und empfohlen. Die Verbindung dieses Gebetes zu 
einem Ganzen, in dem man 15 mai nach dem Vater Unser 10 
• Gegriisst seist du, Maria* betete fiir Erhaltung und Forderung 
der Reinheit des Glaubens und des Glaubenslebens, stammt — 
trotz neuester Beanstandung — in irgend einer Form vom hei­
ligen Dominicus und wurde vor allem durch seinen Orden ver- 
breitet. Wahrscheinlich wurde dieses Gebet schon damals mitRe- 
trachtungen iiber das Leben Jesu yerbunden. Die tiefsinnige Aus- 
pragung der 15 Geheimnisse scheint aus dem 15. Jahrhundert zu 
stammen und zwar von Dominicus aus Preussen und Adolf yon.

*) Kellner, Heortologie, S. 157 ff. — ebenso fur das folgende.
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Essen, zwei Monchen, die in der Karthause bei Trier lebten 
(vgl. Esser, Beitrag zur Geschichte des Rosenkranzes, Kathoiik 
1897 II). So wurde der Rosenkranz zu einer Art Breviloquium 
der Heiligen Sehrift, der Glaubens- und Sittenlehre, eine Art 
Volkspsalterium, aber auch ein Lieblingsgebet der Gesamtkirche, 
an allen Tagen, vor allem in den Tagen der Not Friihe entstan- 
den so auch die Rosenkranzbruderschaften, z. B. jene von Koln 
bereits im Jahre 1474. In Zeiten der Bedrangnis pflegte die Kirehe 
zum Rosenkranz aufzurufen; mit Recht schrieb man den Sieg 
iiber die Tiirken bei den Echinaden (7. Oktober 1571) der gross­
artigen Rosenkranz-Supplikation zu. Paul V. ordnete ein Dank- 
fest an. Gregor XIII. gab diesem Rosenkranzdankfest bestan­
dige Fortdauer, indem er dessen Feier am ersten Oktober- 
sonntag allen Kirchen mit einer Rosenkranzkapelle oder einem 
Rosenkranzaltar gestattete. Nachdem schon Clemens X. das 
Fest fiir ganz Spanien bedingungslos erlaubt hatte, veranlasste 
der glanzende Sieg des Prinzen Eugen bei Peterwardein im 
Jahre 1746 die Ausdehnung des Rosenkranzdankfestes auf die 
ganze Christenheit durch Clemens XI. Pius IX. war ein eifriger 
Forderer der Rosenkranzandacht. Leo XIII. hob den Rang des 
Festes und gab ihm ein neues, sinnig verfasstes Officium. 
Leo XIII. gewann durch diese Rosenkranz-Enzykliken weite 
Kreise dem inhalts- und segensreichen Gebete, entfaltete den 
tiefen Geist desselben und weihte es gleichsam feierlich zur herr­
lichen Waffe der Kirehe, nachdem es sich schon so oft ais Gnaden­
mittel fur die Einzelnen und die Gesamtheit, besonders auch 
in den Tagen der Glaubensnot bewiihrt hatte. Es weht in 
diesem Gebete der Geist Jesu, — schlicht und einfach — diister 
und furchtbar, — herrlich und gross. Es tónen die Fanfaren 
der streitenden Kirehe aus seinen Supplikationen und iiber 
seinem Rufen schwebt es wie hóheres Siegesbewusstsein: haec 
est victoria, quae vincit mundum: fides nostra! Gebet und Fest 
sind Mariens reicher Heilsgarten, — Mariens Rosenpflanzung, 
durch die Christus wandelt — Kranze echter geistlicher Rosen 
fiir Maria und an Christus selbst von den Christen und der 
Christenheit gewunden! Der Oktobermonat ist zum Rosenkranz- 
monat geworden. Fest und Andacht werden zur heiligen Repe­
tition des ganzen Lebens Maria und Jesus gegen den Schluss 
des Kirchenjahres. Aus dem Gebete, das sich ja fast ganz aus 
Worten und Gedanken der Heiligen Sehrift erbaut, denen die 
Kirehe ihre Bitte beifiigt — spricht der erhabene dogmatische 
Grundsatz: durch Maria zu Jesus!

III. Allerheiligen ais Schlussfest des Kirchenjahres. 
Wir haben schon oben § 65 S. 571 f. iiber diesen Charakter 
des Allerheiligenfestes gesprochen. Die Liturgie entfaltet: 

a. das Ziel und die Heimat der Heiligen in der
Epistel (vgl. die Epistel: man mache die herrliche Schil-



623

dorung derselben und ahnlicher grossartiger Stellen der 
Apokalypse zu Interpreten und Illustrationen der dogma­
tischen Gedanken iiber den Himmel. (Vgl. oben Maria 
Himmelfahrt S. 618.) Die Liturgie zeigt:

b. den Weg zum Ziel und zur Heimat der Heiligen 
im Graduale und im Eyangelium. Hat uns die Epistel 
das herrliche Ziel geschildert, so steht

a. im Graduale Christus am Wege und ladet auch uns 
ein: Venite ad me omnes qui laboratis et onerati 
estis et ego reficiam vos: Alleluja!

/?• das Eyangelium aber zeigt uns die Wege der Heiligen 
in den acht Seligkeiten. Sie sind das Programm 
Jesu Christi, der Geist der Gnade und des Gesetzes 
Christi, fiir immer bindend im Pflichtengebiete und 
iiber das Pflichtengebiet hinaus, hóhere, herr- 
licherere Wege der wachsenden Liebe weisend bis 
zum Heldengrade. Fur eine Predigt wahle man 
nur die eine oder andere Seligkeit zur Erklarung 
oder entfalte kurz ihren Gesamtinhalt ais Steigerung.

Fiir Predigten und Zykluspredigten vor und nach Allerhei­
ligen iiber die Seligkeiten und die Bergpredigt yerweisen wir nebst 
den bekannten «Leben Jesu» und den Eyangelienkommentaren 
auf: Dr. J. Schmitz, Weihbischof von Koln, Die acht Selig­
keiten des Christentums und die Versprechungen der Sozial- 
demokratie, M. Gladbach, Riffarth, 1898; J. Mullendorf, S. J., Die 
Bergpredigt: Entwurfe zu Betrachtungen, mit einem Anhang 
von Erklarungen; vgl. auch oben den § 57 uber die Aller heilig en- 
litanei (S. 538).

Das Allerheiligenfest legt iiberdies einen ganzen Reichtum 
von Themata nahe. Einige Gedankenkreise haben wir oben in 
§ 57 iiber die Litaniae maiores und minores entfaltet, einige 
andere in der Gesamtubersicht der Zeit nach Pfingsten.

Wir erinnern hier an folgende Themata:
1. Die Verehrung der Heiligen. Geschichtliche Predigt: 

a. Ein Gang nach Rom in die Katakomben. (Aufklarende, er­
greifende und moglichst dramatische Behandlung der Kata- 
kombenzeugnisse, vgl. neuere Apologien, Dogmatiken und Mono­
graphien.) b. Ein freudiger Gang ins Morgenland zum Konzil 
von Ephesus: Begeisterung der Urkirche fiir Maria! c. Ein 
trauriger Gang ins Morgenland in die Gefangnisse zur Zeit 
der orientalischen Bilderstiirme: Zeugnisse fiir Bilder- und 
Reliquienverehrung. d. Ein rascher Gang durch das Mittel­
alter: Gesamtbild echter Heiligenyerehrung (Dome, Kirchen,
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Kunst, Leben) — nachher Gesamtbild. e. ein Gang an die Pforten 
der neuen Zeit: man schildere kurz Kampf und Sturm gegen 
die Heiligenverehrung und verweise mitten im Larm des Kampfes 
auf die ruhige, klare, begeisterte und doch wieder so mass- 
volle Stimme der Kirche auf dem Konzil von Trient. Man er­
klare dann den Wortlaut der Tridentinischen Entscheidungen 
und Erklarungen iiber die Heiligenverehrung ais Grundgedanken 
der Kirche und ais Leitstern der Kirche fiir uns.

2. Die Heiligen und der wahre Fortschritt — nach innen 
und aussen.

3. Die Heiligen — Strahlen der Sonne Jesus Christus. Man 
greife ganz rasch einige Charakterbilder von Heiligen heraus 
und zeige, wie sich alle die yerschiedenen Strahlen und Ziige 
Christi in ihrem Leben abpragen und uns zur Nachfolge ein- 
laden.

4. Was ist ein Heiliger? (Nach Meschler, Gabe des hl. 
Pfingstfestes: Der hl. Geist und die Heiligen, S. 373 [3. Aufl.])

5. Wie wird ein Heiliger? (Verschiedene Gedanken im 
V. Band der Apologie von P. Weiss!)

IV. Allerseelen, ein Schlussfest des Kirchenjahres. 
Nachdem die Sonntage nach Pfingsten das Reich Gottes 
auf Erden, die streitende Kirche nach allen Seiten hin 
entfaltet haben, nachdem Allerheiligen die triumphierende 
Kirche in ein glorreiches Gesamtbild gefasst, drangt der 
Gedanke der Gemeinschaft der Heiligen auch auf ein 
Gesamtfest zu gunsten der leidenden Kirche. Auf das 
Fest der herrlich Lebendigen folgt das Fest der Toten, 
«die doch leben, auch wenn sie gestorben sind».

Gedankenkreise. 1. Der Prediger findet einen ganzen 
Reichtum von Gedanken in der Dogmatik und As­
zetik iiber den Tod, die Ewigkeit, das Feg­
feuer. (Vgl. namentlich die dogmatischen Werke und 
Religionshandbiicher von Hurter und Willmers!)

2. Unerschopfliche Schatze bieten die Formularien 
der Missae de Reąuiem, das dies irae, das Libera, 
das Officium defunctorum. Fruchtbare Themata 
waren z. B. das katholische Begrabnis (ergreifende 
Liturgieerklarung) — die Toten messe — die Wandlung 
fiir die armen Seelen (Siihn- und Bittopfer, cf. Gihr, 
Messopfer; Lehmkuhl, Theol. morał. II., S. 127 n. 170 [2. 3]).

3. Sehr gut wirken Themata, die zum tiefern Nach­
denken einladen, z. B. Ein Gang auf den Kirchhof.
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Von was reden uns die Grciber? a. Von der Unsterblichheit! 
(Einige popularisierte Beweise fiir die Unsterblichkeit der 
Seele, in die man einige Affekte hineinflammen lasst.) 
Ygl. z. B. Gutberlet, Psychologie; Willmers, Religions­
handbuch, S. 263, 277, 268, 269. - b. Von einer herrlichen 
Unsterblichkeit. (Einige Ausfuhrungen iiber die herrliche 
Auferstehung der Seele und des Leibes im Ansehluss an 
die Begrabnisliturgie [eine kurze konzentrische Sammlung 
der Gedanken] oder an die Auferweckung des Lazarus.) -
c. Von den Hindernissen der herrlichen Unsterblichkeit. — 
Alles erinnert an das Fegfeuer. Einige effektvoll ent­
faltete Beweise mogen erst aufklaren. Dann steigere sich 
die Predigt in immer dringlicher werdender Auffor- 
derung zur Hilfe fur die armen Seelen und zeige die 
praktischen Wege. So kehren wir vom Kirchhof heim, 
verklart von dem ernsten und doch freudigen Liehte — • 
es gibt eine unsterbliche Herrlichkeit und ein Wieder- 
sehen ~ und ^griffen von inniger warmer Liebe, die selbst 
bis hinuber in die Ewigkeit helfen kann. Die latente
Anwendung auf das eigene Ich entsteht von selbst.

Man beachte, dass die ganze Liturgie des Tages Mit- 
leid, Mittrauer, tiefes Verstandnis fiir Niedergeschlagen- 
heit und Wehmut (vgl. die Lesungen aus Job!) atmet, 
aber alles mit den Strahlen des ewigen Lichtes umspielt 
und verklart.

-EZs ist nicht ein Tag zum Niederreissen und Nieder- 
donnern, nicht ein Tag fur die Hbllenpredigt, sondern 
ein Tag des Aufrichtens und Trostens: ut aedifices et 
plantes. Latent werden dann die ewigen Gedanken um 
so kraftiger wirken

Es sind die Tage des Gebetes, des Suhnens, des 
Nachdenkens, zu dem selbst die fallenden Blatter mahnen, 
und der letzte Strohhalm, den der Herbstwind verfolgt: 
stipulum siccum perseąueris!

Die folgenden und namentlich die auf Allerseelen 
unmittelbar folgenden Sonntage laden neuerdings ein, 
auf diese Gedankenkreise einzutreten. J)
Raber * Cit, WeUS d6S 1''achdei'ke'« Uber die Seele. Luzern.

40
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Alles ist in eschatologisehes Licht getaucht, nament­
lich auch die Lesungen aus den letzten Propheten.

§ 73.
Die Marien- und Heiligenfeste iiberhaupt.

Die Marienfeste bilden in gewissem Sinne ein eigenes 
marianisches Kirchenjahr. Vielfach sind sie mit der Zeit, 
in die sie fallen, enge verkniipft (Maria Empfangnis, 
Maria Lichtmess, Maria Himmelfahrt), oder sie blicken 
auf eine zukiinftige Kirchenzeit (Desponsatio B. M. V. 
im Januar und namentlich Annuntiatio beatae Mariae 
Virginis blicken schon auf dje folgende Weihnacht). 
Das Officium und die Messen der Marienfeste bergen einen 
ungemein reichen Stoff fiir die so wichtigen Marienpredigten 
in sich. Der Kranz der marianischen Feste gehórt auch 
zu dem Lieblichsten und Schónsten, was das Kirchen­
jahr aufzuweisen hat und fiihrt uns durch Maria zu 
Jesus. Naheres siehe unten: Inhalt der Predigt: Haupt­
themata: Maria, S. 755, sowie oben im k er laut des Kirchen­
jahres und unten bei den Schlussfesten des Kirchenjahres.

Die Heiligenfeste sind teils mit dem Kirchenjahr 
yerbunden, teils hat ihre Zeitfixierung andere Grunde. 
Uralt sind die natalitia martyrum (Todestag = Geburts­
tag fiir den Himmel). Schon in den Katakomben gefeiert, 
erhielten sie namentlich im romischen Ritus durch die 
Katakombenwallfahrten unter Papst Callistus einen neuen 
Anstoss und gróssere Verbreitung. Der Heiligenfestkalen- 
der ist ein immer im Wachstum begriffener Organismus, 
der zu allen Zeiten neue liturgische Bliiten hervor- 
bringt.

Neben dem Commune Sanctorum ragen namentlich 
einzelne Propria des Offiziums und der Messe durch 
eigenartige Schónheit heryor. Vergleiche z. B. St. Joseph, 
St. Agnes, St. Agatha, Laurentius, Martin, Gacilia, Aloisius, 
Stanislaus Kostka, einzelne neuere Heiligenfeste im Juli 
u. s. f. (Vgl. Naheres unten: Heiligenpredigten; vgl. auch 
den ganzen Yerlauf des Kirchenjahres.)
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§ 74-
Riickblick auf das Kirchenjahr. — Der letzte Sonntag 

des Kirchenjahres.
A. Gesamtbild.

1. Advent. Der erwartete Erlóser. Wir erwarteten 
den, der da kommen soli, und sahen ihn ais Erlóser und 
Richter zugleich (I. Adyentsonntag), ais unsern Heiland 
[Messias] (II. A.), ais unsern Begliicker (III. A.), ais un­
sern Weg (IV. A.); (vgl. g. 209 § 11).

2. Weihnachten. Der erschienene Erlóser ais Kind. 
Wir standen an der Krippe und schauten den mensch- 
gewordenen Erlóser, der uns retten kann und will, unser 
Weihnachtlicht und unser Weihnachtlebe.n. Hie Gestalten 
an der Krippe und die Heiligen der Oktav weisen uns 
die Wege zum Christkind, dessen Geburt in der Zeit, in 
den Herzen und von Ewigkeit wir feiern (Weihnachten 
bis und mit Epiphanievigil).

3. Epiphanie. Der erschienene Erlóser ais Kónig. Das 
Kind erscheint ais allmachtiger Gotteskónig und herr­
licher Vólkerkónig: — Weihnachtspfingsten! Die Vółker 
der Erde und die Gebildeten der Erde ziehen zu ihm und 
huldigen ihm. Er ist ais Kind ein Kónig (Epiphanie), eir 
Kónig ais Jungling (S. i. d. Oktav), ais Mann ein Kónig, 
(Oktavtag), in seinem Wirken ein Kónig, ein Kónig der 
Natur und ein Kónig der Menschheit, der Familie, der 
Jugend, der Manner (I. und namentlich II. S. n. E.). 
Er ist sakramentaler Kónig (III. S.), Kónig der Kirehe 
(IV. S.), trotz des Unkrautes persónlicher Menschensiinden 
(V. S.) durch die kónigliche Kraft des Senfkorns und des 
Sauerteiges nach aussen und innen/V. S.): Ecce adyenit 
Dominator Dominus: et regnum in manu eius et potestas 
et imperium! Adorate! Adorate!

Wir schliessen den lieblichen Weihnachtskreis durch 
eine Betraehtung des Morgenopfers Jesu und Maria (Licht­
mess) und durch einen Besuch bei dem Stillleben und dem 
Lebensopfer Jesu, Maria und Joseph (Familienfest). Die 
Familie ist die Urzelle des christlichen Lebens!
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4. Die Osterzeit von Septuagesima. bis und mit der 
Pfingstoktav: das grosse Werk des Erlosers. Nachdem 
wir in Lieblichkeit den Erloser kennen gelernt, betrachten 
wir sein ernstes Werk, begleiten ihn und folgen ihm 
nach. Es entwickelt sich auf vielen Stufen.

5. Die Vorfastenzeit. Das Werk des Erlosers im all­
gemeinen. Welt und Menschheit sind Gottes Weinberg 
(Sept.), Gottes Saatfeld (Sex.), durch Christi Liebe und 
Blut erkauft (Quinq.).

6. Die Fastenzeit. Der Kampf und der blutige Kampr 
im Erlosungswerk. Von Gottes Seite offenbart sich das 
Erbarmen: von uns wird Busse verlangt nach aussen 
und innen (Aschermittwoch u. ff. Triduum). Christus 
iibernimmt die Fuhrung und Vollendung; er ist unser 
Vorbild im Kampfe (I. F. S.), unser Gesetzgeber fiir den 
Kampf (II. F. S. Verklarung Christi), der starkere Sieger 
im Kampfe mit dem starken Satan (selbst und in uns in 
Taufe und Osterbeicht. III. F. S.). Er ist unser herrlicher 
góttlicher Gastgeber nach dem Kampfe: er fiihrt die Be- 
freiten zur wunderbaren Brotvermehrung der Kommunion. 
(IV. F. S.). Sieg und Leben erkauft er aber um einen 
teuren Preis. Er ist Gottessohn und Menschensohn, und 
eben darum wieder unser blutige Hohepriester, dessen 
Gesamtbild wir in der Passionswoche betrachten (Passions­
sonntag und Passionswoche). Auf das Gesamtbild folgen 
die Einzelbilder seines Leidens: der Siegeszug mit den 
Palmen und der Siegeszug mit dem Kreuze (Palmsonntag) 
— die Liebe Jesu bis ans Ende (Hoher Donnerstag) — die 
Liebe Jesu bis in den Tod (Karfreitag). An diesem Tage 
wird uns des Leidens Verheissung, Geschichte, Ausdehnung, 
Hohe und Tiefe, Weite und Breite, des Leidens Gang und 
des Leidens Vollendung enthullt: wir staunen, beten an 
im Staube, bereuen, biissen, kreuzigen und begraben den 
alten Menschen mit Christus, dem gekreuzigten und be- 
grabenen Sundentrager.

7. Die Osterfeier. Des Erlosers Sieg nach dem Kampfe. 
Der Auferstehende ist und bringt neues Feuer, neues Licht,



629

neues Leben. Er yerkiindet sich dem Grab, dem Tod, dem 
Weltall, den Freunden, den Feinden, der Kirehe, und 
organisiert und yollendet seine Kirehe: alles ist auf das 
Fundament der Kirehe und des Glaubens gestellt, und 
von der Ostergnade belebt (Karsamstag, Ostern und 
Osteroktay). Dieser Auferstandene ist Urheber des Glau­
bens und der Gnad6 in unseren Seelen (Weisser S.), 
guter Hirte unserer Seelen (II. S. n. O.). Er nimmt Ab­
schied, um uns «nach einer kleinen Weile wieder zu sehen» 
(III. S. n. O.), tróstet uns aber, ehe er scheidet fiir diese 
kleine Weile durch den yerheissenen heiligen Geist (IV. S 
n. O.), und weist uns, bevor er zum Vater geht, an die Gross- 
macht des Gebetes in seinem Namen fur die kleine Weile 
des Kampfes (V. S. n. O.). Dann fahrt er in den Himmel 
aus eigener Kraft; sein Werk ist yollendet (Himmelfahrt). 
Aber er lasst uns nicht ais Waisen zuriick. Wir rufen 
nicht umsonst um den Tróster (S. i. d. Oktav vor Himmel­
fahrt). Aufgefahren iiber die Himmel der Himmel und 
sitzend zur Rechten des Vaters sendet er den heiligen 
Geist auf die Kinder seiner' Liebe. Der heilige Geist, 
dessen Heimat die Tiefen der Gottheit, die Himmel, sind, 
griindet eine Heimat in der Kirehe und in den Seelen 
(Pfingsten). Dieser heilige Geist starkt den Glauben, 
bringt und belebt die Gnade, leitet die Kirehe, schafft 
ihr Dauer, yerzeiht die Sunden und sammelt alle, die 
arm im Geiste, miihselig und beladen sind im Hause des 
Simon, in der Weltkirche, wo das Leben Jesu durch den 
heiligen Geist sich fortsetzt (Pfingstoktay).

8. Die Zeit nach Pfingsten. Anbetend und dankend 
blicken wir nach allen diesen Feiern zur Urstatte und Ur- 
quelle aller Wahrheit und Gnade, aller Versóhnung und Er­
lósung auf, zur hochheiligen Dreifaltigkeit (Dreifaltigkeits- 
sonntag), und wenn wir in das Reich Christi auf Erden 
niedersteigen, jubeln wir, dass Christus nicht bloss 
durch die Kraft des heiligen Geistes bei uns bleibt 
bis an das Ende der Tage, sondern auch persónlich im 
hochheiligen Sakramente des Altars (Fronleichnam). Haben
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wir die Urstatte aller dieser Piane und Werke Gottes, 
die hochheilige Dreifaltigkeit angebetet und verehrt, so 
bleiben wir endlich an der unmittelbar nachsten Quelle 
all dieser Liebe liebend stille stehen: beim, geoffneten Herzen 
des menschgewordenen Erlosers: Ecce Deus Salvator 
meus: fiducialiter agam .... Haurietis aquas in gaudio 
de fontibus Salvatoris (Herz Jesu-Fest). Und dieser Er- 
lóser lebt unter uns fort in der Kirche und in der Eucha- 
ristie, in seinem Worte und mit seinen Gnaden. Das 
entfalten uns die Sonntage nach Pfingsten in herrlichen, 
erhabenen Bildern: wir wandern unter dem Wehen des 
heiligen Geistes neuerdings durch das Leben Jesu; nicht 
in hochfestlicher Freude, aber in Stiller lebendiger Er­
innerung und Erneuerung. Ueberall begegnen wir dabei 
den Heiligen ais Nachfolgern Jesu auf dem Wege seiner 
Wahrheit, seiner Gnade, seines Beispiels, seines Kreuzes, 
seiner Heiligkeit — vor allen der Gottesmutter und 
nach ihr ungezahlten aus dem Israel des alten und des 
neuen Bundes: vidi turbam magnam ex omnibus gentibus 
et tribubus et populis et linguis stantes antę thronum 
et in conspectu Agni, amicti stolis albis et palmae in 
manibus eorum (Allerheiligen). Und nachdem wir so 
mit Christus durch den heiligen Geist uns gereinigt und 
geeinigt haben, fiihlen wir uns ais die streitende Kirche 
eins mit der triumphierenden und leidenden (Allerheili­
gen und Allerseelen). Wir haben so die Geheimnisse des 
Lebens Jesu mit unserm Beten und Leben yerfloehten 
(vgl. das ganze Kirchenjahr und insbesondere den Rosen- 
kranzsonntag). Und wahrend sich das ganze Kirchenjahr 
ais eine Erinnerung und eine Erneuerung des ganzen Lebens 
Jesu unter uns und in uns gestaltete — war jede Messe 
jedes Festes und jedes Tages eine noch vollere Erinnerung 
und Erneuerung des Lebens Jesu. Trauerndundreumutig 
dachten wir bei jeder Messe an die sundige Welt ohne 
Jesu (Staffelgebet, Confiteor, Kyrie), feierten Jesum das 
gottliche Kind (Gloria), den góttlichen Lehrer (Epistel und 
Eyangelium), Jesum das Opfer fiir uns in seinem ganzen
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Leben (Opferung), das Opfer fiir uns im blutigen Leiden und 
Sterben am Kreuze, das sich unblutig erneut (Wandlung). 
Wir stiegen mit Jesu Verdiensten, wie er einst selbst 
in die Vorhólle, so jetzt in das Fegfeuer (Memento mor- 
tuorum) und wagten alsdann, durch ihn versóhnt, zu sagen: 
Vater Unser, der du bist in dem Himmel. Dann feierten 
wir Jesum den Auferstandenen (Vermischung der Gestalten 
und Kommunion) und vereinigten uns mit ihm wirklich 
oder geistlich, um von seiner gottlichen Hand, wie einst 
die Apostel am Himmelfahrtstage, den letzten Segen zu 
empfangen ais Unterpfand jenes allerletzten endgiiltigen 
Segens am jungsten Tage: Venite benedicti! (Letzter Segen 
der Messe.) So konnen wir am Schlusse jeder Messe und 
erst recht am Schlusse des Kirchenjahres, wo wir vor 
den Portalen der Ewigkeit stehen und die Gerichts- 
posaunen horen (vgl. Evangelium des letzten Sonntags 
nach Pfingsten!), mit der hl. Sehrift und der Kirehe be­
kennen: et verbum caro factum et habitavit in nobis: 
et vidimus gloriam eius, gloriam quasi Unigeniti a Patre, 
plenum gratiae et veritatis. — Verbum vitae manibus 
contrectavimus. — Pertransiit bene faciendo. — Christus 
vivit, Christus vincit, Christus imperat, Christus populum 
suum defendit ab omni mało. Christus heri et hodie: 
ipse et in saecula benedictus!

* **
Eine dogmatische und moralische Auswahl aus diesen 

Gedanken kónnte zur praktischen Exegese der herrlichen 
Texte des Introitus und der grossartig veranlagten Epistel 
des letzten Sonntags im Kirchenjahr werden.

Der Schlusssonntag des Kirchenjahres. Er fasst noch 
einmal alles in ein Ganzes zusammen:

A. Von Gottes Seite walteten iiber uns:
a. die Gedanken des Friedens und nicht der Rache:

ego cogito cogitationes pacis et non afflictionis (In­
troitus; \gl. das ganze Kirchenjahr). Wie leicht liessen 
sich aus diesem Texte die Kerngedanken: a. von Weih­
nachten, b. vom Karfreitag, c. von Ostern bis Pfingsten
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entwickeln, so dass sie sich gegenseitig ausschliessen und 
erganzen. Dies gabe eine Predigt fur sich. Nur gezwun- 
gen durch die menschliche Bosheit offenbart Gott

b. die Gedanken der Rache, wie es das Euangelium 
des Gerichtes uber Jerusalem zeigt, und zwar: Cum sancto 
sanctus eris: — cum perverso perverteris. Dem Heiligen, 
o Gott, offenbarst du deine Heiligkeit; mit dem Verkehrten 
verkehrst du dein Verfahren.

B. Von unserer Seite aber sollen
Friichte des Friedens gedeihen, die das Kirchenjahr 

zeitigt und welche die Epistel beschreibt:
a. ut impleamini agnitione voluntatis Dei in omni 

sapientia et intellectu spiritali: Christliche Kenntnis der 
Wahrheit und des Gesetzes, d. i. des Willens Gottes: ver- 
tieftes Verstandnis der Religion!

b. ut ambuletis digne Deo per omnia placentes: 
Christliches Leben auf der ganzen Linie: Was sagt Gott 
dazu? So lautet die Frage bei jeder unserer Handlungen; 
nicht: gefalle ich den Menschen?

c. crescentes in scientia Dei, confortati secundum 
potentiam Claritatis eius u. s. f. Christliche Fortschritte 
in der Lehre und Gnade der Religion durch die Gnaden- 
macht Christi.

d. gratias agentes Deo Patri, qui dignus nos fecit in 
partem sortis Sanctorum . . . qui eripuit nos de potestate 
tenebrarum et transtulit vos in regnum Filii dilectio- 
nis suae: in quo habemus redemptionem per sanguinum 
eius, remissionem peccatorum: Christlicher Dank an Gott 
fur alle Lehren, Gnaden und Fortschritte wahrend des 
Kirchenjahres, vor allem aber fiir Christi Taten und erneute 
Taten in dem abschliessenden geistlichen Jahr.

Es gibt wohl keinen schóneren Abschied vom Kirchen- 
jahre, ais eben diese Liturgie seines letzten Sonntags.

Fiir Predigten am letzten Sonntage und an den letzten Sonn­
tagen des Kirchenjahres empfehlen wir ferner eingehende Homilien 
iiber das jiingste Gericht und die grossartigen Gerichtsparabeln 
(Lohmann, Leben Jesu, S. 243—251; Lohmann, Betrachtungen, 
IV. Bd.; Grimm, Leben Jesu, 5. Bd., S. 573—683; Pólzl, Kommentar
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zum Matthaus- und Lukasevangelium). Fiir die Homilie (die von 
Zeit zu Zeit wegen der schwierigen Texte absolut notwendig ist!) 
beachte man, dass die Zeichen des Gerichtes zu behandeln sind, 
von denen die einen im Gericht (Zerstórung) Jerusalems ein- 
trafen, andere im Weltgericht eintreffen werden, die meisten in 
beiden Gerichten. Man beachte auch, dass das Evangelium im 
Zusammenhang die Doppelantwort auf die Doppelfrage der 
Junger (Matth. 24, 3) war: Welches werden die Zeichen des 
Gerichtes iiber Jerusalem und des Weltgerichtes sein? die sie 
am Mittwoch in der Karwoche stellten und die Jesus beant- 
wortete (vgl. Pólzl, Komm. z. Matth. S. 382).

Im Ansehluss an diesen Sonntag liessen sich auch 
Zykluspredigten iiber die ganze grossartige eschatalogische 
Rede des Herrn halten, die sich diesem Erangelium anreiht 
(vgl. Lohmann, Evangelienharmonie: Vita D. N. J. Ch., 
n. 164—168, u. Pólzl, Kommentar zum Matthausevangelium, 
S.381—413; Lohmann, Betrachtungen, 19. Nov. bis 23. Nov.).

Nach diesei' ausfuhrlichen Behandlung der Liturgie 
und des Kirchenjahres ais Quellen der geistlichen Bered- 
samkeit (S. 170 —633) diirfen wir die iibrigen Abschnitte dieses 
sowie der folgenden Bucher kurzer fassen, weil wir durch 
die Entfaltung des Kirchenjahres allseitig rorgebaut haben.

In zwei Abschnitten (S. 97—170 u. 170 — 633) wurden 
die Heilige Sehrift und die Liturgie ais Quellen der geist­
lichen Beredsamkeit betrachtet, in einem dritten Abschnitte 
behandeln wir nun die Werke der Kirchenuater.

III. Abschnitt.

Die Werke der Kirehenvater.

1. Die Bedeutung der Werke der Kirchenvater. Wir
haben schon wiederholt und nam en tlich bei der Behand­
lung des Kirchenjahres1) auf die hohe homiletisehe 
Bedeutung der Stimmen, Anschauungen und Zeugnisse 
der Kirchenvater theoretisch und praktisch hingewiesen. 
Eben deswegen genugt es, hier noch die wichtigsten 
Gesichtspunkte fur die homiletisehe Verwertung der

*) Die Liturgie ist ein Breviloquium der Sehrift und der prak­
tischen Patrologie; ygl. namentlich das Breyier.
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Vater zusammenzustellen. Die Schriften der Kirchenviiter 
sind eine Wahrheit und Leben spendende, stets uns wieder 
erfrischende Quelle fiir den Prediger und nach 
der Heiligen Schrift und Liturgie die in mancher Hinsicht 
reichste Fundgrube der Homiletik. Die Grunde sind 
zum Teil eben dieselben, welche zum Beweise der Bedeutung 
der Vater fiir die Theologie angefiihrt werden. Doch 
treten ganz eigenartige neue Gesichtspunkte hinzu. Wir 
erinnern hier an die folgenden Gedanken:

a. Sie sind nach der Heiligen Schrift die altesten 
grossen Zeugen der Offenbarung.

b. Sie stehen in unmittelbarem und nachstem 
Zusammenhange mit dem Leben der Ur­
kirche, den Aposteln und Christus selbst.

c. Sie sind tief eingedrungen in den innersten 
Geist der Religion Christi.

d. Sie yerbinden yielfach mit tiefer Religiósitat und 
erhabener Autoritat eine glanzende, yolkstiim- 
liche Beredsamkeit.

e. Ihre Zeitverhaltnisse gleichen yielfach den 
jetzigen modernen.

2. Die Benutzung der Kirchenyater. Man beachte 
folgende Winkę:

a. Das Studium und namentlich das homilet. Studium 
der positiven Dogmatik und Morał sowie der Patrologie 
fiihrt auch in das homiietische Verstandnis der Vater ein. 
Vgl. z. B. die trefflichen Vaterbeweise in den Dogmatiken 
von Hurter, Heinrich, Scheeben, Perrone und in den Moral- 
werken von Muller, Gópfert, Hirscher, Sailer, dazu diePatro- 
logien von Fessler, Nirschl, Bardehewer, Jungmann u. s. f.

b. Die Lekture der Vaterschriften, namentlich die 
eingehende Lekture einzelner Schriften mit der Feder 
in der Hand, fórdert und befruchtet die homiletischen Arbei­
ten. In erster Linie wird immer wieder Joh. Chrysostomus 
empfohlen, besonders seine beriihmten Homilien uber das 
Matthauseyangelium; dies tat auch Leo XIII. in seiner 
Enzyklika iiber die Predigt an den ital. Klerus.
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Unter den lateinischen Kirchenyatern wirkt nament­
lich Augustinus homiletisch befruchtend. Ihn nahm sich 
insbesondere Bossuet zur Quelle und zum Vorbild.

Im iibrigen ist die Auswahl eine ungemein reiche, 
und die praktisch wichtigsten Schriften sind jetzt durch- 
weg leicht zuganglich. Chrysostomus ist unter den Vatern 
der grosse, populare Exeget; Augustinus der Mann der 
grossen Ideen und Antithesen, der Psychologe, der Prag- 
matiker, der Prediger der Liebe und der Bekehrung; 
Cyprian ist der praktische Aszet (vgl. die kleinern Schrift- 
chen); Ambrosius der Sozial-Politiker unter den Vatern, 
der grosse Prediger der sozialen Gerechtigkeit und Liebe 
(vgl. z. B. die Rede «de Nabothe Jezraelita»); Gregor der 
Grosse ist der praktische Moralprediger; Leo der Grosse 
erscheint ais der begeisterte dogmatische Festprediger 
(vgl. seine Homilien; vgl. unsere Abhandlung iiber das Kir­
chenjahr, namentlich die Hochfeste!); Bernhard ist der 
Prediger der Liebe, des Leidens Christi, des innern Gna- 
denlebens und namentlich auch vorziiglicher Marienpre- 
diger (Homilien super «missus est»). Grossartig sind 
namentlich seine 86 Reden in Cantica! Im ganzen haben 
wir von Bernhard ungefahr 321 Reden im biblischen Ton 
und Geist, voll Liebe, Zartheit und Freimut und einer 
eigenartigen Eleganz: hie und da wird die Darstellung 
etwas gesucht und allegorisch iibertrieben.

3. Art und Weise der Benutzung der Vatertexte. Man 
kann die Vatertexte homiletisch beniitzen ais unmittelbare 
Beweise, ais Interpretationen der hl. Sehrift, ais Illustra- 
tionen, ais Trager heiliger Affekte, ais Zeugen der Ueber- 
einstimmung des katholischen Denkens und Fuhlens in 
der Jetztzeit und Urzeit, ais Grundlagen ganzer Predigt- 
skizzen. Oft eignen sich pragnante Vatertexte zur Aus­
arbeitung ganzer Dispositionen, z. B. die Stelle des hei­
ligen Bernhard: Cogita unde veneris — et erubesce; ubi 
sis — et ingemisce; quo vadas — et contremisce; so na­
mentlich yiele Stellen aus Augustinus, Leo und Am­
brosius.
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Alle diese Arbeiten werden weit fruchtbarer, wenn 
man sich durch methodisch geordnete Lekture mit den 
Kirchenyatern yertraut gemacht hat. Nachdem wir aber 
die Arbeiten an Hand der Schrift und der Liturgie so 
ernst und allseitig betont haben, diirfen wir hier die all­
gemeinen Forderungen nicht zu hoch spannen. Wir 
machen folgende Vorschlage:

a. Man wahle sich von Zeit zu Zeit eine gróssere 
Vaterschrift, z. B. die Homilien des heiligen Johannes 
Chrysostomus, den Tractatus S. Augustini in Joannem, 
lese mit der Feder in der Hand, indem man sich prag- 
nante Gedanken und ihre Fundorte durch Schlagworte 
in einen fliichtigen Kommentar, oder in sein cornu copiae 
notiert. Dazu fiige man eigene homiietische Reflexionen. 
(Vgl. unten die Vorschlage Sailers).

b. Man wahle zur Abwechslung kleinere Vaterschrif- 
ten und studiere sie ahnlich. Die Hurter'sche lateinische 
und Thalhofer’sche deutsche Sammlung bieten reiche 
Auswahl.

c. Man studiere einige neuere Monographien iiber 
den einen oder andern Kirchenyater, z. B. Specht, Die 
Lehre von der Kirche nach Augustinus (Paderborn, Schó­
ningh 1892, sehr passend fur Prediger), Hertling, Augu­
stinus, Wolfsgruber, Augustinus; Kellner, Der hl. Am­
brosius ais Erklarer des A. T. (Regensburg, Yerlags- 
anstalt).

d. Man studiere bei einzelnen Predigten und Predigt-
zyklen ais mittelbare Vorbereitung den Vaterbeweis _
die Feder in der Hand — etwas einlasslich. Wir em­
pfehlen vor allem: Hurters, Scheebens, Perrones und 
Heinrichs Dogmatik.

e. Man studiere die Grundanschauungen der Vater 
iiber gewisse Fragen in soliden Werken, z. B. die An- 
sichten der Vater iiber das Priyateigentum und dessen 
Verwaltung bei Cathrein, Moralphilosophie, B. II, S. 279 
(2. Aufl.), die Gedanken der Vater iiber die Armenpflege 
bei Ratzinger, Christliche Armenpflege, u. drgl.
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f. Einen bedeutenden Beitrag zur Vaterlekture und 
zum praktischen Studium der Viiter bringt auch das 
Studium oder doch die oftere Beratung des Euangelien- 
kommentars von Cornelius a Lapide, dessen Anschaffung 
wir den Predigern sehr empfehlen. Selbstredend wird 
der Homilet bei aller Freude iiber den hier aufgespeicher- 
ton Thesaurus die Kritik nicht yergessen.

Eine sehr interessante Abhandlung iiber homiletisehe 
Vaterkunde findet sich bei Schleiniger ,Das kirchliche 
Predigtamt' pag. 97 —164. Yaterkenntnis fur den Pre­
diger, namentlich auch die Kenntnis trefflicher einzelner 
Stellen yermittelt ferner das Brevier, insbesondere die Lek- 
tionen des II. und zum Teil die des III. Nokturns(vgl. unsere 
einlasslichen Anleitungen iiber das Kirchenjahr). Anleitung 
und Beispiele zur Benutzung der Vater und einzelner 
Yaterstellen in freierer Ausfiihrung zu Beweisen, Ver- 
gleichen, Kontrasten und Nutzanwendungen bieten die 
klassischen Prediger, vor allen Bourdaloue und Bossuet. 
Treffliche Anregungen zu homiletischen Vaterstudien und 
zur homiletischen Vaterlektiire uberhaupt finden sich auch 
bei Sailer im ersten Bandchen der Pastoraltheologie: Prak- 
tisches Studium der Vater (S. 179—184 u. bes. 184—199).

Schliesslich machen wir aufmerksam, dass die eine 
und andere Methode der Schriftbeniitzung, welche wir oben 
S. 162 ff. yorgeschlagen haben, auch fiir die homiletisehe 
Fruchtbarmachung der Vater schrif ten passt.

Korollar |. Homiletisehe Charakteristik einzelner hervor- 
ragender Vater. Wir geben hier z. T. im Ansehluss an Schlei­
niger, Sailer, Fessler, Nirschl u. a. noch einige spezielle Winkę, 
namentlich fiir solche, denen Zeit und Musse zur Verfiigung steht, 
oder die Beruf und Neigung den Vatern naher bringt.

Cyprian.
Ueber Cyprian schreibt in der alten Zeit Augustinus: 

Cuius laudem conseąui non valeo, cuius multis literis mea scripta 
non comparo, cuius ingenium diligo, cuius ore delector, cuius 
charitatem miror, cuius martyrium yeneror.

Und inderNeuzeit schreibt Móhler: «Seine Schriften sind 
eine Ausstrahlung seiner geistigen Grosse und Anmut. Nichts 
von ihrem innern Gehalte zu sagen, wer auch nur ihre Schonheit,.
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ansprechende Klarheit, die Abrundung der Formen, den Wohl- 
laut, den bezaubernden Reiz seiner volltonenden Beredsamkeit, 
die wie ein silberlichter Strom erquickend und salbungsvoll 
aus seinem Innern sich ergiesst, wenn er fiir erhabene Zwecke 
begeistern will, oder wie ein gewaltiger Waldstrom dahinbrauset, 
wenn er Wahrheit und Zucht zu schirmen sich erhebt, wenn er 
unberufene Willkiir und Selbstsucht vom Heiligtume zuriicktreibt 
— wer auch nur dieses beschreiben wollte, musste erst von ihm 
Rednergabe borgen, Hierin ist er unstreitig der bewundertste 
Schriftsteller dieses Zeitraumes und haben ihm alle gehuldigt. 
Wie bei den Lateinern uberhaupt, war auch Cyprians Richtung 
vorherrschend praktisch, und dies noch weit mehr ais bei Ter­
tullian. Spekulation und Dialektik sind seine Sache nicht, daher 
wir nur Weniges von ihm haben, was auf die Apologie des 
Christentums gegen Hiiretiker, Juden und Heiden Bezug hat. 
Sein Geist hatte ein anderes Ziel ersehen — die Bildung des 
christlichen Lebens.» (S. Schleiniger, Predigtamt, S. 103.)

Wir erinnern an die Ep. 55 ad Cornelium Papam, ep. 1 
ad Donatum (Macht der Gnade), namentlich aber an seinen Trac- 
tatus de oratione dominica. (Vgl. das Bandchen II der Hurterschen 
Sammlung, welches alle Vaterschriften iiber das Vater Unser ver- 
einigt!) Die Schrift ist ein wahrer Jungbrunnen der geistlichen 
Beredsamkeit. Dann empfehlen wir dem Homiletiker namentlich 
noch den Liber de opere et eleemosynis und de unitate ecclesiae.

Ambrosius.
Ambrosius hat eine eminent praktische Richtung. Nach 

der einen Seite hin ist er christlicher Sozialpolitiker voll Kraft 
und von hoch ausgebildetem, natiirlichem, juridischem und christ- 
lichem Rechtsgefiihle. Nach einer andern Seite ist er der Mann 
der Affekte: viele seiner Schriften sind geistige Ambrosia und 
Nektar. Im Brevier ist die Auswahl aus Ambrosius, homiletisch 
gewertet, nicht gerade gliicklich. Wir lernen ihn dort viel we­
niger kennen ais z. B. Johannes Chrysostomus, Leo und Augu­
stin. Aus den vielen Schriften nennen wir die homiletisch hervor- 
ragendsten:

a. Expositio in Ps. 118 in 22 Vortragen — ein vorziigliches 
Werk! — Kommentar zu Lukas und zum Hexaemeron. (Fasten­
predigten!)

b. Liber de Nabothe Jezraełita. Glanzende Rhetorik, gross­
artige christlich-soziale Probleme, aber nicht ohne Missverstand- 
lichkeiten! Sehr viel zum tiefern Verstandnis dieser und ahn­
licher Reden des hl. Ambrosius, z. B. derjenigen «de Tobia», tragen 
die Erorterungen Ratzingers und Cathreins bei (vgl. Ratzinger, 
Die Volkswirtschaft in ihren sittlichen Grundlagen, Herder 1895,
S. 290 ff.; S. 311 — 324; Cathrein, Moralphilosophie, II. Band 
S. 279 § 5).

c. De Spiritu Sancto, libri III. (Ueber die Ghttheit des hei­
ligen Geistes.)
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d Be virginibus, libri III. Dieses Werk gliinzt durch In­
halt und Form. Verwandt ist: Iiber de yirginitate und exhor- 
tatio yirginitatis. Viele dieser Bucher sind aus friiher yorgetrage- 
nen Predigten hervorgegangen.

Manche der uns erhaltenen Reden blieben unter der Arbeits- 
iiberhaufung des Autors (vgl. dariiber die Confessiones des hei­
ligen Augustinus!), bei dem gewaltigen rhetorischen Talente so­
wie der steten indirekten Vorbereitung des Heiligen einfachhin 
reichere Skizzen, welche erst der miindliche Vortrag yollendete.

Augustinus.
Die Werke des hl. Augustinus sind und bleiben inhaltlich 

eine grossartige Schule der erhabensten katholisehen Gedanken.
In Hinsicht auf Form und Sprache bieten sie einzigartige Bei­
spiele der iiberraschendsten Popularisation tiefer Geheimnisse, 
voll dramatischen Lebens und yirtueller Konyersation. Ueber 
alles ist wie ein Glanz der Verklarung die Liebe ausgegossen, 
und ein feiner psychologischer Blick eróffnet sehr oft iiber- 
raschende, seiten zu findende Gesichtspunkte. Dabei ist Augu­
stinus nicht frei von einer gewissen Sucht nach Gleichklangen 
und Gegensiitzen, obwohl andererseits gerade einzelne dieser 
Antithesen zum Grossartigsten gehoren, was in dieser Hinsicht 
die Vaterliteratur aufweist. Es wirken eben auch bei diesem 
genialen Geiste die Begleiterscheinungen der damaligen heid- 
nischen und christlichen Rhetorik mit: die Freude an reicher 
und schillernder Verwendung der sprachlichen Mittel im engsten , 
Sinne des Wortes — und ein gewisses Uebermass der Allegorie 
und symbolischen Mystik. Dann sind viele seiner schriftlichen 
Ausarbeitungen schnell entworfene, indirekte Vorbereitungen, aus 
dem iiberreichen Schatze des Redners geschópft, Kriicken und 
Werkzeuge, die der Rhetor im Siege seiner Rede wieder weg- 
warf, die sich dem Adler gleich erhebt und spielend zur Einheit 
gestaltet, was indirekte und direkte Vorbereitung lange schon 
wie Bausteine auf den Plan gefiihrt hatte. Wir empfehlen ins­
besondere:

a. Die dogmatischen und pragmatischen Werke ais Schule 
grosser, warmer, katholischer Gedanken, vor allem: De civitate 
Dei libri XXII. Homiletisch ist namentlich auch die zweite 
Halfte des Buches sehr fruchtbar (vgl. dazu Orosius hist. 11. 7 
iiber die góttlichen Strafgerichte seit Anfang der Welt — Sal- 
yianus: von der Weltregierung Gottes — de providentia seu de 
gubernatione Dei et de iusto Dei praesentiąue iudicio — ein Trost- 
buch unter den Stiirmen der Vólkerwanderung: die 1.1. 4., 5., 6., 7. 
sind fur Homileten sehr anregend!) Vgl. dazu ferner: Haneberg, 
Geschichte der biblischen Offenbarung; Grimm, Leben Jesu: 
Einleitung, und die Kapitel iiber die Stammbaume nach Matthaus 
und Lukas; ygl. auch diese Studien oben S. 110—147.

h. Die psychologisch-aszetischen Werke, vor allem: die Con­
fessiones.
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c. Die homiletisch-katechetischen Werke: de doctrina Chri­
stiana — de catechizandis rudibus, und insbesondere auch; Liber 
Enchiridii ad Laurentium de fide, spe et charitate, ein wahrhaft ' 
goldenes Werk: «opus vere aureum, nocturna et diurna manu 
versandum.» (Mauriner.)

d. Die homiletisch-ezegetischen Schri/ten: die c. 400 Sermone 
die Ennarrationes in Psalmos, den Tracatus in Joannem.

Die augustinische Schule vertieft namentlich unsere Be­
griffe von Christus, Gnade, Glaube, Liebe, Bekehrung, Kirehe, 
Vorsehung, Weltplan, der gottlichen Padagogik und Pragmatik 
im grossen und im kleinen.

Leo der Grosse.
Leo der Grosse ist, wie wir es schon einmal auspesprochen 

haben, von der Liturgie zum Festprediger aufgestellt worden. 
Nicht ohne Grund! Er christianisiert die Art Ciceros. Gross­
artige dogmatische Gedanken yerbinden sich mit apologetischer 
Kraft: Die Rede bewegt sich zum Teil in prachtvollem Perioden­
bau mit «Hoheit und Wiirde, Fiille und Klarheit, Fluss und 
Harmonie*1). Nicht ganz selten stóren, ais Abschlagszahlung 
an die Manier der Zeit, ein gewisser Schwulst, ein iibermassiges 
Spielen mit Antithesen, dazu in moralisch affektiven Stellen eine 
gewisse Trockenheit, wahrend iiber die Geheimnisreden Weihe 
und Salbung ausgegossen ist. Leos Reden sind sehr kurz.

Wir nennen insbesondere die 96 kurzeń Festreden — von 
denen die Festreden iiber die Geburt und die Erscheinung des 
Herrn hervorragen. Das Geheimnis der Menschwerdung wird 
von Leo geradezu klassisch behandelt, Die Person Jesu Christi 
wird auf dem Hintergrunde der Erniedrigung grossartig ent­
faltet und geschildert.

Gregor der Grosse.
Gregor des Grossen Werke sind fiir den Homileten stets eine 

sehr niitzliche Lektiire. Was Natalis Alexander von seinen libri 
XXXV. Moralium sagt, gilt mehr oder weniger von allen seinen 
Werken; opus istud moralis euangelicaepromptuarium est: con- 
cionatoribus et animarum curatoribus et directoribus diligenter et 
assidue legendum. Die reguła pastoralis ist nach einem Ausspruch 
des hl. Bischofes Licinianus: virtutum omnium aula (Quelle fiir 
Standeslehren!). Die Homiliae XL in Evangelia enthalten na­
mentlich erhabene Morallehren, die sehr vieles dem hl. Augustinus 
entlehnen. Noch mehr ais bei Ambrosius finden sich hier viele 
iibertriebene Allegorien, die schon bei den Zeitgenossen trotz 
der damaligen Manier auffielen. Durch alle Schriften weht der 
Geist echter Pastorał. Die Form ist schlicht, yielfach ohne 
Schwung, erhebt sich aber zu Zeiten doch zu erhabener Majestat, 
namentlich wenn Gregor die Pragmatik der Welt- und Zeit- 
geschichte in grossartigen Bildern beleuchtet.

*) Schleiniger, Das kirchliche Predigtamt, 3. Aut]., S. 114 ff.
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Johannes Chrysostomus.
Es sind unsterbliclie Ziige, welche diesen erhabenen Mann 

immer und immer wieder ais homiletischen Fuhrer proklamieren 
und die auch Leo XIII. wieder bewogen haben, Johannes Chry­
sostomus in einer Enzyklika an den italienischen Klerus gegen- 
iiber allerlei rhetorischen Extravaganzen ais eigentlichen homi­
letischen Padagogen zu kennzeichnen. Diese Ziige sind:

1. seine lichtvolle, theologisch tiefe, von Kiinsteleien freie 
und praktisch einschneidende populare Bibelexegese,

2. seine tiefe Menschenkenntnis, sein feiner psychologischer 
Blick,

3. seine allseitige Popularitat,
4. seine eminent praktische Tendenz,
5. seine gliickliche Verbindung der altgriechischen Klassi- 

zitat mit orientalischem Gedanken- und Bilderreichtum, — alles 
unter dem Szepter der christlichen pastoralen Liebe, die keine 
Grenzen und Hindernisse kennt,

6. seine meisterhafte und liebevolle Schilderung der Person 
Christi, die er stets in den Mittelgrund und ins Zentrum stelit, 
sowie seine begeisterte Liebe zum grossen Apostel Paulus, in 
dessen geistliche Schule er tief eindrang.

Wir heben aus dem grossen Reichtum der homiletischen 
Schriften, die nicht alle gleich ausgearbeitet und auch schriftlich 
yollendet sind, einzelne besonders wertvolle heraus:

a. 90 Homilien in Matthaeum1), des Chrysostomus’Meister- 
werk — eine unyergleichliche Schule der exegetischen Homilie 
und der Homilie uberhaupt. Ein ernstes Studium dieser Ho­
milien im griechischen oder auch im lateinischen und deutschen 
Texte wiirde den Prediger in einer einzig fruchtbaren Weise 
an die ersten Quellen fiihren. Wir machen insbesondere auf die 
Homilien 5—12 und auf die Homilien 22 und 43 aufmerksam.

b. Expositio in Psalmos: hier wird der erhabenste Idealismus 
mit einem kraftigen, praktischen Realismus yerbunden. Gross­
artig ist dle Erklarung des 41. Psalms yeranlagt und auch 
rednerisch yollstandig ausgebaut.2)

c. 88 Homilien in Joannem: diese sind mehr exegetisch ais 
rednerisch ausgearbeitet, bieten aber dem heutigen Prediger, wie 
einst dem Autor selbst, treffliche Grundlagen zu Vorbereitungen.

d Aus den ubrigen Werken erinnern wir an die Schrift 
de sacerdotio, eines jener Bucher, die man so gerne in 
kleinen Gaben auf Reisen und Wanderungen, in Augenblicken 
der Musse nach und nach geniesst, um allseitige Anregung 
zu empfangen. Homiletisch bedeutsam sind ferner: Iiber de 
yirginitate und libri duo ad yiduam iuniorem. Treffliche Ge-

') Ueber die Homilien und Reden des hl. Johannes Chrysostomus ist 
eine sehr tiichtige und anregende Arbeit von Dr. Scheiwiller, Rektor in St. Gallen, 
jetzt Arbeitersekretar in Zurich, in der Linzer Quartalschrift 1902, I. Heft, S. 70 ff. 
u. II. Ileft, S. 324 ff. erschienen.

2) Ygl. Scheiwiller 1. c., II. Heft, S. 327.
41
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danken fiir Reden iiber die nachste Gelegenheit bieten die libri 
duo de subintroductis. Homiletisch sehr reich sind die drei 
Biicher: adversus oppugnatores vitae monasticae mit trefflichen 
Stellen iiber die Erziehung, iiber die Nachstenliebe, gegen die 
Unkeuschheit und gegen die Gefahren der Welt. Einen wahren 
Schatz erhabenster Trostgedanken im Leiden bietet das Buch: 
quod nemo laeditur nisi a se ipso. Unter den Lobreden nennen 
wir vor allen die auf den hl. Paulus: de laudibus S. Pauli.

Mit Recht macht Scheiwiller auf eine Vergleichung der 
leider einzig auf uns gekommenen Homilie des hl. Gregor von 
Nazianz zu Matth. 19, 1—2 aufmerksam. Er spricht hier iiber 
Christus, Ehe und Jungfraulichkeit. «Diese Homilie tragt ganz 
jenes feine, durchgeistete Geprage, das den grossen Nazianzer 
in seiner Auffassung aller Fragen charakterisiert und von Chry­
sostomus' scharfem Realismus unterscheidet.»')

Wir móchten bei dieser Gelegenheit den Gedanken aus- 
sprechen, wie wohltatig und eigenartig die yerschiedenen Schulen 
und Richtungen auf die katholische Predigt eingewirkt haben. 
Die grossen geistlichen Redner bieten uns oft geradezu die 
feinsten und auserlesensten Bliiten ganzer theologischer Schulen, 
und nicht selten die Fruchte einer eigenartigen Verbindung ver- 
schiedener Richtungen auf dem siegreichen Gebiete der geist­
lichen Beredsamkeit: man denke z. B. an Chrysostomus, Gregor 
von Nazianz, Augustinus, Leo, Bernhard.

Corollar II. Ueber einige homiletisehe Methoden des prak­
tischen Vaterstudiums.

1. Man beniitze die Schrifterklarung der Vater-Exegese.
2. Man wahle pragnante (nicht aber allgemeine, wenig 

sagende) Texte ais Ausg ang spunkte dogmatischer Erorterungen 
oder ais Rahmen moralischer Exhorten. So wendet z. B. Bour­
daloue in der Predigt iiber die hochheilige Dreifaltigkeit den 
Text Pacians an: «sciebant mori et non sciebant disputare».

«O, Christen! Wie schon ist das Wort eines hl. Bischofs, der 
von den ersten Martyrern sprechend ausruft: Sie yerstanden es 
nicht, iiber den Glauben viel zu reden, aber sie yerstanden es, 
fiir den Glauben zu sterben! Sciebant mori, et non sciebant dis- 
putare (S. Pacian). Ach! von uns kann man ganz das Gegenteil 
sagen: wir yerstehen es, iiber die Lehren des Glaubens viel zu 
sprechen, aber weder fiir denselben zu sterben, noch nach dem­
selben zu leben. Nie gab es so viel spitzfindiges Gerede, so viel 
Streit iiber Glaube und Religion, so viel Kiihnheit im Absprechen 
iiber die erhabensten Geheimnisse — und doch: nie so wenig 
Glaube und Religion. Warum? weil nichts mehr den Glauben 
und die Frómmigkeit zerstórt, ais eben diese Eitelkeit, mit reli­
gioser Vielwisserei glanzen und iiber alles sprechen zu wollen. 
Jene, von denen der hl. Pazian spricht, begniigten sich, zwei

*) Scheiwiller 1. c. S. 327.
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Dinge zu kennen: glauben und sterben. Wfr filngegen, wft 
wissen alles, nur diese zwei Dinge nicht; wir wollen nur glauben, 
was uns gefallt und uns nicht das Geringste kosten lassen, um 
das zu iiben, was wir glauben. Jene verstanden es, zu sterben 
fiir ihren Glauben: sciebant mori, und wir? Mit allem unserm 
Scharfsinn haben wir nocli nicht gelernt, nach dem Glauben zu 
leben; denn wir nennen uns Christen und leben ais Heiden, und 
durch diese Verschmelzung des Heidentums in Tat und Leben 
mit dem Christentum in Wort und Glauben bilden wir ein Un- 
ding, das verwerflicher ist, ais das Heidentum selbst, weil es 
mit den Ausschweifungen des letztern noch die Entheiligung des 
erstern verbindet. Seht da, m. 1. Zuhorer, eine Erwagung, die 
ich Euch bitte, in der Gegenwart Gottes anzustellen. Erinnert 
euch, dass ihr einen dreieinigen Gott anbetet, dessen eigenste 
und wesentliche Natur die Heiligkeit ist, und dass es keine Stufe 
der Heiligkeit gibt, nach der wir nicht streben sollten, um wiir- 
dige Anbeter dieser hochheiligen Dreifaltigkeit zu werden. Ja, 
um sie im Geiste und in der Wahrheit anzubeten, mussen wir 
nach Verhaltnis unserer Schwache heilig sein wie sie: denn das 
sind die Anbeter, die der Vater sucht: nam et Pater tales ąuaerit 
qui adorent eum (Joh. 4, 23); nie wird er andere Anbeter ais wahre 
ansehen: nam et Pater tales ąuaerit. Er ist ein heiliger Gott, 
er will Heilige zu Dienern haben. Der erste Engel war es nicht, 
und dieser Gott der Heiligkeit konnte nicht dulden, dass derselbe 
zu seinen Anbetern zahlte; lieber wollte er von ihm in der Holle 
gelastert, ais im Himmel gelobt sein.» [Die letzte Stelle enthalt 
eine rhetorische Einseitigkeit und Uebertreibung.]

«Ebenso wendet der hl. Thomas von Villanova den Ausspruch 
des hl. Augustin: ,Ab aliis virtutibus potest se aliąuis excusare, 
a charitate nemo' zu einer schonen Erweiterung durch sogen. 
enumeratio an (Serm. 1 ad dom. 17. post pentec.). Hierhin gehort 
auch die herrliche Beschreibung des Triumphes des Kreuzes 
Christi bei Bossuet (auf die Beschneidung des Herrn, 1. Pred.) 
nach Tertullian (adv. Jud. n. 7) und in der zweiten Predigt auf 
dasselbe Fest die Darstellung des Kónigtums Christi ais einer 
iiberaus wohltatigen Macht, ebenfalls nach Tertullian (1. 2 adv. 
Marcion n. 11).» [Nach Schleiniger, Predigtamt, S. 157.]

3. Man wahle Vatertexte direkt oder indirekt zu Grundlagen 
ganzer Einteilungen. Vgl. z. B. Bourdaloues Predigt auf Aller- 
heiligen im Ansehluss an Leo d. Gr.: Mirabilis Deus in sanctis 
suis, in ąuibus et nobis praesidium constituit et exemplum. In der 
Predigt iiber die Hochzeit zu Cana verwendet er den augustinischen 
Satz: Bonum habent nuptiae, et hoc tripartitum: proles, fides, 
sacramentum. Bourdaloue behandelt danach die (sakramentaie) 
Heiligkeit der Ehe (sacramentum), die Treue der Ehe (fides), die 
hochste Pflieht der Ehe: Kindererziehung (proles).

4. Man wahle Vatertexte ais lebhaftesten Ausdruck grosser 
menschlicher und christlicher Gefiihle. So beschreibt z. B. das 
herrliche Augustinische Wort: felices esse volumus et infelices 
esse nolumus nec velle possumus: Gliicklich wollen wir sein;
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und unglucklich wollen wir nicht sein; ja, wir konnen es nicht 
einmal wollen — in tinziger Weise den Gliickseligkeitsdrang. 
(Vgl. dazu Thomas I, II, qu. 1.1

5. Man ner suche freie Nachahmungen, sowie die Vater es 
selber gegeniiber grossen Vorbildern taten.

6. Afare stelle Vatereiłałe im Urłexte oder in Uebersetzungen 
zusammen, markiere sie durch Schlagworte oder gruppiere sie 
unter festen Gesichtspunkten. Oft empfiehlt sich diese Arbeit 
fiir ganz kleine Schriften oder ais eine Gedanken sammlung ver- 
schiedener Vaterexegesen iiber einen Evangelienabschnitt.

Wir geben einige Proben aus Sailers Pastoraltheologie (I, 
184 ff.). Auf eine textkritische Revision treten wir hier nicht naher 
ein. Wir móchten aber mit den nachfolgenden Zitaten fiir die 
Methode Sailers ein warmes Wort eingelegt haben.

Corollar III. Proben des praktischen Studiums der VSter.
Erster Versuch: klassische Stellen aus den Vatern uber die 

Geburt Jesu Christi gesammelt.
A. aus Origines.

1. Si filius Dei factus est homo, quod nemo eorum, qui eum re- 
cipiunt, ambigit; quid mirum, si homo credens in filium Dei filius 
Dei futur us sit. Ad hoc siquidem Yerbum in carnem descendit, 
ut in ipsum caro, id est homo, credens, per carnem in Verbum 
ascendat, ut per naturalem filium multi filii efficiantur adoptivi. 
Non propter se ipsum Verbum caro factum est, sed propter nos, qui 
non nisi per Verbi carnem potuissemus in filios Dei transmutari. 
Solus descendit, ut cum multis ascenderet: de hominibus facit 
Deos, qui de Deo facit hominem. Homil. 2. in diversis sub finem.

Die Absicht der Menschwerdung. —
B. aus Augustinus.

2. Itaque filius Dei hominem assumpsit, et in illo humana 
perpessus est. Haec medicina hominum tanta est, quanta non 
potest cogitari. Nam quae superbia sanari potest, si humilitate 
filii Dei non sanatur? quae avaritia sanari potest, si paupertate 
filii Dei non sanatur? quae iracundia sanari potest, si patientia 
filii Dei non sanatur. De agonę christiano c. 11.

Von dem Einflusse der Glaubenslehre von der Mensch­
werdung auf unsere Gliickseligkeit. —

3. Erigat spem suam genus humanum, et recognoscat na­
turam suam; videat, quantum locum habeat in operibus Dei! 
Nolite vosipsas contemnere, fceminae! filius Dei natus ex fcemina 
est. Nolite tamen amare carnalia, quia in filio Dei nec maseulus 
nec fcemina sumus. Eodem libri et cap.

Von der Wiirde der Menschennatur. —
3. Et verbum caro factum est, et habitavit in nobis. Tanquam 

(Łicęret: o homines, nolite desperare, vos fieri posse filios Dei, quia et 
ips,e hoc est, verbum Dei caro factum est, et habitavitin nobis. Reddite 
vicem, efficiamini spiritus et habitatc in illo, qui caro factum est, et 
habitavit in vobis. Neque enim iam desperandum est, participatione 
Verbi fieri posse homines filios Dei, qu»ndo filius Dei participatione 
carnis factus est filius hominis (Ep. 120 — nunc 140 ad Honor, c. 4.}.
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Von dem' Gottesgesclilechte des Menschen.
C. aus Chrysologus.

5. Sic ergo naści coluit, quia amari voluit, non timeri. 
Serm. 158.

Von der Liebenswiirdigkeit des Erlosers aus der Kindes- 
gestalt. in der er erschienen.

6. Ipse ad nos descendit, ad quem nos non poteramus as- 
cendere. Serm. 3. de nativ.

Von der Menschenfreundlichkeit Gottes in der Mensch­
werdung des Wortes.

7. Talis igitur, dilectissimi, nativitas decuit Dei virtutem et 
Dei sapientiam, Christum, qua nobis et humilitate congrueret, 
et divinitate praecelleret. Nisi enim esset Deus, non afferet re­
medium: nisi esset homo, non praeberet exemplum.

Von der Macht und Weisheit Gottes, die aus der Mensch­
werdung des Wortes hervorleuchtet.

D. aus Maximus Taurinensis.
8. In nativitate ejus nostra omnium vita habet natalem. 

Hom. 2. in nativ. Dom.
Der Geburtstag unseres Heils und Lebens.

E. aus Bernardus.
9. O suavitatem, o gratiam, o amoris vim! Itane summus 

omnium unus factus est omnium? Quis hoc fecit? Amor digni- 
tatis nescius, dignatione dives, suasu efficax. Serm. 64. in cant.

Von der Ursache der Menschwerdung — der Liebe Gottes 
gegen die Menschen.

10. Quid tantopere declarat ejus misericordiam, quam quod 
ipsam suscepit miseriam. Serm. I de Epiph.

Die Menschwerdung des Wortes -- ein Wunder der Erbar- 
mungen. — —

11. (Juan to minorem se fecit Deus in humilitate, tan to se 
majorem exhibuit in bonitate: et quanto pro me vilior, tanto 
mihi carior. Serm. 12. in cantica.

Sieh! was uns das Lesen der Vater werden kann, wenn es 
das rechte Lesen ist? und daran, dass du sie nur nach der Brille 
deiner Hypothese richtest, sind sie wahrlich nicht schuld.

Zweiter Versuch: bedeutende Stellen iibersetzt.
Von Trubsal. 1. Drei Fragen tut der Sehopfer an uns, wie 

gross unsere Geduld sei, durch Schlage, wie gross unser Gehor­
sam sei, durch Gebote, wie gross unsere Demut sei, durch Offen­
barung einiger und Verhiillung anderer Dinge. (Greg. M.)

2. Die Bauleute hammern zuvor die Steine zu, ehe sie selbe 
aufeinander legen, damit sie beim Aufeinanderlegen keinen Ham- 
merschlag mehr diirfen horen lassen. So macht es der himm­
lische Vater mit seinen lebendigen Steinen: er poliert sie durch 
Trubsal, damit er sie in seiner himmlischen Stadt ais Bausteine 
sogleich brauchen kann. (Chrysologus.)

3. Dio Ernteleute legen die Weizenkórner nicht auf den 
Getreidekasten des Herrn, ehe sie das Getreide wohl ausge-
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droschen haben. So macht es Gott mit seinem Weizen; Er lasst 
ihn auf der Tenne der Welt saubern, ehe Er ihn in seine Scheune 
aufnimmt. (Der Namliche.)

Vom Neide. 4. Der Neid ist unter allen Affekten zugleich 
der ungerechteste und gerechteste, der ungerechteste, weil er 
alles Gute an andern, alle Gerechtigkeit feindlich verfolget — 
der gerechteste, weil er der Scharfrichter der eigenen Bosheit 
ist. (Augustin.)

5. Durch den Neid geschahen der Fali des Mensclien- 
geschlechts und der Christusmord — per invidiam procuratus 
est lapsus mundi et mors Christi. (Der Namliche.)

6. Wie die Liebe den Menschen zum Sohne Gottes, so macht 
der Neid zum Sohne des Satans. (Der Namliche.)

7. Der Neid ist der ausserste Gegenpart von Gott, denn 
dieser ist so gut, dass Er aus dem Bosen das Gute, jener so bose, 
dass er aus dem Guten das Bose herausziehet. (Der Namliche.)

Vbm heiligen Geist. 8. Dass eine Seele im Leibe wohne, 
das beweist das Leben des Kórpers; dass der heilige Geist in 
der Seele wohnet, dies beweist das geistige Leben der Seele. Jenes 
offenbart sich durch die Bewegung des Korpers, dieses durch 
Liebe und Demut und alle iibrigen Tugenden (Bernard.).

9. Deshalb ward der heilige Geist uns in Feuer und Tauben- 
gestalt gezeiget, weil er alle, die er erfullt, in Taubeneinfalt und 
Feuereifer wirksam macht, voll ruhiger Milde gegen die Per­
sonen, und voll rastlosen Eifers fiir das Gute. (Greg. M.)

Von der Busse. 10. Wenn du erst alsdann Busse tun willst, 
wenn du nicht mehr siindigen kannst, so verlassen die Sunden 
dich, nicht du die Sunden. (Augustin.)

11. Nicht fehlen konnen, ist allein Gottes Sache, Fehler ver- 
bessern, ist die Sache des Weisen. (Ambrosius.)

12. Je heisser deine Busstranen, desto naher kommst du 
zum Anblicke der Wahrheit. Durch die Tranentaufe muss das 
befleckte Gewissen neugeboren werden, damit es das Licht der 
innern Gute wieder anschauen kann. (Greg. M.)

13. Wenn wir darin fehlen, dass wir eine zu geringe Busse 
auferlegen, so ist es ja besser, Gott wegen der Barmherzigkeit 
Rechenschaft geben miissen, ais wegen der Strenge. Wenn der 
Hausvater freigebig ist, so soli der Haushalter nicht karg sein, und 
wenn Gott gnadig ist, was soli sein Priester strenge sein? (Chrysost.)

Wenn solches Gold bei den Vatern zu Hause ist, wie wehe 
muss es einem redlichen Wahrheitsfreunde tun, dass der eine 
sie gering achten, und ein anderer uns gar oft nur das schlechtere 
von ihnen zu Markte bringen kann? (Sailer, 1. c.)

IV. Abschnitt.
Die Entscheidungen des Heiligen Stuhles und der Konzilien^

1. Die Entscheidungen des Heiligen Stuhles und der 
Konzilien ais Weisungen der reguła fidei, des lebendigen
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unfehlbaren Lehramtes und dereń wegleitende unmittel­
bare Bedeutung fiir die katholische Predigt haben wir 
in der Einleitung zu diesen Studien naher betrachtet 
(S. 1—14).

2. Die Entscheidungen des Heiligen Stuhles und der 
Konzilien ais Quelle der katholisehen Predigt haben wir 
aber noch zu behandeln. Wir kónnen aus diesen Quellen 
schópfen

a. mehr im allgemeinen, zur katholisehen Orientierung, 
zur Starkung unserer Glaubensfreude, zur Forderung des 
tieferen Verstandnisses unserer Zeit. So wird es fiir 
den Predigeh jedesmal eine ganze Erneuerung und Er- 
frischung bedeuten, wenn er von Zeit zu Zeit die Akten 
des Tridentinums durchblattert, dasVaticanuin aufmerksam 
liest, die Encykliken der letzten Papste, namentlich 
Leo XIII. studiert. Der Homilet wird sich dabei — die 
Feder in der Hand — einen ganzen Schatz solidester 
Gedanken und edelster Gefuhle sammeln. Und gerade 
die zusammenhang ende Lekture dieser Aktenstucke oder 
einzelner Partien derselben wirkt auf unsern Glauben, 
auf Glaubensgeist und Glaubensfreude eigenartig er- 
neuernd und belebend (vgl. S. 39, 40.) Es verlohnt sich 
aber auch

b. im besondern auf einzelne Entscheidungen und 
Dekrete einzugehen. Das geschieht

a. durch ausgiebige Benutzung der positwen Theologie, 
welche dem Homileten diese Entscheidungen an der 
richtigen Stelle und in solider Erlauterung darbietet, 
durch unmittelbare homiietische Eregese solcher 
Entscheidungen.

So liessen sich z. B. zwei Predigten iiber den Glauben 
halten ais Exegese der Entscheidungen und Erkla­
rungen des Tridentinums und des Vaticanums 
iiber den Glauben.

1. Predigt: Was lehrt die Kirche iiber den Glauben? 
(Was ist der Glaube in den Augen der Kirche? [Vati- 
canum sess. III, c. 3.])
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a. Yirłus supernałuralis — also nicht bloss einmensch- 
liches Meinen, yielmehr ein Gnadenwerk von oben, eine 
Tugend, die Gott in uns anfangt, ein góttliches Samenkorn, 
das wir hegen und pflegen miissen, damit es wachse und 
Fruchte zeitige. Die Kirehe denkt eben wie der Heiland, der 
zu Petrus nach seinem herrlichen Giaubensbekenntnis bei 
Caesarea Philippi spricht: Selig bist du, Simon, Sohn des 
Jonas. Fleisch und Blut haben dir das nicht geoffenbart, 
sondern mein Vater, der im Himmel ist: «aspirante et 
adjuyante gratia®, bemerkt das Konzil.

b. qua a Deo revelata vera esse credimus. Durch den 
Glauben halten wir also die Offenbarungen Gottes, das, 
was Gott gesprochen hat, fiir unerschiitterlich wahr und 
gewiss. Ich halte z. B. fiir unerschiitterlich wahr und 
gewiss, dass Jesus selbst bei der hl. Wandlung persónlich 
gegenwartig ist u. s. f.

c. non propter intrinsecam rerum veritatem naturali 
rationis lumine perspectam. Vieles in unserm Glauben 
gefiillt uns begeistert uns, entziickt uns. Aber ich nehme 
die Glaubenssatze nicht deswegen an, weil ich sie durch- 
schaue, voll erfasse, ganz verstehe, nicht weil sie mir 
gefallen. Ich yerwerfe keinen Glaubenssatz, weil ich ihn 
vielleicht nicht begreife, weil er mir augenblicklich weniger 
zusagt. Nicht ich bin das Mass meines Glaubens.

d. sed propter auctoritatem ipsius Dei renelantis, qui 
nec falli nec fallere potest. Was bewegt uns denn eiffent- 
lich zum Glauben? Gott allein. Gott ist die Wahrheit. 
Gott kann nicht liigen. Und niemand kann Gott be- 
triigen. Gott kann nie tauschen und nie getauscht werden. 
Warum glaube ich an das Altarssakrament? Weil Jesus 
uns die Lehre iiber das Altarssakrament in Kapharnaum 
yorgelegt hat, weil der heilige Geist dem Eyangelisten 
Johannes befahl, diese Lehre im 6. Kapitel seines Evan- 
geliums aufzuschreiben, weil Jesus dieses Sakrament beim 
letzten Abendmahle eingesetzt hat. Und warum glauben 
wir Jesu? Man biete nun durch eine rasche Konzentration 
einiger konkreter Wunderreihen aus der Apostelschule
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des Eyangeliums einen packenden, ganz kurzeń Beweis 
der Gottheit Christi, um den Satz: der Gottessohn spricht, 
die ewige Wahrheit spricht — recht eindringlich und 
siegreich vor die Hórer zu stellen und sie voll zu uber­
zeugen, dass Gott allein, die ewige und erste Wahrheit, 
uns zum Glauben bewegt. Warum glauben wir z. B. 
an die unbefleckte Empfangnis Maria ohne die Erbsiinde? 
Die Kirche lehrt das feierlich. Aber warum glauben wir? 
Hinter der Kirche steht Gott. Der heilige Geist leitet sie. 
Er hat sie zur Regel, zur Fiihrerin unseres Glaubens ge­
macht! Jesus der Gottessohn hat dafiir gesorgt, dass sie 
uns keinen falschen Glauben lehren kann. Wenn uns also 
die Kirche etwas zu glauben yorstellt — warum glauben 
wir? Wegen Gott, auf Gott hin, wegen des Gottessohnes 
Jesus Christus, der ewigen und ersten Wahrheit, die 
durch die Kirche zu uns spricht (s. S. 264 ff.).

Man fiihre diese Gedanken weiter aus, begriinde sie 
dogmatisch und apologetisch und fasse schliesslich alles in 
die Definitionen des Vaticanums sess. III c. 3 zusammen, 
dereń einzelne Momente nun erklart sind. Solche Konzils- 
definitionen sind ungemein geeignet, klare religiose Begriffe 
zu schaffen. Dabei findet man iiberdies Gelegenheit, iiber- 
zeugend nachzuweisen, dass das Konzil iiber den Glauben 
gerade sowie Jesus Christus selber denkt. Ueberdies bieten 
solche Predigten einen ungesuchten Anlass, die Autoritat 
der Kirche an konkreten Beispielen ins volle Licht zu stellen.

2. Predigt: Wie denkt die Kirche uber die Notwendig­
keit des Glaubens? (Trid. sess. 6, c. 8.)

a. Fides est humanae salutis initium. (Bild von der 
Reise: Glaube der erste Schritt — ohne Glauben sind alle 
Menschentaten: «grandes passus extra viam» [Augustinus]). 
Man weise nach, dass Christus ebenso denkt wie die Kirche 
(klassische Stellen des Eyangeliums z. B. aus der Unter­
redung mit Nicodemus). Oder man zeige, dass die Apostel, 
die Urkirche ebenso dachten, z. B. Hebraerbrief c. 11.

b. fundamentum justifieationis (Bild des Fundamentes 
und des Hauses). Die Kirche saszt: kein Stockwerk des
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rechten Lebens vor Gott, der wahrhaft innern ubernatur­
lichen Rechtfertigung lasst sich bauen ohne Glauben. Was 
yerlangt Christus vor allem streng immer und immer 
wieder? «Glaubet» — «Habet Glauben» — «kannst du 
glauben» u. s. f. Man zeige das aus ganzen konkreten 
Szenenreihen des Evangeliums. Was sagt also die Kirehe, 
was sagt Christus zu dem Satze der Weltkinder: auf den 
Glauben kommt es nicht an, wenn man nur rechtschaffen 
lebt? (Vgl. Segur's vertrauliche Antworten.) Das Wort 
des Tridentinums liesse sich auch durch die klassischen 
Worte des Herrn illustrieren: Wer nicht glaubet, ist 
schon gerichtet. Christus ist das Fundament. Wer nicht 
glaubt, ist schon getrennt von Christus, ausserhalb Christi, 
ohne Grundlage, ohne Fundament: er muss in die Holle 
yersinken, wenn er stirbt u. s. f.

c. radix omnis justificationis (Bild von der Wurzel 
und dem Baume). Packend ausfiihren! Ein Ast mag ab- 
sterben. Der Baum treibt neue Zweige. Der Blitz mag 
in die Krone schlagen — yielleicht erholt sich der 
Baum. Wenn aber die Wurzel abstirbt, dann ist der 
Baum fiir immer verloren. Das wende man auf den 
Glauben an.

a. Der Gerechte ist ein Baum, gepflanzt am Wasser- 
bache (Ps. 1).
Ohne die Wurzel des Glaubens kann er nie gedeihen.
Er mag scheinbar Grosses hervorbringen. In den 
Augen Gottes ist er unfruchtbar und wird yerflucht, 
wie jener Feigenbaum in der Karwoche.

y. Aus der Wurzel des Glaubens wachst die echte 
christliche Tugend: justus ex fide vivit.
aa. Glaubensgrundsatze, die uns beherrschen.

Glaubenstaten, Taten aus dem Glauben. (Ev. 
biblische Beispiele.)

8. Ja, aus der Glaubenswurzel wachst selbst die Be­
kehrung, wenn der Mensch in namenloses Ungliick, 
in die Todsiinde fiel (der habitus fidei bleibt im 
glaubigen Todsiinder ais Prinzip der Bekehrung).



651

In einer Schlusskonzentration zeige man nochmals 
die unumgangliche Notwendigkeit des Glaubens, den un­
schatzbaren Wert dieses Anfangs, dieses Fundaments, 
dieser Wurzel.

Ais beim Leiden Christi alles iibereinander fiel, hatte 
der Heiland gebetet, dass wenigstens der Glaube des 
Petrus nicht schwinde, wenn auch das Bekenntnis des 
Glaubens Schiffbruch litt.

Und wie bei der ganzen Kirche, so will Jesus auch 
bei jeder einzelnen Seele um jeden Preis diesen Anfang, 
dieses Fundament, diese Wurzel bewahren.

Treffend liesse sich dieser Konzilstext auch mit den 
furchtbar ernsten Worten Jesus gegen den Unglauben 
packend und praktisch verbinden. (Vgl. Epiphanie S. 246, 
Karsamstag S. 440.)

In ahnlicher Weise kónnen viele Konzilstexte und 
Kathedralentscheidungen behandelt werden.

Exkurs. Die pastorelle Bedeutung der neuesten Konzilien, 
lehramtlichen Entscheidungen und Weisungen. Die grossartige 
von Pius IX. berufene Kirchenversammlung hat so recht fiir 
unsere Zeit gesprochen, fiir unsere Schaden, fur unsere Bediirf- 
nisse. Das Konzil hatte nicht bloss seine Bedeutung fiir die Zeit 
des Kulturkampfes, nein erst recht auch fiir unsere etwas ruhi- 
gere Zeit und fiir Tage gewisser Entwickelungen, Reformen und 
Uebergange. In den Akten des Konzils schlummern 
Lebenslceime, die wir in praktischer Arbeit auf- 
wecken miissen. Das Konzil hat die unendliche Tragweite 
und den vollen Inhalt der Begriffe: Gott, — Christus, — Kirche. 
— Glauben, — Glaubensleben fiir die Neuzeit festgelegt! Es hat 
die grossen Tatsachen der Religion, das Leben Jesu und die 
Stiftung der Kirche mit ihrem ganzen Gewichte vor 
den modernen Geist gestellt. Es hat der Welt gezeigt, dass 
man mit diesen Worten und Begriffen keine Falschmiinzereii) 
treiben darf, dass also auch die moderne Wissenschaft mit diesen 
Begriffen, mit den klaren, im scharfen Licht der Wahrheit er­
kannten Grundsatzen der Religion und mit den unumstosslichen 
Tatsachen der Offenbarung rechnen muss. Die Religion kann 
sich nicht in die nebelhaften Tiefen des Gemutes fliichten und 
sich da gleichsam in unnahbarer Ferne gegen jeden Einwurf 
der modernen Wissenschaft verschanzen, wie eine Richtung des

i) Vgl. z. B. Harnack: Wesen des Christentums, der eine Christianisierung 
der unglaubigen modernen Weltansehauung versucht, aber unter Preisgabe des 
christlichen Kerns bei Beibehaltung der christlichen termini, die rein naturlich» 
und wesentlich umgestaltet aufgefasst werden.
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neuern Protestantismus meint. (Vgl. S. 29 u. Anm. 1.) Pas Konzil 
vom Vatikan hat es proklamiert, dass die Religion auf ein jedes 
Warum? von Seite der Wissenschaft eine Antwort hat, dass die 
Kirehe auch heutzutage es v er mag, den alten Glauben, das mo- 

■ derne Wissen, den echten Fortschritt und die neuzeitliche Arbeit 
in eine grosse Gottes- und Weltanschauung und in eine grosse 
Lebensarbeit fiir den einzelnen und die Vdlker zu fassen. Und fiir 
das alles hat das Konzil trotz der gewaltigen Aufregung der Geis­
ter, eines in den Vordergrund gestellt: den klaren vertieften Be­
griff der Kirehe mit allen seinen Folgerungen bis zur lehramt- 
lichen Unfehlbarkeit des Papstes. Und eben damit weckte das 
Konzil auch die Begeisterung fiir die souverane freie Tochter 
Gottes, die Kirehe. Das Gewitter, das sich wahrend der feierlichen 
Verkiindigung des Dogmas von der lehramtlichen Unfehlbarkeit 
des Papstes in Glaubens- und Sittensachen iiber Rom entlud — 
war das Vorbild eines gewaltigen geistigen Gewittersturms. Die 
damalige Zeit und Welt, welche so gerne mit vornehmer Ver- 
aclitung iiber religiose Dinge schwieg, — ward plotzlich durch 
alle ihre Schichten mit religiosen Fragen aufs lebhafteste 
erfiillt und beschaftigt. Das allgemeine Weltinteresse fiir das 
Konzil war ein Beweis fiir die einschneidende Bedeutung reli­
gioser Fragen in der gesamten Menschheit. Mitten im Aufruhr 
der Geister belehrte aber die Kirchenversammlung die Welt in 
ruhiger Majestat und im Bewusstsein des Wahr- 
heitsbesitzes: Die Kirehe ist eine góttliche Macht, 
die auch heute noch, im 19. Jahrhundert, in der 
Welt lebt und w alt et. Gott spricht annoch bestimmt, klar, 
eingreifend und einschneidend, nicht in irgendwelcher bloss all­
gemeinen und abgeschwachten Weise — durch seine Kirehe. durch 
das papstliche Lehramt. Gott sprach nicht bloss vor so und 
so viel Jahrhunderten, — nein, heute zu unserer Zeit, fiir unser 
Jahrhundert, spricht er! Und die geschaffene Vernunft ist 
dieser gottlichen Wahrheit ganz und gar untertan. Das war 
die Hauptaufgabe des Konzils. Es zeigte der modernen Welt: 
Christentum, Bibel, Kirehe sind nicht bloss ein interessantes, 
schiitzenswertes, zur Auswahl und zum Ausgraben einladendes 
Menschenwerk verschiedener stets gesteigerter Kulturstufen, son­
dern voll und ganz ein Gotteswerk, wenn auch unter Menschen, mit 
Menschen und fiir die Menschen. Aus diesem grossen Haupt­
satz zieht das Konzil dann seine weittragenden Schlusse. Hier 
auf diesem Fruchtboden miissen die Prediger mit ganzer Seele 
stehen. Hier in der Kirehe waltet der prasente Gott. Auf 
diesem Boden mussen wir die katholische Aussaat und Arbeit 
bestellen, auf diesem Boden reift uns eine Ernte. Wenn wir diesen 
Geist nicht haben, wenn wir alles zu menschlich und irdisch auf­
fassen, fehlt der reiche Segen der Ernte!

Ein Erbe mussen wir moderne Prediger vor allem heilig 
halten: den klaren Begriffron der Kirehe, die warme Begeisterung 

'fiir die Kirehe, und die soliden, bestimmten kirchlichen Grund-
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satze. Nie diirfen wir diese Grundsatze im offentlichen Leben, 
in der Presse, in der Literatur, im Priyat- und Gemeindeleben 
yerwischen, yerwassern, abschwachen: sonst schwachen wir 
die Hauptsache, die Seelsorge.

Der ungehemmte Schritt der Zeit hat neue Seelsorgs- 
arbeiten notwendig gemacht. Es gilt fiir neue Verhaltnisse zu 
denken, zu sorgen, zu organisieren, zu arbeiten. Aber gerade 
das Vaticanum ist ein Nahrboden fiir diese Entwickelungen.

Man hat von kirchenfeindlichei Seite die Wirkungen der 
Kirchenyersammlung im Vatikan einen Lavastrom genannt. 
Dieser miisse erst bersten, dann werde auf dem klaffenden. 
Lavamantel neues Leben erbliihen. Das ist durchaus unwahr! 
Das Konzil vom Vatikan war ein Lebensstrom! Das 
beweist das Aufbliihen des katholisehen Lebens, der Theologie 
und Wissenschaft, der katholisehen Seelsorge und der katho- 
lischen Laienarbeit seit 1870! Aber wir miissen diesen Nil des 
Lebens auf unsere Arbeitsfelder leiten ! Es gibt auch ein geistiges 
Be wasserungssy stem. Daher weisen wir den modernen prak­
tischen Prediger an die leitenden Gedanken des Faticanums und 
zugleich an die Bediirfnisse der Zeit.

Das zweite, was wir in Erinnerung rufen móchten, sind 
die Rundschreiben der Papste, namentlich Leos XIII. Letztere 
sind gleichsam der Weiterbau des Konzils im Va- 
tikan. Vielleicht riihmen wir diese Rundschreiben zu viel — 
und studieren sie zu wenig ins einzelne. In ihnen 
findet sich eine ganze Welt praktischer Anregungen fiir den, 
Prediger. Hier sehen wir, dass es nicht unsere Aufgabe ist, ein 
neues Mittelalter zu schaffen, oder die neuzeitliche Entwickelung 
in irgend eine alte Zeit kunstlich zuriickzuschrauben. Es gilt 
yielmehr, unsere Zeit an ihren guten Seiten zu erfassen, ihren 
Irrtumern und Vorurteilen mutig entgegenzutreten, — mit einem 
Worte: es gilt das Jahrhundert zu christianisieren. Die Rund­
schreiben des Papstes sind Leuchttiirme fiir die moderne Seel­
sorge, Leuchttiirme fiir den privaten und socialen Fortschritt 
im Geiste des Christentums. Der Papst begniigt sich nicht, bloss 
allgemeine Grundsatze aufzustellen. Er greift hinein ins volle 
Menschenleben Er weist die Wege, welche die katholische Arbeit 
im Geiste der echten Seelsorge zu gehen hat. Man studiere unter 
diesen Gesichtspunkten z. B. die Enzyklika: Rerum novarum. Wie 
iiberraschend ist es, hier vom hóchsten Lehrer der Christenheit 
grosse Wegleitungen zu empfangen bis hinein in die schwierigen 
Fragen des gerechten Arbeitslohnes, bis hinab zur Organisation 
und zur Arbeitseinteilung in den einzelnen sozialen Vereinen. 
Man erzahlt sich, dass die Vorarbeiten der Enzyklika gleichzeitig 
an Manner der spekulativen Wissenschaften und der umfang- 
reichsten Praxis yerteilt waren. Zwei her yorragende Manner 
der Kirche, ein Italiener, der spekulatiy die Prinzipien des 
Christentums und insbesondere des heiligen Thomas bis zu den 
letzten Kmueąuenzen ^erfolgte und ein Kirchenfiirst Englands,
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■der mitten in der.sozialen Praxis stand, seien unabhangig von 
einander zu denselben Schliissen und Resultaten gelangt. Es 
ware das auch ein Beweis fiir die Einheit der katholischen Theorie 
und Praxis im Geiste der Seelsorge, der vollen Erfassung des 
gesamten Menschenwohls! Doch mag dem sein, wie es will: 
das ist sicher, dass die Rundschreiben Leos XIII. uns zeigen, 
wie die Religion Christi und ihre Grundsatze uns befahigen und 
anregcn, am gesamten privaten und sozialen Wohle der Mensch­
heit bis ins einzelnste gliicklich zu arbeiten — mit einem Worte: 
das Wohl des ganzen Menschen und des ganzen Christen zu be- 
griinden! Wir erinnern hier noch einmal an ein Wort Leos XIII 
in der Rosenkranzenzyklika von 1895, welches em ganzes mo- 
dernes Pastorationsprogramm in sich enthalt: «Wir treffen ein 
leider weitverbreitetes Vorurteil in der Welt! Man meint, der 
Gedanke an die ewige Heimat zerstóre die Liebe zum irdischen 
Vaterland und sei geradezu staatsgefiihrlich. Es kann in der 
Tat keine gehassigere und grundlosere Behauptung geben, ais 
diese. Denn es liegt durchaus nicht im Wesen und in der 
Natur der ewigen Guter, den Menschengeist so ausschliess­
lich fur sich in Anspruch zu nehmen, dass er von der ver- 
nunftigen Sorge fiir dieses irdische Leben etwa ganz und gar
abgezogen wiirde...................Gott ist der Urheber der Natur
und der Gnade. Er will nicht, dass die eine die andere hindere; 
er will nicht den Schwertkampf zwischen beiden. Irdisches 
und Himmlisches soli ein Freundschaftsbiindnis umschliessen, 
Natur und Gnade sollen unsere Fiihrer sein.» Das ist die echte 
Sprache fiir die moderne Welt! Der echte Geist der Seelsorge 
hat ein offenes Auge und eine riihrige Hand fiir alle Bediirfnisse 
des ganzen Menschen im Reiche der Natur und der Uebernatur.

In dieser Weise zeigen die Lehren und Weisungen des 
Heiligen Vaters dem Prediger die Wege zur Christianisierung 
der modernen Zeit. (Ygl. auch S. 111 ff. u. S. 127 ff.)

V. Abschnitt.

Die wissenschaftliche Theologie.

Wir haben bei unsern homiletischen Studien wieder­
holt die heryorragende Bedeutung der wissenschaftlichen 
Theologie fiir die Predigttatigkeit unter sehr yerschie- 
denen Gesichtspunkten besprochen. Bei der Behandlung der 
yerschiedenen Arten der Predigt werden wir iiber dies auf die 
engen Beziehungen der einzelnen wissenschaftlichen Dis- 
ziplinen zu den Predigtgattungen zuruekkommen. Es 
genugt deshalb, an dieser Stelle eine iibersiclitliche Zusam­
menstellung der Gesichtspunkte zu geben, unter denen die
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Bedeutung der wissenschaftlichen Theologie ais Predigt­
ąuelle aufgefasst werden sollte.

1. Die Theologie ais Quelle und ais Fiihrerin fiir die 
praktische Themawahl. Wir haben die Beziehungen 
zwischen Wissenschaft und praktischer Predigt in einem 
Artikel iiber die praktische Gegenstandswahl, (S. 51 
bis 55, Punkt I) ausfuhrlich besprochen und eine Reihe 
methodischer Vorschlage angefugt. Ebenso haben wir in 
den homiletischen Abhandlungen iiber das Kirchenjahr jede 
Gelegenheit beniitzt, um diese fiihrende und belebende Stell­
ung der Theologie unter ganz konkreten Gesichts­
punkten herauszuheben. Wir erinnern aus einer grossen 
Reihe von Beispielen nur an Weihnachten, Epiphanie, den 
Passionssonntag, den Karsamstag, Ostern und die Sonn­
tage nach Ostern, Pfingsten, Dreifaltigkeitsfest u. s. f.

2. Die Theologie ais Quelle fiir die praktische Predigt­
ausfuhrung. Hier leistet die theologische Wissenschaft 
der Homiletik die grossten Dienste:

a. durch Vertiefung und Klar ung der Begriffe,
b. durch Darbietung soliden und theologisch bereits 

exegetisierten Beweismaterials,
c. durch neue, allgemeine Gesichtspunkte theoret.ischer 

und praktischer Art,
d. durch Anregung zu soliden und abwechslungs- 

reichen Skizzierungen und Gesamtauffassungen.
Man vergleiche hiezu die Erorterungen des uierten 

Buches uber die Mittel der geistlichen Beredsamkeit, sowie 
die Paragraphen uber die Fastenpredigten, die Predigten 
auł Epiphanie, Ostem und Pfingsten.

3. Die wissenschaftliche Theologie ais Interpretin 
der hl. Sehrift und der Liturgie. Wir haben die hierher- 
gehorigen Beweise im allgemeinen und im besondern im 
dritten Buche iiber die heilige Sehrift ais Quelle und 
iiber die Benutzung dieser Quelle (S. 97 ff.), sowie in der 
ausfuhrlichen Besprechung des ganzen Kirchenjahres 
tS. 175 ff.) langst geboten. Ganz ausfiihrliche praktische 
Beispiele weisen u. a. die Paragraphen iiber Weihnachten,
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Epiphanie (Exkurs I u. II), den Passionssonntag, Karsams­
tag, Ostern und Herz Jesu-Fest auf, insbesondere aber 
auch der § 31 iiber die Fastenpredigten (S. 325).

4. Die wissenschaftliche Theologie ais Quelle der 
Popularitat. Solide wissenschaftliche Wahrheit ist die 
erste Voraussetzung popularer Klarheit. Im gewissen 
Sinne ist ja die Predigt Popularisation der 
Theologie. (Naheres siehe oben S. 81 n. 1.: Eigenes 
klares und tiefes Verstandnis der Theologie schafft Popu­
laritat, sowie S. 51 — 55 iiber Wissenschaft und praktische 
Gegenstandswahl.)

VI. Abschnitt.

Die aszetisehe Literatur.
Die Predigt ist wesentlich Seelenleitung (ygl. S. 20—25). 

Es ist deshalb ein grosser Fehler, wenn man in der Predigt 
auf Einzelheiten des aszetischen Lebens gar nicht eingeht. 
So ist z. B. ein eingehender Unterricht iiber das Gebet, 
die Versuchungen, den Kampf gegen die Hauptfehler, das 
Leiden und Kreuztragen, iiber die yerschiedenen prakti­
schen Tugendiibungen, z. B. die yollkommene Reue, iiber 
Charakterfehler und Cliarakterverbesserung absolut not­
wendig. Wir haben in unserer ausfuhrlichen homiletischen 
Entfaltung des Kirchenjahres diesen Punkten im engern 
und weitern Anschluss an die Liturgie eine weitgehende 
praktische Aufmerksamkeit geschenkt, auch durch metho­
dische Winkę und praktische Beispiele gezeigt, wie sich 
der Prediger um das Werden und das Fortschreiten eines 
echt aszetischen Lebens der Christen kummern soli.

Indem wir bezuglich des unerschópflichen aszetischen 
Gehaltes der Schrift und der Liturgie auf das ganze dritte 
und yierte Buch iiber die Heilige Schrift und die Liturgie 
yerweisen, hinsichtlich der aszetischen Vater schriften aber 
auf den einschlagigen Abschnitt iiber die Kirchenvater, 
begniigen wir uns hier mit einigen kurzeń methodischen 
Winken iiber die homiietische Beniitzung der aszetischen 
Literatur im engern Sinne.
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a. Man suche die alten Asceten kennen zu lernen, vor 
allem vertiefe man sich in die «Imitatio Christi®, macho 
sich bekannt mit den Exerzitien des hl. Ignatius, der Bene- 
diktinerregel, mit de Ponte, Rodriguez, Scupoli, Scara- 
melli, Franz von Sales (Philothea und Theotimus!) u. s. f. 
u. s. f. Diese Werke yerbinden solide Wissenschaft mit 
tiefer Frómmigkeit und Seelenkenntnis. Sehr zn empfehlen 
sind vor allem auch die ascetischen Vaterschriften von 
Cyprian, Augustinus und Chrysostomus. — Ascetische 
Schriften wollen aber erwogen sein. Vielleserei ist 
unniitz. Reichtiimer enthalt auch II. II. des hl. Thomas.

b. Aus neuern Asceten wahle man solide Werke, die 
Wissenschaft und Frómmigkeit unter Berucksichtigung der 
Neuzeit yerbinden, z. B. Scheeben-Nierenberg (Gnade); von 
Lehen-Brucker («der Weg zum innern Frieden®: Vorsehung, 
Seelenleitung); Meschler (ungemein solid, massvoll und 
originell); Gihr (Messopfer und Sakramente); Pesch («das 
religiose Leben®, «Lebensphilosophie®, «der Christ im 
Weltleben®); P.Weiss(«Vollkommenheit»: V.Buch der Apo­
logie; «die Kunst zu leben®, «Lebensweisheit in derTasche®); 
die Schriften von P. Doss, Hattler, Wetzel u. s. f. [Vgl. auch 
die Herder'sche ascetische Bibliothek.] — Reichen Stoff 
bieten manche treffliche franzósische Heiligenbiographien 
aus neuerer Zeit, desgleichen einzelne neuere deutsche. Bei 
der Auswahl und der homiletischen Benutzung ascetischer 
Werke hutę man sich vor untheologischen, iiberschwang- 
lichen, sentimentalen und rigorosen Schriften, wie sie in un­
serer Zeit eine gewisse Richtung der franzósischen Littera­
tur darbot — sowie vor diirren schablonenhaften Darstellun­
gen, die alle Warme und Salbung im Schulstaub ersticken.

Ein ganzes Kompendium der Ascetik und eine wahre 
Prediger schule sind die Exerzitien des hl. Ignatius. Wir 
empfehlen ein eingehendes Studium des Originals und 
der Anmerkungen P. Roothans (vgl. auch die deutsche Aus- 
gabe, Regensburg, Manz, 1855). Ebendeswegen fiigen wir 
hier einen kurzeń Plan dieser Geistesiibungen an. Man 
lernt den yollen Geist und Gehalt der Exerzitien erst

42



658

dann kennen, wenn man sich auch in den methodischen 
Gang und in die ganze Veranlagung des Originals hinein- 
arbeitet.

Der Plan der Exerzitien des hl. Ignatius.
Zur Zeit, ais das Schlag wort «Reformation» die Geister 

bewegte, schrieb Ignatius vou Loyola iiber ein kleines, un­
scheinbares Biichlein dasselbe vielgebrauchte Wort: «de re- 
formatione*. Das Biichlein wurde zu einem Moralwerk, zu 
einer Sittenlehre sondergleichen: es sind die Exerzitien des 
Heiligen — eine Anleitung und Methodik zu Geistesiibungen fiir 
die Erneuerung des innern Menschen. Im Anschluss an 
dieses unscheinbare Biichlein wurden und werden zahllose Exer- 
zitien, Missionen, Lebens- und Standesbelehrungen gehalten 
bis auf den heutigen Tag. Seiten hat das energische Apostel- 
wort: Bruder, es ist die Stunde da, vom Scldafe aufzustehen . . . 
lasst uns ablegen die Werke der Finsternis . . . anziehen den 
Herrn Jesum Christum . , . fruchtbarer nachgewirkt ais eben in 
diesen Exerzitien! Was Ignatius schrieb und gab, ist eine 
Methode und eine Stoffsammlung, die belebt und je nach Zeiten 
und Verhaltnissen verschieden in engerem oder weiterem Rahmen 
entfaltet werden muss. Der Ignatianische Plan aber, der dem 
Ganzen zu Grunde liegt, ist ein so eigenartig ausgebildetes System 
der gesamten katholisehen Morał und Ascetik, dass wir eine aus- 
fiihrlichere Skizzierung desselben diesen Studien eingliedern. In 
einem sog. Fundamente stelit Ignatius den Menschen allein vor 
seinen Gott, vor sein letztes Ziel. Er lasst alles auf den Menschen 
wirken, was in dem grossen, inhaltsreichen Worte und Begriffe 
liegt: erschaffen! Ein ganzes Raderwerk eiserner Logik fiihrt 
den Menschen zu dem einen zwingenden Schluss: Gott ist mein 
Ziel. — Gott loben, Gott wahrhaftig ais Gott yerehren, Gott 
dienen durch die Pflicht, die unentwegte Pflichttreue und so 
die Seele retten — ist erste, nachste, persónliche, ja die eine 
notwendige Aufgabe. Die heiligen Schauern der Gottesfurcht 
durchrieseln wahrend dieser ernsten Stunden einsamer Be­
trachtung die Seele des Menschen: Fiirchte Gott und halte 
seine Gebote; das ist der ganze Menseh! Diese Weisheit des 
Predigers1) des Alten Testamentes schafft in der Tat ganze 
Menschen, ganze Charaktere! Und mit diesem hellen Lichte schaut 
nun der Menseh im Geiste der Exerzitien hinaus und hinein in 
die bunte Welt, in das Raderwerk seiner Arbeit, in die Wellen 
und Wogen seines Berufes. Wozu das alles: Reichtum, Armut, 
Gesundheit, Krankheit, Arbeit, Stellung? — Das alles, alles ist 
Weg zum Ziel — muss nach dem Ziel, muss nach Gottes Gesetz 
gemessen werden, das vom Atome bis zum Cherub reicht! In 
ąuantum — tantum: soweit etwas Weg zum Ziele ist oder es 
werden kann, ais Pflicht des Berufes oder Aufgabe der Lekens-

>) Prediger 12, 13, 14; vgl. S. 128.
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stellung, soweit etwas — auch ais edler Genuss oder abspannende 
Freude — der Menschen- und Christenwiirde nicht widerpricht, 
darf es der Menseh yollbringen, erfassen, gebrauchen! Was ihm 
aber den Weg zum ewigen Ziele versperrt, mit dem muss ge­
brochen, dem muss entsagt werden und ware diese Sache so 
lieb wie der Augapfel: wenn dich dein Auge argert, reiss es 
aus! Darum soli der Menseh auch alles aus Gottes Hand mit 
Gleichmut annehmen. Er fiihrt zum Ziel! Das ist die Sprache 
des «Fundaments» ! Das heisst wahrhaftig Morał, Mensehenwiirde, 
Mensclieuverstand und Menschengemiit ins volle, scharfe Licht 
des Gottesgedankens stellen ! Dann zeigen die Exerzitien in diesem 
reinen Gotteslichte dem denkenden Menschen nach allen Seiten 
hin das Wesen der Siinde, der Abkehr von Gott, der Flucht 
von der Sonnenbahn zum Ziel, Der Menseh lernt jetzt 
besser yerstehen, was uns der Heiland beten lehrte: Erlóse uns 
von dem Uebel! Nun offnet sich der Vorhang des Gerichtes. 
Die Schrecken des Todes fallen iiber uns. Aufgesperrt steht 
■das Hóllentor: wir sehen schaudernd, was fiir eine Katastrophe 
folgt, wenn der Eilzug dieses Lebens am Rande der Ewigkeit 
•entgleist. Mit machtiger Gewalt, durchdringender ais ein zwei- 
schneidiges Schwert, fahrt das furchtbare Entwederoder durch 
Mark und Bein bis in alle Tiefen der Seele. Ist dein Geleise 
gelegt, auf dem der stolze, lebensfrohe Eilzug deines Lebens 
dahinbraust? Ist die Briicke geschlagen, iiber die er fahren muss? 
Immer lebhafter und ernster empfindet der Menseh, heraus- 
gerissen aus der Gedankenlosigkeit des Alltagslebens, mit der 
gesunden Logik seiner edeln Vernunft, in die der Glaube wohl­
tatig leuchtet — was die Sunde ist. Und iibergossen von den 
Strahlen dieser ewigen Wahrheiten erscheinen vor allem die 
schwere Siinde, aber aueh die kleinen Charakterfehler, die 
lasslichen Sunden in ihrer wahren Gestalt. Alles das wirkt 
ernst, hochernst — doch in ruhiger, yerstandiger Ueberlegung 
und ohne yerwirrende Aengstlichkeit auf die Menschennatur 
und ihre heilige Regel — das Gewissen. Da bleibt nichts leere 
Theorie: alles wendet sich unerbittlich an das eigene Ich. Ge- 
yyissenserforschung, ehrliche, redliche Gewissenserforschung im 
grossen und im kleinen ist jetzt die Arbeit dieser Stunden, 
dieser Tage! Ueberdies bereitet man sich zur Beicht, yielleicht 
7.u einer Generalbeicht, zur Beicht iiber einen Lebensabschnitt. 
Man steht im Brennpunkt der Sittlichkeit. Und das ware ein 
♦Ausloschen des Wahrheitsgewissens», — wie ein protestan- 
tischer Vorwurf gegenuber der Jesuitenmoral lautet! Nirgends 
herrscht ehrlicher und unbefangener die Wahrheit ais in 
solchen stillen Stunden und in den darauffolgenden Verhand- 
lungen mit einem liebeyollen, ernsten und gebildeten Beicht- 
vater im Sakrament der Busse. Das ist die erste Stufe der 
Exerzitien.

Doch auf einmal — nachdem sich der Menseh dem ganzen 
diistern Ernst der ewigen Wahrheiten ausgesetzt hat, ertont
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der Ruf: Accedite ad Eum et illuminamini. Tretet hin 
zu Ihm und ihr werdet erleuchtet werden. Die fol­
genden Betrachtungen beherrscht das Christusbild. Er steht 
vor uns, Er, der einzig Hohe, einzig Gute, der Heiland der 
Majestat und Milde. Zunachst1) schauen wir ihn ais Kónig 
seines Reiches — zum Siegeszug bereit. Ais General geht er 
voran zum sichern Sieg. Aber er halt alle Strapazen fur uns 
und mit uns aus in seinem Erdenleben, vom Krippenstroh bis 
auf Kalyarias Hohe. Wir aber sollten nicht den Edelsinn be­
sitzen, um uns von ihm in Eid und Pfliclit nehmen zu lassen? 
Wir bieten ihm die heiligen Vorsatze der «ersten Woche» an2), 
uns ganz und unsere Pfliclit! Doch brennt und poclit 
nicht das Herz — ihm mehr zu schenken, ihm zu folgen, wo­
hin auch immer er fiihrt? Hinaus uber den Buchstaben, seinem 
Geiste nach, heisst jetzt die Losung. Nicht bloss mit Gleichmut 
sollten wir die Pfliehten iiben, Trauriges und Hartes tragen, 
nein, mit Hingebung und Begeisterung fur Jesus arbeiten und 
leiden, auch wenn er auf den Kreuzweg fuhrt! Mit Freude 
und beharrlicher Begeisterung sollen wir in die Fussstapfen 
Christi selber treten. Darum entfalten die Exerzitien das 
ganze Leben Jesu oder doch hinreissende, machtige 
Bilder seines Lebens: Vorbild, Wort, Gesetz, Tugend und 
Charakter Jesu strahlen uns ais Ideał entgegen. Wir aber meisseln 
miihsam, doch freudig in den Marmor unserer Seele sein Bild 
— maleli seine Ziige in das eigene Ich. Die Exerzitien dringen 
jetzt in das Innerste des Gewissens, bis in die tiefen Kammern 
des Gemiits. Der Heiland schreitet mitten durch unser Berufs- 
und Alltagsleben: scheidend, niederreissend, aufbauend und 
pflanzend. Da fiihrt die Betraehtung *uber die zwei Fahnen» 
neuerdings das «Entweder — Odem vor die Seele, doch in hoherer 
Form. Wir setzen ihre Grundgedanken her. Siehe wie viele 
selbst mit ungeheuern Opfern der Welt, dem Ich, dem Satan 
selber dienen, — dem Tyrannenkónig. Und die Siegesfahne 
Christi vermóchte uns nicht fiir hóhere Opfer an Christus zu 
begeistern? Willst du nicht in edelm Opfersinn, yielleicht mit 
grosser Selbstverleugnung dem Heiland nachfolgen, mit ihm 
ins Vordertreffen ziehen — sei es auf dem Wege der eyan­
gelischen Ratę: Verkaufe alles, was du hast . . Folgę mir nach; 
oder indem du mitten in den Arbeiten eines tiiclitigen Berufs- 
lebens, mit dem Ueben der aussern Pflieht eine tiefere Verinner~ 
lichung, eine gesteigerte Nachfolge Christi uerbindest! UncI 
wiederum zieht das Leben Jesu in neuen Anwendungen auf das 
innere und aussere Menschenwirken und das Menschenschicksal 
an der Seele yoruber: pertransiit benefaciendo. Fiir alle Standu 
und alle Lagen wird es ausgelegt. Da ergeht in diesem herr­
lichen Liehte des Heilandes — in der Betraehtung von den drei

J) Betraehtung de regno Christi.
-) So heisst die erste Betrachtungsreihe uber die ewigen Wahrheiten.
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Klassen der Menschen — eine neue Feuerforderung an den 
denkenden und liebenden Menschen. Du hast durch die Beicht, 
vom Opferaltar der Messe her und durch die hl. Uebungen 
dieser Tage Gnade und Liebe reich und iiberreich empfangen. 
Ich Christus bin gekommen, Feuer zu 'bringen auf die Erde 
tind was will ich anders, ais dass es brenne! Wie steht es nun 
mit deinem Willen, deinen Leistungen? Mochtest du 
bloss — und doch willst du noch nicht? Willst du yielleicht? 
Doch es fehlt der Mut, die Hindernisse wegzuraumen, die Opfer 
zu bringen, ganz zu wollen? Du willst yielleicht, doch nur halb 
und schwach! Oder willst du wirklich ganz und riickhaltlos, 
was Gott verlangt — vor allem, was er ais schwere Pflieht be- 
fiehlt — dann, was er gerade nicht unter angedrohtem Verlust 
seiner Freundschaft auferlegt, wozu er aber doch ernst dich bin- 
det? Willst du vielleicht noch mehr? Wagst du’s voll und ganz 
zu leisten, was Christus uberdies rat, wozu er dich in herrlicher 
Einladung ruft? Das redet die Betraehtung von den drei Klassen! 
— Und wieder ziehen in einer neuen Reihe von Betrachtungen 
die einzelnen Bilder des Lebens und Leidens Jesu an der Seele 
voriiber. Immer erhabener wird das Licht. Da birgt eine be­
sondere Betraehtung die scharfe, eigenartige Frage: weisst 
du, was Demut ist? Das ist das ganze Geheimnis des 
innern Lebens: dass die Kinder Gottes trotz ihrer Fehler 
und Schwachen denn schliesslich doch nur Gott allein suchen — 
die Kinder der Welt aber trotz ihrer glanzenden Eigenschaften 
und einzelner Tugenden nur — sich selbst. Bist du demutig 
genug, um in allen Lagen nie ein schweres Gebot Gottes, 
nie eine schwere Pfliclit zu yerletzen? Bist du demutig genug, 
fiir Gott auch die lassliche Siinde, vor allem das yolliiber- 
legte, boshafte Begehen kleinerer Fehler zum Opfer zu bringen, 
auch wenn du in Schwachheit immer wieder straucheln wirst? 
Willst du yielleicht mehr? Noch bleibt ein Weg iiber das hinaus: 
dem armen, yerachteten leidenden Heiland demutig zu folgen — 
und nicht bloss zu folgen, ja diesen Weg lieben zu lernen. Der 
Kreuzweg ist freilich Pflieht. Aber ihn suchen, ihn lieben, hier 
am liebsten yerweilen: das sind schon die Pfade der Heiden, der 
Heiligen — da herrscht nicht bloss die Pflieht, nein hoher hei­
liger Rat! Wer es fassen kann, der fasse es! Und neuerdings 
bringen die Exerzitien die Betrachtungen uber den Heiland: — 
wir schauen jetzt den kóniglichen Weg seines Kreuzes und seiner 
Liebe vom Abendmahle bis nach Kalyaria! Wer widersteht der 
Liebe Christi? Und endlich flanimt das Sonnenbild des Auf­
erstandenen vor der entziickten Seele auf: es brennt das Herz, 
da er mit den Seinen redet. Wohin zielt aber das alles? al'e 
diese Wege der Pflieht und des Rates? Nur auf eines: auf die 
Liebe. Ignatius schliesst sein herrliches Buch mit der Betrach- 
tung iiber die Liebe. Das ist bezeichnend! Hóheres gibt es eben 
nicht in der kath. Morał ais die Liebe. Die heilige ubernatur­
liche beharrliche Gottes- und Menschenliebe ist Hauptgebot,
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Haupttugend, Kónigin und Mutter aller Tugend, unvergiinglich<? 
Siegerin in Zeit und Ewigkeit1).

Selbst die Vollkommenheit, das moglichst enge und beste 
Verhaltnis des Geschópfes zum Ziel, zu Gott, ist wesentlich Liebe: 
denn nichts yerbindet enger und inniger mit Gott ais eben die 
Liebe. Auch die evangelischen Ratę, der Stand der Vollkommenheit 
mit seinen heiligen Satzungen und Regeln ist noch nicht die Voll- 
kommenheit selbst —: das alles sind bloss herrliche von Christus 
selbst gewiesene Wege zu hohern Stufen der Liebe. Sie reissen die 
Hindernisse der Welt gegenuber der Liebe nieder. Losgerissen 
von den unerlaubten und selbst von den edeln erlaubten und 
zarten Banden der Welt strebt der Menseh im Stande der Voll- 
kommenheit, aus Beruf frei und voll nach der Liebe Gottes: fur 
Gott nur will er leben! Auch alle Selbstyerleugnung, alle 
Asc.ese der Heiligen entspringt nur der Liebe zu Gott und 
zum Nachsten und will nur zur Liebe fiihren, die fiir Gott und 
die Seelen eifert, zur Liebe, die [fiir sich und andere bittet und 
siihnt im Tal der Tranen. Ohne diese Liebe ware die Ascese 
— nur Selbstąuiilerei: und wenn ich meinen Leib zum Ver- 
brennen hingeben wiirde, ich hatte aber die Liebe nicht, so 
niitzte es mir nichts2). So miinden denn alle Exerzitien, die 
ganze Ascese und die ganze Morał in die Liebe. Den Heiland 
im Herzen durch Kommunion und Lebenseinheit mit ihm — geht

1) Vgl. das klassische 13. Kapitel des ersten Korintherbriefes.
2) 1. Cor. 13, 2 und ff. Man hat den Heiligen der katholisehen Kirche ihre 

oft weitgehende Ascese zum Vorwurf gemacht. Eine Ascese, welche absichtlich 
den Leib zu Grunde richtet, ware gegen die Morał der Mensehenwiirde, unver- 
niinftig, siindhaft. Eine solche findet sich bei den Heiligen nicht. Eine Accese, 
welche getrieben von allgewaltiger Liebe den Menschen yerzelirt in Gebet und 
Arbeit, Siihne und Seeleneifer, im uneigenniitzigen Dienste der Nachsten,-ist gut, 
ja kann zum Heldengrade sich steigern, auch wenn schliesslich die Kórperkrfifte 
erliegen: das ist ein Opfer, von den Flammen der Liebe yerzehrt. Es gab freilich 
Heilige, die sich auf dem Todbette anklagten, doch yielleicht zu viel in fiusserer 
Abtótung getan zu haben. Auch im Heiligenleben gibt es einzelne menschliche 
Einseitigkeiten, Frei von jedem solchen Mangel ist Christus, der Gottmensch, 
von dem jeder Heilige nur ein Strahl ist. Es muss auch die Ascese gemessen 
werden an der edeln Mensehenwiirde, die die Christenwiirde trfigt, und an der 
Liebe. So gibt es im Leben der Heiligen Dinge, die nachzuahmen sind und nie 
genug nachgeahmt werden kónnen. Es gibt Dinge, die zu bewundern sind. Es 
gibt aber auch Erscheinungen, die nicht einmal zu bewundern sind, gewisse 
Einseitigkeiten auch des heiligen Eifers. Bei all ihrer Weltflucht und Ascese 
sind aber die Heiligen nicht bloss die Prachtzweige am Weinstock© Jesus Christus 
sondern auch die wahren Reformatoren der Welt, die grossen Mfinncr der Kultur 
die hervorragend Tiichtigen in allen Berufen und Stellungen geworden. Obwohl 
nicht von dieser Welt, haben sie doch sogar in weltlichen, wissenscl a'tlichen 
und kulturellen Aufgaben selbst jene in den Schatten gestellt, die allein und 
einzig sich die Welt zum Ziele machten. Die Geschichte ist voll von Beweisen. 
Das alles wirkt eben die grosse Kunstlerin und Kónigin Liebe, die iiberall «etwaa 
von Gott», iiberall Gott selber sieht und fiir Gott arbeitet, jene Liebe, die die 
Menschen- uud Christenwiirde durclidringt und alles edel Menschliche in sich 
aufnimmt. Vgl. Psalm 1. Vgl. Mesclilers Leben Jesu: Christus und die Heiligen, 
II, S. 529, Die Gaben des Pfingstfestes S. 373 ff. und namentlhh den in dieser 
Hinsicht hochinteressanten, noch viel zu wenig bekannten un 1 beniitzten V. Band 
der Apologie von P. Weiss: Die Vollkommenheit, z. B. S. 49, 105, 602, 465, 468 
466, 245, 678, 685, 680, 698, 708. (I. Auflage.)
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man aus den Exerzitien: und ihr Gewinn heisst: beharrliche Liebe 
zu Christus! Das waren die Grundgedanken der Exerzitien. 
Liebe zum Heiland zupflanzen ist Aufgabe der katholischen Ascese, 
dazu zieht auch die kath. Morał in die Welt. — Ais Jesus kurz 
vor seinem Heimgang zum Vater den Seinen am Strande 
des Genesareth erschien — um die letzte grosse Tat fiir seine 
Kirehe zu tun — ais nach riickwarts sein ganzes reiches Leben 
offen lag und nach vorwarts die grosse Zukunft seiner Kirehe 
griisste, da hatte er fiir seinen Petrus, den kiinftigen Papst, 
dreimal nur die eine grosse Frage: Simon, liebst du mich? 
Das ganze Leben Jesu, seine Riesenarbeit, die Quellen und die 
Kapitalien seines iibernatiirlichen Wirkens, die er der Welt 
geschenkt — sie sind nur Liebe und stellen nur die eine Frage: 
Liebst du mich?

«Herr, du weisst es, dass ich dich liebe», sprach Petrus. 
Und dann iibergab ihm Jesus die Lammer und die Schafe: 
Kirchenregiment und Seelenleitung1).

Die eben ausgefiihrten Gedanken enthalten auch e?'we Wider­
legung Harnacks, der neuestens die Ascese ais etwas dem Evan- 
gelium Fremdes darzustellen versuchte (vgl. dazu: Schell, Christus, 
S. 61-66).

VII. Abschnitt.
Die Predigtlitteratur2).

Die Predigtlitteratur hat eine grosse Bedeutung: 
exempla trahunt.

Nichtsdestoweniger wird sie durchschnittlich eher uber- 
schatzt ais unterschatzt — auf Kosten der fruchtbarsten 
Arbeit an den ersten und unmittelbaren Predigtąuellen.

Die Predigtlitteratur ist eben nicht eine unmittel­
bare, sondern eine abgeleitete Quelle. Deswegen ist sie 
auch nicht die erste Stoffąuelle. Sie kann aber zum 
Wege, zur Schule, zur reichsten Anregung der Prediger 
nach allen Seiten hin werden. Namentlich wird sie frucht­
bar, wenn der Prediger gelernt hat, auch selbstandig aus 
den ersten Quellen zu schópfen.

Von den Musterpredigten der Vater haben wir schon 
gesprochen. Wir geben hier einige Winkę fiir die spatere 
und neuere Predigtlitteratur.

1. Man mache sich wenigstens einigermassen mit der 
klassischen Predigtlitteratur bekannt: jedoch geschehe

1) Joh. 21, 16, 17.
2) Ygl. auch Arten der Predigt.
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diese Ai’beit ohne Ueberstiirzung. Einen interessanten 
Einblick in die Predigtlitteratur aller Lander gibt Schlei­
nigers Mustersammlung, die namentlich angehende Pre­
diger mit reichem Nutzen beraten.

2. Man wahle sich den einen oder andern Prediger, 
welcher der eigenen Indwidualitat einigermassen zusagt, 
ais Quelle und Vorbild, doeh nicht zur sklavischen Nach- 
ahmung. Man studiere dessen Werke nicht bloss zur un­
mittelbaren Predigtrorbereitung, sondern um sich uber­
haupt zu schulen und vorwdrts zu bilden.

3. Jungen Predigern ist zu raten, nebeneinander 
kennen zu lernen:

a. einen Prediger mit hohen Idealen und tiefeindring- 
lichen Gedanken, um sich an ihm immer wieder zu er­
heben und zu erfrischen, z. B. Bossuet, Ravignan, Forster, 
Eberhard, P. Roh, P. Agostino de Montefeltre.

b. einen Prediger mit ganz einfachen, aber soliden 
Gedanken und schlichter Diktion, der das tagliche Haus- 
brot der Religion reicht, z. B. Schmitt, Sonntagspredigten, 
Sailers Sonntagspredigten, Fórsters Homilien, Wermels­
kirchen, Hunolt, Tschuppik (alt), Graser (alt), uberhaupt 
gute katechetische Prediger — ferner in gewissen Partien 
auch Massillon, Monsabre, Bourdaloue.

c. einen eigentlichen Volksredner im engern Sinn 
des Wortes, z. B. Berthold, von Regensburg (Mittelalter), 
Alban Stolz, einzelne Predigten von P. Roh, von Ah, P. Abel 
(vgl. aber die Warnungen S. 82 ff.).

4. Wir fiigen eine ganz kurze Charakteristik einzelner 
vielgenannter Prediger bei, die aber in keiner Weise auf 
Yollstandigkeit Anspruch macht.

Bossuet ist der grosse ideale Dogmatiker und Pragmatiker 
Interpret der hl. Schrift und des hl. Augustin, der Prediger der 
ewigen Wahrheiten, eine durch und durch originale schopferische 
Kraft. Aber gerade diese schopferische Kraft wurde, wie Schlei­
niger treffend bemerkt, erst durch das bestandige Studium der 
Schrift und der Vater, namentlich des hl. Augustinus, geweckt. 
Seine Darstellung fliesst gleichsam aus den ersten Quellen. — 
Kr ist nach seinem Zeitgenossen Neuville der einzige Meister 
des Erhabenen, des Kraftvollen, des Pathetischen. Noch am
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Hande des Grabes wiinschte Neuville die Schule dieses er­
habenen Meisters. ganz erlebt zu haben. Er fiigt dann die inter­
essante Bemerkung bei: «Ich hatte gewiinscht, in dieselben Nach- 
l.issigkeiten des Stils zu fallen, die unzertrennlich sind von der 
Begeisterung und dem ungestiimen Aufschwingen des Genies.» 
Am gewaltigsten ist Bossuet in der ergreifenden und lichtvollen 
Darstellung der Wahrheit, welche den Willen zur Besserung vor- 
bereitet. Die vom Glauben getragene, erleuchtete Vernunft unter- 
stiitzt er durch eine grossartig tatige Einbildungskraft. In ihm 
feiert die vom Glauben erleuchtete Vernunft, getragen von den Fit- 
tichen einer erhabenen Phantasie, ihre rednerischen und pastoralen 
Siege. Der strahlende Glanz der christlichen Intelligenz, der aus 
Bossuets Reden leuchtet, wird von aufgliihenden Feuerfunken 
grosser, heiliger Affekte durchzuckt, die aber schnell wieder ver- 
gliihen, um von dem siegreichen Gang der Beweise und der 
dargestellten Tatsachen nicht abzuziohen. Nicht so gross ist 
Bossuet in der zweiten, eigentlich wichtigsten Aufgabe des 
Homileten, unmittelbar zur praktischen wirklichen Besserung, 
zu tiefgreifenden, lebensandernden Entschliissen zu bewegen: 
«er steht hierin etnem hl. Chrysostomus, einem Bourdaloue oder 
auch unserm deutschen Hunolt bedeutend nach» (Schleiniger, 
das kirchliche Predigtamt, 3. Aufl., S. 165). Es mag sich dieser 
Fehler vielleicht noch mehr in seiner schriftlichen, ais in der 
miindlichen Darstellung gezeigt haben. Die meisten Predigten 
Bossuets sind — mit wenigen Ausnalimen und abgesehen von 
den bis ins einzelne ausgearbeiteten Trauerreden — wohl nach 
eingehender Vorbereitung und Betraehtung rasch und |ungleich 
entworfene Konzepte, Stufen, auf denen der Redner selber empor- 
stieg, die fur ihn genugten, uns aber nicht das Vollbiid seiner 
Grosse weisen. Fiir eingehendes Studium eignen sich die (genau 
ausgearbeiteten) Reden iiber die Einheit der Kirehe, die Pre­
digten iiber die Geburt, Beschneidung und das Kónigtum Christi, 
die Karfreitagspredigten, die grossartigen Trauerreden auf Marie 
Henriette, Konigin von Grossbritannien, Henriette Anna, die 
Herzogin von Orleans und den Prinzen von Oonde.

Bourdaloue ist der grosse Moralprediger und zwar ein 
Prediger der christlichen, ubernaturlichen Morał; dann ein Meister 
der Logik, wie kaum ein zweiter; ein Organisator der Rede, 
welche iiber dieselben Gegenstande immer wieder neue, originelle 
Dispositionen entwirft —: vor allem aber ist er der apostolische 
Prediger des Seeleneifers, dessen Siege von dem tief erfass- 
ten, unmittelbaren, heiligen Zweckgedanken getragen werden. 
34 Jahre verstand er es, in einer und derselben Stadt die Zu- 
liórer an seine Kanzel zu fesseln. Seine Skizzen sind iiberreich, 
wahre Goldgruben fiir die Homiletik spaterer Geschlechter. — 
Freilich — unsere Zeit liebt weniger die rhetorische Breite in 
Entwickelung und Sprache. Sie fiihrt etwas leichtere, sprachlich 
cinfachere, doch glanzendere Waffen. Ein eingehenderes Studieren 
Bourdaloues stiftet aber immer noch reichen Nutzen. Aus einer
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grossen Zahl von Reden ersten Ranges erinnern wir an die vier 
Reden iiber das Leiden Christi, besonders uber das: praedicare 
J. Ch. Dei virtutem et Dei sapientiam, an die erste und zweite 
Osterpredigt, an die Predigt iiber die Empfangnis der seligsten 
Jungfrau, an die Reden iiber den Ehrgeiz, das vermessentlicho 
Urteil, die Versuchungen, die Vorsehung, die christliche Religion.

Massillon ist der Prediger des Affekts und des Pathos, ein 
trefflicher moralisch-ascetischer Interpret der hl. Schrift, Apo- 
loget des Sittengesetzes, jedoch nicht frei von grossen Ueber­
treibungen. In Bezug auf den Stil ist er vollendeter Meister.

Fenelon ist ein vorziiglicher Homiletiker (vgl. seine Dia- 
loge!). Ais Redner ist er ein Muster des Konversat,ionstones, 
eines gliicklichen Synkretismus von Freimut, Anmut, Grosse mit 
Fiille und Leichtigkeit. Auch er ist in heryorragender Weise 
aus der Schule der Heiligen Schrift hervorgegangen. Wir be­
sitzen nur zwei ganzj yollendete Reden Fenelons, die er auf die 
Weihe des Kurfiirsten von Koln und auf Epiphanie 1685 bei 
Abreise der Missionare nach Siam gehalten hat.

Segneri ist der praktische Pastoralprediger, trefflich in der 
psychologischen Anordnung der Beweisfuhrung, sowie in der prak­
tischen Entwicklung der Schrift- und Vaterstellen, — alles das in der 
Sprache des brennenden Seeleneifers. Doch ist das spezifisch Ita­
lienische und Eigenartige des 17. Jahrhunderts bei allfalliger Be- 
niitzung sehr zubeachten und zu yermeiden. Manches wirkt fur uns 
geradezu befremdend und abstossend. Das gilt namentlich auch 
von seinen Erzahlungen. Vgl. auch das zugleich mit Pinamonti 
yerfasste Buch «der in seinem Gesetze unterrichtete Christ*, 
eine Umarbeitung der Predigten Segneris mit Zugrundelegung 
der Summa des hl. Thomas. — Die Gegenstande sind sehr prak­
tisch behandelt!

Hunolt, Tschupick, Neumayr, besonders die beiden erstern, 
gelten auch heutzutage noch ais anregende Prediger des 18. Jahr­
hunderts mit yielen praktischen Stoffen und hoher sittlicher Kraft!

Graser, dessen Werke wiederholt neu aufgelegt wurden, 
ist originell und praktisch, namentlich in der Disposition, der 
Schriftexegese und den Anwendungen.

Bischof Sailer ist ein yorziiglicher, klassischer Prediger. Er 
ist ausgezeichnet durch Einfachheit, Klarheit und Gemiitstiefe. 
Insbesondere ist er aber ein eminenter, popularer Interpret der 
Heiligen Schrift. Da und dort bleibt er freilich auch ein Kind seiner 
Zeit, fiir die er wieder die Briicke baute vom Sandboden des 
Rationalismus zum yollen kirchliehen Bewusstsein. Besonders 
lesenswert sind die Predigten iiber Jesus Christus, die Primiz- 
predigten, die Homilien. Originelle Musterleistungen sind z. B. 
die Predigt uber Augustinus, Norbert, die Verehrung der Heiligen.

Forster ist ein yorziiglicher Homilet (vgl. die Sonntags­
homilien) und ein musterhafter Apologet (vgl. z. B. die Oster­
predigt iiber die Unsterblichkeit und manche seiner Zeit- 
predigten). Da und dort ist die Sprache etwas zu iiberladen.
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Colmar ist Vorbild der Eindringlichkeit und der rheto­
rischen Kraft.

Bischof v. Ketteler ist ausgezeichnet durch die bundige Kurze 
und Kraft seiner Apologetik — auch treffliches Vorbild fiir soziale 
Themata.

Bischof Eberhard ist der eminente praktische Exeget, 
namentlich auch des Alten Testamentes, ein ausgezeichneter 
dogmatischer Festprediger iiber die grossen Geheimnisse der 
Religion — hie und da etwas sublim. Seine Predigten sind eine 
reiche Quelle erhabener, origineller und praktischer Gedanken.

Bischof Ehrler bietet liervorragende praktische Vorbilder 
fiir Sonntagspredigten.

P. Lierheimer. Yon ihm haben wir anregende Fasten­
predigten, namentlich iiber das Leiden Christi. Auch ist L. ein 
solider Sittenprediger. Hie und da ist die Form etwas schwer 
fallig; die Uebergange sind zu schulmassig.

Breiteneicher bietet eine originelle Behandlung des Alten 
Testamentes, die freilich nach dem Stand der jetzigen Wissen­
schaft da und dort zu erganzen ist, mit praktischen Anwendun­
gen auf das Neue, Es finden sich bei ihm auch interessante und 
anregende Behandlungen der Sakramentenlehre.

IFerweZsHrcAcw ist guter katechetischer Prediger.
P. Roh und P. Abel, S. J., sind originelle, kraftvolle, ungemein 

praktische Volksredner. P. Roh ist dogmatisch-apologetischer 
Volksredner hoheren Stils. P. Abel ist Stammkatechismuspredi- 
ger grosser Volksmassen: es haftet diesem seeleneifrigen Mannę 
aber eine gewisse Wienerart an, die man nicht sklavisch nach­
ahmen darf. Oft geben die Stenogramme die Beweise nur diirftig.

Von neuern franzósischen Rednern nennen wir die folgenden:
De Boulogne besitzt Schwung und Adel der Beredsamkeit, 

jedoch oft zu wenig Einfachheit. (Schleiniger, 1. c., S. 172.)
Maccarthy weist grossartige, ergreifende Einzelziige der 

Beredsamkeit auf.
Lacordaire ist voll Leben, Originalitat und Adel, ein Prediger 

der grossen, weiten christlichen Gesichtspunkte, ein Arzt der 
modernen Zeit, voll heiligen Seeleneifers, anklopfend bei den wei- 
teśten Kreisen. Die natiirlichen Beweise herrschen zuweilen 
etwas stark yor1).

Rarignan ist gediegen, gemiitreich, weniger schwungvoll.
Pere Felix glanzt durch Logik, Griindlichkeit, Freimut; im 

Stil ist er oft etwas gesucht.
Dupanloups homiletisehe Gelegenheitspredigten sind gross­

artige grundsatzliche Manifeste, namentlich auch in Erziehungs- 
fragen.

Kardinal Pie ist durch seine Hirtenbriefe weit beriilimt.

’) Man vergleiche auch die erste und zweite Periode seiner Wirksamkeit. 
Auf der Grenzscheide steht der beriihmte: Discours sur la vocation de la 
nation franęaise.
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Monsabre ist ausgezeichneter Dogmatiker und Kateehet 
hoheren Stils, popularer Interpret des hl. Thomas vor Gebildeten.

Unter neuern Italienern wird namentlich P. Agostino da 
Montefeltre sehr geriihmt. Seine Predigten (deutsch von Dr. 
P. Drarnmer und P. Ph. Seebock) yerbinden mit dialektisch- 
apologetischer Gewandtheit reiche und tiefe Affekte; grossartig 
yeranlagte Konzentrationen fiihren oft auf wahre Hohen der 
Beredsamkeit. Die Argumentation ist nicht immer einwandfrei. 
Leider ist — wenigstens in den stenographisehen Nachschriften 
— die solide homiietische Bibelexegese sehr yernachlassigt1).

Anhang1: Anderweitige Quellen.
Wir nennen noch folgende, dem Prediger oft sehr niitzliche 

(Juellen:
1. Werke, welche die Mitte halten zwischen der eigentlich 

wissenschaftlichen und der im yollen Sinne popularen Darstel­
lung, z. B. die Religionshandbiicher von Willmers,

2. eine biblisehe Verbal- und eine Realkonkordanz,
3. theologische, auf der Hohe der Zeit stehende Lexika 

z. B. das Herder'sche Kirchenlexikon, II. Aufl.,
4. ein selbst angelegtes cornu copiae, d. i. eine praktisch 

geordnete Sammlung heryorragender Lesefriichte, eigener Ge­
danken, Betrachtungen und Lumina, alphabetisch geordnet,

5. namentlich auch eine Eyangelienharmonie, z. B. von Loh­
mann, und Werke iiber das Leben Jesu (cf. Hauptthemata d. P.)

6. Wir erinnern endlich auch an altere und neuere solide 
Materialien- und Skizzen-Sammlungen, homiietische Schrift- und 
Dogmatikkommentare, homiietische Korollare, z. B. Hurter zu 
seiner Dogmatik, das empfehlenswerte Predigtwerk von Scherer; 
Bibliothek fiir Prediger u. s. f.

IV. Buc h.

Die Mittel der geistlichen Beredsamkeit.

Nachdem wir Wesen und Grundlage der geistlichen 
Beredsamkeit betrachtet, ihre obersten Gesetze erfasst und 
ihre Quellen eingehend studiert haben, drangt sich dio

■) Auf die zahllosen Erscheinungen neuester Litteratur konnen wir hier 
nicht naher eingehen. Sehr interessante und in mannigfaclier Hinsicht orien- 
tierende Predigtkritiken neuerer und neuester Erscheinungen bringen mehrere 
Jahrgange der Litterarischen Rundschau f. d. kath. Deutschland aus der Feder 
des damaligen Professors und jetzigen Biscliofs Dr. Paul von Keppler, so z. B. 
iiber Dippel, Prattes, Oliler, Schneider, Heffner, Wermelskirchen, Tappehorn, 
Deppe, Sehork, Dr. Klasen, Hansjakob, Kohout, S. Schuster, Fussl, Kolb, Atzberger^ 
Kolberg, L. Rost, Schmitz, P. O. Rottmanner, Heclier, łbach, Costa, Didon, Perger^ 
Patiss, Diessel, Berens u. s. f. (Litter. Rundschau 1890, Nr. 1 2 — 1891, Nr. 1,' 
2, 3 — 1892, Nr. 1,2 — 1893, Nr. 1, 2, 3, 4, 12 — 1894, Nr. 5, 6 — 1895, Nr. 11, 12 — 
1897, Nr. 3, 10. (Vgl. auch Helmcken, Handbuch der in Deutschland erschienenen 
Predigtlitteratur, Koln, Boisserć, 1865 u. 1878.)
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Frage auf: mit welchen Mitteln werden diese Quellen, demt 
Wesen der geistlichen Beredsamkeit und der Menschen­
natur selbst entsprechend, dem christlichen Volke in den 
einzelnen Predigten zuganglich gemacht? Bei unserer sehr 
eingehenden theoretischen und praktischen Betraehtung 
der Quellen, namentlich der Sehrift und der Liturgie 
haben wir diese Frage bereits nach den Yerschieden­
sten Seiten hin praktisch beantwortet. Die homiletisch- 
liturgische Behandlung des Kirchenjahres insbesondere 
war im gewissen Sinne zugleich eine reiche Entfaltung 
der Mittel, durch welche dem Volke die Religion Jesu 
Christi aus den reinsten Quellen geschópft wird: ut vi- 
tam habeant et abundantius habeant.

Es erubrigt noch, die specifisch rhetorischen Mittel hier 
unter allgemeine Gesichtspunkte zusammenzustellen und im 
Liehte der Seelenleitung durch das Wort zu betrachten.

Alle diese Mittel mussen irgendwie dem Endziel der 
Predigt, dem Erwecken, Fordern und Vollenden des uber­
naturlichen praktischen Lebens dienen und, um zu diesem 
Ziele fuhren zu konnen, auch der Eigenart des humanum 
compositum entsprechen.

Wir haben die Eigenart der Menschennatur unter der 
Auffassung eines Ineinander von Geist und Leib betrachtet. 
Wir haben den Einfluss des compositum auf die Grundsatze 
der Beredsamkeit geradezu ais psychologische Grundlage 
der Homiletik eingehend gewertet. Wir erinnern hier noch­
mals an die dort entwickelten Grundsatze (I. B., § 3, S. 28 ff.).

Die hier zu besprechenden Mittel der geistlichen 
Beredsamkeit konnen nur dann wissenschaftlich gerecht- 
fertigt werden, wenn sie auf eben jene Grundlage aufgebaut 
sind. Aber auch die praktische Anwendung derselben 
muss immer von jenem psychologischen Takte geleitet 
werden, der nur aus einem tiefern Verstandnis der 
Menschennatur sich gewinnen lasst.

Alle diese Mittel mussen selbstverstandlich von dem 
Prediger im Geiste des Glaubens und der Liebe (vgl.
S. 39 ff.) in den Dienst der Uebernatur gestellt werden..
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Wir nennen der psychologischen Auffassung der 
Menschennatur entsprechend folgende Mittel und Wege:

1. Mittel und Wege zu klaren religiosen Begriffen.
2. Mittel und Wege zu sichern, unerschutterlichen reli- 

giósen Urteilen.
3. Mittel und Wege zu machtigen und fruchtbaren religió- 

sen Gemiitsbewegungen, Gemiitstatigkeiten, Willensent-
schliissen, Bekehrungen, Charakterverbesserungen.

Wir heben hier nur das allernotwendigste heraus und 
verweisen immer wieder auf die psychologische Grund- 
legung (S. 28 ff.) und auf die zahlreichen Belege im
III. Buche iiber die Quellen der geistlichen Beredsamkeit.

Art. I.
Mittel und Wege zu klaren religiosen Begriffen.
Unklare und verschwommene religiose Begriffe sind 

Ursaehe ungezahlter Vorurteile und Missverstandnisse, 
ebenso Anhaltspunkte fiir die gefahrlichsten Yersuchungen 
und Verfiihrungen. Deshalb zielt eine der ersten Prediger- 
pflichten dahin, dem Volke klare Begriffe seiner heiligen 
Religion zu geben. Der Christ kann die Geheimnisse nicht 
durchschauen, aber er muss dieselben klar und scharf auf­
fassen lernen. Ebenso ist das klare Erkennen der sitt- 
lichen Begriffe von ausserordentlicher Wichtigkeit. — 
Hiefiir stehen dem Prediger rein geistige und sinnlich- 
geistige Veranschaulichungsmittel zur Verfiigung.

§ I-
Rein geistige Mittel.

Es sind die bereits genannten: unablassiges Studium 
-der hl. Schrift — tieferes Eindringen in die ganze Theo­
logie — namentlich ein scharfes und liebevolles Erfassen 
der Begriffe, vor allem der kirchliehen und theologischen 
Definitionen — exakte Vorbereitungen und unermiidliche 
Uebungen im popularen Erklaren und im geordneten und 
rhetorischen Zerlegen der religiosen Begriffe, Grundgedan­
ken und termini in ihre Reichtumer und Teile u. s. f.

Wir haben hieriiber bereits ausfuhrlich im zweiten 
Abschnitt des II. Buches dieser homiletischen Studien, in
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den Abhandlungen iiber die populare Predigt (vgl. S. 81 
n. 1. ff.) und insbesondere iiber das Popularisieren der Be­
griffe gesprochen (S. 92 ff., n. 5. a.). Einen neuen Beitrag 
zur Besprechung der Mittel und Wege zu klaren religiosen 
Begriffen bietet auch die Abhandlung des dritten Buches 
iiber die hl. Sehrift ais Mittel zur Verbossorung unserer 
Begriffe (III. B. I. A. I. Art. § 7, S. 147) und iiber die 
Textparaphrase (III. B. I. A. II. Art. § 6, S. 166 ff.). Die 
nachstliegenden Hilfsmittel, mit denen man sich klare reli- 
gióse Begriffe erobert und dieselben andern mitteilt, sind:

a. gute dogmatische und Moralhandbiicher,
b. die Akten des Tridentinums und Vaticanums,
c. die Eneykliken der neuern Papste, vor allem 

Leos XIII.,
d. gut geschriebene Religionshandbiicher in der Mutter - 

sprache,
e. solide und packende Widerlegungen moderner Schlag­

worte (vgl. die Schriften Segurs, Nilkes S. J. Schutz- 
und Trutzwaffen; Beleuchtungen antireligioser Schlag­
worte von P. G. Freund, Handbuch popularer Antworten 
vonP. Franco u. s. f.). Man kontrolliere aber alles durch 
Fachlitteratur,

f. eigenesDurchdenken und Verarbeiten der religiosen 
Begriffe, insbesondere auch

g. die gewissenhafte Vorbereitung und Ausiibung der
Katechese, welche auf die Begriffsklarheit der Predigt
einen grossen indirekten Einfluss hat.

* **
Wer aber die Aufgabe ernst nimmt, das Volk durch 

solide, tiefe und klare religiose Begriffe aufzuklaren, der 
greift natura duce auch zu densinnliohen Veranschaulichungs- 
mitteln (vgl. S. 30 u. 31). Dem Zuge der Natur entspricht 
auch das Beispiel des grossten aller Prediger, des Gott­
menschen Jesus Christus. Eine kurze thooretisch-prak 
tische Besprechung dieser Redemittel ist durchaus nicht 
uberflussig, da die homiletisehe Wertung derselben auch 
auf die praktische Tatigkeit einen wohltatigen Einfluss
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ausiibt, zumal wenn wir auch hier vor allem in die Schulo 
des Heilandes gehen.

§ 2.
Die sinnlichen Veransehauliehungsmittel 

im allgemeinen.
1. Der oberste Grundsatz: omnis cognitio incipit a 

sensibus. Aus der Eigenart der Menschennatur ais einem 
Ineinander von Geist und Leib, ais einem sinnlich-geisti- 
gen Wesen mit sinnlich-geistigen Fiihigkeiten und Tatig- 
keiten (vgl. S. 29 ff.) folgt der Grundsatz der Philosophie, 
Padagogik und Homiletik: omnis cognitio incipit a sen­
sibus. Aus diesem allgemein anerkannten psychologischen 
Grundsatz ergeben sich sofort zwei weitere erkenntnis- 
theoretische Satze.

2. Zwei weitere erkenntnis-theoretische Satze iiber 
das geistig-sinnliche Erkennen. Die Wirkung auf das freie 
Streben setzt immer eine Wirkung auf das hóhere Er­
kennen im Menschen voraus: nihil volitum, nisi prae- 
cognitum. Dieses hóhere Erkenntnisvermógen selbst ist 
aber im humanum compositum von sinnlicher Erkenntnis 
abhiingig und von ihr begleitet. Der Grundsatz: omnis 
cognitio incipit a sensibus lasst sich darum in die zwei 
erkenntnis-theoretischen Satze zerlegen:

a. Die rein geistigen Substanzen erkennen wir, grund­
satzlich betrachtet, nur mittelbar, mit Hilfe solcher Dinge 
aus der sichtbaren Welt, die mit ihnen in Kausalbeziehung 
oder im Verhaltnisse der Analogie oder des Gegensatzes 
stohen.

b. Das hóhere Erkenntnisvermógen bedarf fur seine 
Tatigkeit durchschnittlich einer gleichzeitigen oder doch 
einer irgendwie vorausgehenden entsprechenden Tatigkeit 
des niedern Erkennens: also einer Sinnesvorstellung.

Aus diesen Gesetzen ergeben sich:
3. Zwei Folgesatze fur die Homiletik:
a. Den besten Weg, um irgendwie zur Erkenntnis 

des rein Geistigen zu gelangen, bieten Erscheinungen aus
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dem Gebiete der unmittelbaren Erkenntnis, die mit dem 
fraglichen Objekte in Kausal-, Kontrar- oder Analogie- 
beziehung stehen. Niemand wird vernunftiger Weise leug- 
nen, dass wir leicht und sehr leicht mit rein geistigen 
Begriffen operieren kónnen. Aber alles Geistige kam 
irgendwie durch sinnliche Anregung und Vermittlung in 
uns. Eben deswegen steht

b. die Vollkommenheit der intellektuellen Erkenntnis 
durchschnittlich im geraden Verhaltnisse zu der Klarheit 
und Vollendung der dazu nótigen vorangehenden oder 
gleichzeitigen Sinnesvorstellung.

Aus obigen beiden Folgerungen ergeben sich neuer­
dings allgemeine und besondere praktische Vorschriften 
fiir die Verkundigung des Wortes Gottes.

4. Eine allgemeine praktisch-homiletische Vorschrift. 
Bei der Verlcundigung des Wortes Gottes sollen souiel ais 
moglich dem menschlichen Leben und der sichtbaren Natur 
angehorige Erscheinungen uerwertet werden, damit durch 
sie das Ueber sinnliche, ja selbst das Uebernatur liche gleich­
sam Farbę und Leben, Fleisch und Blut gewinnt und aur 
den ganzen Menschen wirkt. Der Prediger soli iiberhaupt 
die Natur des niedern Erkennungsvermógens beriick- 
sichtigen und dasselbe in seinen Zuhórern zu jener vor- 
auseilenden, begleitenden oder nachfolgenden Tatigkeit 
veranlassen, welche geeignet ist, die intellektuelle Auf­
fassung zu erleichtern, dieselbe vollkommen, klar und 
lichtvoll zu gestalten.

Unter dem eben erwahnten allgemeinen Gesichts­
punkte gewinnen wir:

5. Besondere homiietische Anweisungen.
a. Negatire Anweisung: abstrakte Ausdrucke, farb- 

lose, verblasste Termini und abgegriffene Wendungen, 
die zur Schablone geworden, sind nach Móglichkeit und 
je nach dem Bildungsgrad der Hórer zu vermeiden, weil 
hiebei die Natur des niedern Erkennens nur wenig be- 
riicksichtigt wird, und deswegen das tónende Wort farb- 
und ieblos verklingt.

43
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b. Positwe Anweisung: es sind eine ganze Reihe von 
Elementen und Mitteln der Darstellung anzuwenden, 
welche die abstrakten Begriffe gliicklich veranschaulichen.

Wir wollen im folgenden die wichtigsten derselben 
herausheben.

§ 3.

Die sinnlichen Veransehaulichungsmittel im besondern.

1. Aehnlichkeiten,Analogien, Bilder. Diese Veranschau- 
lichungsmittel bedeuten absolut notwendige Wege zum 
Ziel: ihre Anwendung ist geradezu Forderung der sinn- 
lich-geistig en Natur des Menschen. Die Moglichkeit und die 
Fruchtbarkeit der Anwendung eben dieser Sprachmittel: 
der Aehnlichkeiten, Bilder, Analogien, Parallelen u. s. f. 
hat ihren tiefsten Grund darin, dass die sichtbare und 
unsichtbare Welt denselben unendlichen, rollkommenen 
Geist zum Urheber haben und Ausdruck einer Schopfer- 
idee sind. Die sichtbare Welt ist das Spiegelbild des Un­
sichtbaren, des Geistigen, ja sogar des Uebernatiirlichen: In- 
yisibilia ipsius a creatura mundi, per ea, quae facta sunt, 
intellecta, conspiciuntur: sempiterna quoque eius virtus 
et divinitas. Rom. 1, 20. (Vgl. unsere Gedanken S. 111, 112.)

Der Redner sollte eine fórmliche Schule der reli­
giosen Bildersprache durchmachen. Wir denken hiebei 
nicht an eine kleinmeisterliche Methode, sondern an ge­
wisse planmassige Studien in freierem Rahmen.

a. Die Heilige Sehrift ais Schule der religiosen 
Bildersprache. Nirgends in der gesamten Litteratur 
finden wir so wie in der Heiligen Sehrift — einen 
ungemessenen Reichtum von Bildern, die gerade jene 
rhetorischen Zuge an sich tragen, welche der religiosen 
Rede eigentumlich sein sollten. Man vergleiche nament­
lich die Propheten und die Eyangelien. Zweckmassige, 
konkrete, wiirdige, naturliche, dem Zuhórerkreis angepasste, 
poetisch-schone Bilder des Uebernatiirlichen finden wir 
namentlich in den Reden des Heilandes. Niegebraucht Chri-
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stus ganz allgemeine oder gar abgeblasste Ausdrucke. Immer 
redet er so, dass sieli bei seinen Bildern gleichsam die Augen 
óffnen, um zu schauen, dass sich die Seele óffnet, um tiefer 
zu blicken. So wahlt er z. B. Luc. 12, 24. 27 die Raben 
und die Lilien, um das Vertrauen auf die Vorsehung Gottes 
zu wecken; Matth. 13, 31 das Senfkorn, um innere gótt- 
liche Kraft und iiusseres Wachstum der Kirche zu schil­
dern; Matth. 23, 23 das Versteuern von Miinze, Anis 
und Kummel, um die kleinliche Heuchelei der Pharisaer 
zu zeichnen. Oft sind es konkrete Momente aus der 
Natur und dem Naturleben, oft mitten aus der realen 
Wirklichkeit des Volkslebens gegriffene Ziige, die der 
Heiland fur seine Bilder wahlt. Selbst innere Seelen- 
zustande werden nur konkret geschildert; so nennt er 
z. B. einen hochgradigen Schmerz Heulen und Zahne- 
knirschen.

Diese Bilder des Heilandes soli man 
a. durch haufige Schriftbetrachtung sich lieb und ver-

traut machen, sie
?. haufig fur seine eigenen Reden wahlen und dieselben 

namentlich auch
y. praktisch exegetisieren.

Man erinnere sich z. B. an die Einfachheit und die 
damit verbundene unerschopfliche Tiefe im Gleichnisse vom 
Weinstock und den Reben, durch welches die wunderbare 
Einheit mit Jesus in der Gnade und im Gnadenleben 
uns geschildert ist. Das eine Bild gabe Stoff fiir eine 
ganze Predigt zur Klarlegung des Begriffes: das Leben in 
der heiligmachenden Gnade. Man v er gleiche hiezu die 
Bemerkung uber die Bilder in der Heiligen Schrift, S. 90 e., 
und uber die Eindringlichkeit ihrer Ideen und Worte 
S. 88 ff., n. d, auch S. 74, 84—92.

b. Die Natur ais Schule der religiosen Bildersprache. 
Der offene geubte Blick in die Natur — und fiigen wir bei, 
ins Volksleben, namentlich auch in das uns umgebende 
Leben der Jetztzeit eróffnet eine ganze Welt von Bildern, 
Analogien, Gleichnissen, Parabeln:
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‘Dann wird sich zum Bild erheben 
Alles in Natur und Leben,
Und du ahnst in allen den Gestalten
Eines Geist’s geheimnisvolles Walten.» (Bonę.)

Tausend Dinge bieten sich dem sinnigen Natur- 
betrachter und dem Beobachter des Volkslebens dar, die 
Trager und Bilder hoher Gedanken werden konnen. Und 
gerade die modernen Fortschritte und Errungenschaften 
bereichern auch nach dieser Hinsicht unsere Phantasie. 
Nur ahme man in allem die Einfachheit, Tiefe, Idealitat 
und Poesie der Sehrift nach und ziehe nicht durch un- 
klare, unwiirdige und triyiale Bilder das Hohe und Er­
habene ins Gemeine und Kleinliche herab. Nie mache 
man aber das Bild, das ein erhabenes und reines Mittel 
der Beredsamkeit ist, anstatt zumMittel — zumSelbst- 
zweck. Es folgę sofort der Verzicht, wenn der hohe 
Zweck erreicht erscheint. Spielereien mit Bildern wirken 
widerlich und verderblich.

Wir heben noch eine besondere Art ausfuhrlicherer 
Bilder-Gleichnisse eigens heraus: die Parabeln.

2. Die Parabeln. A. Wesen undZiel derselben. Das Wort 
naga^oKg, parabola, Parabel stammt von nagadaAAco: auf 
die Seite werfen, zur Seite werfen, nebeneinander und sich 
gegenseitig gegeniiber stellen, an die Seite stellen, yerglei- 
chen. Es sagt also zunachst so viel ais Nebeneinander stel­
lung, Vergleichung. Das Wort erhielt aber durch die Hei­
lige Sehrift eine eigenartige Pragung. Es begegnet uns im 
A. T. bei den LXX etwa 47 und parabola in der Vulgata 
33 mai. Parabola gilt ais Uebersetzung des hebraischen 
mashal. Das griechische N. T. bringt den Ausdruck nagapot.ij 
48 mai in den drei synoptischen Eyangelien und 2 mai 
im Hebraerbrief. An einzelnen Stellen bei Lucas steht 
fiir parabola der Ausdruck similitudo. Bei Johannes 
findet sich das Wort nicht. Dafiir hat er 4 mai: 
nagoigia = proverbium (z. B. Joh. 10, 6; 16, 25 u. s. f.').

Fiir die tiefere Erfassung des Parabelbegriffes im 
Geiste der Heiligen Sehrift zeigt uns Matth. 13, 34 ff. 
den richtigen Weg: Haec omnia locutus est Jesus in para-
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bolis ad turbas et sine parabolis non loąuebatur eis, ut 
impleretur, quod dictum est per prophetam dicentem: 
aperiam in parabolis os meum, eructabo abscondita a 
constitutione mundi. Die Worte sind aus dem Psalm 77, 
2 (78) nach der Septuaginta citiert: dt/oii-<a iv nayafiokaię 
tć czopa pov, eyi~opai zzgofihijpaza an dp%i]ę. Der hebr. 
Text sagt: «Ich will zu einer Spruchreihe (mashal) meinen 
Mund óffnen und kund machen die Ratsel der Urzeit.» 
Die Parabel ist also eine eigenartige, selbstandige bildliche 
Redeform, in welcher fur Junger und Vollc die Geheimnisse 
des Weltplans, die góttlichen Probleme, die ubernaturlichen 
Wahrheiten in eigenartiger Weise geoffenbart werden sollen.

Die Eyangelien geben aber noch weitere Anhalts­
punkte fiir die richtige Erfassung der Parabelweisheit1).

Es war an einem Wendepunkte des Lebens Jesu, nicht 
lange nach der Totenerweckung in Naim und der Scene 
mit der Sunderin im Haus des Pharisaers (Luc. 7, 36—56), 
da anderte Jesus in auffiilliger Weise — ais Folgę des 
wachsenden Unglaubens der Fuhrer und der Massen — 
die Art und Weise seines Verkehrs mit dem Volke. Er 
zog sich mehr von den Massen zuruck und widmete sich 
eingehend der Apostelschule. Nicht ais ob er jede Massen- 
wirkung yersehmaht hatte, doch so, dass diese mehr Aus­
nahme wurden. Er erhielt das Volk stets in Unruhe und 
bleibender Spannung: er liess die Gewissen nicht zum 
gleichgiiltigen Einschlafen gelangen. Doch waren seine 
allgemeinen Lehryortrage weit seltener. Wie flammende 
Blitze in einer geheimnisyollen Dunkelheit leuchteten sie 
auf, und je nach der Vorbereitung und Gnadenfuhrung 
der einzelnen wirkten sie eigenartig belebend oder strafend. 
Imnw noch kónnte sich ein jeder Israelite an seinen 
Messias wenden. Aber wie zu einer Strafe fur den Un­
glauben an den Fiihrern und bei den Massen zog sich Christi 
Licht und Gnade im grossen und ganzen mehr und mehr 
zuruck und fliichtete sich planvoll in einen engsten

1) Vgl. das fiir Prediger sehr empfehlenswerte Buch ycn L. Fonck, 
S. J.: jjie Parabeln des Herrn im Evangelium, aus dem wir hier bei 
der letzten Korrektur mehreres nachtragen.
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Kreis, der einst die Weltmission iibernehmen sollte. Und 
doch war auch dieses Verhalten Jesus eine Gnade. Die 
Verantwortung der schwankenden Massen sollte nicht 
durch vermehrtes Licht unnótig gesteigert werden. Es 
mussten vielmehr die Entscheidungen und Belehrungen 
nach dem Kreuzestode und der Auferstehung Christi eher 
erleichtert werden. Gerade fiir diese padagogischen Zwecke 
wurde die evangelische Parabel geschaffen. Sie gab 
die Wahrheit verhullt: verhulltes Licht und verhiillte 
Drohung. Die eigenartige Form reizte gewaltig zum Nach- 
denken, zu einem heiligen Forschen, und den demiitigen, 
redlichen Wahrheitssuchern felilte auch die Gnade nicht. 
Die Parabeln pragten sich leicht und tief dem Gedacht­
nisse ein. Wenn oft auch wenig oder bloss halb ver- 
standen, senkten sie sich ais Samenkórner eines kommen- 
den Fruhlings in die Seelen. In den Herzen vieler Red- 
licher gingen diese Samenkórner auf, ais die Tage von 
Ostern und Pfingsten das Volllicht brachten und zur 
endgiiltigen Entscheidung drangten. Ebendeswegen ver- 
kundete Jesus von dem eben erwahnten kritischen Zeit- 
punkte seines Lebens an zwar immer noch einzelne Parabeln 
und wenige Parabelreihen feierlich vor dem ganzen Volk. 
Die messianische Erklarung aber behielt er den Massen 
zumeist vor: er entfaltete sie nur im engern Apostelkreise. 
Diese auffallige Veranderung der Lehrmethode fiel auch den 
Aposteln lebhaft auf, namentlich bei der Verkiindigung 
der Parabel vom Saemann. Und Jesus ermangelte nicht, 
sie dariiber ausdriicklich aufzuklaren. Er hatte eben 
die Parabel vom Saemann dem Volke vorgetragen. Jetzt 
fiigt er die bedeutsamen Worte hinzu: Wer Ohren hat zu 
horen, der hóre — dann bricht er unerwartet plotzlich 
die Rede ab, in dem Augenblicke, da die Lauschenden 
gerade recht gespannt sind, was er mit der ratselhaften 
Rede, mit dem geheimnisvollen Saemann wolle — und 
entlasst das Yolk1). Die unbefriedigte Spannung des

*) Vgl. Grimm, Leben Jesu, III. Bd., S. 244 ff.
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Volkes und das Mitleid mit den Scharen, sowie das eigene 
Interesse drangten die Junger, sobald sie allein waren, zu 
der Frage: was das Gleichnis bedeute und warum Jesus 
zum Volke in Parabeln rede. Jesus gibt ihnen eine be- 
deutungsvolle Antwort, die uns alle drei Synoptiker, jeder 
in eigenartiger Farbung, iiberliefert haben (Matth. 13, 
10—13, und 13, 14; Marc. 4, 10—12; Luc. 8, 9). «Er 
antwortete ihnen und sprach: Weil es euch gegeben ist, 
die Geheimnisse des Himmelreiches zu erfassen: jenen 
aber ist es nicht gegeben. Denn wer hat, dem wird ge­
geben werden und er wird Ueberfluss haben; wer aber 
nicht hat, von dem wird auch das, was er hat, genommen 
werden. Darum rede ich in Parabeln zu ihnen: weil1) 
sie sehend nicht sehen und hórend nicht horen und nicht 
yerstehen. Und es erfullt sich an ihnen die Weissagung 
des Isaias, der da spricht: Hórend werdet ihr horen und 
nicht yerstehen, und sehend werdet ihr sehen und nicht 
schauen. Denn verstockt ist das Herz dieses Volkes, und 
mit den Ohren horen sie schwer und ihre Augen driicken 
sie zu, damit sie nicht etwa sehen mit den Augen und 
horen mit den Ohren und yerstehen mit dem Herzen 
und sich bekehren — und ich sie heile* (Matth. 1. c. Is. 6, 9). 
Israel hatte einen grossen Reichtum, einen Schatz von 
Gnaden, so dass andere Vólker es beneiden móchten. 
Aber diesem Besitztum, diesem «Haben* entspricht not­
wendig auch eine Leistung, ein sittlich-ubernaturlicher

') Lucas hat hier nicht wie Matthaus «8rq 8n», « weil», sondern geradezu 
ir«», das «dass, damit* der Ahsicht. Es liegt also der Unglaube dieser 

Massen geradezu im Piane Gottes, ais positiy beabsichtigte Strafe des 
schuldbaren Verhaltens Israels. Sie sollen geradezu im Unglauben ver- 
harren und SO den messianischen Zwecken dienen. Dieses ist.wohl 
die wórtlichere, urspriingliche Fassung, die Matthaus fiir seine jiidischen 
Leser — freilich ganz im Bereiche der Wahrheit — abtónt. Auch 
diese scharfe lukanische Fassung will selbstverstandlich nicht einen 
einzigen, der redlichen Willens ist und zum Messias heimkehrt, ab- 
stossen oder ausschliessen. Sagt doch der Heiland selbst, dass aus dem 
Kreise derer, denen seine furchtbaren Strafreden galten, einige sich 
bekehren und von der Gnade wunderbar erfasst, ihn wiedersehen wer­
den, um ihm zuzurufen: Benedictus, qui venit in nomine Domini! Ja, 
das Judenyolk ais solches wird am Ende der Tage sich bekehren.
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Gewinn und Fortschritt. Erst dann handelt es sich um 
ein religióses Eigentum. Ebendieses weisen die Massen 
infolge ihres Unglaubens, infolge falscher Fuhrung und 
eigener Schuld nicht auf. Darum zieht sich Jesus von 
ihnen zuriick. Es wird ihnen «das, was sie noch liaben», 
Auserwahlung und Vorrecht, genommen und denen ge- 
geben, bei denen wirklich zur Gnade auch die Mitarbeit 
zu finden ist: dort wird dann eine Fiille, ein Ueberfluss 
an Gnade und Fortschritt entstehen. Alles, was bis jetzt 
an den Massen voriibergezogen ist, eine ganze Welt von 
Wundern und Offenbarungen haben sie geistig und iiber - 
natiirlich blind nicht in sich aufgenommen. Darum zieht 
sich der Messias mehr und mehr zuriick: nur noch die 
geheimnisvollen Lichtgarben der Parabeln leuchten auf 
— Ankniipfungspunkte genug fiir solche, die umkehren 
wollen, Strafe fiir alle, die sich nun einmal nicht lieilen 
lassen wollen. Die nicht erklarten Parabeln bedeuten 
also im Munde des Herrn auch ein Verhullen der Wahr­
heit vor denen, die nicht guten Willens sind. Sie enthalten 
ein von den Propheten geradezu geweissagtes Verwer- 
fungsurteil iiber das auserwiihlte Volk. Nur ein Rest 
geht voll und ganz auf die messianischen Piane und 
Probleme Gottes ein. Das werden die Junger in jenen 
Augenblicken ais Israeliten lebendig und schmerzlich in 
ihrem tiefsten Denken und Fiihlen empfunden haben. 
An sie (und alle, die sich jetzt und spater um den Jiinger- 
kreis sammeln werden) — ais Israels heiligen Rest wendet 
sich darum der Messias in feierlichem, fast frohlocken- 
dem Pathos, wenn er in demselben Zuge der Rede 
fortfahrt: Selig aber euere Augen, weil sie sehen, und 
euere Ohren, weil sie horen. Denn wahrlich sagę ich 
euch: viele Propheten und Gerechte haben verlangt, zu 
sehen, was ihr sehet, und sahen es nicht; und zu horen, 
was ihr horet, und hórten es nicht. Ihr also sollt die 
Parabel vom Saemann horen (Matth. 13, 16—18). Und 
dann folgt die bekannte tiefsinnige Erklarung der Pa­
rabel im Apostelkreise (Matth. 13, 18—24). Die ausser-
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ordentliche starkę Betonung der Bedeutung der Parabeln 
zum Verhullen, Entziehen und Strafen — sowie zum Auf- 
rutteln, Anregen, nicht zur Ruhe kommen lassen, zum Ent­
hullen und Entfalten der tiefsten góttlichen und messia­
nischen Geheimnisse und Probleme zeigt auch uns die 
grossartige homiietische Bedeutung der Parabeln. Und 
nicht umsonst legt die Kirche so oft im Laufe des Kirchen­
jahres die Parabeln vor — ais Einladung an die Pre­
diger, sie homiletisch voll und ganz vor dem Volke zu 
entfalten und ebendeswegen auch selbst in ihre Tiefen 
einzudringen. Es liegt ein eigenartiger Segen in dieser 
evangelischen Parabelweisheit. Ebendeswegen haben wir 
auch hier den Parabeln des Eyangeliums eine so ein­
gehende Aufmerksamkeit geschenkt und auch bei der 
Behandlung des Kirchenjahres ihre ganz eminente homi- 
letische Bedeutung wiederholt herausgehoben.

Wir haben noch eine Seite der Parabelweisheit zu 
behandeln. Die Parabeln des Eyangeliums in ihrer Gesamt- 
heit sind eine stets weiter fortschreitende Schule zum 
tiefern Verstandnisse und zur klarern Erfassung Jesus und 
der Religion Jesu. So ist die Parabel Mittel zum Zweck, 
Weg zum Ziel. Darum tritt die Parabel in der Apostel­
schule wieder von Zeit zu Zeit zuruck: dann fiihrt Jesus die 
Seinen unverhullt zu wahren Hóhepunkten des Glaubens- 
geistes, der Glaubensfreude und eines gewissen Eindringens 
in die Glaubensgeheimnisse: «dies habe ich in Gleichnissen 
(Parabeln) zu euch geredet; aber es kommt die Zeit, da 
ich nicht mehr in Gleichnissen zu euch reden werde, 
sondern offen vom Vater zu euch sprechen will.» (Joh. 
16, 25.) So ausserte sich Jesus in der Abschiedsrede. 
Und ais er gleich darauf offen und unumwunden von 
seinem Heimgang zum Vater sprach, da erwiderten ihm 
die Apostel: Siehe, nun redest du offen und sagst kein 
Gleichnis (Joh. 16, 29). Nach seiner Auferstehung be- 
gannen im yollsten Sinne diese offenen Reden und mehr 
noch in den Pfingsttagen, da der gesandte heilige Geist die 
apostolischen Prediger in alle Wahrheit einfuhren sollte.
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Nach allen diesen Untersuchungen konnen wir die 
Definition der Parabel der hl. Sehrift dahin fassen: Pa­
rabeln im Sinne der hl. Sehrift sind Glauben und Denken 
machtig anregende und geheimnisrolle Veranschaulichungen 
ubernaturlicher góttlicher Piane, Probleme, Fiihrungen, 
Wahrheiten, Gesetze — in selbstandiger Rede — durch die 
Anwendung und Gegeniiber stellung eines packenden Gleich- 
nisses — mit dem Zwecke, dem Glaubigen die betreffenden 
Wahrheiten immer tiefer und stets fortschreitend zu ent- 
hiillen, die Wahrheitssucher machtig anzuregen, dem bewusst 
Unglaubigen sie aber zu verhiillen und zu entziehen.

Wenn es noch eines weitern Beweises bedurft hatte, 
wie sehr die Parabelweisheit von Jesus ais Mittel und 
Weg in den Bereich seiner ubernaturlichen Lehrtatigkeit 
gezogen wurde — so ware derselbe neuestens durch das 
Werk des rationalistischen Protestanten Dr. Ad. Julicher, 
Professor in Marburg, Die Gleichnissreden Jesu (Freiburg 
im Breisg., 1899, II. Band) geleistet worden. Trotz der 
grossen Erudition des Verfassers und vereinzelter wert- 
voller kritischer Beitrage ist das Werk Jiilichers eine 
Ernte voll von tauben Aehren. Wer eben die Leugnung 
der Gottheit Christi und der Inspiration der Bibel im 
vornherein ais wissenschaftliches Postulat voraussetzt und 
alles von einem subjektiv rationalistisch beschrankten 
Standpunkt aus behandeln will, der bringt es zu stande, 
auch die Parabeln des Herrn zu zerpfliicken, kritisch 
neu und verwegen zu rekonstruieren und religiós bis 
zu blossen Fabeln zu entgeisten. So erfiillen sich trotz 
der anerkennenswerten, ja oft bewunderungswiirdigen 
Erudition gerade an solchen Parabelerklarern jene Worte 
bei Marc. 4, 12: ut vident,es non videant, — gegen die Jii- 
licher selbst «als Erfindung des Pessimismus des Evangeli- 
sten» so heftig polemisiert: *Marcus habe im Parabel- 
kapitel 4 eine wohliiberlegte und sein uber die endgiiltige 
Verstocktheit Israels empórtes Herz befriedigende Theorie 
entwickelt, die das Nichtverstandenwerden durch ein Nicht- 
verstandenseinwollen erklare.» (I. 135.)
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Um so dringender empfehlen wir den Predigern: 
Die Parabeln des Herrn im Eyangelium, exegetisch und 
praktisch erlautert von Leopold Fonck S. J. Der Homilet 
wird hier eine solide Exegese und eine ganze Fiille homi- 
letisch-praktischer Anregungen finden* 1).

B. Homiietische Vorziige und Verwendbarkeit der 
Parabeln. Durchschnittlich werden die Parabeln derSonn- 
und Festtagsevangelien viel zu seiten exegetisiert und 
yerwendet. Dann und wann dringt man auch nicht in 
die volle Tiefe der evangelischen Parabelweisheit ein. 
Die eben gegebene Ausfuhrung iiber Wesen und Ziel der 
Parabeln Jesu zeigen, was fiir eine grosse Bedeutung der 
Heiland selbst seinen Parabeln zuschreibt. Dazu wiirde 
jedenfalls eine fast grundsatzliche Vernachlassigung der 
Parabel von Seite der Homileten sehr schlecht stimmen. 
Wir fiigen deshalb noch einige kurze Bemerkungen iiber 
die homiletischen Vorziige und die Verwendbarkeit der 
Parabeln bei.

a. Ueber die homiletischen Yorziige der Parabeln schreibt 
Bischof Sailer (Pastoraltheologie I. B., Bemerkungen uber 
die Gleichnisreden Jesu S. 299—369) folgende beherzigens- 
werte Worte:

«. «Die Parabel macht die Wahrheit dem, der sie fassen 
will oder soli, fasslicher, weil sie dieselbe in eine 
schon bekannte Schale hineinlegt, die sich iiberdies 
noch leicht anfassen lasst.
Die Parabel macht einen starkern, dauerhaftern 
Eindruck — einen starkern, weil das Sinnliche den 
sinnlichen Menschen starker trifft; einen dauer­
haftern, weil die Erinnerung an die Parabel durch

ł) Vgl. zu unsern Ausfuhrungen iiber die Parabeln auch: Jungmann, 
Theorie der geistlichen Beredsamkeit; Aehnliehkeiten und Analogien,
I. Bd., S. 215—227. — Jakob Schafer, Ueber die formelle Schónheit 
der Parabeln Jesu, im Mainzer «Katholik». LXXX. 1901. II. 1—19, 
109—126, sowie die sehr anregende Arbeit von P. M. Meschler S. J., 
Lehr- und Redeweisheit des Heilandes. Laaeherstimmen. XXXVI. 
1889. I. 172—191, besonders 183—186. Unubertroffenes iiber die Pa­
rabeln i. a. und i. b. bei Grimm, Leben Jesu. *
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das oftere Wiederkommen ahnlicher Ausdrucke (Na- 
turerscheinungen und Begebenheiten!) erleichtert 
wird.

y. Die Parabel bemeistert sich unser unversehens, ohne 
unsere Vorurteile und Leidenschaften in Emporung 
zu bringen. Sie gleicht einem Spiegel, in welchem 
sie die Menschen ihre Fehler durch die Reflexion 
sehen lasst.

d. Die Parabel dient nicht bloss zum Erlautern und 
Begreiflichmachen, sondern kann auch zur Hiille 
der Wahrheit dienen fiir Augen, die die nackte Wahr­
heit wohl nicht ertragen wurden.

Dieser Dienst der Parabel ist nicht unwichtig; 
denn manche wurden durch gerade Erklarungen noch 
mehr gegen die Wahrheit eingenommen, und manche 
Lehrer noch mehr der Verfolgung ausgesetzt sein. 
[Vgl. II. Kon. 12, 1 und Grimm, Leben Jesu, 1. c.]

Derlei Parabeln nutzen auch dadurch, dass sie 
die Neugierde regen, die Aufmerksamkeit fordern, 
zum Nachforschen iiber Sinn und Absicht derselben 
reizen und der Wahrheit nach und nach leichtern 
Eingang sćhaffen.

e. Die Parabel unterrichtet auf eine Weise, die zugleich 
den niedrigsten Fiihigkeiten angemessen ist und das 
Unangenehme der Wahrheit mildert. — Sie bestraft 
nicht, sie weiss es so anzugehen, dass man sich selbst 
bestraft.

£. Die Parabel wird leichter im Gedachtnisse behalten, 
und kann nach und nach, bei mehrerem Aufschluss 
des Dunkelgebliebenen, immer tiefer wirken, wenn 
sie gleich anfangs nicht ganz begriffen wird.»

Jeder Homilet wird sich von der Wahrheit dieser 
Satze immer und immer wieder iiber zeugen, wenn er die 
Parabeln der hl. Sehrift gelegentlich einflicht, namentlich 
aber des óftern die Parabeln der Sonntagsevangelien 
unter Beratung guter Exegeten liebevoll erklart. Sie sind 
geradezu unerschópflich.
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Eine sehr fatale Methode ist es aber, sich immer nur 
mit einem Gelegenheitsgedanken zu begniigen und nie 
auf den Kern der Parabel einzugehen (vgl. oben den
8. Sonntag nach Pfingsten, S. 598, n. 8. Wie oft wird an 
diesem Sonntag einfachhin uber die Ungerechtigkeit ge­
predigt — und das tertium comparationis in der Parabel 
vom ungerechten Verwalter Jahr fiir Jahr vollstandig 
iibersehen!)

Wir erinnern eben deswegen noch an einzelne her- 
meneutisch-homiletische Grundsatze der Parabelauslegung. 

b. Homiietische Verwendbarkeit der Parabeln. Die
Parabeln eignen sich vor allem zur homiletischen Erkla­
rung ex professo. Dieselbe kann nun exegetisch oder thema­
tisch sein. Meist wird sie thematisch gestaltet werden 
miissen. Wo der Heiland selbst die ganze Erklarung 
bietet, wie im Gleichnis vom Saemann, kann man sofort 
und bei allen einzelnen Punkten zur praktischen Anwen­
dung auf einzelne Lagen und Falle in einem reichen 
sensus accomodatus cum fundamento in re iibergehen.
Liegt der tiefere Wahrheitskern mehr im Verborgenen _
so bringe man erst die Parabel selbst in ihrer Eigenart 
dem Volke zum Verstandnis. Gerade das Paradoxon, das 
Ueberraschende der Redeweise weckt das Interesse und 
reizt zum Nachdenken. So stelle man dann z. B. nach 
einer kurzeń Orientierung iiber die (orientalischen) Um­
stande der Parabel vom ungerechten Verwalter 
einfachhin die gewiss auch vom Volke selbst empfundene 
Schwierigkeit in eine zu beantwortende Frage: Wie kann 
der Heiland in der Parabel sagen: es lobte der Herr 
den Verwalter der Ungerechtigkeit — Von 
diesem uberraschenden Paradoxon aus suche man nun 
gleichsam mit dem Volke selbst den Vergleichungspunkt: 
die interessante, zwar ungerechte Klugheit des Ver- 
walters, des Weltkindes in seiner Art — in Gegen- 
iiberstellung zu der von Gott verlangten Klug­
heit der Gotteskinder im Heilsgeschaf te. Die 
Gotteskinder sollen diese Klugheit in ihrer Art
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in grossartiger Weise und gerade auch auf dem 
Gebiete des Geldes und des Besitzes ausiiben 
(siehe 8. Sonntag n. Pf., S. 598, n. 8). Dann sollten 
je nach Zeit und Bedarf unmittelbar ins Leben eingreifende 
praktische Anwendungen nachfolgen.

Bei den Parabeln, welche geheimnisvolle 
Piane und Probleme der Vorsehung enthiillen, fahre 
man in die Tiefe und entfalte dieselben je nach der 
Fassungskraft der Zuhorer nach der einen und andern 
Seite — dogmatisch, pragmatisch oder ascetisch oder 
nach allen Seiten zugleich. Namentlich hebe man die 
gottlichen Ratschliisse heraus. So enthiillt die Parabel von 
den Arbeitern im Weinberge das Himmelreich, d. i. das 
Reich Gottes auf Erden, das einst ins volle Himmelreich 
ubergelit und im gewissen Sinne auch die Welt und die 
Weltgesehichte ais einen grossartigen Weinberg 
Gottes, in den Gott die Arbeiter in freier iibernatiirUcher 
Gnadenwahl ruft (vgl. S. 274, n. B.). Alle Vólker wurden 
einst in der Morgenfruhe der Weltgesehichte in diesen 
Weinberg berufen. Sie haben diesen Ruf wieder ver- 
scherzt (S. 113—115). Dann wurde Israel vor allen andern 
berufen (S. 115 ff.). Und es ertrug im gewissen Sinne die 
Last und Hitze des Tages — das Gesetz des alten Bundes. 
In friiher Stunde war Gott, der Vater des Weinbergs, 
mit Israel ubereingekommen. Er gab ihm Gnade und 
Kraft und versprach ihm zeitlichen und ewigen Lohn — 
den gottlichen Denar. Und Gott ist treu. Es kommt nun 
aber nicht darauf an, wann, wohl aber wie man im Wein­
berg gearbeitet hat. Wenn dann in spatester Stunde die 
ganze Heidenwelt berufen wird — so hat Israel kein 
Recht, dariiber zu murren, wenn auch «ihr der Herr gut 
ist» und fiir die treue Arbeit auch den Heiden den vollen 
ewigen ubernaturlichen Denar verheisst und aus- 
zahlt. Gott ist die ubernaturliche Gnade und die daraus 
sich entfaltende ewige Glorie, an sich betrachtet, niemanden 
schuldig. Wer aber die Gnade besitzt — und jeder empfangt 
ubernaturliche Gnade — und dazu endgiiltig und beharrlich
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mitwirkt, hat einen wirklichen Rechtsanspruch auf den 
ewigen Denar, mag er friihe oder spat berufen sein. — 
Wenn darum die Juden murren, dass Christus auch die 
Heiden beruft — wenn sie unzufrieden sind — dass diese 
Heiden nicht erst Juden werden mussten — so haben sie 
Unrecht: «Freund, ich tue dir kein Unrecht! . . . Nimm 
das deinige und geh! . . . Ich will aber diesen Letzten 
ebensoviel geben wie dir. Kann ich nicht mit dem mei- 
nigen tun, was ich will ? Oder ist dein Auge bose, weil 
ich gut bin ?» —Ja die Mehrzahl der dazu berufenen Israe- 
liten wird sogar die Auserwahlung zur Zeit Christi und 
durch Christus verscherzen. Die Juden werden den Er- 
lóser verwerfen. Erst am Ende der Tage wird Israel 
ais Volk zum Messias heimkehren. Die Juden waren die 
Erstberufenen, die Heiden die Letzten. Und nun werden 
die Letzten Erste und die Ersten Letzte sein. Der Juden 
waren viele, ja alle berufen. Aber nur wenige lassen 
sich von Christus auserwahlen. (Vgl- namentlich auch 
Lucas 13, 23—31! !)

Sehe ein jedes Volk zu, dass es im Weinberge des Herrn 
treu wirke und arbeite! — Unsere Vorvater waren Heiden. 
Insofern sind wir «Letzte», — zuletzt Berufene und 
doch «Erste» geworden. Im Gegensatze zu den noch 
nicht Berufenen, zu den Heiden und den von der Kirche 
Christi Getrennten sind wir aber auch — wie einst die 
Juden — «Erste». Wenn wir Katholiken aber in diesem 
Sinne Erstberufene des Neuen Testamentes sind, so kommt 
es doch auf unsere Mitarbeit an. Wenn wir den Reich­
tum der Gnade nicht beniitzen — kónnen andere, die 
jetzt im Unglauben, im Irrtum, in grosser Siinde leben, 
uns durch Berufung, Auserwahlung und eigene Bekehrung 
zuvorkommen, und vor uns den ewigen Denar em­
pfangen. Niemals murre man, wenn Vólker, Klassen, 
Einzelmenschen sich spat, sehr spat — doch noch bekehren 
und nach einem langen, vor Gott miissigen und verlorenen 
Leben endlich doch in den Weinberg des Herrn eingehen. 
Wir diirfen nicht murren, wenn Gott auch diesen gut ist.
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War es etwa ein Ver lust fiir uns, in der Hitze des Tages Gott 
gedient zu haben? «Die Unschuld, welclie meint, sie hatte 
sich umsonst um Pflichterfullung und Tugend bemiiht, 
wenn auch die reumutigen Siinder [und die verlorenen 
Sóhne der Weltgesehichte] Aufnahme finden, verrat, dass 
sie nichts weniger ist, ais Unschuld» (Schell, Christus, 
S. 70). Auch ausserordentliche Wege hat der Herr des 
Weinberges fur solche, die ohne ihre Schuld die ordent- 
lichen nicht finden. Auch aus Steinen kann er Kinder 
Abrahams machen. Und alle empfangen wesentlich 
den gleichen Lohn, den gleichen ewigen Denar. «Die 
Letzten werden Erste und die Ersten die Letzten sein.» 
Yiele Vólker und Menschen sind friihe berufen: alles ist 
ihnen zur Verfugung gestellt. Und doch bringen sie ais 
Volk gar nicht oder nur sehr spat die endgiiltige 
Frucht (so Israels Massen, Israel ais Volk).

Viele Menschen waren von Jugend auf berufen, 
mitten in alle G-naden gestellt, ja auserwahlt zu hóhern 
Gnaden, Aufgaben und Berufen. Sie haben aber alles 
verscherzt oder sind doch erst spat, sehr spat dem Rufę 
gefolgt. Aber sie sind doch noch voll und ganz gefolgt. 
Sie waren Erste und — wurden Letzte. Wer hat da eine 
Einwendung zu machen, wenn Gott auch ihnen noch gut 
ist? Aber niemand darf deshalb sorglos in den Tag hinein 
leben. jCs kommt alles auf die Mitarbeit an, sobald der 
Gnadenruf erfolg t. Und dieser ist fiir uns jetzt da. Niemand 
weiss, ob fiir ihn ein ausserordentlicher Ruf, eine beson­
ders machtige Bekehrungsgnade in spater Zeit noch auf- 
bewahrt ist. Gott ist frei! Viele sind berufen, wenige aus- 
erwahlt. Die «Vielen» — im gewissen Sinne alle — sind 
zur Gnade berufen. Christus ist das wahre Licht, welches 
einen jeden Menschen erleuchtet, der in diese Welt kommt. 
Kein Heide sogar bleibt ohne Gnade. Wenn er redlich 
nach der Wahrheit strebt, wird ihm Gott einen Apostel, einen 
Missionar zu senden wissen, oder ihn innerlich bis zur Liebe 
und Reue (Begierdtaufe) erleuchten und starken. — Aber fur 
ganz ausserordentliche Gnaden sind nur wenige auserwahlt,
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ceien es ausserordentlich© Bekehrungen oder ausserordent- 
liche Stellungen im Reiche Gottes.

Andere. waren ^Letzte^. Es mangelte ihnen yielleicht 
religiose Erziehung, Unterricht und Anregung fiir das 
Reich Gottes und die Arbeit im Weinberge Gottes. Aber 
trotzdem folgen sie einmal einem fiir sie ausserordentlichen 
Gnadenruf. So werden sie vor vielen andern ge­
rettet, erringen sich im Reiche und Weinberge Gottes 
Stellen der Auserwahlung, ja werden sie geradezu Heilige. 
. . . Alles kommt also darauf an, wie man dem Gottes- 
rufe folgt. Gott ruft, wann und wo er will. Ueber 
die Wege seiner Gnadenwahl und das Mass 
seiner Gnadengaben haben wir nicht zu rech­
ten oder zu murren. Niemandem aber fehlt die Gnade. 
Jeder horę auf den Ruf, der an ihn ergeht und beniitze 
seine reichen personlichen und Standesgnaden, um den 
ewigen Denar, den Preis mit aller Anstrengung zu er­
ringen. Es kann also geschehen, dass «Erste», d. i. 
Christen, welche durch Geburt, Taufe, Zugehorigkeit zur 
Kirche, Unterricht, Erziehung, Gnadenmittel vor Millionen 
bevorzugt waren — «Letzte» werden, d. h. lange, sehr lange 
diese Gnaden verscherzen und erst spat, gar so spat zur 
Mitarbeit in den Weinberg kommen. Aber wenn sie 
einem Rufę der Gnade endlich doch folgen, wer wird da 
eine Einrede gegen die ausserordentlichen Gnadenwege 
Gottes erheben und murren ? Es geschieht aber auch, dass 
solche Erste, die von Anfang an bevorzugten Christen 
waren, in buchstablicher Weise die Letzten werden 
— wenn der Hausvater bereits die Turę geschlossenhatund 
ihnen zuruft: ich kenne euch nicht. Ich weiss gar nicht, 
woher ihr seid. Weichet von mir, ihr Uebeltater alle (Luc. 
13,23—31). Dann ist keine Zeit mehr zum Wirken, denn 
die Nacht des Todes und des Gerichtes ist bereits an- 
gebrochen Sie werden hinausgeworfen in die ausserste 
Finsternis. Viele sind in den Weinberg zur Arbeit berufen, 
wenige z u ausserordentlichen Gnaden, A uf- 
gaben und Bekehrungen auserwahlt. Viele, ja

44
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alle sind aber zur ewigen Seligkeit beruf en. Wenige cr- 
ringen die endgiiltige Auserwahlung, die ewige Seligkeit, 
wenige zum mindesten im Vergleiche zu den unermess- 
lichen und unzdhlbaren Gnaden Gottes. Der Heiland be- 
antwortet die Frage uber die kleine Zahl der Geretteten 
(Luc. 13, 23) nie arithmetisch, aber er mahnt voll Ernst: 
Suchet einzudringen durch die enge Pforte! Es handelt 
sich um eine ernste Sache. — Gott will, dass alle 
Menschen selig werden. Aber in seinen Gnadenfiihrungen 
ist er frei. Man rechte dariiber nicht mit Gott. Man er- 
greife die Gnade, die jedem angeboten ist und eben damit 
den Preis: sic currite ut coroprehendatis. — In dieser 
Weise fasse man die Vergleichspunkte jener er­
habensten Parabeln auf, welche die Geheimnisse 
des gottlichen Weltplans einigermassen enthiillen. 
Dann gehe man, gestiitzt auf gute Kommentare (vgl. 
Grimms und Meschlers Leben Jesu; Fonck: die Parabeln 
des Herrn; Kommentare von Schanz und Pólzl) der auf- 
gefundenen Wahrheit pragmatisch, dogmatisch 
oder ascetisch nach und treffe endlich eine Aus­
wahl fiir die Predigt. Die Liturgie vertieft sehr 
oft die Auffassung. (Vgl z. B. Septuagesima und die 
eben besprochene Parabel von den Arbeitern im Wein- 
berg. s. S. 274: beachte die tiefsinnige exegetisch-homi- 
letische Beziehung der Epistel zur Sonntagsparabel!) ’)

Wo aber wie gerade hier in den Schlusssatzen der 
eben besprochenen Parabel trotz der Exegese von Jahr- 
tausenden ein geheimnisvolles Dunkel lagert, iiber 
dais uns auch die Kirehe nicht voll aufklaren 
wollte — da rege man auch das Volk zur heili­
gen, demiitigen Anbetung der gottlichen Ra t- 
schliisse an, zu unermesslichem Yertrauen auf

') Alle Vater standen unter der Lichtwolke. Alle wurden gleich­
sam im roten Meere getauft. Alle tranken aus dem Wunderfelsen, der 
Christus yorbildete .... Und doeh die Mehrzahl gefiel Gott nicht. — 
Gott gibt das Ziel und die Gnade. Laufen wjr wie jener eine, der 
auf der Rennbahn den Preis erringt (s. S. 275).
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Gottes Gute und zum unerschutterlichen Vorsatz 
fiir eigenes mutiges Ringen. (Vgl. S. 274, 275.)

Bei mehr moralisch-ascetischen Parabeln 
suche man aus dem ganzen Zusammenhang der Parabel, 
oder aus den Parallelberichten anderer Evangelisten — die 
wichtigsten moralischen, gewóhnlich einfachen, aber tiefsin- 
nigen Grundgedanken zu gewinnen. Hat man dieselben 
ohne alle Kunstelei gewonnen, dann uberrascht oft ein 
ganzer Reichtum weiterer Wege, Folgerungen, Begleit- 
gedanken im Rahmen einer gross aufgefassten Einheit.

So beantwortet z. B. die Parabel vom barmher- 
zigen Samaritan die Frage: Wer ist unser Nachster? 
Alle Menschen ohne Ausnahme! Móchten sie uns 
noch so fremd gegeniiberstehen — vor allem in ihrer Not 
sind sie unsere Nachsten, denen wir hochherzig nach 
Kraften pflichtgemass und dariiber hinaus helfen sollen. 
Die Parabel will eine tiefe, machtige Grundrichtung 
der Nachstenliebe wecken, starken, erziehen, vollenden. 
Im engen Anschluss daran entfaltet die Parabel auch eine 
einzigartige schone Schule fiir die Uebung der Nachs­
tenliebe. Der Vergleichungspunkt (tertium comparationis) 
ist eben die Nachstenliebe, die herrliche des Sama- 
ritans im Verhiiltnis zu unserer eigenen (ygl. oben 
S. 599 u. 600, n. 12 iiber die Parabel).

Der mystische Sinn will uns den Heiland selbst ais den 
barmherzigen Samaritan zeigen, welcher die durch dieSiinde 
halbtote Menschheit (natiirlich lebende, iibernaturlich tote) 
heimsucht, heilt, rettet, z. B. durch die Sakramente, mit 
denen er uns entgegenkommt und unser ganzes Leben 
bis zu seinem Tode begleitet. (Naheres vgl. oben S. 600.)

Um solche Gedankenwege aufzufinden, beachte man 
namentlich auch den Zusammenhang der Parabeln mit 
dem ganzen Text. Treffliche Hilfsmittel zur Erklarung auch 
dieser Parabeln bieten gute Exegeten. Wir erinnern noch- 
mals an die Bibełanmerkungen von Allioli, Loch und 
Reischl; Meschler: Leben Jesu; Grimm: Leben Jesu; auch 
Forster: Homilien, und hier noch ganz besonders an Sailers
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Pastoraltheologie I. Bd.: Bemerkungen zu den 
Gleichnisreden Jesu, sowie an Fonck, S. J., die Pa­
rabeln des Herrn.

Wir schliessen mit einem Vorschlage von Frage- 
stellungen zu homiletiseher Befruchtung der Parabel- 
exegese: Welches sind die Hauptziige der Parabeln, die der 
Heiland selbst in den Vordergrund stellt ? — Welches sind die 
Nebenziige, die mehr oder weniger nur zur Illustration. 
dienen? — Welches ist der Hauptzweck der Heilandsrede? — 
Welches ist der eigentliche Vergleichungspunkt und zwar im 
Litteralsinn und dann rielleicht auch im mystischen Sinn? 
— Was fur wertrolle Nebengedanken konnen bei wieder- 
holter Behandlung der Parabel in den Vordergrund gestellt 
werden, besonders wenn man in andern Jahren den Kern- 
punkt praktisch erklart hatte? Was fur orientalische Eigen- 
tumlichkeiten, Verhaltnisse, Umstande sind ins Auge zu 
fassen, um in der bildlichen Rede die rorgebildete Wahr­
heit in ihrer vollen Grosse und Scharfe zu entdecken?

3. Gegensatze. Die Gegensatze vermogen einen Begriff 
ungemein praktisch und popular zu illustrieren. Durch 
die Gegensatze veranlasst, erfasst man an den Begriffen 
das Wesentliche, das Wichtigste, das Schatzbare, das Ein­
dringliche mit doppeltem Interesse und mit doppelter Liebe.

Treffliche rhetorische Gegensatze finden sich: 
a, in der hl. Sehrift, in den historischen Biichern,

z. B. Adams Herrlichkeit und Fali, Davids Fali und Busse, 
Balthasars Greuel und Strafe. Grossartig sind die Anti- 
thesen bei Isaias und Daniel, ungemein fruchtbar in den 
Sprichwórtern und in den Sentenzen des Heilandes, 
namentlich fiir praktische Exegesen und Moralpredigten, 
(vgl. z. B. Bourdaloue). Voll der ergreifendsten Gegensatze 
ist namentlich das Leben Jesu selbst (vgl. z. B. die durch das 
ganze Leben Jesu sich ziehenden Antithesen: Sonne der 
Gottheit und Wolke der Menschheit — Erniedrigung und 
Erhóhung — Leiden und Herrlichkeit, dann wieder ein­
zelne Szenen, z. B. Jesus und Barabbas (der erste aus- 
gewachsene Adam der Siinde: Barabbas, und der zweite
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Adam: Christus!) Jesus und Pilatus! Jesus miide und Jesus' 
allmachtig (Sturm auf dem Meere). Ueberraschende Gegen­
satze bieten die Briefe des hl. Paulus. Ueber die Kraft 
der Antithesen in der Heiligen Schrift vgl. auch oben 
S. 86, 87; vgl. S. 198 III. a. u. s. f.

b. Unter den Vatern ist namentlich Augustinus reich 
an Antithesen von unerschopflicher Tiefe und praktischer 
Brauchbarkeit.

c. Die Liturgie bietet oft iiberraschende und leicht 
verwendbare Antithesen. (Vgl. oben das Kirchenjahr!)

d. Die Vergleichung des Christentums und der Welt, 
des Glaubenslebens und des Weltlebens, schafft uber- 
waltigende und fruchtbare Gegensatze, z. B. Fahne Christi, 
Fahne Satans — Seele vor und nach der Taufe — das 
Leben im Lichte des Leichtsinns und der Sterbekerze. 
Man erinnere an die grossen Gegensatze: Christus und 
Belial — Reich Gottes und der Welt — Stadt Gottes und 
Stadt der Welt — Jerusalem und Babylon u. s. f.

Corollar. Die Wahl der Bilder, Parabeln, Geqensatze, der 
Veranschatdichungsmittel uberhaupt im Zusammenhang mit d&r 

personlichen Veranlagung und unserer gesamten Weltanschau- 
ung. Die Wahl und Auswahl der Gleichnisse, Bilder, Parabeln, 
der Veranschaulichungsmittel uberhaupt, sowie die Auslegung 
derselben ist durchaus nicht Resultat bloss technische Fertigkeit, 
die man sich mechanisch anlernt. Sie ist im gewissen Sinne gerade­
zu ein Resultat aus dem eigenartigen Zusammenwirken der in- 
indiyiduellen Personlichkeit, der Eigenart der Zeit, des mehr oder 
weniger allseitigen oder einseitigen Studienganges, des tiefern 
oder weniger tiefen Eindringens in die hl. Schrift und in die 
Liturgie: ja, es spiegelt sich in der Wahl und Auswahl dieser 
Redemittel die ganze individuelle und zeitgeschichtlich eigen­
artig ausgepragte Gottes- und Weltansehauung des Homi­
leten. Noch mehr! Je nachhaltiger sich der Homilet allmahlich 
von einer einseitigen Herrschaft der Schulschablone, die freilich 
auch ihre grosse Bedeutung hat, befreit, je mehr er Predigt- 
biicher und Predigtessays ais befruchtendes Mittel zum Zweck, 
nicht aber ais Gangelband gebraucht, desto treffender und packen- 
der werden seine Bilder sein. Die hl. Schrift und die Liturgie 
leisten auch hier das meiste. Je mehr der Prediger sein ganzes 
Wissen, Denken und Fiihlen in den Dienst des Eyangeliums, der 
Kirche stelit, je mehr es ihn drangt, allen alles zu werden, 
den yerschiedenartigen Bedurfnissen, Standen, Klassen und 
dem Eyangelium nahe zu kommen, desto gliicklicher wird er auch
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diese rhetorischen Mittel verwalten. Unsern friihern Ausfuh­
rungen iiber Geist der Sehrift und Liturgie haben wir dies­
bezuglich nichts weiteres hinzuzufiigen.

2. Yersłandnis fiir die Eigenart der yerschiedenen Zeiten, 
Vólkercharaktere, der besondern Natur- und Kulturverhalt- 
nisse wirkt fruchtbar auf eine gliickliche Wahl der Rede­
mittel. Hettinger schreibt iiber diesen Punkt wie folgt: »Es 
gibt verschiedene Sammlungen von Gleichnissen, grossen- 
teils aus den heiligen Vatern geschópft, zum Gebrauche fur 
Prediger. Ich kann ihnen jedoch keinen grossen Nutzen zuer- 
kennen; viele Gleichnisse, den griechischen und lateinischen 
Vatern entlehnt, entsprechen nicht immer dem Anschauungskreise 
unserer Zuhorer. Manner von solch allgemeiner Bildung, wie sie 
Bossuet und Bourdaloue zu ihren Fiissen sitzen sahen, haben 
wir nur selten zu Zuhorern. Ausserdem, was den Siidlander 
anzieht, erregt, entziickt, ist oft dem Nordlander unverstandlich 
oder ungeniessbar.» (Aphorismen S. 212 ff.)

«Auch gibt es Geschmacksperioden, die wir ganz besonders 
an den Bildern und Gleichnissen erkennen, welche sie anwenden. 
Balthasar Gracian war ein klassischer spanischer Schriftsteller 
und selbst Schopenhauer bewundert ihn. Wer móchte aber ihm 
Bilder entlehnen wie: ,die Affekte sind die krankhaften Safte 
der Seele1; ,die Kriicke der Zeit richtet mehr aus ais die eiserne 
Keule des Herkules'; ,gegen die Dietriche der Seele lasse man 
den Schliissel der Vorsicht inwendig stecken'; ,ein gesetztes Wesen 
ist die Faęade der Seele' u. s. f. ? Auch aus Vieira, Segneri und 
selbst aus Dante liessen sich Beispiele dieser Art anfiihren. Nur 
bei Bossuet nicht! Der Italiener Costa hat darum mit Recht 
bemerkt, dass Bilder aus Ossians Gesangen wohl fur Schottland 
passen, aber nicht fiir den milden Himmel Italiens. Vergilius 
hat das Bild: Cłassi inmittit habenas; im Deutschen wurden wir 
lacherlich, wollten wir sagen: ,Einer Flotte die Ziigel schiessen 
lassen'. Dante entnimmt an zwei Stellen dem Geschafte des 
Schneiders seine Vergleichungen fiir grosse Gedanken. Uns 
ware dies nicht móglich. Andere Bilder bei den Alten sind der 
Mythologie entnommen; sie lassen uns moderne Menschen kalt 
und sind dem Volke unverstandlich; der heilige Franz von Sales 
hat viele Bilder aus der Naturgeschichte; aber jeder Realschiiler 
weiss jetzt, dass es meistens falsche Anschauungen waren.» (S.213.)

Es gibt auch eine gewisse Philosophie und Geschichte der 
Redemittel. Eine diesbezugliche Studie iiber die Philosophie 
und Geschichte der Metapher schrieb Dr. J. Muller: Das Bild 
in der Dichtung (Renaissance, Jahrgang 1902).

3. Freie und freudige Betatigung der eigenen Indiri- 
dualitat ist entscheidend fiir frische, lebendige und originel 
Ausgestaltung der Redemittel. Hettinger schreibt weiter: «Was 
nicht in uns selbst geworden, was nicht aus unserer Weise, 
die Dinge anzuschauen, hervorgegangen ist, wird selten recht 
lebendig, frisch, treffend, anschaulich sein. Lieber darum selten
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ein Gleichnis, ais viele geborgte; dieses eine aber soli wahr nnd 
nicht verbraucht sein. Wer sich so recht in die Heilige Schrift 
hineingelesen hat, namentlich in die Psalmen und Propheten, die 
Reden des Herrn und die Offenbarung Johannis, und ihre gross­
artigen, gewaltigen Bilder genau innehat, die aber keine blossen 
Bilder sind, dem braucht es um einen Vorrat prachtiger und 
zugleich popularer Gleichnisse und Bilder nicht zu bangen.

«Uebrigens wird auch hier die Individualitat des Predigers 
entscheidend sein. ,Gleichnisse', sagt einmal Schopenhauer1), 
,sind von grossem Werte, weil sie ein unbekanntes Verhaltnis 
auf ein bekanntes zuriickfuhren. Eben aber, weil sie ein so 
grosser Hebel fiir die Erkenntnis sind, zeigt die Aufstellung 
uberraschender und dabei treffender Gleichnisse einen tiefen 
Verstand.' Setzen wir hinzu: und eine kraftige Phantasie. Nur 
das richtige Ebenmass beider Seelenvermógen wird daher gliick- 
lich sein in Aufstellung von Gleichnissen. Phantasie ohne Scharf- 
sinn fiihrt zu einer Ueberfulle von Bildern und Gleichnissen, 
die den Zuhórer verwirren, den Geist durch den steten Wechsel 
von Bildern, die wie in einem Kaleidoskop an ihm voriibergehen, 
ermiiden und das Verstandnis erschweren. Mit Recht bezeichnet 
Cicero einen so gearteten Redner ais einen Trunkenen und 
Wahnsinnigen, qui nihil potest tranąuille, nihil leniter, nihil 
definite et distincte dicere, cum non praeparatis auribus inflam- 
mare rem coepit. Scharfsinn ohne Phantasie wird es hóchstens 
zu einem Gleichnisse oder Bilde bringen, das sich zu einem 
wahrhaft oratorischen, packenden Gleichnisse verhalt wie eine 
Bleistiftzeichnung zum leuchtenden Freskogemalde.

«Weil beide Seelenvermógen so seiten in einem Menschen 
vereinigt sind, darum haben wir so wenige grosse Redner. Da­
rum sagt Cicero, disertos habe er manche Redner gefunden, elo- 
ąuentem adhuc neminem2); denn vom letztern fórdert er, dass 
er nicht nur satis acute et dilucide zu sprechen vermoge, sondern 
auch, dass er mirabilius et magnificentius augere posset atque 
ornare, quae vellet. Aristoteles3) halt es darum fiir etwas Grosses. 
einen guten bildlichen Ausdruck zu finden, er erkennt darin 
das Zeichen eines hohen Geistes. Er bemerkt aber auch zu­
gleich, so etwas lasse sich nicht von einem andern lernen. Im 
jugendlichen Alter werden wir lieber und leichter Bilder ge­
brauchen ais spater; so bringt es die Natur der Sache mit sich, 
und so soli es auch sein. Man tadle darum den jugendlichen 
Redner nicht; die uberwuchernden Bliiten der Poesie wird das 
reifere Alter abstreifen, dessen Bilder weniger, aber treffender 
sind 4).»

’) Parerga, II. 8. 451.
2) De orat. I. 21. 28: Qui ad explicandura ornandumąue sint uberes.
3) PoStic. c. 22.
4) Cicero, De orat. II. 21: volo se efferat in adolescente foecunditas. Nam 

fncilius, sicut in vitibus, revocantur ea, quae sese nimium profuderunt, quam, 
si nihil valet materies, nova sarmenta cultura excitantur. Ita volo esse in ado­
lescente, ut aliguid amputem.
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4. Das Moment der Beulieit, Frische und Unmittelbarkeit 
der Bilder und Gleichnisse ist eine conditio sine qua non bei 
der Wahl der Redemittel. Sobald ein und dasselbe Bild in der 
Litteratur und namentilch der popularen haufig und schablonen­
massig in Gebrauch kommt, wird es zur abgegriffenen Miinze. 
Man vergisst, dass der Ausdruck ein Bild war: die Sinne sehen 
und schauen nicht mehr, wenn er vor sie tritt. Das Veranschau- 
lichungsmittel hat fast allen Wert verloren: es wirkt weniger 
anziehend, ais ein abstrakter Ausdruck. <Unser haufigster Fehler 
in Anwendung von Bildern und Gleichnissen ist ohne Zweifel 
der, dass diese zu verbraucht sind; nur das Neue regt an und 
weckt die Aufmerksamkeit. Der ,blasse Neid' hat sich iiberlebt, 
der ,Zahn der Zeit' ist langst stumpf geworden, das ,Veilchen 
der Demut' und die .Lilie der Keuschheit' sind abgebliiht. Noch 
grosser ist der Fehler, wenn sie unwahr, nicht anschaulich, un- 
passend oder dem Gesichtskreise der Zuhorer fremd sind; wenn 
sie zu weit ausgefiihrt sind, statt mit wenigen Strichen entworfen, 
so dass der Selbsttatigkeit des Zuhorers nichts mehr iibrig 
bleibt und das Bild eben dadurch seinen Reiz verliert. Nur dann 
wird uberhaupt das Bild machtig wirken, wenn es, wie Minerva 
aus dem Haupte Jupiters, vollendet aus der innersten Seele des 
Redners hervorgeht und mit einem Małe fertig vor der Phantasie 
steht. Dann ist es auch wahr, passend und anschaulich, dann hat 
der Redner auch nicht Zeit, es lange auszuschmiicken; wie ein 
Blitz in der Nacht zuckt es durch die Wolken abstrakter Lehren 
und beleuchtettageshell ein weites Gebietder Erkenntnis.* (S. 215.)

Die Gleichnisse der Heiligen Sehrift bewahren auch nach 
diesem Gesichtspunkte eine eigenartige unverwiistliche Frische 
und Unmittelbarkeit. Nur wenn man sie immer und immer 
bloss nebenher, oberflachlich, ohne tiefere Exegese, ohne Her­
ausstellen der oft uberraschenden und nicht immer an der 
Oberflache liegenden Vergleichungspunlcte oder dann in einer 
gesuchten, unpsychologischen, kleingeistigen Manier auslegt, 
verblassen auch sie. «Die Heilige Sehrift hat nicht nur die besten 
Gleichnisse und Parabeln, sondern ihre tiefsinnigsten Lehren 
sind auch haufig in Gleichnissen und Parabeln vorgetragen. So 
z. B. die Bekehrung des Heidentums zu Gott und dessen Barm­
herzigkeit in der Parabel vom verlorenen Sohne; die Gleichnisse 
vom Saemann, vom reichen Fischzug, vom verborgenen Schatz, 
vom Senfkórnlein, vom Weinberge, vom himmlischen Hochzeits- 
mahle u. s. f. Alles kommt hier darauf an, die wahren Ver- 
gleichungspunkte zu erkennen und herauszuheben, keineswegs 
aber, wie dies in alter und neuer Zeit so oft geschehen ist, jeden 
einzelnen Zug im Bilde zu betonen. Das ware nicht bloss exege- 
tisch unzulassig, sondern auch homiletisch unwirksam weil un­
wahr. Zwar ist das Kalb, das der Vater bei der Ruckkehr des 
verlorenen Sohnes schlachten liess, und das den Neid des altern 
erweckte, schon yerschieden gedeutet worden, ob aber zur wirk- 
samen Erbauung, mag dahingestellt bleiben. Hier ist es vor
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allem der gute Geschmack, der uns zuriickhalten muss, alles alle- 
goriseii deuten zu wollen, die Aufwarter, die Tisehe, die Speisen, 
die Kleidung, die Turę u. s. f. bei den Geladenen zum himmlischen 
Hochzeitsmahle. Die Grosse der Gedanken, die Feinheit der 
Beobachtung, der psychologische Tiefblick, der Reichtum von 
Ideen lasst uns bei Augustinus und bei Ambrosius hinwegsehen 
uber dieses Uebermass von allegorisierender Schriftauslegung 
auch bei Erklarung historischer Vorgange. Muster kónnen sie 
aber in dieser Beziehung uns nicht sein, so wenig ais der spatere 
Gregor der Grosse, der sich selbst daher wundern musste1), 
dass die Zuhórer seinen allegorischen Deutungen nicht glaubten.»

5. Allseitig keit, Freiheit und Unmittelbarkeit des Geistes 
schaffen endlich eine letzte wichtigste Schule fur die Wahl 
der Redemittel. Wer aus der grossen -katholisehen Welt- 
anschauung heraus von der Harmonie des Naturlichen und 
Uebernaturlichen tief iiberzeugt ist, wer vom Atom bis zum 
Cherub ein ewiges góttliches Gesetz ais Herrscher, Erhalter 
und Leiter des Alls, der Natur und der Uebernatur erkannt hat, 
wer in jedem echten Resultat einer Wissenschaft ein Wort von 
Gott und iiber Gott begriisst und in allen wahren Fortschritten 
der Kultur die Erfiillung jenes Scliópferwortes: Herrschet iiber 
die Erde und unterwerfet euch sie, erblickt — dem steht eine 
reiche Welt von Bildern, Analogien und Antithesen zur yer­
fugung, um das Geistige und Uebernatiirliche in der Sprache 
seiner Zeit der Menschheit zu veranschaulichen und nahe zu 
bringen. Wir schliessen mit einigen weitern Ausfuhrungen 
Hettingers, die wir dringend der Erwagung der Homileten und 
der Seelsorger empfehlen.

• Das Mittelalter hatte die Bedeutung von Bildern und Gleich- 
nissen, dem Naturleben entnommen, sehr gut erkannt; fruhzeitig 
bediente man sich daher des ,Pliysiologus‘, einer urspriinglich 
griechisch abgefassten Schrift, welche eine kurze Besclireibung 
der Tiere enthielt und schon von den Vatern yielfach benutzt 
wurde. Das in der Kunstgeschichte so bedeutsame Bild des 
Einhorns2) stammt z. T. daher; des Phónix’), des Panthers u. s. f„ 
dereń Symbolik dann eingehend beschrieben wird. Spater ward 
besonders das Speculum naturale des Vinzenz von Beauvais 
eine Fundgrube fiir die Prediger und ebenso des Bartholomaus 
da Glanyilla Buch De proprietatibus rerum. Sie fanden in ihnen 
die Materialien zu Bildern und Gleichnissen aus dem Naturleben, 
freilich haufig mit sehr seltsamen und abenteuerlichen Beschrei- 
bungen. Auch Plinius’ Naturgeschichte wurde zur Zeit der Re- 
naissance viel benutzt. Man hatte aber auch Werke, welche den

O Hom. in Evang. XV. 1.
2) Schon bei Justin (Dial. c. Tryph. p. 318) erscheint es. Wegen seiner 

scheuen Natur liebt es die grSsste Einsamkeit und kann nur von einer reinen 
Jungfrau eingefangen werden. Daher war es Symbol der allerseligsten Jungfrau. 

s) Schon bei Clemens (Ep. ad Cor. 1, 23) vgl. Surius (Aet. S. Caecil. 22*
Nov.); auch bei Tertullian (Resurr. carn. a. 13).
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in diesen Buchern enthaltenen Stoff sammelten, nach gewissen 
Gesichtspunkten ordneten und fiir den Zweck der Predigt gleich 
verwendbar darstellten; die wichtigsten hiervon sind der Liber 
similitudinum und das Lumen animae. Heinrich von Hessen 
In seinem Tractatalus de arte praedicandi (Heinrich Langenstein 
t 1397 in Wien) erwahnt ihrer neben der Bibelkonkordanz und 
der Summa des hl. Thomas unter den notwendigsten Hilfsmitteln 
fiir den Prediger. Beider Verfasser sind unbekannt. Es ist 
zum Staunen, welche Summę von Werken christlicher, arabischer 
und jiidischer Schriftsteller in diesen Biichern durchgearbeitet 
und excerpiert wurde, in denen selbst wieder altklassische Er­
innerungen aufbewahrt waren. Ebenso weit verbreitet waren 
in Deutschland die Lectiones super Sapientiam Salomonis von 
Robert Holcot (f 1349).

«Die Naturwissenschaften haben in neuerer Zeit, wie 
manniglich bekannt, einen ganz ausserordentlichen Aufschwung 
genommen; fast nehmen sie, mit Verdrangung der humanistischen 
Studien, die ganze Breite der wissenschaftlichen Bildung ein. 
Eine Reihe von Werken hat die Resultate ihrer Forschungen 
auch weitern Kreisen zuganglich gemacht; von A. v. Humboldts 
.Kosmos1, Liebigs .Chemischen Briefen', Schleidens .Pflanze' bis 
auf die Gegenwart herab steht eine Auswahl von Schriften zu 
Gebote, welche uns die Wunder der Schopfung schildern. Die 
grosse Masse der Durchschnittsgebildeten greift mit Heisshunger 
danach; und auch das ungebildete Volk, wie dies ja gerade das 
Mittelalter beweist, hort nichts lieber ais Darstellungen des Natur- 
lebens, in denen der Prediger die Symbolik geistiger Zustande 
schaut und ihm erklart. Der hl. Franz von Sales, wie schon 
bemerkt wurde, hat seine Lehren grósstenteils in Gleichnisse, 
der Natur entnommen, eingekleidet und dadurch sie so lieblich 
gemacht, allerdings von dem wissenschaftlichen Standpunkte 
seiner Zeit aus. Blicken wir dagegen in unsere neuere Predigt­
litteratur, so sehen wir dieses so wichtige Hilfsmittel zur Be­
lebung und Yeranschaulichung unserer Gedanken sehr yernach- 
lassigt. Ich will hiermit niemand anklagen, wir alle sind eben 
Sohne unserer Zeit, stehen unter ihrem Einflusse und werden 
von ihrer Stromung mit fortgerissen. yielleicht liegt die Ursaehe 
zu dieser und so mancher andern verwandten Erscheinung noch 
tiefer. Das Mittelalter, im tiefen Grunde des Christentums festge- 
wurzelt, hatte sich noch eine einheitliche Weltansehauung 
gewahrt; wie die Peripherie um das Centrum, so legten sich vor 
seinem Blicke die yerschiedenen Wissenschaften und Lebens- 
formen um die Haupt- und Centralwissenschaft, die Theologie. 
Alles erhielt von hier aus Stellung, Beleuchtung, Bedeutung, Ziel, 
und alle Radien fiihrten zu ihr ais zu ihrem Mittelpunkte hin. Daher 
dieseFreudigkeit, mit welcher die Theologen und Prediger alle 
Disciplinen menschlichen Wissens, alle Erscheinungen des Lebens 
in Natur und Geist sich dienstbar machten zu dem einen Zwecke 
der Yerkiindigung und Begriindung, Erklarung und Anwendung
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der eyangelischen Wahrheit. Diese einheitliche Weltanschauung 
ist in neuerer Zeit infolge des Auftretens des Protestantismus 
und Rationalismus getriibt worden; die Wissenschaft hat yiel­
fach emen Gegensatz aufgestellt zwischen Wissen und Glauben 
Theologie und Philosophie, und selbst glaubige Gelehrte haben 
sich zu dem Grundsatze bekannt: ,Mit dem Herzen Christ mit 
dem Kopfe Atheist.' Mit wahrer Judasfreundlichkeit hat 'man 
der Theologie geraten - namentlich war es Schleiermacher, der 
dies tat —, von allen Wissensgebieten sich zuriickzuziehen’ um 
dann auf dem ihr eigentiimlichen Boden, dem glaubigen Gefiihle 
recht sicher zu stehen. Was war die Folgę? Die Theoloo-ie’ 
die sich in den Schmollwinkel zuriickgezogen hatte, ward igno- 
nert und yergessen, der Strom des Lebens ging an ihr 
yoruber und beachtete sie nicht mehr; die Predigt yerarmte und 
nahrte sieli nur noch mit subjektiyen Gefiihlen und trostlosem 
Moralisieren.

«Wir sollten nie das Wort des Apostels vergessen • Alles 
ist euer'. Was im Himmel ist und auf der Erde, alles ist unser; 
,wir aber Christi'. Alles soli uns dienen; was nur immer sagt 
Ambrosius1), die Heiden Gutes und Wahres gesprochen alles ist 
unser. Auch die Naturwissenschaft^). Wird die Natur in unsern 
Tagen yielfach missbraucht im Dienste der Materie und ernied- 
rigt zur Magd des Unglaubens, so g e s c h i e h t d ie s gegen 
ihr eigentliches Wesen, gegen die von Gott ihr ge­
gebene Bes timm ung, ein zweites Buch der Offenbarung 
zu sein neben der geschriebenen Offenbarung. Eben 
daium ist es unsere Aufgabe, sie von dieser Knechtschaft zu er- 
losen, die Hieroglyphen, die der Finger Gottes in sie hinein°-e- 
schrieben, zu lesen, ihren Sinn und ihre Sprache zu deuten, welche 
die Herrlichkeit Gottes erzahlt. Dazu gehort allerdings eine um- 
fassende, allseitige Bildung. Das Mittelalter hat sie angestrebt in 
den Schulen, wo das Triyium und das Quadrivium gelehrt wurde; 
wir iacheln jetzt dariiber, aber mit Unrecht. Es war ein grosser' 
idealer Gedanke, der seiner Bildungsmethode zu Grunde lag, die 
Idee des Uniyersalismus aller Wissenschaften im Geiste’des 
Christentums; Bonaventura hat sie skizziert in seiner Reductio 
artium ad theologiam, und Dante hat sie in seiner grossen 
Dichtung poetisch yerherrliclit.

"Erwiigt man dagegen, in welch engern Gesichtskreise 
mancherorts die theologischen Studien sich bewegen, so kann 
man sich iiber die Gedankenarmut so mancher Predigten nicht 
mehr wundern. Wo die Theologie nicht mehr in lebendiger 
Fiihlung mit der allgemeinen Bewegung der Wissenschaft steht, 
sondern einsiedlerisch von ihr sich abschliesst, da ist die Briicke 
abgebrochen, auf der man sich entgegenkommt und ein wechsel- 
seitiges Verstandnis móglich ist. Dann tritt fiir unsere Nation 
ein, was der Prophet gesprochen: ,Zwei Vólker, Israel, sind in 
deinem Schosse!' Dann yerkiimmert die Predigt; und der Pre-

’) De bono mortis, c. 11. 2) Yergl. oben S. 110, 111.
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gleichsam mit Christus Fleisch geworden: verbum vitae* 
manibus contrectavimus. Wir brauchen hier nur an 
das zu erinnern, was wir bei der homiletischen Behand­
lung der Heiligen Sehrift und der Liturgie eingehend und 
ausfuhrlich von allen Seiten her ins Auge gefasst haben.

Nachdem wir die Mittel und Wege zur Aufklarung 
der religiosen Begriffe praktisch behandelt haben, drangt 
die Frage: wie wird der Homilet seine Hbrer zu bestimmten 
religiosen Grundsatzen erziehen?

II. Artikel.
Mittel und Wege zu soliden ubernaturlichen Urteilen, 

Grundsatzen und Lebensanschauungen.
Begriffe genug en nicht. Glaubensur teile und -Grund­

satze leiten die echten Christen. Durch die Grundsatze 
des Glaubens sćhaffen wir mit der Gnade Gottes ein Leben 
aus dem Glauben. Das grosse siegreiche Mittel zur Ver- 
breitung und Sicherung der Grundsatze ist der Beweis. 
Ohne Beweise gibt es weder eine echte Rhetorik noch 
Homiletik.

Wir behandeln diesen hochwichtigen Abschnitt unter 
folgenden Gesichtspunkten:

a. Was hat der Prediger in erster Linie zu beweisen?
b. Was hat der Prediger in zweiter Linie zu beweisen?
c. Was fur Arten non Beweisen hat der Prediger an­

zuwenden?
d. Wie sind die Beweise und Beweismaterialien fur die 

Predigt zu sichten und anzuordnen?
e. Welche Formen der Beweisfiihrung sind bei der Aus- 

fuhrung der Predigt zu wahlen?

§ I-
Erste Frage:

Was hat der Prediger vor allem in erster Linie 
zu beweisen?

1. Der Beweis: dass die Predigt das Wort Gottes ist. 
Vor allem hat der Prediger zu beweisen, dass das, was er
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sagt, wirklich das Wort Gottes ist. Der Prediger muss nach- 
weisen, dass seine Predigt non Gott stammt, dass sie aus 
den Quellen der Offenbarung geschópft ist, dass sie zum 
depositum fidei gehórt, dass sie die Lehre des Gottessohnes 
Jesus Christus ist, dass sie mit der unfehlbar en Wahrheit 
der nom hl. Geiste geleiteten Kirche ubereinstimmt.

Auf diesen Beweis muss der Prediger seine gesamte 
Kraft und alle Talente verwenden: diese Forderung ist 
absolut indispensabel. Nur durch das Wort Gottes kommt 
der Glaube zu stande: fides ex auditu. Auditus autem per 
yerbum Christi. Der Christ kann die ubernaturlichen 
Wahrheiten nicht durchscliauen; aber es ist absolut not­
wendig, dass er weiss: das sind wirklich iiber- 
natiirliche Wahrheiten: ich muss sie annehmen 
auf die Autoritat Gottes hin, «qui nec falli 
nec fallere potest* (Vaticanum).

Fiir diese Forderung haben wir die allerschlagendsten 
Grunde und die massgebendsten Beispiele.

2. Grunde und Beispiele fiir diese Forderung. Den 
tiefsten Grund bietet uns

a. das Wesen der katholisehen Lehre selbst, die im 
yollsten Sinne Gottes Wort ist und ais solches siegreich 
nachgewiesen werden muss und kann. Nur so wird der 
Predigt gegenuber ein Glaubensakt entstehen: fides ex 
auditu: auditus autem per verbum Christi. Die 
nahere Ausfuhrung dieses Beweises enthalt die Einleitung 
S. 1 —18, sowie unsere Abhandlung iiber die hl. Schrift 
ais Wort Gottes im yollsten Sinne (S. 102 § 2) und iiber 
die kirchliehen Entscheidungen (S. 646 IV. Absch.). — 
Dazu treten die Beispiele der gróssten Prediger, die 
selber wieder fiir diese ihre Methode die siegreichsten 
Grunde und Erfahrungen anfiihren.

Wir nennen
b. das Beispiel aller grossen Prediger des Alten Bundes, 

die immer und immer wieder in feierlichster Weise ihre 
Predigt ais Gotteswort anfiihren: «Dicit Dominus* — und 
dafiir auch die triftigsten Beweise erbringen.
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c. das Beispiel Jesu Christi selbst, der in grossartiger 
Weise durch planvoll veranlagte Wunderreihen und Gottes­
beweise, durch Selbstzeugnisse und Zeugnisse des Vaters 
in siegreicher, unwiderleglicher Klarheit dartut, dass 
Gott selbst in ihm und aus ihm spricht. Die 
Eyangelien selbst sind der glanzendste Beweis fur die Tat­
sache, dass die Religion Jesu Gottes Wort ist, aber 
auch das grossartigste homiletisehe Vorbild, wie man das 
Predigtwort ais Gotteswort zu erweisen hat; wie man 
immer wieder die Lehre Jesu mit der Person 
des Gottessohnes in der iiberwaltigendsten Art 
unzertrennlich yerbinden soli.

d. Das Beispiel der grossen Prediger des Neuen 
Bundes. Wir erinnern aus einer Menge von zur Ver- 
fiigung stehenden Beispielen nur an die Apostelreden 
in der Apostelgeschichte und an die Apostelbriefe. Glaube, 
Gebot und Sakrament werden dort immer und immer 
wieder in stets neuen Formen und Wendungen auf den 
unfehlbaren Gottessohn Jesus Christus zuriickgefuhrt. 
(Vgl. z. B. den Anfang des Hebriierbriefes und die auf 
S. 34 angefiihrten Texte, welche die Apostelpredigt ais 
eine Fortsetzung der Predigt Jesu darstellen.) Wir fuhren 
endlich noch an:

e. Die Forderung der hervorragendst.cn Homiletiker. 
Wir nennen bloss den Vater der Homiletik, den hl. Augu­
stinus. Er entwickelt den Gedanken, dass es sich in 
der geistlichen Beredsamkeit vor allem darum handelt 
den Nachweis zu leisten, dass ein Satz zum Worte 
Gottes gehóre, mithin ais ubernaturliche Wahr­
heit im Glauben und Leben festzuhalten sei. Es 
sei dieses Beweisen grundyerschieden von dem der 
profanen Beredsamkeit. Dieses er zeuge einWissen 
aus natiirlichen Grunden oder wenigstens subjektive, 
naturliche Ueberzeugung. Die Beweisfiihrung des 
geistlichen Redners bewirkt ubernaturliches Fur- 
wahrhalten auf Grund des Zeugnisses einer unfehl­
baren Auktoritat.

hervorragendst.cn
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diger ist nicht mehr fahig, weder durch die Polterworte der 
Drohung, noch den Mollton der Klage die der Religion Ent- 
fremdeten wieder zu sich heranzuziehen. Gregor von Nazianz 
wie sein Freund Basiiius waren nicht umsonst in Athen gewesen.»

Nachdem wir uns iiber Bilder, Analogien, Gleichnisse, Pa­
rabeln und Gegensatze so ausfuhrlich ausgesprochen, genugt 
es, die ubrigen Veranschaulichungsmittel kurz zu nennen: 
ihr Gebrauch wird von denselben Grundsatzen beherrscht.

4. Wirkungen des Unsichtbaren im Sichtbaren. Es 
handelt sich hier nicht nur um Bilder des Unsicht­
baren im Sichtbaren, sondern um eigentliche Wirkungen 
des Góttlichen, Uebernaturlichen, Geistigen in der Welt des 
Schaubaren und Fiililbaren: z. B. Gott aus der sichtbaren 
Natur erkannt (vgl. den Bómerbrief und die Psalmen) — 
sichtbare Folgen der Erbsiinde in der Welt — sichtbare, 
greifbare Folgen der Siinde z. B. der Trunksucht, des 
Stolzes, ebenso Ausstrahlungen der Tugend im innern 
Menschen nach aussen, z. B. der Demut im Leben Jesu 
und Leben Marias und der Heiligen.

5. Historische Ziige. Sie bieten die Religion oder Ge­
danken und Forderungen der Religion in Fleisch und 
Blut, in Seele und Leib. Die Bibel (vgl. S 167ff., 151 ff.), 
die Kirchengeschichte, die bessern Monographien und Bio- 
graphien der Heiligen, namentlich auch moderne gut- 
verbiirgte historische Ziige sind sehr wertvoll. Man 
schaffe sich einzelne Exempelsammlungen, z. B. von Kellner, 
Schmitt u. a. an, beniitze sie aber nur mit Kritik: omnia 
probate et quod bonum est tenete. Man sammle sich selbst 
aus Lekture und Erfahrung gute Beispiele. Viele passende 
Beispiele enthalten z. B. auch Wetzels Volksschriften.

6. Kleine feine Ziige, die grosse Ideen und Begriffe 
oft iiberraschend malen z. B. die leckenden Hunde in der 
Parabel des Lazarus, das Trópflein Wasser an der Finger- 
spitze des verdammten Prassers in ebenderselben Parabel 
u. s. f. (Verwendung der Accidenzien).

7. Die grossartigste religiose Begriffsillustration ist 
das Leben Jesu. Hier sind alle religiosen Begriffe, vom 
•-Gottesbegriff bis zu der letzten moralischen Forderung
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Cicero, auf den sich Augustinus beruft, sagt: erit 
igitur eloąuens . . . . is, qui in foro causisąue civilibus 
ita dicit, ut prób et, ut delectet, ut flectat. Prób ar e 
necessitatis est, delectare suavitatis, flectere victoriae. 
Cic. Or. c. 21. n. 69.

Augustinus1) bemerkt hiezu: dixit ergo quidam elo- 
quens ita dicere debere eloquentem, ut d o c e a t, ut de­
lectet, ut flectat. Deinde addidit: docere necessitatis 
est etc. Die Aenderung des «probare» in «docere» ist 
nicht zufallig. De doctrina 4. c. 26. n. 56. lehrt Augu­
stinus: Quid autem agimus divinis testimoniis do- 
cendo quod dicimus, nisi ut obedienter audia- 
mur, id est ut credatureis, opitulante eo, cui dictum 
est: Testimonia tua credibilia facta sunt valde? ,Um was 
ist es uns denn zu tun, wenn wir unsere Rede durch 
gottliche Zeugnisse belehrend und beweisend 
stutzen? Nur um dieses eine: dass wir mit gehor­
sam er Glaubenszustimmung angehort werden: 
mit andern Worten: darum, dass man diesen góttlichen 
Zeugnissen Glauben schenke und dass mit der Hiilfe 
eben dieses Gottes, dem das Schriftwort gilt: deine Zeug­
nisse sind iiber aus glaubwur dig geworden !‘

Es liegt also dem grossen Homileten vor allem daran, 
dass die Zuhórer das Predigtwort auf die Autori­
tat Gottes hin annehmen, der weder tauschen noch 
getauscht werden kann.

Und so steht es denn ohne jeden Zweifel und fiir 
alle Zeit fest, dass der Prediger in erster Linie 
siegreich nachzuweisen hat, dass seine Predigt 
das Wort Gottes ist.

Gestiitzt auf diese Grunde nennen wir
3. Mittel und Wege, um die Predigt ais Wort Gottes 

hinzustellen.
a. Grundtiches Studium und populare Verwendung 

der positiven Dogmatik und Morał. Hier finden sich die 
eigentlichen Schatzkammern und Goldadern der Beweise.

i) De doctrina 4. c. 12. n. 27.



705

Iier grabt man nach den unwiderstehlichen Nachweisen 
aus Sehrift und Tradition. Diese Beweise studiere 
nun der Prediger. Dann wahle er die logisch 
und rhetorisch durchs chi agendsten aus, iiber- 
lade jedoch eine einzige Predigt nicht mit einer Ueberfiille 
von Beweismaterialien. Die Beweise selbst entfalte man 
vor dem Volke, so dass die Zuhorer die Predigt ais Wort 
Gottes auffassen, die Beweisfiihrung gleichsam miterleben 
und voll uberzeugt werden, dass die Lehren des Predigers 
nicht seine Worte sind, sondern die Worte dessen 
cer ihn ges and t: des Bischofs, des Papstes, Jesu Christ/ 
der hochheiligen Dreifaltigkeit selbst.

b. Lebhaftes, packendes und passendes Betonen der 
Autoritat Gottes, die selber spricht. Fiir die Wirk­
samkeit der unmittelbaren Beweise ist es sehr 
wichtig, von Zeit zu Zeit die Autoritat der hl. 
Sehrift — der Tradition — der Kirehe — Gottes 
selbst — insbesondere des Gottmenschen zu be­
to n e n. Dies geschieht vorubergehend, gelegentlich, indem 
man bei Anfiihrung von Texten, Entscheidungen u. s. f. 
von Zeit zu Zeit die Autoritat, von der sie ausgehen, 
nachdrucklich heryorhebt: der hl. Geist spricht; der 
Geist Gottes spricht durch den Apostel Paulus; 
nicht ich, nicht Menschen reden so, Christus^ 
die ewige Wahrheit selbst ergreift das Wort 
u. s. f. Oft wird der Redner Eindruck machen, wenn er 
gewissen hochwichtigen Wahrheiten und einschneidenden 
Forderungen einen gedrangten oder ausfuhrlichen 
Beweis der Gottheit Christi oder der Unfehl­
barkeit der Kirehe vorausschickt. Die Autoritat, 
die jene Wahrheit lehrt oder die ernsten Forderungen 
aufstellt, tritt alsdann in ihrer vollen Bedeutung hervor. 
Oft lassen sich auch die Umstande rhetorisch exegeti- 
sieren, unter denen ein Gotteswort, eine Gottesforderung 
ausgesprochen wurde, z. B. der Auferstandene bringt 
ais erste Ostergabe und ais erste Osterforde- 
rung an seinem Siegestage, bei seinem ersten

45
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Erscheinen im Apostel kr eise — die Beicht (vgl. 
oben S. 334, 335, 336, 476 die Ausfuhrung dieses Ge­
dankens). — Citiert man eine papstliche Entscheidung ex 
cathedra, eine Konzilsdefinition, so wird man oft mit Nutzen 
eine packende, ganz kurze Belelirung oder Erinnerung an 
die lehramtliche Unfehlbarkeit des Papstes, an das Wesen 
eines Konzils, an das Wirken des heiligen Geistes bei einem 
Konzil u. s. f. einflechten. Dies darf freilich nicht zur 
Manie werden. Aber ebenso geschmacklos ist die Gewohn­
heit, bestandig wie in einem gelehrten Werke bloss mit 
Zahlen zu citieren: 1. Cor. c. 13, 1 u. s. f., oder gar: wir 
lesen «schon» im ersten Corintherbriefe u. s. f.

Es muss dem Prediger daran liegen, recht oft das 
reine und volle Glaubensmotiv: Gott selbst, 
die erste Wahrheit wirken zu lassen; das wolil- 
tatige Licht und dann auch die ganze Gewalt, 
die Macht und das Recht dieser ersten Wahr­
heit, die nie tauscht — vor die Seele der Christen 
z u stellen, damit ebendiese erste gottliche Wahrheit un­
mittelbar die Christen zum Glauben bewege und im Glauben 
erhalte. Dies tue man namentlich auch an den hohen Fest- 
tagen (vgl. oben S. 246 ff., S. 440 ff., S. 497 und S. 498).

Es muss dem Prediger ebenso daran liegen, die Zu­
hórer iiber die Regel des Glaubens, das unfehlbare 
Lehramt der katholisehen Kirche aufzuklaren, damit sie 
wissen, wer ihnen die gottliche Wahrheit zunachst und 
unfehlbar sicher yorlegt. (Vgl. S. 8 ff., S. 442 ff., 
S. 497, 498.) Endlich wird der Prediger die Christen 
mit einer grossen Hochachtung, ja mit einer 
wahren Begeisterung fiir die unversieglichen, 
leben digenQuellen dieser Wahr heit erfiillen: fiir 
die heilige Schrift und die Ueberlieferung. Das sind Grund- 
stimmungen und Grundgedanken, welche die ganze Be­
weisfuhrung beseelen sollten. Dabei muss auch der reiche 
Inhalt des Wortes Gottes selbst nach Móglich­
keit in den Beweisen enthullt werden. Wir sollen 
vor den Christen die ganze unverkiirzte Wahrheit Christi
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tatsachlich entfalten. Und es soli den Christen die Wahr­
heit nicht bloss ais ernste góttliche Macht. son­
dern auch ais aufklarendes und begliickendes 
Licht gegeniiber treten. Der beweisfiihrende Prediger 
ist wie ein weiser Hausvater, der aus verborgenen Schatz- 
kammern das Reichste und Schónste austeilt, so wie es 
allen nutzen und alle begliicken kann.

Zu den Mitteln und Wegen, durch und auf welchen 
man die Predigt ais Wort Gottes darstellt, zahlt auch 
noch ein negatives.

c. das Vermeiden unhaltbarer Beweise und Exegesen. 
Man liilte sich namentlich vor ungenauen oder gar falschen 
und widersinnigen Anwendungen von Schriftstellen. «Die 
sinnwidrige Anfiihrung von nicht beweisenden Texten 
wiirde schon einem Profanschriftsteller ais Unordentlich- 
keit und Falschung angerechnet werden, um so mehr ver- 
stósst sie gegen die heilige Wiirde des Wortes Gottes.» Oft 
falsch angefiihrte Stellen sind z. B. die folgenden: Eccli. 
38, 27, 28; Eccli. 38, 31; Eccli. 38, 34; Ps. 16, 4; Ps. 17, 
26—28; Prov. 24, 16; Jungm. I. S. 264 ff.

Endlich gehort zu diesen Mitteln noch
d. das Einfuhren in die Wahrheit. Der Mensch kann hier 

auf Erden die Geheimnisse der Religion niemals durch- 
schauen. Wohl aber ist es Aufgabe des beweisenden Predigers, 
die Christen immer tiefer in das Erfassen der herrlichen, 
tróstenden, beseligenden Wahrheit einzufiihren, den Zusam­
menhang der einzelnen Wahrheiten untereinander sowie mit 
dem praktisch-religiósen Leben darzulegen. Auch dazu kann 
eine solide Beweisfiihrung im Geiste des Evangeliums vieles 
beitragen. So begrundet und entwickelt man allmahlich das, 
was wir katholische Gottes- und Weltanschauung nennen'

§ 2.
Zweite Frage: Was hat der Prediger in zweiter Linie 

zu beweisen?
Der Prediger hat ferner zu beweisen, dass manche 

Wahrheiten und Forderungen der Offenbarung auch
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natiirliche Wahrheiten und Forderungen des 
Naturgesetzes sind. Er hat iiberdies zu beweisen, dass 
die ubernatiirliche Religion zwar iibervernunftig, aber 
nie unverniinftig ist, dass es yielmehr der Yernunft 
voll und ganz entspricht, sich mit der Gnade Gottes der 
Wahrheit der Religion zu unterwerfen, dass die Ueber­
natur die Natur nicht zerstórt, sondern auf ihr aufbaut 
und sie yerklart, dass Natur und Uebernatur von dem 
einen und selben Gott stammen. So eróffnet sich auch 
ein weites Gebiet rein natiirlicher oder doch zum 
Teil natiirlicher Beweisfuhrung. (S. 111, S. 613—615.)

Wir erinnern hier namentlich an die Be weise fiir die 
praeambula fidei, z. B. an die naturlichen Wahrheiten:
— Gott lebt — die Seele ist unsterblich u. s. f.; an die 
Glaubwur digkeitsmotive, an natiirliche Grunde 
fiir die Tugend oder gegen das Laster, z. B. fiir 
Massigkeit, gegen Trunksucht. Es darf aber der Prediger — 
namentlich bei der Behandlung per praeambula fidei — 
nicht einen Ton anschlagen, der die Zuhórer yermuten 
lasst, der Homilet halte sie fiir Zweifler, selbst gegenuber 
den naturlichen Grundwahrheiten. So kann man z. B. 
den einen und andern Gottesbeweis unter den Gedanken 
stellen: auch die Natur und das Gewissen sind Prediger 
iiber Gott. (S. 74.) — Aehnliche Auffassungen sind z. B. 
die folgenden: Der edle, gesunde Moischenverstand, jedes 
tiefere Denken bezeugt es laut: die Seele ist unsterblich. 
Es folgę alsdann ein popularisierter philosophischer Be­
weis (vgl. Fórsters grossartige Osterpredigt iiber die Auf­
erstehung; vgl. Lacordaire, Monsabre; bei Lacordaire sind 
die naturlichen Beweise gerade oft meisterhaft behandelt. 
Man ziehe auch tiichtige philosophische Werke zu Ratę.)
— Der Appell an die Vernunft ist heutzutage, wo 
die naturlichen Fundamente der Religion unter- 
graben werden, unerlasslich. Auch bei mora­
lischen Themata betone man das agere secun­
dum naturam und steige dann zum agere secundum 
naturam eleyatam auf. Doch sind die reinen Ver-
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nunftbeweise nur Vorstufen, nie Hauptsache; keine 
eigentliche Predigt darf ausschliesslich auf rein natiir- 
lichem Gebiete sich bewegen: der Apostel verwirft ein 
blosses Wirken «persuasibilibushumanae sapientiae verbis». 
Vielmehr betont er: «Fides ex auditu, auditus autem per 
yerbum Christi.® Rom. 10, 17. —Ein einzelner Kon- 
ferenzvortrag oder gewisse Themata in einem langern 
Predigtcyklus konnen freilich mehr philosophisch ge­
halten werden.

§ 3-
Dritte Frage: Was fiir Arten und Klassen von Beweisen 

hat der Prediger anzuwenden?
Die Alten nannten diese Lehre «Topik», Einfuhrung 

in die Fundorte der Beweise. Die Beantwortung der 
Fragen: Was hat der Prediger in erster Linie und 
was in zweiter Hinsicht zu beweisen? —hat bereits 
die Hauptkategorien der Beweise namhaft gemacht. Es 
gibt ubernaturliche Beieeise und diese sind die eigentlichen 
homiletischen Beweise. Dann gibt es auch rein naturliche 
Beweise, die grosse Dienste leisten: vorbereitend, ein- 
fiihrend, begloitend! Vom Standpunkt der christlichen Ho­
miletik erscheinen sie freilich bloss ais uneigentliche 
oder sekundare Beweise. Daneben mag man wegen 
des engen Ineinandergreifens der Uebernatur und Natur 
auch von gemischten Beweisen sprechen. Wir besprechen 
hier diese grossen Klassen der Beweise in Riick- 
sicht auf ihre Arten und Unterarten. Dabei weisen 
wir zugleich auf die Fundorte der yerschiedenen Beweis- 
arten hin (Topik).

1. Unterarten der eigentlichen ubernaturlichen Be­
weise. Es gibt, wie bereits bemerkt, eigentliche volle 
Beweise der geistlichen Beredsamkeit im strengsten Sinne 
des Wortes. Diese Beweise zeigen etwa durch eine Schrift- 
stelle, durch eine Rede des Erlosers, durch eine Konzils- 
definition u. s. f., dass das gepredigte Wort unmit­
telbar aus der Offenbarung geschópft ist, also un-
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mittelbar aus dem Munde Gottes selber stammt. 
Diese Beweise bringen die eigentlichen Siege der geistlichen 
Beredsamkeit. Sie laufen in den Gedanken zusammen: 
Christuslocutus est, ecclesia locuta est: causa finita est: Diese 
eigentlichen, streng ubernaturlichen Beweise sind

a. eigentliche, unmittelbare Beweise. — Ein Schrift- 
wort, eine unfehlbare Entscheidung bringt unmittel­
bar, so wie es liegt, den Beweis. Es bedarf hóchstens 
der Erklarung, der Popularisierung, der lebendigen Her- 
vorhebung frappanter, mitbeweisender Umstande. Solche 
Beweise liegen z. B. fiir das Altarssakrament im 6. Kapitel 
des Johannesevangeliums und in den Einsetzungsworten 
beim Abendmahl. Es gibt aber auch

b. eigentliche dialektische Beweise. Das sind Beweise, 
die siegreich durch logische Folgerungen aus einer Schrift- 
stelle, aus einer Konzilsdefinition, aus einer Entscheidung 
ex cathedra, aus dem Inhalt der Tradition oder des magi- 
steruin ordinarium u. s. f. abgeleitet werden. So kann 
z. B. der Prediger durch scharf logische Folgerungen 
aus der popularen Exegese der Einsetzungsworte des 
Busssakramentes am Osterabend siegreich die Forderung 
der Ohrenbeicht ableiten (vgl. die nahere AusfiihFung im 
Paragraphen iiber die Fastenpredigten, S. 334 ff.). Auch 
diese Argumente sind vollgiiltige, ubernatiirliche, aber erst 
durch weitere Schlussfolgerungen geschaffene Beweise.

2. Fundorte und Methode der eigentlichen Beweise. 
Wir erinnern fiir diesen hochwichtigen Gegenstand kurz 
an folgende Erfahrungen:

a. Es ist unumganglich notwendig, gute, theologische 
Handbiicher und Religionshandbiicher, auch tiichtige dog­
matische Prediger fiir diese Beweise zu Ratę zu ziehen.

b. Man frage sich, welche Beweise sind die klassischen, 
die durchschlagendsten, die fiir die Popularisation f ahigsten.

c. Man frage sich, was fiir eine farbenfrische Schrift- 
stelle, was fur einen kurzeń pragnanten Vatertext kónnte 
ich zum Mittelpunkt meiner Argumentation oder eines 
Unterpunktes derselben machen.



— 711 —

d. Man exegetisiere grundlich und liebevoll 
einzelne Sehrift- und Vaterstellen, das ist eine con­
ditio sine qua non. Diese Arbeit, einmal mit Ernst ver- 
sucht, wird nach und nach zur eigentlichen Freude des 
Predigers. Das blosse schablonenhafte Citieren ist ein 
Hauptfehler sehr yieler Homileten.

e. Der Prediger fiihre die Zuhorer in die Beweise 
des Heilandes ein, so dass sie alles gleichsam miter- 
leben, was die Apostel bei den Lehrvortragen des Herrn 
gehort, aufgenommen, empfunden und ins Leben umge- 
setzt haben. Man fiihre z. B. in dieser Weise den Be­
weis fiir die Notwendigkeit des Glaubens: Wie redete 
Jesus vom Glauben? (Konzentration.) Man beweise in die­
sem Geiste das Altarssakrament aus Joh. 6. (Vgl. auch 
katechetische Studien. Historisch-dogmatische Erklarun­
gen.) Aehnlich liesse sich der Beweis fiir die Einsetzung 
des Busssakramentes nicht bloss aus den Worten, sondern 
auch aus allen Umstanden der Erscheinung des Auf­
erstandenen siegreich und iiberwaltigend fuhren.

f. Man muss die Beweise so entfalten, dass der Zu­
horer mitdenkt, Schritt fiir Schritt mit Interesse dem 
Homileten folgt. Das ruft freilich einer gewissen popu­
laren Breite, wenigstens fiir die Hauptbeweise. Darum 
wahle man nicht zu viel Beweismaterial fiir eine Predigt.

g. Man lasse gewisse Ruhepausen eintreten, in denen 
man die gegebenen Beweise repetiert, zusammenstellt, 
durch einen neuen Zug oder eine Geschichte illustriert, 
damit die Zuhorer eine Uebersicht des Ausganges und 
des Ganzen gewinnen.

h. Man hebe namentlich den Schlusssatz des Be­
weises klar, energisch, farbenfrisch heraus: wie eine er- 
rungene Beute, wie einen erkampften Sieg, bei dem der 
Zuhorer mitgeplant, mitgearbeitet, mitgekampft hat.

Eine gute Beweisfiihrung gleicht einer Bergbesteigung 
voll harter Arbeit mit Ruhenausen und endlicher klarer 
Aussicht. So wird man z. B. nach einer Beweisfiihrung 
fiir das Busssakrament aus der Einsetzungstat Christi
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etwas inne halten, die Beweise in neuer Form aber in 
raschester Kurze in ein Ganzes zusammenfassen, um den 
Gedanken mit voller Kraft auf die Seele wirken zu lassen: 
Das Beichten ist eine Forderung Christi.

i. Man darf jedoch die Denkarbeit der Zuhorer wahrend 
einer ganzen Predigt nicht in so ausgiebiger Weise in An­
spruch nehmen, dass ihre Fahigkeit und Freude geradezu 
erlahmt. Den schwierigern Beweisen folgę ein illustrieren- 
des Bild, ein passender Affekt oder eine Repetition im 
Konversationston. Doch ziehe man in das Gefuge dei' 
Hauptbeweise ja nicht zu viele Affekte hinein, lióchstens 
voriibergehende, die wie plotzlich liervorbrechende Sonnen­
strahlen erwarmen und erfreuen. Bei einem Uebermass 
eingestreuter Affekte fallt der ganze Beweis auseinander. 
Die Veranschaulichungsmittel und die farbenreiche Exe- 
gese sollen den Beweis selbst anziehend und erfrischend 
gestalten.

3. Die sogenannten entfernten, uneigentlichen, na- 
turlichen oder secundaren Beweise. Dies sind die schon 
oben besprochenen, rein natiirlichen Beweise, die wir 
hier der Vollstandigkeit der Aufzahlung wegen bloss 
nennen. In methodischer Hinsicht gilt mutatis mutandis 
das unter No. 2 Gesagte.

4. Die gemischten Beweise. Es sind Beweise aus ge­
wissen Quellen und Gesichtspunkten, die je nach dem 
Stoff, den sie bieten, ubernaturlich und natiirlich sein 
konnen. Fruchtbar wird ihr Studium namentlich an 
ausfuhrlichen Beispielen aus grossen Rednern (vgl. hiezu 
Schleiniger, Mustersammlung unter «Beweisfiihrung» und 
Schleiniger, Predigtamt, Beweisfiihrung, p. 265 ss. und 
p. 314 ss.: Der Beweis; desgleichen Jungmann, geistl. 
Beredsamkeit: Beweise und Beispiele, S. 261 ff.). Die Topik 
dieser Beweise, d. i. das Aufsuchen ihrer Fundorte, lasst 
sich in folgende Gesichtspunkte fassen:

a. Beweise aus der Definition. Fundorte sind die Kon- 
zilsakten, die Entscheidungen ex cathedra, die Definitionen 
der Kirehe, uberhaupt die Theologie und nicht selten
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auch die Heilige Schrift, sowie die Musterpredigten grosser 
Redner. So kónnte z. B. der Beweis fur die Notwendig­
keit des Glaubens aus der beriihmten Definition des 
Glaubens durch das Konzil von Trient, sess. 6. c. 6 er- 
bracht werden (siehe oben S. 649).

b. Beweise durch Auflósung des Ganzen in seine Teile. 
Oft werden homiietische Thesen durch solide und farben­
reiche Zerlegung der einzelnen Begriffe und Urteile glan- 
zend bewiesen. So liesse sich der Beweis fur den unend­
lichen Wert der heiligmachenden Gnade aus der Auflósung 
des Begriffes: heiligmachende Gnade nach allen seinen 
Seiten, z. B. zweites Leben, zweite Kraft von oben, Kind- 
schaft Gottes, Teilnahme an den Eigenschaften Gottes, 
Anfang des Himmels auf Erden durchfiihren. (Vgl. oben 
eine ahnliche Ausfuhrung S. 93.)

c. Beweise aus dem unerschópfliehen Verhaltnisse von 
Ursaehe und Wirkung, Ziel und Mittel, z. B. Beweis fiir 
unser notwendiges Mitwirken zur Gnade aus dem, was 
Christus getan hat, z. B.: Christi Geburt, Leben, Kreuz, 
Auferstehung, Kirche, Sakramente, Papsttum, Priester­
tum — das alles ist fiir deine Seele zur Yerfugung ge- 
stellt: Omnia vestra sunt: Paulus, Apollo, Kephas, tempus, 
vita, mors etc. Also kannst auch du nicht untatig 
bleiben. Du musst mitwirken. Eine solche Riesenarbeit 
Christi darf nicht umsonst sein: Videte, ne in vacuum 
gratiam Dei recipiatis (vgl. die Epistel des ersten Fasten- 
sonntages).

d. Induktionsbeweise. Die Zusammenstellung von Ein­
zelheiten und Einzeltatsachen, um damit ein grosses, all­
gemeines, siegreiches, Licht und Trost spendendes Prinzip 
zu entfalten — ist rhetorisch sehr wirksam, namentlich 
in Verbindung mit andern Beweisen, z. B. eine Zusam­
menstellung auffallender Ziige der góttlichen Vorsehung 
aus der Bibel: Joseph, Tobias, heilige Familie, Petrus, 
Paulus, — um die Zuhórer zu uberzeugen: es lebt und 
waltet eine Vorsehung, die alles bis ins Kleinste ordnet und 
leitet. ZusammengestellteErfahrungsbeweise aus Geschichte
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und Leben unterstiitzen oft machtig die vorangestellten 
dogmatischen und moralischen Beweise und sind sehr po­
pular. (Vgl. Hebr. 11 iiber den Glauben.) Die vom 
Heilande vorgelegten unsterblichen schonen Beweise fiir 
die liebevolle Vorsehung Gottes des Vaters in seiner Rede 
iiber die Lilien des Feldes, das Gras der Wiiste, die 
Raben, die der Vater speist, die Sperlingę, die ohne des 
Vaters Willen nicht vom Dache fallen, die Haare unseres 
Hauptes, die gezahlt sind, u. s. f., sind zunachst iiber- 
raschende natiirliche Induktionsbeweise. Ais Yersicherun- 
gen des Gottessohnes werden sie aber zugleich iiber- 
natiirliche Induktionen und Synthesen. (Vgl. dazu unten 
die katechetischen Studien iiber Synthese und Analyse 
im Religionsunterricht.)

e. Beweise aus dem Verhdltnis des Einzeldinges zur 
Gattung. Man stelle irgend eine Lehre, Forderung, einen 
Fali der kirchliehen Disciplin (Einzelding) in das Licht 
eines grossen, uberraschenden Grundsatzes (Gattung), 
z. B. den Ablass unter den Gedanken: Geschenk der blu­
tigen Hand Christi vom Kreuze, herrliche Gabe aus der 
Schatzkammer der Verdienste Christi — das Sacramen- 
tale unter den Gedanken: Segnung Christi, die bis in 
die Natur ausstromt, oder unter den Gedanken: Demii- 
tigung des stolzen Menschen und des stolzen Satans, da 
Gott an ein unscheinbares Ding unermessliche iiber- 
naturliche Gnaden kniipft (vgl. die Messe der feria 2a. 
der 3a. Fastenwoche!). — Beleuchtung der Begrabnisver- 
weigerung durch die grossen Grundsatze des Kirchen­
rechts.

§ 4.
Vierte Frage: Wie sind die Beweise und Beweis- 

materialien fur die Predigt zu siehten und anzuordnen?
Von eminenter Wichtigkeit ist die Disposition: die 

Anordnung und Zusammenfassung der einzelnen Beweise. 
Wir erinnern kurz an folgende Arbeiten, indem wir das 
Einzelne mehr den praktischen Uebungen uberlassen:

a. Sammlung des schriftlichen Beweis-
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materials, event. unter fortlaufenden Nummern, Namen 
und Schlagworten, bevor man die Predigt ausarbeitet.

b. Ausscheidung des iiberflussigen Beweis- 
materials.

c. Anordnung des Beweismaterials. Man be­
achte bei dieser Anordnung den Grundsatz: ut veritas 
pateat, placeat, moveat.

a. Man untersuche die logische Kr aft eines Beweises,
3. Schatze aber auch seine rhetorische Kraft ein' 
y. Darum stelle man an den Schluss der Beweisfiihrung 

einzelne der logisch und rhetorisch starksten Mo­
mente: crescat oratio!

d. Die Einteilung der gesamten Beweisfiih- 
rung: Man suche nach Quellen guter Einteilungen. Sie 
finden sich:

a. Oft in Schrifttexten, z. B. Karfreitagspredigt: 
Praedicamus Christum crucifixum 1. Dei sapientiam, 2. 
Dei virtutem. — 4. Sonntag nach Ostern: Spiritus sanc­
tus arguet mundum 1. de peccato; 2. de iudicio; 3. de 
iustitia (vgl. einen guten Kommentar o. S. 530_ 533)

Vatertexte leisten oft ahnliche Dienste (treffliche 
Beispiele bei Bourdaloue).

y. Theologische Handbiicher sind nicht selten frucht­
bare Quellen der Beweisanordnung (vgl. Summa d. hl. Tho­
mas, vgl. kurzg. Religionshandbuch v. Willmers).

3. Desgleichen die Liturgie, namentlich das Missale 
(vgl. Uebungen zum Kirchenjahr!).

£. Man meide das Schablonentum bei der Disposition 
der Beweise. Nicht immer die Reihenfolge: Sehrift, Vater, 
Vernunft! Es lasst sich ja leicht Abwechslung sćhaffen’ 
Die Gesichtspunkte: wie redet das 1. Blatt des alten Testa­
mentes iiber Maria (Protoevangelium) ? 2. wie reden die 
ersten Blatter des Prophetenbuches von Maria (Ecce 
virgo etc. Is.) ? 3. wie redet das 1. Blatt des neuen Testa­
mentes iiber Maria? (Engelgruss u. s. f.) — empfehlen sich 
z. B. ais Einteilung mit dem Moment der Neuheit fiir 
eine Maipredigt iiber die Grosse Marias.
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e. Man versuche der Disposition der Beweise 
einen rhetorischen Charakter zu geben. Die Be- 
weisdisposition sei dialogisch, konversatorisch, so dass 
sie das Interesse spannt und selbst alte Dinge in neuer, 
packenderForm bringt. Man gehe hier bei guten Predigern 
in die Schule, z. B. bei Bourdaloue, Ravignan, Forster, 
Eberhard, P. Roh, Gretsch und Kolmar. Die Predigt sei 
nicht eine Abhandlung fiir niemand. Es mag der Stoff noch 
so trefflich sein, die Predigt ist tatsachlich fiir niemand, 
wenn nicht alle Krafte und Talente aufgewendet werden, 
um zu den Zuhórern, zu ihren Verhaltnissen zu sprechen, 
mit ihnen zu denken und ihnen die Beweise selbst einiger­
massen zur Herzenssache, zu dem einen Notwendigen zu 
machen. (Vgl. hieriiber die treffliche Abhandlung in 
Schleinigers Predigtamt, p. 340 ss.)

A Man iibe an seiner eigenen Beweisdisposition, nach­
dem man sie fiir einige Stunden oder Tage weggelegt, 
eine ruhige, logische und rhetorische Kritik.

§ 5.
Funfte Frage: Was fur Formen hat der Prediger 

fiir die einzelnen Beweise zu wahlen?
1. Im allgemeinen wiirde der Grundsatz geniigen: 

alle nur móglichen Formen solider Beweise, geschópft, 
verglichen und nachgeahmt aus den Offenbarungsąuellen, 
den grossen Theologen und praktischen Predigern.

2. Im besonderen unterscheidet man:
a. Die einfach beweisende Predigt, (vgl. oben).
b. die widerlegende Predigt. Hier werden am besten 

durchschnittlich die soliden, positiven Beweise vorange- 
stellt und dann einige der frappantesten Einwendungen 
in ihrer landlaufigen Form energisch und kurz widerlegt. 
Man achte dabei besonders auf Schlagworte und allgemeine 
Vorurteile. Pro praxi erinnern wir kurz an Folgendes:

a. Treffliche apologetische Materialien finden sich 
fiir das dogmatische, psychologische und exegetische Ge­
biet in der Apologie von Hettinger. Zugleich bietet diese
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Apologie ihre Gedanken in klassischer Form, freilich zu- 
nachst fur gebildetes Publikum. Apologetische Materialien 
in Bezug auf Naturwissenschaft bieten namentlich Schanz 
und Gutberlet in ihren Apologien. (Bei allen drei Au- 
toren auch sehr interessante, kritisch gesichtete Citate!) 
Fiir die Apologie der Sakramentenlehre ist die Sakra- 
mentenlehre von Schanz ein vorzugliches Hilfsmittel. 
Schells Apologie (1902) beriicksichtigt am meisten die 
modernsten Einwiinde der Gebildeten. Die allgemeinen 
Vorurteile der Zeit sind in Hammersteins Schriften viel- 
fach kurz und popular widerlegt (vgl. z. B. «Edgar», 
«Breckmann» u. a.). Hammersteins Schriften sind eine 
Art Riistkammer popularisierter Apologetik, ein Stamm- 
katechismus fiir die Verteidigung der Kirehe. Fiir schwie­
rigere Probleme muss man freilich zu eigentlichen 
Fachschri ften greifen. Unter den Predigern nennen 
wir namentlich Fórsters Zeitpredigten, ferner die Pre­
digten von Ketteler, P. Roh, P. Abel, Lacordaire, Ra- 
vignan, Monsabre.

Fiir die Apologie der Morał, welche durch­
schnittlich schwieriger ist ais die der Dogmatik, weil es 
sich nicht bloss um Losung der Schwierigkeiten, sondern 
um die Umwandlung des Herzens handelt, — empfehlen 
wir ais eine wahre Fundgrube Weiss, Apologie Bd. V (vgl. 
auch die reichen Realregister). Treffliche Muster mo­
ralischer Widerlegung enthalten die Predigten von Bour­
daloue, Massillon und Hunolt. Die Traktate der allge­
meinen Morał, sowie auch positiv gehaltene specielle 
Moraltheologien werden fiir die Apologie der Morał mit 
grossem Vorteil beniitzt. Wir empfehlen unter diesen 
Gesichtspunkten die Moraltheologien von Muller 
und Gopfert, auch Noldin.

c. Die eigentlich verteidigende Predigt. Diese wahlt 
die Einwendungen geradezu ais Thema, z. B. die Wider­
legung des Satzes: «Es ist gleichgiiltig, was man fiir 
eine Religion hat, wenn man nur rechtschaffen lebt.». 
Hier empfiehlt sich:
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a. dogmatische Priifung der Yorurteile, welche 
jeder Prediger durch Specialarbeit und Yorbereitung erst 
selber besorgen soli.

logische Priifung, z. B. mittelst syllogistischer
Form.

y. Beratung eigentlich verteidigender Werke. 
Hier empfehlen wir erst die theol. apologetische Fach- 
litteratur und die Zeitschriften; dann Segur: ver- 
trauliche Antworten; De Maistre: Abendstunden von St. 
Petersburg; P. Nilkes, S. J.: Schutz und Trutzwaffen; 
Pesch: relig. Leben, Lebensphilosophie. Desgleichen ein­
zelne neuere Werke iiber Geschichtsliigen, Materialien- 
sammlungen fiir geschichtlich-apologetische Vortrage etc.

d. Formelle Yollendung: hinsichtlich der Form im 
engern Sinne des Wortes erinnern wir an folgende Methoden:

a. Man spricht dem Gegner die Kompetenz ab, zu 
urteilen; z. B. alles spricht iiber den Glauben. Yiele 
sprechen iiber den Glauben ab. Wer ist Fachmann, wer 
hat das erste, entscheidende Wort? Niemand anders ais 
Christus allein; was sagt er vom Glauben? (Folgen die
positiven Beweise.)

/?. Man gibt irgend einem Wort seine rechte Be­
deutung wieder, z. B. der christlichen Freiheit gegeniiber 
dem Schlagwort Freiheit ais edle Willensfreiheit, ais Frei­
heit der Kinder Gottes, welche die Wahrheit frei macht, 
ais sittliche Miindigkeit fiir reiche politische Freiheit. 
(Vgl. die Encykl. Leos XIII. Praestantissimum bonum und 
uberhaupt die Rundschreiben Leos.

y. Man kehrt den Einwurf gegen seinen eige­
nen Urheber. So kann man zeigen, dass gerade der Un­
glaube ein Feind der wahren Aufklarung ist — dass die 
Siinde die Feindin der Freiheit ist. (Treffliche Beispiele 
bei Massillon, z. B. Predigt vom Aufschub der Bekehrung 
— uber die lasslichen Siinden u. s. f.)

S. Man hauft die Einwurfe und zugleich die 
jedesmal darauffolgenden, in einschneidender, 
beweglicher Sprache beigefiigten Widerlegungen.
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«Man kampft statt mit langen Waffen nur mit kurzeń, 
scharfen Spitzen. Man setzt dem Herzen durch gedrun- 
gene, lichtvolle, gleich Pfeilen abgeschnellte Ziige zu.» 
(Audisio, Vorlesungen iiber geistliche Beredsamkeit, t. 1, 
1. 21.) Ygl. z. B. hiezu Massillon in der Predigt iiber die 
Yermengung der Guten und der Bósen; Gretsch in der 
Predigt iiber die Verdannnten, Schluss des 1. Teils. Neuve 
ville. Predigt auf Allerheiligen. Bei jeder Widerlegung 
soli durch alle Scharfe der Form die Liebe durchdringen, 
die um jeden Preis retten und versóhnen móchte.

s. Die gewóhnlichste Form der Widerlegung aber 
besteht darin, dass man den Einwurf klar unter­
scheidet. Man suche die solide theologische Distinktion 
zu gewinnen und popularisiere dieselbe.

Fiir die gesamte Oekonomie der Beweise ist ein tieferes 
\ erstandnis der Geschichte des Menschenherzens und die 
homiietische Offenbarung eben dieser Geheimgeschichte 
von besonderer Wirkung. (Vgl. Massillon, z. B. Advents- 
cyklus 1. Predigt, iiber das Gliick des Gerechten, 3. Predigt: 
Aufschub der Bekehrung; Fastenpredigten, 9. und 10. 
Predigt iiber das Gebet.

Wir schliessen den hochwichtigen Traktat uber die Be­
weisfuhrung mit dem góttlichen Worte an den Propheten 
Jerem. 1,10: Ecce constitui te, ut erellas et destruas et 
disperdas et dissipes et aedifices et plantes.

III. Artikel.
Die Mittel und Wege zur Einwirkung auf den Willen.

Der Einfluss auf den Willen ist die Hauptsache, der 
Haupterfolg, der Sieg: «Flectere rictoriae est» sagt Cicero. 
Tiefsinniger die Bibel: Vivus est sermo Dei et efficar, 
penetrabilior om,ni gladio ancipiti etc. [Hebr. 4, 12 ss.], 
ut vitam habeant et abundantius habeant: [Joh. 10,10.] 
Filioli, quos iterum parturio, donec formetur Christus. 
Gal. 4, 19. Wir haben diesen Hauptzweck der Predigt be­
reits wissenschaftlich und praktisch in unsern Darlegungen 
der psychologischen Grundlage der geistlichen Beredsam­
keit (S. 28, § 3) behandelt, ferner bei der Besprechung
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der Definition der geistlichen Beredsamkeit (S. 20, § 1), 
und namentlich eingehend im ersten Abschnitt des zweiten 
Buches, ais wir das erste Grundgesetz der geistlichen Be­
redsamkeit nachwiesen und ausfuhrlich besprachen: Pre- 
dige praktisch. (S. 49—19.) Ebendort wurden eine ganze 
Reihe von hierher gehorigen Mitteln eingehend behandelt 
(S. 51—72). Deshalb handelt es sich hier nur noch um 
die Zusammenstellung der specifisch rhetorischen Mittel, 
um auf den Willen zu wirken.

Wir nennen die folgenden Mittel und Wege.
1. Die Beweise und Motive ais Mittel, auf den Willen 

zu wirken. Die dem glaubigen Verstande vorgelegten 
siegreichen Beweise und Motive sind schon an sich eine 
erste Anregung der Gemiits- und Willensbewegungen; in 
ihrer ganzen Veranlagung und ihrem organischen Aufbau 
mussen sie der Willensbestimmung machtig vorarbeiten. 
Wir verweisen im einzelnen auf die Abhandlung uber die 
praktische Predigt, namentlich uber die praktische Zweck- 
fixierung (S. 65—72) und die Anwendungen (S. 72—79).

2. Das Wecken der Gemutsbewegung ais Weg zur 
Willensbewegung. Das Wecken religioser Gemiitsbewe- 
gungen ist ein Hauptmittel, um auf den Willen zu wirken. 
Wir yerweisen neuerdings auf unsere nahern Ausfuhrungen 
bei der Besprechung der psychologischen Grundlagen der 
geistlichen Beredsamkeit (S. 28—32), wo wir ausfuhrlich 
die homiletisehe Bedeutung der Gemutsbewegungen be­
handeln. Wir erinnern hier nur an zwei Punkte:

a. Der Redner soli unfreiwillige, religiose und uber­
naturliche Gemutsbewegungen wecken.

b. Unter der Wirkung des Wortes Gottes und dei* 
innern Gnade Gottes sollen diese Gemutsbewegungen 
des Zuhorers in religiose Gemiitstatigkeiten, d. h. in 
eigentliche Willensentschlusse, Vorsatze, Lebenserneue- 
rungen und Lebensbesserungen ubergehen, die das ganze 
menschliche Wesen erfassen.

3. Die Arten der Gemutsbewegungen oder Affekte. 
Das Konzil von Trient nennt bei der Beschreibung der
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Rechtfertigung, vor allen vier machtige Affekte, welche 
das religiose Leben beherrschen. Auf sie kónnen alle an­
dern Affekte ungesucht zuriickgefiihrt werden Wir haben 
diese Grundaffekte des óftern namentlich bei der Behand­
lung der hl. Schrift und des Kirchenjahres hervorgehoben. 
(Vgl. u. a. unsere Ausfuhrungen uber die Adventsonntage 
mit unsern jeweiligen Bemerkungen zur Grundstimmung 
des Sonntags.) s

«. Der Aftekt des Glaubens. Urąuell aller christli­
chen Affekte ist der Glaube, der nicht bloss Verstandes- 
sache, sondern auch Willenstat und zwar Willenstat mit 

em gewaltigsten Echo im ganzen Menseh ist. (Vgl. oben
die Einfiihrung S. 1 — 14, insbesondere aber S. 39 ff 
iiber den Geist des Glaubens.) Von seiner Gewalt sagt 
der hl. Johannes (1. Joh. 5, 4): Haec est victoria, quae 
yincit mundum: fides nostra. Man beachte die gewaltigen 

fekte des Glaubens in den Eyangelien (wie denkt, redet 
und fuhlt Jesus uber den Glauben?), die herrlichen sieges- 
frohen Glaubensaffekte im Romer- und Hebraerbriefe
(z. B. c. 11), im Tridentinum und Vaticanum, sowie in der 
ganzen Liturgie. Vergleiche dazu alles, was wir iiber den 
Geist des Glaubens und das glaubensfreudige kirchliche Be­
wusstsein gesagt haben (S. 39 u. S. 40). Beispiele, wie wir 
mit diesem Affekte auf den Willen wirken sollen, gaben 
wir namentlich in unsern Exkursen auf das Fest der 
Epiphanie S. 24G, 247, zum Karsamstag S. 440 ff. Und 
durch die ganze Osterzeit.

Der Affekt der Furcht: Timor Domini initium 
sapientiae. Erste Quelle dieses Affekts ist die Betrach­
tung des Geschópfes im Verhaltnis zum Schópfer. Man 
yergleiche hieriiber die Propheten, yorziiglich Isaias und 

aruch, den Traktat de Deo uno, trino et creatore, nament­
lich die Eigenschaften Gottes im Lichte der Schrift be­
trachtet. [S. z. B. Stolz, Kalender: Das Bilderbuch Gottes.] 
Eme fruchtbare Quelle dieses machtigen Affektes ist auch 
das Exerzitienbuch des hl. Ignatius, das wie in einem 
Brennpunkt alle Motive und Affekte der Gottesfurcht in

46
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seiner Fundamentbetrachtung sammelt (s. S. 658 ff.). 
Ueberhaupt ist die Betraehtung der ewigen Wahrheiten 
ein Brennpunkt dieses Affektes und der daraus hervor- 
gehenden Willensentschlusse und Lebensanderungen. Hin­
sichtlich dieses Motives yergesse der Prediger den Grund­
satz der Sehrift nicht: Deum time, mandata eius observa: 
hoc est totus homo (s. oben S. 128). Vgl. auch hieriiber 
A. Stolz, Erziehungskunst (Gottesfureht), desgleichen 
P. Faber, der Sehopfer und das Geschopf; in diesen ho­
miletischen Studien siehe die Ausfuhrungen S. 128 ff., 
gleichfalls unsere Exkurse zum Hochfest der Epiphanie, 
namentlich S. 247 ff., ebenso die Skizzenvorschlage zum 
1. Adyentsonntag, z. B. S. 185 u. 193. (Vgl. S. 74, 75, 110.)

y. Der Affekt der Hoffnung. Die fruchtbarsten 
und popularsten Affekte der Hoffnung birgt das Vater- 
unser in sich. Die erhabensten Motive der Hoffnung ge­
winnt der Prediger aus dem Heilandsbild der Eyangelien.
(Vgl. auch unten Hauptthemata der Predigt: Christus und 
die Notstande, sowie S. 139 ff.: Der Erwartete Israels und 
der Vólker. Vgl. namentlich das Lucasevangelium.) Eine 
grossartige Interpretin der Hoffnung ist auch die Li­
turgie. (Vgl. z. B. den 2. Adyentsonntag, S. 197 ff., S. 
201 ff. (H.), den ganzen Adyent und die Karwoche, na­
mentlich den Karsamstag S. 424 ff., 439 ff., Ostern, den 
zweiten Sonntag nach Ostern, S. 517 ff., den yierten Sonn­
tag nach Ostern S. 529 ff., den Bittsonntag S. 532 ff., 
das Herz Jesu-Fest S. 588 ff.) Predigtgegenstande, die 
den Affekt der Hoffnung machtig wecken, sind: Messopfer, 
Tabernakel, Kommunion, Herz Jesu-Andacht: Adeamus 
ergo cum fiducia ad thronum gratiae. Hebr. 4, 16. Man 
yergesse den Affekt der Hoffnung namentlich nicht bei 
Predigten iiber das Busssakrament, gegen die Unkeusch­
heit und uber die ewigen Wahrheiten.

S. Der hochste Affekt: die Liebe. Die Liebe ist 
die fruchtbare Mutter aller Willensentscheidungen, Cha- 
rakterverbesserungen und Belehrungen. Dieser siegreichste 
aller Affekte beherrsche latent die ganze Predigttatigkeit
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nach dem Wort und Beispiel des Heilandes: Ignem veni 
mittere in terram et quid volo, nisi at accendatur, Luc. 
12, 49. Von Zeit zu Zeit muss aber dieser Affekt wie 
Feuerflammen aus der Rede hervorbrechen: ihm sind 
alsdann die gróssten Siege beschieden.

Wir haben diesem Affekte und dem unermesslichen 
Gebiet seiner praktischen Fruchtbarkeit auf dem 
gesamten Willensgebiete und im ganzen Um­
fang des ubernaturlichen Lebens in diesen Studien 
eine eingehende Aufmerksamkeit geschenkt. Wir haben 
dessen homiietische Bedeutung theoretisch und unmittelbar 
praktisch entfaltet. Wir haben eine ganze Schule der Liebe 
nachgewiesen, die sich durch die ganze Heilige Schrift, 
die Liturgie, die ganze katholische Ascetik hindurchzieht.

Wir haben unsere Studien unter eben diesem Gesichts­
punkte begonnen: si linguis hominum loąuar et angelo- 
rum, charitatem autem non habeam, factus sum velut aes 
sonans et cymbalum tinniens. 1. Cor. c. 13. Den Geist 
der Liebe haben wir ais das eigentliche Wesen, ais die 
Seele und das grosse Geheimnis aller homiletischen Frucht­
barkeit erkannt (vgl. S. 45—49). Die homiletischen Hóhe- 
punkte der Heiligen Schrift erkannten wir in der Verkiindi- 
gung des Hauptgebotes der Liebe schon im A. T. (vgl. 
S. 120 ff.) und namentlich im Neuen Testamente im Leben 
Jesu, der menschgewordenen Liebe (S. 138—146). Die 
ganze Liturgie, die unter uns das Leben Jesu ent­
faltet und erneut, steht unter dem einen Zweck­
gedanken der ubernaturlichen Liebe: ut, dum, 
visibiliter Deum cognoscimus, per hunc in invisi- 
bilium amorem rapiamur. Wir hatten neben 
zahlreichen andern Anlassen namentlich Gelegen­
heit gefunden, auf Weihnachten (vgl. S. 221—223, 
namentlich S. 228 ff. [II], 254 ff.), an Quinquagesima 
(S. 276 ff.), am Passionssonntag (S. 315—325), zum 
Hohen Donnerstag (vgl. namentlich S. 399—404), am 
Karfreitag (S. 415—424), auf Ostern (S. 488 ff.), fiir 
Pfingsten und die Pfingstoktav (ygl. S. 558 ff.,
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563 ff., 567, 568, 573, 574), zum Herz Jesu-Fest (S. 
588 ff.) auf die praktische Schule der góttlichen 
Liebe aufmerksam zu machen, die sich durch die 
grossen Festkreise zieht und in welcher der Ho­
milet lernt, praktisch und fruchtbar auf den 
Willen zu wirken. Bei der ubersiclitliclien kur- 
sivischen Behandlung der Sonntage nach Pfing­
sten iiberstrahlte uns neuerdings eine ausgespro­
chen planmassige Erziehung zur Liebe (vgl. S. 
599 [der 12. S. n. Pf.], S. 604 [der 17. S. n. Pf.], S. 606 
[der 21. S. n. Pf.]). Beim Riickblicke iiber das ganze 
Kirchenjahr leuchtete dieser fruchtbarste Centralgedanke 
uns neuerdings entgegen (S. 627 ff., 633, 631 — 633). Ais 
Wesen, Kern und Hóhepunkt des christlichen Fortschrittes 
und aller Vollkommenheit zeigt uns eine ascetisch-homi- 
letische Betrachtung neuerdings dieLiebe (vgl. S. 661—663). 
Das tiefste Geheimnis der nachhaltigen Einwirkung auf 
Willen und Gemiit ist also jene Liebe, die nur eine Frage 
an Gott, die Kirche und sich selber stelit: wie kann man die 
Seelen der yerschiedenen Vólker und Menschen so fur 
Christus gewinnen, vorwarts bilden, bis eben Christus 
und nur Christus selbst hienieden und endgiltig driiben 
in ihnen Gestalt gewinnt? (Vgl. S. 44—49.)

Sehr wirksam sind die sogenannten gemischten Ge­
fuhle, wenn sie aus dem Gegenstand und dem Zweck 
der Predigt hervorquellen.

4. Die Quelle der Affekte: Ex abundantia cordis 
os loąuitur. Kein Affekt ist etwas wert, wenn er nicht 
aus dem Herzen des Redners stammt. Dann aber ist die 
Erfiillung des Herzens und Gemutes mit Gottlichem unum­
ganglich notwendig. Wir erinnern hiebei an drei Dinge, 
die von nichts anderem ubertroffen werden:

a. an das allseitig sich Vertiefen in die heilige Schrift, 
diesen Urąuell aller heiligen Affekte,

an das betrachtende und homiietische sich Ver- 
tiefen in die Liturgie, diesen Pulsschlag vom Herzen der 
Kirche (vgl. oben Kirchenjahr S. 180 bis S. 633).
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7 an die regelmassige Betraehtung, durch welche 
die Religion und ihr Inhalt Herz-, Gemiits- und Willens- 
sache wird (vgl. oben S. 39 und insbesondere 41, 42 und 
43: Corollar).

5. Die Aeusserungen der Affekte. Man unterscheidet 
das rirtuelle Pathos, das wie ein lebendiges, aber stilles 
Feuer die Rede durchzieht, ohne mit voller Kraft aus- 
zubrechen. Das latente Pathos sei der regelmassige Trager 
der Affekte. Man unterscheidet ferner das offene volle 
Pathos, in dem die Gefiihle wie Feuerflammen hervor- 
brechen und alles erfassen und mitreissen. Das ist der 
Hóhepunkt der Beredsamkeit, aber nicht das Regel­
massige und Fortdauernde in derselben. Gesuchtes, ge- 
machtes Pathos ist lastig, wird sogar lacherlich. Affekt 
und Pathos richten sich sehr nach dem Temperament. Stille 
Temperamente sollen weniger damach streben, heftig zu 
erschiittern, ais durch latente Warme und stille Kraft 
der Liebe zu riihren und zu siegen.

Je zahlreichen das Auditorium ist, je grosser der 
Kirchenraum, um so heftiger und machtiger kann im 
allgemeinen das Pathos in Sprache und Gesten z u Tage 
treten. In beschrankten Riiumen und insbesondere vor 
gebildeten Kreisen kónnten allzu heftige Affekte eher ab- 
stossen, beleidigen und lacherlich machen.

Der weiherolle, aus heiliger Gemutstiefe kommende 
Charakter einer Rede, der ebenso weit von Trockenheit 
ais von Sentimentalitat entfernt ist, heisst Salbung der 
Rede und ist vor allem eine Wirkung der Gaben des hl. 
Geistes (vgl. S. 40), der tiefern Betraehtung und des asce­
tischen Lebens. Tiefsinnig wird diese Salbung der Rede im 
Deuteronomium c. 32,2 ff. beschrieben: «concrescatut pluvia 
doctrina mea, fluat ut ros eloąuium meum, quasi imber 
super herbam et quasi stillae super gramina. Gleichwie 
der Regen in die Erde eindringt, bald in Strómen vom 
Himmel rauschend, bald ais milder Friihlingstau traufelnd, 
so gibt es in der Tat fiir die Rede eine doppelte Eindring­
lichkeit, eine mittelst kraftiger und feuriger, eine andere
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mittelst sanfterer Ziige. .. Die Salbung ist die himmlische 
Wurze des Predigerstils, jener Ausdruck der Liebe, die 
durch den hl. Geist ausgegossen ist in apostolischen Herzen, 
die Sprache der Frómmigkeit, der Sanftmut, des Eifers. 
Wie der alles erfrischende Tau unmerklich aus der Hohe 
fiillt, so ąuillt sie ungesucht aus der Tiefe des gotterfiillten 
Gemutes: sie ist Erzeugnis der Gnade, nicht rhetorischen 
Strebens.» (Schleiniger, Das kirchliche Predigtamt, S. 427). 
Das beschreibt uns auch klassisch der Hymnus: ,Veni 
Creator Spiritus' . . . fons vivus, ignis, Caritas et spiri- 
talis unctio — und das Gebet der Kirche am Samstag in 
der Pfingstwoche: Illo nos igne ąuaesumus Domine, Spi­
ritus sanctus inflammet, quem Dominus noster Jesus 
Christus misit in terram ot voluit vehementer accendi! 
Ille nos ignis absumat, qui discipulorum Filii tui per Spi- 
ritum sanctum corda succendit! Alle diese Eigenschaften 
pflegt man in den einen Ausdruck: Eindringlichkeit 
der Predigt zusammenzufassen. (Vgl. S. 72 ff., S. 88 ff.)

Wie wir bereits aus den bisherigen Untersuchungen 
gesehen haben, kommt es recht viel darauf an, was 
fiir eine Sprache die Tragerin der Affekte wird. 
Es beschaftigen uns deshalb noch:

6. Die sprachlichen Mittel der Affekte. Wir ver- 
weisen zunachst auf den Traktat iiber die Popularitat. 
(S. 79 ff.) Im einzeln erinnern wir an folgendes:

a. Man beachte und studiere mit Aufmerksamkeit 
affektvolle Stellen der hl. Schrift; es finden 
sich da:

aa. unvergleichliche Vorbilder des latenten Pathos, 
z. B. durchschnittlich in den Buchern der Kónige, vgl. Elias 
und die Witwe von Sarepta, Elias auf Horeb, ferner: die 
Geschichte Daniels, ungezahlte Scenen des Evangeliums, 
z. B. Jesus in der Synagogę zu Nazareth; beachte z. B. 
die Schilderung der Wut der Juden, die den Heiland 
iiber den Felsen sturzen wollen und dann der ubernatiir- 
liche, ruhige Sieg der Majestat Christi: Et ipse per me­
dium illorum ibat. — Hieher gehórt auch die ganze
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Passionsgeschichte im einzelnen bei den vier Eyangelisten 
betrachtet oder ais Harmonie aller.

Unubertreffliche Muster des ausdrucklichen und 
hochsten Pathos finden sich ebenso in der Sehrift; vgl. 
hiezu das ganze Buch Isaias und Daniel, die Bergpredigt, 
viele Stellen des Johannesevangeliums, den Hymnus iiber 
den Glauben, Hebr. 11; den inhaltlich und formell un- 
iibertroffonen Hymnus iiber die Liebe, 1. Kor. 13.

Man lebe sich in die Liturgie ein, namentlich in 
das Kirchenjahr. Eine bessere Schule auch fiir den 
sprachlichen Ausdruck der Affekte gibt es uberhaupt 
nicht. Man vgl. z. B. unter diesen Gesichtspunkten unsere 
Ausfuhrungen iiber die Karwoche.

y. Unter den im engsten Sinne sprachlichenMitteln 
nennen wir:

oa. Die Amplifikation, d. i. die farbenreiche Erweite- 
rung eines einzigen Gedankens nach allen seinen neuen 
und ergreifenden Seiten, doch nicht in iiberschwanglichen 
Tautologien und leeren Phrasen. So liesse sich z. B. ais 
affektiyes Moment einer thematischen Homilie oder ais 
Peroration einer Predigt aus dem Erangelium des zweiten 
Fastensonntags(VerklarungChristi) eine Amplifikation 
aufbauen und ausmalen unter Zugrundlegung des folgen­
den Gedankens: Christus, der yerklarte Gesetz­
geber — fur ihn zeugt der Alte Bund: Moses, Elias; 
das Gesetz und die Propheten. — Aus einer andern Welt 
sind Elias und Moses zu Zeugen gerufen. — Der Glaube 
des alten Bundes und das Gesetz des Alten Bundes sagen: 
Unus est legislator, Christus. — Auf dem Kulm des Berges 
liegen auf dem Angesicht anbetend Petrus, Jacobus und 
Johannes. Acht Tage vorher ward Petrus zum Papst aus- 
gerufen: der erste Papst und die Kirehe — der neue 
Bund, sie huldigen Christo, sie suchen nur einen: 
Christum. Unus est legislator noster. Und eine Stimme 
kommt vom Himmel: Dieser ist mein geliebter Sohn, 
diesen hort! Der Himmel, die heilige Dreifaltigkeit 
selbst zeugt fur Christus: einer ist euer Gesetzgeber,
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diesen hórt! — Alter Bund und Neuer Bund, die Jahr- 
hunderte vor Christus und nach Christus, Himmel und 
Erde, Diesseits und Jenseits rufen euch zu: ipsuni audite, 
Christum hórt; er bringt euch die heiligen zehn Gebote^ 
die niemand stiirzt. So wie er sie erklart, und durch 
seine Kii che ei klaren lasst — haben sie Geltung: ipsum 
audite. Jedes Gebot, jede Satzung Christi und der Kirche 
ist ein Wort des Gottessohnes und des verklarten Hei- 
lands — (vgl. S. 297).

t'P- Die Konzentration ist das enge Zusammendrangen 
eines gewaltigen Gedankengebietes oder einer grossartigen 
Tatsachenreihe auf wenige, energische, aber immer noch 
farbenreiche, in lebendiger Klimax vorzutragende Ziige. 
So liessesichz. B. eine konzentrische Besclireibung 
des Leidens Christi unter folgenden Grund- und 
Zweckgedanken, die rasch und kurz ausgemalt werden, 
eindringlich gestalten: Jesus verliert die Freude — am 
Oelberg, die Freiheit — bei der Gefangennehmung; die 
Ehre — vor Herodes; die Gesundheit — an der Geissel­
saule; das Recht — vor Pilatus; die Liebe — auf dem 
Kreuzweg (hinausgestossen von allen); alles (Freude, 
Freiheit, Ehre, Gesundheit, Recht, Liebe, Leben) am Kreuze. 
(Deus meus ut quid dereliąuisti me!) Eine solche Konzen­
tration kónnte neuerdings durch die Erklarung der Ce- 
remonien am Schlusse der Karwochenmette verstarkt 
werden (vgl. S. 393, 394). Doch diirften nicht beide Bilder 
planlos mit einander vermengt werden; sie mussten sich 
in gegenseitiger Steigerung folgen. Eine Kerze verlósclit 
nach der andern; schliesslich bleibt nur die eine, dio 
Christum deutet. Dann entsteht ein in der Kirche un- 
gewohntes Gerausch. — Jetzt wird auch diese Kerze ver- 
borgen. Sie wird aber bald wieder, immer noch bren- 
nend, gezeigt. — So erlóscht fiir Christus Freude, Freiheit,
Ehre........ Es fliehen seine Freunde. Er ist verleumdet,
verraten, verstossen. Einsam brennt seine Liebe, verborgen 
im Tumult, verborgen am Kreuze, im Grabę, — aber die 
Liebe erlóscht nicht, wie jene Kerze, sie wird aufleuchten
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am Ostermorgen, ais eine Riesenflamme die ganze Welt 
und Millionen von Menschen ergreifen: Ignem veni mittere 
in terram et quid volo nisi ut accendatur.

Wenn Amplifikation und Konzentration eine gróssere 
und farbenreichere einheitliche Ausdehnung gewinnen, 
entsteht das rhetorische Gemdlde.

Unter dem Ansturme der Affekte, die wie Flammen 
und Fluten aus der Amplifikation hervorbrechen oder 
in die Konzentration zusammensturzen, wird Gemiit, Herz 
und Wille des Volkes machtig ergriffen. Conditio sine 
qua non, bei allen diesen sprachlichen Mitteln aber ist: 
Wahrheit und Uebernatiirlichkeit all dieser Affekte und 
eine naturliche, ungekiinstelte, der Individualitat ent- 
sprechende Einkleidung derselben in eine durchsichtige, 
energische, sprachliche Form. Beispiele bieten alle grossen 
Redner, z. B. Leo der Grosse, Bourdaloue, Bossuet, Forster, 
Kolmar, Eberhard. Man beachte bei solchen Studien 
namentlich die Schlusse der einzelnen Steigerungen und 
die Perorationen. Eine sehr lehrreiche Zusammenstellung 
solcher Beispiele findet sich in Schleinigers Mustersamm- 
lung fiir Prediger.

Wir erwahnen ferner ais ein in gewissem Sinne vor- 
lierrschend sprachliches Mittel, das ais Trager heiliger 
Affekte den Homileten dem Gemiite und den Affekten 
der Zuhorer nahe bringt:

yy. den Konversationston der Rede. Es ist eine Vor- 
tragsart, die mit dem Zuhorer in lebendigsten Wechsel- 
verkehr tritt, ja gleichsam zum yirtuellen heiligen Ge- 
sprache sich gestaltet. Sie ergeht sich in eigenartig 
durchsichtigen Entfaltung des Inhaltes, in meist kurzeń 
Satzen mit fliessend kommunikativer Sprache und aussert 
sich auch in einer gewissen taktyollen Unmittelbarkeit 
der Gesten. Kardinal Bellarmin bezeichnet diese Eigen- 
schaft mit den trefflichen Worten: Ita cum multis ag&re 
ac si seorsum cum singulis ageretur (de ratione formandi 
concionatoris instructio). Damit verbinde sich die Leb- 
haftigkeit und Klarheit der Darstellung unter der leben-
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digen und unmittelbaren Einwirkung der Zweckgedanken. 
Wenn dagegen der Prediger matt, frostig, mit abge- 
griffenen Ausdrucken, mit Begriffen, die tauben Aehren 
gleichen, in trockenem Schulton, nur in ganz vager Weise 
redet, so redet er eigentlich mit niemand, weil seine so- 
genannte Rede keine Ansprache ist. Die Lebhaftigkeit 
und der Konversationston steigern sich bei affektvollen 
Stellen zu dem, was man das Dramatische des Vortrages 
nennt, vgl. z. B. Massillon, Bossuet (namentlich in den 
Trauerreden), Bourdaloue (in seinen Sittengemalden, 
welche eine eigentliche Verhandlung zwischen Eyangelium 
und Zuhórer einleiten! u. s. f.).

7. Die Kraft der Darstellung, welche sich nament­
lich in der Kernhaftigkeit der Gedanken und in der Un­
mittelbarkeit der Gefuhle zeigt, Tautologien und nichts- 
sagende Epitheta, z. B. wunderschón, herrlich und ausge- 
zeichnet etc. meidet. Schule der Affektionskraft ist die 
Heilige Schrift. Unter den Vaterschriften yergleiche den 
Apologeticus des Tertullian; Augustinus, iiber den Wert 
des Fastens; Basiiius Homilie 14, gegen die Trunksucht.

Die Kraft der Darstellung yerbindet sich wieder mit 
dem, was man Eindringlichkeit der Darstellung nennt. 
Wir haben das Wesen dieser herrlichen Eigenschaft in 
unserer Abhandlung iiber die Popularitat der Heiligen 
Schrift (S. 88 ff.) eingehender nachzuweisen versucht.

8. Die letzten unmittelbaren Mittel, die auf den Willen 
wirken. Ist das Gemutsleben ergriffon, haben religiose 
und ubernatiirliche Gemiitsbewegungen die Christen er­
fasst, dann erst wirken die bekannten, unmittelbar prak­
tischen Mittel am fruchtbarsten, obwohl selbstrerstdndlich 
der freie Wille der Zuhórer unter dem Einfluss der Gnade 
nun den Ausschlag geben muss. Wir haben diese unmittel­
baren praktischen Mittel bei der Betrachtung des obersten 
Gesetzes der geistlichen Beredsamkeit: Predige praktisch 
— bereits betrachtet (S. 49 ff.) und heben sie hier noch 
einmal heraus. Wir meinen

aa. Das unmiftelbare Aufleuchten der Ziceckgedanken,
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die den Zuhorer ganz in den Bereich des Redners ziehen, 
(Vgl. S. 65 ff.)

PP- Die unmittelbaren, praktischen, konkreten, ergreifen- 
den Anwendungen. (Vgl. S. 73 ff.)

V. Buch.
Inhalt der geistlichen Beredsamkeit.

Das III. Buch unserer homiletischen Studien beant- 
wortete theoretisch und praktisch die Frage: Woher 
soli der Prediger seine Gedanken schópfen? 
Wir suchten bei der Beantwortung derselben die Quel- 
len der geistlichen Beredsamkeit so darzustellen und 
zu entfalten, dass die Behandlung derselben sich zu einer 
eigentlichen homiletischen Schule gestaltete.

Damit hatten wir bereits fiir die Hauptfrage dieses 
\ . Buches nach dem Inhalt der geistlichen Beredsamkeit 
in ausgiebiger Weise yorgearbeitet. Die Frage dieses
V. Buches: was soli der Homilet predigen? oder: 
was ist dei- Inhalt der katholischen Predigt? 
liesse sich ja einfach dahin beantworten: das ist zu pre­
digen, was der Homilet aus den ersten ubernaturlichen 
Quellen und aus den abgeleiteten geschópft, selbstandig 
yerarbeitet und durchlebt hat. Fiir dieses selbstandige 
Bearbeiten und Gestalten hat das IV. Buch iiber die 
Jlittel der geistlichen Beredsamkeit eingehende 
\ orschlage gebracht. Bei dem Reichtum der einzelnen 
Quellen und Mittel aber ist es doch von grossem Nutzen, 
die eigentlichen, geschlossenen, bestimmten, 
grossen Themata, welche den Inhalt der katho­
lischen Predigt bilden sollen, iibersichtlich 
zusammenzustellen und naher kennen zulernen. 
Wir haben zwar auch diese Thematareihen bei der 
praktischen Behandlung der Quellen immer aufs neue 
und nach den yerschiedensten Seiten beriihrt, weil wir 
eben die Wege und die Methoden entwickelten, wie aus 
den Quellen zu schópfen und wie das Geschópfte selb­
standig zu yerarbeiten sei. Nichtsdestoweniger diirfte
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•eine neue ubersichtliche und systematische Zusammenstel- 
lung des Inhalts dei' katholisehen Predigt ex professo von 
grossem Nutzen sein. Das eben ist die Aufgabe dieser 
Abhandlung iiber den Inhalt der geistlichen Beredsamkeit.

Wir diirfen uns hier yerhaltnismassig kurz fassen, da 
die Abhandlung iibei’ die Quellen die reichsten Belege zu 
den hier aufgestellten Grundsatzen uber den Inhalt bietet.

Wir stellen unsere Erorterungen iiber den Inhalt der 
geistlichen Beredsamkeit unter die folgenden drei Fragen:

Was sollen wir uberhaupt nicht predigen?
Was fur Themata sind zu behandeln?
Welches sind die Hauptthemata der Predigt?

§ 1-
Erste Frage: Was sollen wir nicht predigen?
Auf diese Frage antwortet kurz und treffend Jung­

mann: «Wenn die Aufgabe der geistlichen Beredsamkeit 
wesentlich darin besteht, vermittelst der Rede das Wort 
Gottes, die ubernatiirliche Wahrheit darzustellen und 
hierdurch christliches Leben zu wecken und zu fórdern, 
dann versteht es sich doch wohl von selbst, dass alles, 
was nicht Wort Gottes, was nicht ubernatiirliche Wahr­
heit, was nicht dazu angetan ist, das christliche Leben 
zu fórdern, dass alles dieses von der christlichen Predigt 
ausgeschlossen sein muss. Satze der naturlichen Philo­
sophie mithin, rein wissenschaftliche theologische Fragen, 
die fiir das Leben ohne Bedeutung sind, blosse Meinungen 
der theologischen Schulen, um so mehr politische, kultur- 
geschichtliche, landwirtschaftliche, medizinische, natur- 
wissenschaftliche oder sonst profane Erorterungen ge- 
hóren weder auf die Kanzel noch in die katechetische 
Unterweisung. Wir haben Grund, Gott dem Herrn zu 
danken, dass es in der Gegenwart, was die Mehrzahl der 
Prediger betrifft, allerdings unnótig sein mag, die Er­
innerung, um die es sich handelt, besonders stark zu 
betonen. Aber die Zeit liegt noch nicht gar zu weit 
hinter uns, wo Michael Sailer es keineswegs fiir iiber-
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flussig hielt, dieselbe mit Nachdruck heryorzuheben. Seine- 
Worte sind es wert, dass ich sie Ihnen yorlese, denn sie 
enthalten nicht bloss einen interessanten Beitrag zur 
Geschichte der geistlichen Beredsamkeit, sondern zugleich 
eine Mahnung, die andern Verirrungen gegeniiber auch 
jetzt noch an der Stelle sein diirfte.

,In der Schule', schreibt Sailer, unter der grossen 
Linde dort am Gemeindeplatze, in jedem Privatumgange 
oder wo ihr sonst wollt, móget ihr den Anlass ergreifen, 
so oft ihr wollet, den Landmann iiber Blitzableiter und 
Schutzpocken und Kleebau und Baumzucht aufzuklaren 
und ihm die mancherlei Vorurteile freundlich und kraftig 
aus der Seele wegholen. Aber die christliche Kanzel sei 
der Lehre von dem ewigen Leben geweihet. Da soli 
eure Gemeinde von euch innewerden, wie Finsternis, 
Sunde und Tod von der Menschheit abgeleitet, wie der 
Verfiihrung, die den Sohnen und Tóchtern des Landes 
Tod und Holle eingeimpft, gesteuert, wie die Keime der 
Religion gepflegt, wie die Pflanze des ewigen Lebens 
grossgezogen werden solle. Jedes an seiner Stelle, Ewiges 
an der Lehrstelle des Ewigen, Zeitliches an der Lehrstelle 
des Zeitlichen. Es jammerte mich auch des Greises, der 
morgen sterben soli und, heut die letzte Predigt in der 
christlichen Kirehe hórend, zum Christentode durch dein 
Gotteswort eingesalbt werden móchte — und muss dich 
von Kleebau und Kuhpocken sprechen horen! Es jam­
merte mich der Mutter, die von dir lernen móchte, ihre 
Kinder in der Furcht des Herrn zu erziehen, und du-. 
ermunterst sie, durch Setzung neuer Biiume gesundes 
Obst zu ziehen! Es jammerte mich der Witwe, die mit 
der Prophetin Anna das Heil der Welt anschauen móchte 
und in dir einen Simeon zu finden hoffte, der ihr das 
Heil der Welt in Christus yormalte, und nun soli dir 
die Lebensmiide auf deiner Parforcejagd wider die Vor- 
urteile gegen die Stallfutterung nachfolgen, und am 
Sonntage nichts von Gott und Christus, an den Festtagen 
des ewigen Lebens nichts von dem ewigen Leben horen!.
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O, wenn Christus ais Visitator generalis unsere deutschen 
Prediger musterte: ich denke, die himmlische Liebe wiirde 
der Geissel nicht entbehren kónnen, um die Tempel Gottes 
von diesen Predigern — zu reinigen. Sind wir denn gar 
so durchaus sinnlich, irdisch, tierisch, zeitlich geworden, 
dass wir auch in der Stunde der Andacht nichts ais von 
dem Reiche der fiinf Sinne, der Erde, des Tieres, der Zeit 
miissen reden horen?'*1) Dies ist geschichtlich interessant.

Nichtsdestoweniger ist es von Vorteil, wenn auch der 
moderne Prediger seine Themawahl und seine Aus­
fuhrungen nach folgenden Gesichtspunkten kritisch priift:

Wir sollen nicht predigen
1. was nicht irgendwie Wort Gottes ist, was nicht 

das Leben, das ubernatiirliche, bringt, wirkt und direkt 
oder indirekt nahrt und fórdert, was nicht zum Worte 
Gottes in irgend einer einfiihrenden oder erklarenden 
Beziehung steht; wir sollen nicht predigen

2. alles das, was nicht reine Wahrheit ist, z. B. 
schiefe Auffassungen des Dogmas, gewagte, yerfangliche, 
sowie unabgeklarte theologische Probleme, rigoristische 
und laxe Meinungen u. dgl. Bei apologetischen Predigten 
und Vortragen ist es jedoch von grossem Vorteil, auch 
die Grenzen der Freiheit zu zeichnen. So kann es bei 
einer einigermassen gebildeten Zuhórerschaft von grossem 
Nutzen sein, wenn man ausfiihrt, was der lehrhafte Inhalt 
des Sechstagewerkes ist, was die Wissenschaft iiber die 
Weltentstehung erforscht hat — und wie die Gottes- 
gelehrten die Lehre der Bibel und die Resultate 
der Forscher ausgleichen und in ein Gesamtbild 
fassen. Beim letztern Thema wird man mit Vorteil einen 
raschen Einblick in die yerschiedenen Theorien ge- 
wahren, obwohl da vieles durchaus nicht ausgemachte 
Wahrheit ist. Es kann der Einblick in das ganze Ver- 
halten der Kirche, in die Freiheit und Freude der For­
schung, welche die Kirche fórdert, und in die grosse 
Gottesarbeit der Theologen — sehr wohltatig auf das

') Sailer, Neue Beitrage zur Bildung der Geistlichen, Bd. 1, S. 14.
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religiose Denken und Leben wirken. Und dieses 
letztere ist fiir die Wahl des Inhaltes ausschlaggebend.
— Zu meiden ist ferner

3. alles, was nicht ausgemachte Wahrheit ist, somit 
alle gewagten, mit Recht bestrittenen Behauptungen, prak­
tisch unfruchtbaren Schulfragen und Lehrmeinungen, ge- 
lehrte Systeme Einzelner u. s. w. Zu meiden ist auch

4. alles, was nicht die christliche Heiligung zum Ziel 
hat, nicht Erbauung und Lebensbesserung wirkt. — Zu 
diesen nicht erbaulichen Gegenstanden ist auch zu rechnen 
die allzu weltliche, salbungslose Auffassung und Darstel­
lung christlicher Wahrheiten, z. B. vom rein philosophi­
schen, politischen, belletristischen, artistischen, okono- 
mischen Standpunkte, wie wenn z. B. das Christentum 
bloss oder hauptsachlich ais Mittel der Civilisation und 
irdischen Gliickseligkeit, ais Wiege der Kunst, ais Boll- 
werk der burgerlichen Ordnung gegen den Socialismus 
u. dgl. dargestellt wird, ais ware es bloss fur diese Erde 
da und seine Lehre eine blosse philantropische Gliick- 
seligkeitstheorie. Gewiss haben auch diese Seiten der 
religiosen Wahrheiten und Tatsachen ihren grossen Wert
— aber nur in Verbindung und ais Begleiterscheinung 
des ubernaturlichen Inhalts. (Vgl. unsere Ausfuhrungen 
uber Religion und Kultur S. 111, 112; 127, 128; 145, 
146; 613 ff.) Auszuschliessen sind demnach

5. eigentlich politische, kulturgeschichtliche, land- 
wirtschaftliche, medizinische, naturwissenschaftliche oder 
sonst profane Erorterungen. Profane Kenntnisse konnen 
freilich in der Entwickelung der christlichen Lehre mit­
unter mit grossem Vorteil beniitzt werden; allein die 
eigentliche Quelle der Beweise, Gemiitserregungen und 
Explikationen muss immer die Offenbarung bleiben.

Corollar I. Klerus und Politik.
1. Die Religion muss alle menschlichen Verhaltnisse durch- 

dringen, die innern und die aussern, die privaten und die óffent­
lichen. Dies geschieht aber nicht larmend und marktsehreierisch. 
Die Religion wirkt iiberall — aber wie das Senfkorn, das sich
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stille auswaclist und wie der Sauerteig, der leise und nachhaltig 
alles aurclisauert.

2. Die Religion hat ebendeswegen auch eine Beziehung zur 
Politik. Das oft gehórte Wort: Religion und Politik haben nichts 
mit einandcr zu schaffen — ist gedankenlos. Aber auch ein sich 
Eindriingen der Politik in die Pastorationsarbeit, verbunden mit 
dem Hintansetzen und Vernachlassigen der Seelsorge samtlicher 
Gemeindemitglieder — ware durchaus falsch. Die grossen Fragen 
der Religion und die grundsatzlichen Fragen der Politik wachsen 
aus einer Wurzel. Die Politik grundet und wurzelt im Recht. Das 
Recht liinwiederum ist ethischer Natur, d. h. es ist innig verwandt 
mit der Morał. Die Morał aber ist nicht autonom, nicht losgetrennt 
von Gott. Die Morał hat Gott ais ihren letzten und tiefsten Grund 
— eben deswegen auch das Recht und ebenso die Politik. .Religion, 
Sittlichkeit, Recht, Politik sind eine unzerreissbare Kette‘1

Zwei Grundsatze der Religion und der Politik durch wirken 
sich aber gegenseitig in ungezahlten Fragen.

a. “Es gibt ein Naturrecht*: d. h. man kann nicht beliebig 
nach Massgabe der Gewalt, Neigung und Laune oder auch nur in 
alleiniger Riicksicht auf die Kulturentwickelung Gesetze machen; 
die menschlichen Gesetze miissen mit den Begriffen, Rechten und 
Forderungen der gesunden Menschennatur, der gesunden Men­
schen yernunft iibereinstimmen. Das Staatsrecht und die Gesetz- 
gebung miissen auf dem Naturrecht aufbauen, dasselbe weiter- 
und ausbauen. Der Staat ist eine Art erweiterte Familie: die 
aber gerade wieder die Urzelle des sozialen Lebens, die Familię, 
wie ihren Augapfel hiiten muss (s. S. 606 ff.).

b. *Es gibt ein Kirchenrecht*: d. h. die Kirche Christi ist 
eine selbstandige, yollkommene, souverane Gesellschaft und 
Macht. — Wir sind nicht die Sohne einer Sklayin, wie Paulus1) 
treffend bemerkt, sondern die Sohne einer Freigebornen — der 
freien Kirche — der freien Braut Christi. Die Kirche muss ihre 
heiligen Rechte reklamieren und sie ausgestalten kónnen, sowie dies 
unter den heutigen Zeityerhaltnissen nótig, niitzlich und moglich ist.

3. Die Kirche ist mehr ais eine Partei. Die Kirche ist aucli 
nicht dasselbe, was eine politische und soziale Partei, die in erster 
Linie die christlichen Grundsatze und die Verteidigung der Rechte 
der katholisehen Kirche auf ihre Fahne geschrieben hat. Aber 
die Kirche braucht heutzutage eine Partei, welche im yollen Sinne 
des Wortes katholikenfreundlich und fiir den Katholizismus tatig 
ist — mit andern Worten: die Kirche braucht Manner, die in den 
Parlamenten, Behórden und Regierungen fiir die Forderungen 
der gesunden Menschennatur und fiir die Forderungen der Kirche 
Christi einstehen, — die den Sauerteig des Christentums auch im 
offentlichen Leben wirksam machen. In diesem Sinne denkt sich 
die Kirche eine Partei, die ais Gemeinschaft katholischer Manner 
fiir die religiosen und sozialen Interessen der Oeffentlichkeit tatig 
ist. Und sie ist dankbar dafiir. Ob diese Partei den ausdriicklichen 
Namen «katholisch» tragen soli, hangt von den Umstanden ab. 
Durchschnittlich yermeidet man besser diesen Namen, da eine 
Partei ja nicht bloss religiose Interessen zu yertreten hat, son­
dern zu allseitiger positiver Mitarbeit am irdischen Gemeinwohl 
yerpflichtet ist, im christlichen Geiste und in Riicksicht auf die 
Zeitverhaltnisse. Die Kirche darf sogar eine Organisation in 
diesem Sinne geradezu wunschen und ais eine Pflicht der Katho­
liken bezeichnen. Aber auch die einzelnen Katholiken haben die

i) Gal. 4, 24. 25. 26.



737

Pflieht, fur die Grundsatze, Forderungen und Lebensanschau­
ungen der Kirehe auf dem Gebiete der Familie und Schule. im 
Volks- und Staatsleben mit Rat und Tat und namentlich auch 
an der Wahlurne einzu stehen. Der Christ kann nicht sagen: 
mich geht die Politik rein nichts an! Es gibt freilich manche 
Frage, die im Liehte des klaren, ruhigen Verstandes und auch 
im Liehte der Religion yerschieden betrachtet werden kann; da 
gilt das grosse Prinzip: in dubiis libertas, in omnibus charitas. 
Darin gerade besteht jene edle Verbindung von Religion und 
Politik: dass die katholischen Grundsatze alles beherrschen dass 
niemals die blosse Opportunitat, der augenblicldiche Vorteil und 
Nachteil in erster Linie entscheiden — dass aber iiberall dort 
wo yerschiedenartige Anlagen, Charaktere, Stande, Klassen, Ver- 
haltmsse auch eine verschiedenartige Auffassung zulassen — 
weitherzige Freiheit herrsche! Wo der Geist Gottes ist, da ist 
die Freiheit, sagt der Apostel! Gemeint ist die Freiheit von Irr- 
tum und Siinde, aber auch von Aengstlichkeit, von Schablonen- 
herrschaft und EngherzigkeiL

4. Wo es sich deshalb um religiose Grundsatze handelt und 
namentlich um die Bewahrung, Rettung und Forderung der re- 
ligiósen und sittlichen Grundsatze in der Gemeinde und im Vater- 
lande, da darf der Seelsorger und Prediger nicht schweigen. Er 
muss kraft seines Amtes die Fundamente des óffentlichen christ­
lichen Lebens beschiitzen und bewachen, auf denen allein sich 
eine gesunde Politik aufbaut.

5. Anders verhalt es sich mit Fragen, welche die Funda­
mente der Religion und Sittlichkeit unberuhrt lassen. Da kann 
und darf sich der Seelsorger ais Person und Glied des Gemeinde- 
wesens seine Ueberzeugung bilden, gefragt und ungefragt seinen 
Glaubigen die Zweckmassigkeit der eigenen Anschauung fur 
das zeitliche und gemeindliche Wohl darlegen und diesbezug­
liche Zweifel losen. Aber er darf das nicht tun durch die Auto­
ritat und die Mittel seines Amtes: diese Politik gehort nicht auf 
die Kanzel und nicht in den Beichtstuhl: Parteimann kann der 
Seelsorger nicht sein.

6. Unmoglich konnen die prinzipiellen Wahlen einem Seel­
sorger gleichgiiltig bleiben. Demselben muss es ais Priester und 
Berater des Volkes daranliegen, dass Stellyertreter und Depu- 
tierte gewahlt werden, welche fiir die oft in Frage stehenden 
hohen und hochsten Guter der Gesellschaft und der Kirehe ein 
lebendiges Interesse haben und auch tatsachlich dafur einstehen. 
Die diesbezugliche Tatigkeit des Seelsorgers wird sich aber nicht 
in agitatorischem Vorgehen und in direkter Polemik gegen den 
gefahrbringenden Kandidaten aussern, yielmfehr in der soliden 
Entwickelung des christlichen Programms und in dem Einfluss 
seiner personlichen Achtung und seines Vertrauens beim Volke.

Der Seelsorger muss hiebei die eigenen katholischen Pflich- 
ten beziiglich der Beteiligung an den Wahlen selbst genau be­
obachten und dem Volk — je nach Bediirfnis — eben diese Pfliehten 
in kluger Weise zum Bewusstsein bringen.

47
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7. Wenn es sich — wie nicht seiten, namentlich in kleinern 
Gemeinden — mehr um Personenfragen handelt, bei denen das 
religiose Moment stark in den Hintergrund tritt, wird der Seel­
sorger sich erst recht nicht zum Agitator hergeben — aus Ruck- 
sicht auf die Seelsorge, die er allen Gemeindemitgliedern gegen­
uber zu uben hat.

8. Es kann auch geschehen, dass katholische Manner aus der 
Organisation irgend einer katholisehen Partei oder doch einer Par­
tei, welche bisher die Rechte der Katholiken yerteidigte, — aus den 
einen und andern Griinden ausscheiden. Solche Manner soli der Seel­
sorger nicht im rorneherein wie aus der Kirche Ausgeschiedene be­
urteilen und behandeln. Die Seelsorge muss in solchen Fallen viel 
weitherziger sein, ais es der gewiss notwendigen Parteidisciplin 
moglich ist. Ebenso beachte der Seelsorger die oft sich wieder- 
holende Tatsache, dass viele Manner und Familien durch Erzie­
hung, Gewóhnung und alte Tradition oder aus Menschenfurcht 
Parteirichtungen folgen, die grundsatzlich unkatholisch oder 
doch dem katholisehen Leben weniger giinstig, jedoch fiir weitere 
Kreise nicht so leicht ais religionsfeindlich erkennbar sind.

Wo es sich diesbeziiglich um weite Kreise und ganze Volks- 
klassen handelt, da tut vor allem religiose Aufklarung im engern 
Sinne des Wortes not. Die ruhige dogmatische, apologetische 
und katechetische Predigt ist, wenn sie sich in Form und Sprache 
hinsichtlich Ort, Zeit und Gelegenheit den Orts- und Zeitbedurf- 
nissen anpasst, eine religiose Grossmacht. Die entsprechende 
Popularisation des ganzen katholisehen Katechismus hat etwas 
fast Unwiderstehliches an sich. Das ist die erste, grosste, not- 
wendigste Arbeit. Viele werden auf diesem Wege von Unwissen­
heit, Vorurteil und Gleichgultigkeit geheilt. Viele ziehen alsdann 
die yollen Konseąuenzen fiir das private und óffentliche Leben, 
fiir Religion und Sittlichkeit, Privatleben und Politik; sie sam­
meln sich schliesslich zusammen und lassen sich organisieren. 
Sie bilden in gewisser Hinsicht die schónste Frucht — aber 
lange nicht die einzige, ausschliessliche. Andere werden vor dem 
Abfall zuriickgehalten. Wieder andere bewahren doch bis zur 
Todesstunde oder bis zu einem einschneidenden Lebensereignis 
(Mission, Schicksalschlag) den Glauben ais Prinzip der Bekehrung. 
Einzelne kommen infolge des fortgesetzten Interesses und der 
gesteigerten und yertieften Religionsaufklarung nie mehr zur 
yollen Ruhe der religiosen Lethargie und empfangen so unge­
zahlte Gnaden, die yielleicht langsam aber sicher zu einem grossen 
innern Kampfe fiihren, dessen endgiiltiger Sieg der Glaube und 
das Glaubensleben ware. Wenn dabei in einer Gemeinde die 
ubrigen Pastorationsmittel in Tatigkeit sind und auch die Laien 
ihre Pflicht tun, wird ein gesunder Fortschritt gedeihen. Man 
yergesse unter solchen Verhaltnissen jenen weisen Pastorations- 
grundsatz nicht, den uns der Heiland enthullt: So ist das Reich 
Gottes, wie wenn ein Menseh Samen streut in die Erde und 
schlaft und aufsteht bei Nacht und bei Tag, und der Same keimt
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wahrend jener es nicht weiss. Denn von selbst tragt die Erde Frucht, 
zuerst den Halm, dann die Aehre, endlich die volle Frucht in der 
Aehre. Und wenn sie die Frucht hervorgebracht hat, schickt er 
fiofort die Sichel hin, weil die Ernte da ist (Marc. 5, 26—30).

9. Seelsorger und Prediger werden dann den richtigen 
Mittelweg fur das praktische und pastorelle Verhiiltnis von Re­
ligion und Politik finden, wenn sie in steter Riicksicht auf die 
eigenen Gaben sowie auf die ortlichen Verhaltnisse und Erfahrungen 
mit den klaren Begriffen von dem Verhaltnis zwischen Politik 
nnd Religion die obersten Satze der Pastoralliebe und der 
Pastoralklugheit yerbinden:

a. Der Pfarrer ist der Seelsorger aller Gemeindeglieder.
b. Der Prediger und Seelsorger darf sich nicht im yorne­

herein durch iibermassige politische Hartę den Zutritt zum Sterbe- 
bette Fernerstehender yersperren.

c. Seelsorger und Prediger diirfen aber auch nicht aus 
falscher Klugheit die antireligiósen Parteien und die antireligiose 
Presse indirekt fordern. Sie haben yielmehr die Pflieht, die 
Verteidigung der Religion, dereń Konseąuenzen fiir die óffent­
lichen Angelegenheiten mit aller Kraft indirekt und direkt, auf 
der Kanzel, in den Vereinen, in der Presse und im óffentlichen 
Leben — unter weiser Berucksichtigung der Verhaltnisse zu 
fordern. Bei alldem ist die Kanzel keine politische Rednerbuhne.

Mit den obigen Ausfuhrungen glauben wir auch das un- 
klare und yerfangliche Schlagwort vom religiosen und politi- 
echen Katholizismus vom Standpunkt der Homiletik und Pastorał 
aus richtig distinguiert zu haben.

Corollar II, Die Konferenzreden.
Sogenannte Konferenzreden und religiose Vortrage im wei­

tern Sinne konnen durchschnittlich die regelmassige Predigt 
nicht ersetzen. Unter gewissen Verhaltnissen aber, z. B. in 
Stadten, grossern Industrieorten, Gemeinden mit lebhaftem Ver- 
kehr, werden sie oft zum ungemein praktischen Mittel der Seel- 
aorge, nicht selten zu einem eigentlichen Bediirfnis.

Auch Konferenzen und religiose Vortrage sollen nicht aus- 
schliesslich rein naturliche Wahrheiten entfalten oder bloss die 
kulturgeschichtlichen oder socialen Seiten der Religion behandeln. 
Die Entfaltung der rein natiirlichen Wahrheiten und der praeam- 
■V ł - e*' sowie der kulturellen Fragen ist freilich in solchen 
yortragen sehr angezeigt, ja yielfach notwendig. Doch soli der 
Vortragende von der Natur wieder zur Uebernatur aufsteigen 
und nach und nach die ganze Religion Jesu Christi in ihren Grund- 
zugen yortragen, siegreich verteidigen und packend erklaren.

. Diese Vortrage und Konferenzen konnen bald mehr dog. 
matischen, bald apologetischen oder auch geschichtlichen Cha. 
rakter tragen. Hier konnen auf Grund solider positiyer Be- 
weisfuhrung die modernsten Einwendungen eingehender, ais es 
in der Predigt móglich ist, beriicksichtigt werden. Mit grossem



740

Vorteil entfalten solche Konferenzen auch die ganze katholi­
sche Gottes- und Weltansehauung in grossen, aber mit interes­
santen Einzelheiten und solidem Beweismaterial ausgestatteten 
farbenfrischen Gesamtbildern. Es muss dabei der durchschnitt- 
liche Bildungsgrad der Zuhórer und auch der Bild ung s- 
stand einzelner Gruppen derselben weise beriicksichtigt 
werden. Wenn solche Vortrage sich zu einem regelmassig wieder- 
kehrenden Institut ausbilden, so gestalten sie sich zu einer Art 
religiós-wissenschaftlicher Volksuniversitat.

Oft tragen diese Konferenzen den Exercitiencharakter. 
Es lassen sich mit grossem Vorteile religiós-ascetische und 
wissenschaftliche Vortrage in ein Ganzes, z. B. unter zu Grunde- 
legung des Ignatianischen Exercitienganges yerbinden: so wirken 
dann die Zwecke religiós-wissenschaftlicher Aufklarung und 
innerer Lebenserneuerung durch Sakramentenempfang und 
Charaktereinwirkung fruchtbar zusammen.

Wurden aber in einer Gemeinde vor kurzem Missionen, 
Exercitien oder Missionspredigten gehalten, so wirken 
bei der gebildeten Bevólkerung und namentlich bei der Manner­
welt religiós-wissenschaftliche Vortrage auch ohne religiose Ue­
bungen zur Abwechslung ungemein fruchtbar. Diereligions-wissen- 
schaftliche Entfaltung der ganzen christlichen Weltansehauung 
oder ihrer Hauptthemata, apologetische Vortrage, Grenzbe- 
gehungen zwischen Natur und Offenbarung, biblisehe, geschicht­
liche, religiós-philosophische, kulturelle Themata gestatten oft. in 
einer neuen und eigenartigen Weise den Zuhórern nahe zu kommen, 
mehr ais dies auf der Kanzel geschehen kann; niemals aber 
diirfen solche Institute die Kanzel ersetzen.

Konferenzreden yerlangen vom Vortragenden griindliche 
Bildung, Verstandnis der Zeitriclitungen und gewisse 
hóhere rhetorische Gaben.

Wir bringen aber bei dieser Gelegenheit neuerdings wieder 
die schon empfohlenen, ungemein segensreichen Volksmissionen, 
Volks- und Standesexercitien in Erinnerung, die durch nichts 
anderes ersetzt werden konnen.

§ 2.
Zweite Frage: Was fur Themata sind im allgemeinen 

zu predigen?
Nach allem dem, was wir im Laufe dieser Studien 

grundgelegt, auf- und ausgebaut haben, kónnen wir diese 
Frage sehr kurz fassen. Der Inhalt der Predigt ist — 
positiy betrachtet — einfachhin das Wort Gottes im 
yollsten Sinne des Begriffos mit allen seinen notwendigen 
und fruchtbaren Voraussetzungen, Folgerungen, Gaben, 
Gnaden und Forderungen. Das ganze depositum fidei bilde
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also den Inhalt der Predigt. Alle Lehren und fruchtbaren 
Entfaltungen dieses depositum sind unendlich kostbar: 
verbum tuum Domini super aururn et topazion.

Man darf deshalb das Wort Gottes nie verkur- 
zen, verwassern oder beschranken. (Minimismus!)

Man muss die ganze Lehre Jesu Christi, den 
ganzen katholischen Katechismus predigen. Wir 
haben uns uber die diesbeziiglichen praktischen Aufgaben 
eines Pfarrers oder Rectors ecclesiae in der Abhandlung 
uber die praktische Themawahl eingehender ausgespro­
chen. (Vgl. namentHch S. 53 d.)

Man muss aber jene Wahrheiten, welche die 
Grundlagen der gesamten Religion und vieler 
anderer Lehren, Forderungen und Institutionen 
der Kirehe sind, sowie die theoretisch und prak­
tisch fiir die Zeitbedurf nisse wichtigsten ófter 
und ausfuhrlicher und in erster Linie besprechen. 
Das fiihrt uns zur dritten Frage: uber die Hauptthemata 
der geistlichen Beredsamkeit.

§ 3.
Dritte Frage: Welches sind die Hauptthemata der 

Predigt?
1. Die ubernaturliche Wahrheit. Vor allem haben 

wir die ubernaturliche Wahrheit zu predigen. Wir sind 
Verkiinder der Offenbarung, nicht einer Naturreligion.

2. Necessitate medii und praecepti credenda. Der 
Prediger betone immer und immer wieder das, was zu 
glauben und zu wissen necessitate medii und necessitate 
praecepti notwendig ist, also die Substanz des Ka­
techismus. Das soli gleichsam das Knochengeruste der 
Predigt bilden, darauf muss der Prediger immer und 
immer wieder, aber in stets neuen Formen, namentlich 
auch an hohen Festtagen zuruekkommen. Vgl. dariiber 
unsere Anweisungen im Abschnitte iiber die praktische 
Predigt S. 51 —55. Punkt 1., n. 1., 2., a. b. c. d. e. f. g. h. 
Vgl. die Bemerkungen iiber die Festtags - Predigten
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S. 74, sowie Besprechung der Epiphanie, des Karfreitags, 
des Karsamstags, des Osterfestes und der Osterzeit.

3. Die Grundbegriffe: Gott, Christus, Kirche. Vor 
allem suche der Prediger dem christlichen Volke, wie 
schon friiher betont wurde, die Begriffe: Gott, Christus, 
Kirche, in ihrem ganzen Umfang und mit ihren fiir das 
praktische Leben so eingreifenden, logischen und prak­
tischen Folgerungen, Wirkungen und Gefiihlen unver- 
wiistlich in die Seele zu pflanzen. (Z. B.: Damit wir echte 
Katholiken seien, miissen wir vor allem drei Gedanken 
nie aus der Seele verlieren: Gott, Christus, Kirche. Jetzt 
entfalte der Prediger diese drei Gedanken — nicht in 
einer tautologischen Schwatzerei, sondern in einem kon- 
zentrierten popularen Gottesbeweis, ais laute, uniiberhór- 
bare Gottespredigt der Welt um uns und in uns — ais 
farbenreichen, gedrangten Beweis fiir Gottheit Christi aus 
konkreten Tatsachen des Eyangeliums, etwa ais Climax 
geordnet — ais Beweis fiir die gottliche Stiftung der 
Kirche: Christus kam auf die Erde, um die Kirche zu 
bauen und der hl. Geist hat sie ausgebaut [aus der hl. 
Schrift und der Geschichte der Urkirche entfalten!]. All© 
diese Punkte miissen dann auf eingreifende, packende, 
aber kurze Anwendungen hinausgehen, z. B. Gottesfurcht 
gegenuber der Mensclienfurcht und gegenuber dem Welt- 
sinn Fahnontreue gegen Christus und Kirche.)

4. Stammkateehismuswahrheiten. Sehr yorteilhaft 
sind die sogen. Stammkatechismus-Predigten oder Stamm­
katechesen, d. h. zusammenfassende Predigten oder 
Katechesen iiber einzelne Hauptteile des Katechismus oder 
iiber den Gesamtinhalt desselben. Z. B. die zehn Gebot© 
Gottes eine Verklarung des Menschen hienieden und 
driiben — das apostolische Glaubensbekenntnis, dein 
sicherer Wegweiser durch diese Welt — oder das apo­
stolische Glaubensbekenntnis, unsere echte Aufklarung
— die Kirche eine Fiihrerin, eine Herrin, eine Mutter.
— Solche Stammkatechismuspredigten konnten auch Cy­
kluspredigten in kurzeń Serien sein. Oft ist es aber auch
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gut, die Hauptpunkte der Religion, oder die unter 3 
und 4 angegebenen Themata, sowie andere ahnliche in 
einer Predigt zusammenzufassen. Vgl. dazu die Bemer­
kungen uber Konzentration und Amplifikation bei der 
Lehre von den Gefiihlen. Vorschliige zu solchen Cyklen 
siehe oben S. 325—356; [§ 31 Fastenpredigten (Methode)] 
namentlich S. 328 und S. 356 ff. [§ 32 Fastenpredigten 
(Skizzierungsyorschlage)].

5. Der Gottesbegriff. Es ist von unermesslicher Wich­
tigkeit, dass der Gottesbegriff in seiner vollen 
Grosse und Majestat, Erhabenheit und Lieblich- 
keit demVolke zum Bewusstsein komme. Treffend 
schreibt Hurter in seinem Appendix Compendii Theologiae 
Dogmaticae complectens concionum argumenta (Oeniponte, 
Libraria Wagneriana, 1891): Summae utilitatis est populo 
christiano, etiam pro vita practica, ut ipse qus.m 
sublimissima de Deo singulisąue eiusdem perfectionibus 
imbuatur idea. Wir erinnern an einige homiletisehe 
Wege:

a. Man entfalte oft ex professo den Gottes­
begriff aus der Grosse der Natur, die Gott schuf und 
aus der erhabenen Gedankenwelt der hl. Sehrift. Die 
Lektiire der Propheten Isaias und Baruch, Ezechiel und 
Daniel, sowie der Apocalypse gibt hier dem Prediger die 
reichste Anregung. (Vgl. oben S. 74 Persónlichkeit Gottes 
aus der Natur [vgl. auch S. llOff.]; S. 84-87 Kraft des 
Gottesgedankens in der hl. Sehrift.)

b. Man entfalte die grossen Gedanken des Gottes­
begriffes gelegentlich, weil der gross und tief erfasste 
Gottesbegriff der Untergrund fur die praktische Erfassung 
ungezahlter anderer religioser Wahrheiten und praktischer 
religioser Entschlusse ist. So wird z. B. der Prediger, 
der es dem Volke recht nahe bringen will, wie wir in 
der hl. Messe wirklich Gott wiirdig zu yerehren und an- 
zubeten yermógen (Anbetungsopfer, Anbetung Gottes 
im Geiste und in der Wahrheit), sehr praktisch handeln, 
wenn er zuerst von allen Seiten her vom keimenden
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Saatkorn bis zur Sternenwelt, die der Schópfer Samen- 
kórnern gleich ausstreute, vom wunderbar erleuchteten 
Auge und vom Sonnenstrahl, der es trifft, bis zu unserer 
unsterblichen Seele, vom unendlich Kleinen bis zum un­
endlich Grossen und Weiten, also aus allen Reichen der 
herrlichen Schopfung Gedanken uber Gott den Schópfer 
sammelt und zu einem grossen, iiberwaltigenden Bilde 
vereinigt. Dann beleuchte er diese Monschengedanken 
durch passende Psalm- oder Prophetenstellen. (Einzelne 
Beispiele haben wir oben S. 74 ff.; S. 84 ff.; S. 110 und 
111 ausgefuhrt.) Wahrend einer solchen Darstellung der 
Natur und ihrer Reiche ruft es von allen Seiten und 
Weiten und heraus aus unserm tiefsten Innern: ver- 
ehre Gott, bete den Schópfer an! (Vgl. S. 75.) 
Dann aber wird der Prediger in ebenso kraftigen Ziigen 
die Armseligkeit und Unzulanglichkeit unserer Anbetung 
und Verehrung etwa im Anschluss an die iiberwaltigende 
Stelle bei Isaias 40, 10 ff. (vgl. oben S. 85) schildern. 
Und dennoch will und sucht Gott Anbeter im Geiste und 
in der Wahrheit. Jetzt schildert der Homilet den Prie­
ster bei der hl. Wandlung, das Herabsteigen des 
Gottes- und Menschensohnes Jesus Christus, un­
seres Bruders, an dem der Vater seinWohlgefallen 
hat, und eróffnet dem Volke einen Blick in jene 
erhabenste Gottesverehrung, die Jesus ais Menseh 
und unser Bruder, aber zugleich ais Gottmensch 
seinem Vater darbringt: ego honorifico Patrem. (Vgl. 
z. B. Gihr, das hl. Messopfer; vgl. auch unsere Studien 
S. 24G.) Dann beschreibe er dem Volke, wie wir unser 
Anbeton, Loben und Preisen mit dem des Heilandes ver- 
einen, wie wir dem Heiland, unserm erstgobornen Bruder, 
unsere Verehrung in die Hande legen, wie wir mit ihm, 
durch ihn und in ihm Gott im Geiste und in der Wahr­
heit anerkennen ais den Ersten, Hóchsten, Einzigen — 
aber ebenso unsere Armseligkeit, Nichtigkeit und Ab- 
hangigkeit. (Vgl. oben S. 247: das Myrrhenopfer an Epi­
phanie; vgl. Gihr, das hl. Messopfer: Anbetungsopfer.)
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Dazu erklare man z. B. die herrliche C.eremonie nach 
der Wandlung mit dem Gebete: Per ipsum et cum ipso 
et in ipso est tibi Deo Patri omnipotenti in unitate Spi­
ritus sancti omnis honor etgloria. Amen. Der Priester 
tragt bei diesen Worten die hl. Hostie in seinen Handen, 
in dem herrlichen, vollen Bewusstsein: jetzt vollbringen 
wir durch Christus eine wahre Verehrung und Anbetung 
Gottes im Geiste und in der Wahrheit. Gerade auf 
dem Hintergrunde eines grossartig entwickelten 
und popularisierten Gottesbegriffes lassen sich 
dergleichen dogmatische Erorterungen ganz anders frucht­
bar gestalten, ais durch langweilige schulmassige Dar­
stellungen und Breittreten von Gemeinortern. Freilich muss 
man sein Thema beschranken, z. B. Anbetung Gottes im 
Geiste und in der Wahrheit — oder Anbetung Gottes 
bei der hl. Wandlung, oder: was fur Anbeter sucht 
der Vater? In ahnlicher Weise lassen sich auch 
moralische Themata wie Gottesfureht, Gebet u. s. f. 
auf dem Untergrund des Gottesbegriffes am frucht­
barsten entfalten. (Vgl. oben S. 110 ff., S. 127, 128, 129, 
S. 247 ff.)

c. Man zeige namentlich der modernen Welt, dass 
alle Fortschritte der Wissenschaft eigentlich ein Wort 
non Gott sind — und dass mit der fortschreitenden Kultur 
der Unglaube immer nur unentschuldbarer wird. (Vgl. 
das Beispiel oben S. 110 im Ansehluss an die Genesis: 
n. 1. Gottes Schule und Schiller.)

d. Man entfalte der heutigen Welt namentlich auch 
(Azs Verhaltnis des Geschopfes zum Sehopfer: man wider- 
legt damit den Grundirrtum der heutigen Zeit. Vgl. 
oben S. 110 uber das Hexaemeron; S. 119 den Gottesbegriff 
im Deuteronomium; S. 247 (Weihrauchopfer). — Man 
vertiefe sich in das Fundament der Ignatianischen Exer- 
citien; oder in P. Fabers: der Sehopfer und das Ge- 
schópf; Lessius: dedivinisperfectionibus; in die Eigenschaf­
ten Gottes bei den Dogmatikern Hurter, Scheeben und Hein­
rich; in die einleitenden Kapitel zu Schuster-Holzammers
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Handbuch der biblischen Geschichte, wo auch noch dies- 
beziigliche Litteratur verzeichnet ist.

e. Man zeichne und schildere mit den ergreifendsten 
praktischen Anwendungen die einzelnen Eigenschaften und 
Vollkommenheiten Gottes. (Vgl. namentlich die Dogmatik 
von Hurter, Rogacci, L'Uno necessario: deutsch von B. 
Lierheimer, Regensburg 1857; Hettingers Apologie I. B. 
Grossartige Gedanken finden sich auch in den Schriften 
Dr. Schells. Unter den popularen Schriften empfehlen 
wir besonders die Kalender von Alban Stolz: Bilderbuch Got­
tes; vgl. auch Erziehungskunst S. 74 ff., 87 ff., 160, 161 ff. 
und den I. Band der Betrachtungen von De Ponte.) Man 
uberlade bei den Predigten und namentlich bei Cyklus­
predigten de Deo uno die einzelne Predigt nicht, behandle 
dafiir aber die einzelne Eigenscliaft Gottes ausfuhrlich, 
tief und jedesmal mit einer praktischen Centralandeutung 
im Anschluss an die biblisehe oder dogmatische Erórte- 
rung. Am grossartigsten spiegeln sich die Eigenschaften 
Gottes im Eyangelium in der Person Jesu Christi und 
gerade in yielen Sonntagsevangelien, die uns die Kircho 
yorlegt.

f. Man hebe die Personlichkeit Gottes heraus, die in 
unermesslicher Liebe nichts von dem hasst, was sie er- 
schaffen hat und jeden Notschrei eines Geschópfes hórt 
und empfindet — zeichne den Allerbarmer, aber auch den 
ewig Gerechten. Dann steige man auf

g. zur Dreipersonlichkeit Gottes und lasse das iiber- 
waltigende Geheimnis in seiner ganzen Grosse auf das 
Volk wirken. (Vergleiche unsere Vorschlage in den Para­
graphen iiber Pfingsten [Heimat des heiligen Geistes] 
und den Dreifaltigkeits-Sonntag (S. 552 ff. S. 574, 576 ff.).

6. Das Hauptthema: Jesus Christus. Haupt-, Mittel-, 
Kernpunkt und Herz der katholisehen Predigt ist die 
hochheilige Person unseres Herrn und Heilandes Jesus 
Christus.

Wir geben erst ein Gesamtbild der Grunde fiir das 
Hauptthema.
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a. Das lehrt die heilige Sehrift ais Ganzes betrachtet. 
Alle Linien des Alten und Neuen Testamentes gehen auf 
Jesus Christus. Wir haben nachgewiesen, dass die heilige 
Sehrift das Buch iiber Jesus Christus ist, und ebendes- 
wegen auch die ignorantia Scripturarum eine igno­
rantia Christi bedeutet. (Vgl. S. 106, § 5.) Wir haben 
einen eingehenden pragmatisch-homiletischen Beweis ent­
faltet, dass die ganze Religionsgeschichte eine Geschichte 
der gottlichen Vorseliung und Padagogik auf Christus 
hin ist (vgl. S. 110—147, § 6 [Fortsetzung]). Wir haben 
ausfuhrlich und wiederholt darauf hingewiesen und es 
auch nachgewiesen, dass die Eyangelien geradezu inspi­
rierte Abrisse der Predigt iiber Jesus Christus sind und 
dass das Gesamtbild Jesu Christi, des Erwarteten Israels 
und der Vólker, den Hóhepunkt der hl. Sehrift bedeutet. 
(A gl. unsere ausfiihrliche Skizzierung des Gesamtbildes 
Jesu Christi S. 138—143 n. 21: Christus, der Erwartete 
Israels und der Volker.)

b. Dasselbe lehrt die heilige Sehrift in einzelnen klas­
sischen Stellen. «Fundamentum aliud nemo potest ponere, 
praeter id, quod positum est, quod est Christus Jesus.® 
(I. Cor. 3, 11; vgl. auch 3, 12—21.) Judaei signa petunt 
et Graeci sapientiam quaerunt; nos autem praedicamus 
Christum cruciftium,: Judaeis quidem scandalum, gentibus 
autem stultitiam, ipsis autem yocatis, Judaeis atque 
Graecis, Christum Dei uirtutem et Dei sapientiam. (I. Cor. 
1, 22 sq.) Christus ist nach zahlreichen Stellen der 
hl. Sehrift der Stifter der Religion; die ganze Religion 
hat zu ihm eine grundwesentliche Beziehung; er ist das 
Haupt und der Eckstein der Erlósten; er lebt fort in der 
Kirehe, lebt fort im Sakramente; will fortleben in allen 
Glaubigen. Dogmatik, Morał und Ascese wollen nach der 
hl. Sehrift nichts anderes, ais dass Jesus Christus in uns 
Gestalt gewinne: «Filioli, quos iterum parturio, donec 
formetur in vobis Christus*. (Gal. 4, 19.)

All unser Glauben, Iloffen und Lieben, Beten, Kampfen 
und Arbeiten in uns und um uns ist nur ein Yerwandelt-
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werden in das Bild Christi: Transformamur in eandem 
imaginem (Dei) a claritate in claritatem. Wir malen 
das Bild Christi in unsere Seelen durch die Nachfolge 
Christi. Wir meisseln es aus in unserer Seele, indem 
wir uns von der Siinde losmachen, Splitter um Splitter 
im Hinblick auf das Idealbild Jesu entfernen. Christus 
beherrscht alles, Zeit und Ewigkeit! Christus lieri et hodie, 
et in saecula! (Hebr. 13, 8; vgl. oben S. 144, Schluss 
der hl. Schrift).

c. Dasselbe lehrt uns die gesamte Liturgie. Wir haben
das, im allgemeinen nachgewiesen bei der homiletischen 
Betrachtung der hl. Schrift (S. 171), sowie in der Abhand­
lung iiber das Verhaltnis der Liturgie zur praktischen 
Themawahl (S. 55 ff.). Den eingehenden und unmittelbar 
praktischen Beweis fur die Tatsache, dass Jesus Christus 
wirklich das Hauptthema der katholisehen Predigt ist, haben 
wir in unserer ausfuhrlichen und eingehenden Besprechung 
des ganzen Kirchenjahres gegeben. (S. 176 § 1—5,
S. 633 § 74.)

d. Dass Jesus Christus das Hauptthema der Predigt 
ist, daraufhin weist auch das allseitige und einzige In­
teresse an Jesus Christus: das dogmatische, apologetische, 
ethische, kulturelle, rhetorische und uniuersale.

a. Das dogmatische Interesse. Alle Dogmen wurzeln 
in Christus. Christus ist die Autoritat, die hinter jedem Dogma 
steht. Aus dem Munde des Heilandes empfangen wir das Dogma 
aus dem Munde Christi kommt jede Wahrheit. Christus ist 
das Fundament unserer ganzen Religion. Beispiele, die diesen 
prinzipiellen Gedanken praktisch durchfiihren, finden sich in 
reicher Auswahl in unserer Darstellung des Kirchenjahres ais 
Quelle der geistlichen Beredsamkeit.

(8. Das rhetorische Interesse. Jesus ist Incarnation und 
die Veranschaulichung Gottes selbst, die Veranschaulichung des 
Unsichtbaren, des Uebernatiirlichen. De verbo vitae manibus 
contrectavimus (7. Joh. 1. 1.); vidimus gloriam eius (Joh. 1, 14.); 
ut, dum visibiliter Deum cognoscimus, per hunc in invisibilium 
amorem rapiamur. Jesus haben wir gesehen in der Hochschule des 
Eyangeliums, im Tabernakel, in der Liturgie, in unserer Mitte; 
daher stammtdie rhetorische Kraft des Christusbildes. Das verlieh 
auch den grossen Predigern ihre unwiderstehliche Gewalt, so einem, 
hl. Paulus: «Paulus ist ein Feuerbrand, der von Christus gliilit,
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er ist ein Sturm, in dem Christus seine Macht offenbart, er ist 
ein Buch, aber dieses Buch enthalt nichts und will nichts ent­
halten ais Christum den Gekreuzigten. Jesus ist der ganze 
Lebensinhalt des Apostels Paulus. Dadurch ist er zum Welt- 
apostel geworden, dass Jesus sein Lebensinhalt geworden . . . 
Solchen Lebensinhalt musste er der ganzen Welt bieten, er 
empfand ihn ais das Pleroma aller Werte und Krafte. Paulus 
ist ein reicher, gewaltiger und fruchtbarer Geist; aber sein 
Reichtum, seine Liebe, seine Kraft heisst Christus. ,Nicht mehr 
ich lebe, sondern Christus lebt in mir.S (Schell; Christus, S. 13.)

y. Das apologetische Interesse. Gerade die moderne Welt 
hat wieder ein gewaltiges Interesse fur Jesus — auch in Kreisen, 
woselbst das Interessef iir die Kirehe geschwunden ist. An der Kirehe 
ist manches Menschliche, in Christus ist die Menschheit ohne Makel.
Die Idee Leos XIII., die Wende des Jahrhunderts mit einem grossen 
Salvatorfest zu begehen und die Welt durch die Encyklika «de 
Redemptore» auf den Wendepunkt der Zeit aufmerksam zu machen, 
hat eine weittragende homiletisehe Bedeutung. Die Kirehe ist 
eben nichts anderes ais der fortlebende Christus mit allen seinen 
Folgerungen und Forderungen. Darum werden wir von Jesus 
aus die Zeitgenossen auch am fruchtbarsten und nachhaltigsten 
fiir das Lebenswerk Christi, fur die Kirehe in ihrer vollen dog­
matischen und rechtlichen Bedeutung interessieren.

Der moderne deutsch-englische Kulturschriftsteller Houston 
Stewart Chamberlain sagt in seinen Grundlagen des 19. Jahr­
hunderts; Man nennt unser Jahrhundert ein unreligióses; noch 
niemals (?) jedoch (seit den ersten christlichen Jahrhunderten) 
hat sich das Interesse der Menschen in so leidenschaftlicher 
Weise auf die Person Christi konzentriert, wie in den letzten 
70 Jahren ... (4. Aufl., 1. B., S. 194.) An einer andern Stelle 
nennt er Renan und Strauss zwei Hohlspiegel, der eine alle 
Linien (Christi) in die Lange, der andere in die Flachę ver- 
zerrend: ein wichtiges Werk hatten diese Manner doch voll- 
bracht, indem sie die Aufmerksamkeit von Tausenden auf das 
grosse Wunder der Erscheinung Christi ricliteten und somit 
fur griindlichere Denker und einsiehtsvollere Manner eine Zu- 
hórerschaft bereiteten (S. 195). Wenn ungliiubige, weit links 
stehende Kreise mit solchem Interesse von Christus sprechen, 
wenn die protestantisch-kritische Forschung, etwa unter der 
Fuhrung Harnacks, Holzmanns, Jiilichers, Pfleiderers und—uns 
viel naher stehend — Zahns, das volle Mass ihrer Arbeit der 
Person Christi und dem Urchristentum zuwenden — alle ge­
nannten mit Ausnahme Zahns — theologisch destruktiv, histo- 
risch in interessantester Entwickelung immer konservativer — 
wenn auf der einen Seite die evangelischen Berichte immer 
offener und ehrlicher ais alt, echt und unverfalscht anerkannt, 
anderer seits aber auch immer kiihner, subjektiver und gewalt- 
tatiger in einem neuen System des religiosen Synkretismus aus­
gelegt werden dann gibt es wohl nichts Angemesseneres, ais
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dass katholische Predigt, Forschung und Wissenschaft mit 
ihrem Christusbilde recht viele und verschiedenartige Kanzeln 
besteigen: — nie gab es fur die katholische Ohristuspredigt in 
unsern eigenen Kreisen und weit iiber dieselben hinaus eine 
dankbarere Zuhórerschaft ais gerade heute.

Wir bezeichnen das ais eine der wichtigsten, ja im gewissen 
Sinne ais die erste und allerwichtigste Aufgabe des Katholizismus 
gegenuber der modernen Welt. Ist der Katholizismus — um 
diese Wahrheit noch einmal zu betonen — doch nichts anderes 
ais Jesus Christus, der ganze volle Christus mit seiner Person 
und seiner Lehre, mit seiner Menschheit und Gottheit, mit allen 
seinen Folgerungen und Forderungen, mit seinem Reiche nach 
innen und aussen, mit allen seinen Senf- und Saatkórnern, mit 
seinem alles durchwirkenden Sauerteig. —

i. Das ethische Interesse. In keiner Person sind Morał 
und Dogma, Theorie und Praxis, Hohes und Niederes so innig 
miteinander verbunden, wie in Jesus. Man will heutzutage Yiel­
fach nur die Menschheit Jesu anerkennen, den Kranz seiner 
Gottheit aber zerreissen. Man will wohl seine Morał, nicht aber seine 
Person. Man nimmt seine Humanitat an, aber seine ubernatiir- 
liche Liebe nicht. Man wahlt einige seiner Worte aus, aber ver- 
wirft sein Glaubenssystem. Da miissen wir den ganzen Jesus 
predigen: Jesum ais den góttlichen Beweggrund und ais das 
Ideał der naturlichen und ubernatiirlichen Morał darstellen.

e. Das universale Interesse. Niemand kann an Jesus 
voriibergehen. Er ist zum Zeichen gesetzt, dem widersprochen 
wird. Alles muss sich mit ihm beschaftigen. Auch Pilatus frug:
Bist Du ein Konig? Und das zwanzigste Jahrhundert hat keine 
Erscheinung, mit der es sich mehr auseinandersetzen musste, 
ais diese. Der uns in den meisten Fragen direkt entgegenstehende 
Kulturschriftsteller H. S. Chamberlain macht sich nur zum Inter- 
preten einer weitverbreiteten Grundanschauung, die auch un­
glaubige Kreise beherrscht, wenn er schreibt: «Die Geburt Christi 
ist das wichtigste Datum der gesamten Geschichte der Mensch­
heit; keine Schlacht, kein Regierungsantritt, kein Naturphanomen 
besitzt eine solche Bedeutung, welche mit dem kurzeń Erden- 
leben des Galilaers verglichen werden kónnte. Eine fast zwei- 
tausendjahrige Geschichte beweist das — es ist tief innerlich 
berechtigt, wenn wir jenes Jahr das Jahr ,eins‘ nennen und wenn 
wir von ihm aus unsere Zeit berechnen . . . Ja, in einem ge­
wissen Sinne diirfen wir sagen, die eigentliche Geschichte be- 
ginne erst mit Christi Geburt.»

Und nachdem Chamberlain die Bedeutung der Erscheinung 
Christi fiir die Neuzeit bei der Besprechung des Erbes der alten 
Zeit in seiner Art entfaltet hat, schliesst er mit den folgenden 
Worten den Gedankengang ab: «Jetzt sehen wir, dass auch die 
Erscheinung Christi, welche auf der Schwelle zwischen Alt- und 
Neuzeit steht, durchaus nicht in so einfacher Gestalt unserem 
ferngeriickten Auge sich bietet, dass wir sie leicht aus dem
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dass katholische Predigt, Forschung und Wissenschaft mit 
ihrem Christusbilde recht viele und verschiedenartige Kanzeln 
besteigen: — nie gab es fiir die katholische Christuspredigt in 
unsern eigenen Kreisen und weit iiber dieselben hinaus eine 
dankbarere Zuhorerschaft ais gerade heute.

Wir bezeichnen das ais eine der wichtigsten, ja im gewissen 
Sinne ais die erste und allerwichtigste Aufgabe des Katholizismus 
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diese Wahrheit noch einmal zu betonen — doch nichts anderes 
ais Jesus Christus, der ganze volle Christus mit seiner Person 
und seiner Lehre, mit seiner Menschheit und Gottheit, mit allen 
seinen Folgerungen und Forderungen, mit seinem Reiche nach 
innen und aussen, mit allen seinen Senf- und Saatkórnern, mit 
seinem alles durchwirkenden Sauerteig. —

i. Das ethische Interesse. In keiner Person sind Morał 
und Dogma, Theorie und Praxis, Hohes und Niederes so innig 
miteinander verbunden, wie in Jesus. Man will heutzutage viel- 
fach nur die Menschheit Jesu anerkennen, den Kranz seiner 
Gottheit aber zerreissen. Man will wohl seine Morał, nicht aber seine 
Person. Man nimmt seine Humanitat an, aber seine ubernatur­
liche Liebe nicht. Man wahlt einige seiner Worte aus, aber ver- 
wirft sein Glaubenssystem. Da mussen wir den ganzen Jesus 
predigen: Jesum ais den góttlich en Beweggrund und ais das 
Ideał der natiirlichen und ubernaturlichen Morał dar stellen.

e. Das universale Interesse. Niemand kann an Jesus 
voriibergehen. Er ist zum Zeichen gesetzt, dem widersprochen 
wird. Alles muss sich mit ihm beschaftigen. Auch Pilatus frug: 
Bist Du ein Kónig? Und das zwanzigste Jahrhundert hat keine 
Erscheinung, mit der es sich mehr auseinandersetzen miisste, 
ais diese. Der uns in den meisten Fragen direkt entgegenstehende 
Kulturschriftsteller H. S. Chamberlain macht sich nur zum Inter- 
preten einer weitverbreiteten Grundanschauung, die auch un- 
glaubige Kreise beherrscht, wenn er schreibt: «Die Geburt Christi 
ist das wichtigste Datum der gesamten Geschichte der Mensch­
heit; keine Schlacht, kein Regierungsantritt, kein Naturphanomen 
besitzt eine solche Bedeutung, welche mit dem kurzeń Erden- 
leben des Galilaers verglichen werden kónnte. Eine fast zwei- 
tausendjahrige Geschichte beweist das — es ist tiefinnerlich 
berechtigt, wenn wir jenes Jahr das Jahr ,eins‘ nennen und wenn 
wir von ihm aus unsere Zeit berechnen ... Ja, in einem ge­
wissen Sinne diirfen wir sagen, die eigentliche Geschichte be­
ginne erst mit Christi Geburt.»

Und nachdem Chamberlain die Bedeutung der Erscheinung 
Christi fiir die Neuzeit bei der Besprechung des Er bes der alten 
Zeit in seiner Art entfaltet hat, schliesst er mit den folgenden 
Worten den Gedankengang ab: «Jetzt sehen wir, dass auch die 
Erscheinung Christi, welche auf der Schwelle zwischen Alt- und 
Neuzeit steht, durchaus nicht in so einfacher Gestalt unserem 
ferngeriickten Auge sich bietet, dass wir sie leicht aus dem



751

Labyrinthe der Vorurteile, Liigen und Irrtumer herausschalen 
konnten. Und doch ist nichts nótiger, ais gerade diese Erschei­
nung deutlich und wahrheitsgetreu zu erblicken. Denn — wie 
unwiirdig wir uns dessen auch erweisen mogen — unsere ge­
samte Kultur steht, gottlob! noch unter dem Zeichen des Kreuzes 
auf Golgatha. Wir sehen wohl dieses Kreuz; aber wer sieht 
den Gekreuzigten? Er aber und er allein ist der lebendige Born 
alles Christentums, sowohl des intolerant Dogmatischen wie auch 
des sich durchaus unglaubig Gebenden. Dass man das hat 
bezweifeln konnen, dass unser Jahrhundert sich von Buchern 
genahrt hat (Strauss, Renan), in denen dargetan wurde, das 
Christentum sei von ungefahr entstanden, aus Zufall, ais mytho- 
logische Anwandlung, ais dialektische Antithese, was weiss ich 
alles, oder wieder ais notwendiges Erzeugnis des Judentums 
u. s. w„ das wird in spatern Zeiten ein beredtes Zeugnis fiir die 
Kindlichkeit unseres Urteils sein.» (I. B., S. 250.)

In demselben Gedankenzusammenhang steht eine andere 
Aeusserung dieses echt modernen Schriftstellers. Wenn nicht 
(von Christus her) «bald unter uns eine machtige Wieder- 
geburt idealer Gesinnung stattfindet und zwar eine 
specifisch religiose . . . aus den Worten und dem An- 
biick des gekreuzigtenMenschensohnes — eineReligion 
unmittelbar iiberzeugend . . . gegenwartig, plastisch 
schon, ewig wahr und rein, dass wir uns ihr hingeben 
miissen, wie das Weib seinem Geliebten, fraglos, be- 
geistert» — dann fiirchtet Chamberlain den allgemeinen Klad- 
deradatsch — oder etwas wie eine massenhafte Riickkehr zum 
Katholizismus, den er freilich in dunkeln Farben malen móchte: 
<es wird aus dem Schatten der Zukunft ein zweiter Innozenz III. 
hervortreten und eine neue vierte Lateransynode .... Denn 
die Welt, auch der Germane, wird sich noch lieber syro-aegyp- 
ti sehen Mysterien (ist wohl das katholische sakramentale Leben 
und die katholische Liturgie gemeint) in die Arme werfen, ais 
an den Salbadereien etb ischer Gesellschaf ten und was es 
dergleichen gibt, sich erbauen.» — Bei einem solchen modernen 
Heimweh nach Christus — bei dem Drange jeder Richtung und 
Partei, Christum fiir sich in Anspruch zu nehmen und der eige­
nen Idee entsprechend umzuformen — und mitten unter der 
grenzenlosen Begriffsverwirrung hinsichtlich Christus und Chri­
stentum— ist es wahrhaftig eine erhabene, fruchtbare 
und dankbare Aufgabe, das wahre Christusbild der 
Eyangelien allseitig zu enthullen und den Katholizis­
mus ais jene <unmittelbar iiberzeugende, ewig wahre 
und neue, von Golgatha ausgehende Religion, der wir 
uns fraglos hingeben diirfen, im Lichte Christi zu 
entfalten. Dahin fiihren die ff. Methoden.

e. Man fiihre das Volk geflissentlich und systematisch 
in das Leben Jesu ein und iibe sich deshalb in der Schil-
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der ung des Lebens Jesu. Vorbild sind die Eyan­
gelien selbst, von denen wir nie genug lernen. Sie sind 
inspirierte Abrisse der Apostelpredigt. So hatten dio 
Apostel in ihren Predigten die Person Jesu in den Vorder- 
grund gestellt.

f. Man zeige dem Volk namentlich an den hohen 
Festtagen und in den grossen Festzeiten dieTatsachen 
desLebensJesu und dereń dogmatische und mora­
lische Geheimnisse: Gottheit, Menschwerdung, Lei­
den, Genugtuung, Auferstehung, Himmelfahrt, und be­
handle an solchen Tagen nicht abseits liegende Themata. 
Man vergleiche hieriiber gute Dogmatiker, namentlich 
auch die Summę des Thomas, sodann gute Religionsbiicher, 
z. B. Deharbe und Willmers, gute Fest- und Geheimnis- 
prediger, z. B. Leo den Gr. im Brevier, Bossuet, Bourda­
loue, Monsabre, Forster, Ehrler, Eberhard; man berate 
dazu auch gute Darstellungen des Lebens Jesu, z. B. 
Grimm, Meschler.

Im einzelnen haben wir uns theoretisch und 
praktisch, in der homiletisehenEntfaltungdes 
Kirchenjahres, so w ieindendaran sich anschlies­
senden praktischen Winkęn und Vorschlagen 
sehr eingehend iiber die yerschiedenen Metho­
den der Christuspredigten ausgesprochen. Wir 
yerweisen auf den ganzen zweiten Abschnitt des
IV. Buches, S. 171 ff., § 1 bis S. 633. (§ 74.) Es ware einmal 
ein ungemein fruchtbarer homiletiseher Plan, durch 
ganze Kirchenzeiten oder selbst durch ein volles 
Kirchenjahr Christuspredigten zu halten. Fol­
gende Paragraphen unserer Abhandlung iiber das Kirchen­
jahr kónnten neben den Ausfuhrungen iiber die Hauptfeste 
und Sonntage ais Wegleitung dienen: § 11 (S. 209 ff.); 
§ 15 (S. 235); § 64 (S. 564 ff.); § 74 (S. 627 ff.).

Tm Ansehluss an das Gesamtbild der Grunde fiir eine 
wiederholte und allseitige Behandlung des Hauptthemas: 
Jesus Christus, geben wir noch einige spezielle An­
weisungen fiir die Christuspredigten. Praktische Belege
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finden sich sehr zahlreich in den Paragraphen uber das 
Kirchenjahr. Darum kónnen wir uns heir ganz kurz 
fassen.

a. Man halte oft Sonntagshomilien mit dem 
Zweckgedanken, durch die Erklarung der Perikope das 
V olk mit dem Heiland bekannt zu machen, mit seiner 
Person, mit dem einen oder andern liebevoll erklarten 
Zuge seines Lebens, mit seinem Herzen, seinem Charakter, 
seiner Menschheit, seiner Gottheit. (Vgl. unsere Ausfuh­
rungen uber die praktische Wahl des Themas, unter Fuh­
rung der Liturgie, die Paragraphen iiber das Kirchenjahr 
und die Homilie.)

h. Man suche bei allen Predigten das Dogma, das 
Gebot, die Institutionen der Kirche auf Christus 
zuruckzufiihren. Das tue man vor allem bei Dogmen 
und Lehren, die besonders angegriffen sind, z. B. bei 
Predigten iiber die Kirche, das Papsttum, die Gnade, das 
Fegfeuer, die Sakramentalien, den Ablass u. s. f. (Vgl. 
z. B. S. 138 ff., S. 167 ff., S. 334 ff.)

y. Man fiihre nicht bloss einzelne Citate aus den 
Worten des Heilandes an, sondern exegetisiere 
dieselben liebevoll und popular. Man bringe es 
dem Volke so recht zum Bewusstsein, wer dies Wort ge- 
sprochen hat und was alles darin liegt. Oft verflechte man 
mit den beweisenden Citaten auch Zuge aus dem Leben 
Jesu, die mit jenen Citaten im Zusammenhang stehen, 
damit Wort und Person des Heilandes zugleich 
auf den Zuhórer wirken. (Vgl. z. B. S. 334, 335 und 
S. 465 ff.)

g. Sehr fruchtbar wirken auch Christuspredigten, die 
das ganze Leben und die ganze Bedeutung Christi oder 
einzelne der Hauptmomente des Lebens Jesu ais sieg­
reiche Konzentration in einen Vortrag zusam­
menfassen. Eine Reihe solcher Gesichtspunkte haben 
wir oben gegeben, ais wir das Gesamtbild Christus aus 
der hl. Schrift in kurzer Skizze entwarfen (S. 138—143). 
Solche Themata eignen sich fiir gróssere Festpredigten

48
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und Konferenzreden. Wir verweisen auf die neueren Apolo­
gien von Hettinger, Schanz und Gutberlet, auf die Schluss- 
betrachtungen im Leben Jesu von Meschler, auf Christus 
von Hermann Schell, auf Predigten von Forster, Eberhard, 
P. Roh, sowie mancher anderer neuerer Konferenzredner 
und Missiónsprediger; endlich erinnern wir an einschlagige 
exegetische, padagogische und homiietische Monographien.

7. Maria. Ein Thema, das jedes katholische 
Herz machtig ergreift, ist das Predigtwort iiber 
Maria. Schon auf den ersten Blattern der Bibel erscheint 
das Marienbild: das Weib, das den Erloser bringt und 
durch ihn der Sehlange den Kopf zertritt. Auf die denk- 
wiirdigsten Blatter der Prophetenbiicher ist neuerdings 
Maria gezeichnet, in der Not Israels und der Welt ais 
Jungfrau und Mutter den Erloser schenkend. Die Jugend- 
geschichte Jesu im Neuen Testament eróffnet sich mit dem 
Marienbild: Maria bringt uns tatsachlich ais Gottesmutter 
den Heiland der Welt. Ja, die ersten Ereignisse des 
Neuen Bundes und des Lebens Jesu erscheinen ganz in 
marianischem Lichte, namentlich im lieblichsten aller 
Bucher, im Lućasevangelium. Am Anfang des offentlichen 
Lebens Jesu vermittelt Maria dessen erstes Wunder und am 
Schluss steht sie ais seine und unsere Mutter unter dem 
Kreuze. Endlich sehen wir die Urkirche um Maria, die 
Mutter Jesu, versammelt. Die ganze grossartige Dog­
matik iiber Maria, die wunderbare Pragmatik des Marien- 
lebens, die Geschichte der kirchliehen und privaten Ver- 
ehrung Maria bestatigen die grossen katholisehen Grund­
satze: Maria ist die Gottesmutter und unsere Mutter. 
Maria brachte und bringt Jesum und mit ihm alles. Durch 
Maria zu Jesus! Die echte Marienverehrung ist zugleich 
ein moralischer und ascetischer Brennpunkt der Demut,
des Glaubens, der Keuschheit, der Liebe und der Be­
kehrung. Darum ist jede gute Marienpredigt 
ein Schuss ins Centrum und eine Padagogik auf 
Christus hin, eine Schule des Glaubens, der Liebe, 
der Innerlichkeit und der katholisehen Treue.
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eben genannten Hilfsmitteln das Wasser aus dem Felsen 
zu schlagen. Neben den angefiihrten Werken wird das 
Studium der dogmatischen Mariologie z. B. in 
Scheebens Dogmatik (III. B.) ganz neue Gesichtspunkte 
auch iiber die der hl. Sehrift selbst eróffnen. Gerade fiir 
Marienpredigten empfehlen sich homiletisehe Be- 
handlungen biblischer Scenen und Worte aus dem Marien- 
leben in erster Linie. Wir erinnern nur an einige wenige 
biblische Ereignisse in kurzeń Skizzierungen, die sich fiir 
Einzelpredigten oder fiir Cyklen z. B. der Maiandacht 
eignen.

Das Geheimnis: Maria Verkiindigung. 1. Der Name Mariae 
(Luc. 1, 27) (Vgl. Grimm, Leben Jesu, Exkurs zum I. Band, S. 43. 
Dr. A. Schafer, Maria in der hl. Sehrift, S. 131—134.) 2. Maria 
vom Engel begriisst. 3. Maria wird Mutter Gottes. 4. Maria 
von Elisabeth ais Mutter des Erlosers gepriesen. 5. Maria 
Gott preisend wegen der Erlósung im Magnificat (event. in 
zwei Predigten). Ausserordentlich reiche Materialien findet der 
Prediger im I. Band des Lebens Jesu von Grimm, bei Dr. Schafer: 
Maria in der hl. Sehrift, sowie bei Meschler.

Dasselbe Geheimnis liesse sich bei kiirzerer Skizzierung 
in einer oder in wenigen Predigten behandeln.

Maria im ersten Kapitel des Lucasevangeliums. 1. Des 
Engels Kommen. 2. Des Engels Gruss. 3. Die heilige Verhand- 
lung. a. Aufklarung iiber die Gottesmutter. b. Aufklarung uber 
den Gottessohn. 4. Die heilige Verhandlung. a. Das Bedenken. 
b. Losung des Bedenkens. 5. Die Einwilligung. (Man vgl. dazu z. B. 
Hebr. 10, 5—8 und das ecce ancilla Domini, fiat mihi secundum 
verbum tuum. Vgl. — mutatis mutandis — S. 57, 58, 59, und cf. 
Weihnachten S. 228 ff.. 254—256.) 6. Die Bestatigung im Hause 
der Elisabeth. a. Durch den hl. Geist und das wunderbare Er­
eignis. b. Durch Elisabeths Gruss und Wort. c. Durch Marias 
Magnificat.

Das Geheimnis Maria Heimsuchung. Marias Besuch bei 
Elisabeth, ais Cyklus behandelt. (Ein einziges Ereignis aus dem 
Marienleben!) 1. Der Gang der Mutter Christi ins Gebirge. a. 
Schritte freudigen, demiitigen Glaubens. b. Schritte dienender 
Liebe. 2. Der Gruss der Mutter Christi und die erste Tat Christi 
Lucas 1, 40. 41. 3. Der Gruss der Elisabeth, dervom hl. Geiste er- 
fiillten ersten Euangelistin. a. iiber die lat Christi. b. uber die 
Mutter Christi und zwar: a. Ueber ihre Wiirde. fi. iiber ihre 
Person; Glaube ais Grundlage ihrer ganzen personliclien Grosse 
v. 42—46). 4. Marias Lied im Hause der Elisabeth (Magnificat).
a. Marias Gebet im Hause der Elisabeth, Luc. 1, 47, 48, 50, 51.
b. Marias Demut im Hause der Elisabeth, v. 48, 52, 53, 54, 55.
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c. Marias Weissagung im Hause der Elisabeth: ecce enim ex hoc 
beatam me dicent omnes generationes. v. 48. (Erfiillung bis auf den 
heutigen Tag und in alle Ewigkeit.)

Eine andere Skizzierung des Magnificat: das Danklied 
fur die Grosstaten Gottes. a. Danklied fiir die Grosstaten 
Gottes an und in Maria. [Dankbares Frohlocken Marias in der 
Hoheit ihrer Gottesmutter -Wiirde und in der Niedrigkeit 
ihrer Person ais demiitiges Geschópf in demiitigen Verhaltnissen: 
humilitas ancillae suae, Luc. 1, 46, 47, 48, 49.] b. Dankbares 
Frohlocken Marias fiir die Grosstat Gottes an der Welt — die 
Menschwerdung Christi (vgl. oben S. 228, 254 ff.). a. Die Mensch­
werdung ist eine Tat der Allmacht Gottes: fecit magna qui po- 
tens est . . . Fecit potentiam in brachio suo. Sie ist ff eine Tat 
der Heiligkeit Gottes — die das Unheilige, die Siinde wegraumt 
und den Menschen von der eigenen góttlichen Heiligkeit mit- 
teilt (Gnade) und zur Heiligkeit anregt, begeistert und anleitet: 
et sanctum nomen eius. Gerade aus der Menschwerdung strahlt 
Gottes Heiligkeit, Gottes heiliges Wesen, Gottes heiliger Name 
in der ganzen góttlichen Herrlichkeit heryor. Die Menschwerdung 
ist y. die Tat der Barmherzigkeit Gottes: damals und fortdauernd 
bis ans Ende der Zeiten: et misericordia eius a progenię in pro- 
genies. Aber diese Barmherzigkeit zeigt sich nur an denen, die 
eine Gegenleistung aufweisen — timentibus eum, denjenigen, die 
Gott fiirchten, zur Gottesfurcht zuriickkehren, Reue und Gesetzes- 
treue uben (S. 254 ff.). Die Menschwerdung ist nach Marias Worten 
i. eine Tat des Gerichtes Gottes. — Sie bewirkt den Sturz der Stolzen, 
der Selbstgerechten, der Satten, derjenigen, in welchen nicht Gott, 
sondern das eigene Ich, die eigene Ehre, die eigene Macht oder die 
eigene Laune und Leidenschaft regieren— seien es nun Einzelmen- 
schen oder ganze Reiche und Vólker. Vgl. die Geschichte derVor- 
bereitung auf Christus (z. B. S. 115.11.), die Geschichte Christi selbst 
und die Geschichte der Kirche Christi, sowie die Geschichte der 
einzelnen Menschen und Herzen — deposuit potentes de sede . . . 
dispersit superbos mente cordis sui (Luc. 1, 51—54). Die Mensch­
werdung bewirkt aber auch Rettung und Erlósung der Demiitigen, 
die ihr eigenes Nichts, ihre eigene Siinde, ihren eigenen geistigen 
Hunger und Durst nach Gerechtigkeit eingestehen, wahrhaftig 
einen Erloser suchen, die Erlósung und Gnade Christi ergreifen 
und mit der eigenen yollen ganzen Kraft yerbinden, die also 
demiitig genug sind, unter das Wort Christi und der Kirche 
sich zu beugen, die Gnade Christi anzunehmen, die Sakramente 
Christi zu empfangen, die Gesetze Christi, das Sonntagsgesetz, 
das Beichtgesetz, das Freitagsgesetz, die Ehegesetze, die taglich 
uns bindenden heiligen Gesetze freudig auf sich zu nehmen. 
Von diesen allen heisst es: exaltavit humiles . . . esurientes im- 
plevit bonis . . . (Luc. 1, 51—54.) Die Menschwerdung ist e. eine 
Tat der Treue Gottes: und dies vor allem an Israel seinem 
Knechte, aber auch an allen Vólkern, da Gott — eingedenk 
der Weissagungen an Abraham und die Vater — in seiner
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Barmherzigkeit alle seine Worte erfiillte und einloste. [Der 
Prediger erinnere an einige der wichtigsten Weissagungen 
und dereń Erfullung in grossen Ziigen, soweit sie sich eben 
jetzt in der Menschwerdung des Sohnes Gottes (ausfiihr- 
lichere Darlegung!) und insofern sie sich im Leben Jesu und 
Maria und in dereń Fortleben und Fortwirken spater erfiillen 
werden (rascher Blick auf einzelne Momente).] Luc. 1, 54, 55. 
Suscepit Israel . . . bis Schluss. Die skizzierten Punkte kónnten 
Unterabteilungen einer oder zweier Predigten, aber auch selb- 
standige Predigten werden.

Eine andere Auffassung des Geheimnisses der Heimsuchung 
in Verbindung mit der Darstellung im Tempel ware die folgende:

Die erste Verkundigung des Ereignisses der Menschwerdung 
in einem israelitischen Hause: durch Elisabeth und Maria. 
(Maria im Hause der Elisabeth: a. Elisabeths Gruss an Maria. 
b. Marias Gruss an die ganze Welt. [Grundgedanken des 
Magnificat.])

Die erste Verkiindigung des Ereignisses der Menschwerdung 
im israelitischen Tempel. a. Das Morgenopfer Marias mit Jesus 
(s. S. 57). b. Die Morgenpredigt Simeons iiber Maria und Jesus.

Andere Auffassung: Maria bei der Darstellung im Tempel. 
Das Morgenopfer Jesu und Maria, (s. oben S. 57, 58).

Maria und das Stillleben Jesu. (Vergleiche Meschlers 
Leben Jesu: Maria und das Jugendleben Jesu. I. Bd., S. 174 ff. 
Vgl. das verborgene Leben Jesu, S. 168 ff.) Z. B.: 1. Marias 
Stellung zum Jugendleben Jesu. 2. Marias Tatigkeit in dieser Stel­
lung (Meschler S. 174 — 179). Centralanwendungen: was folgt 
daraus? — oder: 1. Die Arbeiten dieses Lebens: a. Marias Dienst 
an Jesus in Nazareth — b. Marias Arbeit in der Familie von Na­
zareth — c. Marias ausserordentliche Erlebnisse in Jerusalem. 
2. Marias Gesinnungen in diesem Leben — oder Marias Still­
leben in Nazareth (nach Rosenkranzencykliken Leos XIII. von 
1893, vgl. Rosenkranzfest S. 621 und Familienfest S. 260 ff. v. S. 613 c.).

Maria und das óffentliche Leben Jesu. a. Maria wird 
er hort, bevor Jesu Stunde [im Tempel von Jerusalem, an 
der Statte des Messias, zur feierlichen Offenbarung] gekommen 
ist [ihre fiirbittende Erhabenheit — Kana, Joh. 2, 3 ff.]. 
b. Maria wird abgewiesen, da seine Stunde gekommen ist 
[ihre Niedrigkeit]. Jesus weist sie ab: o. weil die Mutter 
zuriicktreten muss, damit man das Geheimnis des Gottessohnes 
ahne und erfasse, p. weil die Mutter zuriicktreten darf, da ihr 
Glaube schon vollendet ist. Jesus sprach damals feierlich: «Siehe 
da meine Mutter und meine Briider. Denn wer immer den 
Willen meines Vaters tut, der im Himmel ist, der ist mir Bruder 
und Sehwester und Mutter» (Luc. 8, 10—21; Marc. 3, 31—35; 
Matth. 12, 46—50). Niemand aber hatte besser Jesu Worte 
gehort und erwogen ais Maria. Mehreremal bezeugt das Evan 
gelium von ihr: Maria autem conservabat omnia verba haec con- 
ferens in corde suo. Niemand hatte treuer Jesu Worte getan ais
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eben wieder Maria; ihr Grundsatz ist ja: ecce ancilla Domini, 
fiat mihi secundum verbum tuum. Die seheinbare Ab w ei- 
sung war ihr hochstes Lob. Sie war Jesu nicht bloss 
wirkliche Mutter. Sie war ihm auch innerlich, geistig am nachsten 
«als Bruder und Schwester und Mutter*. Ihre erhabene Mutter- 
wiirde musste fiir eine kleine Weile zuriicktreten, damit die Gott­
heit Jesu ungehindert hervortrete. Aber unter Trennung und 
Verzicht wuchs ihre innere geistige Mutterschaft, 
ihre innere Verwandtschaft mit Christus ins Erhabenste, ins 
Heldenhafte. Erst nachdem Jesu Gottheit vor aller Welt ge- 
offenbart war, sollte auch ihre ubernatiirliche wirkliche Mutter­
schaft vor aller Welt bekannt und geehrt werden. Im Stillen 
ist sie Nachfolgerin Christi — scheinbar getrennt von ihm —; 
einst wird sie Fiihrerin zu Christus sein, unzertrennlich von ihm.

Maria und der Tod Jesu. a. Maria mitleidend. b. Maria 
mitwirkend — oder: a. Maria sieht das Leiden Jesu (Schil­
derung cf. Karwoche mit marianischen Exegesen). b. Maria hórt 
die Worte Jesu. c. Maria empfangt den Leichnam Jesu (Vesper- 
bild, vgl. Schmerzenfreitag).

Maria und Jesus der Auferstandene. Die Heilige Schrift 
berichtet nichts iiber die Erscheinung des Auferstandenen 
vor Maria. Sie berichtet die grossartigen Zeugenbeweise. Ais 
Zeugin passte die Mutter nicht. Die hl. Schrift entfaltet die 
ósterliche Glaubensschule. Maria war im Glauben yollendet und 
brauchte diese Schule nicht mehr. Jedenfalls erschien ihr aber 
Christus. Der Prediger weiss, dass Maria das tiefste Verstandnis fiir 
die Auferstehung Christi hatte. Darum entfalte er den Auferste- 
hungsgedanken und die Auferstehungsgeheimnisse—und zeige, wie 
Maria sie erfasste, gestiitzt auf das wiederholte Bibelwort: Maria 
conseryabat omnia verba haec, conferens in corde suo. Eine 
ganze Auswahl von Gedanken, die wir vom Karsamstag bis zum 
Bittsonntag entwickelt haben, lassen sich, gestiitzt auf friiher gege­
bene Anhaltspunkte und die Mariologie, in ungesuchte Beziehung 
zur Gottesmutter bringen, z. B. Beata quae credidisti — Sie glaubte 
einst, da er ais Kind einsam in der Krippe lag — wie erhaben 
glaubt sie jetzt, da er aus dem Grabę ersteht und der ganzen 
Welt sich ais Gottessohn yerkiindet. — Sie glaubte, ais sie vor 
den Feinden Jesu mit dem Kindlein Jesu nach Aegypten fliehen 
musste — wie glaubt sie jetzt, da Jesus sich machtig und gewaltig 
seinen Feinden ais auferstandener Gottessohn yerkiindet. — Sie 
glaubte einst, ais das Haus von Nazareth die ganze Kirche Jesu 
war — wie jubelt jetzt ihr Glaube, wenn der Auferstandene die 
Bausteine seiner W eltkirche sammelt und diese ais Lehrerin seiner 
Wahrheit, Verkunderin seines Gesetzes und Zeugin seines Lebens 
in alle Lander sendet. — Auch unser Glaube erlebt gleichsam 
das alles. Also! [Vgl. S. 465—483.] — Ein anderes gutes Thema 
ware: das Magnificat Marias bei der Auferstehung Christi. 
Man zeige, wie sich die Gedanken des Magnificat jetzt erst recht 
erfiillen.
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Maria und der Aufgefahrene oder Maria und die Urkirche.
Die Urkirche «mit Maria, der Mutter Jesu» ist das Vorbild des 
heiligen Verhaltnisses Maria zur Kirche. Das eine Wort der 
Apostelgeschichte sagt unermesslich viel. Die Urkirche erscheint, 
nachdem Jesu von ihr Abschied genommen und da Jesus sie 
wieder begriisst und belebt durch den heiligen Geist: «cum Maria 
matre Jesu». Maria ist ihr eine Lehrerin und Zeugin der Wahr­
heit Christi, eine Fiirbitterin und Mittlerin fiir die Gnade Christi, 
eine erste Nachfolgerin in den Fussstapfen Christi.

Marias Gesamtbild in der Heiligen Schrift. Das Weib mit 
der Sonne bekleidet. (Vgl. Apocalypse 12,1.-17. und Dr. A. Schafer: 
Maria in der hl. Schrift, S. 244 ff. Das erhabene Bild zeichnet die 
Kirche und Maria.)

Pragmatische und typische Auffassungen in der Bibel. Wir 
haben uns iiber die homiietische Bedeutung der grossen prag- 
matischen Auffassungen und Zusammenfassungen auf dem 
ganzen Gebiete der Religion und der Offenbarung friiher sehr 
eingehend ausgesprochen (vgl. S. 107, 108, 109, 110 ff.). Es ist eine 
ungemein dankbare Aufgabe, das Bild Mariens in grossen un- 
gesuchten Zusammenhangen aus dem Gang und der tiefer er­
fassten Geschichte der ganzen Offenbarung zu zeichnen. Es 
kann dies in kiirzern oder langern Cyklen geschehen. Ais Hilfs­
mittel empfehlen wir vor allem biblisehe Werke und Kommentare, 
die auf das Vorleben und Leben Maria in der hl. Schrift ein­
gehen. Wir empfehlen die einschlagigen Kommentare zu den 
Buchern des A. T. im neuen Cursus Scripturae Sacra? der Jesuiten 
zu den betreffenden Stellen. Manche Typen und Weissagungen 
auf Maria findet man auch in Schuster-Holzammers Handbuch 
zur biblischen Geschichte recht gut behandelt. Ein treffliches 
Hilfsmittel ist das Buch von Br. A. Schafer: *Bie Gottesmutter 
in der hl. Schrift.* Hier ist freilich das gesamte reiche biblisehe 
Materiał unter dogmatische Gesichtspunkte zusammengestellt: 
Maria, die Jungfrau — Maria, die Mutter Gottes — Mana, die 
Mutter des Erlosers — Maria, die Begnadete — Maria, die Mit- 
wiikende Maria, die Mittlerin. Mit Hilfe der Unterpunkte des 
Inhaltsverzeichnisses und des Schriftstellenverzeichnisses liesse 
sich aber leicht eine geschichtlich-pragmatische Ordnung her- 
stellen. Ein alphabetisches Sachregister wiirde freilich den homi- 
łetischen Wert des soliden exegetischen Buches noch erhohen 
Gute Wegleitungen gibt auch Zschokke: die biblischen Frauem 
Ausgearbeitete Predigten iiber diese Gebiete bietet P. Vogt, S. J.: 
«Maria in ihren Vorbildern». — Die eingehendern Erklarungen 
der messianischen Weissagungen liefern auch wertvolle Mate- 
rialien fur die historisch-pragmatischen Auffassungen des Lebens 
Maria. Das beste Materiał uber das Leben Maria im pragma- 
tischen Zusammenhang betrachtet bietet «das Leben Jesu»°von 
Grimm in den einschlagigen Abschnitten und Kapiteln, in denen 
Mana in den Vordergrund tritt. Man vergleiche auch das Re­
gister zum gesamten Werke unter dem Worte «Maria» und unter
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p^T” der,.maria"ischen TyPen. Viel zu wenig wird von 
.•ih P?dl?hrn.dl® treffliche Abhandlung in Scheebens Dogmatik 
uber die theologischen Quellen der Mariologie, Maria in den 

uchern des A. u. N. T. mit reichen Litteraturangaben, zu Ratę 
gezogen. III. Bd. n. 1521—1563. (S. 455—479.) Hier finden sich 
samtbild611 U,R be^tan,Au«assungen einem gedrangten Ge-
Jc“t alie~VoS f"er yP<?n bemerken wir noch, dass sich 
nicht alle Vorbilder fur einzelne Predigten eignen. Einzelne 
l£Pen w®rfen bloss geheimnisvolle Lichtblicke auf die kiinftige 
Stellung der Gottesmutter, z. B. das Wunder am Fliess Gideons 
die kleine Regenwolke, die Elias vom Karmel aus iiber dem Meere 
aufsteigen sieht. Diese Art von Typen konnen vom Prediger 
nur zu Momentbeleuchtungen dogmatischer oder moralischer 
Auffassungen verwendet werden. Ueberdies zeige man die Tynen 
nur im Zusammenhang mit der ganzen hl. Geschichte, mit den 
kritischen Momenten, in denen sie auftreten und behandle sie 
nicht ohne Kommentare und bessere Handbiicher zur biblischen 
Geschichte oder positive Dogmatiker beraten zu haben Ver- 
nachlassigt man das, so tritt der Typus wie ein deus ex machina 
auf, wirkt oft geradezu verwirrend und abstossend. Nicht alle 
Typen und typischen Auffassungen sind in gleicher Weise sicher 
a“d verburgL. Man trage nicht jede typische und pragmatische 
Auttassung wie einen Glaubenssatz vor. Man bemerke oft aus- 

ei"zelne V?ter und Gottesgelehrte finden hier
1Tb tletfe™Zasaaimenhang u- s. f. «Es ist zu bedauern, dass 
noch heute in fast allen manologischen Schriften, selbst in wissen- 
schaftlichen, im Ansehluss an altere Werke eine Menge von 
Texten aus patristischer Zeit in ganz unkritischer Weise citiert 
werden, namentlich werden Schriften (und Textó) unter dem 
Aamen alterer und hochangesehener Viiter citiert, die zweifellos 
oder doch wahrscheinlich einer spatern Zeit und weniger gewich-
n§i?co?tOp®n an8ehoren-’ (Scheeben, Dogmatik: Mariolofie. III, 
n 1560.) Dies gilt namentlich auch fiir gewisse typische und 
allegonsche Auffassungen und eigenartige Exegesen.

Unter dem Gesichtspunkte: Die Gottesmutter in der Bibel 
lassen sich auch, die biblischen Ereignisse mehr thematisch unter

^e^ere^?h^SpUnkte stellen> B- Bibelblatter iiber
Mana Vgl. oben S. 754 ff. n. 7. v. dazu S. 109. - Ein anderer 
neutestamentlicher Cyklus ware folgender-

. 1. Maria wird Mutter Gottes (Engel in Nazareth). 2. Maria
ul11" m3?, M"tter Gottes verkiindet (bei Elisabeth). 3. Maria wirkt
Utffe^trT G0Ttten (Stlbleben)- 4- Maria wirkt ais Mutter Gottes 
(offentliches Leben: Kana). 5. Maria leidet ais Mutter Gottes
, dVer1 K- łi “m- V0llendet ihre Aufgabe ais Mutter Gottes 

der Kirehe (Pfingsten — Apostelgeschichte — Kirchen-
tai HtaS <’el Scalyp“),‘ iŁr’ AU,gabe a,S M"“"

Oder (nach Dr. Schafer: Maria in der Bibel):
Maria in der Bibel. 1. Maria die Jungfrau. 2. Maria die
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den Namen der marianischen Typen. Viel zu wenig wird von 
St Hedl^rn,dle trLeffliche Abhandlung in Scheebent Dogmatik 
RfiphOrńezq he°Al0glSATe^ Quellen der Mariologie, Maria in den 
Buchern des A. u. N. T. mit reichen Litteraturangaben, zu Ratę 
gezogen III. Bd. n. 1521-1563. (S. 455-479.) Hier finden si?ch 
die besten und tiefsten Auffassungen in einem gedrangten Ge­
samtbild. — Bezuglich der Typen bemerken wir noch, dass sich 
icht alle Vorbilder fur einzelne Predigten eignen. Einzelne 

Typen werfen bloss geheimnisvolle Lichtblicke auf die kunftige 
Stellung der Gottesmutter, z. B. das Wunder am Fliess Gideons 
die kleine Regenwolke, die Elias vom Karmel aus iiber dem Meere 
aufsteigen sieht. Diese Art von Typen konnen vom Prediger 
nur zu Momentbeleuchtungen dogmatischer oder moralischer 
Auffassungen yerwendet werden. Ueberdies zeige man die Typen 
nur un Zusammenhang mit der ganzen hl. Geschichte, mit den 
kritischen Momenten, in denen sie auftreten und behandle sie 
nicht. ohne Kominentare und bessere Handbiicher zur biblischen 
Geschichte oder positive Dogmatiker beraten zu haben. Ver- 
nachlassigt man das, so tritt der Typus wie ein deus ex machina 
auf, wirkt oft geradezu verwirrend und abstossend. Nicht alle 
Typen und typischen Auffassungen sind in gleicher Weise sicher 
und yerburgt. Man trage nicht jede typische und pragmatische 
Auffassung wie einen Glaubenssatz vor. Man bemerke oft aus- 
drucklich: einzelne Vater und Gottesgelehrte finden hier 
diesen tiefern Zusammenhang u. s. f. «Es ist zu bedauern, dass 
noch heute in fast allen mariologischen Schriften, selbst in wissen- 
schaftlichen, im Anschluss an altere Werke eine Menge von 
Texten aus patristischer Zeit in ganz unkritiseher Weise citiert
werden, namentlich werden Schriften (und Texte) unter dem 
hamen alterer und hochangesehener Vater citiert. die zweifellos 
oder doch wahrscheinlich einer spatern Zeit und weniger gewich- 
lgicnn?t0^n angehoren.* (Scheeben, Dogmatik: Mariologie. III, 

n 560.) Dies gilt namentlich auch fiir gewisse typische und 
allegonsche Auffassungen und eigenartige Exegesen.

Unter dem Gesichtspunkte: Die Gottesmutter in der Bibel 
lassen szch auch die biblischen Ereignisse mehr thematisch unter 
einen oder mehrere Gesichtspunkte stellen, z. B. Bibelbldtter iiber 
Mana. Vgl. oben S. 754 ff. n. 7. v. dazu S. 109. - Ein anderer 
neutestamentlicher Cyklus ware folgender:

• 1,,M,arria Wird Mutter Gottes <EnSel in Nazareth). 2. Maria 
ais Mutter Gottes yerkiindet (bei Elisabeth). 3. Maria wirkt 

r-ff M?rttr G°ttes (Stillleben). 4. Maria wirkt ais Mutter Gottes 
(offenthches Leben: Kana). 5. Maria leidet ais Mutter Gottes 
(Calyana). 6. Mana yollendet ihre Aufgabe ais Mutter Gottes 
“* der Kirche (Pfingsten - Apostelgeschichte - Kirchen- 
gesclnchte) 7. Maria yollendet ihre Aufgabe ais Mutter Gottes
im H.mmel (vgl. Apocalypse).

Oder (nach Dr. Schafer: Maria in der Bibel):
Maria in der Bibel. 1. Maria die Jungfrau. 2. Maria die
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Mutter Gottes. 3. Maria die Mutter des Erlosers. 4. Maria die 
Begnadete. 5. Maria die Mitwirkende. 6. Maria die Mittlerin

Manche biblische Ereignisse lassen sich auch in die Rosen- 
kranzgeheimnisse fassen, z. B.:

Die freudenreichen Rosenkranzgeheimnisse. Fiinf heilige 
Reisen: 1. Mit dem Engel zu Maria nach Nazareth. 2. Mit Maria 
zu Elisabeth. 3. Mit Maria nach Bethlehem. 4. Mit Maria zur 
Darstellung nach Jerusalem (vgl. S. 57, 58). 5. Mit Maria zum 
Osterfeste nach Jerusalem.

B. Dogmatisch-moralische Marienpredigten. Die dog­
matischen Marienpredigten fuhren so recht in das Cen­
trum der Religion. Ihr Thema ist eigentlich immer 
Christus und Maria. Treffliches Materiał bietet vor allem 
Scheebens Dogmatik «Mariologie», III. B. S. 455 629, und
1521 ff. Reichen Stoff enthalt auch Hurters Dogmatik. Wir 
empfehlen den Predigern angelegentlich?. Ch. Stechers, S. J., 
«Mater admirabilis, Maria, unsere wunderbare Mutter», 
Maipredigten, neu durchgesehen von P. E. Fischer S.J. 
Diese Maipredigten sind eine im gewissen Sinne yollstan­
dige popularisierte Mariologie. Sind auch die Hauptsatze 
dieser Predigten oft schwerfallig gefasst und die Vater- 
beweise oft ohne pragnante Ausscheidung und Exegese 
etwas gehauft, so ist dagegen der Stoff, namentlich Sehrift 
und Dogmatik, sehr solid und oft ungemein gliicklich ver- 
arbeitet; nicht selten yollenden sehr eindringliche, aus den 
dogmatischen Darlegungen selbst spriessende Anwendungen 
die Reden. Die Predigten sollten erst grundlich durch- 
studiert und dann individuell verarbeitet werden.

Wir erinnern an die Themagebiete:
Marias Wurde und Marias Person. 1. Maria die Gottes- 

mutter. 2. Maria unsere Mutter. 3. Marias Siindelosigkeit. 4- 
Marias Gnadenfulle. 5. Marias Jungfraulichkeit. 6. Marias 
Glaube. 7. Marias Liebe. 8. Marias Leiden. 9. Marias Herr­
lichkeit u. s. f.

Marias Grosse mit ahnlicher Thematastellung: 1. Marias 
Grosse im allgemeinen (Mulier amicta sole etc.). 2. Marias Grosse 
ais Mutter Christi. 3. Marias Grosse ais Jungfrau. 4. Marias 
Grosse ais die Gnadenvołle. [5. Marias Grosse ais die Tugend- 
volle.] 6. Marias Grosse in ihrem Glauben. 7. Marias Grosse 
in ihrer Demut. 8. Marias Grosse in ihrer Liebe: im Stillleben 
im óffentlichen Wirken; in Leiden und Schmerz
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Marias Tugenden (cf. unten: moralische Predigten). Wir 
empfehlen fiir diese Art von Predigten eine doppelte Methode: 
a. Man studiere und betrachte einen Cyklus von Tugenden, 
dereń Entfaltung im Marienleben sich infolge vorhandener posi- 
tiver Materialien ais fruchtbar erweisen kann. Man durchgehe 
also erst eine Reihe von Tugenddarstellungen, z. B. bei Thomas 
II. II. (vgl. dazu Portmann: das System der Summę des hl. 
Thomas, 2. Aufl., S. 179 ff.), in Miillers, Lehmkuhls, Goepferts oder 
Pruners Moraltheologie, auch im V. Band der Apologie von 
Weiss — und frage sich: fiir welche Ziige und Gedanken 
finden sich im Marienleben, besonders im Eyangelium auf- 
fallige Belege? — b. Man studiere und betrachte — die Feder 
in der Hand — Scenen aus dem Marienleben in den Eyangelien, 
in einer Evangelienharmonie, in einem Leben Jesu oder Maria 
und frage sich: was fiir erklarende und illustrierende Gedanken
und Momente, was fiir disponierende Punkte und Skizzierungen 
gibt mir die Moraltheologie, um aus den angedeuteten. oft bloss 
latenten Ziigen der Eyangelien eine volle Tugendpredigt mit 
moralischen Anwendungen zu gestalten? Dann ordne man das 
Ganze zu einem logisch-rhetorischen Cyklus, z. B. Marias Glaube 
(oder Maria und der Glaube). Marias Liebe. Marias Demut. 
Marias Gehorsam. Marias Keuschheit und Jungfraulichkeit. 
Marias Starkmut. Oder: Marias Predigt und Beispiel iiber die 
zehn Gebote Gottes. Oder: Maria und das Wort Gottes. Maria 
und das Gesetz Gottes. Maria und das Gewissen. Maria und 
die Arbeit. Maria und die Berufstreue. Maria und das Leiden.

Marias Ehrentitel. (Nicht alle eignen sich zu eigenen Pre­
digten; einzelne sind mehr Ausdruck machtiger Affekte!)

Fiir die Maiandacht wahle man ais Gegenstand ayklisehe 
Themata, bald das Leben Maria oder ein einzelnes wichtiges 
Ereignis aus dem Leben Maria, bald die gesamte, bald einzelne 
Teile der Mariologie, dann wieder die Tugenden Maria, die Selig­
keiten und Maria, die Gaben des hl. Geistes und Maria, die Ehren­
titel Marias, Marias Gebet: das Magnificat, die Gebete zu Maria 
u. s. f. — Oft lassen sich die Marienpredigten im Anschluss an die 
eintallenden Sonn- und Festtage mit ihren Eyangelien, Episteln 
oder Grundgedanken zu sehr anziehenden und durch Neuheit 
uberraschenden Cyklen ordnen.

Eine recht ausgiebige und fruchtbare marianische 
Handbibliothek bilden zusammen: das Leben Jesu von 
Grimm und Meschler, Dr. A. Schafers Buch: Maria in. 
der hl. Schrift, Scheebens, Heinrichs, Hurters Dogmatik,. 
Stechers Maipredigten: Maria, die wunderbare Mutter, 
Scherers Marienfeste (VI. Band der Bibliothek fiir Pre­
diger), Vogts Vorbilder Maria, Nicolas'neue Studien iiber- 
das Christentum: Maria, 4 Bde., Regensburg, Manz, 1860,,
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‘G. Kolb, S. J., Wegweiser durch die maria- 
nische Litteratur nebst Supplement, ein kritisches 
Buch, das wir bei der sehr reichhaltigen Litteratur auf 
das angelegentlichste empfehlen.

8. Die rómisch - katholische Kirehe. Einen Haupt- 
gegenstand der Predigt, namentlich in der heutigen Zeit, 
bilde die solide Lehre iiber die rómisch-katho- 
lische Kirehe.

Der Prediger wird sich durch das Studium apologe- 
tischer und dogmatischer Traktate de ecclesia, durch 
Eindringen in das Werden, Wachsen und Gestalten der 
Kirehe nach den Schilderungen der Bibel, durch die 
Lektiire einschlagiger Monographien und durch das Yer­
folgen der neuen Litteratur in Biichern und Zeitschriften 
u. s. w. immer mehr zur Predigt iiber diesen hochinte- 
ressanten und praktisch-wichtigen Gegenstand befahigen.

Gegeniiber dem offenen und versteckten Kampfe gegen 
die Kirehe, bei der absichtlichen und unbewussten Entstel- 
lung der Kirehe in Presse und Litteratur und in Riicksicht 
auf die vielen Vorurteile und Unklarheiten, die da und 
dort bestehen, — ist die solide und lichtvolle Auf­
klarung iiber die Kirehe eine unschatzbare 
Wohltat, die wir dem Volke und den Gebildeten 
erweisen.

Wir haben im Verlaufe dieser Studien diesem Haupt­
thema iiber die Kirehe bereits eine eingehende Aufmerk­
samkeit geschenkt. Wir erinnern an die grundlegenden 
Ausfuhrungen iiber das Lehramt Christi und der 
Kirehe, die sich leicht zu Predigtthemata umgestalten 
lassen (S. 1—15), an das Gesamtbild der Kirehe in 
der Bibel (S. 143, 144: vgl. auch S. 138—143), an die 
Beziehungen des Auferstandenen zu seiner 
Kirehe (Ostern S. 473—482), an das Bild der Kirehe 
ais Werk und Heimat des Heiligen Geistes 
(Pfingsten undPfingstoktav, S. 557, 558, 563, 567, 629, 630); 
an die Cyklusvor schlage iiber Glauben und 
^Kirehe (S. 497, 498 und namentlich 616, 617 mit Litteratur-
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angaben), an die Entfaltung des Reichs- und 
Kirchengedankens an den Sonntagen nach 
Pfingsten (S. 598—616; 616, 617, vergl. insbesondere 
auch den 22. Sonntag nach Pf., S. 606—615. Fiir weitere 
Einzelgedanken vergl. das Reairegister.)

So diirfen wir uns hier mit Riicksicht auf die bereits 
entfalteten Gedankengange mit einigen wenigen metho- 
dischen Winken begniigen. Der Prediger behandle

a. Die Genesis der Kirche. Sie ist die Lebensarbeit 
des Heilandes; der Homilet zeige

a. wie die Kirche aus den Eyangelien herauswachst von 
dem Worte des Verkundigungsengels iiber das Reich 
Christi bis zur Uebergabe des Primats am Schlusse 
des Johannes-Eyangeliums. Der Prediger zeige

/?. ins einzelne, wie Jesus die Kirche geplant, ausgebaut 
und vollendet hat. Diese biblischen Beweise sind 
hochwichtig, besonders gegenuber den Protestanten, 
sowie fiir die freudige Starkung der Katholiken 
(vgl. S. 143); der Prediger zeige ferner

y. dass die Kirche der fortlebende Christus ist, die 
Fortsetzerin des Wortes Christi, der Gnade Christi, 
der Taten Christi, und im Auftrage Christi eine 
Kónigin, eine Herrin, eine Mutter; der Prediger 
iiberzeuge durch klare Beweise

S. dass schon die Urkirche in der Apostelgeschichte 
dasselbe glaubte und iibte, was die heutige Kirche; 
er zeige aus den ersten Jahrhunderten, dass die ersten 
Christen, wie wir, rómisch-katholisch dachten und 
lebten. Der Prediger vergesse aber auch nicht

e. die berechtigte Entfaltung der Kirche im Laufe der 
Zeiten nach dem Gesetze des Senfkorns und des 
Sauerteiges darzustellen, Góttliches und Menschliches, 
Wesentliches und Voriibergehendes, volle Entfal­
tung und zuriickgedrangtes Leben im Kampfe und 
unter der Freiheitsberaubung klar unterscheidend. 
Der Prediger stelle die Kirche hin

£ ais von Christus gestiftete yollkommene Gesellschaft,.
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ais freie, souverane Tochter Gottes, ais neben dem
Staate selbstandig geschaffene, aber mit ihm zusam- 
menwirkende Gewalt und Macht (vgl. S. 606 ff.), ais 
ein Reich Gottes nach innen und aussen, ais streitende, 
leidende und endlich vollendete triumphierende Kirehe, 
und bei all ihrer Grosse — nicht ais Selbstzweck, son­
dern ais Mittel und Weg zum Ziel: zu Christus, zu Gott. 

Der Prediger erklare namentlich in Cykluspredigten 
b. das Wesen der Kirehe: ihre Einsetzung und Ein- 

richtung durch Christus ais sichtbare Gesellschaft, ais 
lebendige Gesellschaft, ais geheimnisvollen Leib Christi, 
ais ungleiche Gesellschaft mit Ober- und Unterordnung — 
dann vor allem das Fundament der Kirehe, das Papst- 
tum, den Primat in seiner Verheissung, Uebertragung, 
Nachfolgerschaft, in seiner Macht und Kraft — den Auf- 
bau der Kirehe: Apostolat, Episcopat, Klerus und Laien — 
die erhabenen Charakterzuge und Merkmale der Kirehe — 
die Kirehe ais Lehrerin und Zeugin der Wahrheit Christi, 
in ihrem gewohnlichen allgemeinen Lehramt, auf den 
Konzilien, im unfehlbaren feierlichen papstlichen Lehr­
amt (hier sind namentlich klare bestimmte Begriffe hoch- 
wichtig), in Hinsicht auf die Gegenstande ihres Lehr­
amtes. Wichtig ist auch die Darstellung der Kirehe ais 
Ausspenderin der Gnaden Christi, ais die betende und 
den Gottesdienst leitende und ordnende Braut Christi — 
ais leitende, iiberwachende, strafende, ihre hl. Rechte 
reklamierende Hirtin und Konigin im Auftrag Christi. 
Fruchtbar sind auch die Thematen uber die Verbindung 
mit der Kirehe, uber die Notwendigkeit dieser Verbin- 
dung und iiber die ausserordentlichen Wege scheinbar 
ohne die Kirehe und doch wieder geistiger Weise mit 
und in der alleinseligmachenden Kirehe. (S. 113. 114.) Alle 
diese Aufklarungen sind wohltatiges Licht, dessen unsere 
moderne Welt gar so sehr bedarf. Der Prediger gebe 
hier solide Dogmatik und Apologetik, appelliere nach 
Rechtfertigung der Glaubensgrundlage und des klaren, 
bestimmten Willens Christi an das yerniinftige, gesunde
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Denken, das die Folgerungen ziehen muss. Er meide alle 
Ausfalle und alle Bitterkeit.

c. Die Gesetze und Institute der Kirche. Hier be- 
leuchte der Prediger die Einzeldinge durch die hohern 
Gattungsbegriffe. Er zeige das einzelne Gesetz, das ein­
zelne Institut im Lichte Christi und der grossen katho- 
lischen Gedanken (vgl. hieriiber unten: die apologetischen 
Predigten).

d. Die Stiirme und Kampfe gegen die Kirche. Hier 
nutzt eine grundsatzliche Behandlung, etwa im Anschluss 
an das Eyangelium vom Seesturm oder an Pfingsten, 
immer wieder. Dann beachte der Homilet die jeweiligen 
Zeitstrómungen gegen die Kirche und nehme in dog- 
matisch-korrekter, entschiedener und weitblickender Weise 
dagegen Stellung. Die litterarischen und theologischen 
Zeitschriften, die Kirchenblatter, sowie hervorragende Or- 
gane der Presse kónnen hier den Prediger orientieren. 
Dann beachte er auch die lokalen Strómungen. Oft wird 
auch die Widerlegung einzelner Schlagworte und Ge- 
schichtsliigen am Platze sein. In weitergehendem Um- 
fange kann dies noch in religiosen Vortragen, in Kon- 
ferenzen und Vereinsreden geschehen.

e. Der Segen der Kirche und das Gliick, katholisch 
zu sein. Auch dieses Gedankengebiet kann von Zeit 
zu Zeit recht fruchtbar gemacht werden. Nur ergehe man 
sich nicht bloss in formal-rhetorischen Affekten und 
auf allbekannten Gemeinplatzen. Der Homilet entfalte 
dogmatisch, aber konkret und farbenfrisch, den Segen 
und den Trost, der im Glauben, Hoffen und Lieben der 
Kirche, in ihrem sakramentalen Begleiten unseres Lebens 
und der yerschiedenen Stande von der Wiege bis zum 
Grabę liegt — dann ąuellen auch ungesucht reiche Affekte 
heryor. (Vgl. zu allem S. 616, 617.)

f. Ein Gedanke trete immer aus den Predigten iiber 
die Kirche dem Volke entgegen: die Kirche tut, was 
Christus tut, sie ist die Verkiinderin Christi, seiner ganzen 
Person, seines ganzen Werkes, aller seinen Forderungen
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und Folgerungen, aber auch die Spenderin aller seiner 
Gnaden. (Zur Litteratur vergleiche namentlich neuere 
Dogmatiker, wie Hurter, Heinrich, Scheeben, Jungmann, 
Willmers, Pesch; ferner Apologien, namentlich Hettinger, 
Schanz und Gutberlet; Monographien, wie z. B. Specht: 
Die katholische Kirehe nach Augustinus; Schmid: Petrus 
in Rom; die mehr popularen Schriften Hammersteins 
und Wetzels; Predigten von Bossuet, Ravignan, Didon, 
Monsabre, Ketteler, Ehrler, Forster u. s. f.)

9. Die ewigen Wahrheiten. Sehr wichtig ist die 
Predigt von den ewigen Wahrheiten: iiber Ziel und 
Ende, Tod, Gericht, Himmel, Holle, Todsunde, nach dem 
Grundsatz der hl. Sehrift: «Mensch, gedenke der letzten 
Dinge und du wirst in Ewigkeit nicht siindigen». Man 
soli oft dariiber predigen:

a. Ex professo (bei Exercitien, Missionen, ófters in 
der Fastenzeit, auch am ersten Adyentsonntag, am Schluss 
des Jahres und des Kirchenjahres, an Aller heiligen, Aller- 
seelen, in den Versammlungen der Bruderschaft vom 
guten Tod u. s. f., vgl. unsere Entfaltung des Kirchenjahres).

b. Die ewigen Wahrheiten sollen gleichsam den Gold­
grund bilden, auf dem die iibrigen Wahrheiten der 
hl. Religion sich abheben.

10. Das Gnadenleben. Ein eigentliches Hauptthema 
der Beredsamkeit muss das Gnadenleben sein, an sich und 
apologetisch betrachtet gegeniiber der modernen błossen 
Menschengerechtigkeit. Der Prediger muss alle seine 
Talente und alle seine Quellen aufwenden, die heiligma­
chende Gnade mit ihrem ganzen Inhalt, in ihrer ganzen 
Schonheit und unerlasslichen Notwendigkeit dem Volke zu 
schildern und ihm zu zeigen, was es an der heiligmachenden 
Gnade besitzt und was es mit ihr verliert. Es ist seine 
Hauptaufgabe, die Gemeinde im Stande der heilig­
machenden Gnade zu erhalten: ut vitam habeant 
et abundantius habeant. Wir haben uns uber dieses 
Thema bei der Behandlung des Kirehenjahres 
wiederholt ausgesprochen und fiir dessen Be-
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handlung an vielen Stellen die mannigfachsten 
Yorschlage gebracht. Vgl. S. 93 ff., 167 ff.; vgl. z. B. 
den ersten Adyentsonntag S. 184 ff., S. 59 ff. Weihnachten 
S. 221, 222, 228 und 229, die ganze Fastenzeit, namentlich 
den ersten Fastensonntag S. 289 ff., Fastenpredigten 
S. 341 ff., insbesondere auch Montag in der Karwoche 
S, 376 ff., den hohen Donnerstag S. 399 ff., den Karsamstag 
S. 431 ff., den Weissen Sonntag und Pfingsten S. 552 ff.

Ebenso muss es der Prediger yerstehen, ihren Gegen­
satz zu zeichnen: die Todsunde. Es ist eine hochwich­
tige, hochernste Pflicht des Predigers, die Traktate de gratia 
sanctificante, de peccato und de peccato mortali ófter 
und in reichster Weise zu popularisieren. Vgl. hieriiber 
insbesondere den ersten Adyentsonntag (S. 60 ff. und 
S. 187 ff. Weihnacht S. 229 ff., den ersten Fastensonntag 
(S. 288 ff., S. 356 ff., 360 ff.), namentlich aber die beiden 
§§ 31 und 32 (S. 325 ff.) iiber die Fastenpredigten, ins­
besondere S. 333 ff. Zu diesen Themareihen gehoren auch:

a. die Lehre mm Heiligen Geist und seinem Reich 
(vgl. Encyklika Leos XIII. uber den Heiligen Geist; 
Meschler, Die Gabe des Pfingstfestes; Coulin, Der Heilige 
Geist; vgl. oben den yierten Sonntag nach Ostern S. 529 
und Pfingsten S. 552 ff.).

b. Die Lehre vom Sakr amentenemp fangę. Es ist 
eine Hauptaufgabe des Predigers, anziehend und 
praktisch vom Busssakrament und vom Altars­
sakrament zu sprechen, hie und da aber auch ganze 
Cyklen uber diesen Gegenstand zu halten. Breiteneicher, 
Predigten iiber die hl. Sakramente; Lohmann, S. J., Pre­
digten iiber das Busssakrament, sowie einschlagige pasto­
rale, moralische, ascetische und apologetische Werke, 
z. B. die Moraltheologie von Noldin, Gópfert, Muller, die 
Sakramentenlehre von Schanz, Gihrs Messopfer und Sakra- 
mentenlehre — bieten viele Anregung. Wir haben diesem 
Gegenstande durch das ganze Kirchenjahr die eingehendste 
Aufmerksamkeit geschenkt; vgl. z. B. den hl. Advent und 
dessen Sonntage, Weihnachten, den dritten und yierten

49
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Fastensonntag, insbesondere die Fastenpredigten uber die 
Ostersakramente, S. 333 ff., Karsamstag, Ostern, den 
Weissen Sonntag u. s. w.

c. Die Lehre von der guten Meinung, von der Liebe 
und der rollkommenen Reue, namentlich auch die Wege 
dazu, die praktische Anleitung dafiir, mussen ein Haupt­
thema des Predigers sein (vgl. S. 57,58; 74, 75, 76, 341 ff.), 
das ex professo und gelegentlich zu behandeln ist. Es 
ist ja eine Hauptaufgabe des Predigers und des ganzen 
Wirkens eines Seelsorgers, die Gemeinde im Stande der 
heiligmachenden Gnade zu bewahren, zu bestarken und in 
der Gnade zu stetem Fortschritt anzuleiten.

d. Die Lehre vom Gebet. Der Prediger der Ueber­
natur muss die Forderung des Gebetsgeistes ais eine 
erste Pflieht betrachten. Das absolut notwendige oftere 
Gebet ist Atemzug und Herzschlag des Christen. Es 
muss darum auch eine Herzensangelegenheit des Predi­
gers sein. Sonst ist er kein echter Hirte. Wir haben 
uns bei der Behandlung des Kirchenjahres immer wieder 
iiber dieses Hauptthema der Predigt ausgesprochen und 
eingehende Vorschlage gemaeht. Wir verweisen nament­
lich auf die langere Ausfiihrung zum ersten Advent- 
sonntag S. 60 und S. 188, alsdann auf die Behandlung 
des Bittsonntags und der Bittwoche S. 582 ff.

e. Hieher gehort auch die Behandlung der gewohn- 
lichen Gegenstande und Uebungen des katholischen Lebens. 
Nunąuam satis dicitur quod nunąuam satis discitur. Man 
flechte dergleichen Unterrichte auch ais gelegentliche Ex- 
horten ein, so namentlich an Festtagen, an denen die 
Volksmassen, die Gebildeten und die Armen zugleich, 
gegenwartig sind. Wir haben oben eine ganze Reihe 
solcher Vorschlage bei der Behandlung des Kirchenjahres 
gemacht. Vgl. auch S. 73, 74, 75, 76.

11. Die christliche Charakterbildung. Auf die christ­
liche Charakterbildung muss die ganze Tatigkeit des 
Homileten zieleń. Der Homilet schopfe aus dem Reich­
tum der Morał und der Ascetik, habe aber zugleich ein



771

offenes Auge fiir das Volksleben, seine Lichtseiten und 
seine Schaden. Dabei vergesse er den Hauptgrundsatz 
nie: Justus ex fide vivit: die Morał soli aus dem Glauben 
herauswachsen, die Moralpredigt darf nicht ein blosses 
philosophisches Moralisieren sein. Man berate hieriiber 
gute Moraltheologen, besonders auch solche, welche die 
positive und praktische Methode verbinden, z. B. Gópfert, 
Muller, Bouąuillon, Lehmkuhl, die Apologie von Weiss, 5. B.; 
Pesch, Der Christ im Weltleben; uberhaupt praktisch 
solide ascetische Schriften.

Wir haben es uns besonders angelegen sein 
lassen, bei der Behandlung des Kirchenjahres 
in ausgiebigster Weise die homiietische Aufgabe 
der christlichen Charakterbildung zu beriick- 
sichtigen und wir versuchten nach dieser Seite 
hin stets auch konkrete, ins einzelne gehende 
Vorschlage zu machen. Vgl. u. a. S. 72—78 und 
S. 258, 259, 260 u. s. w., insbesondere auch die ganze 
Fastenzeit und die Sonntage nach Pfingsten.

12. Die Notstande desVolkes und dessen Erlósungs­
bedurftigkeit. Eine wichtige Aufgabe des Predigers ist 
das Wecken der Erlósungsbedurftigkeit durch wahre 
Schilderung der grossen Notstande der Menschheit. Dann 
muss auf diesem Hintergrunde das Heil in allen diesen 
Notstanden, der Erloser Jesus Christus, gepredigt 
und eingetragen werden. Der Heiland selbst beginnt 
sein Wirken und Predigen mit eben diesem Gedanken: 
«Selig sind die Armen im Geiste» (vgl. oben S. 115 n. 7). 
Darum muss auch dem christlichen Prediger die Erziehung 
«zur Armut im Geiste», d. h. zur Ueberzeugung und zum 
Gefulil der eigenen allseitigen grossen Not und Armut, 
aus der allein Christus retten kann, ais eine Hauptpflicht 
erscheinen.

«Warum hangen Millionen mit ganzer Seele an 
Christus ?» Weil sie in ihm ihren Erloser von Siinde und 
Tod sehen. Und warum sind Taueende und Tausende, 
namentlich in den sogen. gebildeten Standen, tr-otz aller
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Boglaubigung seiner gottlichen Mission, von Christus 
abgekominen ? Sie bediirfen eines Erlosers nicht, sie 
sind stolz sich selbst genug (beati pauperes spiritu — 
esurientes implevit bonis et divites dimisit inanes — 
vonite ad me omnes qui laboratis et onerati estis — 
u. s. f.).

«So hangt denn der Glaube an Christus ganz be- 
Bonders von einem lebhaft erweckten Erlósungs- 
bediirfnis ab: auf dem Gefiihle unserer Notstande ruht 
bei Hohen und Niedrigen die Anhanglichkeit an Christus 
und Christentum». (Hirscher, Besorgnisse hinsichtlich der 
Erteilung des Religionsunterrichtes, auch abgedruckt bei 
Jungmann, geistliche Beredsamkeit, cf. Catechismus ro­
manus; Ignatius v. Loyola «Exercitien»: «Betraehtung 
uber dieMenschwerdung» mit Pater RoothansNoten, ebenso 
der Weihnachtshymnus «spes perennis omnium* — «solus 
e sinu patris mundi salus adveneris» u. s. f.

Fiir alle diese Gesichtspunkte enthalten die Evan- 
gelien, auch die Sonntags-Evangelien, ungezahlte 
Scenen, Lehren, Parabeln, bei dereń praktisch-typi- 
scher Anwendung auf das gegenwartige Leben Tausende 
sich sagen mussen: Ich bin in ganz ahnlicher Not- 
lage; Jesus kann und will mir ganz ahnlich helfen. 
Beachte die folgenden Gesichtspunkte, die z. B. fiir Herz 
Jesu-Predigten anwendbar sind, namentlich wenn man 
das innere, gottmenschliche Leben des Heilandes tiefer 
betrachten und behandeln will.

a. Jesus und unsere arme lernunft (ego lux mundi); 
vgl. z. B. Jesus und Nikodemus, Jesus und die Sa­
mariterin. Wohl ist unsere Vernunft eine herrliche 
Leuchte. Wohl kann und soli sie sich ein Riesen- 
gebiet der Wahrheit erobern. Aber fur die tiefere 
Erfassung der religiosen Wahrheit erscheint sie ge- 
schwacht — und gar erst gegeniiber dem Ueber- 
natiirlichen ist sie allein vóllig unzulanglich. Da 
erscheint die unermessliche Wahrheit Jesu Christi: 
erat lux vera!
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/?. Jesus und unser verdorbenes, Jcranlces Herz (vgl. Jesus 
und die Samariterin, Jesus und Maria Magdalena), 

y. Jesus und unser schwache Wille (vgl. Jesus und die
Erziehung der Apostel, die ganze Apostelschule nach 
allen ihren Seiten, die Parabel vom Weinstock und 
den Reben).

S. uesus und unsere grosse Sc fluid (vgl. Jesus am Kreuze, 
etwa im Lichte der paulinischen Briefe uber dio 
Genugtuung Christi [cf. Simar, Theologie des heiligen 
Paulus]; vgl. oben Passionssonntag und die ganze 
Entfaltung der Karwoche.

£. Jesus und die TJnsumme der Leiden (vgl. z. B. Jesu 
Lehre iiber das Leiden, nach der Scene von Casarea 
Philippi, Jesu Stationenweg, ygl. z. B. oben S. 89).

f. Jesus und die Kranlc/ieit (vgl. z. B. den Abend von
Kapharnaum nach der Heilung der Schwiegermutter 
des Petrus und zahlreicho Krankheitsheilungen, wie 
z. B. Heilung der blutfliissigen Frau).

rj. Jesus und die Todesstunde (vgl. Jesus und den Jiing- 
ling von Naim, Jesus und das Tóchterchen des Jairus, 
Jesus am Oelberg, Jesu Tod am Kreuze).
Jesus und das Grab (die ganze Geschichte der Auf- 
erweckung des Lazarus, z. B. ais thematische Ho­
milie ausgefuhrt!).

t. Jesus und die Ewigkeit (vgl. die grossen Sentenzen 
Christi iiber die letzten Dinge, die Gerichtsparabeln 
— das Leben im Lichte der Sterbekerze und Jesus 
Christus.)

So liessen sich noch ungezahlte schwere Lebenslagen 
mit Jesus in Verbindung bringen, z. B. Jesus und die 
Arbeit (der reiche Fischfang, vgl. S. 593, das Haus von 
Nazareth); Jesus und die Versuchung; Jesus und unser 
langsamer Fortschritt u. s. f.

13. Die Kateehismuswahrheiten uberhaupt. Esistyon 
grossem Vorteil, wenn der Prediger von Zeit zu Zeit den 
Katechismus durchgeht und sich fragt: iiber welche Wahr­
heiten wurde seltener gepredigt? Eine solche Gewissens-
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erforschung des Pfarrers, des Rector ecclesiae und der 
einzelnen Prediger wirkt von Zeit zu Zeit ungemein 
fruchtbar auf die Themawahl (vgl. auch oben S. 53 n. d.).

VI. Buch.
Arten der geistlichen Beredsamkeit.

Man kann unter dom Gesamtbegriff: Arten der 
geistlichen Beredsamkeit einfachhin die cliarakte- 
ristischen Erscheinungsformen der geistlichen Be­
redsamkeit verstehen: die didaskalische und die pare- 
goretische Beredsamkeit mit den Unterarten der letztern: 
der panegyrischen und par anetischen Rede. Diese 
Erscheinungsformen haben wir aber bereits bei den Unter­
suchungen iiber das Wesen und die Grundlage der geist­
lichen Beredsamkeit eingehend naher behandelt. (Vgl. 
I. Buch § 2, S. 25 ff.)

Gewóhnlich jedoch fasst man in den erwahnten Sam- 
melbegriff die konkreten Arten und Gattungen geist- 
licher Reden zusammen, welche sich auf Grund der yer­
schiedenen Erscheinungsformen der Beredsamkeit infolge 
der Eigenart des jedesinaligen Predigtzweckes, 
des Predigtstoffes und der Umstande gestalten. 
Diese konkreten Arten und Gattungen sind hier 
zu behandeln.

Bei Behandlung dieser konkreten und obligaten Ein- 
teilungen werden wir aber die friiher entwickelten 
Grundsatze iiber die Erscheinungsformen der geistlichen 
Beredsamkeit scharf im Auge behalten. Vor allem er­
innern wir an ein wichtiges Axiom, das sich uns damals 
aus der Betraehtung des Wesens der Beredsamkeit selber 
ergeben hatte und welches wir hier mit den Worten 
Bischof Dr. Kepplers wiederholen. «Es gibt keine Predigt, 
welche rein didaktische1) Zwecke hatte, keine, welche 
bloss auf Riihrung es absehen diirfte, keine, welche, ohne 
an die Glaubenserkenntnis anzukniipfen oder auf sie ein-

i) Vgl. oben die Auslegung des Begriffes “didaskalisch* S. 26 A.



775

zuwirken, den Willen bewegen kónnte. Ebenso gibt es 
keine rein dogmatischen oder rein moralischen Predigten: 
immer muss das Dogma in die Morał ausklingen, die 
Morał auf dem Dogma sich aufbauen.» (Wetzer und Weltes 
Kirchenlexikon, II. Aufl., Art. Homiletik, 6. Bd., S. 214 c. 2.) 
Nichtsdestoweniger geht es an, zur unmittelbar praktischen 
Orientierung von dogmatischen, moralischen, apologe­
tischen, exegetischen Predigten zu sprechen. Die eben an- 
gedeuteten Seiten und Gebiete der Religion treten namlich 
in gewissen geistlichen Reden mehr in den Vordergrund. 
Dabei diirfen sie aber niemals in irgend einer Weise den 
grossen Hauptzweck aller homiletischen Tatigkeit: ut vitam 
habeant et abundantius habeant — das ubernatiirliche 
religiose Leben, das aus dem Glauben herauswachst, be- 
eintrachtigen oder verdrangen. Nachdem wir aber durch 
unsere ganzen Studien eben diesen Hauptzweck der Pre­
digt theoretisch und in praktischen Vorschlagen nach 
allen Seiten hin entfaltet haben, diirfen wir umso eher in 
diesem VI. Buche aus praktischen Griinden den obligaten 
Einteilungen folgen. Dr. Keppler verwirft zwar an der 
citierten Stelle das Einteilungsprinzip der dogmatischen, 
moralischen, apologetischen Zwecke, weil daraus die 
grosste Gefahr entstehe, dass der Lebensnerv der christ­
lichen Predigt, welcher in der Verbindung ton Dogmatik 
und Morał liegt, verkannt werde, trotz aller angehiingten 
Kautelen. Wir stimmen vollstandig zu, wenn dieses Ein­
teilungsprinzip die ganze Homiletik beherrschen 
wiirde. Nachdem wir aber in unsern homiletischen Studien 
und namentlich in unserer theoretischen und praktischen 
Behandlung der hl. Schrift und der Liturgie diesen Lebens- 
nerv der Verbindung von Dogmatik und Morał immer 
wieder aufgedeckt und seine Verzweigungen nachgewiesen 
haben, diirften wir fiir eine Sammlung unmittelbar 
praktischer Regeln in diesem VI. Buche die alte obligate 
Einteilung ohne Schaden wahlen1).

■) Vgl. iiber diesen interessanten Kontroverspunkt P. Jungmann, S. J., 
Bedenken gegen die Einteilung des Deharbe’schen Katechismus (Theorie
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I. Kapitel.
Unterscheidungen nach dem vorwiegenden 

Pre d i gtge ge n stan d.

I. Artikel.
Die thematische Thesenpredigt 

mit vorwiegend scholastisch-rhetorischer Methode.
§ 1.

Die dogmatischen Predigten.
Wir betrachten die Notwendigkeit und Vorzuglichkeit

sowie die Methode der dogmatischen Predigten.
1. Notwendigkeit und Vorziiglichkeit. Der Glaube ist

der Anfang unseres Heils, das Fundament und die Wurzel 
unserer ganzen Rechtfertigung. (Trident. sess. 6. c. 8.) 
Deswegen ist die Entfaltung des Glaubensinhaltes die erste 
und notwendigste Aufgabe des Predigers. Christus selbst 
bekennt sich in erster Linie ais Lehrer der Wahrheit 
und wirkte auch vor allem ais Lehrer der Wahrheit. 
Eben deswegen hat er auch der Kirehe die Predigt der 
Wahrheit ais ihre erste und grundlegende Aufgabe iiber- 
tragen. Den nahern Beweis hiefiir erbrachte schon die 
Einleitung zu diesen Studien iiber das Lehramt Christi 
und der Kirehe (S 1—14). Nun aber besorgen die vor- 
wiegend dogmatischen Predigten vor allen andern die 
Verkundigung des Glaubensinhaltes, der Lehre Jesu Christi. 
Sie sind also unumganglich notwendig und von unberechen- 
barem Nutzen. Die ganze volle und namentlich die zu- 
sammenhangende Verkundigung des Glaubensin­
haltes schafft uberdies das, was man katholische 
Gottes- und Weltanschauung zu nennen pflegt und 
pflanzt in die Tiefen des Gemiites den echten Geist des 
Glaubens und die wahre Glaubensfreude (vgl. S. 39 ff. u. 
40; S. 42). Endlich besiegt die dogmatische Predigt 
einen der grossten Feinde der Religion: die Un-

der geistlichen Beredsamkeit, IT. B„ S. 792, n. 339 ff.) und dazu die 
Antikntik P. J. Lindens, S. J., in der Beilage zu den Katechetischen 
Blattern (Kosel, Kempten): Die Einteilung des Deharbe’schen Katechis­
mus, Jahrg. 1902, n. 4—7.
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wissenheit. Bei zahllosen Menschen ist die Unwissenheit 
und das Halbwissen auf dem Gebiete der Religion die 
Ursaehe des religiosen Ruins. Nicht umsonst hat Christus 
gesagt: ego sum lux mundi; und der Evangelist verkundet 
ihn ais die lux vera, quae illuminat omnern hominem 
venientem in hunc mundum (vgl. oben Karsamstag S. 
440—443. Diese und ahnliche Gedanken liessen sich auch 
zu einer Einleitungspredigt fiir dogmatische Predigten klar 
gestalten). Das alles beweist also die Notwendigkeit und 
Vorzuglichkeit der dogmatischen Predigten. Wir haben, 
namentlich bei dei' Behandlung des Kirchenjahres, auf 
die zahlreichen und fruchtbaren Gelegenheiten zur Ab- 
haltung dogmatischer Predigten und dogmatischer Cyklen 
wiederholt aufmerksam gemacht und auch ausfiihrliche 
diesbeziigliche Vorschlage mitgeteilt. (Vgl. z. B. die Ab­
schnitte uber den Advent, Weihnachten, Epiphanie, die 
Sonntage nach Epiphanie, den Passionssonntag, die Fasten­
predigten, die Karwoche mit ihren einzelnen Tagen, Kar­
samstag, Ostern, die Sonntage nach Ostern, Himmelfahrt, 
Pfingsten, Dreifaltigkeitssonntag, Fronleichnam, Herz 
Jesu-Fest, die Sonntage nach Peter und Paul u. s. f.) Wir 
betonen hier ausdriicklich, dass auch die exege- 
tische Predigt — die Homilie — in geradezu vorziig- 
licher Weise dogmatische Predigt sein kann. Wir 
haben auch hiefiir zahlreiche Beispiele gegeben. (Vgl. z. B. 
Epiphanie, Karsamstag, Ostern [Geschichte des Ostertages], 
Ostermontag, den zweiten Sonntag nach Ostern u. s. f.).

2. Arten der dogmatischen Predigten. Die dogma­
tischen Predigten konnen erscheinen ais:

a. dogmatische Festpredigten. Hier gilt es, die 
grossen Geheimnisse, die Hauptthemata und Centralwahr- 
heit tief, klar und im Geiste des Glaubens zu erfassen, 
zu entfalten und von diesen Hohen zu unmittelbar prak­
tischen und einschneidenden Anwendungen herabzusteigen. 
Wir haben uns iiber diese Fest- und Geheimnisreden 
ausfuhrlich und vielseitig bei der Behandlung des Kirchen­
jahres ausgesprochen. (Ygl. unsere eingehenden Yorschlage-
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fiir das Weihnachtsfest S. 221 ff., S. 224 ff., S. 228 ff. 
n. II.; den Exkurs iiber Epiphanie S. 243 ff. und besonders 
S. 245 ff.; die Paragraphen iiber den Karfreitag, Kar­
samstag, Ostern und Pfingsten, Herz Jesu-Fest u. s. f.; 
ygl. auch eine wichtige Bemerkung iiber die Anwendungen 
in den Festpredigten S. 74 ff.)

Die dogmatischen Predigten erscheinen
b. ais katechetische Predigten. Sie entfalten den

ganzen Glaubensinhalt des Katechismus in zu- 
sammenhangenden Cyklen. Diese Predigten sind un- 
gemein fruchtbar und sehr zu empfehlen. Nur iiberlade 
man die einzelne Predigt nicht mit einem Ueberreichtum 
von Stoff. Dann darf sich die dogmatisch-katechetischo 
Predigt nicht allzuenge an den Wortlaut des Kate­
chismus anschliessen, damit sie sich von der Sonn­
tagschristenlehre scharf unter scheide. Auch soli 
das paranetische Moment noch mehr ais in der Christen- 
lehre hervortreten. Man halte sich also streng an den Gang 
des Katechismus, behandle denselben in 2—3 Jahren, dann 
und wann von Homilien und Festpredigten unter­
brochen, beniitze aber fiir die Stoffgliederung und 
Einteilung mehr theologische Werke, z. B. 
Willmers Religionshandbiicher, Hurters, Heinriclis oder 
Scheebens Dogmatik, die Summa des hl. Thomas, dogma­
tische Monographien und ab und zu, jedoch nicht zu skla- 
visch, katechetisch-dogmatische Predigten yerschiedenen 
Stils, z. B. Zollner, Wermelskirchen, Monsabre, Ehrler
u. a. (Vgl. auch oben S. 327: dogmatisch-katechetischo 
Predigten in der Fastenzeit.) Man unterscheidet

a. katechetische Volkspredigten ais kurze 
packende kernige Popularisierungen des Dogmas. 
katechetische Predigten fiir gebildete 
Stande, z. B. in der Form von 10 Minuten-Predigten 
in Spatgottesdiensten u. s. f., wobei am besten der­
selbe Prediger jeweilen eine Serie von 10—12 Pre­
digten halt, um den Gedankengang der einzelnen 
Predigten aufs engste miteinander yerbinden und
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unter den ahnlichen Zweckgedanken wirken zu 
lassen. Man ist dann aller Einleitungen iiberhoben. 
Unter solchen Umstanden diirfen dann und wann auch 
etwas hoher liegende dogmatische Gedanken 
eingeflochten werden, falls man es dabei versteht, 
wieder zu einer kurzeń, packenden und praktischen 
Centralwahrheit herabzusteigen. Dass eine weise a p o- 
logetische Richtung hiebei sehr grossen Nutzen 
stiftet, braucht nicht besonders hervorgehoben zu 
werden. Man setze aber stets ein grosses Vertrauen in 
solide, durch die hl. Sehrift belebte positive Ent­
faltung der katholischen Wahrheit. (Siehe 
einzelne Vorschlage fur die Sonntage nach Epiphanie 
S. 254 n. III.; fur die Sonntage nach Ostern S. 497, 
498; vgl. auch oben: Inhalt der Predigt S. 741 ff.). 

y. katechetische Friihpredigten, besonders fiir
Dienstboten und Arbeiter, welche am Pfarrgottesdienst 
verhindert sind. Hier verbinde man mit einem so­
liden Religionsunterricht die religiose Einfuhrung 
in die Standespflichten und wirke dann und wann 
christlich soziale Gedanken ein.

Die dogmatischen Predigten konnen auch erscheinen
c. ais dogmatische Sonntagspredigten im 

Ansehluss an die Liturgie und zwar:
«. im streng liturgischen Zusammenhang

(vgl. die §§ iiber das Kirchenjahr, namentlich iiber 
den Adyent, die Sonntage nach Epiphanie und die 
Sonntage von Septuagesima bis Ostern und § 74).

/?. in einem weitern Gedankenzusammenhang
(siehe unsere ausfuhrlichen Skizzierungsyorschlage 
fiir die Fastenzeit S. 356 ff.). [Vgl. S. 564 ff., 627 ff.] 

Zur Abwechslung wiirde der Seelsorger auch 
mit Vorteil samtliche Episteln des Jahres durch- 
gehen in der Absicht: was fiir dogmatische
Centralgedanken enthalten dieselben?

d. Man bleibe aber bei allen diesen rerschiedenen Arten 
und Methoden nie bei der Beweisfiihrung stehen, sondern
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gehe jedesmal auf eine fruchtbare Cesamtbewegung iiber, 
um mit einer packenden Centralanwendung zu schliessen.

So konnte man z. B. in einer Predigt iiber die Heiligkeit 
Gottes, in der man von Isaias 6 (Vision des Propheten mit dem 
«Heilig» der Seraphim) ausgehend — die Gedanken entwickelt 
hatte: Gott hasst das Bose, d. h. a. Gott kann nicht siindigen — 
b. Gott kann absolut nicht siindigen — c. Gott kann die Siinde 
nur zulassen, um sie zum Guten zu lenken — zu folgenden prak­
tischen Centralanwendungen iiberleiten: Und was tun wir im An- 
blicke der Heiligkeit Gottes? Wie der siindlose Gott — die Siinde 
rerabscheuen und ais siindige Menschen — sie bereuen. Der Pre­
diger greife noch einmal zuriick zu der Vision des Isaias (c. 6). 
Ais die Heiligkeit Gottes sich dem Propheten in iiberwiiltigender 
Weise offenbarte, da rief Isaias im Gefiihle seiner Siindhaftig- 
keitaus: Wehe mir: ich verstumme; ich vergehe! Denn ich bin 
ein Mann mit unreinen Lippen und ich wohne inmitten eines 
Volkes mit unreinen Lippen und den Kónig, den Herrn der 
Heerscharen schaute ich mit eigenen Augen. — Und es flog zu 
mir — so fiihrt der Prophet fort — einer der Seraphim und in 
seiner Hand war eine gliihende Kohle, die er mit der Zange 
vom Rauchopf er altar genommen hatte. Und er beriihrte meinen 
Mund und sprach: Siehe, dies hat beriihrt deine Lippen und 
deine Siinde ist getilgt. Was bedeutet das fiir uns ? Vor der 
Heiligkeit Gottes mussen wir unsere Sunden bereuen und der 
ewige Heilige wird uns von Sunden reinigen. Und nun erfasse 
der Homilet aus dem dogmatischen Teile seiner Predigt das 
eine und andere Motiv und mache es zum Motiv der Reue (s. 
S. 342). Die Reinheit Gottes, der ganz Licht ist und in dem 
kein Schatten der Finsternis wohnt, der mit seinem ganzen 
Wesen und seiner ganzen Kraft das Bose hasst und mit 
seiner ganzen heiligen und allmachtigen Barmherzigkeit bereit 
ist, die Siinde zu tiigen und uns von der Siinde zu befreien — 
beschamt uns, erhebt und bewegt uns aber auch zur reinen 
Liebe zu Gott und zur Reue aus Liebe. Der Prediger popu­
larisiere diese Gedanken. Darum fordere er mit eindringlicher 
Energie die Zuhorer auf, gerade beim Sanctus der Messe sich 
in die Lagę des Isaias hineinzudenken — Gottes Heiligkeit und 
unsere Unheiligkeit zu vergleichen. Er ermuntere die Christen, 
vom Sanctus bis zur nachfolgenden Wandlung der Messfeier 
die vollkommene Liebe und Reue zu erwecken, mit dem Vor- 
satz, wieder gut zu beichten —, damit noch vor der Wandlung 
auch zu uns ein Seraph komme und uns reinige mit der gluhen- 
den Kohle. Dieser Seraph mit der gliihenden Kohle ist die 
vollkommene Reue aus Liebe. Der Prediger kónnte diese Ge- 
miitsbewegung seiner Zuhorer noch verstiirken, wenn er zum 
Bilde des A. T. ein Ereignis des N. T. beifiigt, z. B.: Der reiche 
Fischfang ist eben geschehen. Die Fischerbarke, von der wun- 
derbaren Beute fast bis zum Yersinken angefullt, gleitet ein-
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sam iiber die stille Meerhóhe des Genesareth. Da gestaltet 
sich dem Petrus, der mit dem Heiland im Schifflein ist, das 
eben Erfahrene mit allem bereits Erlebten zu einem grossen

TE5 scllaut die gottliche Heiligkeit und Majestat Jesu.
Die Heiligkeit des Gottessohnes aber ergreift ihn und durch- 
schauert ihn. Er bricht zusammen iiber der gesegneten Beute 
welche die Fischerbarke in sich birgt. Er fiillt in die Knie und 
aus dem Gefuhle seiner Unheiligkeit und Siindhaftigkeit heraus 
ruft er: Herr, geh weg von mir. Ich bin ein siindhafter Menseh

drange der ,Prediger mit sanfter Gewalt zu einem ahnlichen 
Getuhl der Reue, in dem dann die Zuhórer den dreimal Heilio-en bei 
der bald zu feiernden heiligen Wandlung versóhnt begriissen, um 
von ihm aufgerichtet und gereinigt neuerdings in die Arbeit des 
Berufes und in den Kampf des Lebens zu ziehen. So kann der 
Prediger vom dogmatischen Thema leicht zu einer ganz kon­
kreten, praktischen Centralanwendung herabsteigen. Selbst- 
verstandlich miissen die hier bloss skizzierten und zusammen- 
gedrangten Gedanken je nach dem Zuhorerkreis kurzer oder 
breiter popularisiert werden.

JTn.,?iner zweiten Predigt uber die Heiligkeit Gottes (posi- 
tive Heiligkeit) kónnte der Prediger einen ersten dogmatischen 
und einen zweiten moralischen Punkt je in ein Wort Jesu fassen. 
Thema: Heiligkeit Gottes. Gott ist heilig heisst: Gott liebt 
wunscht tut und wirkt nur das Gute. I. Erstes Wort Christi 
(an den Jungling). 'Niemand ist gut ais Gott. Nur einer ist 
gutJ a' Gotł wil1 und tut nur das Gute. Nur das ist
wahrhaft gut, was zum ewigen, hóchsten Gute fiihrt, dem ewio-en 
hoclisten Ziele irgendwie entspricht. Gott aber ist selbst daś 
hochste Gut. Er ist nie weit vom Ziele. Er ist ja selbst das Ziel 
Gott will, wunscht und umfasst also immer das hochste Gut, alles

ute: Einer ist durch und durch gut, einzig und voll gut, in sich 
selbst und durch sich selbst gut und heilig - Gott. b. Gott muss 
das Gute nicht uber sich suchen. Wir miissen uns nach unserm 
Endziel nchten, nach Gott. Er ist uber uns. Wir miissen das Gute 
erringen, erobern, und oft verlieren wir leider das Gute aus den 
Augen und sundigen. Gott ist sich selbst Gesetz. Er selbst ist die
?,T^lrłSe?Sti8t I3® J100'1846 Gut! ~ Was Gott wil1- immer 
g. 1jt ebeV das hochste Gut. «Einer ist gut: Gott.» Er kann 
nicht anders, ais einzig und allein und mit allmachtiger Kraft das
™ptV\UnS<ihe-nlUnd wollen- Er wil1 es aber nicht blind, nicht 
mit Nebenabsichten, nicht starr, nicht ohne Freude am Guten 
und nicht ohne Verstandnis fur das Gute. Er ist der Gute 
In ihm ist die Gute selbst. Er ist auch die Quelle alles Guten

pg.e.nd p° ln? Welta11 etwas Gutes ist, da leuchtet ein Strahl 
vonGott. (Popularisieren!) Mit einem Wort: Gott denkt will
tonld HWlrkt’ tUt n,Ur.,daS Gute: er ist selbst das hochste 
Cntt ™d darum/fflw* he^9- Heilig, heilig, heilig ist der Herr 
nnH o H Heerscharen, rufen wir ihm mit den Seraphim staunend 
und anbetend zu. — Aber drelit sich denn so nicht alles um
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Gott? Muss so Gott nicht sich selbst am meisten Iieben? Ist 
das nicht Egoismus? — Machen wir der Sonne einen Vor- 
wurf, wenn sich alle Planeten um sie drehen, wenn sie allein 
allen segnend und erleuchtend das Licht spendet? Gewiss nieht! 
Gott ist die Sonne der Gute. Gott ist ganz gut und darum ist 
er auch ganz heilig. — — Wo ist Egoismus? Selbstsucht? — 
Wenn wir uns selbst zum Mittelpunkte machen? Wenn wir 
meinen, es miisse sich vieles oder alles um uns drehen. Wir 
sind eben nicht der Mittelpunkt. Wir haben Rucksichten zu 
tragen gegeniiber den Mitmenschen. Und Ein Ewiger ist iiber 
uns. Ueber Gott steht niemand. Er ist die Regel und die Quelle 
alles Heiligen. Er widerspricht niemals dem unendlichen Gut. 
Er widerspricht nicht sich selbst. Alles in ihm ist gut und stimmt 
zum unendlichen Gut. Er denkt nur gut, er liebt nur das Gute 
und wirkt nur das Gute. Darum ist er heilig, unendlich heilig. 
Er ist die Sonne der Heiligkeit. e. Er behalt aber das Gute und 
Heilige nicht eigcnniilzig fur sich. Er teilt das Gute aus. (Bonum 
est diffusivum sui!) Was sind die Heiligen? Was sind alle jene, 
die wahrhaft Gutcs tun? Wie der Sonnenstrahl im Tautropflein 
sich spiegelt, spiegelt sich die góttliche Sonne in jedem heiligen 
Menschen, in jeder guten Tat, die im Himmel und auf Erden 
geschieht. (Popularisieren!) Was folgt daraus? Wenn wir neuer­
dings Gottes Heiligkeit und das Austeilen der gottlichen Heilig­
keit und Giiie betrachten, wenn wir bedenken, dass «jede gute 
Gabe und jedes vollkommene Geschenk vom Vater der Lichter 
stamn.t* — dann beschamt uns das tief. Wir sehen im Gegen- 
satze dazu unsere eigene Siindhaftigkeit und Armseligkeit. Wir 
triiben und verunreinigen die Strahlen der gottlichen Heiligkeit, 
die bis zu uns kommen. Und nun werfen wir uns neuerdings 
im Geiste nieder, bereuen unsere Sunden und seufzen: «Herr, 
geh weg von mir, denn ich bin ein siindhafter Mensch.* — Da 
iiberrascht uns II. Ein zweites Wort des Heilandes; Seid voll- 
kommen, wie euer Vater im Himmel rollkomrnen ist. Seid 
heilig, wie euer Vater im Himmel heilig ist. Bei unserer 
letzten Betraehtung zog uns die Heiligkeit Gottes auf die 
Knie nieder zur Reue. Die Heiligkeit Gottes stellt uns aber 
auch auf die Fiisse. Gott ist heilig: wohlan, so sei auch du 
ais Gottes Geschopf und Gottes Kind in deiner Art heilig. Siehe, 
sagt dieser heilige Gott: ich habe etwas von meiner eigenen 
Heiligkeit in deine Seele hineingelegt — die heiligmachende 
Gnade (s. oben S. 93). Du tragst also ahnlich wie ich — die 
Heiligkeit, ja auchdu tragst eine Regel, ein Gesetz, eine Kraft der 
Heiligkeit in dir selbst. Es sollte eigentlich auch in dir, seit deiner 
letzten Beicht kein Raum mehr sein fiir die Siinde (s. S. 167, 168). 
Siehe zu, dass du diese Gnade «nicht umsonst empfangen hast*. 
'Seid vollkomisen, seid heilig, wie euer Vater im Himmel voll- 
kommen und heilig ist!* — Verlieret die Gnade nie, diese euere 
innere wesenhafte, góttliche Heiligkeit! — Maehet jeden Sonn­
tag, jeden Beichttag, jeden Wochentag — einen Lebensvorsatz
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gegen irgend ein Hindernis der Heiligkeit, der Gnade. Ergreife 
die ganze Waffenriistung der Gnade (siehe Karsamstag, S. 443).
Und dann ? Dann werde ein ganzer Menseh, ein ganzer Mann_
denn dein Schópfer, dein Vater im Himmel ist heilig, ist voll- 
kommen. Werde ein ganzer Christ: denn dein Bruder, der 
Menschen- und Gottessohn Jesus Christus, ist vollkommen. 
Ringe damach, ein ganzer Hausvater, eine wahre, echte Mutter 
zu werden. Und du mochtest noch so einsam, vergessen und 
verlassen sein, ringe dauernd auf dem Kreuzwege, inden Augen 
des Vaters, der ins Verborgene sieht — rollkommen zu werden 
— ein ganzer Nachfolger, eine echte Nachfolgerin Christi. Stehe 
immer wieder auf, wenn du gestrauchelt bist. Fangę immer 
wieder an! Versuche stets, kleine Fortschritte zu machen. Ja, 
unternehmen wir es, ringen wir damach — trotz der tausend 
Fehler — ganze Menschen, ganze Christen zu werden in der 
Religion, im Berufe — bis wir heimkehren nach dem Erdenkampf 
und der Fegfeuerreinigung ins ewige Reich der Vollkommenheit: 
estote perfecti, sicut et pater vester perfectus est. (Entsprechend 
popularisieren!)

Wir haben diese beiden Beispiele fliichtig skizziert, um zu 
zeigen, wie. ungesucht man z. B. auch v'or einem gebildeteren 
Zuhorerkreis von relativ hohern Gedankenkreis, in dem man 
die Gottesidee vertiefen wollte — zur unmittelbar praktischen 
Centralanwendung herabsteigen kann (vgl. auch S. 74_ 78).

e. Man zeige endlich bei all den yerschiedenen Arten 
dogmatischer Predigten jedes Dogma in seinem Zusammen­
hang mit den Centralwahrheiten und namentlich mit Jesus 
Christus selbst. «Dogmatische Predigten sind gewóhnlich 
die langweiligsten und ungeniessbarsten, lehrreichsten und 
erbaulichsten, je nachdem die einzelnen Lehrsatze getrennt, 
oder in ihrem lebendigen Zusammenhang mit den Central- 
ideen des Christentums und in steter Beziehung auf die 
Zustande und Bediirfnisse des menschlichen Lebens auf- 
gefasst und behandelt werden.» (Widmer, Die Predigt 
in der katholisehen Kirche, Abteilung I. Heims Predigt- 
magazin, Bd. 3, Abteilung I.) Unsere samtlichen Aus­
fuhrungen iiber die Heilige Schrift und die Liturgie be- 
zweckten, diesen Centralgedanken jeder echten Homi­
letik theoretisch und praktisch nach allen Seiten hin 
darzustellen ł). Wer regelmassig betrachtet und das Weltleben

!) Vgl. u. a. S. 52 d, S. 138—146, n. 21, 22, 23 und parallel 
S. 177 u. 178; namentlich die Ruckblieke auf das Kirchenjahr, S. 209 ff., 
S. 564 568, S. 627—631, sowie samtliche Einzelparagraphen iiber das
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mit dem Blicke des Seelsorgers beobachtet, der findet von Chri­
stus und seinem Dogma auch immer die Wege ins volle Leben.

* *»
Wir ersuchen zu diesen Ausfuhrungen uber die dog­

matischen Predigten unsere Gedanken uber die theo­
logische Wissenschaft ais Fiihrerin zur praktischen Pre­
digt, S. 51—55, und iiber die praktische Predigtausfuhrung, 
S. 72 ff., namentlich S. 76 ff., sowie die Abhandlung iiber 
die Hauptthemata der Predigt zu vergleichen.

Litteratur. Wir haben bereits oben bei der Behandlung der 
Heiligen Sehrift (S. 97—170) und der Liturgie, namentlich bei der 
Entfaltung des Kirchenjahres immer wieder auf die dogmatische 
Seite dieser ersten Quellen hingewiesen. Jetzt empfehlen wir dem 
Prediger in zweiter Linie gróssere dogmatische Werke und 
namentlich die Religionshandbiicher von Willmers. (Einzel­
litteratur siehe im Abschnitt iiber das Kirchenjahr!) Aus der Vater- 
litteratur erinnern wir an die Sermones des hl, Augustinus und 
Leos d. G., Chrysostomus, hom. de resurrectione, de ascensione, 
hom. I u. 2 de pentecost. Herrliche Muster dogmatischer Predig­
ten und grosse Reichtiimer fiir viele Predigten bieten oft in 
einer einzigen Rede die dogmatischen und die Geheimnispredigten 
von Bossuet, Bourdaloue und Massillon. Zu empfehlen sind 
ferner die Fest- und Geheimnispredigten von Maccarthy, Wurz, 
Tschuppik, Gretsch, Colmar, Ehrler, Eberhard, Forster. — 
Ferner Schork, Die Geheimnisse unseres Glaubens, Wurzburg 
1879. — Thuille, Predigten iiber die wichtigsten Wahrheiten der 
Religion, Freiburg 1879, die Predigten und Konferenzen Mon- 
sabres. P. Bougaud, Die Dogmen des Credo (deutsch: Mainz, 
Kirchheim.). Zollner, Neue Bibliotliek fiir Prediger, Regensberg. 
Katechetische Predigten von Zollner, Wermelskirchen, die grossern 
Katechismuserklarungen von Schmitt, Mehler und Deharbe. Eine 
ausgiebige Auswahl oft recht guter Vorschlage bietet auch 
Scherers Predigtbibliothek. Beziiglich der eigentlichen Geheim- 
nis- und Festpredigten nennen wir neuerdings Leo d. G., Chry­
sostomus (vgl. oben), Bernhard: sermones de nativitate, in die 
Paschali etc., besonders seine ansprechenden und salbungsvollen 
Reden iiber Maria, z. B. de assumptione, de aquaeductu, die ho- 
miliae super Missus est; dann wieder Bourdaloue, Bossuet, 
Maccarthy, Wurz, Sailer, Gretsch, Colmar, Forster, Ehrler 
(Festpredigten), Patiss: Predigten auf die Feste des Herrn, 
Massl: Fest- und Gelegenheitspredigten, Westermayer: populare 
Predigten auf samtliche Feste des Kirchenjahres, Hungari: 
Musterpredigten, Laurent: Christologische Predigten, Wiseman:
Kirchenjahr, § 5, S. 181, bis zum Schlussparagraph des Abschnittes, 
(S. 27 ff.). Vgl. auch: Inhalt der geistlichen Beredsamkeit: das Haupt­
thema: Jesus Christus, S. 74C. Vgl. auch unten: Apologetische Predigten.
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Jesus Christus und die allerseligste Jungfrau u. bs. Eberhards 
Festpredigten u. a. Viele Materialien bieten auch hier wieder 
die entspreclienden Bandę von Scherers Predigtbibliothek.

§ 2.
Apologetische Predigten.

1. Aufgabe der apologetischen Predigten im all­
gemeinen. Die Apologie des Christentums ist so alt wie 
das Christentum selbst. Bereits die Eyangelien, am 
meisten das yierte, tragen unyerkennbare apologetische 
Charakterzuge. Und gerade die Eyangelien haben bereits 
der apologetischen Predigt gewisse Wegleitungen erteilt: 
sie sei vor allem positiy belehrend, liebevoll aufklarend 
und dann kraftig, aber taktvoll verteidigend. Im ein­
zelnen bestimmen das Wesen und der Inhalt des Christen­
tums, sowie die verschiedenartige Bekampfung desselben 
in den yerschiedenen Zeiten und unter den yerschiedenen 
Zuhórerkreisen die apologetische Predigt. Wir heben fiir 
unsere Zeit die folgenden weitern Gesichtspunkte heraus:

2. Die Aufgabe der apologetischen Predigt in der 
Neuzeit. Die moderne Zeit bedarf unbedingt der apo­
logetischen Predigt. Von den Lehrstuhlen der Uniyersi- 
taten wie von den Werkstatten der Arbeiter aus wird 
die katholische Kirche bekampft und von allen Seiten 
kommen Angriffe der verschiedensten Art. Eine grosse 
gelehrte und eine umfangreiche Volkslitteratur, sowie 
die Grossmacht der Presse tragen die Angriffe in alle 
Kreise. In unserer Zeit des Verkehrs und der Oeffent- 
lichkeit bleibt — im gewissen Sinne wenigstens — keine 
Gemeinde und keine Person von diesen Angriffen ver- 
sehont. Selbst der Bewohner des weltfremdesten Dorfes 
wird nicht seiten auf seinem Lebensgang mitten in eine 
Grossstadt verschlagen. Darum hat jeder Seelsorger eine 
momentane und praventive Apologie der Religion zu leisten. 
Nicht seiten wird die praventive Apologie in Katechese 
und Predigt allzusehr nernachlassigt. Jeder Seelsorger 
muss heutzutage sich die Frage stellen: was fiir Ge­
fahren werden meine Gemeindeglieder, namentlich die reifere

50
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Jugend, gleich nach der Schulentlassung bei ihrer Beruts- 
ausbildung, bei ihren Studien, im Verkehr der Neuzeit 
und auf ihren Wanderungen ausgesetzt sein ? Namentlich 
diirfen die Seelsorger von Landgemeinden, die ein 
grosses Kontingent von Auswandernden in die Stadte, in 
die Industriebezirke und in die Diaspora stellen, die grosse 
Aufgabe der praventiven Apologetik nicht aus den Augen 
cerlieren. Es ist durchschnittlich weit besser, die jungen 
Leute horen ein gewisses verniinftiges Mass von Ein­
wendungen gegen die Religion zugleich mit einer tref- 
fenden Widerlegung aus dem Munde ihrer Seelsorger, 
des Katecheten und Predigers von der Kanzel und in 
den Vereinen, ais dass sie iiberrascht und erstaunt die 
Einwurfe in der ersten besten Werkstatte ais eine u n - 
er h 6 r te Neuheit vernehmen. Es ist ebenso wichtig, 
die jungen Leute fiir die Gefahren der Stadt in kluger 
Weise und ohne Aufdringlichkeit zu waffnen, wie es notig 
ist, dem iibermassigen Zuge dorthin pastoralklug ent- 
gegenzutreten. Es ist weit wichtiger, die Bevólkerung 
eines Ortes, der vom einfachen I,orfe zum Industrieort
oder zum Fremdenplatze sich entwickelt, durch vertieften 
und den modernen Bedurfnissen und Gefahren entspre- 
chenden Religionsunterricht zu starken, ais bloss in einer 
vielleicht pessimistischen und unfruchtbaren Oppositions- 
stellung gegen eine solche Entwickelung zu verharren, 
oder gar in unkluger und unkatholischer Weise Industrie 
und Verkehrsentwickelung ganz einseitig anzugreifen und 
die Einwanderer im yorneherein zu yerletzen. Es ist 
ein unverzeihlicher pastoraler Fehler, wenn die Seelsorger 
erst dann die gewohnten Geleise der Predigt und der 
Pastoration yerlassen, wenn bereits die Fiut der Kirchen- 
feindlichkeit durch alle Fenster hineindringt. Es ware wei­
terhin unklug und unchristlich, jede kulturelle Neuerung 
einzig von ihren Schattenseiten aus zu betrachten, und 
fur das relative Gute kein Auge offen zu behalten, das 
Neue und gar die einwandernden Fremden oder Industrie- 
arbeiter mit scheelen Augen anzusehen, taktlos von der
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Kanzel zu beleidigen, anstatt des Wortes des Heilandes 
zu gedenken: euntes docete omnes gentes — omnia trahani 
ad me! Was ware aus der Welt geworden, wenn die Apostel 
auf einem engherzigen, judisch-patriotischen Standpunkte 
stehen geblieben waren? Was ware aus Europa geworden, 
wenn die Benediktiner sich den einwandernden Barbaren 
entzogen hatten? Es ist auch sehr unpsychologisch, bei 
der apologetischen Tatigkeit durch naticnale Vorurteile 
sich hindern zu lassen oder umgekehrt eine gewisse 
nationale Reaktion, mit der sich yielleicht nur zufallig 
kirchenfeindliche Elemente verbinden, in Bausch und 
Bogen zu verwerfen, anstatt die katholisehen Elemente 
einer solchen Bewegung durch iiberlegenes Entgegen­
kommen gegenuber ihren Anspriichen zu gewinnen. (Vgl. 
dazu, was wir oben S. 13 uber das Lehramt Christi und 
der Kirche an unserer modernen Zeit ausgefuhrt haben.)

3. Die Art und Weise dieser apologetischen Aufgabe. 
Im einzelnen mogen folgende Gesichtspunkte die herr- 
schenden sein:

a. Eine Apologetik fur den taglichen Gebrauch, d. i. 
eine solide und kraftige Widerlegung der gebrauchlich- 
sten Einwiirfe, Schlagwórter, Vorurteile, Geschichts- 
liigen. Dabei darf man sich nicht etwa auf argumenta 
ad hominem beschranken, yielmehr muss man seine Auf­
gabe mit yollem wissenschaftlichem Ernste bei aller 
Popularisation der Gedanken erfassen. Fiir diese i n 
der Form etwas leichtere W a f f e nr ii s t u n g 
diirften die «vertraulichen Antworten auf die wichtigsten 
Einwiirfe gegen die Religion» von Segur (neue deutsche 
Ausgabe von P. H. Muller, Missionsdruckerei Steyl und 
Kaldenkirchen) manche Anregung bieten, yielleicht auch 
die «Schutz- und Trutzwaffen» von P. Nilkes einige An- 
haltspunkte geben.

b. Eine griindliche und anregende Behandlung der 
ganzen Glaubens-, Sitten- und Gnadenlehre im Volllicht 
der Schrift und Tradition, mit apologetischen Ausblicken.

c. Die Yerteidigung der philosophischen naturlichen



788

Grundlagen der Offenbarung: die Uebernatur baut auE 
die Natur; unser System hangt nicht in der Luft.

d. Weckung der Ueberzeugung, dass die sog. Unter- 
scheidungslehren nicht etwa bloss einige Anhdnge und Zu- 
gaben zum Christentum, sondern Folgerungen und For­
derungen aus Christi Person, Werk und Lehre selber sind, 
Der Katholizismns ist nichts anderes ais Jesus Christus, 
aber der ganze Christus, mit allen seinen Folgerungen 
und Forderungen fiir Glauben und Leben. Jeder Satz 
des Katechismus, jede Forderung der Kirche, jede Gnade 
des Christen ist nur ein Strahl von Christus, der Sonne. 
Es gibt fur uns moderne Katholiken nichts Wichtigeres, 
ais die Person des Heilandes so recht in das Centrum 
der Predigten, namentlich der apologetischen, zu stellen, 
und alles, was wir haben, ais eine Konsequenz aus 
Christus nachzuweisen.

e. Behandlung der einzelnen Unterscheidungslehren im 
modernen Sinne gegenuber dem jetzigen Protestan- 
tismus1), Rationalismus, Altkatholizismus u. s. f. 
je nach den yerschiedenen Richtungen. Die gróssten und 
wichtigsten Unterscheidungslehren liegen heute zunachst 
im klaren, gross und tief erfassten personlichen Gottes­
begriff, zu dem fiir die Katholiken auch die gesamten 
Fortschritte der Naturwissenschaft eine geradezu gross- 
artige Illustration sind2): — dann im Vollbegriff 
der Gottheit Christi, der uns aus den Eyangelien, 
der Geschichte und der Dogmatik entgegenleuchtet3), — 
weiterhin im klaren, yollen Begriff der Kirche, 
wie ihn das Yatikanum der modernen Welt entgegen-

ł) Vgl. hiezu die fiir Prediger und Katecheten sehr interessante 
und anregende Broschiire von Dr. Ph. Huppert: Der deutsche Prote- 
stantisraus zu Beginn des zwanzigsten Jahrhunderts. Koln, Bachem, 1902. 
Hier findet der Prediger eine rasche und umfassende Orientierung, 
die sehr wertvoll ist und ihm neuerdings zeigt, wo umgekehrt die 
Krafte des Katholizismus liegen.

2) Vgl. unsere Ausfuhrungen uber Schopfung und Religion, S. 111 
ff.; iiber Kultur und Religion, S. 127 ff., 607 ff.

3) Vgl. oben Hauptthema: Jesus Christus, S. 746 ff.
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halt1); — im festen, unverfalschten Begriff des Ueber- 
natiirlichen, der Gnade, des christlichen Sitten- 
lebens aus Glauben und Gnade, nicht mit bloss 
menschlichen Mitteln, und namentlich auch in einem 
klaren, tiefen und gemutvollen Unterrichte iiber die 
Sakramente und den Sakramentenempfang. Wir 
heben diese Gedanken hervor, weil unsere populare Po­
lemik hie und da sich allzu sehr in den Kleinkrieg ver- 
liert, der gewiss auch wichtig ist, dabei aber die sieg- 
reichen Hintergriinde und Grundfesten zu wenig hervor- 
hebt. Wir sollen oft zu dem grossen «Entweder-Oder» 
der Grundfragen zuruckkehren!

f. Auf diesem Hintergrunde erfolge die klare und 
bundige Behandlung der einzelnen Unterscheidungslehren, 
Irrtiimer, Vorurteile, Verleumdungen, Geschichtsliigen, 
der óffentlichen und privaten Angriffe. Dabei empfiehlt 
sich aber immer wieder

g. die Ruckkehr zur Zeichnung der grossen katholischen 
Gottes- und Weltanschauung, in welcher Natur und Ueber­
natur, Irdisches und Góttliches, Naturwissenschaft und 
Bibel, Kirchen- und Weltgesehichte, Menschenkraft und 
Gottesgnade, Individuelles und Sociales zu einem harmo- 
nischen Ganzen zusammentreten, aus dem heraus sich 
schliesslich alle Fragen und Schwierigkeiten losen, wenn 
auch nicht jede Losung und Harmonisierung heute oder 
morgen schon voll und endgiiltig besorgt ist. Die Kirehe, 
die durch ihr unfehlbares Lehramt mit majestatischer 
Ruhe und massvoller Wurde in die unruhige Welt ein- 
greift, iiberlasst oft weite Gebiete dem Ringen und 
Kampfen der Apologeten, nachdem sie die grundsatzlichen 
Wege festgelegt hat. Dies ist auch jene Art von Apolo­
getik, welche Leo XIII. ais Bischof von Perugia2) in 
den Hirtenschreiben uber Kirehe und Kultur, sowie 
in seinen beruhmten Eneykliken durch sein ganzes

*) Vgl. hiefiir und fur das folgende: Hauptthemata der Predigt, 
S. 741 ff.

2) S. S. 111, Anm. 2.
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Pontifikat uns empfohlen hat. (Vgl. oben Seite 111 ff.) 
Wir betonen ferner:

h. besondere Berucksichtigung der gebildeten Kreise. 
Ganz eigenartigen Gefahren sind die Gebildeten unserer 
Tage ausgesetzt. Der erschreckende Massenabfall in ver- 
schiedenen Kreisen derselben legt dem Klerus die ganz 
besondere Pflicht nahe: in der gesamten Pastoration — 
gestiitzt auf apologetisches und psychologisches Studium 
der Gedankenkreise der gebildeten Klassen und in weiser 
Berucksichtigung ihrer Verkehrs- und Umgangsformen, 
vor allem aber durch eine solide, unverkiirzte, nie lavie- 
rende, aber pastoralkluge und taktvolle Predigt den Ge­
bildeten eine besondere Aufmerksamkeit zu schenken. (Vgl. 
oben S. 79 ff.) Wir fiigen in diesem Zusammenhange spe­
ciell fur die Predigt die nachstehenden Bemerkungen bei:

a. Die edle Popularitat der soliden, religiós griind- 
lich aufklarenden und praktisch packenden Predigt zieht 
auch die Gebildeten an (vgl. oben den Abschnitt uber
die populare Predigt, S. 79 ff.).

Das Hineinziehen einzelner Gedankengange, die
fur regelmassig anwesende gebildete Kreise berechnet 
sind, soli auch der Volksprediger ja nicht uerschmdhen. 
Doch geschehe dies ohne Ostentation mit dem nótigen 
Taktgefiihl nach oben und unten.

y. Es ist ein pastorales Entgegenkommen sehr an- 
gezeigt gegenuber gebildeten Kreisen, die z. B. in Stadten 
nun einmal bestimmten (Spat-) Messen und Gottesdiensten 
beizuwohnen pflegen. Da werden sich ganz kurze posi- 
tive und apologetische Cykluspredigten ais sehr fruchtbar 
erweisen.

Alle Einwendungen gegenuber solchen Vorschlagen 
werden durch den einzigen Hinweis auf die altesten 
Predigt- und Pastorationsdokumente der Kirche, auf 
die Eyangelien selbst und auf die Apostelbriefe ent- 
kraftet. Man vergleiche z. B. unter den geltend gemachten 
Gesichtspunkten die Synoptiker gegenuber dem Johannes- 
evangelium (vgl. Belser, Einleitung in das N. T., S. 111,
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S. 112, 223 ff., 319 ff.), die Reden Jesu in Galilaa und 
Jerusalem, den Jacobusbrief und die paulinischen Briefe.

Nie bewegten sich die Heiligen der Kirehe in ausge- 
tretenen Geleisen. Sie waren aber auch nicht neuerungs- 
siichtig. Das eine tun und das andere ja nicht lassen!

Ein Pfarrer und Rector ecclesise wird in dieser Hin­
sicht auch durch Mittelursachen zu wirken verstehen. 
Am schlimmsten gestaltet sich die Lagę da, wo die invidia 
scribarum atque pharisaeorum redliche Pastoralbemiihun- 
gen und Riicksichtnahme auf die moderne Lagę verstand- 
nislos und lieblos bekampft. Freilich vergesse man auch 
da nicht, dass das Gute nie ohne Kampf und Kreuzweg ge- 
deiht und dass auch unter gleichgesinnten Geistern zeitweise 
der Grundsatz gilt: Getrenntmarschierenund vereint schla­
gen. (Vgl. in der Apostelgeschichte: die voriibergehenden 
Differenzen zwischen Paulus u. Marcus, Paulus u. Petrus!)

NB. Ueber die Methode der apologetischen Beweis- 
fuhrung siehe oben: Mittel der geistlichen Beredsamkeit, 
S. 716 bis 719.

K o r o 11 a r.
Bedeutsame Geistesstromungen werfen ihre Wellen auch in 

das Gebiet der Pastoraltheologie. Darum ziehen wir hier einige 
homiletisehe Konseąuenzen aus der Bewegung, die sich an das 
vielbesprochene und sehr anregende Werk von Universitats- 
professor Dr. Ehrhard angeschlossen hat. Ehrhard schreibt: 
«Wie viele moderne Menschen wurden sich von den falschen Ideen 
abwenden und zum tatigen Glauben ihrer Ahnen zuriickkehren, 
wenn der katholische Seelsorger in den Formen ihrer Bildung 
mit ihnen verkehren wiirde, wenn er in seinen Predigten die 
Sprache ihres Herzens zu sprechen wusste, wenn sie nicht an 
allerlei kirchlichen und seelsorglichen Massnahmen Anstoss neh­
men wurden, die im Katholizismus selbst eine durchaus unter- 
geordnete innere Bedeutung besitzen, ihnen aber durch die Organe 
der Kirehe ais die Hauptsache im kirchlichen Leben und ais 
Wesensbestandteile des Katholizismus selbst hingestellt werden.»

Der grosse Streit um das Buch ist voriiber. Wir haben uns 
an anderer Stelle (Schweiz. Kirchenztg., Jahrg. 1902, 1903 und 
Luzerner «Vaterland», sub «-g> 1902) sehr ausfuhrlich iiber dasselbe 
ausgesprochen und neben ernsten Ausstellungen auch viel Wert- 
volles lierausgehoben. Es gilt nun aus der ganzen Bewegung auch 
fiir die pastorellen Wissenschaften und Anleitungen gewisse 
Lehren zu ziehen. Dies bewegt uns zu nachstehendem Korollar, 
in dem wir neuerdings unserm stets festgehaltenen Grundsatze 
nachgehen: omnia probate et quod bonum est, tenete. In allen
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diesen Fragen muss der von kirehlicher Seite so ernst 
betonte warme und volle sensus catholicus und spiritus fidei 
alle Erorterungen beseelen. Wir brauchen das fiir die nachstehen- 
den Darlegungen nicht ausdriicklich zu betonen, da der Geist 
dieser Studien doch keinem Leser fremd bleiben kónnte.

Die immer siegreiche katholische Gottes- und Weltanschau- 
ung muss fur Volk und Gebildete unverkiirzt entrollt und dabei 
den Bedurfnissen und Idealen der neuen Zeit moglichst nahe 
gebracht werden. Es muss gezeigt werden, wie alle echten Er- 
rungenschaften und Fortschritte nur neue Beitrage zur tiefern 
Erfassung der Gottesidee liefern konnen (vgl. S. 111 ff., S. 74 ff.). 
So kann man «die alte Wahrheit in der Sprache und gemass 
den Bedurfnissen der Neuzeit* darstellen. Vor allem muss die 
Sonne dieser grossen Gottes- und Weltansehauung — Jesus 
Christus, — seine gottmenschliche Person, sein Leben und Wirken, 
sein ganzes Wesen, der volle heilige Zauber seiner Majestat 
und Liebe — mit Fleisch und Blut, in Farbę und Leben dem 
modernen Geschlechte entgegenleuchten. Es muss dem Katho- 
liken so recht zum Bewusstsein kommen: hinter jedem Dogma, 
hinter jedem Satz des Katechismus steht Christus. Jede Gnade 
ist Leben von ihm, jede Forderung der Religion ein Gesetz von 
ihm, jedes Institut der Kirche ein Strahl von ihm. Der Katho­
lizismus ist nichts anderes ais Jesus Christus — seine Person 
und sein Werk, Christus mit allen Konseąuenzen, Gnaden, For­
derungen, Rechten: Christus nach innen und aussen, gestern 
und heute und in Ewigkeit hochgelobt. Diesen Christus miissen 
wir in die moderne Welt hineinstellen, an ihn ihre Bediirfnisse 
weisen. Der Katholizismus ist nicht ein altes Gebaude mit 
allerlei willkiirlich angebauten Dependancen — ein Dom Christi 
ist er mit einem reichen harmonischen Kapellenkranz, ein Central- 
bau, dessen Radien alle auf Christus gehen. Dessen muss sich der 
Katholik, und namentlich der moderne Katholik bewusst bleiben. 
(Vgl. hieriiber die Encyklika Leos XIII. «de Redemptore*, dereń 
homiietische Skizze wir S. 231 mitteilten, vgl. auch unsere Ausfuh­
rungen iiber Jesus Christus S. 138, n. 21, u. S. 143, n. 22, S. 746 ff.)

Diese Sonne Jesus Christus und das ganze Sonnensystem 
seiner Wahrheit und Gnade ist nicht bloss ein Meteor, von 
dessen Aufgang in fernen Zeiten man sich romantische Legenden 
erzahlt: das Lebenswerk Christi die Kirche — steht mitten 
im zwanzigsten Jahrhundert und kann sich auch vor der mo­
dernen kritischen Welt ausweisen, dass sie die Tragerin jener 
Gottesworte ist, die der Heiland zu ihr und ihrem Oberhaupte 
sprach: Du bist der Fels, der Hirte der Lammer und der Schafe 
und ich bleibe bei euch alle Tage bis ans Ende der Welt! Und 
jedes Wort, jeder Satz, jedes Gesetz dieses Sonnensystems Christi 
und der Kirche Christi ist auch fahig, vor der modernen Welt fiir 
sich und im Zusammenhang mit dem Ganzen die Kritik auszuhalten.

Eben diese ganze Gottes- und Weltansehauung muss der 
modernen Zeit unverkiirzt und ungesehwdcht — aber im Gewande
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des modernen Denkens, Filhlens und Sprechens entgegen treten, 
auf dass sie machtig und nachhaltig einwirke. Niemals liegt 
der Sieg der Religion — wie es der Apostel so schon ausdriickte 
— «in humanae sapientiae verbis» — in den Worten irdischer 
Weisheit oder in einer Pastorał der Verweltlichung, Menschen- 
dienerei und Menschenfurcht. Aber derselbe Apostel, welcher 
eine solche Verfalschung und Verwasserung der Glaubenshinter­
lage energisch verurteilt, hat auch das grosse Seelsorgerwort 
proklamiert: allen alles zu werden, den Juden Jude, den Griechen 
Grieche. Schon die vorchristliche Offenbarung hatte sich erst 
unter Abraham und Moses in ein Nomadenvolk eingebaut. Dann 
wirkte sie scheidend und pflanzend in der wilden Sturm- und 
Drangperiode der Richterzeit, mitten in Israels Flegeljahren, 
trotz all der grossen Schatten und Extravaganzen jener Periode. 
Hierauf beseelte die Religion des Alten Bundes die gross ver- 
anlagte, aber immer noch iiberschaumende politisch-kriegerische 
Werdezeit Davids. Endlich yerklarte sie Israel in jenen Tagen, 
ais das Geschlecht Salomons das religiose Volksbild mit dem 
echten und ;prunkvollen Rahmen einer relativ hohen Kultur 
umgab. Aber schon damals nahm die Offenbarung in einzig 
iiberlegener, aber nie in marktschreierischer Weise in den heiligen 
Schriften (vgl. die Schriften Salomons) gegeniiber den Licht- 
garben und Schattenschliłgen der Kultur ihre bald yerklarende, 
bald ausscheidende, immer aber ubernaturliche Stellung ein (vgl. 
oben S. 123 ff. u. S. 127 ff.). Es war immer dieselbe Religion, 
dieselbe Wahrheit — aber was fiir verschiedene Accente wusste 
sie den yerschiedenen Zeitbediirfnissen gegeniiber anzuschlagen! 
Nichts ist in dieser Hinsicht lehrreicher ais ein Gang durch die 
ganze heilige Sehrift unter dem Gesichtspunkte der Pragmatik 
und der Pastorał. Zahlreiche, von Gott erleuchtete, von einander 
yielfach unabhangige Verfasser, aus den yerschiedensten Zeiten 
und Kulturperioden, dereń gesammelte Bucher jenes erhabene 
Ganze ausmachen, das wir heilige Sehrift nennen — geleiten uns 
in eben diesem Buche der Bucher von der Genesis bis zur Apo­
kalypse dem Stromlaufe der Offenbarung entlang. — Und wie 
verschieden ist die Verkiindigung der einen Wahrheit gegeniiber 
den yerschiedenen Bedurfnissen! Und Christus selbst — anders 
spricht er mit dem schlichten Volke in Galilaa — anders in den 
grossartigen Disputationen mit den Gebildeten Jerusalems; er 
hat seiner Kirehe das Programm hinterlassen: erunt omnes doci- 
biles Dei — sie werden alle die Lehrlinge Gottes werden!

Dass wir eben dieselbe eigenartige Erscheinung im Verlaufe 
der Kirchengeschichte beobachten, ist allbekannt. Insofern ist es 
sehr richtig, dass der Prediger in den Formen der Bildung 
seiner Zeit mit den Zuhorern Derkehren und in gewissem Sinne 
die Sprache ihres Herzens reden soli. Niemals aber diirfte man 
diese Worte in dem Sinne auffassen, ais ob irgend eine Ab- 
schwachung der kirchlichen Lehre oder eine geistreiche Causerie 
iiber die Kulturbestrebungen der Neuzeit, rermischt mit einigen
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christlichen Strahlen, die Seelen gewinnen kónnte. Wir brauchen 
selbstver standlich nicht des weitern auszufiihren, dass wir in keiner 
Weise Ehrhards Worten eine solche Auffassung unterschieben.

Das oben zitierte W ort Ehrhards enthalt aber auch einige wirk- 
liche Missrerstandlichkeiten. Ehrhard spricht von seelsorglichen 
und kirchliehen Massnahmen untergeordneter Bedeutung,die da und 
dort ais die Hauptsache im kirchliehen Leben hingestellt werden.

Wenn Ehrhard mit diesen Worten sagen will, man durfe 
kirchliche Gesetze und Massnahmen, z. B. Indexdekrete, Leichen- 
verbrennungsverbot u. s. f. nicht gleich wie Dogmen hinstellen, 
wohl aber ais ernste, bindende kirchliche Massnahmen yerkiinden, 
die logische Folgerungen aus Glaubenssatzen und Konseąuenzen 
aus grossen wissenschaftlichen kirchliehen Rechtsanschauungen 
sind, wenn er sagen will, man musse die einzelnen kirchliehen 
Dekrete und Gesetze im Zusammenhang mit dem Wesen und 
den idealen Aufgaben der Kirche erklaren, man solle die moderne 
Welt uberhaupt iiber die leitenden Grundanschauungen des Kir. 
chenrechts im Lichte des Eyangeliums auf klaren, — dann sind 
wir sehr einverstanden. Ja wenn Ehrhard mehr sagen wollte 
wenn er und andere mit ihm meinen, manche kirchliche Gesetze^ 
z. B. das Biicherverbot, die Praxis der Exkommunikationen, die 
Verwaltung des Index sei mancher Reformen und Weiterent- 
wickelungen fahig, so ist auch dagegen nichts einzuwenden. Der- 
gleichen Vorschlage konnen sehr wertvoll sein, namentlich wenn 
es sich um die Kodifikation des Kirchenrechts und um dessen wei­
tere Entfaltung handelt. Dieselben sind freilich immer mit Klar­
heit und mit aller Ehrerbietung vor der Autoritat zu machen und 
auf die vom Kirchenrecht gezeichneten Wege zu lenken. Dem Vati- 
canum lagen, wie bereits bemerkt, eine Reihe solcher Antrage vor. 
Pius IX. und Leo XIII. haben unter anderm fiir die Praxis und 
Absolution der Exkommunikationen und der Indexverwaltung 
bereits manche nicht unwesentliche Aenderungen geschaffen, 
auf denen ein kunftiges Konzil weiterbauen kann u. s. f. Eben hat 
Leo XIII. «motu proprio» einschneidende Reformen im Dispensen- 
wesen yeranlasst u. s. f. Niemals aber diirfte man mit einigen 
geistreichen Satzen iiber die Praxis und die kirchempolitischen Pro- 
gramme der Kirche hinweggehen. Die Kirchengesetze binden!

Wenn die Katholiken die unrerfalschte, unverminderte katho­
lische Vollwahrheit hoch- und festhalten, dann diirfen sie auch 
mit einer gewissen, liebeyollen Freiheit die Arbeit der modernen 
Kultur beobachten, beurteilen und daran teilnehmen. So ware es 
z. B. sehr unklug und sogar ungerecht, wenn die Prediger und 
Vortragenden immer nur in sarkastischem Sinne von Humanitdts- 
dusel der neuern Zeit sprechen wiirden. Die Humanitat ist eine 
grosse edle Seite unseres modernen Lebens. Ja, der Humanitats- 
sinn ist geradezu aus dem fruchtbaren Boden des Christen­
tums gesprosst und hat heutzutage sogar Kreise erfasst, die 
dem Christentume ferne stehen. Das muss uns eher erfreuen 
ais erschrecken. Ja wir móchten recht lebhaft wiinschen, die
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Humanitat ware z. B. in der Zeit der traurigen Hexenprozesse 
bereits ais jene óffentliche ethische Grossmacht dazwischen ge­
treten, ais welche sie heutzutage allseitig angesehen wird. Auf­
gabe des Katholizismus aber ist es auch, eine falsche Humanitat 
von der wahren zu unterscheiden. Die wahre Humanitat sieht 
in den Mitmenschen die unsterbliche Seele, die Gnade Christi, 
oder doch den Ruf zu dieser Gnade, sie sieht im Mitmenschen 
die edle, von Gott geschaffene Menschennatur, aber noch mehr, 
weit mehr ais das, die Christenwiirde oder doch die Berufung 
dazu. Darum kann sich die Kirche mit der rein menschlichen 
Humanitat nicht begniigen. Sie proklamiert die christliche Hu­
manitat. Sie tritt einer Humanitat entgegen, welche ausschliess­
lich und einzig fur irdische Gemeinniitzigkeit Interesse zeigt, 
fiir die Sorge um die Taufe eines Kindes, fiir katholische Er­
ziehung der Jugend oder fiir die innerliche Bekehrung eines auf 
Abwege Geratenen aber nur ein leichtes Lacheln hat. Die Kirche 
weist eine Humanitat ab, die sich von Gott und Religion loslost 
und mit irdischer Humanitat und Gemeinniitzigkeit marktschreie- 
risch alles ersetzen will. Sie hat zwar fiir das natiirlich Gute 
— auch wenn es von der Religion Christi losgetrennt erscheint — 
immer noch ein offenes Auge. Die Kirche hat ja den Satz ver- 
worfen, dass die naturlichen Tugenden der Heiden Laster seien. 
Aber sie sieht in den Humanitatsbestrebungen, die im Gegensatz 
zur Religion proklamiert und verwirklicht werden, mit dem hei­
ligen Augustinus: «grandes passus extra viam», grosse Schritte, 
aber fern vom rechten Wege. Sie hofft freilich, das menschlich 
und irdisch Gute werde auch so fiir viele die Strasse zur Riick- 
kehr zu Gott werden, dessen Gnade gar oft an das irdisch 
und menschlich Edle wieder ankniipft. Wer an dieser Stellung 
der Kirche zur Humanitat doch Anstoss nimmt, der nimmt eben 
an Christus selbst Anstoss. Die Kirche hindert es auch nicht, 
wenn die Katholiken sogar von den Humanitats-Organisationen 
ausserkirchlicher oder noch mehr von christlich-protestar uschen 
Kreisen und neutralen Instituten manches lernen. Christus hatte 
zu der Samariterin am Jakobsbrunnen gesagt: Ihr wisset nicht, 
was ihr anbetet. Wir (Juden) wissen es, denn das Heil kommt 
von den Juden. (Joh. c. 4.) Nichtsdestoweniger hat derselbe 
Heiland die vom Samaritan so herrlich geubte Nachstenliebe 
fiir sein Reich geradezu ais Beispiel aufgestellt. Feinsinnig hebt 
P. Meschler S. J. in seinem trefflichen Leben Jesu (I. B., S. 235 
und 236) die Freiheit des Gesetzes, den Edelmut, die Massigung 
und die edle Freisinnigkeit des Heilandes in seinem Verhalten 
gegen die Samariter hervor, die er ubt, ohne dabei der Strenge 
der religiosen Wahrheit und Kirchlichkeit im geringsten Abbruch 
zu tun.

Auf dem engern Rechtsgebiete muss man vor allem zwei 
Dinge scharf scheiden: den unyeranderlichen kirchenrechtlichen 
Grundsatz, der yielleicht aus dem Wesen der Kirche selbst ais 
einer freien, souyeranen, von Gott gestifteten Gesellschaft heraus-
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gewachsen ist, und die rechtliche Ausgestaltung dieses Grund- 
satzes in einer bestimmten Zeit. Wie verschieden gestalteten sich 
zum Beispiel die kirchliehen Massnahmen iiber das Fasten, uber 
die Exkommunikationen u. s. f. in den yerschiedenen Zeiten! 
Dazu kommt ein Drittes. Der einzelne Katholik hat nicht das 
Recht, iiber gesetzliche Massnahmen der Kirche zur Tagesordnung 
zu schreiten. Es ist Pflicht des Katholiken, die Kirche zu horen 
und ihre Gesetze zu halten. Etwas ganz anderes ist es, wenn 
ein kirchliches Organ selbst das Gesetz und die ihm vom Gesetz 
gegebene Kompetenz iibersclireiten wiirde. Auch die Aussprache 
eines Wunsches, einer Anregung z. B. auf gróssere Vereinheit- 
lichung des Fastengebotes, auf Beschrankung und Vereinfachung 
des Dispensenwesens etc., ist sicherlich noch nichts Urikatho- 
lisches. Nur darf das nicht in eine grundsatzliche, unehrerbietige 
Kritisiererei und ein larmendes Reformerwesen ausarten. Wir 
fiigen noch einen vierten Gedanken bei. Es tut not, die kirch- 
lichen Massnahmen den Bedurfnissen und der Eigenart der 
modernen Zeit gegenuber auch allseitig su erklaren und das 
Yerstandnis derselben den Zeitgenossen naher zu bringen. 
Manche gebildete Kreise fehlen aber offenbar dadurch, dass sie 
Predigten, Vortrage, Litteratur, Presse — welche nach diesem 
Gesichtspunkte oft reiche Aufklarung bieten wollen und konnen — 
einfachhin fliehen, so dass man oft an das Wort, das diehl. Schrift 
gewissen Leuten in den Mund legt, erinnert wird: scientiam 
viarum tuarum nolumus: die Aufklarung iiber deine Wege 
wollen wir nicht. —

Wahlen wir einige Beispiele! Die katholische Kirche ist die 
von Christus eingesetzte Verkiindigerin und Verwalterin des 
Reiches Christi. Wenn deshalb ein Katholik eine Tat, eine Lebens- 
gewohnheit, welche ihn direkt und grundsatzlich mit der Kirche 
in Konflikt bringt, bis zu seiner Todesstunde nicht widerruft, 
nicht gutmacht, so verhiingt die Kirche in gewissen Fallen die 
Begrabnisrerweigerung. Es trifft diese Massnahme die Ange- 
hórigen recht bitter und sie ist auch fiir den Seelsorger immer 
hochst unangenehm. Aber die Kirche will mit diesen Massnahmen 
mitten in der modernen Welt yerkiinden, dass sie es ernst 
nimmt, sehr ernst mit den grossen Grundsatzen und den Pflich- 
ten der Katholiken. Sie will vor aller Welt, auch in der Oeffent- 
lichkeit zeigen, dass gewisse Dinge mit dem katholisehen Leben 
und dem Geiste des Christentums sich nicht reimen lassen. 
Aehnlich liegt die Sache hinsichtlich der Gesetze iiber die ge- 
mischten Ehen. Die Kirche yerurteilt wahrhaftig das Gewissen 
der Andersglaubigen nicht, die in guten Treuen nach der Wahr­
heit streben und denen — selbst nach katholischer Lehre — die 
Gnade Christi auch auf ausserordentlichen Wegen entgegen- 
kommen kann. Ja sie rechnet viele geistigerweise zur katholisehen 
Gemeinschaft. Aber die Kirche betrachtet sich auch mit vollem 
Recht ais die Hiiterin und Tragerin der Offenbarung Christi 
selbst. Sie weiss, dass der unerschopfliche Reichtum des Evan-
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geliums bei ihr hinterlegt ist. Die Bewahrung und Entfaltung 
dieses Schatzes ist sogar ihre erste Aufgabe. Eben deswegen 
muss aber die Kirehe mit aller Energie darauf bestehen, dass 
ł^ł d°rt' W° & in erster Linie notwendig ist — in der 
katholischen Familie — diese Glaubenshinterlage nicht ver lor en 
gehe. Darum droht sie — wo das Wort der Liebe nicht mehr 
yerfangt - mit ihren iiussersten Mitteln, mit Exkommunikation 
und Begrabmsverweigerung; wenn z. B. ein katholischer Vater, 
der es ja m seiner freien Verfiigung hat, die Kinder nicht ka- 
tholisch erziehen lasst. Das ist neuerdings eine Massnahme 
an der sich viele stossen, weil sie den tiefen Sinn und die 
grundsatzliche Konseąuenz dieses Gesetzes aus dem Dogma 
selbst nicht kennen. Die Kirehe geht weit - sie gestattet, wenn 
auch ungern. die gemischte Ehe —, aber die Verantwortung des

atholiken, die katholische Religion seinen Kindern ais teuerstes 
Erbe zu uberhefern —, will und kann sie niemals aufheben 
Die Kirehe yerlangt absolut vom katholischen Gatten und von 
der katholischen Gattin der gemischten Ehe die katholische 
Erziehung aZZer Kinder — auch unter Anwendung von Straf- 
mitteln. Dos heisst bloss ernst machen mit der Religion und 
mit der religiosen Erzieherpflicht. Die Kirehe wird sich dies­
bezuglich niemals zum Grundsatze bekennen: es kommt nicht 
darauf an, was fur eme Religion man hat. Immer wird in ihr 
das Echo des Wortes Christi nachklingen: wer nicht fur mich 
ist, ist wider mich; wer nicht mit mir sammelt, der zerstreut. Es 
mangelt uns der Raum, diese kirchlichen Gesetze hier naher zu 
beleuchten Aber wir mussen den modernen Menschen gegen- 
uber diese kirchlichen Massnahmen in den Formen ihrer Bildung 
und mit der Sprache ihres Herzens yerstandlich machen! Es sind 
diese Dinge eben Konseguenzen aus den Hauptprinzipien unserer 
„ Urnd S.el?Sl mitten in diesen scharfsten Konseąuenzen
will die Kirehe nicht uber den innersten Seelenzustand eines Ver- 
s orbenen entsehąiden, gegen den sie gezwungen das Gesetz an- 
wandte, obwohl viele Grunde da sind, das Schlimmste zu furchten.
. 8 gmt aber auch sehr ernste Gesetze und Massnahmen
er Kirehe, die nicht so enge mit dem Glauben und der Glaubens- 

treue rerbunden sind, wie das ebengenannte, die aber die Kirehe 
dennoch mit hohem Ernst betont. So nerstosst s. B. die Leichen­
yerbrennung gegen keine christliche Glaubenswahrheit. Sie ist 
auch in sich nicht etwas Schlechtes. Aber so wie jetzt die Be­
wegung fur die Leichenyerbrennung auftritt, erscheint sie ais 
eine unnotige, gehassige, kirchenfeindliche Bekampfung der 
christlichen Sitte des Begrabens, welche die Kirehe in ihren 
Ritus autgenommen und damit aufs engste rerbunden hat. Es 
liegt dann eine riicksichtslose Verletzung der tiefen christlichen 
Symbole, welche schon die heilige Sehrift, dann das christliche 
Altertum, und eine lange geheiligte Tradition mit dem Begraben 
Yerbunden haben. Es liegt in der Bewegung auch eine Laisie- 
rung und Sakularisierung der Todesweihe in der christlichen
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Gesellschaft. Obwohl hier kein Dogma verletzt ist — die Seela 
findet ihren Weg zum Schópfer, ob der Leib im Feuer vergehe, 
im Meere ruhe, oder ais Samenkorn in der Erde verwese — 
trat doch die Kirche mit aller Strenge dem neuen Gebrauche 
entgegen — ais Verteidigerin und Schiiłzerin der offentlichen 
christlichen Lebensgewohnheiten und des christlichen Geprages 
der ganzen Gesellschaft. Sie verweigert darum die Sakramente 
und den offentlichen feierlichen Gottesdienst, wenn ein Katholik 
vollfreiwillig bis zu seinem Ende an seinem eigenen personlichen 
Gremationsbefehl festhalt. Wird die Cremation durch fremden 
Willen verfiigt, so erfolgt keine kirchliche Strafe. Wenn eine 
allgemeine Pest oder Massentod die Cremation ais notwendig, 
hochst vorteilhaft und durchfuhrbar erwiesen hatte, wiirde sicher 
auch die Strafgesetzgebung der Kirche nicht in Tatigkeit treten 
In einzelnen Teilen Indiens, wo die Cremation uralte Sitte ist 
halt zwar die Kirche auch am iiblichen christlichen Begrabnis 
fest, hat aber die Missionare angewiesen, bei Neubekehrten die 
kirchliehen Strafen auch im Falle der Cremation nicht anzu­
wenden, sondern zur Verhutung grosseren Aergernisses sich 
passiv zu uerhalten. (So z. B. ein Beschluss der S. C. de propa­
ganda fide 27. Septbr. 1884.)

Wir haben diesen Exkurs zur bessern Wiirdigung der 
kirchliehen Massnahmen eingeflochten, um ein Beispiel zu geben, 
unter welchen Gesichtspunkten diese schwierigen Dinge, nament­
lich auch vor gebildeten Kreisen, zu behandeln waren.

Litteratur. Wir empfehlen vor allem das Studium der be­
kannten liervorragenden Apologeten: Hettinger (neueste Aus­
gabe von Dr. Muller) durch Gedankentiefe, Hervorlieben der 
Centraldogmen und Hauptthemata, psychologische Methode und 
klassische Form immer noch uniibertroffen — Schanz, nament­
lich auf den naturwissenschaftlichen (I. Bd.) und exegetisch- 
archaologischen Gebieten (II. u. III. Bd.) das Beste bietend — 
Gutberlet, gegenuber den modernsten Strómungen auf dem 
Gebiete der Religionsvergleichung und Psychologie Autoritat — 
Schell [von der II. Auflage erscliien1) bis jetzt der I. Band] 
durch grosse Kenntnis der Modernen, Aufsuchen ihrer Wahrheits- 
momente und geistreiche Gesamtauffassung herrorragend. Seine 
irenische Eigenart wirkt pastorał sehr anregend. Schells Fehler 
konnten aberin Predigt und Pastor ation auf wirklich gefdhrliche 
und falsche Wege fiihren. Wir denken da an ein allzuweites 
und unsicheres Hinausrucken und Verwischen der 
fixen positiven Grenzlinien und der Konseąuenzen der 
kirchliehen Lehre in einem iibergrossen irenischen Ent- 
gegenkommen an die Fernestehenden. Dabei beachtet Schell 
oft zu wenig das lebendige, stets tatige magisterium ordi- 
narium der Kirche, so namentlich in seinen Erorterungen uber 
Todsunde, Hólle, Fegfeuer u. s. f. Es genugt nicht, sich bloss 
auf die Entscheidungen ex cathedra zuruckzuziehen. Gewiss

0 Nach dem Indexdekret mit bischóflicher Approbation.
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ist Schells Warnung am Platze, dass man wohl be- 
denken solle, was man Furchtbares mit dem Worte 
Todsunde ausspricht. Gewiss darf man nicht vorschnell 
den objektiven Todsiindenbegriff auf die subjektiven Falle 
anwenden ohne Berucksichtigung der obstacula voluntatis, der 
eigenartigen Falle der Tgnoranz, der leiden sch af tlichen Verwir- 
rung, der hereditaren Belastung, der grundverfehlten Erziehung 
u. s. f. u. s. f. Diese Momente der liebevollen Barmherzigkeit 
muss auch der Prediger beriicksichtigen. Ja es ist oft sehr rat- 
sam, dass der Homilet bei dem so hochwichtigen Hauptthema 
iiber die Todsunde oder gegen einzelne Todsunden den vollen Be­
griff der Todsunde erst mit theologischer Klarheit, mit Mass und 
Klugheit, ohne Uebertreibung, aber dann auch mit dem ganzen 
hohen Ernst entfalte. (Gute Anhaltspunkte in Lehmkuhls 
grosser theologia moralis, bei Gopfert, Noldin, Pesch u. a.) Die 
Lehre der hl. Sehrift, namentlich in den Todsiindenkatalogen der 
paulinischen Briefe, ist klar und bestimmt. Trotz gewisser Ver- 
dunkelungen ist die Tradition voll der bestimmtesten Wegleitun- 
gen. Und iiberdies ist e s unmoglich, dass praktische 
hochwichtige Begriffe wie Todsunde, Holle, Fegfeuer 
u. s. f. unter den Augen des unfehlbaren magisterium 
ordinarium der Kirehe jahrhundertelang hatten falsch 
ausgelegt werden konnen. Die Anregungen und Fragestel- 
lungen Schells kónnten freilich fiir Theologie und Homiletik zu- 
weilen fruchtbar wirken. Aber nie diirfen Anregungen und Frage- 
stellungen auf Predigt und Katechese einen stiirmischen, ten- 
denzios neuerungsfreudigen Einfluss ausiiben: es mussen da 
immer der bestimmte Sinn und die klaren Wegleitungen der 
hl. Sehrift, der Tradition und namentlich das zunachstliegende 
Sichverhalten des magisteriums ordinariums der Kirclie mit 
vollem Ernste und grosser Gewissenhaftigkeit ais homiletisehe 
Normen und Wahrheitsfiihrer aufgesucht werden. — — Wir 
nennen noch folgende Apologeten: De Groot: Summa Apo- 
logetica — in klarer scholastischer Form mit Geist und Erudition 
namentlich die Kirehe, die Offenbarungsąuellen und den Weg 
des verniinftigen christlichen Denkens und Glaubens entwickelnd°!
— Hammer Stein, in manchen seiner Schriften den Predigern 
unmittelbar solides, reiches und oft gliicklich gruppiertes Materiał 
liefernd — P. Weiss, durch grosse und tiefe Auffassung fiir die 
Apologie des christlichen Lebens wegleitend [die Realregister zei­
gen dem Prediger den grossen Reichtum homiletiseher Gedanken!]
— Nicolas: Philosophische Studien iiber das Christentum 
bietet immer noch manche geistreiche und fruchtbare Momente

s’ ®er Pre<liger verfolge auch die reiche apologetische 
Einzellitteratur, sowie die oft sehr interessanten und homiletisch 
fruchtbaren Artikel in theologischen und sonstigen Zeitschriften 
Er beachte namentlich auch den Stand der glaubigen Forschung 
uber das Hexaemeron, die biblische Einleitung und 
die E yangelienharmonie. Lehrreich ist auch das Studium
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einzelner deutscher und franzósischer Konferenzreden. Wir erin­
nern, ohne irgend welchenAnspruch auf Vollstandigkeit 
z u machen, noch an eine Auswahl kleinerer apologetischer 
Broschurenlitteratur, die dem Prediger oft gute Dienste leistet: 
P. J. J. Scheffmacher, S. J., Controvers-Katechismus fur Katho- 
liken und Protestanten (F. X. Le Roux & Cie., Strassburg, Elsass).
— P. Secondo Franco, S. J„ Handbuch popularer Antworten auf 
die am meisten verbreiteten Einwendungen gegen die Religion 
(Mayer & Cie., Wien). — Aug. Egger, Bischof von St. Gallen, Der 
Atheismus (Benziger & Cie., Einsiedeln) u. a. a. — P. v. Hammer­
stein, S. J., Ausgewahlte Werke I. Edgar oder vom Atheismus 
zur Wahrheit. II. Das Gliick katholisch zu sein. Band V: 
Gottes - Beweise. Erganzung zu Edgar (Paulinus-Druckerei, 
Trier). — Dr. H. Engel, Die gróssten Geister iiber die hóch­
sten Fragen (J. Gaberell, Lachen a. Ziirichsee). — Dr. theol. Ph. 
J. Mayer, Der theologische Gottesbeweis und der Darwinis­
mus (Franz Kirchheim, Mainz). — Msgr. Emil Bougaud, Bi­
schof von Laval, Die Dogmen des Credo (Franz Kirchheim, 
Mainz). — P. Julius Miillendorff, S. J., Der Glaube an den Auf­
erstandenen in fiinf apologetischen Briefen (G. J. Manz, Regens­
burg). — Dr. J. Hildebrand, Das Wunder und das Christentum 
(Alber & Hanie, Regensburg). — Dr. Anton Michelitsch, Haeckelis- 
mus und Darwinismus (Buchhandlung Styria, Graz). — Dr. Ceslaus 
M. Schneider, Christus und die menschliche Gesellschaft (Ferd. 
Schóningh, Paderborn). — Joh. Schmid, Prof. theol., Petrus in 
Rom oder Novae Vindiciae Petrinae (Gebr. Raber, Luzern). — 
P. Andreas Hamerle, C. S. S. R., Zu wem sollen wir gehen? oder: 
Wo ist Christus? (Ileinr. Kirsch, iVien.) — P. Didon, Die Unauf- 
lóslichkeit der Ehe und die Ehescheidung (G. J. Manz, Regens­
burg). — Prof. Dr. Wilh. Waagen, Das Schópfungsproblem 
(Munster, Westf., Aschaffendorffsche Buchhandlung). — Philipp 
Laicus, Zwólf Briefe iiber den Gottesglauben (G. J. Manz, Regens­
burg). — P. Peter Nilkes, S. J., Schutz- und Trutzwaffen im Kampfe 
gegen den modernen Unglauben (Butzon und Berker, Kevelaer).
— P. Georg Freund, C. S. S. R., Beleuchtung antireligióser Schlag- 
wórter (H. Kirsch, Wien). — Dr. P. Bernard M. Lierheimer, 
O. S. B., Christliches Leben und moderne Ideen. — Dr. Rob. 
Klimsch, Wege zur Kirche (St. Josephs-Bruderschaft, Klagenfurt). 
Viełe Schriften von X. Wetzel u. s. f. u. s. f. Der Prediger 
lasse diese kleinere Litteratur nicht unbeachtet.

§ 3.
Moralische Predigten.

Hauptzweck der Predigt ist das Leben, das uber- 
natiirliche Leben: ut vitam habeant, et abun- 
dantius habeant. (Vgl. obon S. 21, 22; S. 23; S. 25; 
S. 73.) Schon daraus erhellt die grosse Bedeutung der
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moralischen Predigten, die sich eben unmittelbar mit dem 
praktisch-religiósen Leben beschaftigen, dasselbe 
fiir Christus gewinnen, gestalten und erziehen wollen.

Wir haben bei der einlasslichen Behandlung der 
heiligen Sehrift uud des Kirchenjahres den moralischen 
Predigten bereits eine weityehende Beachtung geschenkt 
und im Abschnitte iiber die praktisehe Predigt (nament­
lich Art. III. u. IV. S. 65 ff. u. S. 72 ff.) die moralische 
Seite der Predigt und die moralische Predigt ausfuhrlich 
besprochen. Wir erinnern hier nochmals an die dort aus­
gesprochenen Grundsatze iiber die moralischen Anwen­
dungen (S. 73—75), sowie an unsere Ausfuhrungen iiber 
die fiir die moralischen Predigten so wichtigen Affekte. 
(S. 28 ff. und insbesondere S. 719 ff.) Wir begniigen uns 
darum hier mit einzelnen grundsatzlich wichtigen und 
unmittelbar praktischen Vorschlagen. (Vgl. auch S. 329 ff.)

1. Der Inhalt der moralischen Predigt. Der Prediger 
muss die solide positive und zum Teil auch einige Partien 
der kasuistischen Moraltheologie popularisieren. Die ka­
tholische Morał ist die Morał der Menschenwurde. Ihr 
Grundsatz heisst: age secundum naturam: sei ein ganzer 
Mensch in allen Beziehungen zu Gott, zu dir selbst und 
zum Mitmenschen. — Der Prediger tut gut, hie und 
da an das gesunde yerniinftige Denken und Leben, an 
den Massstab der edlen, aber nie von Gott losgelósien 
Menschennatur zu erinnern, vor allem an das edle, ge­
sunde Urteil der Menschenvernunft im Gewissen, welches 
das von Gott mit der Schopfung selbst gegebene Natur- 
gesetz auf die einzelnen Lebensfalle anwendet. (Gewissens- 
bildung!) Die katholische Morał ist aber mehr. Sie ist 
die Morał der Christenwurde. Zwischen Mensch und 
Christ ist ein wesentlicher Unterschied. Der Christ ist 
«zum zweiten Mal» ubernaturlich «geboren», er besitzt 
ein zweites ubernaturliches (Gnaden-) Leben (vgl. S. 93 
und S. 167) und fiir dieses ubernaturliche Leben hat er 
auch ein ubernaturliches Licht, den Glauben, der das 
christliche Gesetz yerkiindet und damit das

51
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Gewissen er leuchtet. Das so erleuchtete christ­
liche Gewissen misst erst im vollen Sinne unser 
Leben. Man kann darum sagen, der oberste Grundsatz 
der christlichen Morał heisse: age secundum na- 
turam elevatam; handle gemass deiner durch die 
Gnade erhobenen Natur, gemass deiner Christenwiirde. 
Du hast das Leben, die Gnade! Baue dich ein in dieses 
Leben! Folgę dem Zug der Gnade und dem Gesetz 
Christi, das dir das Ziel und die Wege der Gnade deut­
lich zeigt. (N. T. — Gesetz der Gnade!) Eben deswegen 
ist die katholische Morał die Morał des Evangelmms. 
Das Eyangelium zeigt das einzig herrliche, erhabene und 
uns doch wieder so menschlich nahe Bild Jesu (vgl. oben 
S. 138 n. 21). Die Aufgabe des Moralpredigers aber 
lasst sich in die Worte fassen: Kindlein, Mutter- 
wehen und Muttersorgen halte ich fiir euch 
aus, bis Christus in euch Gestalt gewinnt 
(Galat. 4, 19). Die Moralpredigt soli also daran arbeiten, 
dass Christus in den Christen Gestalt gewinnt. Diese 
Arbeit ist eine doppelte. Sie ist die Arbeit des 
Bildhauers, der gróbere und feinere Splitter — die 
Sunden und Charakterfehler — wegmeisselt, um die Seelen 
Christo ahnlich zu machen. Dabei fórdert den Prediger 
die kasuistische Schulung, die das Auge scharft, 
vor Uebertreibungen bewahrt und vor allem auf die 
Pflicht dringt. Dazu aber bedarf der Prediger auch 
einer guten ascetischen Bildung, die er aus der 
Betrachtung, dem eigenen Kampfe, der ascetischen Lek- 
tiire und der Beichtstuhltatigkeit gewinnt. Es darf eben 
die negative Moralpredigt nicht in eine trockene Siinden- 
zśihlerei ausarten. Sie soli yielmehr ein ernstes, konse- 
ąuentes Arbeiten auf der via purgatiya anbahnen. Wir 
empfehlen dem Homileten, der hier nach den richtigen 
Wegen sucht, die Exercitien des hl. Ignatius, die Werke 
von De Ponte und Scaramelli, namentlich auch die Be­
handlung der Lebensgrundsatze bei Pesch, «Das religiose 
Leben» [sehr lehrreich fur Moralpredigten], Pesch: der
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Christ im Weltleben, P. Weiss: in der Apologie und in den 
klemern moralisch-ascetischen Werken, insbesondere auch 
die Erziehungskunst von Alban Stolz, sowie uberhaupt 
dessen Schriften1).

Die andere noch wichtigere Arbeit ist die des Bild- 
hauers- Es gilt, die Zuge Jesu Christi und die Zuge 
seiner Morał lebendig, ergreifend und praktisch vor die 
Seelen der Zuhorer zu stellen, sie gleichsam in dieselben 
hineinzumalen- Dies geschieht durch Homilien uber 
die Eyangelien, durch ausgefiihrte und exegeti- 
sierte Kerngedanken aus den Episteln (vgl. 
hieriiber unsere Ausfuhrungen iiber das Kirchenjahr), 
durch Entfaltung des Tugendsystems (vgl. Thomas 
Summa II. II.; Portmann, System der Summa des hl. 
Thomas, 2. Aufl.; A. Meyenberg, die katholische Morał ais 
Angeklagte), durch praktisch-ascetisches Behan­
deln einzelner Tugenden, durch eingehende Pre­
digten iiber das Hauptgebot, den Dekalog und 
die Bergpredigt. (Vgl. oben S. 117; S. 129, 130; S. 356 
bis 362 und namentlich die Sonntage nach Pfingsten.)

Die Moralpredigt muss also ihren Inhalt sowohl 
aus der Idealmoral wie aus der Kasuistik schópfen, vor 
allem selbstverstandlich aus der positiven Idealmoral. 
Beide — Idealmoral und Kasuistik — wollen Engel an 
der Menschheit werden, der eine fiihrend, begeisternd 
im Ostergewande des Lichtes, durch alle Wege dieses 
Lebens zum Ziele leitend; der andere barmherzig herab- 
steigend, rettend, loslósend aus allen Verstrickungen der 
Siinde, das geknickte Rohr nicht brechend und den glim- 
menden Docht nicht loschend. Der Gang beider geht 
zu Christus: die Idealmoral ist Fiihrerin, die Kasuistik 
Dienerin. Die Sittenlehre auf diesen Gangen folgt dem 
Wort des Heilandes: Seid einfaltig wie die Tauben (durch 
Gnade und Tugend immer zum Ziele wandernd) und klug

’) Vgl. aucli oben einzelne diesbezugliche Vorschlage, z. B. zum 
ersten Adyentsonntag, zum ersten Fastensonntag und durch das ganze 
Kirchenjahr.
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wie die Schlangen (um jeden Preis ohne Siinde sich durch- 
ringend oder von der Siinde sich losringend).

Einzelne nahere Anweisungen uber Litteratur, Stoff 
und Stoffgestaltung finden sich oben S. 329: Moralische 
Fastenpredigten und unter dem Titel: Hauptthemata.

2. Die Methode der moralischen Predigten. Wir 
erinnern an folgende Momente:

a. Man vermeide bloss allgemein moralisierende, prak­
tisch nicht einschneidende Themata.

b. Man gestalte den Stoff klar und interessant, nicht 
nur nach der Schulschablone und den allbekanntesten 
Katechismusanwendungen. Treffliche Dispositionen finden 
sich namentlich bei Bourdaloue, Segneri, Sailer und 
Colmar.

c. Man beachte vor allem die Grundsatze iiber die 
praktische Zweckfixierung und die praktischen Anwen­
dungen (s. oben S. 65—78).

d. Man biete klar und griindlich erklarte Morał lehre, 
ehe man zur einzelnen Anwendung iibergeht. Hier bietet 
die Moraltheologie von Noldin reiche Hilfsmittel!

e. Man behandle die moralischen Themata nicht nur 
moralisch, sondern auch dogmatisch vom Standpunkt der 
Glaubenslehre aus: iustus ex fide viyit. Da geben die 
Moraltheologien von Muller, Gópfert, Lehmkuhl, Linsen- 
mann, Hirscher und Sailer vielfache Anregungen.

f. Man behandle die moralischen Themata auch asce­
tisch, indem man sie vom Geiste der christlichen Innerlich­
keit beseelen lasst (vgl. z. B. oben S. 278, 279; S. 285—288)r 
und dabei auf die einzelnen Mittel und Uebungen des 
christi. Lebens liebevoll eingeht. (Vgl. einzelne Beispiele 
S. 68—73; S 188 ff. Thema V.; S. 191 ff. Thema 10; S. 195- 
ff. Thema D.; S. 196 ff. Thema F.; S. 204 u. 205 Themata 
I., K., L., M., N.; S. 228 ff. n. II.; S. 254 ff. III. 1.; S. 25£>
V.; S. 265 n. 2.; S. 341 ff.; S. 356 ff.; S. 376 ff., § 36 ganz.>

g. Man zeige vor allem die Grosse der Schuld und 
das namenlose Ungliick der schweren Siinde, dann aber auch 
die Untreue der liisslichen Siinde, unterscheide dabei aber
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<Jie lassliche Siinde der Schwachheit und der Bosheit. 
Durch die Predigten uber einzelne Sunden ziehe aber auch 
•ein Geist der Ermutigung und der Aufmuntorung zu 
immer erneutem Kampfe mit der Gnadenkraft Gottes 
<VgI. S. 59 ff, 60 ff.; S. 67 ff.; S. 184-187; S. 288-292;’ 
■S. 298—307; S. 343 ff, sechste Frage; S. 384 ff.; S. 399. 
S. 400 ff. u. s. f. u. s. f.)

h. Man behandle nicht bloss das «du solista, sondern 
auch die Schonheit, Erhabenheit, die Gnade und die Ehre 
■der Gebote fiir uns und die Lichtseite der Tugend in 
unserm Leben (vgl. S. 385 § 37 a). Wer z. B. zu zeigen 
rersteht, was ein Sonntag ist, was die Wandlung der 
hl. Messe ist, was ein Pfarrgottesdienst bedeutet, wird 
daian viel fruchtbarer das Gebot «du sollst den Sonntag 
heiligen* mit markiger Erklarung kniipfen, ais wer bloss 
«ine Menge von Pfliehten und einen trockenen kasuisti- 
schen Siindenkatalog vorlegt und geistlos durcharbeitet. 
4Vgl. Punkt c.!)

i. Man halte eine eigentliche Schule der Selbstuer- 
leugnung und des Kreuztragens, aber im Geiste Christi, 
dessen Joch siiss und dessen Burdę leicht ist. (Vgl. oben 
S. 89, 90. Der Prediger lebe sich namentlich in den Geist 
der «Nachfolge Christi* ein; vgl. auch unsere Para­
graphen iiber die Karwoche, dereń Anregungen auch zu 
anderen Zeiten verwendbar sind).

k. Man halte von Zeit zu Zeit eine wohlvorbereitete 
taJctrolle Predigt iiber das sechste Gebot. Eine gut vor- 
bereitete, schriftlich auf das genaueste ausgearbeitete 
Predigt de sexto, die mit dem vollen Ernst des Gottes- 
■wortes moraltheologische Genauigkeit bei richtiger Unter- 
-scheidung des Voll-Freiwilligen von dem Halb-Freiwilligen, 
des mehr Erlittenen ais voll freiwillig Gesuchten ver- 
bindet, die mit den Affekten der Furcht auch die der Hoff­
nung und Bekehrung vermischt, und mit dem Drangen 
auf absoluten Bruch mit der schweren vollfreiwilligen 
Siinde auch die Aufmunterung zu immer wieder erneutem 
Kampfe und Sakramentenempfang des Gewohnheitssiin-
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ders zu vereinen weiss — ist stets ein Schuss ins Centrum. 
Das ex professo behandelte Thema gehórt zu den schwie­
rigsten Aufgaben des Homileten. Treffend. lassen sich 
oft Exhorten de sexto und de peccatis contra sextum 
an Predigten iiber das Leiden Christi anknupfen, z. B. 
an die Oelbergscene, die Geisselung u. s. f. Oft lassen 
sich solche Predigten auch ais Antithesen zu gewissen 
Eyangelien behandeln, z. B. zur Verklarung Christi am 
zweiten Fastensonntag (vgl. dazu die Epistel S. 297 B> 
oder ais sensus accommodatus zu gewissen pragnanten 
Stellen der Schrift und der Liturgie (s. z. B. S. 235, 
Anm. 1. [Johannisfest, Thema I und IV — Unschuldige 
Kinder]: Rachel plorans filios suos et noluit consolari: 
quia non sunt: Die Kirche eine weinende Rachel iiber 
ihre Kinder, die durch die Unkeuschheit (fur das ge- 
sunde Leben des Leibes und das Leben der Seele) «nicht 
mehr sind» u. s. f.). Nicht seiten geben die Episteln 
der Sonntage Anlass zu einem Thema de sexto (s. S. 59). 
Man hiite sich aber, eine unndtige anstossige Kasuistik 
in die Predigt hineinzutragen. Auch passt nicht jedes 
an sich gute und ernste Wort in gleicher Weise fiir 
den jungen wie fiir den ergrauten Prediger. Ein ein- 
gehenderer decenter Unterricht bez. des Wesentlichcn 
des usus matrimonii gehórt in den Braut- urid Eheunter- 
richt. In der Predigt werden bei einem selteneren An­
lasse wenige ernste Worte geniigen, z. B. im Anschluss 
an eine Predigt uber die Geisselung Christi, oder an 
eine Familienpredigt, z. B.: Vor der Geisselsaule, an 
welcher der Heiland in unendlichem Elend, in namen- 
losem Sclimerze heute vor uns steht, rufę nicht ich, 
sondern der hl. Geist selbst ruft euch ein Wort zu: 
Bewahret euer Familienleben treu und rein. Es gibt 
eine standesgemasse Keuschheit. Im Auftrage des Geistes 
Gottes selbst hat der Apostel geschrieben: Mulier sal- 
yabitur per filiorum generationem (I. Timoth. 2, 15). Das 
Weib wird seine Seele retten durch den Kindersegen. Kinder- 
segen ist Gottessegen. Die Arbeit und die Sorge des
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Vaters und der Mutter unter ihrer Kindorschar in einer 
reinen, edlen Ehe gehort zum Erhabensten, was es unter 
Gottes Sonne gibt. Wer aber im hl. Leben der Ehe nur 
die Lust sucht — ohne die Last und die Pflieht —, der 
tut nach den Worten der Sehrift — «eino abscheuliche 
Sache». Schon im Alten Bundę hat Gott deswegen den 
Onan furchtbar gestraft. — Dann gehe der Prediger so­
fort zu einem andern Gedanken iiber. Beziiglich der 
Bekanntschaften vergl. die Vorschlage auf S. 259. Ein 
homiletisch sehr uerwendbares Traktat de sexto findet sich 
in der Moraltheologie von Pruner.

Ein Gedankengang, dei’ sich homiletisch gut durch- 
fiihren lasst, ist der folgende: Die Unkeuschheit ist eine 
Zerstórerin (Mórderin) des Lebens, der Gesundheit, des 
Geistes (1. Kor. 2, 14), der Gnade (1. Thess. 4, 3—7; 2. Kor. 
2, 15; Epl. 2, 1—3; Rom. 13, 12, 13; Apoc. 22, 15); des 
Glaubens (ais Wurzel der ganzen Rechtfertigung) 1. Kor. 
2, 14 und des ganzen Tugendparadieses, das der hl. Geist 
angepflanzt hat. Fiir die Thesis: die bestimmt iiberlegte, 
voll und ganz freiwillige Siinde gegen das 6. Gebot ist 
Todsunde, Gnadenmorderin, hollenwiirdig, beachte die 
ganze Redeweise und Entriistung der hl. Sehrift iiber diese 
Siinde i. A. B. (Sundflut — Sodom — Onan) die scharfen 
und ernsten Worte des heiligen Paulus an das keimende
und aufbliihende Christentum i. N. B. 1. Kor. 6, 9. 10_
Gal. 5, 19 — Ephes. 5, 5 — den ganzen Ernst des kirch­
lichen Lehramtes und der kirchlichen Erziehung — die 
grossen Theologen (cf. bes. Lehmkuhls Morał I. B., ebenso 
Noldin, Muller, Pruner).

I. Man vergesse nicht, von Zeit zu Zeit etwas ein- 
lassliche Predigten iiber das siebente Gebot zu halten: es 
wird durchschnittlich zu wenig iiber diesen Gegenstand 
gesprochen. Der Prediger vergleiche die Moraltraktate 
iiber das Wesen der Gerechtigkeit, ihre Pfliehten im all­
gemeinen und besondern, iiber die Vertrage, iiber die Resti- 
tution, ebenso gute katechetische Kommentare iiber das
7. Gebot. Treffliche Gedanken finden sich auch bei Alban
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Stolz, Erziehungskunst, und in den Moraltheologien von 
Pruner und Hirscher, sowie im V. Band der Apologie 
von Weiss. Der Prediger beriihre auch Gedanken iiber 
Sparsamkeit, Arbeitsamkeit, das religiose und solide Sich- 
yorwartsbringen in der Familie, das Lob der ehrlichen 
Armut, Gedanken iiber den gerechten Arbeitslohn, iiber 
die christlichen Grundsatze beim Vertrag, iiber die Ach- 
tung vor den weltlichen Gesetzen auf diesem Gebiete, 
Exhorten gegen das Schuldenmachen, das leichtsinnige 
Spekulieren und Ruinieren der Familien, iiber das recht- 
zeitige Bezahlen der Rechnungen durch Vermógliche, iiber 
die Erziehung der Jugend zur Ehrlichkeit und Redlich- 
keit u. s. f.

m. Man entfalte hie und da, entweder ex professo 
oder gelegentlich im Anschluss an passende Tage und 
Feste, z. B. an Weihnachten, das Familienfest, Josephs- 
tag u. s. f., oder an einzelne passende Eyangelien, z. B. 
vom reichen Fisclifang christlich-sociale Themata. Eine 
aufmerksame Lekture und ein ernstes Studium 
der Encyklika «Rerum novarum» wird dem Pre­
diger am ehesten zeigen, was fiir sociale Gedan­
ken fiir die Kanzel passen (vgl. oben S. 258 ff., 360 ff.). 
Solche Themata sind: die christliche Auffassung von der 
Familie (s. S. 258—265), vom Privateigentum und den 
Schranken des Privateigentums; einzelne Grunde fiir das 
Priyateigentum und dessen ernsten und soliden Erwerb 
[Jesus selbst hat die yerniinftige Erhaltung und Ver- 
mehrung des Eigentums in Nazareth geweiht, da er mit 
seiner gottmensclilichen Hand Joseph und der heiligen 
Familie half, sich heraufzuarbeiten] — die Verkiindung 
der socialen Wohltaten der Kirche und der socialen Ar­
beiten der Kirche selbst. Man beriihre in grossen Ziigen 
die Aufgaben des Staates — das Zusammenarbeiten der 
Gerechtigkeit und der Liebe — die Grundsatze uber 
den Arbeitslohn und die Surrogate desselben; — gelegent­
lich die grossen Grundgedanken iiber Streike, Revo- 
lutionen u. s. f.; — die socialen Grundsatze des Vater
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Unser', — die Bergpredigt1) u. s. f.; — die Liigen und 
die Wahrheitskramer des Socialismus u. s. f.

Der Prediger hutę sich aber vor einer Darstellungs- 
weise und vor einer Einzelerklarung, welche die Predigt 
zu einem Vereinsvortrag gestalten. Das Detail und das Fach- 
wissenschaftliche gehort in sociale Konferenzen, Kursę, 
Vereinsvortrage und Vereinsdiskussionen. Man soli es 
aber auch aus den religiós-socialen Predigten heraus- 
fiihlen konnen, dass der Homilet kein Ignorant auf diesem 
Gebiete ist und dass er sich die Apologie und die posi- 
tive Arbeit nicht zu leicht macht. Oft wirken einige 
ganz gelegentliche Bemerkungen, auf den Untergrund der 
Glaubensgeheimnisse eingetragen, sehr fruchtbar. Der 
Homilet, der nicht gerade socialen Specialstudien obliegen 
kann, wird sich am besten erst durch das eingehende Stu­
dium der Encyklika «Rerum novarum» in diese Fragen ein- 
fiihren, uber die negatire Seite bei Cathrein: «Der Socia­
lismus*, uber diepositive bei Biederlak: *Die sociale Frage* 
oder in den socialen Schriften Dr. Hitzes und Dr. Eberles 
sich orientieren, daneben aus einer socialen Zeitschrift den 
Fortschritt der Bewegung rerfolgen und zur socialen Pasto- 
rations- und Vereinsarbeit allfallig weitere Litteratur sich 
v er schaffen, um allmahlich den Intentionen der Kirehe und 
den ortlichen praktischen Bedurfnissen naher zu treten. Die 
Grundlage muss freilich die Ethik, die Rechtsphilosophie 
und namentlich die Moraltheologie gelegt haben. Die Haupt­
sache aber leistet — nach einer gewissen theoretischen 
Schulung — der Blick ins praktische Leben, der Verkehr 
und Ideenaustausch mit social arbeitenden Seelsorgern und 
rerstdndigen Laien sowie die Vereinsseelsorge.

n. Man verlege auch eine grosse Sorgfalt auf die 
Darstellung und Sprache, da die Moralpredigten ohne 
diese bessere Behandlung leicht trocken, kalt und matt, 
ja sogar niedrig werden. Wer in den Geist der heiligen

’) Siehe die interessanten Predigten von Weihbischof H. J. Schmitz : 
Die acht Seligkeiten und die Versprechungen der Socialdemokratie- 
2. Aufl. Gladbach 1898.
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Schrift und der Liturgie eingedrungen ist, wird dieso 
Gefahr leichter vermeiden. Die iiberwaltigende Kraft 
der Ideen und der Gegensatze in der heiligen Schrift, 
die Unmittelbarkeit der dargestellten moralischen Ideen 
und Forderungen, das klassische Mass uud die Einfach- 
heit derselben, sowie die Eindringlichkeit der Gedanken 
und der Worte unter den damit verflochtenen Umstanden, 
welche der heiligen Schrift und der Liturgie eigen sind, 
werden auf die Moralpredigten einen eigenartig befruch- 
tenden und bewegenden Einfluss gewinnen (vgl. S. 84 
bis 92). Dann verflechte der Prediger in seine Morał- 
reden packende Bilder, Vergleiche und Parabeln, ge­
schichtliche Ziige, passende kritisch gesichtete Beispiele, 
ethische Zeichnungen (s. S. 77) und Affekte (S. 720 bis 
731!). Man kehre dann wieder zum Studium und zur 
Betrachtung des dritten Teils des Matthdus- Evangeliums 
(c. 4—8) zuruck: Jesus der Lehrer.

Litteratur. Neben der oben aus Anlass der Besprechung 
der moralischen Fastenpredigten angefiilirten theologischen und 
homiletischen Litteratur (S. 329 u. 330) machen wir den Prediger 
namentlich auf ein eingehenderes Studium der Reden Bourda- 
loues aufmerksam. Die eingehende Lekture und selbstandige 
Skizzierung einzelner dieser Musterpredigten wird immer reiche 
Anregung vermitteln. Wir empfehlen zu kritischem Gebrauche: 
Segneri, christliche Sittenpredigten, iibersetzt, Regensburg 1855, 
und de.Barzia Zambrana (die antiquarisch zu erwerbenden Folio- 
bande enthalten neben manchem Sonderbaren viele echte Gold- 
korner (deutsche Ausgabe, 1719, Dillinger). Unter den leider nur 
zu sehr yergessenen Predigten Sailers finden sich einzelne klas­
sische Muster echter Moralpredigten. Wir empfehlen auch Hunolt, 
Graser, Tschupik, Schneller, Wurz, Gretsch, Colmar, Abt Tanner" 
Schmitts Sonntagspredigten, Fórsters Homilien, P. Lierheimer, P.' 
Patiss S. J. u. a. Dr. J. Muller, der neben manchen bedeutsamen 
litterarischen Leistungen eine Zeit lang leider auch durch die- 
Extravaganzcn seines «Reformkatholizismus» bekannt wurde, hat 
unter seinen neulich herausgegebenen Predigten einige recht gute 
Moralreden. Unter den Vaterschriften erinnern wir insbesondere 
an die Homilien des hl. Johannes Chrysostomus im Matthaeum, an 
manche moralische Reden Gregor des Grossen, insbesondere auch 
an Basiiius bom. 6 in illud: Destruam horrea; hom. 7 in diyites; 
hom. 1 de ieiunio, an Ambrosius de Nabuthe et usura (klassische 
Rede uber die damalige sociale Frage, vgl. oben S. 638 n. b.). 
Interessante Beurteilungen der social en Yaterlitteratur bietet
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Ratzingers Geschichte der kirchlichen Armenpflege. — Ueber 
die socialen Ideen der Vater hinsichtlich Eigentum, dessen 
Scliranken und Pfliehten vgl. Catlirein: Moralphilosophie, II. T. 
I. Abt. IV. B. III. A. § 5, S. 279-286. Wir empfehlen auch die 
leicht zuganglichen homiletisch-ascetischen Schriften Cyprians- 

§ 4.
Predigten iiber die Gnadenmittel.

Die Predigten iiber die Gnade und die Gnadenmittel 
sind zugleich dogmatische und moralische Reden.

Das ubernaturliche Leben, fiir das die Predigt wirkt, 
stromt den Christen durch die Gnadenmittel zu; darum 
gehort die Aufklarung iiber die Gnadenmittel und das 
grosse Pflichtengebiet gegeniiber den Gnadenmitteln zu 
den ersten und wichtigsten Aufgaben des Predigers. Wir 
haben aber dieses Gebiet bei der Behandlung der heiligen 
Sehrift, namentlich wahrend der Entfaltung des Kirchen­
jahres und iiberdies an vielen andern Stellen dieser homi­
letischen Studien so ausfuhrlich und uielseitig und zum 
Teil auch systematisch besprochen, dass wir hier einfach 
daraufhin zuruekweisen diirfen.

1. Ueber das Gebet: siehe Hauptthemata der Predigt, 
dann insbesondere den ersten Adyentsonntag S. 60 
ff.; S. 68 und besonders S. 188—190, Thema V., ebenso 
den Bittsonntag und die Bittwoche S. 532—543, sowie 
in zahlreichen andern gelegentlichen Besprechungen, Stoff- 
angaben und Vorschlagen.

2. Ueber den Sakramentenempfang, die Gnade und 
die Gnadenmittel uberhaupt

a, systematisch vgl.: Cyklen iiber die Ostersakramente 
S. 333 ff.;

b. gelegentlich s. unsere Abhandlungen und Predigt- 
yorschlage zum I. Adyentsonntag, fiir Weihnachten, den 
I., III., IV. Fastensonntag, den Karsamstag, auf Ostern, 
Weissen Sonntag, Pfingsten u. s. f. Ueber die Gnade 
selbst siehe S. 91 ff.; S. 167 ff. und den Karsamstag
(s. S. 438 ff. und besonders S. 443 u. s. f. u. s. f.).

* *
*
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II. Artikel.
Die exegetische Predigt in homiletisclier Methode.

§ I-
Die Homilie.

Viele Prediger und selbst Homiletiker scheinen fast 
nur die schon in der mittelalterliclien Homiletik sich vor- 
bereitende und durch die grossen franzósichen Prediger 
ausgebildete thematische Thesenpredigt zu kennen mit 
ihrem streng systematischen Aufbau, mit Text, Thema, 
analytischer Einteilung, ausgesprochenen Gliederung der 
yerschiedenen Teile der Abhandlung und dem Schluss. 
Gewiss hat diese Predigtform ihre grossen Verdienste und 
Vorteile, aber auch, einseitig gepflegt, sehr viele Gefah­
ren der Schablonisierung und Routine. Neben der the­
matischen Thesenpredigt, ja derselben vorher, ging seit der 
Urzeit die eregetische Predigt oder die Homilie (vgl. oben 
S. 17 ff.). Obwohl wir der Homilie im IV. Buche iiber 
die Quellen, namentlich bei der Behandlung der hl. Schrift 
und des Kirchenjahres eine sehr eingehende Aufmerksam­
keit geschenkt haben, wollen wir dieselbe nichtsdestoweniger 
ais besondere Predigtart noch einmal systematisch be- 
sprechen. Man kann eigentlich samtliche geist liche Reden 
in zwei grosse Gruppen einteilen: in thematische Thesen- 
predigten und in eregetische Predigten oder Homilien1).

Es ruht diese Einteilung auf formalen und mate- 
riellen Principien zugleich. Weil unser Studiengang uns 
aber von anderer Seite her bereits wiederholt auf das 
wichtige Gebiet der exegetischen Predigt hinuberfiihrte, 
fiigen wir die Homilie hier den konkreten Gattungen der 
Predigt an, obwohl die Homilie selbst dogmatischen, mo­
ralischen, ja auch apologetischen Charakter annehmen kann.

1. Wesen und Wert der Homilie. Homilie ist Pre­
digt ais eregetisch-praktisch-popular e Erklarung der hl. 
Schrift. Erklart werden entweder von der Kirche in ihrer 
Liturgie zum Vorlesen und Beten bestimmte Schriftperi-

J) Dr. Keppler, Kirclienlexikon 1. c. u. «Homiletik», B. 6. Seite 
217 ff.
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kopen oder auch andere Stellen und Abschnitte der hl. 
Sehrift, aus Bibel und Liturgie frei gewahlt, oder endlich 
ganze Bucher der hl. Sehrift. Wem es daran liegt, im 
Geiste der Kirclie bei seiner homiletischen Tatigkeit 
die hl. Sehrift ais das vom hl. Geiste geschaffene Buch 
fiir die Prediger zu gebrauchen, die hl. Sehrift selbst 
ais das Wort Gottes im vollsten Sinne des Wortes zu 
entfalten — sie ais eine Summę und ein Gesamtbild der 
Religion — ais ein Bild der religiosen Tatsachen, in 
Fleisch und Blut, in Farbę und Leben — ais das Buch 
iiber Jesus Christus — ais eine Geschichte der gottlichen 
Vorsehung im grossen und im kleinen auf das katholische 
Volk wirken zu lassen; wer eben die hl. Sehrift ais 
das grosse Mittel zur Bereicherung unserer religiosen 
Begriffe ais eine Sammlung merkwurdiger Charakter 
und ais eine unerschópfliche Quelle popularer Beredsam­
keit mit vollein Ernste anwenden und popularisieren 
will — der wird recht oft Homilien halten. 
Keine Predigtart bringt namlich die heilige 
Sehrift dem Volke so nahe wie die Homilie. 
Keine Predigtart erfiillt auch das Verlangen des Tridenti- 
nums und des Pontificale’), dass die Verkundigung des 
Wortes Gottes ein -annuntiare, ein inłerpretari Sacras 
Scripturas» sei, so genau, wie eben die Homilie. Wer 
es sich ferner voll und ganz zur Aufgabe gemacht hat: 
Jesum Christum zu predigen und die gesamte katholische 
Kirehe und Religion ais den fortlebenden und fortwir- 
kenden Christus zu verkunden, jedes Dogma, jedes Gebot,
jede Gnade, jedes Institut aber ais einen Strahl von ihm
— wird neuerdings recht oft Homilien halten.
Denn in keiner andern Predigtweise lasst sich
die Person des Heilandes, sein Wesen und
Wirken den Zuhorern so nahe bringen, wie eben
wieder in der Homilie. (Vergleiche unsere
einlasslichen theoretischen und praktischen

ł) Vgl. oben den Abschnitt uber die hl. Sehrift ais Quelle der 
geistlichen Beredsamkeit, S. 97—153.
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Ausfuhrungen iiber die hl. Schrift (S. 98—175) 
und iiber die Liturgie (S. 181—633). Wer endlich 
seiner Predigttatigkeit Frische, Neuheit und Lebendigkeit 
erhalten, sich vor der Gefahr des Auspredigens und vor 
einem gewissen schablonenhaften Traditionalismus von 
Thematen, Texten, Einteilungen, Beispielen bewahren 
will, die wie festeegossene Typen im Banne einer me­
chanischen Reproduktion in der Predigtlitteratur aufzu- 
treten pflegen1), der muss wiederum zur Homilie zu- 
riickkehren. Denn der Reichtum und das Leben 
der hl. Schrift bildet gerade in der Homilie den 
offensten Gegensatz zu allem ver s teinerten 
Schablonentum. Der Wert der Homilie ist eben 
deswegen ein ganz unschatzbaren.

2. Arten der Homilie. Man unterscheidet
a. die exegetische Homilie, die einen Abschnitt der hl.

Schrift Satz fiir Satz bezw. Wort fur Wort in popularer, 
stets praktischer Exegese, aber unter einem lebendigen 
Gedankenzusammenhang erklart und am Schlusse meist 
einen Centralgedanken zur praktischen Exhortation ge­
staltet (vgl. die Homilien des hl. Johannes Chrysostomus), 

b. die thematische Homilie, welche aus einem Teile 
der hl. Schrift, eines Eyangeliums, einer Epistel u. s. f. 
die Hauptgedanken und Hauptpunkte heraus- 
greift, zu einer eigentlichen Disposition gestaltet, die­
selbe aber ganz mit den Gedanken des betreffen­
den Schriftabschnittes belegt und ausfuhrt. So 
erhalt die Homilie zum Teil den Charakter einer dog­
matischen Predigt oder auch eines paregoretischen Vor- 
trages, bleibt aber doch vor allem — Exegese. Oft lassen 
sich Teile des Messformulars, z. B. Introitus, Epistel, 
Eyangelium, miteinander zu einer Art thematischer Ho­
milie yereinigen, die alsdann eine Mittelstufe einnimmt 
zwischen einer eigentlichen Homilie und einer liturgischen 
Predigt (siehe oben den Abschnitt iiber das Kirchenjahr).

i) Vgl. Dr. Keppler, Kirchenlexikon, VI. B., Artikel «Homiletik» 
S. 217 u. 218.
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Die Bezeichnungen niedere und hóhere Homilie sind 
sehr ungliicklich gewahlt.

3. Methodik der Homilie. Die Homilie war in der 
letzten Periode des vorigen Jahrhunderts und bis in die 
neueste Zeit in vielen Kreisen wenig geiibt und wenig 
geschatzt: wohl deswegen, weil man ihr Wesen und ihren 
Wert zu wenig kannte. In neuester Zeit hat sich eine 
starkę Strómung zu ihren Gunsten geltend gemacht. Ais 
siegreiche Verfechter oder Praktiker der Homilie im 
letzten und jetzigen Jahrhundert nennen wir: Sailer, 
Hirscher, Forster, Eberhard, P. Jungmann, P. Patiss, 
Bischof Dr. Keppler. Wir sind, in den Abschnitten iiber 
die hl. Sehrift und die Liturgie so eingehend und von ver- 
schiedenen Seiten aus fiir die homiletisehe Predigtweise 
theoretisch und praktisch eingetreten, dass wir uns hier 
neuerdings mit der systematischen Zusammenstellung der 
Hauptgesichtspunkte begniigen diirfen.

A. Voriibungen fiir die Homilie. Die Homilie setzt 
eine gewisse Geistesschulung voraus, ohne welche der 
Prediger nur selten oder erst nach langen vergeblichen 
Versuchen den richtigen Schliissel fiir diese fruchtbare 
Predigtweise findet. Wir haben die Stufen dieser Schu­
lung in dem Abschnitte uber die hl. Sehrift eingehend 
besprochen und brauchen sie hier nur noch einmal mit 
einigen Erganzungen zu nennen.

a. Das kursorische Lesen der hl. Sehrift (siehe S 
154, § 1).

b. Das Gewinnen einer grossen homiletischen und 
pragmatischen Gesamtauffassung der heiligen Sehrift 
(s. S. 110—147).

c. Das Studium einzelner Kommentare der hl. Sehrift 
fur homiletisehe Zwecke (s. S. 155, § 2).

d. Das Studium der Perikopen des Kirchenjahres 
(s. S. 156, § 3).

e. Die eigene homiletisehe Exegese des Wortlautes 
und Sinnes der Bibel aus dem Geiste der Texte und des 
Zusammenhangs, nach dem dogmatischen, moralischen
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und ascetischen Gehalt, in Riicksicht auf die Bediirfnisse 
und Stimmungen des Menschenherzens und der Zeit 
(s. S. 158—167).

f. Das Zusammenfassen dieser Studien und Betrach- 
tungen in eine erbauende und solide Volksexegese (siehe 
S. 168 J.).

Diese homiletischen Vorubungen sollten namentlich durch 
den homiletischen Unterricht unmittelbar, durch die Exegese 
mittelbar getordert werden.

B. Das Gestalten der Homilie selbst. Wir schlagen 
die folgenden Methoden vor:

a. Man halte eine eigentliche Betrachtung iiber 
die Perikope, dem Texte Satz fiir Satz folgend und den 
Gedankenzusammenhang dogmatisch und ascetisch er- 
wagend, entweder ausschliesslich im Anschluss an den 
Bibeltext allein, oder mit dem Hilfsmittel eines Betrach- 
tungsbuches, Kommentars oder eines «Leben Jesu».

b. Man versuche spater — die Feder in der Hand 
— die praktische Exegese. Oft liest man am besten 
erst den betreffenden Abschnitt in einer Evangelienhar- 
monie nach, um den Zusammenhang zu gewinnen, dann 
verfolge man unter kurzeń Notizen einen Kommentar, 
ein «Leben Jesu», ein exegetisch solides Betrachtungsbuch 
fiir die zur Homilie gewahlten Textabschnitte. Jetzt be- 
ginno man die eigene schriftliche Exegese. — Weniger 
Geubte schreiben nicht sofort die Homilie, sondern viel- 
mehr eine skizzenartige Exegese, von Satz zu Satz, 
oder je nach der Art der Perikope, von Gedankenabschnilt 
zu Gedankenabschnitt dem Texte folgend. Dabei wird 
man sich im vornherein, nicht angstlich, wohl aber be­
stimmt die Frage stellen: Was mag der Hauptgedanke 
des Abschnittes selbst sein in den Augen des biblischen 
Schriftstellers und der die Perikope vorlegenden Kirche? 
Es ist jedoch nicht nótig, dass diese Gedanken schon nach 
allen Seiten hin zur vólligen Klarheit durchdringen. 
Die Ausarbeitung selbst, das Schópfen und Ausgraben 
der Reichtumer des Textes wird die Klarheit der Haupt-
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gedanken von selbst immer mehr herausstellen. Je mehr 
man bereits in den Geist des Kirchenjahres eingedrungen 
ist, um so leichter werden diese Arbeiten. So notiere man 
sich nun zu den einzelnen Satzen nicht etwa fern ab­
liegende, sondern von dem Litteralsinn ausgehende, den 
sensus mysticus und accommodatus cum fundamento in 
re je nach Umstanden beriicksichtigende dogmatische, 
moralische, ascetische Gedanken und Gesichtspunkte iiber 
die Person und das Leben Jesu, kurze Anwendungen, 
Beleuchtungen ganzer Lebensverhaltnisse durch gewisse 
Texte u. s. f. Man stelle sich des óftern die Fragen: 
Was enthalt dieser dogmatische Begriff der Bibel, jenes 
sententióse Wort Christi u. s. f. fiir einzelne Gedanken? 
Wo bin ich dem gefundenen biblischen Begriffe in der 
heiligen Sehrift oder unter schulmassigen termini in der 
Theologie oder in der Sprechweise des Katechismus auch 
anderwarts bereits begegnet ? Wie kónnte ich jetzt den 
Schulbegriff oder den Katechismussatz durch das Bibel- 
wort beleben ? (Vgl. z. B. «Gnade» und das biblische 
Wort «Leben», S. 93; Bereuen der lasslichen Sunden und 
das biblische Wort: «die Fiisse waschen», S. 400 ff.). Bin 
ich und ist mein Volk nicht in ganz ahnlichen Lagen 
wie die Menschen im lieutigen Evangelium, buchstablich 
oder geistig ? Was wiirde Jesus zu uns sagen, wie jetzt 
selbst von seinem Evangelium aus uns behandeln ? Wie 
trifft sein kostbares Wort oder seine Tat auch unsere Zeit? 
Vor allem aber lasse man die ganze Arbeit von den 
Fragen beherrscht sein: Wie kann ich das, was vorgelesen 
wurde, dem Volke und seinen Bedurfnissen praktisch nahe 
bringen? Wie bringe ich ihnen den Heiland selbst im 
heutigen Evangelium góttlich und menschlich nahe, 
so dass er das, was er heute spricht, gleichsam mitten 
im Volke und zur innersten Seele der Zuhorer spricht ? 
So gehe man in seiner schriftlichen Exegese weiter, ent- 
ferne sich aber nie z u weit vom Gedanken des Textes, 
erklare manches sehr rasch und kurz (vgl. oben S. 245, 
Exkurs II), um bei dem Hauptereignis, den Kernge-

52
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danken, den Centralpunkten (vgl. S. 246) langer ver- 
weilen und dereń ganzen Inhalt erschópfen zu konnen. 
Endlich frage man sich : Drangt die Exegese, die man 
unter steter Beratung des Kommentars, der Anmerkungen 
einer bessern Bibelausgabe oder eines «Leben Jesu* zu 
Ende gefiihrt hat — nicht auf eine ganz bestimmte 
Centralanwendung hinaus oder sind es zwei bis drei 
praktische Kerngedanken, die das Ganze thematisch be­
herrschen ? Hat man die Exegese in dieser Weise, zum 
Teil skizzenhaft, zum Teil ausgefuhrter, z. B. auf flie- 
genden Blattern vollendet, so gehe man an die endgil- 
tige Ausarbeitung der Homilie. Dafiir schlagen 
wir folgenden methodischen Fortgang vor.

c. Erst suche man dariiber klar zu werden, ob die 
Perikope mehr zu einer Exegese Satz fiirSatz (immer- 
hin unter einer gewissen Gedankeneinheit und einem 
bestimmt fixierten Zwecke) sich eignet (exegetische 
Homilie), oder aber besser zu einer thematischen 
Einteilung, dereń Punkte aber ganz mit den Ge­
danken der Perikope zu erfiillen sind (thematische 
Homilie). Je nach der Beantwortung dieser Frage be­
ginne man die Ausarbeitung nach der einen oder an­
dern Methode.

d. Jetzt fixiere man scharf den Zweckgedanken. 
Oft genugt die lebhaft gefasste und empfundene Absicht, 
einfachhin dem Volke den Schriftabschnitt wahr, klar und 
warm zu erklaren, oder den Zuhorern die Person Jesu 
móglichst nahe zu bringen, damit sie den Heiland besser 
kennen lernen. Dazu tritt dann irgend ein ganz kon­
kreter, praktischer Pastoralgedanke, der latent alles be­
seelt und am Schluss der Gedankenkette wie ein strah- 
lendes Licht siegreich und iiberwaltigend mit allen seinen 
praktischen Konseąuenzen aufleuchtet. (Vgl. die Ho­
milien des hl. Johannes Chrysostomus.)

Nun beginnt die letzte schriftliche Ausarbeitung. 
a. Man scheide erst iiberfliissige, weiter abliegende

oder vielleicht gekiinstelte, bei Nebendingen zu lange
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sich aufhaltende Exegesen der verfassten Skizze aus. So 
bereitet man den frischen, raschcn Gang der Homilio, 
Sie halt sich dann bei Anwendung en, die nicht zu den 
centralen gehoren, nur mit ein bis zwei markanten Satzen 
eiuf. Sie uberladet die Zuhórer uberhaupt nicht mit An­
wendungen. Vieles fiir sich wertvolle, fiir das Ganze 
mehr accidentelle beriihrt sie zwar liebevoll, bewahrt 
sich aber die kostbare Zeit fur die Hauptsache und die 
Kerngedanken ohne dabei den Faden des strengen 
Zusammenhangs abzubrechen.

P- Bei der schriftlichen Ausarbeitung sammle man 
namentlich das, was sich auf die Person Jesu bezieht, 
in lebensfrische, konzentrische Ziige und bringe die­
selben ais Exegese jener Stellen des Schriftabschnittes, 
welche mehr ais andere die volle Aufmerksamkeit auf 
Christus selber lenken.

7. Bei dieser Ausfuhrung schenke man besonders 
wichtigen dogmatischen, moralischen, ascetischen und 
exegetischen Partien eine besondere Aufmerksamkeit. 
Doch entschliesse man sich auch recht oft, auf einzelne 
Ausfuhrungen zu Gunsten der Homilien spaterer Jahre 
diesmal zu nerzichten. Die aufbewahrten Exegesen- 
Skizzen bilden dann einen «thesaurus ex quo pater- 
familias profert nova et vetera».

S. Man suche die gesamte Exegese zu einem einheit- 
lichen Bilde und Ganzen zu gestalten.

c. Endlich wahle man fiir den Schluss der einzelnen 
Punkte der thematischen Homilie oder fiir die Peroratio 
der exegetischen irgend einen durchschlagenden Gedanken 
ais fruchtbare, ergreifende Centralanwendung.

Wir fugen ein Skizzierungsbeispiel fiir eine exegetische Ho­
milie an, beschrdnken uns dabei aber absichtlich auf den oft 
nernachlassigten Litteralsinn. Im ubrigen haben wir bei der 
liomiletischen Behandlung der hl. Schrift und der Liturgie 
eine grosse Anzahl rein exegetischer und namentlich auch exege- 
lisch-triematische Vorschlag e fur Homilien gemacht.

^xeSet'sche Homilienskizze iiber das Eyangelium von der 
Stillung des Sturmes auf dem Meere. (4. Sonntag n. Epiph. Text: 
Matth. c. 8.)
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Der Homilet lese die Evangelienharmonie von Matth. 8, 18„ 
23 —27; Marc. 4, 35—40; Luc. 8, 22—25 z. B. bei Lohmann-Kathreinr 
Vita D. N. J. Ch., dazu die Behandlung des Seesturmes bei Grimm 
nnd Meschler oder in den Kommentaren von Pólzl oder Schanz.

Einleitung. Es bedarf wohl bei einer Sonntagshomilie keiner 
weitern Einleitung ais der freundliclien pastoralen Einladung: 
was wir eben gelesen haben, was ihr mit euren Ohren yernom- 
men habt — das lasst uns heute mit heiliger Aufmerksamkeit 
betrachten. Jedes Wort und jede Tat Jesu ist mehr ais Gold und 
Edelstein. Folgen wir dem Eyangelisten Wort fiir Wort. — Fiigt 
sich die Homilie, falls sie nach Epiphanie und nicht, wie es ófters 
in andern Jahren geschieht, erst nach Pfingsten zu halten ist 
— in einen Cyklus von Christuspredigten: z. B. Jesus Christus,. 
Kónig der Vóiker, Kónig der Jugend, Kónig der Ehe, Kónig der 
Natur u. s. f. — so ergibt sich die Einleitung aus dem Cyklus. 
(Vgl. dariiber S. 251 ff., 253 ff. [I. u. II.], 254 ff. [III.])

Homilie. Ascendente Jesu in naniculam: Es war am spaten 
Abend. Ein Tag voll der reichsten messianischen Arbeit ging 
wieder zur Neige. Zahlloses Volk war von allen Seiten Jesu zuge- 
strómt und begleitete ihn noch zur Stunde. Doch jetzt will der 
Erlóser Feierabend halten — eine stille Stunde fiir sich und die 
Apostel eriibrigen. Er schickt sich an, das Schifflein zu besteigen. 
«Lasst uns uberfahren an das andere Ufer», ruft er ihnen zu. 
Da erleben wir ein liebliches Bild des Jiingergehorsams. Die 
Apostel lassen alles liegen, unterbrechen sofort all ihre Tatigkeit 
oder ihre Rulie: «auf seinen Befehl hin nahmen ihn seine Junger, 
so wie er war im Schiffe* und fuhren ab. Da klopft im Voruber- 
gehen auch an unser Gewissen eine ernste Frage. Sind auch 
wir so schnell bereit zum Gehorsam, wenn ein Befehl des Herrn 
an uns ergeht, etwa durch die hl. zehn Gebote oder durch eine 
drangende Berufspflicht ? wenn die Religion ein Opfer von uns 
yerlangt? oder die Nachstenliebe? wenn wir in der innersten 
Seele einen Wunsch von ihm, eine Anregung zu einer guten Tat
fiihlen?------ (Der Homilet popularisiere eine solche Anwendung
nur ganz rasch in langsam und nachdriicklich yorgetragenen Wor­
ten wie eine uberraschende momentane Gewissenserforschung und 
fahre sofort wieder mit der homiletischen Exegese weiter.)

Doch yerfolgen wir das Apostelschiff. Es ist ein ruhiger, 
Stiller Abend. Ernst und majestatisch schauen die Berghómer 
von Hittim auf die blaue Fiut. Die letzten Lichter des Tages 
yerflackern und die scheidenden Sonnenstrahlen spielen iiber 
der Fiut. Tiefe Stille!1) Nur das Platschern der Ruder unter- 
bricht das feierliche Schweigen, wahrend die Fischerbarke iiber 
den Spiegel gleitet. Welch ein Bild! Die Bretter des Scliiffleins 
tragen den Heiland der Welt uber den Abgrund der Wasser,

i) Solche kurze Naturschih erungen wollen nicht blosser Redesclimuck sein. 
Sie sind hier einfach eine nahere Ausfuhiung der Bemerkungen in der Parallel- 
Stelle Marc. 4, 35, cum sero esset factum und wollen nur das Ereignis dem Yolke-- 
naher bringen. Sie diirfen stets bloss das Mittel zum Zwecke bleiben.
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sie tragen sein Reich, die Schule seiner Apostel! (Aus den Parallel- 
berichten.) Und wahrend sie so ruderten (Luc. 8, 24), schlief Jesu 
•ein. Sie hatten ihm ein Kissen hingelegt im Hinterteil des Schiffes 
(Marc. 4, 38). Dort ruhet er! Ringsum Stiller Feierabend der 
Natur — und der Herr der Natur — in Menschengestalt — 
schlaft selber. Was uns doch dieses Bild alles sagt! Jesus 
ist milde. Miide schlaft er im Schifflein. Er ist also Menseh, 
uoller Menseh wie wir. Auch seine Menschheit — so ist es Wille 
Gottes — soli die Last der Arbeit, das Kreuz und die Sorge 
■tlrucken. Und warum ist er miide? «Oportet me evangelizare: 
quia ideo missus sum. Ich muss das Evangelium yerkiinden, 
denn dazu bin ich gesandt.* Darum zieht er rastlos von Ort 
zu Ort Ich bin gekommen, Feuer zu bringen auf diese Erde, 
und was will ich anders, ais dass es brenne. Und so geht er denn 
rastlos durch die Welt, um uberall das Licht der Welt zu sein, 
keinen glimmenden Docht auszulóschen, yielmehr ihn anzufachen, 
dass auch er brenne. Er geht yoriiber, Wohltaten spendend und 
dieses Wohltun machte ihn miide. Nachdem er den ganzen Tag 
den Massen gepredigt und Ungezahlte geheilt hatte — schlaft er 
jetzt — stille und ruhig. Gliicklicher See, was fiir eine Burdę 
tragst du! So gleitet die Barkę lautlos iiber die Seeflache hin 
um noch vor dem Morgengrauen das ostliche Ziel zu gewinnen.' 
Es ruhet die messianische Schule. Und wer wagte den Meister 
zu stóren, wenn der Unermiidliche einmal ruht. Und die Schule
ruht mit ihm — in Stiller, heiliger Kontemplation. Doch horen 
wir das Eyangelium.

Et ecce motus magnus factus est in marż, ita ut navicula
operiretur fluctibus: ipse vero dormiebat u. s. f. Da plótzlich_
so unterbricht das Eyangelium das liebliche Bild — entsteht 
ein Sturm, ja ein furchtbarer gewaltiger Orkan. (Der Homilet 
flechte hier einige Bemerkungen uber die heute noch gefiirchteten 
plótzlichen Stiirme auf dem Genesareth ein, nach Grimm, Mesch­
ler, Knecht oder den Reiseberichten.) Was fiir ein Gegensatz! 
Furchtbarer Aufruhr des Meeres! Die Junger wenden ihre ganze 
Kraft auf. Aber die Wogen schlagen iiber dem Schifflein zu­
sammen (Marc. 4, 37). Es fiillt sich mit Wasser (Marc. 4, 37; 
Matth. 8, 24). Und sie laufen wirklich Gefahr! (Luc. 8, 23.) Ein 
Aufruhr des Meeres — aber auch ein Aufruhr der Gemiiter ist 
entstanden! Die Apostel fiirchten das Schlimmste. Wie eine 
Nussschale wird das Falirzeug umhergeworfen: die lenkende 
Kraft der erfahrenen Schiffer yersagt. Die Wogen der Ratlosig- 
keit, Mutlosigkeit und Unyollkommenheit schlagen uber dem 
Apostelglauben zusammen: sie laufen auch geistig Gefahr. 
Ganze Reihen von góttlichen Wundern und Grosstaten haben sie 
an Jesus bereits erlebt. Aber jetzt ist alles wie unter den Wellen 
begraben. Ihr Leben ist in Gefahr und das Leben ihres Meisters, 
so meinen sie, und damit wohl auch das Reich des Messias und 
ihre ganze Zukunft. Sie sprachen es ja spater ganz einfach aus: 
K7r gehen zu Grunde. Und Jesus schlaft ruhig, obwolil seine All-
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wissenheit und Allmacht wacht, alles sieht und alles lenkt. — 
Das Meer aber wird immer stiirmischer. Die Not wird immer 
grosser. Das Fahrzeug, iiber dem die Wellenberge zusammen- 
schlagen, fullt sich mit Wasser. "Meister, wir gehen zu Grunde — 
liegt dir nichts daran?> — Mit diesem Notschrei wecken sie 
angstlich Jesum, dessen Gottheit in dem kleinen Binnenwasser 
des Genesareth nie untergehen konnte.

Et dicit eis Jesus: quid timidi estis u. s. f. Und Jesus 
stand auf — es wiitet der Orkan. Er ist der einzig Ruhige in 
den Sturmen des Meeres und in den Sturmen der Herzen. Der 
doppelte Aufruhr umtost ihn. Und da wendet er sich ais Erzieher 
zuerst zum Sturme der Herzen, der ihn mehr beschaftigt ais 
der Wasserschwall des Meeres. Er spricht: Warum zaget ihr, 
Kleinglaubige ? Wo ist euer Glaube ? Habt ihr noch nicht Glau­
ben? »ł) Wie ein Blitz der Liebe und der Strenge zugleich leuchtete 
das Wort Jesu durch die Wetternacht. Denn es war mittlerweile 
wirklich tiefe Nacht geworden. Sie waren ja spat am Abend 
weggefahren. Ihr seht, Geliebte. hier deutlicher ais irgendwo. 
an was es dem Heiland vor allem liegt — am Glatiben. Es mag 
sturmen und tosen und der Untergang mag von allen Seiten 
her drohen: er fragt zuerst nach dem Glauben. Man hort so oft 
das leichtsinnige Wort: auf den Glauben kommt es nicht an.
— Jesus ist ganz anderer Meinung. Erst nachdem er sich um 
den Glauben der Apostel bekiimmert hat, wendet er sich In un- 
ermesslicher Majestat gegen den Sturm des Meeres. <Er schalt 
die Windę und den Wogendrang und sprach zum Meere:
• Schweige! Verstumme!»------ Et facta est tranąuillitas magna
— so bemerkt einer der Eyangelisten (Marc. 4, 39). Ein einziges 
Wort — und es ward eine grosse Stille. Der Sturm war also 
plotzlich verschwunden: ruhige Luft und ruhiges Wasser. Sonst 
brauchen die aufgeregten Meereswogen Stunden und Tage, bis 
sie sich geglattet haben. Jetzt liegt plotzlich, wo eben noch der 
Orkan wutete, die ruhige, spiegelglatte See vor den ergriffenen 
Aposteln. Eben waren sie noch mit dem ganzen Gefiihle der 
menschlichen Ohnmacht den blind wiitenden Naturgewalten 
preisgegeben — jetzt tragt sie auf Jesu Wort das plotzlich ge- 
bandigte Meer im friedlichen Schifflein auf spiegelglatter 
Flachę. Aber auch in ihrem Innem ward grosse Stille. Wahr- 
scheinlich schwieg Jesus nach dem Wunder und iiberliess sie 
ihrem Eindruck und dem Wehen der Gnade. Das Schifflein 
ruderte zum óstlichen Strand. Aber Jesu Taten sprachen laut, 
gewaltig und machtig zu ihnen. (Der Homilet eilt zum Schluss- 
text und zur Centralanwendung.) Horen wir das Evangeliuin:

Porro homines mirati sunt dicentes: Qiialis est 
hic, quia venti et marę obediunt ei? Der Heiland iiber- 
liess sie ihren Gedanken und Gefiihlen — sie ruderten ans 
óstliche Gestade dem grauenden Morgen entgegen. Und in der

i) Ygl. die Parallelstellen !
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Stille dieser Morgenfahrt er wachtę das Gewissen der Apostel. 
Aus der Tiefe ihres beschamten Kleinglaubens schauen sie auf 
— zur Majestat Jesu. Sie fliistern einer dem andern zu: Wer 
ist dieser, dass er selbst den Winden und dem Meere gebietet 
und sie gehorchen ihm! Vielleicht kamen dem einen und andern 
die Worte der Psalmen in den Sinn, die Gott so oft ais Herrn 
des Meeres preisen: Herr Gott der Heerscharen, wer ist dir gleich? 
Stark bist du, o Herr . . . du bandigest den Uebermut des 
Meeres, seinen Wogenschlag stillst du. — Gott spricht — und 
es erhebt sich der Sturmwind und hoch steigen die Meereswogen. 
Die Seefahrer steigen himmelan und nieder in d<?n Wellen- 
abgrund ... Sie wirbelten, schwankten und taumelten Trunkenen 
gleich und all ihre Weisheit war dahin. Da riefen sie zum 
Herrn, ais sie bedrangt waren und er fuhrte sie heraus aus ihren 
Noten. Und er wandelt den Sturm in sanftes Wehen und es schwei- 
gen die drohenden Wogen. Und sie freuten sich, dass sie stille 
wurden und ergeleitete sie in den Port ihrer Sehnsucht. (Ps. 106, 
25 ff ) In diesen Gedankenkreisen bewegten sich wohl die Apostel. 
So dachten sie non Gott, dem Herrn der Meere und der Stiirme- 
Aber jetzt haben sie es mit eigenen Augen gesehen, wie Jesus 
non Nazareth, der wenige Augenblicke vorher ais Menschensohn 
miide im Schifflein schlief, mit einem Worte — aus eigener Kraft 
den Uebermut des Meeres bandigt und den Sturm plótzlich in 
grosse Stille verwandelt. Wer ist also dieser? Der klare, edle, 
unverdorbene Verstand musste es sagen: Hier ist mehr ais 
Menschenkraft; hier ist mehr ais ein Menseh. Und dem fra- 
genden und suchenden Menschenverstand sandte die Gnade ihre 
Strahlen, damit die Apostel allmahlich noch Grósseres und Gótt­
liches in Jesu erkennen, was ihnen Fleisch und Blut nie offen- 
baren kónnte. Wer ist dieser? ist er nicht Gott selbst, der Gottes­
sohn? Von allen Seiten her erwachen jetzt in den Seelen der 
Apostel die grossartigsten Erinnerungen an alles, was sie mit 
Jesus non Nazareth und an Jesus bereits erlebt hatten. In Kana 
hatte er vor ihren Augen Wasser in Wein verwandelt und sie 
mussten sich sagen: er ist ein Herr und Konig iiber die Natur. 
Staunend waren sie im Tempel zu Jerusalem gestanden, ais er 
mit einer geheimnisvollen Macht die Kaufer und Verkaufer aus 
dem Tempel vertrieb: der verschiittete Mammon knirschte 
unter seinen Fiissen und niemand wagte der heiligen Machtr 
die sich hier offenbarte, zu widerstehen: er ist der Herr des 
Tempels. In Capharnaum waren sie Zeugen gewesen, wie ein 
bóser Geist laut aufschreiend auf einen Befehl Jesu hin aus einem 
Besessenen ausfuhr. Wer ist dieser? er nicht sozusagen 
Herr der Hdlle? Und an demselben Tage, da die Sonne bereits 
untergegangen war und ganz Capharnaum vor der Tiirschwelle 
des Hauses des Simon stand, in dem Jesus weilte -- hatten sie 
bis tief in die Nacht hinein ganze Wunderreihen erlebt. Ais 
langst sęhon das Tagesgestirn untergegangen war, wirkte damals 
die Sonne der Allmacht und Liebe Jesu weiter. Wer ist dieser ? moch-
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ten sie sich fragen. Ist er nicht der Messias, der unsere Schwachen 
auf sich genommen und unsere Krankheiten getragen hat? Und 
schon einmal auf diesem See, wo sie eben das Grandiose erlebten, 
hatte derselbe Jesus nach einer Nacht fruchtloser Arbeit eine unge- 
sehene Beute von Fischen wunderbar in ihr Netz gesandt. Schauder 
hatte damals Petrus erfasst und alle, die bei ihm waren, und ais, 
die stille Barkę einsam auf der Meereshóhe des Genesareth stand- 
da war Simon Petrus wie vernichtet iiber seiner Beute zusammen 
gebrochen: «Herr geh’ weg von mir, ich bin ein siindhafter 
Menseh.» Nun flossen die Eindrucke von damals und jetzt in 
ein grosses Bild zusammen: Jesus ist der Herr des Meeres, seiner 
Abgriinde und seiner Stiirme! Und sie waren vor Yerhaltnis­
massig kurzer Zeit wieder Zeugen gewesen, wie er zu einem 
Aussatzigen sprach: ich will, sei rein — und er war rein, wie er 
in Jerusalem einen achtunddreissigjahrigen Kranken plótzlich 
herstellte und dariiber eine siegreiche Disputation mit den Phari- 
saern hielt. Er ist der Herr iiber Krankheit und Elend! Sie 
hatten es damals auch erlebt, wie er im Streite mit den Phari- 
saern sich ais einen Herzenskenner offenbarte und gegenuber 
der Kleinigkeitskriimerei der Pharisaer sich ais Herr selbst des 
Sabbaths ausrief. Sie lauschten eines Tages seiner Bergpredigt 
und mussten sich uberzeugen, dass er Herr der Worte und der 
Geister ist wie keiner, er redete wie einer, der Macht hat! Und 
ais ihm kurz nachher der Hauptmann von Capharnaum ais dem 
Oberkommandanten des Himmels und der Erde huldigte, und 
der demiitige Jesus diese Huldigung annahm und laut den Glau­
ben des romischen Soldaten lobte — da sprosste auch ihr Glaube 
neue griinende Zweige. Bald nachher erlebten sie das Gross- 
artigste, das ihnen begegnen kónnte. Es zog die schlichte Schar 
mit dem geheimnisvollen Meister iiber Land. Da vor den Toren 
Naims begegneten sie einem Leichenzug. Und Jesus tritt an 
die Bahre, entreisst mit einem Allmachtswort dem Tode seine 
Beute und gibt der trauernden Witwe ihren einzigen Sohn 
lebendig zuriick. Wer ist dieser? Der Herr selbst des Todes. 
Ueberraschung, Entsetzen, Furcht und Staunen, Freude und 
Jubel waren damals von Naim ais ebenso viele Sendboten Jesu 
und des Glaubens an ihn durch ganz Israel gezogen. Am leb- 
haftesten aber hatten sie in der Seele der Apostel angeklopft. Ja, 
Geliebte, denkt euch so recht hinein in die Stimmung der Apostel, 
wie wenn ihr das alles selbst miterlebt hattet. Das Furchtbarste 
und Starkste auf Erden, gegen das der Menseh ohnmachtig ist 
— den wutenden Meeressturm und den alles besiegenden Tod — 
hat Jesus aus eigener Kraft bezwungen. Wer ist dieser? Von 
allen Seiten her ruft es den Aposteln zu: Herr der Natur, Herr 
des Tempels, Herr der Menschengeister, Herr iiber Krankheit 
und Elend, Konig der Meere und der Herzen — Herr der Hdlle, 
Herr des Todes! Herr des Aufruhrs der Elemente und des Ge­
mutes. ------ Das alles mag in diesen stillen Nacht- und Morgen-
stunden vor die Seele der Apostel getreten sein. Eben hatten
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sie den furchtbaren Sturm erlebt — auf ein Wort Jesu — phitz- 
liche Stille. Geliebte, was ist das alles? Was zeigt uns das 
heutige Euangelium ? Die Glaubensschule Jesu. So erzog Jesu 
die Seinen zum Glauben, zum unerschutterlichen Glauben an
seine Gottheit1).

Der Kahn fuhr mittlerweile dem Ostufer zu — und vielleicht 
griissten am Himmel die ersten Morgenlicbter. In den Seelen 
der Apostel aber begann ein anderer Sonnenaufgang, derSonnen- 
aufgang des Glaubens an Dich, Jesus Christus, Menschensohn und 
Gottessohn. Aber ihre Schule war noch lange nicht zu Ende; schon 
am jenseitigen Ostufer sollten sie eine neue Grosstat des’Herrn 
erleben. Und so ging es fort bis zu jenem Tage, an dem Petrus, 
von der Gnade Gottes ergriffen, laut und freudig bekannte: Du 
bist Christus, der Sohn des lebendigen Gottes. Damals hat der 
Heiland zu ihm gesagt: Das hat dir nicht Fleisch und Blut 
geoffenbart, sondern mein Vater, der im Himmel ist. Er wollte 
sagen, alles Erlebte und die ganze Schule wiirde nutzlos sein — 
ohne die machtige Gnade Gottes. — — Doch wir wollen hier 
abbrechen und zum Schlusse eine kleine Weile zu uns selbst 
zuriickkehren.

Geliebte, was ist dieses Euangelium fur uns ? Was stellt es 
fur eine Forderung an uns?

Auch fiir euch ist es eine Schule des Glaubens, Ihr glaubt 
an Jesus. Ihr sprecht zu ihm; Du bist Christus, der Gottessohn. 
Gott selbst, die zweite Person der hochheiligen Dreifaltigkeit.

Aber das heutige Euangelium will diesen euern Glauben 
starken, felsenfest, mutig und freudig machen.

Siehe, katholisches Volk, alles das, was die Apostel erlebten, 
hast auch du erlebt. Schlichte, treue Augenzeugen, Manner 
voll des heiligen Geistes, haben es aller Welt yerkiindet, es in den 
Eyangelien niedergelegt und niedergeschrieben, was Jesus getan 
hat. Tausende haben dafiir ihr Blut dahingegeben. Kein Sturm, 
keine Kritik konnte diese Predigten der Apostel und ihrer Nach- 
folger, die hl. Eyangelien, die wir euch immer wieder yorlesen, 
wegfegen oder yernichten. — Felsenfest steht in der Welt die 
Wahrheit: Christus ist der Sohn Gottes.

Katholisches Volk: welches ist die wichtigste religiose 
Wahrheit? Eben diese: Jesus ist der Sohn Gottes, Gott 
selbst. Er ist aus eigener Kraft — wie ihr heute gesehen 
habt — Herr der Natur — Herr des Tempels — der Herr 
iiber Krankheit und Schmerz — Herr der Holle — Herr des 
Todes — Herr der Sturme im Meere und in den Herzen. — 
Und dieser Gleiche, der heute den Sturm des Meeres stillte, ging 
am Karfreitag scheinbar unter im Sturm der Ver- 
folgung. Aber amOstermorgen stillte er den Sturm, 
den die Holle und seine Feinde gegen ihn herauf- 
beschworen hatten. Er fuhr ais Auf er standener,

>) Wir haben nur solche Ereignisse berichtet, welche wirklich der Stillung 
des Sturmes zeitlich vorherging en. Der Prediger mache eine Auswahl.
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lebendig, yerklart, durch den Stein des Grabes: 
ich bin der Herr, ich bin der Sieger! Alleluja!

Geliebte, das ist die Antwort auf die Frage der Junger im 
heutigen Eyangelium: Wer ist dieser, dass er selbst den 
Winden und dem Meer gebietet und sie gehorchen ihm ? — 
Du bist Christus, der Sohn des lebendigen Gottes! so rufen wir 
aus ganzer Seele. Das ist der erste, der tiefste Gedanke unserer 
heiligen Religion!

Es gibt auch Stiirme, gewaltige Stiirme in unserem Leben. 
Ich denke heute vor allem an den Kampf gegen den Glauben. 
Wer kann uns da retten? Christus, der Sohn des lebendigen 
Gottes!

Wo immer eure heilige katholische Religion angegriffen, 
yerkleinert, yerachtlich gemacht, bekampft und bestiirmt wird — 
erinnert euch an Jesus. Dieser Jesus, der den Sturm gestillt 
hat im heutigen Eyangelium, dessen Worten das Meer und 
seine Wogen gehorchen, dieser Jesus, welcher der Herr des 
Meeres und der Herzen, des Todes und der Hólle ist, dieser 
gleiche Jesus sagt uns: «Habet Glauben!» «Wer nicht 
glaubt, ist schon gerichtet.» Er ist der Gottessohn. Er hat unsere 
heilige Religion gegriindet. Er ist Fachmann in der Religion; 
ihn hóret — er ist auch machtig genug, den glaubensfeindlichen 
Angriffen Ruhe zu gebieten und «es wird eine grosse Stille*. 
Aber — wenn ihm selbst die Stiirme gehorchen — ist es dann 
nicht eine unsagliche Schande, dass ihm die Menschen nicht 
glauben? nicht gehorchen?

Dieser gleiche Jesus, dem Sturm und Meer gehorchen, hat 
zu den um Petrus yersammelten Aposteln und zu ihren Nach- 
folgern gesagt: «Ich bin die Wahrheit. Ich bleibe bei euch alle 
Tage bis an das Ende der Welt.» «Ich werde euch den Geist der 
Wahrheit senden und der wird euch alles lehren und euch an 
alles erinnern, was ich euch gesagt habe.» Und zu Petrus, dem 
ersten Papste, hat er gesagt: «Weide meine Schafe, weide meine 
Lammer, d. i. leite, regiere die gewóhnlichen Glaubigen: leite, 
regiere aber auch die Schafe, die ihnen yorangehen: die Apostel, 
die Bischofe, die Priester, die Hirten der Kirche. Hinterden Bischó- 
fen und dem Papste steht also Christus, vor dem der Sturm, der 
Tod und selbst die Hólle fliehen. Unser Glaube ist also kein 
Menschenwerk, unsere Kirche keine Menschengrundung. Wir 
wissen also, wo Jesus ist. Dort wo die Kirche ist, ist Jesu, der 
Gottessohn; dort ist sein Schifflein. Ist es also nicht eine Ehre, 
die hl. Kirche zu horen ? nicht eine Pflicht, ihre Gebote zu hal­
len? Jeder Glaubenssatz der Kirche, jedes Gebot der katholi- 
schen Religion ist ein Strahl, ein Wort von Jesus! Wegen Jesus 
bist du katholisch. Wegen Jesus nimmst du die Glaubenssatze 
an. Wegen Jesus, der im heutigen Eyangelium durch ein All- 
machtswort den Aufruhr des Meeres bandigte, haltst du deinen 
Sonntag, deine Beichttage, deine Kommuniontage. Und bist du 
nicht in katholischer Umgebung oder gar unter Menschen, welche
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die Religion bekampfen — schaue einzig auf zu Jesus. Rufę 
zu ihm: du allein kannst mich retten. Ohne dich gehe ich zu 
Grunde. Und dann tue deine katholische Pflieht. Jesus, der Got. 
tessohn, den wir heute wieder besser kennen lernten — er hat 
sie dir auferlegt. Das ist einer der wichtigsten Grundsatze un­
serer hl. Religion. TUef/ew Jesus glaube ich, lebe ich christlich, 
schopfe ich die Gnade aus den hl. Sakramenten. Niemals, in 
keiner Lagę meines Lebens lasse ich mich durch irgend einen 
Sturm der Verfolgung oder des Spottes von der hl. katholischen 
Religion. von ihren Geboten und Gnaden abbringen, weil ich 
mich nicht von Jesus trennen will. Jesus ist grosser, starker 
ais alle Menschenmacht, gewaltiger ais die ganze Natur, mach- 
tiger ais Tod und Holle. Schliessen wir unsere Sonntagsbetrach- 
tung mit dem einen Gedanken: wir haben neuerdings freudig 
geglaubt und erkannt, dass Jesus der Solin Gottes ist. Und keine 
Macht der Welt, kein Sturm von aussen oder von innen wird 
uns je von Jesum trennen und von der von ihm gestifteten 
Kirehe. Amen.

Wir haben hier Exegese und Anwendung bereits 
organisch verbunden, doch so, dass mehrere parallele 
Gedanken bloss zur Auswahl vorgelegt wurden. Es 
ware nur noch auszuscheiden, w as man in Riick sieht auf 
Zeit und Umstande weglassen oder verschieben will.

Corollar I. In anderer Weise liesse sich die Homilie 
thematisch ausfiihren, z. B. I. Jesus miide. II. Jesus all- 
machtig oder: I. Jesus der Menschensohn. II. Jesus der 
Gottessohn. Oder (nach Meschler): I. Die Ueberfahrt. II. Der 
Sturm und seine Stillung. III. Folgen der Stillung des 
Sturmes. Oder: I. Im Sturme. II. Nach dem Sturme.

Die homiletisehe Exegese liesse sich auch unter andere Zweck­
gedanken stellen. Anstatt der Gottheit Christi liesse sich 
auch durch die ganze Homilie der Glaube oder ein andermal 
die Hoffnung ais latenter Grundgedanke herausheben, 
dementsprechend miisste dann auch die Centralanwendung 
gewahlt werden. (Vgl. oben S. 251.)

Endlich bietet die symbolische und typische Deutung auf die 
Sturme der Kirehe oder auf die Sturme im Leben des Einzelnen 
ein reiches Feld fiir Centralanwrendungen. Thematische Skiz­
zierungen nach dieser Seite waren z. B. die folgenden: I. Der 
buchstabliche, II. der geistige Sinn des lieutigen Evangeliums. 
Oder: I. Das Apostelschiff im Sturme. II. Das Kirchenschiff 
im Sturme. Oder: I. Die Junger im Sturme auf dem Genesareth. 
II. Wir in dem Sturm dieses Lebens. (Vgl. oben S. 251.)

Auch die liturgischen Predigten ais praktische Erklarungen 
liturgischer Gottesdienste, Formularien, Ceremonien sind in einem 
gewissen Sinne exegetische Predigten. Vielfach gestalten sie sich 
zu eigentlichen Homilien, nielfach mehr zu dogmatisch-ascetischen 
Predigten. Wir verweisen hier auf unsere sehr ausfuhrlichen 
Darlegungen S. 55—65: die Liturgie und die Gegenstandswahl
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sowie auf samtliche Paragraphen iiber das Kirchenjahr S. 170 
bis 633. Ebendort wurde auch die eigentliche Schrifthomilie ein- 
gehend beriicksichtigt und die enge Verbindung der Schrift- und 
liturgischen Homilie.

II. Kapitel.
Unterseheidungen nach den Predigtanlassen.

§ I-
Diese Unterseheidungen fallen zum Teil mit den friihern 

zusammen, zum Teil gruppieren sie die Predigten wieder 
ganz eigenartig. Es ist selbstverstandlich, dass der je- 
weilige Anlass mehr oder weniger auch den Predigt­
gegenstand nahelegt oder doch stark beeinflusst. Nichts- 
destoweniger darf einer Einteilung nach Massgabe der 
verschiedenartigen Predigtanliisse und Gelegenheiten nicht 
jede Berechtigung abgesprochen werden, zumal wenn 
solche Unterseheidungen nicht etwa die ganze Homi­
letik beherrschen, sondern bloss gewisse praktische 
Regeln und Methoden unter geordnete Gesichtspunkte 
fassen wollen. Nachdem wir bei der homiletischen Ent­
faltung der hl. Schrift, des Kirchenjahres und der Haupt­
themata die gleichen Gedankengebiete allseitiger und 
nach ihrem innern Zusammenhange tlieoretisch und prak­
tisch betrachtet haben, sammeln wir einige Nachtrage, 
die speciell die Eigenart der Predigtgelegenheit 
beriicksichtigen. Wir konnen in Hinsicht auf die Anlasse 
und Gelegenheiten unterscheiden:

1. Sonntagspredigten.
2. Predigten auf die Hochfeste des Herrn.
3. Predigten auf die ubrigen Feste des Herrn.
4. Predigten aus Anlass der yerschiedenen 

Zeiten und Andach ten.
5. Marienpredigten.
6. Heiligenpredigten.
7. Gelegenheitspredigten im engern Sinne.
Ueber die Gruppen 1 — 6 haben wir theore-

tisch und praktisch bei der Entfaltung des 
Kirchenjahres sehr eingehend gehandelt. Es
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eriibrigen einige ausfiihrlichere Nachtrage zu 
den Gruppen 6 und 7.

§ 2.
Predigten fiir die Heiligenfeste.

I. Marienpredigten. Die Marienpredigten iiberragen 
an Bedeutung und Fruchtbarkeit, aber auch an Schwierig- 
keit alle Heiligenpredigten. Wir verweisen hinsichtlich 
dieser hochwichtigen und fruchtbaren Predigtart auf 
unsere Ausfuhrungen uber die Marienpredigten in der 
Abhandlung iiber die Hauptthemata der Predigt, S. 754.

II. Heiligenpredigten im allgemeinen. Die Heiligen­
predigten auf Heiligenfeste sind entweder:

a. eigentliche Lobreden im engern Sinne. Ihr Thema 
ist die Heldengrósse der Heiligen im Grossen und Kleinen. 
Ihr Menschen- und Christenleben mit all seinen Fiihrungen, 
Wandlungen, Fortschritten, mit seinem Kampfen und sei­
nem Ringen nach Vollkommenheit spiegelt sich in solchen 
Reden in einer grossartigen Steigerung wieder. Der Pre­
diger muss dabei den Heldengrad ihrer Tugend und ihres 
Wirkens machtig und ergreifend zu schildern, gleichsam 
zu einem erhabenen Hymnus zu gestalten verstehen: 
«Wunderbar ist der Herr in seinen Heiligen.» Ps. 67, 36. 
Und doch soli auch der Lobredner die Heiligen dem Volke 
wieder menschlich nahe bringen, nicht bloss ihre ausser- 
ordentlichen Taten, sondern auch ihre gewohnlichen Tugen­
den, ihre, stille Pflichterfullung, ihre Treue im Kleinen zum 
Gegenstand seines Lobes machen.

So erreicht der Homilet einen doppelten Zweck: er 
zeigt die Grosse Gottes und den ubernaturlichen Charakter 
der Kirehe in den Heiligen, andrerseits weist er alle Klassen 
und Stande auf Ideale hin, die wie leuchtende und 
fiihrende Sterne auf dem Wege der Nachfolge Christi 
ihnen voranziehen: «Konnten es diese und jene, warum 
nicht auch wir?» (Aug.)

Tiefe und zugleich praktische Gedanken iiber diese 
Auffassung des Lebens der Heiligen, insbesondere auch 
fiir den Zusammenhang der Heiligen mit Christus, der
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in ihnen fortlebt und fortwirkt, finden sich bei P. A. Weiss, 
Apologie, V. Bd., sowie bei Meschler, «Leben Jesu», II. Bd., 
S. 536 ff. (Ausg. 1903): «Die Heiligen der Kirche und Chri­
stus* — und «Pfingstgabe», 23. und 24. Kap. «Die Hei­
ligen* — «Die Vollendung». (Vgl. auch Hettinger, «Apho- 
rismen* XXI. «Besondere Arten der geistlichen Rede*.)

Die Lobreden im engern Sinne sind mehr geeignet, 
machtige Gesamtwirkungen zuerzielen. Esist dies die 
sogen. italienische Methode der Predigt auf Heiligen­
feste. Sie kann fruchtbar und erhebend wirken, ist je­
doch schwieriger und artet nur allzuleicht in blosse 
pathetische Deklamation aus. Fiir einen minder be- 
gabten Redner ist dieser Weg voll von Gefahren. 
Ueberdies sagt diese Methode durchschnittlich unserer 
deutschen Art weniger zu. Die Predigten auf Heiligen­
feste konnen aber auch

b. Sitten- und, Beispielspredigten sein. Dieselben heben 
eine Haupttugend, oder auch mehrere Tugenden der Hei­
ligen unter einem gemeinschaftlichen Gesichtspunkte her- 
vor. Beispiel: Bourdaloue, die Sanftmut, ein Charakterzug 
des hl. Franz v. Sales. I. Franz v. Sales hat durch die 
Macht seiner Sanftmut die Irrlehre besiegt. II. Er hat 
durch die Salbung seiner Sanftmut die Gottesfurcht in 
der Kirche wieder hergestellt. — Der Prediger wird mit 
vielem Vorteil die charakteristische Tugend eines Heiligen 
behandeln, wenn er sich dabei ebensosehr vor weit- 
schweifigem Moralisieren ais vor der bloss referierenden 
Darstellungsart der Chronikschreiber hiitet. — Man kann 
auch oft recht gliicklich und fruchtbar zeigen, wie der 
eine oder andere wirklich und stetig durchgefiihrte 
Lebensgrundsatz die Heiligen tatsachlich zu dem gemacht 
hat, was sie jetzt sind. Jeder Grundsatz des Evangeliums 
ist fahig, einen Heiligen zu erziehen. [Die Macht eines 
grossen Gedankens!] Bei manchen Thematen zeigt man 
mit Vorteil erst den Heiland, seine Grundsatze oder einen 
Zug aus seinem Leben (I. Teil), alsdann den Heiligen, der 
diesen Grundsatz oder das Beispiel Christi in und an sich



831

durchgefiihrt hat (II. Teil; vgl. oben Moralpredigten). 
Diese zweite Methode nennt man nach ihren Vorbildern 
und Fordern auch die franzósische. Beide Metho­
den lassen sich oft recht gliicklich verbinden.

Ist wenig aus einem Heiligenleben bekannt, so sammle 
der Homilet das Wenige unter einen grossen einschneiden- 
den typischen Gedanken und Zweck oder er wahle das 
Thema von dem allgemeinen Charakter des betreffenden 
Heiligen [Apostel, Martyrer, Bekenner], Nicht selten bietet 
der Festtag Anlass, die Bedeutung irgend einer Tugend 
kernig und praktisch darzustellen [Glaube, Selbstverleug- 
nung, Kreuzesliebe, Einfalt, Berufstreue etc.). Ein ander 
mai greift der Prediger mit segensreichem Erfolg irgend 
einen dogmatischen Gedanken heraus, fiir den ein Heiliger 
kampfte oder der dessen ganzes Leben und Wirken be- 
herrschte. Bei einer andern Gelegenheit wahlt er Wesen 
und Kern irgend einer kirchlichen Institution, fiir 
welche ein Heiliger tatig war, zum Predigtgegenstand, 
z. B. im Ansehluss an das Fest eines grossen Ordens- 
stifters oder eines Ordensheiligen die Gedanken: W a s 
bedeuten die Klóster fiir die Ordensleute und 
fiir die Weltleute? Nachdem der Prediger kraftig 
und kernig zur Beantwortung der ersten Frage iiber 
die christliche Vollkommenheit in allen Standen und dann 
uber den Stand der Vollkommenheit im Geiste der evan- 
gelischen Ratę gesprochen und so die Bedeutung der 
Klóster fiir die Ordensleute entfaltet hat — qui potest 
capere capiat —, behandelt er die zweite Frage vielleicht 
unter den Gesichtspunkten: die Klóster belehren die Welt, 
die Klóster niitzen der Welt. — Lehren der Klóster 
an die Weltleute: Es gibt eine Ewigkeit — ein Reich 
Gottes: «Was niitzt es dem Menschen, wenn er die ganze 
Welt gewinnt, an seiner Seele aber Schaden leidet.» Ohne 
Christus kónnt ihr nichts tun fiir die Ewigkeit. — Das 
Himmelreich erleidet Gewalt (dieser Gedanke gilt auch 
fiir euch!) u. s. f. Die Klóster rufen nicht allen zu: 
Gehe hin, verlasse alles, was du hast — aber sie pre-
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digen allen: «Es gibt eine Ewigkeit: intrate per angustam 
portam, quia lata porta, et spatiosa via est, quae ducit 
ad perditionem, et multi sunt, qui intrant per eam. Quam 
angusta porta, et arcta via est, qui ducit ad vitam: et 
pauci sunt, qui inveniunt eam.» Matth. 7, 13. 14. Nutzen 
der Kloster fiir die Weltleute: Ihr Gebet gilt 
der Welt. — Ihre guten Werke gelten wieder der Welt. 
— Oft sind sie Orte grosser Heiliger, Geburtsstatto 
grosser Gedanken, Quellen ungezahlter Gnaden, geistige 
Heimstatten, wo Tausende aus dem Volke ihre Ruhe 
und ihr Gliick fanden. Von vielen Klostern zogen Reli­
gion, Bildung, Kultur, Gesittung, Kunst und Wissenschaft 
in weite Lander. — Wenn es auch in der Geschichte 
des einen und andern Klosters Zeiten des Niederganges 
gegeben hat, wenn auch in Kloster Menschlichkeiten, 
Fehler und Sunden sich einchleichen konnten — das 
Heilige, das Grosse, die Gnaden, die Segnungen, die Bei­
spiele, die von den Klostern ausgingen und ausgehen, 
iiberwiegen weit. In solche Gedankengange zeichne man 
alsdann Ziige des gefeierten Ordensheiligen oder der Ge­
schichte des von ihm gestifteten Ordens ein. Man zeige 
in denselben den Geist Christi, die Erfiillung gewisser 
Gedanken und Grundsatze Christi u. s. f. — Oft legen die 
Bruderschaft, dereń Patron der Heilige ist, oder die be­
sondern Beziehungen des Heiligen zur Pfarrgemeinde, zu 
den yerschiedenen Standen und Klassen der Bevólkerung 
dem Prediger passende Gedanken nahe. Oft bestehen 
eigenartige Beziehungen der Heiligenleben zu bestimmten 
Glaubenssatzen oder Sakramenten der Kirche. (Martyrium 
und Altarssakrament, cf. Laacherstimmen 1894.)

Ganze Reichtiimer der fruchtbarsten Gedanken ent­
halt das Missale und das Brevier im ganzen Officium des 
Proprium und des Commune Sanctorum. Die Lektionen des 
II. Nocturns bedurfen aber oft kritischer Sichtung. Man 
studiere, betrachte und vergleiche z. B. im Missale und 
Brevierofficium einzelne Heiligenfeste! Man wird staunen 
uber den Reichtum von Gedanken, Gesichtspunkten, An-
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regungen und Anwendungen, die sich darbieten. Wir 
erinnern an die Feste der hl. Agnes, des hl. Joseph, der 
hl. Monica, der hl. Philipp Neri, Aloysius, Johannes des 
Taufers, Peter und Paui, Camillus de Lellis, Hieronymus 
Aemiliani, Vinzenz von Paul, Laurentius, Franziskus von 
Assisi, Stanislaus Kostka u. s. f.

Gute Lebensbeschreibungen von Heiligen, sowie ganze 
Samnielwerke iiber Heiligenleben leisten hier viele Dienste. 
(Vgl. die kleinen Bollandisten, Buttlers Heiligenleben, die 
Legenden von Alban Stolz, P. Otto Bitschnau, P. Theo- 
dosius Florentini u. s. f.; vgl. auch die einschlagigen 
Artikel des Kirchenlexikons iiber beriihmtere Heilige. 
Treffliche Materialien bieten auch gróssere und ein- 
gehendere Kirchengeschichten.)

Unter neuern Predigtwerken enthalten namentlich 
die folgenden hervorragende Reden auf Heilige: Bischof 
Sailer iiber Polykarp — Augustin — Norbert — dann 
besonders Bossuet, Bourdaloue, Maccarthy, Segneri, Wurz 
(sehr reich), Tschupik, Schnelier, Tribbels, Gretsch, For­
ster, Colmar u. a. a.

§ 3.
Gelegenheitsreden.

Die Gelegenheitsreden entfalten sich in ausserst 
mannigfaltiger Weise, da sich dafur nicht nur viele rein 
religiose Anlasse, wie Spendung der Sakramente, kirch- 
liche Weihungen, Beerdigungen, Primizfeiern, sondern 
mitunter auch andere, an sich profane Gelegenheiten 
darbieten, die aber doch durch irgend eine religiose 
Weihe verklart und gesegnet werden sollen (Fahnenweihe, 
Einsegnungóffentiicher Gebaude, der Schiffe, Eisenbahnen; 
patriotische Feiern und Volksfeste, Vereinsfeste u. s. w.). 
Gute Gelegenheitsreden konnen sehr erfolgreich wirken.

1. Man sucho bei allen Ereignissen, die zu einer 
Gelegenheitsrede Anlass geben, eine des apostolischen 
Wortes wiirdige und fiir die Zuhorer interessante und ge- 
wichtige Wahrheit, eine «homiletische Seite» herauszuheben 
und passend zu entfalten. Diese hóhern Ideen mussen aber

53
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durch den Gegenstand selbst veranlasst sein, nicht in un- 
natiirlicher und gekiinstelter Weise herbeigezogen werden.

2. Besonders geboten ist diese Vorsicht, an Hoheres 
und Uebernatiirliches anzukniipfen bei Gegenstanden, die 
zunachst ganz im profanen Leben wurzeln, z. B. bei Eisen- 
bahneróffnungen, patriotischen Schiitzenfesten u. s. f.

3. Die Gelegenheitsrede verlangt vor allem oratori- 
schen Takt in Bezug auf Geist, Ton, Charakter, Umstande. 
Sie ist ein wahrer Priifstein des oratorischen Talentes.

Eine wohl zu beachtende Quelle fur viele Casual- 
predigten ist das Rituale Romanum mit seinen vielen 
Segnungen und Weihungen auch profaner Gegenstande 
und Anlasse. Die einschlagigen Formularien verbinden 
oft in einer uberraschenden und geistvollen Art sinnliche 
und geistige, natiirliche und ubernatiirliche, profane und 
religiose Momente. (Vgl. zum Ganzen verschiedene friiher 
entwickelte Gedankengange, z. B. S. 74, 75, S. 110—112, 
S. 606—615, S. 699 u. 700.)

Wir fiigen hier ein Beispiel ein, das aus einem eigen- 
artigen Anlasse herausgewachsen ist, und das yielleicht 
unsere Auffassungen von der Gelegenheitsrede nach der 
einen und andern Seite illustrieren kann.

Rede beim katholisehen Gottesdienste am Eidgenóssischen 
Schiitzenfest in Luzern im Jahre 1901l).

Sic currite ut comprehendatis! — 
So zielet, dass ihr den Kampf­
preis erringet! I. Kor. 9, 24 ff.

Eidgenossen!
Das liebe, euch allen teure Wort — Eidgenossen — das ich 

eben in diesen heiligen Hallen ausgesprochen habe — zielt zu­
nachst nach oben.

Eide verbinden mit Gott, rufen Gott ais Zeugen und Schir- 
mer der Wahrheit und Treue an. Im Eide greift der Menseh 
iiber sich und seinesgleichen hinaus. Ja Eide eilen hinaus aus 
irdischen Schussweiten hinauf zu Gott selber. Unser Ehren- 
name ruft es also laut iiber Felsen und Taler: Gott ist — in einem 
gewissen hohern Sinne — der erste allmachtige Eidgenosse2)

1) Gehalten von Prof. Meyenberg in der Franziskanerkirche Sonntag 
den 7. Juli 1901.

2) Wir gebrauchen dies Wort in einem weitern Sinne, im Sinne des gótt­
lichen aktiven Yerhfiltnisses zum Eidesleister.
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im Schweizerlande, der uns in Pflieht genommen hat! Und 
wenn Gott fiir uns ist, wer ist wider uns?

Genossen sind edle Menschen, biedere Manner eines Her­
zens und einer Seele, aus gottlichen und vaterlandischen Wur- 
zeln herausgewachsen, grossgewachsen irfl Sonnenstrahle des 
gottlichen Machtschutzes.

Darum horet, liebe Schweizerschiitzen, wahrend eure patrio- 
tischen Arbeiten und Feste in der Gegenwart des Allerhochsten 
eine Weile gleichsam den Atem anhalten, ein Wort w» dieser 
gottlichen und menschlichen Eidgenossenschaft.

Ais im Dunkel der Urzeit, nach der ersten allmachtigen 
Schópfertat — unter dem Wehen des Weltenfriihlings und unter 
furchtbaren Katastrophen das Weltall sich auferbaute, ais die 
Urgebirge sich aus dem Chaos hoben und der Riesendom des 
Schweizerlandes sich tiirmte — wahrend dem Sehopfer die Morgen- 
sterne entgegenjubelten und die ersten Sonnenstrahlen das Land 
ais Gottes Kleinod griissten, da schwebte — wie die Sehrift sagt — 
der Geist Gottes schaffend und gestaltend iiber den Wassern. Und 
er sah, dass es gut war und sehr gut und segnete das Vater- 
land. Das ist der erste Bund des Allmachtigen mit unserm 
Lande, ais noch kein Menschenherz in seinen Talern schlug. 
Und seither rufen der Donner der Lawinę, das gliihende Rot 
am Alpenfirn, der Gotteswall unserer Berge und der Taler 
fruchtbare Triften laut und machtig: Es lebt ein Gott. Ja 
lauter, gewaltiger ais irgendwo ist dieser Ruf im Schweizer­
lande. Der Allmachtige hat ja seine Meisterwerke — wenn das 
Wort erlaubt ist — in unserm herrlichen Land geborgen. Laut 
lobt das Werk den gottlichen Meister. Was ist unser Land in 
Europas Mitte? Ein Schweizerpsalm auf den Allmachtigen. 
Darum sei fromm der Schweizer! Wahrhafig! Gott ist der erste 
allmachtige Eidgenosse, der das Land in Pflieht nahm, ais er 
die Berge griindete!

Aber noch inniger, herrlicher schwebtest du, allmachtiger 
heiliger Geist, iiber den ersten Wellen einer andern, einer zweiten 
Schopfung im Schweizerlande. Es bildeten sich damals nicht 
bloss die granitenen Felsgestelle des Vaterlandes. Es drangten 
sich nicht bloss die toten Massen und Schichten unserer Gebirge 
nach den weisen Gesetzen des Schópfers tosend und krachend 
ineinander und von einander. Nein! Lebendige edle Menschen, 
herrliche Manner, unsere Altvordern von Brunnen und vom Riitli 
senkten die Fundamente unserer Freiheit, unserer Verfassung, 
unseres Vaterlandes in Brunnen und am Riitli in Schweizerboden. 
Wir konnen uns den Geburtstag unseres Vaterlandes nicht ohne 
jene erhabenen Manner denken, die iiber der Wiege des Schweizer- 
bundes, ais das holde Kind der Freiheit den ersten Odem seines 
Lebens atmete — Hand und Herz in heiligem Eidschwur zum 
Allmachtigen erhoben. Ihr Bund entstand mit Gott — sie griffen 
iiber sich hinaus in heiligem Eide und warfen den Anker ihrer 
Hoffnung hinein in das Inwendige des Yorhangs, wie der Apostel
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sagt — bis er am Trone Gottes unlosbar sich festigte. So ver- 
ankerten sie das Vaterland mit Gott. Was die Grunder unseres 
Bundes im Herzen trugen, das erzahlen auch die alten Perga- 
mente und Urkunden, die wir von ihnen erbten.

Der alte Bundekbrief von 1291 beginnt mit den Worten: 
«In nomine Domini*, «in Gottes Namen*. Und er schliesst mit 
dem herrlichen batze: «concedente Domino*, «Mit Gottes Hilfe*. 
— Ja, mit Gottes Hilfe sollen diese Satzungen zum gemeinen 
Wohle ewiglich dauern. Das alte Pergament nennt am Anfang 
und am Schluss ais das Alpha und Omega — Gott ais den ersten 
allmachtigen Eidgenossen im Lande!

Schweizerschiitzen, war das nicht gut gezielt? War dieser 
Anker nicht gut geworfen, ais unser Staatsscliiff in die See der 
Weltgesehichte Stach?

Eidgenossen! Morgen ist Montag nach St. Ulrich — Sem- 
pacher Schlachttag, wo wir draussen in Sempach und in der 
Stiftskirche im Hofe jeweilen Schlachtjahrzeit halten. In Sem­
pach zeigte sich wunderherrlich die góttliche Eidgenossenschaft- 
Ihr kennt die Schlachtordnung der alten Schweizer. Ihr kennt 
jene herrlichen Befehle der Fiihrer und jene riihrenden Berichte 
der Schlachtchronisten, die sich wiederholen: «Niederknieen zum 
Gebet*, «Und mit zertanen Armen knieten sie und riefen den 
allmachtigen Gott an mit grossem Ernste* — oft unter Spott 
und Hohngelacliter der feindlichen Lager. Ihr kennt die Frei- 
heitsgasse, durch die die Sieger von Sempach zogen. Ich brauche 
nur die Namen Sempach, die erhabenen Kriegs- und Friedens- 
tage von Brunnen, Morgarten, Nafels, Grandson, Murten, Stans, 
bis zu den Grosstaten spaterer und der spatesten Zeit zusammen­
zustellen, und donnernd wie stiirzende Lawinen, leuchtend und 
flammend wie Alpengliihn yerkiindet es die Geschichte: Gott blieb 
der Schweizer erster allmachtiger Eidgenosse und Eidesschiitzer!

Ja, Schweizerschiitzen, das Vaterland hatte gut gezielt, ais 
es betete — und siegte!

Ich wagę es, meine Teuren, die ganze Schweizergeschiehte 
in ein heiliges Wort zu fassen, in ein Wort, das wir in der 
hl. Sehrift im funften Buche Moses lesen: Der Hochste schied 
dieVólker und setzte den Stammen ihre Grenzen . . . Des Herren 
Anteil aber ist sein Volk . . . Gott fiihrte das Volk, Gott lehrte 
es, Gott schiitzte es, wie seines Auges Apfel . . . Und wie der 
Adler seine Jung en lockl zum Fluge und iiber ihnen seine Fliigel 
spreitet: so nahm Gott das Vaterland, das Volk und trug es 
auf seinen Schultern, seinen Sch/wingen. Der Herr allein war 
Fiihrer ihm und kein anderer Gotze. Ist es nicht wahr? Ist 
Gott nicht treu? Ja treu ist der, der unsere Eide hórte und 
die Verlieissung gab.

EinFlug von jungen Adlern bist du, Schweizeruolk — dein 
Aar ist Gott, der dich auf seine Fittiche hob und dich zum Fluge 
lockte — Gott selber ist dein Kdnigsadler — Gott selbst dein 
-Kónig — auch in der Republik ein Kónig! Flieg aus, flieg vor-
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■warts, liebes Schweizerland, doch immer auch aufwarts — nie 
ohne Gott! Das ist gottliche Eidgenossenschaft.

Ihretwegen ist heute das Knattern euerer Gewehre und 
•der patriotische Jubel euerer Feste fur eine Weile verstummt. 
Ilir seid in den Tempel des Allerhóchsten eingezogen. *Das ist 
der Tag des Herrn - . . . und Stille nah und fern. Anbetend 
knie ich hier!»

Schweizermanner! «Der Herr ist in seinem Tempel Es 
schweige vor ihm die ganze Erde.» Wenn er kommt zur Wand­
lung der Messe — betet ihn an, erkennet ihn an — zollt ihm 
den Dank — weihet ihm das Yaterland — betet fiir das Vater- 
land — festigt den Hoffnungsanker des Yaterlandes am oótt- 
lichen Trone der Gnade!

Geliebte, wie steht es mit unserer Eidgenossenschaft?
Sie ist eine Eidgenossenschaft gegen Gott und Menschen 

fur das irdische und himmlische Vaterland.
Wie soli diese sich gestalten?
Ais der grosse Vólkerapostel Paulus zu Korinth in Griechen- 

land weilte, da schaute er auf der Landenge die gewaltige Arena 
in welcher die grossartigen Nationalspiele der Griechen - wenn 
ihr wollt: ihre Schiitzenfeste — die Isthmien gefeiert wurden- 
vielleicht war er selber einmal Zeuge dieser Feste. Im ersten 
Briefe an die Korinther erinnert er sich und die Christengemeinde 
jener Stadt noch lebhaft an das grosse patriotische Fest und 
macht es zum Sinnbiide der hóchsten Gedanken. Wisset ihr 
nicht — so schreibt er — dass jene, die in der Rennbahn laufen 
zwar alle laufen - einer aber erringt den Kampfpreis. Also 
laufet auch ihr — damit ihr den Preis erringet — jener einen 
verganglichen Kranz, — wir eine unvergangliche Krone.

Eidgenossen, Schweizerschiitzen! Ich rufę in das Knattern 
eurer Gewehre, in euer Ringen nach dem Kampfpreise, hinein 
in die frohen, festlichen Volkswellen dasselbe Wort des Apostels- 
Sic currite ut compreliendatis. So zielet, so laufet . . dass ihr 
den Preis erringet — das Ziel treffet!

Ziel, unser aller Ziel ist Gott, der das Schweizerland ge- 
grundet und der es wie ein Aar schirmend auf seinen Fittichen 
trug Ziez, unser aller Ziel — Ziel unsterblicher Seelen ist Gott 
der Uinstus, den Gottessohn in unser Land gesendet hat und 
seine heilige Kirche, die uns zu dem Ziele leitet. Lasst euch leiten!

Apostel Paulus schreibt einmal: ais Josua schon langst 
das Volk Israel in das gelobte Land eingefiihrt hatte, ais David 
lange schon siegreich und ruhig mit den Seinen im Lande sass 

da wiederholt die heilige Schrift immer wieder das ei^en- 
artige Wort: es erubrigt noch eine Ruh’, eine Sabbathruhe°fiir 
das Volk Gottes - die erst kommen wird. Und Gott spricht- 
Sie werden eingehen in meine Ruhe. Es ist also nicht nur 
die Ruhe und der Fneden im Vaterland gemeint! . . . Der Apostel 
verkundet: es gibt noch ein anderes, ein hoheres Vaterland, ein 

otieres Ziel, das wir um jeden Preis erringen miissen. Laufet,
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riistet euch, dass ihr dieses Ziel erringet! Schweizerschiitzen! 
Hier miissen alle Sieger sein, alle den Preis erringen. Gott, 
der unser Vaterland gebaut hat, hat auch durch dieses liebe Land 
eine Strasse gebaut — nach dem ewigen Vaterland. Hat uns 
Gott ein irdisches Vaterland gebaut sondergleichen, so sind wir 
doppelt verpflichtet, auch seinem Marschbefehle nach dem ewigen 
Vaterlande zu gehorchen. Schweizerschiitzen, wenn ihr zielet, 
yergesset nicht: es gibt auch ein ewiges Ziel! Es gibt eine Ewig­
keit. Wir haben hier keine bleibende Statte, sondern wir suchen 
die zukiinftige.

Wenn der Mann in seiner Fiille und Kraft im Geiste seine 
Knie beugt und betet, dann zielt er nach der Ewigkeit. Wenn 
der Mann am Sonntag seine Wochenarbeit unterbricht, von sei­
nem Werke ruht und in Gott ruht im Gottesdienst, zur Sonntags- 
messe, dann zielt er nach dem letzten Ziele. Eine offene ehr- 
liche Mannerbeicht, der Besuch bei Jesus Christus an Kom- 
munionbank und Altar ist ein Schuss ins grosse ewige Centrum! 
Die Pficht tun, treu und grad und unentwegt, nicht die Laune 
und die Lust zum Konig machen, ein Charakter sein, kein Schilf- 
rohr, ein Christ, kein Egoist, Liebe und Humanitat im mann- 
lichen Herzen bergen, das heisst, ein Eidgenosse Gottes sein. So 
laufet, dass ihr das Ziel erringet, den Kampfpreis erobert!

Ziel ist aber auch das irdische Vaterland. Gott ist der 
Urheber der Natur und der Gnade, des irdischen und des himm- 
lischen Vaterlandes. Er will nicht, dass das eine das andere 
hindere. Die Bliite und die Kultur des irdischen Staates — 
sagt Leo XIII.1) — wodurch das Zusammenleben der Sterblichen 
geadelt und verschónert wird, ist geradezu ein Abbild von dem 
Glanze und der Pracht des himmlischen Reiches. Wir wollen 
heute mitten im patriotischen Feste und am Vorabende vorjenem 
beriihmten Montag vor St. Ulrich auch unsere yaterlandischen 
Zielgedanken, unsere patriotischen Vorsatze vor dem Hochaltare 
dieser Kirche nieder- und dem gegenwartigen Christus in die 
Hande legen: vorallem den einigen Geist echter Eidgenossenschaft, 
den eidgenóssischen Sinn, Humanitat und christliche Bruderliebe, 
Hochachtung und Liebe fiir die Geschichte unseres Vaterlandes 
und seine historische Eigenart; offenen Sinn fiir seinen Fortschritt 
und die Forderungen der Neuzeit, die an seinen Portalen pocht; 
Interesse und Opfersinn fiir seine Wehrkraft; Recht und Hu­
manitat fiir die social so yerschiedenen Klassen und Stande im 
Lande — wir sind ja alle Eidgenossen —; rastlose Arbeit fur 
Bildung, Erziehung — aber eingedenk der Tatsache, dass Gott, 
der Schweiz allmachtiger, erster Eidgenosse, und in seiner Reli­
gion der Erzieher und Lehrer Hochster ist!

Der Geist Gottes, meine Teuren, will iiber jeder Neu- 
schopfung schweben! Mogę er auch jetzt uber allen Kreisen 
und Faktoren walten und leuchten jetzt in unsern Tagen, 
da wir an ein hochernstes yaterlandisches Werk, an eine Neu-

i) Encyklika 8. Sept. 1893. Dritter Teil.
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schopfung die Hande legen — an das neue einheitliche schweize- 
rische Recht!

Der moderne Staat muss gar vielen Wiinschen und Stim- 
mungen unserer so bunt zusammengesetzten Gesellschaft Rech- 
nung tragen. Wir wollen es!

Aber unser Ehrenname, Eidgenossen! mahnt uns: Traget des 
Aeltesten im Lande Rechnung — Gottes und der Rechte Gottes!

Ich schliesse mit dem Apostel Paulus. Er hatte das Bild 
vom Ziel und Kampfpreis den korinthischen Festen und 
Spielen entlehnt. Dann fiigte er in demsolben Bilde bleibend 
bei: Ich laufe, ich ringe, aber ich ziele nicht ins Blaue, ins Un- 
gewisse. Ich kampfe, aber nicht wie einer, der Luftstreiche fuhrt. 
Das ist auch eure Schiitzensprache. Und hier in die Kirchen- 
und Lebenssprache iibersetzt, heissen seine Worte: Seid Manner 
von Grundsatzen, non christlichen, katholischen, non naterlan- 
dischen Grundsatzen — keine Schutzen ins Ungewisse, ins Blaue! 
Pauliis aber schliesst: Ein jeder, der im Wettkampf ringt, ent­
halt sich von allem, damit er den Preis erringe. So halte auch 
ich meinen Leib in Zucht und bringe ihn in die Dienstbarkeit 
des Geistes. Das ist neuerdings Schiitzensprache. Das Knattern 
unserer Gewehre, das Anprallen der Kugeln, das klare Auge 
und die sichere Hand erzahlen von angestrengter Arbeit, von 
Selbstzucht und Disciplin mitten in den Festeswogen. Ueber- 
setzet ihr das neuerdings in die Kirchen- und Lebenssprache 
fur das Zieleń im irdischen und nach dem himmlischen Vater- 
lande, so heisst das: Seid Manner der Selbsbeherrschung, in 
denen weder die Laune, noch die Leidenschaft herrschen, nicht 
der Leib, sondern der Geist, uber diesen - der Geist Gottes selbst

• * •
Lasst uns beten!
Allmachtiger, sei und bleib du des Landes erster, ewiger gott- 

licher Eidgenosse und Eidesschiitzer! Hilf uns, damitwir's 
verdienen, dass du nie dein Verfahren mit uns verkehren musst'

Trittst im Morgenrot daher, seh ich dich im Strahlenmeer
— kommst im Abendgliihn daher, seh ich dich im Sternenheer
— fahrst im wilden Sturm daher — bist uns selbst du Hort
und Wehr, Allmachtiger, Rettender! Ja schwebe du ais ein Aar 
uber der Geschichte des Vaterlandes und Iocke dein Volk zum 
Fluge des Fortschritts mit Gott und in Gott!------

Dir gelten unsere Eide, unsere Geliibde, die wir in dieser 
heiligen Stunde erneuerh! Horę unsere Eide! nimm sie an!

Erhalteuns in góttlicher und menschlichtr Eidgenossenschaft!
• j- Rin£en w°llen wir nach dem Ziele, dem Kampfpreis im 
irdischen und fiir das himmlische Vaterland.

. Schweizer, Eidgenossen, Manner von Grundsatzen lasst uns 
sein, die nicht ins Leere schiessen. Manner der Selbstbeherr- 
schung mochten wir werden, in denen alles Niedere dem Hóhern 
dient, nicht Schilfrohre, nein, Scliweizereichen, Schweizerfelsen, 
Eidgenossen unter uns und Gottes Eidgenossen! Amen!
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Wir heben zum Schlusse noch eine besondere Art 
von Gelegenheitsreden eigens heraus.

Die Grab- oder Leichenreden. Wo diese Vortrage, 
sei es aus allgeineiner Uebung oder ais besondere Aus­
nahme gehalten werden, bieten sie dem eifrigen Seel­
sorger einen geeigneten Anlass, unter Benutzung der 
obwaltenden Verhaltnisse auf die Gemeinde einzuwirken. 
Der Homilet kann hinweisen auf die letzten Dinge, auf die 
Fiihrungen der Vorseliung, auf die Motive des Trostes, 
auf die Sterbesakramente, auf das mysteriumcrucis. — Da­
mit die Leichenrede nicht in eine Lobrede ausarte und so 
statt gut zu wirken, das moralische Urteil der Hórer ver- 
derbe oder ihren Respekt gegenuber dem Verkiindiger des 
Wortes Gottes schmalere, so beachte man die folgenden 
homiletischen Gesichtspunkte. Es ist fruchtbarer, eine ob- 
jektive Wahrheit, einen grossen christlichen Gedanken ins 
Auge zu fassen, anstatt das Leben des Verstorbenen selbst 
der ganzen Rede zu Grunde zu legen. Immerhin aber kann 
ein hercorragendes Leben, namentlich wenn es ein Stiick 
Kirchengeschichte in sich birgt, objektiv entfaltet, er- 
bauend wirken, wenn der Prediger es versteht, die Seelen 
machtig zu ergreifen und in das aufgepfliigte Ackerland 
eines ergriffenen Gemutes eine praktische Saat zu streuen. 
Auch rasch entworfene und passend eingeflochtene Ziige 
aus dem Leben eines Verstorbenen konnen in einer auch 
allgemeiner gehaltenen Predigt gut wirken. Ein Umstand 
oder ein Ereignis aus dem Leben oder Sterben des Ver- 
storbenen (Familienmutter, plótzlicher Tod, lange Krank- 
heit, letztes Wort) kónnte auch ais Ankniipfungspunkt be- 
niitzt werden, um in das religiose Thema einzufiihren.

Wo es feststehende Gewohnheit ist, bei jeder kirch- 
lichen Beerdigung eine kurze Grabrede zu lialten, wobei 
sehr oft wenig Zeit zur Vorbereitung bleibt, da wird der 
Prediger durch einen Blick in das officium defunctorum, 
in eine Psalmenerklarung, in das Buch Ecclesiasticus und 
die Sprichworter, oder in die Nachfolge Christi, in ein 
gutes Armenseelenbuch, auch in eine Schrift uber das Leiden
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viele fruchtbare Anregung empfangen. Wir empfehlen
namentlich auch: Sailers Bibel fiir Kranke und Sterbende. • . . .

Wir erinnern hier angelegentlich an das Studium der
einen und andern der beruhmten Trauerreden Bossuets. 
Einzelne treffliche Trauerreden finden sich auch in Sailers 
Predigten und in seinen Werken: Fruchte echter Pastoral- 
theologie, Bilder aus dem Pastorationsleben. Eine neuere 
Sammlung von Trauerreden bietet uns: Fr. Permanne 
(Ellwangen 1902).

VII. Buch.

Aeussere Form und Formen der 
geistlichen Beredsamkeit.

Wir haben in unsern homiletischen Studien die for­
malen Fragen der Homiletik mit den unmittelbar prak­
tischen enge verwoben und auch eingehend beriicksichtigt. 
Das verlangte unsere Gesamtauffassung der Homiletik 
sowie die Eigenart unseres Lehrgangs. Deswegen genugt 
es, hier die Hauptgesichtspunkte iiber aussere Form und 
Formen der geistlichen Beredsamkeit zusammenzustellen 
und endgiltig zu erganzen.

§ 1-
Allgemeine Formfragen.

Die aussere Form der geistlichen Beredsamkeit zeigt 
sich vor allem in Vortrag und Aktion. Wie die gesamte 
Homiletik, so steht auch die homiletisehe Form unter dem 
grossen Zweckgedanken: ut veritas Christiana pateat, 
placeat, moveat! Nachdem wir die homiletisehe Sprache 
ex professo in dem Abschnitt iiber die populare Predigt 
und gelegentlich andern Ortes behandelt haben, und 
wir iiberdies eine gewisse grundlegende rhetorische Schu­
lung voraussetzen, beschranken wir uns hier auf wenige 
Winkę. Fortgesetzte Uebungen in den praktisch- 
hpmiletischen Seminarien und Uebungsstunden 
mussen hier die Hauptsache leisten. Es ist be- 
ziiglich dieser Seminariibungen namentlich zu empfehlen,
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dass der Vortragende in einer ersten Uebungsstunde iiber 
seine Predigt eine nach Inhalt und Form eingehende, 
allseitige und anregende Kritik mit konkreten 
Verbesserungsvorschlagen empfange, iiber dereń 
Fruchtbarkeit er sich dann gleich in der nach- 
sten praktischen Stunde durch einen erneuten 
kurzeń Vortrag derselben Predigt auszuweisen 
hat. In dieser zweiten Uebung wird der Lehrer am 
besten den Vortragenden bei eventuellen Fehlern sofort 
unterbrechen und seine erneute Kritik anbringen, wahrend 
beim ersten ununterbrochenen Vortrag, dem das Vorlesen 
der Skizze vorangehen sollte, die Kritik der Mitschiiler 
und die endgiltige des Lehrers selbstverstandlich erst 
nachfolgen. Hier betrachten wir ganz kurz die Form­
fragen unter den oben genannten Gesichtspunkten:

1. Veritas pateat. Alles an der Rede trage den Cha­
rakter des innigen Verkehrs mit den Zuhórern. 
Es muss dem Prediger um jeden Preis daran liegen, das 
Wort Gottes dem einzelnen Zuhórer und den yerschiedenen 
Klassen derselben nahe zu bringen. Hierher gehórt:

a. von Seite der Sprache und des Yortrags der Kon- 
yersationston und der ruhige demonstratiye Ton, auf dem 
sich von Zeit zu Zeit der pathetische abhebt, ferner die 
rhetorische Frage, der Wechsel im Tempo des Vortrags 
je nach der Bedeutung und dem Charakter der Grunde 
und Motive und je nach dem Temperament des Predigers. 
Man yermeide die hohle Eintónigkeit und noch mehr den 
sogenannten «■ Pr edig er ton*, der einzelne Silben unnatur- 
lich lange dehnt und den Satzschluss in einem halben 
Tonę unnatiirlich und widerlich schweben lasst. Solche 
Manieriertheiten stossen ab und lahmen das Interesse.

b. Von Seite der Aktion empfiehlt sich fiir das Klar- 
machen der Wahrheit die ruhige, demonstratiye Aktion, 
die weder heftig noch enge und steif ist, die sich gegen 
den Zuhórer wendet, ja dann und wann gewissermassen 
gegen ihn abfallt und ihn gleichsam sichtbar ins Interesse 
ziehen móchte.
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2. Veritas placeat. a. Fur den Yortrag beachte man 
die folgenden Winkę: das Anziehen durch die Wahrheit 
wirkt auf die Form in mannigfaltiger Weise ein: der 
Grundton des Vortrags bewegt sich in durchsichtigen, 
kurzeń und einfachen, aber konkreten Satzen. Auf diesen 
Grund werden markige Sentenzen, erhabene Stellen, poe- 
tisch edle, aber nicht sich selbst suchende Gedanken of( 
in lebendigem Periodenbau eingetragen. Man hutę sich 
auch im Interesse der Anzieliungskraft der Wahrheit 
neuerdings vor der Eintónigkeit und vor dem bereits ge- 
zeichneten gezogenen und affektierten «Predigerton».

b. Fur die Aktion móchten wir folgende Momente 
unter dem Gesichtspunkte: «Veritas placeat® hervorheben: 
Man hutę sich vor unnatiirlichen Stellungen und Geberden, 
z. B. vor dem Begleiten der Aktion mit den Augen, vor 
dem Nachahmen gewisser Begriffe durch die Gesten, vor 
rustikosen, burschikosen und lacherlichen Gewohnheiten, 
z. B. vor dem Wiegen des Kórpers, dem polternden 
Schlagen auf die Kanzel, vor ungeziemendem sich Rauspern 
u. dgl. Bei gediegenem Inhalt und interessantem Yor­
trag werden zwar manche Unvollkommenheiten der Ge- 
berde leicht verziehen. Zu grosse reflexive Achtsamkeit 
auf die Gesten wirkt abstossend und ist unmannlich. Zur 
Abgewóhnung gewisser Manieriertheiten ist aber reflexive 
Aufmerksamkeit unumganglich notwendig! Taktvolle, 
nicht aber sklavische Nachahmung guter Vorbilder edler 
Aktion ist sehr zu empfehlen. Ebenso móge die kritische 
Beobachtung unpassender und manierierender Gesten An­
regung zur Kontrolle eigener ahnlicher Fehler oder ent- 
gegengesetzter Extreme werden. Man halte die Mitte 
zwischen nervóser und hastiger Ueberfiille der Aktion 
und abstossender schwerfalliger Steifheit. Dabei vergesse 
man nicht, dass auch die Geberdensprache verschiedener 
Temperamente eine verschiedene ist.

3. Veritas moveat. a. Fiir den Vortrag erinnern wir 
an die Sprache der Kraft und der Eindringlichkeit (siehe 
S. 88 ff.), und an die wunderbare Gewalt des yirtuellen



844

Pathos. Das eigentliche, aus dem innersten Herzen stró- 
mende volle Pathos ist im gewissen Sinne die Krone der 
Beredsamkeit. Doch darf es nicht Regel und Gewohnheit 
im Vortrag, sondern eher die Ausnahme, nicht die 
Grundstimmung, sondern hochste Wirkung und schónste 
Blute sein. Nichts stósst mehr ab ais hohles und gesuchtes 
.Pathos. Niichternheit und Eintónigkeit widersprechen 
aber ebensosehr den affektiven Stellen. Bei allem leite 
der homiietische Takt das Ganze in das richtige 
Mass. Das eigentliche feierliche Gebet darf nur ganz 
seiten, etwa in einem ausserordentlich bewegten Momente, 
in einer hochfeierlichen Peroratio, und auch da nur fiir 
kurze Zeit eintreten. Von ungemein grosser Wichtig­
keit ist die Abwechslung im Vortrag und das óftere 
Wiederkehren zum einfachen, unmittelbar vertraulichen 
Konversationston.

b. Fur die Aktion ergeben sich ahnliche Folgerungen. 
Wo es gilt, den Zuhórer zu erregen und zu bewegen, 
yollzielit sich die Aktion in drei Regionen. In der untern 
tiefern Region bewegt sie sich bei Gegenstanden des Ent- 
setzens, des Grauens und der Furcht. Sie steigt in die 
mittlere Region bei der Ruckkehr zu beweisenden und 
demonstrativen Stellen mit weniger Affekten oder ge- 
mischten Gefiihlen. Die Aktion beherrscht die hóhere Re­
gion — einseitig, hie und da auch, aber seiten, beidseitig 
in massvoller Beschrankung bei Stellen der hóchsten Be- 
geisterung, der Bewunderung, der Liebe gegenuber dem 
Erhabensten, Hóchsten und Góttlichen. Die Aktion in 
die Weite und Breite passt bei sehr erregten Momenten, 
wo der Drang der christlichen und pastoralen Liebe alles 
an sich ziehen móchte.

§2.
Formfragen iiber die einzelnen Predigtteile.

Die friiher gelegentlich eingestreuten Bemerkungen 
gestatten uns auch hier eine bloss repetierende Zusammen- 
stellung.

1. Der Text der Predigt sei nicht bloss ein Motto, —
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auf der Kanzelstiege gewahlt, sondern der Centralgedanke 
der Predigt, gewóhnlich in einem Schrifttext, eventuell auch 
in einem Text der Liturgie ausgesprochen. Die liturgi- 
schen Texte sind ubrigens in den meisten Fallen zugleich 
Schrifttexte. Der Text darf namentlich bei Festpredigten 
erst lateinisch und dann in der Landessprache vorge- 
tragen werden. Man nimmt so das Wort im vollsten 
Sinne aus dem Munde der Kirehe und lenkt iiberdies 
die Aufmerksamkeit auf die deutsche Uebersetzung.

2. Der Eingang sei durchschnittlich kurz. In den 
meisten Fallen wird er am besten erst am Schluss der gan­
zen Predigtvorbereitung ausgearbeitet. Man wahlt so am 
ehesten lebensfrische Gedanken, die wirklich in das corpus 
orationis einleiten. Wer gleich zu Anfang den Predigt- 
eingang sorgfaltig ausarbeitet, verbraucht oft im vorn- 
herein die besten Gedanken, die viel fruchtbarer in dem 
eigentlichen Hauptgefuge der Predigt entfaltet worden 
waren. An gewohnlichen Sonntagen wahle man oft das 
exordium simplex: einige wenige Satze oder einen einzigen 
Gedanken, der von der verlesenen Perikope zum Thema 
fiihrt. Dies namentlich bei Homilien! Bei Cykluspredigten 
ist oft eine kurze, aber das Moment der Neuheit in sich 
tragende Repetition angezeigt.

Das eiordium solemne an Festtagen wecke die schlum- 
mernde Feststimmung des Volkes. Oft geben dem Pre­
diger das Invitatorium des Breviers und der Introitus 
der hl. Messe treffliche Gedanken. Oft leitet ein iiber- 
raschender, kurzer, historischer Zug, dessen Allegorie 
man erst nachher erklart, sehr gut ein.

3. Der Hauptsatz der Predigt oder das Predigtthema. 
Der Hauptsatz wird mit Vorteil klar und bestimmt, aber 
ohne Pedanterie in einem oder zwei kurzeń Satzen oder 
in pragnanten Begriffeu ausgesprochen. Man vermeide 
die sprachlich unschóne Form: davon im ersten Teil u. s. f. 
Man kann zwei, eventuell auch drei Haiiptsatze eines Ge- 
dankengarizen ankiinden. Durchschnittlich empfiehlt sich 
aber ein einzig er Hauptsatz mehr, dessen Hauptteile man
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erst spater — aber immer in rhetorischer Form — d. k. dann 
uerkiindet, wenn sie sich dem Predigtganzen einfiigen, also 
wann sie beginnen. Z. B. Hauptsatz: Wie denkt Jesus iiber 
den Glauben? Die Teile oder Punkte: er verlangt strenge 
den Glauben — er lobt den Glauben — er erzieht zum 
Glauben — er verdammt den Unglauben — werden jeweilen 
erst dann angefiihrt, wenn der Fortschritt und die Stei- 
gerung des Vortrags bei ihnen angelangt ist. Nicht seiten 
empfiehlt sich fiir das Aussprechen des klaren und be- 
stimmten Predigtthemas die Frageform. Bei der Homilie 
kann der Hauptsatz einfach durch folgende und ahnliche 
Worte angedeutet werden: Lasst uns das Euangelium be- 
trachten, das wir eben gelesen haben, oder: Folgen wir dem 
Evangelium Schritt fiir Schritt! Lasst uns den Heiland 
besser kennen lernen im heutigen Euangelium u. drgl. — 
Es gibt auch eine synthetische Form der Predigt, in wel­
cher der Hauptsatz latent bleibt, aber wie eine Seele alles 
belebt und beherrscht, um erst am Schlusse ais ausge- 
sprochene volle These zugleich mit der Centralanwendung 
autzuleuchten. Man denke sich z. B. eine Predigt, die von 
der Unterredung Jesu mit Nikodemus ausgeht und von 
dem Grundgedanken jener Unterredung: der zweiten 
Geburt, dem neuen Leben, der neuen Kraft und dann 
immer tiefer und siegreicher das Wesen, die Quelle, 
die Friichte dieses neuen Lebens entfaltet, um schliesslich 
in die ausgesprochene These und Definition zu miinden — 
das alles, was ihr heute von Jesus gehórt habt und was 
ich euch im Namen der Kirche von den Worten Jesu er­
klart habe — ist die unschiitzbare heiligmachende Gnade, 
von der schon der Katechismus zu den Kindern spricht. 
Verlieret die Gnade nicht — nie, um keinen Preis... Wach- 
set in der Gnade ....! — Der Hauptsatz oder das Predigt- 
thema muss in kirchlichem Geiste und mit einer gewissen 
religiosen Weihe gefasst und ausgesprochen werden. Er 
sei dabei einheitlich, entsprechend umgrenzt, psycho­
logisch zusammengesetzt, deutlich, popular und praktisch. 
Er trage womóglich ein Moment der Neuheit in sich. Oft
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kann der biblische Predigttext zugleich Hauptthema der 
Predigt sein. Dann erscheint die ganze Rede ais eine 
Exegese eines Herrenwortes oder eines Bibelspruches. 
Nicht selten lasst sich dem Predigtthema auch sonst eine 
biblische oder liturgisch-biblische Farbung geben, z. B. 
am Karfreitag. Wir betrachten heute mit der Kirehe 
einfachhin: Christum den Gekreuzigten: (1.) Gottes Weis- 
heit und (2.) Gottes Kraft.

Die Liturgie, die Konzilsdefinitionen, gute theologische 
Handbiicher und tiichtige populare Religionshandbiicher, 
dann das eigene einfache, klare und schlichte Denken, 
verbunden mit dem pastoralen Streben der Liebe, dem 
Volke schon mit dem Predigtthema móglichst nahe z u 
kommen und es dafur zu interessieren, iiberdies die 
Revision der formalen Themastellung nach Ausarbeitung 
der Skizze und sogar der Rede selbst — fiihren und be­
fahigen zu einer gliicklichen endgiiltigen Wahl und Aus- 
sprache des eventuellen Hauptsatzes. In sprachlicher 
Hinsicht vermeide man eingeschachtelte oder sonstwie 
schleppende Satze. Das Predigtthema sei fern von ge- 
suchten und manierierten Kiinsteleien, trage aber auch 
nicht die Eierschalen der Schule an sich. Eine recht 
interessante und anregende Monographie uber das Predigt­
thema besitzen wir von W. H. Meunier: Die Lehre vom 
Predigtthema, Paderborn, Schóningh, 1893. Im einzelnen 
haben wir im Verlaufe der homiletischen Studien des óftern 
die Frage nach der Themastellung theoretisch und prak­
tisch behandelt.

4. Die Disposition. Ueber Skizzierungen haben wir 
im Laufe dieser Studien wiederholt theoretisch und prak­
tisch abgehandelt. Die Skizze, die Disposition soli aber 
auch in der ganzen Predigt nach aussen hervortreten, 
jedoch nicht schablonenmassig, nicht wie die Einteilung 
einer gelehrten Abhandlung. Die Disposition sollte kiinst- 
lerisch, wie die architektonischen Linien eines Baues 
scharf und klar, aber auch durch das Ornament gedeckt, 
gemildert und massvoll in der ganzen Rede in Erschei-
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nung treten. Namentlich empfiehlt es sich, neue Teile, 
wichtige Unterabteilungen durch irgend einen markanten 
Satz oder Begriff hervorzuheben. Sehr praktisch sind 
packende rasche Wiederholungen der Hauptgedanken, der 
Hauptpunkte, der sich steigernden Unterabteilungen mit 
passenden Schlagwórtern etc., wenn man eine neue Stufe 
des Vortrages ersteigt. Dies darf selbstverstandlich nicht 
auf jeder Stufe schablonenhaft geiibt werden.

Yielfach empfiehlt sich ein gewisses Ebenmass der 
Teile. Jedoch ist die Symmctrie durchaus nicht das oberste 
Gesetz. Oft folgt auf einen kurzeń I. Teil ein langerer 
II. Teil und umgekehrt. Alles das hangt schliesslich vom 
Inhalt und Zweck der Rede ab. So enthalt z. B. Ciceros 
Rede pro Murena im I. Teil 4 Nummern und im II. Teil 
38 Nummern, im III. Teil 34 Nummern, — de lege agra- 
ria im I. Teile 17 Nummern, im II. Teile 56 Nummern. — 
Zerfallt. die Predigt in 2 oder 3 grosse Hauptteile, so 
werden mit Vorteil diese Gedankenabschnitte den Zu- 
hórern zu vollem Bewusstsein gebracht. Es empfiehlt 
sich aber nicht, dies immer in derselben schulmassigen 
Weise zu besorgen. Auch gehórt eine obligate langere 
Zwischenpause mit der wenig erbaulichen Rausperei 
durchaus nicht zum eisernen Bestand der Homiletik.

5. Die Ausfuhrung. Fur die aussere Gestaltung der 
gesamten Ausfuhrung der Predigt erinnern wir noch kurz 
an Grundsatze, die wir an andern Orten bereits ausge­
sprochen haben.

a. Die Predigt sei ein bestandiger Verkehr mit dem 
Zuhórer, ein virtueller Dialog mit dem Auditorium, nicht 
aber eine Abhandlung fur niemand.

b. Auch die Beweisfuhrung trage einen rhetorischen 
Charakter. Man arbeite und ringe damach, dass das 
Volk mitdenkt und mitfolgt von Stufe zu Stufe. Das 
Moment der Neuheit, passende Ruhepausen und Repe­
titionen, geschickt eingeflochtene rhetorische Fragen sind 
sprachliche Mittel hiefiir.

c. Beziiglich des affektiven Momentes der Predigt
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beachte man, dass eine Deklamation von Affekten un- 
geniessbar und unfruchtbar ist. Ein aus eigener Ergriffen- 
heit ermóglichtes Hineinziehen, ja Hineinreissen in die 
Sache selbst und in die Affekte des Redners ist aber echte 
Rhetorik. So wird z. B. bei einer Primizpredigt die 
dogmatisch-praktische Entfaltung des Lehramtes, des 
Pnesteramtes, der hl. Messe, der Wandlung am Altare und 
unter den Menschen weit mehr wirken ais ein Deklamieren 
von Superlatwen und Affekten iiber die unbeschreibliche 
Wiirde des Priestertums. Das affektvoll entfaltete Dogma, 
die grossen Blicke in die Hóhe, Tiefe, Weite und Breite 
des Priesterwirkens ergreift ganz anders die Seelen, ais 
ein abstrakter, mit Tautologien gespickter Panegyrikus 
mit reflexiv und schulmassig veranlagten Affekten.

6. Die Uebergange. Nicht selten wirken schul- und 
schablonenhaft geartete Uebergange recht unpsycholo- 
gisch, ausser sie stammen von einer gewissen natiirlichen 
Schlichtheit des Predigers, die sich mit einem sonst so­
liden Reichtum und einer virtuellen Eindringlichkeit ver- 
bindet. Wir tadeln insbesondere die langen Briicken, die 
geistigen Kehrscheiben und Weichenstellungen, um vom 
Evangelium zu einem alten Thema, zu einer schulmas- 
sigen Darlegung oder sklavischen Nachahmung eines Pre- 
digtbuches zu gelangen. Ebenso nichtssagende Formeln 
sind: «schenket mir eure Geduld und Aufmerksamkeit*, 
langweilige Tautologien und Gemeinórter, die von Zeit 
zu Zeit auftauchen und die Gedanken fórmlich tot- 
schlagen.

7. Die Peroratio. Man kann es nie genug betonen: 
dass die Peroratio sorgfaltig durchgearbeitet werden 
soli, damit nicht das Ende den guten Anfang verderbe, 
damit nicht der Schluss der Rede einem Schiffe gleiche, 
das im Sturme der Aufregung keine Landungsstelle findet. 
Die Peroratio muss vom Zentralgedanken beseelt und be­
herrscht sein. Aus der Peroratio soli der Centralgedanke 
dem Zuhorer entgegenleuchten, damit er auch endgiiltig in 
seiner Seele flamme, leuchte und nimmer erlosche.

54
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Der Centralgedanke ist jener Gedanke, welcher aus dem 
Zweck der Predigt hervorgeht und den man jeden Augen- 
blick in der Predigt aussprechen wurde, wenn man immer 
dasselbe sagen diirfte. Bei der feierlichen Peroratio em­
pfiehlt sich oft die Mahnung im Rahmen der hl. Schrift.- 
Man wiederholt einen Schrifttext, zeigt an ihm die ver- 
schiedenen Seiten des Centralgedankens oder konzentriert 
in ihn hinein noch einmal alle wichtigen Anwendungen 
und Vorsatze. Die Peroratio sei nie zu lang. Eine 
Schlussmahnung an die Ewigkeit ist oft recht passend 
und praktisch, doch darf das nicht zur Manier werden. 
Auch yermeide man unrhetorische Redeformeln, die jeder 
homiletischen Entwickelung die Spitze abbrechen, z. B. 
was ich Euch allen von Herzen wiinsche u. drgl. Oft 
steigert sich das Pathos der Peroratio zur hóchsten Be- 
geisterung: Feuerzungen fallen auf den Prediger und 
Feuerflammen dringen in die Seelen der Zuhórer. Oft 
kehrt die Peroratio vom hohen Pathos in ihren letzten 
Gedankenreihen zum edelsten, ruhigen und vertrauten 
Konversationston zuruck. Da schaffen sich eben Tempera­
ment und Talent auf dem weiten Hintergrunde homile- 
tischer und kiinstlerischer Grundanschauung ihre eigenen 
Gesetze und Methoden. Und iiber allem steht ein hóherer 
Vivificator: Spiritus ubi vult spirat et nescis unde veniat 
aut quo vadat!

§ 3.
Das Werden der einzelnen Predigt.

Die psychologisch-praktische Methode unserer Studien 
hat uns namentlich bei der Behandlung der Quellen immer 
wieder mit dem Werden der einzelnen Predigt yertraut 
gemacht. Wir stellen hier zum Schlusse alles unter ge­
wisse, mehr formale Gesichtspunkte zusammen.

1. Wichtig ist die indirekte Vorbereitung bei 
dem Studium, bei der Lekture, beim betrachtenden Ein­
dringen in die Religion, nicht bloss vor dem aufge- 
schlagenen Predigtbuch. Man stelle sich oft bei der Lek- 
tiire im weitern Sinne die Frage: Kann ich das nicht auch
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in irgend einer Form meinem Volke predigen? (Anlegen 
eines cornu copiae! Notizen bei der Lektiire! Aufschreiben 
guter Gedanken, Affekte und Pastoralerfahrungen!)

2. Man versetze sich in die rechte Stimmung. Die 
Lektiire der hl. Sehrift, der Nachfolge Christi, eines andern 
ansprechenden religiosen Buches, wenn es auch mit dem 
Thema durchaus nicht im Zusammenhange steht, wirkt 
oft recht wohltatig und gibt die rechte Stimmung.

3. Die Predigt soli nicht bloss nach der Oellampe 
riechen — so wichtig selbstredend ernstes Studium ist. 
Das Gebet zum Vater der Lichter, von dem jede gute 
Gabe kommt und jedes vollkommene Geschenk, begleite 
Vorbereitung und Ausarbeitung der Predigt und mache 
diese Seelsorgerarbeit zu einem Gottesdienst.

4. Grundeleinent eines praktischen Verfahrens ist eine 
gute Skizzenanlage. Nur diirfen das nicht blosso abstrakte 
Schemen sein, sondern gedankenvolle, besonders mit reichen 
Schriftmaterialien und bestimmten praktischen Gesichts­
punkten gearbeitete Uebersichten.

5. Viele Dienste leistet direkt und noch mehr indirekt 
das Studium guter Beispiele, klassischer und popularer Pre­
diger. Longum iter per praecepta, breve et efficax per 
exempla. Sklavischer Ansehluss ans Predigtbuch ist aber 
der Tod der echten Beredsamkeit.

6. Man lasse bei der Ausarbeitung der so yerschie­
denen Individualitat der Prediger ihre Rechte; im ge­
wissen Sinne schafft sich ein jeder seine eigene Methode 
der Vorbereitung selbst.

7. Man kann aber trotzdem in grossen Ziigen ein allge­
mein gultiges Verfahren fiir die Ausarbeitung entwerfen.

a. Man ruft nach St. Augustins Mahnung den Beistand
Gottes an;

b. man fixiert den Gegenstand des Vortrages, macht 
sich klar, ob derselbe mehr didaskalisch oder parego- 
retisch behandelt werden soli. Dann schreibt man 
den Gegenstand und den besondern Zweck in klarer 
Fassung auf, fasst eben diesen Zweck recht sicher



852

und scharf ins Auge und interessiert sein ganzes
Denken und Arbeiten fiir denselben;

c. man suche die Gedanken, schreibe sie z. B. nume- 
rierend auf: sie sind gleichsam das Rohmaterial 
in den Handen des Predigers. Omnis scriba doctus in 
regno coelorum similis est homini patrifamilias, qui 
profert de thesauro suo nova et vetera (Matth. 13, 52.);

d. man untersuche das Materiał, vereine das Gleich- 
artige, scheide Ueberfliissiges oder Ueberreiches 
aus, bestimme die Teile, arbeite dann die Skizze in 
ihren Einzelheiten und schaffe so allmahlich die end- 
gultige Disposition. Oft zeigensich dieMangel 
der Skizze bei der Ausfuhrung. Darum sei 
man wahrend der Ausarbeitung auch nicht zu angst- 
lich in Bezug auf jede Einzelheit der gewahlten Skizze; 
sie soli Stab und Stutze sein, nicht Schnurleib;

e. man schreibe die Predigt. Die beste Lehrerin 
der homiletischen Darstellung ist die Feder. Man 
schreibe moglichst sorgfaltig seine Predigten. Ohne 
dieses Mittel ist es rein unmóglich, dass nament­
lich ein angehender Prediger nicht in Ober- 
flachlichkeit, Seichtheit der Gedanken und Aeusser- 
lichkeit verfalle. Selbst geubte Prediger sollten 
von Zeit zu Zeit zur vollen schriftlichen Ausar­
beitung zuriickkehren und nicht ausschliesslich 
nach reichen Skizzen predigen. Im Drange der 
Arbeit empfiehlt sich genaueste Skizzierung m i t 
dem positiven Materiał (ohne dieses ist jede 
Skizze ein Faulbett!) und dann schriftliche Aus­
arbeitung der schwierigern Partien, der Central­
anwendung und der Peroratio.

8. Hinsichtlich des Memorierens der Predigt móge man 
nach dem Vorgange grosser Prediger seine Predigt aus- 
wendig lernen, wobei aber die judicióse Gedachtnis- 
betatigung unbedingt der mechanischen yorzuziehen ist. 
Man bewahre sich dabei eine gewisse Freiheit des Geistes. 
Mit der Zeit wird das pedantische Auswendiglernen viel-
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fach uberflussig. Bei der ersten Skizzierung und Aus- 
arbeitung pragt sich spater yielfach das meiste wie von 
selbst ein und man kann das peinlich genaue Auswendig­
lernen auf die positiven Citate und schwierigere Partien 
beschranken. Temperament und Talent gehen auch hier 
eigene Wege. Tod aller echten geistlichen Beredsamkeit 
ist das miserable Vertrauen in die Routine.

Vor allem aber prage man sich genau die Disposition 
und das positice Materiał ein. Lange Uebung eines Pre­
digers, der betrachtet, wird denselben mit der Zeit befahigen, 
auch sehr fruchtbar, ja sogar besser nach einer Skizze zu 
predigen. Solche Skizzen sollen aber keine blasson 
Schemen sein, sondern Gedankenvorrate mit rei- 
chem Schriftinhalt, positiver Stoffangabe und be- 
stimmter Festsetzung praktischer Zwecke. Doch 
auch unter solchen Verhaltnissen kehre man von 
Zeit zu Zeit zur vollen schriftlichen Ausarbei- 
tung zuriick.

* **
Wir schliessen die Homiletik mit den Worten des 

Apostels Paulus an Timotheus (2. Tim. 2, 15);
«Mit allem Ernste sei darauf bedacht, dich Gott 

dem Herrn zu bewahren und darzustellen ais einen 
Arbeiter, der sich seines Werkes nicht zu schamen braucht 
und der in rechter Weise verwaltet das Wort der Wahr­
heit: operarium inconfusibilem, recte tractantem verbum 
veritatis!»
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II. Teil.

Katechetische Studien.
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Einleitung.

§ i.

Katechese, Katechet, Katechismus, Katechetik.
Das Wort xarW«v oder xarTC;;Ełv bedeutet vom erhóhten

Standpunkte aus, von oben herab reden, vielleicht auch von 
oben herab tónen1). Im iibergetragenen Sinne hat das Wort schon 
bei den griechischen Profanschriftstellern die Bedeutung «unter- 
richten», insbesondere miindlich unterrichten.

Das Christentum nahm das Wort xarę^eiv, lat. catechizare, 
in Anspruch fiir den Unterricht der Unmiindigen im Christen­
tum, seien es Kinder oder Erwachsene. Wir finden dasselbe 
schon bei Luc. 1, 4. Der Evangelist will seinem Theophilus 
alles genau erzahlen, damit er eine festbegriindete Erkenn nis 
von den Lehren erlange, iiber welche er katechesiert worden ist: 
irepl óv xarr/^/dii; 2.6,uv.

In demselben und in noch ausgepragterem Sinne finden wir 
das Wort bei den Kirchenvatern: Kutikowtoi ul IAiotu.
(Clemens von Alexandrien. Strom. 6, 15.)

Von Anfang an verstand man aber unter xan/x^eiv (cate­
chizare) nicht einseitig ein bloss theoretisches Unter­
richten, sondern zugleich die erzieherische Einfuhrung 
der Unmiindigen (Neubekehrten) in das christliche Glaubens- 
und Gnadenleben, mit einem Worte: die ubernaturliche Heran- 
bildung zum Vollalter Jesu Christi (vgl. Schóberl, S. 3).

In diesem Sinne vererbte sich der genannte Begriff durch 
alle Jahrhunderte des Christentums, herab bis auf unsere Zeit. 
Und sogar das Wort, welches das Urchristentum fiir diese 
Tatigkeit wahlte, ging in viele christliche Sprachen iiber.

Im Laufe der Zeit trat an die Stelle der christlich unmiin­
digen Erwacbsenen die christliche Jugend. Deshalb versteht 
man nun unter Katechesieren das Unterrichten und Heranbilden 
der Jugend zur christlichen Miindigkeit.

. ’> Eventuell in der Grundbedeutung: entgegentonen, umtdnen, umschallen
mit Schall und Klang erfiillen und dadurch ergótzen, bezaubern, betauben: dann 
mit inhaltsvollem Klang (Wort!) umtónen, anreden, unterrichten, erziehend 
unterrichten!
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Katechesen sind also Vortrage, Unterweisungen, Unterrichte 
zur religiosen Bildung und Erziehung der Jugend, mógen die­
selben nun in der Kirche, in der Volksschule, fiir Kinder im engern 
Sinne, oder fiir die reifere Jugend gehalten werden.

Kateehet ist der von Christus berufene, von der Kirche ge- 
sendete Lehrer und Erzieher der Jugend.

Katechumen ist der zu Unterrichtende.
Katechismus ist der Inbegriff, Abriss und Leitfaden dieses 

Unterrichts.
Katechetik endlich ist die wissenschaftliche und praktische 

Anleitung zum Katechesieren, das ist zu jener Pastoraltatigkeit, 
durch welche die Jugend zur christlichen Mundigkeit heran- 
gebildet wird. Die Geschichte der Katechetik ist darum so alt, 
wie die Katechese selbst. Bei den Kirchenyatern finden wir 
viele zerstreute Anweisungen und Mustersammlungen vcn Kate­
chesen (z. B. bei Cyrill von Jerus.). Dem Drange nach einer ein- 
heitlichenSystematisierung kam Augustinus durch sein beriihmtes 
Werk: «De catechizandis rudibus* entgegen. «Petisti a me, 
frater Deogratias, ut aliąuid ad te de catechizandis rudibus, 
quod tibi usui esset, scriberem. Dixisti enim, quod saepe apud 
Cartliaginem, ubi diaconus es, ad te adducuntur, qui fide Chri­
stiana primitus imbuendi sunt, eo quod existimeris habere cate- 
chizandi facultateml* (Einleitung der genannten Schrift.)

Die spatere Zeit, insbesondere das Mittelalter, baute die 
Grundsatze des hl. Augustinus aus, namentlich fiir die Jugend- 
Seelsorge. Bliitezeiten der Katechetik waren besonders die besten 
Zeiten des Mittelalters, die Zeit nach dem Konzil von Trient und 
yielleicht auch unsere neueste Zeit. (Eine Orientierung iiber 
die Geschichte des Katechismus siehe unten.)

Aus der neuern Litteratur heben wir heraus: Gruber: 
«Katechetische Vorlesungen», Band I: «Des hl. Augustinus Theorie 
der Katechetik, iibersetzt und erlautert fiir unsere Zeit und 
ihre Bediirfnisse*. — Derselbe: «Praktisches Handbuch der 
Katechetik* mit yerschiedenen spatern Ueberarbeitungen. 
Hirscher: «Besorgnisse iiber die Erteilung unseres Religions- 
unterrichtes.* Behandelt ist die Katechetik auch in den homile­
tischen Werken von Jungmann (einzelne sehr interessante Ab- 
handlungen!), und Schleiniger (kurz gefasst, aber sehr anregend!), 
in den Pastoraltheologien von Schiich (einlasslich und z. T. prak­
tisch gut yerwendbar) und Renninger-Gópfert (kurze, aber geist- 
reiche Darstellung, yielfach nach Aug.). In neuester Z eit erschienen- 
selbstandige Katechetiken, so von Schóberl, Kempten 1890 (sehr 
anregend und namentlich interessant fiir die Geschichte des 
Katechismus), sowia von Dr. Noser, 8. Auflage 1901 (kurz gefasst.
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methodisch und padagogisch sehr gut!). Fur die Geschichte der 
Katechetik vrgl. Schóberl, Lehrb. der kath. Katechetik, Propst, 
Geschichte der kath. Katechese, Weiss, die altchristliche Pada- 
gogik; Mayer Joh., Geschichte des Katechumenats und der Kate­
chese in den ersten sechs Jahrhunderten; Gobl, Geschichte der 
Katechese im Abendland; Rolfus & Pfister, Realencyklopadie de3 
Erziehungs- und Unterrichtswesens; Baumgartner, Geschichte 
der Padagogik, das Kirchenlexikon iiber Katechetik u. s. f., vgl. 
auch oben S. 271, 291, 300, 426 ff.

§ 2.
Einteilung der Katechetik.

Die Einteilung und Giiederung der Katechetik wurde schon 
in sehr verschiedener Weise vorgeschlagen. Die Scheidung in 
Unterricht und Erziehungbereitet bei ihrer praktischen Dur chfiih- 
rung grosse Schwierigkeiten, weil diese beiden Seiten der Katechese 
stetig ineinandergreifen. Die Scheidung des Stoffes in Geschichte, 
Lehre, Leben, Kultus und Disciplin ruft vielen Wiederholungen 
und Unvollstandigkeiten. Wir haben in unsern homiletischen 
Studien eine breitere wissenschaftlich-praktische Grundlage 
gelegt und viele prinzipielle Fragen der Katechetik mitbehandelt. 
Deshalb scheiden wir die Katechetik einfach nach den ver- 
schiedenen Stufen der Katechumenen, da jede Stufe des Unter­
richts und der Erziehung ein gewisses abgeschlossenes Ganzes 
bildet und ganz charakteristische Eigenschaften besitzt. Vorerst 
aber schicken wir in einem allgemeinen Teile die Erorterung 
der grundlegenden, allgemein methodischen Fragen voraus.

So gestaltet sich unsere Einteilung der Katechetik wie folgt:
I. Grundlegender Teil:

Kap. I. Von der Aufgabe des Katecheten.
„ II. Von der Person des Katecheten.
„ III. Von der Methode des Katecheten.

II. Besonderer Teil:
Kap. I. Von dem Unterrichte und der Erziehung der 

Kleinsten (ohne Buch).
» II. Von dem Unterrichte und der Erziehung der 

Beicht- und Kommunion-Kinder (an Hand 
des Katechismus und der bibl. Geschichte).

„ III. Von dem Unterrichte und der Erziehung der 
reifern Jugend.
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I. Grundlegender Teil der Katechetik.

Kap. I.
Die Aufgabe des Katecheten.

Das Anit des Katecheten ist ein hochwichtiges und un­

umganglich notwendiges in der Kirche Christi. Dafiir kónnte 

man eine ganze Wolke von Beweisen vorfiihren. Einige derselben 

seien ins Gedachtnis gerufen!

1. Der schon entwickelte Begriff der Katechese und Kate­
chetik. Dieser Begriff ist fur sich allein ein siegreicher Grund 
fur die Wichtigkeit und Notwendigkeit der Katechese.

2. Der Begriff, die Bedeutung, die Erhabenheit und die 

Wiirde jeder homiletischen Tatigkeit uberhaupt. Die Griinde, die 

wir oben S. 33—35 hervorgehoben haben, beweisen auch hier.

3. Der unendliche Wert der Kinderseelen. Die unsterbliclie 
Kinderseele ist Gottes natiirliches und iibernatiirliches Ebenbild. 
Der Kateehet meditiere darum oft iiber den Gnadenreichtum 
einer getauften Kinderseele, iiber den schlummernden Friihling 
der in sie eingegossenen Tugenden und Gaben, iiber die schonen 
und majestatischen Ziige des beginnenden Tugendlebens in den 
Kleinen, ais da sind: Unschuld, Demut, Gehorsam, Gelehrigkeit. 
Der Kateehet bedenke aber auch, wie es die Heilsordnung Gottes 
selbst gefiigt hat, dass zur Entwickelung, Erhaltung und Ent­
faltung der eingegossenen Gnade und Tugend die Mitwirkung, 
Leitung und Fuhrung des Seelsorgers notwendig ist. Die Gott 
schauenden Engel und die hl. Dreifaltigkeit selbst nehmen nach 
den Worten des Heilandes Interesse an den Kinderseelen und 
der Seelenfuhrung der Kinder. Der Kateehet steht darum, wenn 
er seine Aufgabe recht auffasst, mit der Gesinnung des Apostels 
vor der ihm anvertrauten Jugend: Dei enim sumus adjutores, 
Dei agricultura estis, Dei aedificatio estis. 1. Cor. 3, 9. 10 ff.

4. Die Gefahren der Kinderseelen. Dogmatik. Morał und 
Erfahrung lehren uns, dass Himmel und Hólle um jede Kinder­
seele streiten. Der Kateehet wird von der Kirche im Auftrage 
Gottes ais Vorkampfer des Himmels unter die Jugend gesandt. 
Er soli ihr in diesem Kampfe ein geistiger Vater sein. Er soli 
sorgen, dass die Gnade in den Seelen der Jugend bleibe und das 
Leben aus Glaube und Gnade gedeihe. Er ist der Paradiesengel 
der Jugendgnade und Jugendunschuld: Filioli, quos iterum 
parturio, donec formetur Christus in vobis. Gal. 4, 19. Nam si 
decem millia paedagogorum habeatis in Christo, sed non multos 
patres. 1. Cor. 4, 15.
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5. Das Ziel der Kinderseelen. Es ist kein anderes ais der 
Himmel. Die Katechese ist also wesentlich Seelenrettung, Seelen- 
erziehung fur den Himmel und eben deswegen hochwichtig 
und unumganglich notwendig (vgl. S. 20).

6. Das schone Arbeitsfeld in den Kinderseelen. Die Kinder­
seelen sind fur die Religion leicht zuganglich, weil der Menschen- 
geist und namentlich der unverdorbene nach Gott strebt und 
weil das Gnadenleben in den Kinderseelen seit der Taufe ist und 
wirkt. Der natiirliche, durch die Erbsiinde noch gesteigerte Leicht- 
sinn der Jugend, sowie die noch unentwickelten Geisteskrafte be- 
reiten zwar viele Schwierigkeiten. Die Zuganglichkeit der Kindei- 
seele aber macht das Arbeitsfeld schon und einladend. Doch auch 
die Schwierigkeiten rufen zum mutigen Aufwand aller Talente 
und Gaben und des gesamten methodischen Konnens. mit Hilfe 
der reichlich gespendeten Gnade. Gerade dieses Ringen und 
Kampfen zum Besten der Jugend birgt eine eigenartige Schónheit 
in sich. Und diese doppelte Schónheit zeigt auch in dop- 
pelter Hinsicht wieder die Wichtigkeit der Katechese in neuem 
Lichte.

7. Gegenwart und Zukunft der Kirche. Die kirchliche Gegen­
wart und Zukunft sprechen fiir die Wichtigkeit und Notwendig­
keit der Katechese:

a. Die Gegenwart. Die Jugend ist der kostbarste Teil der 
Kirche Christi und ihr schónster Schmuck. Eine gute Jugend ist ein 
Schauspiel fur Gott, die Engel und die Menschen. Von einer gut 
erzogenen Jugend kann der Seelsorger mit dem Apostel sagen: 
Fratres mei carissimi et desideratissimi, gaudium meum et corona 
mea, sic State in domino, carissimi. Phil. 4 1; 1, 3—8; vergl. auch 
Phil. 1, 23—26; 2, 17—18; 4, 1, mit Anwendung auf die Jugend 
(Vgl. S. 47 ff.; 500 ff.)

b. Die Zukunft. Die Zukunft der Kirche hangt yielfach von 
einer guten Katechisation ab. Wer die Jugend hat, hat die 
Zukunft. Der Kateehet ist hier so recht Mitarbeiter des hl. Geistes. 
Er erbaut mit ihm den geheimnisyollen Leib Christi. Er fugt 
die Kinder ais lebendige Steine in den Bau Gottes. Er erhalt 
sie mit dem hl. Geiste ais lebenskraftige Rebzweige am Wein- 
stocke Christi, reinigt sie, fórdert sie, fiihrt sie dem Vollalter 
Christi entgegen. (Vergl. S. 500 ff., 508 ff.)

Die gute Katechisation ist auch die beste Grundlage fiir 
eine fruchtbare Predigttatigkeit und fiir den Prediger selbst 
die beste praktische Vorschule. Ueberdies findet der Seelsorger 
den Weg zu den Familien am leichtesten durch die Kinder. Die 
Liebe der Kinder ist geradezu der Schliissel zu den Familien, zur 
ganzen Gemeinde und ihrer Zukunft. Das alles gilt auchfur die Ge-
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samtkirche. Gute Katecheten und Jugenderzieher sind eine Welt- 
macht. Die Kirche muss solche haben; sie sind ihr unumganglich 
notwendig.

Die angefiihrten Grunde vollenden den Beweis unserer 
Thesis: Das Amt eines Katecheten ist ein hochwichtiges und 
ein unumganglich notwendiges.

Kap. II.

Die Person des Katecheten.
Wir erinnern zunachst an alles das, was wir von der 

Person des Predigers und vom Seeleneifer des Seelsorgers 
im allgemeinen und im besondern, namentlich iiber den Geist 
des Glaubens, des Gebetes, der Demut und der Liebe in der 
Homiletik (Seite 37-48) ausgefuhrt haben. Das Wichtigste ist 
auch hier der Seeleneifer: Libentissime impendam et super- 
impendar ipse pro animabus vestris. 2. Cor. 12, 15. Auf diesem 
Hintergrunde tragen wir fiir den Katecheten noch einige beson­
dere Gedanken ein.

1. Die pastorale Liebe des Kinderfreundes. Die pastorale 
Liebe erhalt im Katecheten eine eigene Parbung. Sie wird 
in ihm zur Liebe des Kinderfreundes. Ein Kinder- 
freund zu sein, laden den Katecheten ein:

a. Das Beispiel Christi: Sinite parvulos, et nolite eos pro- 
hibere ad me venire: talium enim est regnum coelorum. Math. 
19, 14,

b. Die siegreichen Griinde, die der Heiland, namentlich 
Matth. 18, 1 ff. fiir die Liebe zu den Kindern anfiihrt und die wir 
schon im vorigen Kapitel zum grossen Teile besprochen haben. 
(Wert, Ziel, Gefahren, Gegenwart und Zukunft der Kinderseelen, 
das Arbeitsfeld an ihnen und in ihnen.)

2. Die Liebe des Kinderfreundes ais Grund und Wurzel der 

ubrigen katechetischen Eigenschaften. Sie schenkt dem Katecheten 

in der Tat auch die ubrigen Eigenschaften fiir den Ver- 

kehr mit den Kindern. Sie macht ihn:

a. Herablassend: Non recedat de pectore tuo cogitatio 
gallinae illius, quae languidulis plumis teneros foetus operit et 
susurrantes pullos confracta voce advocat. (August. De catech. 
rudibus, c. 10, n. 15.) Der herablassende Ka te ch e1 
macht:

o. Die Wahrheit den Kindern zuganglich: Lac 
vobis potum dedi, non escam, nondum enim poteratis. 2. Cor. 3, 2. 

j8. Er findet dabei die Kinderspraohe, indem er alle
Talente anstrengt, die echte, kirchliche, griindliche Wahrheit
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dem Iundersinn nahe zu bringen. Gestabo humeris et balbu- 
tientia senex yerba formabo, multo gloriosior mundi philosopho 
<jui (ego) non regem Macedonum Babylonico periturum veneno 
sed aneillam et sponsam Christi erudiam regnis coelistibus of- 
ferendam. Hieronymus, Ep. 18, ygl. Kap. III Art. 3, § 3, Exkurs.

Z. Der herablassende Katechet findet auch den 
Weg zum Kinderherzen, indem er keines aus diesen 

lernen yerachtet, sondern jedes im Liehte der Liebe Christi
anschaut. (Vgl. Renninger-Goepfert, Pastorał, 470 ff.)

Die Liebe des Kinderfreundes macht den Katecheten:
b. Ausdauernd-. Der Kinderfreund betrachtet die ganze 

Katechisation ais eine grosse Saat, von der er im yorneherein 
weiss, dass sie nur langsam, nach und nach und mit yieler Ge- 
duld, durch Ueberwinden yieler Hindernisse mit der Gnade 
Gottes heranreift. (Vergl. August. De catech. rudibus, o. 10 bis 
14, vergl. Joh. 4, 37 ff.; siehe oben S. 129 ff.)

Die Liebe des Kinderfreundes macht den Katecheten:
c. Freudig und heiter: Freude ist ein entscheidendes Mo­

ment fur das Gedeihen der Katechese. Finsterer Sinn, Ekel und 
Ueberdruss unbeherrschte Launenhaftigkeit wirken geradezu 
ahmend auf die Kinder. Hierin sind alle grossen Katecheten 

und Padagogen einig. Augustinus bietet dariiber herrliche Ge­
danken in seinem schon oft citierten Werke unter der Frao-e-
Sle lU,nv Q“lbus “odis faeiendum sit, ut gaudens guisgue cate- 
chizet Von dieser Stimmung des Katecheten sagter: Ea cura maxi- 
maest/ iC. 2 n 4 und c. 10 bis 15.) Er fiigt zur Mahnung zwei sehr 
schone Vergleiche an. Wir freuen uns an einer langst bekannten Ge- 
gend, wenn wir sie einem Freund zeigen konnen der sie noch 
me gesehen. Wir empfinden grosse Freude, wenn wir einem 
yenrrten Wanderer den Weg durch langst bekannte Gegenden 
weisen: so ergluht unser Unterricht an der fiir die Zuhorer 
neuen Kenntnis. (L. c. c. 12, n. 17.) Dazu kommen die Grunde 
welche wir uber die Hochwichtigkeit und Notwendigkeit der Kate­
chese im ersten Kapitel angefiihrt haben. Es sind lauter Grunde 
der Freude. (Vergl. Renninger-Gópfert: Pastorał, S. 470- verffl 
oben S. 202 ff.) ’ ' e gŁ

Kap. III.
Die Methode des Katecheten.

Nachdem wir die Aufgabe und die Person des Katecheten 
Ins Auge gefasst haben, erubrigt noch, in grundlegender Weise 
uber die Betatigung des Katecheten in seinem Amte und fiir 
seine Aufgabe zu sprechen.
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Wir beantworten folgende Fragen:
1. Was ist die katechetische Methode?
2. Ist eine katechetische Methode uberhaupt notwendig ?
3. Auf welche Grundsatze lasst sich kurz die katechetische 

Methode zuriickfuhren ?
Nach Massgabe dieser Fragen zerfallt das Kapitel in drei 

Artikel.
Art. 1.

Was ist katechetische Methode?
Katechetische Methode ist das grundsatzliche und psycholo­

gische Anwenden der katechetischen Unterrichts- und Erziehungs- 
mittel auf die hinsichtlich individueller Anlage und religiosen 
Lebens so verschiedenartigen Katechumenen, zur Forderung und 
Erreichung des katechetischen Zieles im ubernatiirlichen Lichte!

Art. 2.
Ist Methode notwendig?

Wir bejahen die Frage entschieden und fiihren dafiir die 
folgende Grunde an:

1. Die Natur derSache. Die psychologische Veranlagung des 
Menschen, namentlich die allmahliche Entwickelung der Kinder, 
ebenso die stufenmassig fortschreitende Entfaltung des Gnaden- 
lebens, desgleichen die nach Alter und Entwicklung yerschie- 
denen Gefahren und iiber das alles hinaus das hohe Ziel und die 
hl. Mittel der Katechese verlangen ein festes, planmassiges 
Yorgehen, nicht ein zufalliges Haschen und Schlagen ins 
Ungewisse.

2. Die Autoritat der gróssten Padagogen:
a. Gott selbst, der hochste Padagoge der Menschen und 

des Menschengeschlechtes, erzieht und leitet im grossen und im 
einzelnen alles nach dem Weltplane seiner unendlichen Weisheit 
und Liebe. Sein Wirken ist darum Ur- und Vorbild jeder me­
thodischen Padagogik. (Vergl. oben Gottl. Padagogik S. 110—147.)

b. Chrislus erzog und erzieht Apostel und Jiinger, das Volk 
und die Vólker mit gottmenschlicher Weisheit, nach geordnetem 
Plan, mit wohlberechneter Auswahl der Mittel, je nach Be- 
diirfnis, Zustand, Anlagen und Fortschritt der Seinen. (Vergl. 
die Apostelschule in den Eyangelien, auch etwa die allmahliche, 
oft mit uberraschender Methodik gefórderte Behandlung einzelner, 
z. B. der Samariterin, des Nikodemus, Petrus [S. 138 ff.; 488 ff.].)

c. Die Kirche in ihren Entscheidungen und Anleitungen 
auf allgemeinen und Proyinzial-Konzilien stand immer fur eine
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methodisch geordnete, wohlberechnete Behandlung der Katechu­
menen ein. (Vergl. z. B. die Katechumenenerziehung der alten 
Kirehe, die Katechumenenschule und die Katechetenschulen), die 
vielen Verordnungen der Konzilien, namentlich des Tridenti- 
nums, die yerschiedenen Diócesanstatuten, den Catechismu 
Romanus u. s. f. (Vgl. Schóberl S. 20—254.)

d. Die grossen Katecheten seit der Vaterzeit entscheide 
sich einstimmig fiir eine methodische Schulung. Eine aussei 
ordentlich reiche Litteratur ist Zeuge. Dazu kommt

e. Das einstimmige Urteil der Padagogen.
Scholion: Die Einwendung, es gebe gute Katecheten ohne 

methodische Schulung ist nichtig, denn:
a. Solche Manner bildeten sich selbst unter grosser Arbeit 

ihre eigene Methode.
b. Viele unter ihnen hatten es viel weiter gebracht bei 

methodischer Schulung.
c. Die Kinder sind kein blosses Experimentierfeld fiir 

unbeholfene Katecheten.
d. Man findet zwar viele methodische Grundsatze von 

selbst, aber leider erst nach yielen Missgriffen und schadlichen 
Enttauschungen fiir Katecheten und Katechumenen.

Art. 3.

Auf welche Grundsatze lasst sich die katechetische Methode 
zuriickfuhren?

Die ganze Katechetik ist eigentlich praktische Anleitung 
zur praktischen Katechisation. Hier handelt es sich darum, die 
ganze Methodik auf wenige Satze zuriickzufiihren. Wir erhalten 
damit zugleich auch eine beinahe yollstandige allgemein pdda- 
gogische Methodik.

Wir fiihren die gesamte Methodik auf drei methodische 
Hauptsatze zuriick:

1. Kateehisiere fiir Gott, der das Ziel der Katechumenen ist.
2. Kateehisiere ais Stellyertreter Gottes, welcher der oberste 

Padagoge ist.
3. Kateehisiere ais Menschenkenner, weil du mit Menschen 

und ihrer Entwicklung zu tun hast.

Wir behandeln diese 3 Hauptsatze in 3 Paragraphen, um 
aus jedem derselben praktische Regeln abzuleiten.

55
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§ I-

Katechisiere und erziehe fur Gott und die Ewigkeit I
Dieser oberste Satz ergibt sich aus dem Ziel und Ende 

des Menschen und dem Wesen der Religion. Aus ihm leiten wir 
folgende methodische Prinzipien ab:

a. Katechisiere christlich, d. h. erziehe fiir Christus, mit 
Christus und in Christus den Christen: Filioli quos iterum parturio, 
donec formetur Christus in vobis. (Gal. 4, 19.) Es muss hier 
namentlich dem Katecheten dringend angeraten werden, die 
Person des góttlichen Heilandes immer in den Mittelpunkt und in 
den Vordergrund zu stellen. Er begriinde die Lehre aus dem Munde 
Christi, schildere kurz die oft so vielsagenden Umstande, unter 
denen Christus die Lehre verkiindete u. s. f. (S. 88.) Der Kate- 
chet zeige insbesondere auch die Gnade ais Gabe Christi. 
So wird er in den Katechumenen eine grosse Liebe zum Hei­
lande und die tiefe Ueberzeugung begriinden konnen, dass der 
Menseh ohne Christus rein nichts zu seinem Heile yermag. 
Wenn der Kateehet die Person des Heilandes zu schildern und 
in den Mittelpunkt der Katechese zu stellen vermag, so handelt 
er ganz im Geiste des Eyangeliums. Dort erscheint das Leben 
und die Person Jesu in ganz auffallender Weise immer ais 
das erste und das letzte: Venite omnes ad me — ego sum 
via, yeritas et vita — ego pastor bonus — ego cognosco 
oves meas et cognoscunt me meae; ego sum ostium ovium — 
discite a me — sine me nihil potestis facere — ego sum alpha et 
omega, principium et finis — sinite paryulos ad me venire. — (Cf. 
Homiletik S. 46, 55, 106, 107 ff., 138 ff. u. Hauptthemata der Predigt 
Ueber denselben Gegenstand siehe die schonen Auffassungen 
des hl. Paulus bei Simar: « Theologie des hl. Paulus*. Vergl. ferner 
Gerson: «De trahendis paryulis ad Jesum*; Kardinal Wiseman: 
«Unterrichtsbriefe»; Dupanloup: «Ueber Erziehung*, Regens Witt- 
manns Leben, Alb. Stolz: «Erziehungskunst», Jungmann: «Geist- 
liche Beredsamkeit* II. Band, S. 900 ff.)

Diesen rvichtigsten Punkt der Katechese beachte besonders : 
a schon im Kleinkinderunterricht durch schones, wohlyor-

bereitetes Erzahlen des Lebens Jesu,
p. durch friihe Einfiihrung der Jugend in den Verkehr mit

Jesu im hl. Messopfer,
y. durch gute Behandlung der biblischen Geschichte, 
rf. durch geschicktes Verweben und Einweben des Lebens

Jesu in den Katechismusunterrieht,
e. namentlich im Erstkommunikantenunterricht.
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b. Kateehisiere kirchlich: Christus lebt in seiner Kirehe 
fort. Er wird auch von den Katechumenen nur in seiner Kirehe 
gefunden. Einheit mit der Kirehe ist daher das zweite Gesetz 
der Katechisation. Kirchlicher Sinn, Liebe zur Kirehe sei eines 
der ersten Samenkórner fur das Kinderherz. Man warte also 
nicht bis zur Behandlung des neunten Glaubensartikels, sondern 
gebe den Kindern schon recht friihe einen einfachen Begriff 
der Kirehe, am besten durch die ansprechende Ausfiihrung 
folgender Gedanken des Evangeliums. Der Heiland ist der 
gute Hirte. Er sammelt seine Lammer. Er sammelt seine Schafe. 
(Jerusalem, Galilaea, u. s. f.) Die Lammer sind die gewohnlichen 
Leute. Die Schafe gehen den Lammern voran. Die Schafe sind 
die Apostel, die Bischófe, die Priester. Der Heiland macht den 
Petrus zum Hirten uber alle Lammer und alle Schafe. Vorher stirbt 
Jesus fiir alle Lammer und Schafe; er steht fiir sie von den Toten 
auf. Petrus war der erste Papst u. s. f.

c. Kateehisiere und erziehe fiir das ubernaturliche Leben: 
Wie die Predigt, so will auch die Katechese einzig und allein fiir 
das ubernaturliche Leben (Joh. 10, 10) wirken. (S. 20, 21 
31, 49 ff.) Daraus geht hervor, wie iiber alles Mass wichtig dem 
Katecheten der Gnadenstand der Kinder, der Kampf gegen die 
Siinde und Todsiinde fiir Gegenwart und Zukunft, das prak­
tische Christenleben, der Sakramenten-Empfang und die christ- 
liche Charaktererziehung der Jugend sein muss. Fur alles das 
wiirde eine bloss philologische Katechese nichts wirken. (Vergl. 
dazu oben das Kapitel iiber die Aufgabe des Katecheten.)

§ 2.
Kateehisiere und erziehe ais Stellvertreter Gottes!

Weil Gott will, dass der Priester in seinem Auf trage die 
von Gott garantierte Wahrheit lehre und im Auftrage Gottes 
mit Gottes Gnade erziehe, so ist der Katechet (im weitern, mehr 
mittelbaren Sinne sogar jeder Erzieher) in erster Linie Stell- 
rertreter Gottes. Auch unter den Kindern ist der Priester Bote, 
Apostel Christi. Pro Christo legatione fungimur, tanąuam Deo 
exhortante per nos. 2. Cor. 5, 20. (Siehe oben S. 33 und 34.) Hier- 
aus ergeben sich folgende methodische Prinzipien:

a. Kateehisiere mit Autoritat: Hiefiir sprechen das Bei­
spiel Christi (vergl. z. B. Joh. 7, 16; 13, 13; 14 6; Math. 
23, 10), die ganze Auffassung der Kirehe (vergl. die 
Lehre iiber die Jurisdiktion und die Eingliederung des Lehr­
amtes in die potestas iurisdictionis (siehe oben Einleitung n. 4 
und 5, S. 6 und 9 ff., 11 ff.) und endlich die Erfahrung;
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Autoritat ist das Fundament des Unterriehtes, der Erziehung 
und der Discipliu. Autoritat muss der Kateehet von der 
ersten Stunde an konseąuent sich schaffen. Ohne Autori­
tat ist der Kateehet ein verlorener Mann. «Als ich nach langen 
Studien und miihevoll gesammelten Erfahrungen die Frage an 
mich stellte, welches die beiden Fundamente der Erziehung 
seien, antwortete mir das ernsteste Nachdenken: Autoritat 
und Ehrfurcht.* Dupanloup: «Die Erziehung., 1, 1. Die Autoritat 
des Katecheten hat eine doppelte Wurzel:

a. Die tiefste Wurzel ist die ubernatiirliche, gottliche 
Sendung, welche deshalb auch den Kindern von friihester 
Jugend an zum Bewusstsein zu bringen ist. (Vergl. z. B. die 
Ansprache in «Mey's vollstandigen Katechesen fiir die untersten 
Klassen der Volksschule».)

P Die andere Wurzel ist die persónliche Tuchtigkeit, 
Unbescholtenheit, Manneswiirde und der Takt der Katecheten.

Die Autoritat zeitigt unter der Jugend auch eine doppelte 
Frucht:

aa. Den kirchliehen Sinn, der wesentlich Geist der Ehrfurcht 
vor der Autoritat ist.

PP- Eine gute Disciplin, die Unterlage jeder freudigen und 
fruchtreichen Schultatigkeit. Die erste Stunde ist hier der 
erste Sieg!

Aus der Eigenscliaft eines Stellvertreters Gottes folgt aber 
weiter die noch hohere Forderung:

b. Katechisiere mit Liebe. Gott ist die Liebe. Die Lehr- 
und Erziehungstatigkeit Christi ist lautere Liebe. Von Christus 
haben der Apostel und die Kirche den padagogischen Grundsatz 
gelernt: Charitas Christi urget nos. Nach Augustin ist die Liebe 
Mutter und Erfinderin aller rechten Methoden des Lebens und 
Erziehens: arna et fac quod vis. Im ubrigen vergleiche das 
zweite grundlegende Kapitel von der Person des Katecheten 
sowie die Abhandlung uber die Person des Homileten (S. 45 ff.).

§ 3.
Katechisiere und erziehe ais Menschenkenner!

(Vgl. dazu: Lehrwege und Lehrmethoden S. 874 1t.)
Fiir jeden Erzieher und Lehrer ist die praktische Seelen- 

und Menschenkenntnis unerlasslich. Psychologie ist und bleibt 
darum immer Fundament der Padagogik. Die Uebernatur baut 
auf die Natur und die Gnade Gottes selbst wirkt psychologisch 
angemessen.

Damit haben wir bereits die Grundlage fur die folgenden 
methodischen Satze gewonnen:
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a. Unterrichte anschaulich: Omnis cognitio incipt a sensi- 
bus. Wir rufen hier die Ergebnisse aller jener Untersuchungen 
und Begriindungen ins Gedachtnis zuriick, welche wir in der 
Homiletik angestellt und ausgefiłhrt haben. (S. 28 ff., S. 81 ff., 
ferner: Mittel der geistl. Beredsamkeit.) Man kann mit vollem Rechte 
sagen, die Forderungen der Homiletik fur die Anschaulichkeit 
der Darstellung gelten in der Katechetik doppelt und dreifach. 
Das Kind ist noch viel mehr ais das Volk auf die sinnliche Ver- 
mittelung und Veranschaulichung, auf das Konkrete angewiesen. 
Der Katechet muss deshalb alle Krafte und Talente anwenden, 
um durch Bilder, Aehnlichkeiten, Gleichnisse, geschichtliche Zuge, 
Accidentien, sowie durch das ursiichliche Aufsteigen vom Sicht- 
baren zum Unsichtbaren und das Wiederspiegeln der Religions- 
grundsatze im konkreten Kinderleben die Religion den Kindern 
nahe und ins Herz zu bringen. (Vgl. das 4. Buch der Homi­
letischen Studien.)

Das wichtigste religiose Veranschaulichungs- 
mittel ist die biblische Geschichte. Daraus folgt:

a. Die Wichtigkeit des biblischen Geschichts- 
unterrichtes.

p. Die grossen Vorteile des Heranziehens der 
biblischen Geschichte zur Erklarung der Kate­
chismusfragen. Man iiberlege oft, welche biblische Ge­
schichte kann diese oder jene Frage veranschaulichen, ver- 
tiefen oder auch vorbereiten. (Vergl. die Katechismus- und 
Bibelkonkordanz in Knechts Kommentar zur biblischen Ge­
schichte; desgleichen die von Dr. Noser ausgearbeiteten Lehr- 
und Stoffverteilungsplane fiir die Diocese Chur. Folia officiosa 
Dioecesis Curiensis 1896; Jungmann, Th. d. g. B., II S. 779 ff.)

y. Die katechetische Brauchbarkeit der Kirchen­
geschichte und guter Heiligenbiographien. (Vgl. 
z. B. die Erklarung der Katechismusfragen iiber die Eigen­
schaften des Glaubens und etwa Hattlers Kinderlegende: «Kinder- 
garten nnd Bliiten aus dem Kindergarten». Eine au sgewahlte 
katechetische Benutzung von Schmitts und Kellners Exempel- 
biichern in massvoller Weise ist zu empfehlen. Doch ubersehe 
man bei allem Streben nach Anschaulichkeit ja nicht die oft
sehr notwendige Kritik des geschichtlichen Materials.

b. Unterrichte popular, kindlich: Vergleiche hier die Grund­
satze der Homiletik iiber die populare Predigt, S. 79—96. Die 
ernste und allseitige Befolgung dieser Forderung schafft die 
Kindersprache.

Exkurs: Die Kindersprache. Wir tragen auf dem Hintergrund 
unserer homiletischen Ausfuhrungen (S. 79—96) die folgenden 
Gedanken ein:
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a. Die Kindersprache hat keinen grossen Vorrat 
von Wórtern. Namentlich sind ihr die Abstraktsuh. 
stantive, sowie abstrakte Eigenscliaftswórter fremd, 
ebenso manche der hohern Sprache angehorende Zeitworter. Fiir 
den abstrakten Begriff steht oft die konkrete Wirkung, z. B. anstatt 
♦feindselig gesinnt sein», bcsser: «einen nicht mehr anschauen 
kónnen vor Hass und Neid, ihm keine Antwort mehr geben, ihn 
nicht leiden mógen, ihm alles vergónnen» u. s. f. (Vgl. z. B. die 
biblisehe Schilderung von Kain und Abel.) « Christus hat fiir unsere 
Siinden Genugtuung geleistet*, heisst kindlich: «Christus hat un­
sere Sunden mit seinem Blute bezalilt». Man fugę etwa die nach- 
folgende Erklarung bei: Der Menseh kónnte die Sunden nicht gut 
machen. Gott allein kónnte sie gut machen. Aber der Menseh 
musste sie gut machen. Da ist Christus gekommen. Ais Gott kónnte 
er sie gut machen. Ais Menseh wollte er sie gut machen u. s. f. 
Jetzt folgę eine kurze, farbenreiche Schilderung des Leidens Christi, 
in der gezeigt wird, was Christus alles fiir unsere Sunden ge­
zahlt hat bis zum letzten Blutstropfen. — Endlich mag man 
die Gedanken aufgreifen : es war viel gut zu machen; es war 
unendlich viel gut zu machen; Christus hat fiir all’ das genug 
getan; er ist ja Gott; er hat mehr ais genug getan; er hat un­
endlich viel geleistet; er hat Genugtuung geleistet. — Auf 
diesem Wege wird der abstrakte Begriff «Genugtuung 
leisten* durch bekannte Concreta erklart.

3 Die Kindersprache liebt die Teilbegriffe. Man 
zerlege also einen reichen religiosen Begriff in viele, farbenreiche, 
ansprechende Gedanken, óffne gleichsam die verschlossenen Ge­
fasse und zeige den Kindern, was darin ist. So kann man z. B. den 
Begriff heiligmachende Gnade den Kindern klar machen, wenn 
man ihnen zeigt, was ein Kind vor der Taufe besitzt: Leib, Seele, 
Leben fur die Welt, — Erbsiinde und dem gegeniiber, was das Kind 
von Gott fiir Geschenke bekommt in der Taufe: etwas Himmlisches, 
etwas Góttliches. — Gott gibt uns da non dem Seinigen: himm­
lische Schónheit, himmlische Heiligkeit, himmlische Gerechtig­
keit u. s. f. Gott gibt ein zweites Leben, ein Leben fur den Himmel, 
ein Leben fiir Gott, den Anfang des ewigen Lebens. — Das Kind 
ist jetzt stark, liimmlisch stark, gegen die Sunde, gegen den 
Teufel, gegen die ganze Hólle. Das Kind ist jetzt himmlisch 
stark, stark genug, um fiir die Ewigkeit zu denken, zu beten, 
alles fiir die Ewigkeit zu tun. Der liebe Gott vergoldet alles fiir 
die ewige Seligkeit u. s. f. Du musst nur mithelfen, der liebe 
Gott tut das Seine. Man fiihre nun diese oder ahnliche 
Gedankenreihen in einfachen Satzen in schóner 
Sprache, mit dem einen und andern Gleichnissever-
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woben unter popularer Exegese passender Schrift- 
stellen aus: Ut vitam habeant et abundantius habeant. - Si 
scires donum Dei — efficiamini divinae consortes naturae — 
transformamur in imaginem Christi — eratis enim aliąuando 
tenebrae, nunc autem lux in domino — ego sum vitis, vos pal- 
mites - exhortamur vos, ne in vacuum gratiam Dei recipiatis 
- qui parce seminat, parce et metet; qui seminat in benedictio- 
nibus, de benedictionibus et metet. - So wird es dem Kate­
cheten gelingen, das Staunen, das Ahnen, das Erkennen, den 
Glauben des Kindes zu wecken. Das Kind wird jetzt den Kate­
cheten verstehen, wenn er ihm etwa sagt: kein Wort im Kate­
chismus ist wichtiger ais das Wórtlein «Gnade»; nichts ist not- 
wendiger fur das Leben und das Sterben ais die Gnade; die 
Gnade ist die Knospe, der Himmel die Blume; wer die Gnade hat, 
tragt schon den Anfang des Himmels in sich u. s. f. So kann 
man durch die Teilbegriffe den Reichtum des Gesamt- 
begriffes dartun, ahnlich wie etwa der Heiland die Sama­
riterin allmahlich zum vollen Begriffe der Gnade und der Re­
ligion fiihrte. Zum Abschlusse sammelt man nun die Teil­
gedanken in einige wenige Hauptbegriffe, namentlich in jene, 
die sich in der zu erklarenden Katechismusfrage finden, er­
ganzt dazu jene Punkte, die der Katechismus iiberdies noch an- 
fiihrtund fasst so die ganze Partitio schliesslich in die Kate­
chismusantwort zusammen. In unserm Falle waren es ins­
besondere die Begriffe: Gerechte, Kinder Gottes, Erben des 
Himmels und dazu der neue Gedanke des Katechismus: Die 
heiligmachende Gnade macht uns aus Siindern zu Gerechten, 
Kindern Gottes, Erben des Himmels. (Vgl. oben S. 93.)

In vielen, ja in den meisten Fallen empfiehlt sich freilich 
der umgekehrte Weg: man geht vom Katechismus- 
begriff aus und zer legt diesen in die Teilgedanken der 
Kindersprache. (Vergl. unten Analyse und Synthese.)

Z. Die Kindersprache liebt das Dramatische: d. h. 
die Personen sollen handelnd und redend eingefiihrt 
werden. Die direkte Rede ist der indirekten weit vorzuziehen. 
Oft kann man sogar die Erklarung eines Dogmas, einer Tat­
sache, den beteiligten Personen, namentlich dem Heilande in 
den Mund legen. So konnte ich z. B. das Opfer Christi am 
Kreuze nach folgendem Schema, das dann weiter ausge- 
fiihrt werden miisste, erklaren: Der Heiland hangt am 
Kreuze. Er ist das vollkommene Opfer des neuen Bundes. Er 
opfert sich am Kreuze dem himmlischen Vater auf — fiir uns .... 
Was tut er denn am Kreuze ? Er sagt zum himmlischen Vater:
• Himmlischer Vater, schaue herab auf die Welt. Schaue herab
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auf die Sunden der Menschen. Die Wiinden sind furchtbar gross- 
Sie sind nnendlich schwer, sie rufen zum Himmel: ««Strafe die 
Menschen, verdamme viele bis in die Hólle!»» Aber der Heiland 
fahrt fort:

«Himmlischer Vater, schaue aber auch herab auf den Kal- 
varienberg. Schaue herab auf mich. Ich bin der Heiland Jesus 
Christus. Ich bin dein geliebter Sohn, an dem du dein Wohl- 
gefallen hast. Du hast es selber gesagt.* (Jordan — Tabor.)

«Die Menschen miissen die Siinde gut machen. Aber siehe, 
ich bin Menseh geworden. Ich bin der Bruder der Menschen. 
Ich will alle Sunden fiir sie tragen. Ich will die furchtbare Strafe 
fiir sie aushalten.* (Verstandnisfragen.) — Aber Jesus fahrt weiter:

«Himmlischer Vater, ja schaue herab auf mich. Ich bin 
nicht bloss Menseh. Ich bin Gott. Ich bin Gottes Sohn. Ich kann 
alles gut machen, auch die unendliche Beleidigung gegen dich.

«Siehe mein Blut! Siehe meineWunden! Siehe meine Leiden 
ohne Zahl! Sie haben meine Hande und Fiisse durchbohrt. Sie 
haben alle meine Gebeine gezahlt. Das alles, alles ist fur die 
Menschen.* Und nun hóret das Schlussgebet Jesu:

<Himmlischer Vater, ich bin dein geliebter Sohn. Um meinet- 
willen verzeihe den Menschen. Rette sie vor der Hólle. Wegen 
meiner vergib ihnen die Schuld. Ich habe ihre ganze Siinden- 
schuld mit meinem Blute bezahlt. Durch mein Blut gib ihnen 
die Taufe, gute Beichten, Kommunionen, ein gutes Leben, ein gutes 
Sterben, die ewige Seligkeit.* (Verstandnisfragen.)

So betet Jesus, und der himmlische Vater spricht zu ihm: 
«Ich hóre dein Gebet. Du bist mein geliebter Sohn. Ich schaue 
in dein blutiges Antlitz. Deinetwegen habe ich mich versóhnt. 
Weil du fiir die Menschen stirbst, gebe ich ihnen alles, was du 
verlangst.» So redeten der Vater und der Sohn. — Die Menschen 
haben das nicht gehórt. — Aber sie haben Jesu Blut und Lei­
den gesehen.

Und Jesus rief mit lauter Stimme: «Es ist vollbracht, Vater 
in deine Hande empfehle ich meinen Geist.* Dann neigte er sein 
Haupt und starb. Das Opfer ist vollendet. Der Gottesdienst auf 
dem Kalvarienberg ist aus. Die Welt ist gerettet. (Vergl. den 
Psalmvers: Aspice Deus et respice in faciem Christi tui.) In 
ahnlicher Weise wie die Frage iiber das Opfer auf Kalvaria 
kónnte auch die Frage iiber das Messopfer erklart werden.

i. Die Kinderspraohe ist anmutig, herzlich, unmittel­
bar. Man lernt die Kindersprache und macht dieselbe sich zu 
eigen, durch das Beobachten der sprechenden Kinder selbst, 
und durch das Lesen gutgeschriebener Katechesen und Kinder- 
schriften (vgl. Mey’s rollstdndige Katechesen fiir die untersten
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Klassen der Volksschulen-, Schmitt: «Katechismuserklarung» 
u. s. f Kinderschriften von Christof Sclimid, Jais, Gruber, Wetzel), 
durch viele Uebungen und schriftliche Uebertragungen aus dem 
hóhern Stil in die Kindersprache. So viel iiber das anschauliche 
und populare Unterrichten.

Wir fiigen eine letzte methodische Forderung bei: 
c. Unterrichte konzentrisch: Es ist ein grosser Yorteil, wenn

sich der methodische Unterricht in konzentrischen Kreisen aus­
gestaltet. Jeder Kreis bietet den gesamten Stoff der Altersstufe 
angepasst. Auf der folgenden Stufe wird der Gesamtstoff ver- 
tieft. Es entwickelt sich so alles organisch nach Art des Samen- 
korns. Dabei wird die so wichtige und ansprechende Erkenntnis 
des Ganzen gefordert. Das Kind empfangt auf jeder Stufe pro 
modulo suo die ganze Ileilslehre und konnte im Notfalle leicht, 
seinen Kenntnissen und seiner Erziehung entsprechend, auf den 
Tod vorbereitet werden. Zudem wirkt bei dieser Methode der 
so liaufige Wechsel des Wohnsitźes seitens mancher Familien 
weniger storend. Es diirfen aber auch nicht zu mele solcher 
Kreise geschaffen werden. Je hoher die Stufe ist, um so langere 
Zeit umfasse ein Unterrichtskreis. Man unterscheidet gewóhnlich:

a. den Unterrichtskreis der Kleinsten, die noch nicht 
lesen konnen, oder doch noch keinen Katechismus in den Handen 
haben. Ihnen wird die ganze Religionslehre in kindlicher Weise 
mitgeteilt (Naheres vgl. unten);

b. den Unterrichtskreis des kleinen Katechismus, der 
eine Skizzierung der gesamten Religionslehre enthalt und z. B. fiir 
2—3 Jahre berechnet ist. (Es richtet sich hier selbstverstandlich 
sehr vieles naeh den Landes- und namentlich nach den Schul- 
rerhaltnissen. Dem kleinen Katechismus geht eventuell eine 
[kleinere] biblische Geschichte parallel. Der eigentliche Erstbeicht­
unterricht sollte ein Specialunterricht nur fiir diese Katechumenen 
sein);

c. den Unterrichtskreis der oberen Beicht- und Kom- 
munionklassen oder den Unterrichtskreis des grossern 
Katechismus. (Dieser Kreis erstreckt sich wieder auf mehrere 
Jahreskurse, in welchen der Stoff des grossen Katechismus 
behandelt wird. Die Kinder dieses Kreises fallen gewóhnlich in 
die Altersjalire 11 [12] bis 14 [15]; parallel geht die gróssere bib­
lische Geschichte);

d. den Unterrichtskreis in den hóhern Volksschulen 
(Bezirksschulen, Sekundarschulen event. auch Untergymnasien 
und Realschulen, die fiir sich bestehen; auch hier wird mit 
Auswahl und in Riicksicht auf die friihern Stufen ein selb- 
standiger Stoff zur Behandlung bestimmt. Vgl. die Vorreden 
zu den Diócesankatechismen und die Lehrpiane);



874 —

e. den Unterrichtskreis der Sonntagschristenlehre. 
(Naheres vgl. unten.)

Jeder Kreis zerfallt wieder in verschiedene Stufen oder 
Kursę, dereń allgemeiner Lehrplan je nach dem Diócesangesetze 
und den Sehulyerhaltnissen geordnet ist. So konnte z. B. der 
Unterrichtskreis des grossen Katechismus in den 3. Beichtkurs 
sowie den ersten, zweiten und dritten Kommunikanten-Kurs zer- 
fallen. In einer Ganzschule ist die Anwendung des Lelirplanes 
auf das Jahrespensum, bezw. den Gesamtunterricht mehrerer 
Klassen selbstverstandlich verschiedenen Modifikationen unter- 
worfen. Vieles hangt auch davon ab, ob die Stunden fiir den Reli­
gionsunterricht in den Stundenplan jeder Schulklasse eingefiigt 
sind, oder ob dem Katecheten nur eine bestimmte Zeit (Tag, Stun­
den u. s. f.) fiir alle Katechumenen insgesamt angewiesen sind. 
Das erstere ist selbstverstandlich durchaus vorzuziehen. Im all­
gemeinen und unter allen Ver haltnis sen muss man 
yerlangen: Der Religionslehrer soli nicht Bruchstiicke 
der christlichen Lehre yortragen, sondern auf der 
Unterstufe in ein bis zwei Jahren, auf der Mittel- und 
Oberstufe wenigstens alle zwei, drei bis vier Jahre den 
ganzen Katechismus dem Hauptinhalte nach durch- 
nehmen.

Zur richtigen Durchfiihrung des konzentrischen Unter­
richtes sind weiterhin zu beachten:

a. die Riicksicht auf Altersstufe, Schulbildung und Indi- 
yidualitat,

b. namentlich auch griindliche Repetitionen und Rekapitu- 
lationen,

c. ein kluges Mass, indem man nicht das Mittel zum 
Zweck macht. Scliwierige Verhaltnisse und Umstande, z. B. grosse 
Zahl der Kinder bei geringer und ungiinstiger Unterrichtszeit 
legen oft eine Schaffung bloss zweier konzentrischer Kreise nahe, 
eines ganz kurzeń ersten und eines ausgedehnteren zweiten. Sonst 
wird derselbe Stoff dreimal, aber nur in hastiger Eile, unpsy- 
chologisch und gemiitlos durchgejagt1).

Auf dieser methodischen Grundlage konnen wir nun eine 
sehr umstrittene Frage am besten behandeln.

§ 4.
Kateehisiere ais Methodiker!

Lehrmethode und Lehrweg.
Aus der psychologischen und planmassigen Anwendung 

der obigen methodischn Hauptsatze auf die yerschiedenen Unter- 
riclitsgebiete und namentlich auf den schwierigen Katechismus

i) Ygl. Noser, Katechetik, dritte Auflage, S. 20 ff.
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unterricht ergeben sich gewisse pragnant herausgebildete Lehr- 
und Unterrichtsmethoden, die aucli Lehrwege genannt werden. Die 
zahllosen Versuche und Disputationen iiber die Methoden und 
den Lehrweg lassen sich auf folgende methodisclie Hauptgesichts- 
punkte zuriickfuhren: auf die Analyse, die Synthese, die nerschie- 
denen psychologischen Stufen des Unterrichts und der Erziehung, 
auf die heuristische Methode, aut die neue Miinchenermethode 
Es ist von grosser Bedeutung, dass sich der Kateehet bei den 
einzelnen Katechismusfragen und den Katechismusabschnitten im 
vornherein klar werde, nach welcher Methode er verfahren wili. 
Nicht fiir alle Unterriclitsstoffe eignet sich dieselbe Methode. 
Ein junger Kateehet wird nichtdestoweniger mit Vorteil die eine 
oder andere Methode rorwiegend anwenden, um eben darin eine 
gewisse Meisterschaft zu erwerben. Namentlich sollten jungę 
Katecheten nicht ausschliesslich nach der alten analytischen Me­
thode unterrichten, yielmehr von der synthetischen und der 
Miinchenermethode ausgiebigen Gebrauch machen.

1. Die Analyse. (Auch erklarende Analyse genannt.) Ana­
lyse ist Autlosung eines rorgetragenen Begriffes, eines Grund- 
satzes, einer katechetischen Thesis (Katechismusfrage und Antwort) 
oder eines Gesinnungsstoffes in seine einzelnen Teile und Mo­
mente, um ebendadurch in einem gewissen Sinne dessen Yoll- 
inhalt und dessen Fruchtbarkeit fiir Glauben und Leben u>irk- 
sam werden zu lassen. (Ygl. S. 870, 871, 872, p. y. i.) Dies darf 
nicht bloss ledern, langweilig, rein philologisch und mechanisch geschehen. 
Die Analyse muss zu einer klaren, freudigen und lebensfrisehen Enl- 
faltung und Illustration der Begriffe werden und schliesslich zur 
iiber naturlichen Lebens- und Gewissensschule sich entfalten. (Vgl. 
oben den Abschnitt: Die Mittel der geistlichen Beredsamkeit, S. 668—731; 
vgl. auch 5. 147 ff., S. 84, 85, 86, 87, 88, 89, 90—94.) Wahrend der Diskus- 
sionen, welche die so begriissenswerte neueste katechetische Bewegung 
hervorgerufen hat, wurde der Begriff Analyse nicht immer in derselben 
Weise gefasst, was zu grossen Missyerstandnissen fuhrte. Der her yorragende 
Padagoge und Philosoph Dr. Otto Willmann schlug daher auf dem Salz- 
burger katechetischen Kursę vor, auch in der Katechetik die Begriffe: 
Analyse und Synthese so zu gebrauchen, wie sie die neuscholastische 
Philosophie, gestiitzt auf Aristoteles, sich gebildet hat. Analyse ware 
dann nicht ein Auflósen des Ganzen in seine Teile, sondern ein Ileraus- 
łósen oder Herausschalen des Wesen, des Begriffes aus der Er- 
scheinung, des Allgemeinen aus dem Besondern. Das kamę nun 
so ziemlich auf dasselbe heraus, was man friiher Synthese nannte. 
Synthese aber ist nach aristotelischer Logik ein Zusammensetzen, aber 
nicht des Ganzen aus seinen Teilen, sondern ein Hinzusetzen naherer Be- 
stimmungen zu einem allgemeinen Begriff, ein Ausgestalten des Begriffes.

Wir bleiben, um die Verwirrung nicht zu yermehren, bei der alten 
padagogischen Fassung der Begriffe. Wir yerstehen unter Analyse 
die illustrierende, begriindende, vertiefende, anwendende Auflósung 
des Katechismuswortes. Viele nennen jetzt diese Methode: erkla­
rende Analyse.

Bei allen Methoden muss der Kateehet sich roli bewusst 
bleiben: dass er iib er natur liche Wahrheit lehrt, dass er nicht
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die gesamte Wahrheit der katholischen Religion ans dem reinen 
Yerstande entwickeln kann.

Die analytische Methode empfiehlt sich recht oft, wenn es gilt, 
Begriffe und Grundsatze ais frohe Botschaft von Gott vorzu- 
tragen, um sie alsdann in allen ihren Momenten und Ausstrah- 
lungen fur Glauben und, Leben zur Geltung und Wirksamkeit 
ZU bringen. So kann der Katechet z. B. verfahren, wenn er die heilig- 
machende Gnade den Kindern erlclaren will. Er geht vom Katechis­
mussatz (vgl. S. 889, 890 ff.) aus, den er selbst miindlich, langsam, klar, 
wórtlich und voll Ehrfurcht mitteilt. Dann beginnt er den tiefsinnigen 
Begriff wie ein yerschlossenes, kostbares Gefass zu óffnen und all seinen 
Inhalt vor den Augen der Kinder zu entfalten und zu ordnen. Das 
ist katechetische Analyse. So wird der Katechet den ebengenannten 
ubernaturlichen Begriff: heiligmachende Gnade den Kindern analytisch 
in seine Teile, in all seine Strahlen und Herrlichkeiten auflosen, 
z; B.: die Gnade ist ein zweites Leben aus Gott: Joh. c. 3. — Der 
Katechet schildert jetzt die Kinderseele vor der Taufe und nach der 
Taufe: die Gnade ist eine himmlische Aehnlichkeit mit Gott. Gott 
ist schon, unendlich schon: er gibt uns etwas von seiner Sclio&heit. 
Das ist die Gnade. Gott ist heilig, unendlich heilig: er gibt uns etwas 
von seiner Heiligkeit u. s. f. Die Sonnenstrahlen der Heiligkeit kommen 
in das Herz des Kindleins bei der hl. Taufe. Dadurch wird es selber 
heilig. Das ist eben die Gnade, die uns heilig macht, die heiligmachende 
Gnade! Man verflechte in diese Erklarung passende, packende Schrift- 
stellen, Bilder der hl. Sehrift, soweit sie die Kinder auf der betreffenden 
Stufe auffassen konnen. Die heiligmachende Gnade ist eine Verwandt- 
schaft mit Gott, wir sind durch die Gnade nicht mehr Feinde Gottes, 
sondern Freunde Gottes, Sohne Gottes, Kinder Gottes, Briider Christi, 
Miterben Christi u. s. f. Der Katechet beleuchtet eine solche Analyse durch 
packende Zuge aus der hl. Sehrift, besonders aus dem Leben Jesu. Er 
zeige z. B., wie durch die heiligmachende Gnade etwas ganz Aehnliches 
geschieht wie bei der Taufe Christi. Es offnet sich iiber uns und fur 
uns der Himmel. Der heilige Geist steigt auf uns und in uns herab. 
Der Vater im Himmel yerkiindet: das sind meine geliebten Kinder, an 
denen ich mein Wohlgefallen habe. Am Schlusse einer solchen Analyse 
fasse man alles zusammen, wie in einem Brennpunkte. Dann fiige man 
eine packende kurze Mahnung bei: nie im Leben die Gnade zu ver- 
lieren durch eine Todsunde, nie den heiligen Geist auszuloschen in dem 
Herzen. Endlich kehrt der Katechet wieder zur Katechismusfrage 
zuriick, von der er ausging und die er in all ihre Teile und 
Herrlichkeiten aufgelóst hat. (Ygl. S. 93 u. 870, 871.)

Bei schwierigen grundsatzlichen Fragen kommt es oft sehr darauf 
an, durch eine gute Analyse alles in klare, einfache, rerstdndliche 
Einzelheiten und Satze aufzulósen.

Setzen wir z. B. den Fali, auf die Frage: Was heisst glauben? 
gebe der Katechismus die folgende Antwort: Glauben heisst, alles 
fiir gewiss und wahr halten, was Gott geoffenbaret hat und durch 
seine Kirehe zu glauben Dorstellt. Der Katechet 16st nun in seiner 
Erklarung das Ganze in eine Reihe inhaltreicher Fragesatze auf, die er 
klar und anziehend mit Ausscheidung alles dessen, was hier nicht zur 
Frage gehort, erórtert. 1. Was heisst glauben? Glauben (im reli- 
giósen Sinne) heisst etwas fiir gewiss und wahr halten. Ich halte 
etwas fiir gewiss und wahr, wenn ich denke, dies ist ganz gewiss so; 
davon lasse ich mich um keinen Preis abbringen. So denken wir z. B., 
es ist ganz gewiss, dass Jesus Christus im Tabernakel wohnt. Und
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wenn ein Protestant karne und sagte: dies ist niclit so, so liessen wir 
uns um keinen Preis davon abbringen. 2. Was halten wir aber fiir 
gewiss und wahr? Wir halten fiir gewiss uud wahr, was Gott 
selbe?' gesagt hat. Gott ist die Wahrheit. Gott kann nicht liigen. 
Wenn Gott etwas sagt, dann ist es so. (Weiter gehe der Katechet hier 
nicht auf das Glaubensmotiv ein, da wohl eine andere Frage dasselbe 
ex professo behandelt.) Seht, der Heiland Jesus Christus ist Gott. Und 
er hat einmal in der Stadt Kapharnaum eine wunderbare Predigt ge- 
gehalten uber das lebendige Brot, iiber das Altarssakrament. Dort 
hat er ganz bestimmt gesagt, dass er unter der Gestalt von Brot unter 
uns wohnen und in unsere Seele kommen will. Darum halten wir das 
auch fiir gewiss und wahr. Darum glauben wir, dass Jesus bei der 
Wandlung auf den Altar kommt, und dass er selber im Tabernakel 
wohnt u. s. f. (Man wecke Geist und Affekte des aufrichtigen, freu­
digen Glaubens durch wenige packende Worte!) 3. Wer sagt uns 
aber die Worte Gottes? Nicht ein jeder aus uns hort Gott feierlich 
reden. Wer stellt die Worte Gottes wie ein Licht vor uns ? Gleich- 
nis vom Kinde, das am Abend in der Bibel lesen und lernen móchte. 
Aber es ist schon dunkel. Da kommt die Mutter und stellt das Licht, 
die Lampe auf den Tisch u. s. f. Wer stellt die Worte Gottes, das, 
was Gott sagt, wie ein Licht nor uns ? Die Kirehe. Was ist das, 
die Kirehe? (Der Katechet hutę sich hier, eine schwere und weitlaufige 
Begriffserklarung zu geben oder gar nocli nicht behandelte Fragen 
iiber den 9. Glaubensartikel hineinzuzielien. Br weiss ja wohl dass es 
sich hier nur um den Begriff der lehrenden Kirehe han delt. Alles 
andere erklart sich spater.) Was i&t die Kirehe ? Ist es die Kirehe 
von Stein und Holz, die Kirehe mit dem Turme ? Die kann ja nicht 
reden. L. K., ihr werdet es spater viel besser verstehen, was die Kirehe 
ist.. Fiir heute horet und verstehet bloss dieses. Die Kirclie heisst hier 
soyiel ais der Papst, die Bischófe und alle Priester, die dem Papst und 
den Bischófen folgen. (Homiletisehe Frage iiber schon aus dem Eltern­
hause und der Schule Bekanntes in móglichst konkreter Form!) Sehet, 
der Papst, die Bischófe, der Pfarrer, die Priester zeigen uns die Worte 
Gottes, das, was Gott gesagt hat. Sie stellen es wie ein Licht nor uns. 
wir wissen dann, was wir zu glauben haben. Der liebe Gott liilft
dem Papste, dass er uns den rechten Glauben lehrt. Der liebe Heiland 
hat das ganz sicher yersprochen. (Man gehe hier auch nicht naher 
darauf ein, weil spatere Fragen ex professo davon handeln.) Der hei­
lige Geist erleuchtet die Bischófe, fuhrt und lenkt die Priester, die dem 
Papste folgen u. s. f. Jetzt stellt der Katechet die aufgeldsten Teile 
zusammen, erst allmahlich, mit allerlei Ged&chtnis- und Verstandnis- 
fragen die Arbeit der Kinder fórdernd, bis der Wortlaut der Kate­
chismusfrage wieder norliegt. Zur Abwechslung lassen sich Appen- 
dices nach folgender Methode anfugen. Schlaget jetzt den Katechismus 
auf. Leset miteinander die Antwort ! Was fur ein Wort habe ich nicht 
eiklart? Wer weiss es? — «Geoffenbaret!» «WasGott geoffenbaret hat.» 
Was ist damit gesagt? Wer weiss es? «Geoffenbaret;» Beispiel. Viel- 
leicht wolltest du auch schon am Vorabend eines Festtages z. B. am 
Samstag nach der Schule ih die Kirehe hineiń. Da war sie geschlossen. 
Der Sakristan hat eben die Kirehe geschmiickt und feierlich aufgeriistet. 
Darum war sie geschlossen. Spater hat er die Kirehe geóffnet. Und 
da seid ihr hineingegangen. Und es hat euch sehr gefreut! Es war 
so schon! Man hat jetzt die Kirehe offen gemach!; man hat gezeigt, 
geoffenbart, was in der Kirehe ist, Gerade so macht es der liebe Gott.

r tut nicht bloss seine Kirehe auf, er macht gleichsam seinen Himmel
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auf. Wenn der liebe Gott zu uns redet, dann zeigt er uns gewisser- 
massen, was im Himmel ist. Er offnet den Himmel. Er offenbart uns 
Góttliches, Himmlisches, soweit wir es auf Erden in unsere Seele auf­
nehmen konnen. (Vgl. Fides est sperandarum rerum substantia — 
inriaraai; — : ein Vor-die-Augen-stellen der zukiinftigen Dinge — argu- 
mentum non apparentium — eine Ueberzeugung von dem, ein Gewiss- 
und Wahrhalten dessen, was man mit dem eigenen Verstande nicht sieht 
Vgl. auch unsere Bemerkungen zum Karsamstag S. 440 ff. und zu den 
Sonntagen nach Ostern S. 497 ff.) Jetzt wird alles nochmals zur 
Katechismusfrage zusammengestellt. Man sagę nicht, derartige Aus­
fuhrungen seien zu breit. Man braucht eben nicht jede Frage gleich 
weit auszufuhren. Man soli die Fragen nicht bloss zahlen, sondern wagen. 
Nimmt man sich auch mit Recht vor, in jeder Stunde durchschnittlich 
2—3 oder 3—5 Fragen zu behandeln, so wird man oft mehrere einfache 
Fragen einer Stunde zuteilen, von Zeit zu Zeit aber in einer Stunde 
mir eine einzige Zentralfrage behandeln. Ueberdies lernen die 
Schiller durch solche Analysen der Hauptfragen dereń Katechismus- 
antworten in der Stunde selbst. Dann wird die Repetition kurz. Bei 
einer grossen Anzahl Kinder muss eine solche Analyse recht oft durch 
Fragen unterbrochen werden. — An die vorgeschlagene Analyse eine 
Exhorte zu kniipfen, ist hier kaum notwendig. Andere bald folgende 
Fragen eignen sich besser hiefiir. Wenn ubrigens der Katechet die vor- 
geschlagenen Wege mit Liebe und Ehrfurcht geht, wird ungesueht 
eine gewisse Erbauung eintreten. Die Analyse darf also nie in ein leeres 
Sprachlehrgeschwatz ausarten. Wollte man ein Beispiel anfugen, so 
wiirde sich das Bekenntnis Petri am Schlusse der Katechese von Kaphar- 
naum ais iibernatiirlich psychologische Feuerprobe zur Illustration der 
Katechismusantwort und zu ihrer Erklarung fruchtbar gestalten lassen, 
ebenso Szenen und Antworten aus der Acta Martyrum u. s. f. (Vgl. unser 
homiletisches Erganzungswerk: Katechetisches iiber den Glauben.)

2. Die Synthese. Die Synthese, das synthetische Verfahren 
sammelt und sucht erst den Kindern schon bekannte Teile und 
Zuge oder teilt sie ihnen farbenfrisch mit, um mit ebendiesen 
Momenten weiter zu bauen, geht ihnen liebevoll nach, stellt sie zu­
sammen, fiigt neue hinzu und gewinnt so endlich lebendig und 
interessant das Ganze, die Katechismus frage, die ais reife Frucht 
am Schluss der Katechese — schon erklart — den Kindern in die 
Seele fallt. Es ist also im Yergleich zur Analyse der umgekelirte 
Weg von den Teilen zum Ganzen, von den einzelnen Momenten 
zur Gesamtauffassung.

Es ist nun freilich wahr: unsere Religion ist ubernaturlich. Sie 
lasst sich nicht durch Verstandesoperationen suchen und zusammenstellen. 
Aber die Uebernatur baut auf der Natur. Natiirlich religiose Wahrheiten 
aber lassen sich entwickeln. Noch mehr! Viele ubernaturliche Wahr­
heiten, Gebote und Tatsachen der Religion sind den Kindern schon be- 
kannt, aus dem Elternhause oder aus dem friihern und parallelen Unter­
richt. Endlich lassen sich die meisten Glaubenslehren und Glaubens- 
gebote aus Tatsachen der Offenbarung entwickeln, zusammenstellen 
und entfalten (vgl. S. 103—107 § 3 u. 4 und S. 110 ff.). Sie sind 
sehr oft Teile, Zuge, Momente, die zu neuen Begriffeu, zu neuen 
Grundsatzen und grossen Gesamtauffassung en fiihren.

Der Katechet schlagt mit Vorteil den synthetischen Weg ein, wenn 
die Katechismusfrage aut einer Tatsache des Lebens Jesu ruht 
oder etwas vor fiihrt, was eine allmahliche Schopfung Jesu wahrend 
seines Lebens war. Nicht selten lehrte und handelte Jesus selber
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syp/^.yZiSc/i, er entfaltete Begriffe und Grundsatze allm&hlich In plan- 
Yolier Weisheit und Liebe, und was er griindete und baute, yollendete 
er nicht seiten nach ebendieser Methode. Wir brauchen dann nur in 
seine Fussstapfen einzutreten und gewinnen ulen Juwel aller Metho- 
aen* (Willmann) — die genetische Synthese.

u° et®"et sich die Lehre von der Kirche trefflich fiir eine syn- 
thetische Behandlung. Man denke sich z. B. folgenden Stufengang. 
Christus sammelt bei seinem Auftreten Junger. Er wahlt Apostel. Er 
erzieht und setzt den ersten Papst ein. — Bei seiner Himmelfahrt lasst 
er eine Gesellschaft, eine Kirche zuruck unter dem Hirten der Lammer 
und der Schafe. — Dieser Gesellschaft, dieser Kirche sendet er den hei- 
iigen Geist. — Die Apostel ziehen in die Welt und griinden Gemeinden.

Die Gemeinden sind unter sich verbunden und geeint. Sie stehen 
unter Petrus. Sie stehen unter Petri Naclifolger u. s. f. — Erst daraus 
wird nach und nach die Definition der Kirche entwickelt. — Das 
Ganze ist lebendig, interessant und im engen Anschluss an die heilige 
Schrift zu gestalten. (Vgl. z. B. S. 143 ff., S. 497. Thema D.) Anstatt 
also die schwere Definition der Kirche an die Spitze zu stellen und sie 
dann aufzulosen (Analyse) sucht man die einzelnen Teile der Kirche 
auf, belauscht ihr Werden und Wachsen, lasst sie gleichsam vor
aen Augen der Kinder entstehen und setzt endlich alles zum 
tresamtbegriff Kirche zusammen. (Synthese.) Wenn der Kateehet 
m Katechismus ais erste Frage die Kirchendefinition findet, so wiirde 

er in diesem Falle nicht mit dem Vortrag der Frage beginnen. Er wiirde 
yielniehr die oben nur durftig angedeutete Entwicklung lebensfrisch 

usfuhren, von Stufe zu Stufe klar und sicher fortschreitend. Dabei 
nereitet der Kateehet ungesucht die Elemente der spatern Fragen und 
weckt so das Interesse fiir dieselben. Erst am Ende tasst er alles in 
aie Katechismusantwort, die jetzt ais die letzte Frucht des ganzen 
Unterriehtes erscheint. (Vgl. S. 891. 892 iiber Altarssakrament.)

by. , ese kann Slch auf wirkliche Dinge oder auch auf blosse 
griffe beziehen. Deshalb spricht man von Realsynthese und logischer

Synthese. °
lAi der synthetisohe Weg mehr das Entstehen und Werden des
lelirwc^63 ZG1gt' so sPricht man auch mit Recht von einem genetischen

Der echte Unterricht verbindet alle diese Lehrwege. Er ist bald
nonlyitr°h"yntl.ietis0h' bald syntbetisch - analytisch, bald wahlt er die 
Dedulttion der Analyse, bald die Induktion der Synthese.

i „ ‘ ,H®urlstlsclle Lehrform. Der synthetische Lehrweg liebt yielfach 
ri»,, i-UrlStijChe behrforuh welche die Kinder die Itesultate z. T. selber fin- 

I eLsl,e, n^t den Kindern entwickelt. Eine rein heuristisch- 
- yeih°,d..e pas.st ffir den kath- Religionsunterricht nicht. Das 

euernalurliche lasst sich nicht aus der Natur entwickeln. Wohl 
aoer lasst sich die heuristische Lehrform da und dort trefflich verwenden, 

aus naturhohen Wahrheiten oder aus schon bekannten iiber- 
b hen Wahrheiten oder Tatsachen Begriffe, Grundsatze und Folge-

ZLeKW1.C^e!? ł,lat' Glanzende Beispiele zeigen die Eyangelien. 
nimHn' / ar er s°he Methode. Von dom erwahnten Gesichts- 
Łtei 7 las!len Sleh einige Wahrheitsmomente der Herbart-Ziller’schen 

lnao.hen- we?n wir auch gewisse rationalistische 
mdipn nr dieses padagogischen Systems energisch ab-
weisen. Herbart-ZiUer unterscheidet fiir die Tatigkeit des Lehrers:
rioi Z’ a alyse’ welohe das hereits yorhandene Gedankenmate- 

al der Sehuler untersucht, ordnet, berichtiget. 2. Die Synthese,
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welche neuen Stolf im einzelnen vorlegt und darbietet. 3. Die Asso- 
oiation, welche das Neue mit dem Bekannten vergleicht und ver- 
knupft. 4. Das System, welches das Allgemeine, den Begriff, die 
Regel ableitet und eine systematisehe Ordnung schafft. 5. Die Me­
thode, welche die gewonnenen Kenntnisse fiir das Leben vermittelt.

Die von Herbart und Ziller vorgeschlagenen Gesinnungsstoffe 
fiir den Unterricht auf den verschiedenen Stufen sind padagogische Mo­
mente, die zum Teil in einem gewissen hóhern Sinne in einem richtig 
erteilten biblisehełi Unterrichte wirksam werden, Die Bibel zeigt uns 
die von Gott geleitete Geschichte der Religion auf den verschiedenartigen 
Kulturstufen der Menschheit. (Vgl. unsere Gedanken hieriiber S. 111 ff.) 
Diese «Gesinnungsstoffe der Bibel» passen sich auch in ganz eigen- 
artiger Weise den einzelnen Stufen des Kindesalters an.

5. Die sog. Miinchener Methode, welche sich in neuerer Zeit 
unter der Fuhrung von Miinchener Katecheten ausgestaltet hat, ist die 
psychologische Synthese eines einheitlichen Stoffes fiir je eine 
Stunde, aus dereń Entfaltung sich alsdann mehrere Katechismus­
fragen und Antworten ais bereits erklart ergeben, die wie reife 
Fruchte gepfliickt werden. Erst geht eine Zielangabe voran, ganz 
kurz, dann folgt eine Vorbereitung, welche rasch friiheres repetiert oder 
einfach iiberleitet, dann eine Darbietung des Stoffes der Stunde in ■einer 
biblischen oder kirchengeschichtlichen Erzahlung oder sonstigen Veran- 
schaulichung, weiterhin reiht sieh die Erklarung an, welche das Inhalt- 
liche und Begriffliche des Stoffes klar und farbenfrisch heraushebt mit 
Riicksicht auf die Fragenreihen des Katechismus, die man behandeln will. 
Jetzt geht der Katechet zur Zusammenfassung des Ganzen, wobei 
namentlich die Katechismusfragen herauszuheben sind. Endlich folgt die 
praktische Zentralanwendung ais ubernątiirliche Gewissensschule. 
— Wir empfehlen das Studium dieser Methode namentlich an den aus- 
gefiihrten Katechesen von Heinrich Stieglitz, Stadtpfarrprediger in 
Munchen, Weber u. a. a. (Kempten: Kosel 1903 ff.) Diese Methode kann 
bei guter Vorbereitung treffliche Dienste leisten, wenn gewisse Fragen 
oder Fragereihen (3—7) fiir streng einlieitliche Behandlung und synthe­
tische Entfaltung aus einem geschichtlicben in die ubernaturliche Offen­
barung oder Kirchengeschichte gehorigen Stoffe sich eignen. Eine aus- 
schliessliche Anwendung der Methode fiihrt nach unserer Ansicht da 
und dort zu Kiinsteleien und Unklarheiten. Ueber das Grundsatzliche 
hinsichtlich Synthese und Heuristik aut dem Gebiete der Ueber­
natur vgl. unsere Bemerkungen auf Seite 878 ff., sowie unsere Aus­
fuhrungen iiber die Synthese. Die Miinchener Methode ist eine 
in psychologischen Unterrichts- und Erziehungsstufen aufgebaute 
genetische Synthese oder *entwickelnde Analyse*. Wir haben uns 
in dem im Erscheinen begriffenen ersten Bandę unseres homiletischen 
Erganzungswerkes d. i. in dessen katechetischen Partien, so im Ab­
schnitte: Katechetisches iiber den Glauben einlasslicher iiber diese 
Methoden ausgesprochen und unsere Darlegungen durch Beispiele und 
Skizzei illustriert. Vgl. Dr. A. Weber: Die Miinchener Methode, 
Munchen und Kempten, Koselsche Buchhandlung 1905, sowie: Der 
Miinchener katechetische Kurs 1905 von Dr. J. Gottler, S. 165, 
«Die Miinchener Methode* von II. Stieglitz, Kosel, Kempten und 
Munchen 1906. Ygl. auch 5. 882 n. 2.
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II. Besonderer Teil der Katechetik.

Wir behandeln hier:
1. den Unterricht und die Erziehung der Kleinsten;
2. den Unterricht und die Erziehung der Beicht- und 

Kommunionkinder;
3. den Unterricht und die Erziehung der reifern Jugend.

Kap. I.
Vom Unterricht und der Erziehung der Kleinsten.

§ I-
Die kleinsten Katechumenen.

Der Kateehet muss sich schon um das religiose Leben in 
den untersten Klassen der Volksschule bekummern, bevor die 
Kinder lesen gelernt und ehe sie einen Katechismus in den Han­
den haben. Sonst gehen die ersten und schónsten Bliiten der 
Religion und der Andacht gar nie auf. Der Kateehet ist der be- 
rufene Bote Gottes auch fiir die Kleinsten.

Wo der Verhaltnisse wegen der Lehrer allein diese erste 
Arbeit besorgt, sollte der Kateehet wenigstens dann und wann 
in der Schule erscheinen und dort wirken.

§ 2.
Die Katechese der Kleinsten.

Es lasst sich auch fur den Unterricht der Kleinsten, die 
noch nicht oder nicht geniigend lesen konnen, eine bestimmte 
Methode denken und praktisch anwenden. Dieser Unterricht 
erstreckt sich auf alle Kinder, die noch keinen Katechismus in 
den Handen haben. Die Zeitdauer schwankt je nach órtlichen 
Verhaltnissen zwischen 1/4, i/2 bis 1 und 2 Jahre und dariiber. 
Das Ideał ist ein systematischer Unterricht ohne Katechismus 
durch ein volles Jahr nach der M. von Mey’schen Methode, an den 
sich dann der eigentliche Katechismusunterrieht anschliesst. Mey 
denkt sich sogar einen 2—3jahrigen Kursus ohne Katechismus, dem

56
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dann ein 6jahriger Katechismus- und Bibelunterricht folgt. Wir 
fassen unsere methodische Anleitung kurz in folgende Punkte:

1. Das Gesamtbild. Es empfiehlt sich auf dieser ersten Stufe 
eine mehr historisehe Methode, in Verbindung mit einzelnen Kate- 
chismuselementen. Die biblische Geschichte, in Verbindung ge- 
bracht mit dem Symbolum, dem Dekaloge und dem Vaterunser 
bildet den einheitlich geordneten Stoff. Dabei lehne man sich, 
soviel immer móglich an das Kirchenjahr an. Man beginnt z. B. 
mit dem alten Testament (Weltschópfung, die ersten Menschen, die 
Sundflut u. s. f.). Das entspricht zugleich dem ersten Glaubens- 
artikel. Gott erscheint hier ais Sehopfer und Gesetzgeber. Die zehn 
Gebote werden in der Geschichte iiber die Gesetzgebung auf Sinai 
etwa in zwei Stunden erklart. Anschliessend mogen, wie die Zeit 
es gestattet, besondere Katechesen iiber Morgen- und Abendgebet, 
Betragen in der Kirehe u. s. f. gehalten werden, (Vgi. die folgenden 
Paragraphen.) Dann folgt das neue Testament im Ansehluss an 
den 2.—12. Glaubensartikel. Es folgen die wichtigsten Ereignisse 
aus dem Leben Jesu, namentlich die in den Glaubensartikeln 
erwahnten. Das Vaterunser und, wenn bei der Behandlung des 
alten Testamentes keine Zeit blieb, auch die 10 Gebote Gottes 
kann man in die Lehrtatigkeit Jesu Christi einfugen. Im Ansehluss 
an Pfingsten und den 9. Glaubensartikel wird die Kirehe be­
handelt. Die wichtigsten Sakramente sind ins Leben Jesu einzu- 
fugen, die iibrigen kurz zusammenzustellen. Der ganze Unterricht 
schliesst wie das Symbolum mit dem Ausblick auf die Ewigkeit. 
Man konnte also sagen, der Unterricht der Kleinsten ist 
(inhaltlich!) eine historisch-dogmatische Erklarung 
des Sy mbolum s. Ein treffliches Vorbild dazusindMey's bereits 
citierte «Vollstandige Katechesenfiir die untersten Klas­
sen der Volksschule». Nur ist zu beachten, dass Mey seine Kate­
chesen fiir 2—3 Jahreskurse berechnet, auf die dann sofort der 
grosse Katechismus folgt. Wir kennen kein Buch der kateche­
tischen Litteratur, das dem angehenden Katecheten so kostbare 
Dienste leistet, wie dieses. Selbst wo dieser Unterricht der Klein­
sten nur eine kurze Spanne Zeit umfasst, werden die geradezu 
klassischen Bemerkungen Mey's zu den einzelnen katecheti­
schen Thematen sowie einzelne der ausgefiilirten Katechesen 
auch dem Katecheten der Mittel- und Oberstufe, ja selbst dem 
Prediger reiche Anregung bieten. Der Unterricht umfasst in 
kindlicher Weise die ganze Religion.

2. Die Einzelkatechese. Jede Katechese bilde eine Einheit 
fur sich, — fiir eine Stunde berechnet. (Ygl. die Beispiele bei Mey.) 
Am Sclilusse:) jedes geschichtliclien oder Gedankenabschnittes

Man gehe also ja nicht von der Frage aus!
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fasst der Kateehet den Hauptgedanken in eine landliche, schlichte 
Memorierfrage zusammen, die alsdann in der Klasse selbst 
durch Chorsprechen und Nachsprechen einzelner eingeiibt wird. 
(Vgl. die trefflichen Fragen bei Mey!) Fragen und Antworten 
miissen selbstverstandlich die ganze Zeit iiindurch in derselben 
Form wiederholt werden. Oft lassen sich auch Antworten des 
kleinen Katechismus, den aber die Kinder noch nicht in den 
Handen haben sollen, recht gliicklich nerwenden. Die Kinder 
sind dann spater freudig uberrascht, wenn sie im Katechismus 
eine ganze Reihe von Fragen treffen, die schon ihr kleines, 
geistiges Eigentum sind. Man macht nicht ohne Nutzen die 
Kinder gelegentlich darauf aufmerksam, dass sie spater ein Buch 
in ihre Hande bekommen, wo vieles von dem, was sie jetzt 
lernen und noch viel Grósseres und Schoneres zu finden sei. 
So wird der Katechismus mit Spannung erwartet, wahrend ihn 
ein zu fruher Gebrauch eher zum nerhassten Buche stempelt. 
Ueberhaupt veranlage man den ganzen Unterricht so, dass der 
neue Katechismus auf der richtigen Stufe jeweilen mit Freude 
begriisst wird.

§ 3.
Das Kindergebet.

Wie die Junger zum Heilande, so spricht die in der Taufe 
begnadigte Jugend zum Katecheten: * Lehre uns beten.* Die prak­
tische Einfiihrung ins Gebet ist die allerwichtigste Aufgabe des 
Katecheten unter den Kleinsten. Die Gebetsschule des Kate­
cheten umfasst folgende Tatigkeiten:

a. Der Kateehet suche zu erfahren, wie weit das Eltern- 
haus vorgebaut hat.

b. Er iibe die wichtigsten Gebetsformulare nach 
und nach sicher mit den Kindern ein, reinige dabei auch 
das aussere Gebet der Kinder von bereits eingeschlichenen Miss- 
brauchen, Verstummelungen der Gebetsworte u. dgl. (Letzteres 
geschehe von Zeit zu Zeit auch in den obern Klassen.)

c. Aber nicht bloss mechanische Einubung sei das Ziel. 
Vielmehr erfiille der Kateehet durch seinen Unterricht und na­
mentlich anlasslich der gelegentlichen, kindlichen Erklarung der 
Formulare, die Seelen der Kinder mit dem lebendigen Got te s- 
gedanken und ziehe sie heran zum vertrauten Verkehr 
mit Jesus. Auch die Kinder sollen schon, wie der Heiland es will, 
Anbeterdes Vaters werden im Geiste und in der Wahr­
heit.

d. Ausschlaggebend ist namentlich das Beispiel des Kate­
cheten selbst. Seine Andacht und Sammlung beim Gebet, ins-



884

besondere auch der edle, wiirdevolle, aber nicht gesuchte Ton 
beim Aussprechen der Gebetsworte wirken ausserordentlich 
wohlthatig. Der Kateehet gestatte niemals nachlassiges, eiliges 
oder gar schreiendes Gebet der Kinder.

§ 4. '
Die Einfiihrung der Kleinsten in die hl. Messe.
Dogmatik, Morał und Pastorał lehren uns, dass die Messe 

der Mittelpunkt des christlichen Gottesdienstes und Lebens ist 
Zu Jesus in der hl. Messe und im hl. Sakramente miissen wir 
die Jugend so friih ais moglich fiihren. Die Worte des Psalmisten 
und des Apostels gelten vorziiglich fiir den Katecheten und seine 
Kinderschar: Accedite ad eum et illuminamini. (Ps. 33,6) — Adea- 
mus ergo cum fiducia ad thronum gratiae. (Heb. 4, 16.) Es 
gibt eine dreifache Stufe der Messandaclit. Die erste 
erfasst ganz schlicht einige Momente, recht bald auch 
die wichtigsten. Die zweite erkennt in grossen Ziigen den 
Zusammenhang der Messteile und Messceremonien und findet 
darin die Nahrung der Andacht. Die dritte Stufe yertieft 
die erste und zweite und strebt nach einem moglichst 
engen Anschluss an den’opfernden Priester und nach 
einem tiefern Eindringen in die Opferfeier und in den 
Opfergedanken selbst.

1. Die erste Stufe der Messandacht.
a. Die erste Einfiihrung in die Messe ist in gewissem Sinne 

ein religióser Anschauungsunterricht. Man gewóhne die 
Kinder an das fromme Schauen auf den Altar. Auch dies ist 
schon ein Gottesdienst. Man mache die heiligen, geweihten und 
symbolischen Gegenstande in der Kirche gleichsam zu Predigern 
der Aufmerksamkeit fiir die Kinder und kniipfe daran die erste 
Katechisation iiber Kirche und Messe z. B. an das Weihwasser, den 
Altar, den Tabernakel, das ewige Licht u. s. f. Alsdann greife 
man zunachst nur wenige auffallende Messteile oder Mess­
ceremonien heraus, erklare dieselben kindlich, lenke die Auf­
merksamkeit der Kinder auf dieselben, z. B. das Confiteor, das 
Sanctus mit dem Glockenzeichen, die Wandlung mit dem Glockcn- 
zeichen, die Kommunion mit dem Glockenzeichen.

b. Die erste Einfiihrung in die hl. Messe bringe den Kin­
dern schon die Lehre von der Gegenwart Jesu Christi 
im Altarssakramente und namentlich bei der Wand­
lung. Man lehre die Kinder gleich zu Anfang, dass der Heiland 
bei der Wandlung auf den Altar kommt, und dass er im Taber­
nakel wohnt. Dabei mag man mit Yorteil schon den Opfer-
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gedanken der Messe leise und ahnungsvoll andeuten. Hier gehe 
der Katechet z. B. von den Weihnachtsgeheimnissen aus, Stelle den 
Gang zur Messe wie den Gang der Hirten zur Krippe daru. s. f.

e. Die Lehre vom wirklichen Kommen Jesu wird nun sofort 
zur Grundlage fur die Anleitung und Gewohnung der Kinder an 
ein ehrfurchtsvolles Betragen in der Kirehe. (Ergreifende 
Exhorte — Konseąuente Aufsicht — Praventivmethode — Schauen 
auf den Altar — Giinstiger Platz fiir die Kinder in der Kirehe — 
Gcnaueste Ordnung beim Eintritt und Wegzug aus der Kirehe.)

d. Der Religionsunterricht wird immer Gelegenheit bie- 
ten, da und dort auf die hl. Messe und das Altarssakra­
ment zuriickzukommen. Namentlich wird der Katechet, wenn 
er die Person und das Wirken des Heilandes im allgemeinen 
oder im einzelnen den Kindern schildert, mit den Gedanken: der 
gleiche Heiland ist gegenwartig bei der Wandlung, wohnt im 
Tabernakel, zu den eben besprochenen Beziehungen zuriickkehren.

e. Schon friihe lehre man die Kinder kurze Gebete zur 
Mitfeier der allerwichtigsten Messteile, z. B. eine ein- 
fache Formel der vollkommenen Reue fiir den Anfang; das Volks- 
gebet: «Jesus dir lebe ich, Jesus dir sterbe ich u. s. f.»fiir die 
beiden Elevationen der Wandlung; ein schlichtes Gebet fur die 
geistliche Kommunion, z. B. »O mein Jesus, ich glaube an dich; 
o mein Jesus, ich hoffe auf dich; o mein Jesus, ich liebe dich; 
o mein Jesus, aus Liebe zu dir bereue ich alle meine Sunden! 
Komm o Jesu, komm zu mir, sieh mein Herz verlangt nach dir.>

Alles das wird nur nach und nach gelehrt. In der 
Zwischenzeit werden die Kinder angeleitet, fromm auf den Altar 
zu schauen oder wieder alles das zu beten, was sie sonst zu beten 
vermogen.

f. Mit grossem Vorteile stellt man von Zeit zu Zeit das Be- 
handelte zusammen, so dass die Kinder schon einigermassen 
einen Begriff vom Messopfer bekommen. Doch vergesse 
man nicht die Mahnung des Apostels: «Milch gab ich eucli, nicht 
teste Speise; denn ihr konntet es noch nicht tragen.» 1. Cor. 3, 2. 
(Cf. Mey <Messbuchlein fiir fromme Kinder.* Ausg. fur Katecheten.)

2. Die zweite Stufe der Messandacht. (Vorbereitung derselben.)
So baut der Katechet vor fur die zweite Stufe der Mess­

andacht. Fur fahigere Kleine mag er hier schon vom folgenden 
Ganzen heriibernehmen: Kyrie: Welt ohne Jesus; Gloria: Jesus 
das Kind; Evangelium: Jesus der Lehrer; Opferung: Jesus 
das Opfer in seinem ganzen Leben; Wandlung: Jesus der Ge- 
kreuzigte, das Opfer am Kreuze; Kommunion: Jesus der Auf­
erstandene; Letzter Segen: Letzter Segen Jesu bei der Himmel­
fahrt und am jungsten Tage uber die Gerechten: Venite benedicti.
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Kap. II.
Von dem Unterrichte und der Erziehung der Beicht- 

und Kommunionkindei.
Wir nehmen hier den Ausdruck Beicht- und Kommunion- 

kinder im weitern Sinne fiir alle Kinder, welche noch die Volks- 
schule besuchen und neben dem Beicht- und Kommunionunter- 
richt den regelmassigen Schulkursen fiir den Religionsunterricht 
zugeteilt sind.

Die allgemeinen methodischen Grundlagen, sowie 
die daraus folgenden praktischen Regeln haben wir schon 
im ersten Teile unserer Katechetik behandelt. Es verbleiben 
uns hier zur Besprechung — die wichtigsten praktischen 
Seiten des katechetischen Amtes gegenuber der Jugend dieser 
Altersstufen. Wir bezeichnen hier den Katechismusunter- 
richt ais Grundlage der religiosen Bildung und Erziehung, — 
den biblischen Unterricht ais Vorbau, Ausbau, Vertiefung 
und Illustration. Zur Gesamterziehung treten einige besonders 
wichtige Vorbereitungen, auf welche der Kateehet die meiste 
Miihe zu verwenden hat, namlich der Erstbeichtunterricht, 
sowie der Unterricht und die Erziehung der Erstkom­
munikanten. Ais Erganzung zu diesen verschiedenen Seiten 
der katechetischen Tatigkeit fugen wir eine Besprechung der 
Einfiihrung der Kinder indie Liturgie der Kirche hinzu. 
Alles ist beherrscht von dem Zweckgedanken der Seelsorge. 
Dementsprechend zerfallt das Kapitel vom Unterrichte und der 
Erziehung der Beicht- und Kommunionkinder in verschiedene 
Artikel.

Art. 1.
Religióser Unterricht und religiose Erziehung auf der Grundlage 

des Katechismus.

§ I-

Der Katechismus.
Der Katechismus ist nicht ein Produkt der Neuzeit. Der 

eigentliche Kern des heutigen Katechismus: Symbolum, 
Dekalog, Sakramente, Vaterunser war seit den altesten Zei­
ten Grundlage des Katechumenenunterrichtes. Nach 
einer historisch-pragmatischen Einleitung in die Offen- 
barungsgeschichte (!) (vgl. die sogen. Missionskatechesen des 
hl. Augustin, ais Einleitung zu seinem Untcrrichtsplane, den er
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jm Werke «De catechizandis rudibus> vorschlagt) waren der 
Unterricht der Neukatechumenen und namentlich der Taufkom- 
petenten, sowie die der Taufe unmittelbar vorangehenden und 
z. T. nachfolgenden mystagogischen Katechesen eine stets 
nahere, deutlichere, vertiefte und umfangreichere 
Einfuhrung in das Symbolum, den Dekalog, die 
Sakramente u n d da s V a t e r u n s e r. DieseFormu- 
lare hielt man fiir einen ge wissen Inbegriff der 
gesamten Religions wahrheit. Parallel daneben 
ging aber ein auf die Schriftlesungen der Liturgie sich 
aufbauender Unterricht — zugleich mit der ganzen Gemeinde. 
(Katechumenenmesse; vgl. unsere diesbeziiglichen Bemerkungen 
zur Fastenzeit, S. 270 n. 10, S. 273-511; vgl. auch den ganzen litur- 
gisch-homiletischen Plan der Osterzeit, S. 564—568!)

Auf dieser Grundlage entwickelto sich der Katechismus in 
verschiedenen Formen durch das ganze Mittelalter. 
Wir erinnern hier an die vielen katechismusartigen Schriften 
der mittleren Zeit, an die Anordnung des Katechismusstoffes 
durch grosse Theologen, z. B. in den katechetischen Opuscula der 
hl. Thomas und Bonaventura, an die Bestimmung des Katechismus­
stoffes durch Bischófe, Diócesansynoden und Statuten, z. B. Utrecht 
1294—1310, Mainz 1310, Toledo 1333, Lavour 1368. «Wir haben 
besclilossen, kurz und klar eine Art Lehrbegriff und Summę 
dessen, worin wir das untergebene Volk unterwiesen sehen 
wollen, mitzuteilen, sodass dadurch die Seelsorger und Vor- 
steher einen Grundriss und eine Richtschnur fiir den Unterricht 
erhalten.*1) Die Zeiten nach der Glaubenstrennung — 
gedrangt durch die Glaubensgefahren und die schreienden Be- 
diirfnisse sowie angeregt durch grosse Piidagogen, Heilige und 
neue Orden, namentlich aber durch die Tridentiner Reform- 
d e k r e t e, brachten eine wahre Blutezeit der Katechismuslitteratur. 
Wir erinnern an den Katechismus des hl. Franz Xaverius (1544), 
und namentlich an die Katechismen des sei. Petrus Canisius von 
1554 an: Summa doctrinae christianae oder den Catechismus maior, 
die Institutiones christianae, die Ausgaben eines Parvus Catechis- 
mus: Kleiner Katechismus fiir die gemeinen Laien und kleine 
Jugend (1593), den Katechismus Bellarmins u. s. f. Der beriihmte 
Catechismus Romanus ad Parochos — auf dem Konzil von Trient 
durch Karl Borromaeus angeregt, von den bedeutendsten Theo­
logen unter Pius V. fortgesetzt und 1566 fertiggestellt — ist eine

') Vgl. Janssen, Geschichte dea deutschen Volkes, l.Bd. Michael, Geschichte 
des deutschen Volkes. Vgl. auch die treffliche Herdersche Padagogische Biblio- 
thek; ebenso Kunz-Portmann, Katech. des hl. Thomas von Aouin Luzern 
Raber 1899. '
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treffliohe Methodik in Bezug auf Stoff und Behandlung fiir Kate­
cheten und Homileten. Er hat vier Hauptteile: Vom Glauben, 
von den Sakramenten, vom Gebet, von den Geboten, und lehnt 
sich enge an die Formulare des Symbolums, der Sakramente, des 
Vater unser und des Dekalogs an. Aus neuerer Zeit nennen 
wir die Katechismen von Felbiger (t 1788), Overberg (1754—1826), 
Aegidius Jais (1750—1822); Joh. Bapt. Hirscher (t 1865); Alban 
Stolz; Deharbe (verschiedene weitverbreitete Katechismen), sowie 
vieleneuere Diocesankatechismen, z. B. v. Rottenburg, Mainz, Koln, 
Basel u. s. f. Viele Diocesankatechismen sind auf dem Deharbeschen 
System aufgebaut. Einzelne Bistiimer haben den Deharbeschen 
Katechismus selbst angenommen. In manchen Diocesen ver- 
breitet sich gegenwartig der Rottenburger Katechismus. Man 
strebt in neuerer Zeit die harmonische Verbindung von Analyse 
und Synthese, genetischer und demonstrativer Darstellung an 
und sucht kirchliche Korrektheit mit sprachlicher Genauigkeit 
mit einer gewissen Salbung und Weihe des biblischen und litur­
gischen Geistes zu verbinden. In neuester Zeit waltet ein Streit 
iiber die Katechismus-Einteilung. Deharbe S. J. sclilug eine 
sy stematische vor: Glauben, Gebote,Gnadenmittel. Jungmann 
S. J. verwirft diese Systematik und redet der exegetischen An- 
lehnung an die katechetischen Formulare, d. i. an den 
biblisch-kirchlichen Stammkatechismus das Wort. Ge- 
meint sind die folgenden vier Formulare: Symbolum, Dekalog, 
Vater unser, Sakramente. Diese Einteilung liatte auch der Cate- 
chismus Romanus proklamiert (vgl. Jungmann, Theorie der geist­
lichen Beredsamkeit, II., S. 789 ff. n. 33 u. ff.). Gegen ihn wendet 
sich J. Linden S. J. (Beilage zu den katechetischen Blattern, re- 
digiert von Dr. Weber, Miinchen; Verlag von Kósel, Kempten; 
Jahrgang 1902, Mai—Juli. Vgl. auch Linzer Theologische Quar- 
talschrift 1902, S. 500ff. Vgl. ferner Valerian: Neue Wege im 
Religionsunterricht [Wiirzburg, Bucher, 1902 u. 1903]. Die Ana­
lyse und Synthese im Religionsunterricht, von Joh. Scholasticus. 
Wiirzburg 1902 u. s. f., vgl. oben: Analyse und Synthese.)

In Frankreich sind besonders hervorzuheben die Katechis­
men der Schulbriider, der Katechismus von Bossuet, welcher das 
Vorbild vieler Diocesankatechismen wurde, die Katechismen von 
Bouge, Fleury, sowie viele neuere Diocesankatechismen.

Aus diesem geschichtlichen Ueberblick geht zur Geniige 
hervor, dass die ganze Tradition der Kirche fiir unsern heutigen 
Katechismus einsteht. Deshalb ist auch die Frage, ob ein Kate­
chismus «Leitfaden des Religionsunterrichtes* sein soli oder 
nicht, durch die Praxis zu Gunsten des Katechismus langst ent- 
schieden.
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§ 2.
Die Lehr- und Lerntatigkeit im Kateehismus-Unterrieht.

Die allgemeinen methodischen Grundsatze fiir den Religions­
unterricht haben wir bereits betrachtet; sie gelten auch hier.
Es eriibrigt uns noch, die eigenartigen Lehrtatigkeiten des 
Katecheten im Katechismusunterricht kurz zu beschreiben. Wir 
nennen:

a) den Vortrag des Katechismuswortes;
b) die Erklarung;
c) die katechetische Beweisfiihrung, nebst der katechetischen 

Widerlegung und Verteidigung;
d) die praktischen Anwendungen auf das Leben.
Dazu kommen die Lerntatigkeiten der Kinder:
a) das Aufnehmen der Wahrheit;
b) das Einpragen der religiosen Wahrheit;
c) das Einleben in die religiose Wahrheit.
Das alles werden wir in den folgenden Paragraphen kurz 

besprechen.
§ 3.

Der Vortrag des Katechismuswortes.
Der Katechismus ist Inbegriff und Leitfaden der

Religionslehre. Der Katechet hat sich deshalb nach dem 
Katechismus zu richten und soli nicht nach eigenen Heften 
fahren. Die Kirclie legt den Katechismus vor: ecclesia locuta causa 
finita. Dabei konnen freilich fruchtbare Verbesserungsvorschlage 
fiir Revision und Reform des Katechismus stets wieder ge- 
macht werden. Tradition und piidagogischer Fortschritt mussen 
hier zusammenwirken. Die Einfuhrung eines Katechismus ist 
aber allein Sache des Ordinariates. Der Katechet kann nun das 
Katechismuswort geradezu vorlesen, zur Abwechslung, nament­
lich in den Oberklassen, vorlesen lassen. Noch empfehlens- 
werter ist es, wenn der Katechet ais Bote Gottes, Zeuge 
Jesu Christi und Prediger des Evangeliums Frage 
und Antwort des Katechismus oder einfach den Lehr- 
satz selbst miindlich vortriigt. Fides ex auditu. Rom. 10, 17. 
Es entstiinde alsdann hinsichtlich des Vortrages diese Reihenfolge:

a) Vortrag der Frage und (oder) Antwort durch den Kate­
cheten;

b) Erklarung, Anwendung u. s. z.
c) Lesenlassen der Fragen durch einzelne Kinder oder 

Chorsprechen derselben.
Die Bucher der Kinder bleiben bis zur eigenen Lektiire der 

Fragen und Antworten geschlossen.
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Einige Katecheten befiirworten das Offenhalten der Bucher 
wahrend der Lehrtatigkeit des Katecheten. Das mag unter Um- 
standen wahrend der Erklarung des Katecheten im engsten Sinne 
fiir eine nicht zu stark besetzte Unterklasse angehen. Da aber oft 
Erklarung, Beweise und Anwendung ineinandergreifen und durch 
die offenen Bucher die Aufmerksamkeit leicht vom Vortrag des Kate­
cheten abgezogen wird, entscheiden wir uns gegen diese Meinung.

Damit ist nicht gesagt, dass ausnahmsweise, etwa bei 
sprachlich schwierigen und langern Katechismusfragen eben diese 
Methode — dann aber unter aktiver Mitwirkung der Kinder — 
den Vorzug verdient.

Schon die Art und Weise des Vortrags des Katechismus­
wortes soli in den Kindern das Bewusstsein wecken, dass sie 
die W ahrheit von der Kirche empfangen, nicht selber 
finden. Vgl. dazu oben: Die synthetische Methode, die das Kate- 
chismuswort am Schlusse der Katechese vortragt, S, 878 ff., ebenso 
Miinchener Methode.

§ 4.
Die Erklarung-.

Wir erinnern hier in erster Linie an unsere Ausfuhrungen 
iiber die Mittel der geistlichen Beredsamkeit. (S. 670 ff.) Was wir 
dort ausfiihrten, gilt mutatis mutandis auch fur die Katechetik. Wir 
iibergehen deshalb hier jene hocliwichtigen Grundsatze. Damit 
die Kinder den Inhalt der christlichen Lehren und des christ­
lichen Lebens klar und bestimmt auffassen, ist eine gewissen­
hafte Erklarung des Katechismuswortes geradezu notwendig. Die 
Erklarung hat in der Regel und grundsatzlich dem Lernen 
voranzugehen. Wir unterscheiden verschiedene Arten 
der Erklarung, die mit Auswahl je nach der Natur der 
einschlagigen Fragen anzuwenden sind (vgl. S. 875—880).

1. Die grammatische und syntaktische Erklarung. Sie 
kommt dem Kinde entgegen, wenn das Wortbild oder das Satz- 
gefiige des Katechismus ernste Schwierigkeiten bieten. Sie ist 
aber eben deswegen ihrer Natur nach ganz und gar nur Hilfs- 
mittel und soli immer mit weiser Beschrankung angewendet 
werden; sonst wird man aus einem Katecheten ein Sprachlehrer. 
Die grammatische Erklarung greift einige schwierige Worte 
heraus, ersetzt sie durch andere, erklart sie — nicht durch ab- 
strakte, sondern mehr rlietorische, aber genaue Definitionen, Be- 
schreibungen, Zerlegungen in Teile u. s. f. Die syntaktische Er­
klarung lost namentlich schwierigere Gefiige in einzelne Fragen 
und Satzchen auf. Nehmen wir an, eine Katechismusfrage iiber 
den Glauben laute wie folgt: Was heisst glauben? Glauben heisst,
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alles fur gewiss und wahr halten, was Gott geoffenbaret hat 
und durch seine Kirehe zu glauben vorstellt. Die Grundlage 
der Erklarung mag die folgende Satzzerlegung sein: Was heisst 
glauben? Glauben heisst, etwas fur gewiss und wahr halten. 
Was mussen wir fur gewiss und wahr halten? Wir miissen 
alles fiir gewiss und wahr halten, was Gott geoffenbart (gesagt) hat- 
Wer stellt das alles wie ein Licht vor uns? Die katholische 
Kirehe stellt das alles wie ein Licht vor uns. Was konntest du hier 
sagen anstatt: Katholische Kirehe. Ich kónnte hier auch sagen: 
der Papst, die Bischófe und die Priester, die dem Papste folgen. 
(Lehrende Kirehe.) — Die sprachliche Erklarung wird aber 
oft mit Vorteil in die sachliche hineinverwoben.

2. Die Sacherklarung. Es ist selbstverstandlich, dass dio 
Sacherklarung in der erklarenden Lehrtatigkeit uberhaupt 
das Wichtigste, der eigentliche Zweck ist.

Wir unterscheiden folgende Arten der Sacherklarung:
a) Die vorbereitende Sacherklarung. Synthetische 

Erklarung, vgl. oben S. 878. Es gibt Katechismusfragen, welche 
so yeranlagt sind, dass man am besten durch eine Vorerklarung 
in dieselben einfuhrt. Die Katechismusfrage erscheint dann ais 
Abschluss, ais Zusammenfassung und Kern. Diese Art der Er­
klarung ist jedoch nicht die Regel (vgl. oben: die Synthese im 
katechetischen Unterricht, Miinchener Methode S. 878, 880).

b) Die historisehe Erklarung. Es gibt Dogmen, die 
zugleich grosse Tatsachen der Geschichte sind. Es gibt weiter- 
hin Glaubenssatze und Gebote, die wenigstens mit solchen Tat­
sachen in engster Verbindung stehen. In allen diesen und ahn- 
lichen Fallen ist die biblische Tatsache und Geschichte die beste 
Erklarung zur Katechismusfrage. In diesem Falle aber 
trage man die Erzahlung so vor, dass sie ganz dem Zweck 
der Katechismusfrage entspricht und von ihr beherrscht wird. 
Wie verschieden erzahlen auch die Evangelisten dieselbe Tat­
sache je nach dem verschiedenen Lelirzwecke ihrer Eyange­
lien, ohne dabei die geschichtliche Treue zu yerletzen. Die ge­
schichtliche Erklarung kann eine yorbereitende sein (ygl. oben
a), sie kann auf den Vortrag der Katechismusfrage folgen, 
— oft mag sie auch die Einfuhrung oder die Zusammenfassung 
eines ganzen katechetischen Abschnittes bilden. So konnte man 
z. B. die biblische Erzahlung des sechsten Johanneskapitels, sowie 
die unmittelbar yoraufgehenden Ereignisse, welche die iibrigen 
Eyangelisten erzahlen, ais Einleitung und Grundlegung 
derLehre vom allerheiligsten Altarssakrament wahlen. 
Die biblischen Geschichten miissten dann schon bei der Erzah­
lung unter gewisse Zweckgedanken gefasst und dementsprecliend
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dargestellt werden. Dabei wiirde man mitVorteil manche Neben- 
umstande, welche sich weniger auf diesen Zweck beziehen, ein- 
fachliin weglassen. Die katechetische Darstellung diirfte in dem 
angezogenen Beispiele etwa von folgenden Gedanken beherrscht 
werden. Historische Vorerklarung:

1. Die wunderbare Brotvermehrung: der Sohn Gottes gibt ein 
wunderbares Br ot;

2. das naclitliche Wandeln Jesu iiber das Meer: der Sohn
Gottes kann wunderbar gegen wartig sein;

3. Christus lehrt in der Synagogę von Kapharnaum. Leitende
Gedanken waren die folgenden:
a) ich gebe eucli ein wunderbareres Brot ais gestem;
b) ich gebe euch ein wunderbareres Brot ais das Manna;
c) dieses Brot ist ein Himmelsbrot;
d) ich bin dieses Himmelsbrot;
e) mein Fleisch und Blut ist dieses Himmelsbrot;
f) das miisst ihr glauben (Juden, Junger, Apostel, Christen);
g) Wer nicht glaubt, der ist ein Teufel. (Weitere Ausfiih- 

rungen siehe oben S. 309ff.)
Diese Gedanken mussten in die Erzahlung yerfloehten und 

pragnant hervorgehoben werden. Die Kinder miissen den Gang 
der Ereignisse und der Rede gleichsam miterleben. Die mar- 
kantesten Hauptpunkte werden sogar mit grossem Vorteil je- 
weilen durch Chorsprechen eingeiibt.

c) Die dogmatische Erklarung. Hier gilt es vor allem, 
die grossen Begriffe des Glaubens klar, bestimmt, reich und 
ergreifend zu erklaren. Alle diese Begriffe sind wahre Wohl- 
taten Gottes fur den glaubigen Menschenverstand. Der Kateehet 
soli mit der Sehnsucht des Heilandes erfullt sein, der zur Sama­
riterin sprach: Si scires donum Dei etc. «Wenn du doch die 
Gabe Gottes kenntest*. Es leuchtet sofort ein, dass der Kateehet 
alle Talente und Gaben aufwenden muss und sich unablassig 
vorbereiten soli, um Religionsbegriffe, wie Gottheit Christi, 
Kirche, Gnade, Reue, Gerechtigkeit, Tugend, Glaube, Demut, 
Kreuztragen u. s. f. dem Verstande und dem Gemiite der Kinder 
naher zu bringen.

Die Mittel und Wege zu klaren Begriffen des 
Uebersinnlichen und Uebernatiirlichen haben wir aus­
fuhrlich in der Homiletik betrachtet. Die gleichen Grundsatze 
und zum Teil die gleichen Beispiele gelten fur die Katechetik 
(vgl. Homiietische Studien S. 670 ff.) Wir erinnern namentlich fiir 
Kinder an Gleichnis und Parabel, Ursaehe und Wirkung, an die 
geschichtlichen Ziige und an die Verkniipfung der Religions­
begriffe mit dem praktischen Christenleben der Kinder. Man
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lasse aber ja den Wortlaut und die Begriffe des Katechismus, 
sowie den ganzen Zusammenhang der Katechismusfrage in der 
Sacherklarung immer wieder recht scharf hervortreten, damit 
die Kinder sich bewusst bleiben, dass man das Kate- 
chismuswort erklart.

Dieselben Grundsatze gelten von der Erklarung der Glau­
benssatze im engern Sinne. Erleuchtend und wohltatig wie das 
Sonnenlicht, fest und unerschiitterlich, wie Fundamentsteine, 
sollen die Glaubenssatze in die Kinderseelen gesenkt werden.

d) Die moralische Erklarung yerfahrt nach den ganz 
gleichen Grundsatzen. Die unmittelbar praktische Seite der 
moralischen Erklarung behandeln wir bei der Lehrtatigkeit 
der Anwendung (ygl. auch oben S. 73 ff. uber die moralischen 
Anwendungen und Hauptthemata: der Moralpredigt.)

e) Die heryorhebende Erklarung. Nicht alle Kate- 
chismusfragen yerlangen dieselbe eingehende Erklarung; sie 
sind verschieden hinsichtlich Wichtigkeit und Verstandlich’keit. 
Es ist zwar sehr zu betonen, dass der ganze Glaubens- 
inhalt unverkiirzt yerkiindet und geglaubt werden 
muss. Trotzdem gibt es Glaubenssatze, welche die Grundlage 
und die Wurzel yieler andern sind. Auch gibt es Wahrheiten, 
welche man notwendigerweise ausdriicklich glauben und wissen 
muss. Endlich finden sich Lehren im Katechismus, die fur das 
praktische Leben von grósserer Tragweite sind ais andere. Nach 
diesen Gesichtspunkten muss der Katechet sein Thema beur- 
teilen und nach Massgabe ebenderselben Gesichtspunkte auf die 
Erklarung gewisser Fragen viel mehr Zeit yerwenden, ais auf 
die Behandlung anderer. So braucht z. B. beim Kommunikanten- 
Unterncht die Frage: «Hat das Altarssakrament die Merkmale 
eines Sakramentes ?> nur die durftigste Erklarung. Denn nie­
mand, der uberhaupt die Eucharistie annimmt, kommt heutzutage 
m Gefahr, an dereń sakramentalem Charakter zu zweifeln. Aus 
einem andern Grunde erheischen auch die folgenden Fragen nur 
eine sehr kurze Erklarung: «Ist unter der Gestalt des Brotes 
nur der Leib gegenwartig?» — «Wenn der Priester die Hostie 
bricht, wird dadurch auch der Leib Christi geteilt?» — < Wie lange 
bleibt Christus im hl. Sakramente gegenwartig?» Hier genugt 
es, die Glaubenssatze klar und wiirdig heryorzuheben, etwa im 
Geiste des «Lauda Sion». Eine zu eingehende spekulatiye Er­
klarung wurde den Kindern das Verstandnis nur yerwischen. 
Dagegen trauchen z. B. die Fragen iiber den Beweis fiir die 
Gegenwart Christi im allerheiligsten Altarssakrament wegen ihrer 
grundlegenden Bedeutung eine ganz eingehende Auslegung, 
ebenso, und zwar aus praktischen Grunden, die Fragen iiber die
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Wirkungen der Kommunion. Nach diesen Grundsatzen wird der 
Katechet im vorneherein bei der Bestimmung des Lehrstoffes und 
Lehrzieles uberhaupt die Katechismusfragen zahlen und wagen.

f) Die repetierende, zusammenstellende Erklarung. 
Der Katechet Stelle von Zeit zu Zeit die wichtigsten Stiicke der 
heiligen Lehre kurz, klar, iiber sich tlich und ansprechend zu- 
sammen in sogenannten Stammkatechesen, im Ansehluss an 
gewisse Katechismusfragen, oder anlehnend an die Gebete und 
Lehrstucke im ersten Teile des Katechismus. — Diese Gesamt- 
katechesen sind namentlich fiir die Oberklassen vor der Schul- 
entlassung sehr fruchtbar, damit die Kinder noch einmal einen 
schonen und begriindeten Gesamtuberblick iiber die Religion 
erhalten. Einheit ist Macht. (Vgl. oben: Hauptthemata und 
S. 328, 330.)

g) Die apologetische Erklarung. Die Fundamental- 
wahrheiten und die Unterscheidungslehren bediirfen in den 
Oberklassen unbedingt einer apologetischen Erklarung. 
Auch wird der Katechet uberhaupt massvoll und weit- 
blickend die apologetischen Bediirfnisse in einer 
weisen Praventivmethode berucksiclitigen. Wir haben 
uns dariiber eingehend bei der Behandlung der Beweisfiihrung 
und der apologetischen Predigten ausgesprochen.

§ 5.

Die katechetische Beweisfuhrung>.
Wie fiir den Prediger, so ist auch fur den Katecheten die 

Beweisfiihrung ernste Pflieht. Wir erinnern hier einfach 
an die f riihern Ausfuhrungen uber die homiletischen Be­
weise. Der Katechet muss die dort ausgesprochenen 
Grundsatze stets im Auge behalten. Die obersten Satze 
fur diese katechetische Lehrtatigkeit sind demnach die folgenden:

1. Der Katechet hat zu beweisen, dass das, was er vortragt, 
das Wort Gottes ist und nicht Menschenwort. (Eigent­
liche, unmittelbare Beweise. Vgl. hieriiber die homiletischen 
Studien.)

2. Der Katechet hat sehr oft zu beweisen, dass das, was er 
sagt und fordert, notwendig aus dem Worte Gottes folgt, 
wenn es auch nicht ausdriicklich darin ausgesprochen ist. (Ueber 
diese Beweise und ihre Arten vgl. wiederum die Homiletik.)

3. Dazu mag der Katechet an passenden Stellen auch ein­
zelne natiirliche Beweise (sekundare Beweise) hinzufiigen.

4. Die wichtigsten methodischen Winkę fiir die kate­
chetische Beweisfiihrung sind folgende: die Beweisfiihrung sei:
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e)

a) fiir Kinder fasslicli,
b) nicht eine Apologie an Unglaubige oder Zweifler 

sondern fur Kinder bestimmt, die den Glauben haben- '
c) weise berechnet, auch die Einwendungen, Schwierigkeiten, 

und Vorurteile, welche die Kinder im spatern Leben 
zu horen bekommen. Dies iibersehe man ja 
nicht in den Oberklassen!

d) ansP[echend’ nicht rein wissenschaftlich, namentlich mit 
fruchtbarer Verwendung biblischer Tatsachen- 
stufenweise fortschreitend; auf der Unterstufe 
genugt meistens die gewissenhafte Erklarung, auf der 
Mittelstufe geniigen vielfach die unmittelbaren Beweise 
auf der Oberstufe kommen alle Arten von Beweisen, doch 
immer in weiser Beschrankung, zur Verwendung

MeihoCH0r0bla^ WvS, r* V°n d6r heuristiscł>en und sokratischen 
™n?bel der Er darUng und Beweisfiihrung des Katecheten

1. Niemals kann diese Methode in der katholisehen Kate- 
chisation die herrschende sein; denn wir yerkiinden nicht eine 
Religion die sich aus dem naturlichen Menschenverstande heraus 
entwickeln lasst, sondern die gegebene Religion der Offenbarung.

2. Per accidens kann die heuristisch sokratische Methode 
auch vom Katecheten mit grossem Vorteil yerwendet werden wenn 
z. B gewisse Wahrheiten der Offenbarung sch on yorgetragen und 
erklart wurden - uberhaupt bei Repetitionen -, wenn durch 
angeregtes Denken aus Offenbarungswahrheiten yerhaltnismassig
bef wb11!,61’-! 3bg!leitet werden kónnen- bei Stammkatechesen, 
w ,Wahfhelte"’ dle Slch aus biblischen Tatsachen ergeben, bei 
Wahrheiten, die auch im naturlichen Erkenntnisgebiete lie°-en
in dJvTre ge.waltiSer Fehler des Katecheten, wenn er 
m der Volksschule die Heilswahrheiten yorwiegend oder immer 
zuerst aus der Vernunft entwickeln und erst nachtraglich und 
obenlun durch das Zeugnis der Offenbarung bekraftigen wollte 
Man yermeide auch unwiirdige, spitzfindige und die arglose 
ugend nur schadigende Erorterungen, wie z. B. «Wie haben 

denn auch alle Menschen im Himmel Platz?» «Kónntest du 
einen Menschen auch lieben, der deinen Vater ermordet hattef. 
(Vgl. oben Synthese und Analyse.)

n- • § 6-
Dte katechetische Anwendung-. (Vgl. 72—79.)

Das Wichtigste im katechetischen Amte ist die Wirkung 
aut das Leben. Dieses Ziel ist deshalb allen Methoden gemem- 

m und auch aller Methoden Priifstein. Das in der Homifetik oft
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zitierte Ziel alles Lehrens und Unterrichtens beherrsche auch hier 
alles: ut vitam habeant et abundantius habeant. Wir ver- 
weisen wiederum auf die homiletischen Grundsatze und heben 
hier nur die wichtigsten methodischen Prinzipien heraus:

1. Es vergehe keine Katechese, ohne dass den Kindern 
etwas fiir das praktische Chri stenleben unmittelbar 
Brauchbares mitgegeben und warm empfohlen wird. (S. 73 ff.)

2. Es ist nicht notig, an eine jedc Katechismus* 
frage eine Exhorte zu kniipfen. Der Katechet wahle sich 
dazu die passenden Fragen.

3. Man wecke in den Kindern die religiosen Gemiits- 
bewegungen der Anbetung, des freudigen Glaubens, der 
Furcht Gottes, der Liebe. Durch die Gnade Gottes und das 
richtige Einwirken des Katecheten gehen diese Gemiitsbewe- 
gungen in freie Gemiitstatigkeiten uber und werden so sittliches 
Eigentum der Kinder (Ygl. hieriiber dio homiletischen Studien
S. 31 ff. a. p. und S. 720—731 iiber die Gemiitsbewegungen, Ge­
miitstatigkeiten und Willenswirkungen.)

4. Der Katechet behalto uberhaupt den praktischen 
Zweck der Katechese immer recht lebendig in seinem Geiste:

a. im Allgemeinen,
b. in Bezug auf eine jcde Katechese,
c. in Bezug auf die Einzelfalle des Kinderlebens,
d. in Bezug auf die Zukunft der Kinder.
Er rege sich immer wieder durch folgende und ahnliclie 

praktische Fragen an: Welche Wahrheiten miissen die Kinder 
ausdriicklich glauben? — Was folgt aus diesem Glaubenssatz 
fiir das Leben? — Welche religiose Uebung kann ich den Kin­
dern bei dieser Gelegenheit erkliiren ? — Welches ist der prak­
tische Kern dieser Frage, dieser Geschichte, dieses Abschnittes? 
— Welche Fehler und Siinden muss ich unter meiner Jugend 
am meisten zu entferncn suchen? — Wie, wo und wann kann ich 
die Kinder praktisch in das Gnadenleben einfiihren? — Was kann 
ich heute fiir das Gnadenleben dieser Kinder tun? — Welche 
Hauptanwendung will ich machen, um die Kinder nicht mit Vor- 
satzen zu iiberladen? — Was fur einen bestimmten Plan hin­
sichtlich der praktischen Anwendungen will ich einschlagen? — 
fiir dieses Halbjahr? — fur jenes Schuljahr? — Der Katechet 
macht gar oft in seinem Pastoralleben und nicht zuletzt in der 
Jugendseelsorge die eine und andere Erfahrung, die — vielleicht 
nicht sofort, wohl aber nach einiger Zeit — Anlass zu einer 
packenden Anwendung im Jugendunterricht werden kann. Der 
Katechet notiere siehe solche Gedanken und Erinnerungen mit 
wenigen Schlagworten in sein Journal und denke gelegentlich
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dariiber nach. Bei den Vorbereitungen durchblattere pian das eine 
und andere Mai seine zerstreuten Pastoralnotizen. Dieselben wer­
den sich nicht selten ais sehr fruchtbare Quellen praktischer Reli- 
gionserziehung besonders in der Katechese erweisen. Fiir die Ge- 
wissensschulung und Lebenskasuistik leistetZb-. Forsters Jugend- 
lehre treffliche Dienste. Daraus lasst sich methodisch sehr rieles 
lernen. Nur muss der Katechet alles auf den Goldgrund der Ueber­
natur stellen. Er darf nicht bloss naturliche Ethik treiben — wohl 
aber soli er ubernaturlich-etliischen Unterricht mit edler Lebens­
kasuistik erteilen.

Es ware geradezu ein Verrat am katechetischen Amte, wenn man 
sich fastnur ausschliesslich an den Verstand wenden wurde; die Er­
ziehung des Willens durch Wahrheit und Gnade ist die Hauptsache!

5. Der Katechet unterstiitze alle seine Anwendungen durch 
klare, theologisch sichere, aber dem Kinderverstand 
und Kindergemiit angepasste Beweggriinde.

6. Bei diesen Exhorten sind namentlich auch die friiher 
angefiihrten Grundsatze iiber die Kindersprache zu beachten.

§ 7.
Die Einpragung- der Wahrheit.

Wir erinnern an die folgenden Grundsatze:
1. Der Katechismus ist wórtlich auswendig zu lernen. 

Bei schwachen Kindern, die immer zuriickbleiben, soli strenge 
darauf gedrungen werden, dass sie wenigstens die Gebetsformu- 
lare und die wichtigsten Hauptfragen ganz genau ais Eigentum 
besitzen. Die beigefiigten Bibelstellen sollen von den Kindern 
wenigstens bei den wichtigern Fragen und in den Oberklassen 
durchwrg mitgelernt, bezw. in die Fragen eingefiigt werden.

2. Der Regel nach soli nur bereits Erklartes auswen­
dig gelernt werden. Mangelt die Zeit, so schicke man wenig­
stens die Worterklarung mit einem Anfang der Sacherklarung 
voraus. Nur ausnahmsweise werden hie und da nicht vorerklarte 
Fragen in den Oberklassen ais Memorieraufgabe gewalilt.

3. Man gebe den Kindern eine unmittelbar praktische Anleitung 
zum Auswendiglernen, namentlich zu einem verstandnisvollen und 
planmassigen Memorieren, das langsam, absclinittweise u. mit stets 
erneuten kurzeń Repetitionen sich stufenweise vorwarts arbeitet.

§ 8.
Das Lehrverfahren im Katechismus-Unterrichte.
Den ersten Teil der Unterrichtsstunde verwendet man mit 

Vorteil fur die Repetition (20—30 Minuten). Den iibrigen Teil 
fullt die Erklarung des neuen Stoffes, Erklarung mit Beweis- 
fuhrung, Anwendung und Exhortation je nach Bediirfnis aus.

Zur Abwechslung mag man auch hie und da eine Gesamt- 
stunde fiir das Abfragen verwenden. Dann soli aber die Gesamt- 
Repetition durch eingestreute Verstandnisfragen, ganz kurze 
nachgetragene Erklarungen und Anwendungen belebt werden.

57
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Von andern Lehrern der Katechetłk wird folgende Methode 
vorgeschlagen:

a. Abfragen.
b. Sacherklarung, Auslegung und Anwendung 

des in der letzten Stunde schonkurz vorerklarten, 
gelernten und abgefragten Stoffes.

c. Vortrag der neuen Katechismusfragen mit Wort- und 
ganz kurzer Sacherklarung des neuen Stoffes, der fur die nachste 
Stunde gelernt werden soli.

Wir ziehen das erste Verfahren vor. Bei jedem Ver- 
fahren trage der Katechet selbst das Katechismus- 
wort (Frage und Antwort — oder doch die Antwort) vor. 
Erst dann beginne er die Erklarung. Bei der synthe- 
tischen Behandlung (vgl. oben) wird er am Schlusse den vollen 
unveranderten Katechismussatz ais Gewinn, Endresultat, Kern 
und Grundgedanken herausleuchten lassen.

• § 9.
Das Einleben der Kinder in die religiose Wahrheit.

Die Katecliismuswahrheiten miissen Lebensgrundsatze wer­
den. Die Kinder miissen das, was sie in der Religionslehre von 
Glaube, Gnade und christlichem Leben horen, an sich selber er- 
fahren und durchleben. Der Katechet ist deshalb auch der Mit- 
arbeiter des hl. Geistes, der dieses alles in den Kindern anregt, 
fórdert und zur Vollendung fuhrt. Der Katechet hat seinerseits 
auf folgende Punkte seine stete Aufmerksamkeit zu lenken:

a. auf die praktischen Anwendungen, von denen 
wir oben schon gesprochen.

b. auf alle Beziehungen des Katechismusunter- 
richtes zum sakramentalen und gottesdienstlichen 
Leben.

c. auf ungezahlte Gelegenheiten in der Schule, ausser- 
halb der Schule, im Vieraugenverkehr der Privatseelsorge, in denen 
sich das religiose Leben nach irgend einer Seite hin fordern lasst.

Es gilt auch fiir den Katecheten das Wort des Apostels: 
Praedica verbum, insta opportune, importune: argue obsecra 
in omni patientia et doctrina. Vigila, in omnibus labora opus fac 
evangelistae (2. Tim. 4, 2 ff. Vgl. dazu S. 707 n. d.).

Art. 2.
Der Unterricht in der biblischen Geschichte.

§ I-
Das Hauptprinzip.

Es ware — absolut gesprochen — durchaus nicht unmoglich, 
die biblische Geschichte ais Grundlage des Religionsunterrichtes
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zu wahlen. Sie miisste dafiir eigens methodisch bearbeitet wer­
den. Die Insufficienz der hl. Schrift, die ais Glaubensąuelle 
nicht alle Wahrheiten und Tatsachen der Religion verkiindet 
ware alsdann durch planmassige beigefiigte Exegesen, Konse- 
quenzen, Lehren undEntfaltungender Traditionzuerganzen. Solch’ 
ein Lehrbuch wurde mutatis mutandis etwa die Gestalt der Mey’- 
schen Katechesen fiir die Unterstufe an Volksschulen erhalten. Es 
wareso ein Buch geschaffen, das Katechismus und Bibel zugleich 
enthalt. Die homiietische Methode, welche die Pr edig t in der 
Urzeit beherrschte, ware so auf das Katechumenat iibertragen.

Eine solche Lehrweise entspricht aber der iiberwiegenden 
llichtung der kirchliehen Entwickelung nicht. Grundlage bildete; 
wie wir bereits oben ausgefuhrt haben, stets eine Art Katechismus. 
Daneben entfaltete sich der ebenfalls hochwichtige biblisehe 
Unterricht. Wir bauen unsere Vorschlage auf die kirchliche 
1 radition.

Der Katechismus ist Grundlage, Centrum 
undLehrbuchdeskatholischenReligionsunter-  
r i c h t e s.

_ Die biblisehe Geschichte bezweckt die Unter- 
stutzung, Belebung, Begriindung, Vertiefung und 
Veranschaulichung der Religion.

Katechismus und Bibel bringen die beiden grossen 
Momente der Religion, Lehre und geschichtliche Tat- 
sacne in das rechte Licht und in die rechte Verbindung.
. ^rundsatzlich und psychologisch betrachtet, erscheint des- 
nalb der biblisehe Unterricht:

a. Vorherrschend, aber mit Katechismus - Elementen ver- 
bunden auf der Schulstufe der Kleinsten (vgl. oben den Abschnitt 
uber die Katechisation der Kleinsten).

b. Dem Katechismus dienend ais reiche Quelle der Er­
klarung, Beweisfuhrung und Anwendung auf allen Stufen im Kate- 
chismusunterricht selbst.

c. Ais selbstandig, neben dem Katechismusunterrichte ein- 
herlaufend in den Mittelklassen und in den Oberklassen.

§ 2.
Bedeutung des biblischen Unterrichts.

Die hohe Bedeutung des biblischen Unterrichts ergibt sich:
a. aus der Wichtigkeit und unschatzbaren Nutz-

Ijchkeit der hi. Schrift fur die gesamte Verkiindigung des 
Eyangeliums auf allen Stufen. Wir haben uns dariiber in den 
liomiletischen Studien sehr ausfuhrlich ausgesprochen. Die Bibel 
ist das vom hl. Geiste selbst gegebene Buch fiir Religionslehrer;



900

sie ist das Wort Gottes im vollsten Sinne; eine Summę und ein 
Gesamtbild der Religion, ein Bild dei' Religion ais Tatsache in 
Fleisch und Blut, in Farbę und Leben; das Buch iiber Jesus 
Christus; eine Geschichte der góttlichen Vorsehung im Grossen 
und im Kleinen; ein Mittel zur Bereicherung unserer religiosen 
Begriffe; eine Sammlung merkwurdiger Charaktere; eine Quelle 
popularer und kindlicher Beredsamkeit (S. 99—153). Die Bedeu­
tung ergibt sich:

b. aus der Wirksamkeit des geschichtlichen 
MomentesfiirVerstand, Phantasie, Gedachtnis, G e- 
mut der Kinder. (Vergl. die Homiletik: Bedeutung des Lebens 
Jesu fiir Predigt und Katechese S. 106 ff., S. 138—144, S. 746—752 
iiber die geschichtlichen Ziige, S. 700 ff. iiber die Bedeutung der hl. 
Schrift zur Weckung derGefiihle S. 726 ff. — Vor allem vergl. 
unsere Abhandlung iiber die gottliche Pragmatik und Padagogik 
der hl. Schrift S. 110—147.)

§ 3.
Die Methode des biblischen Unterriehtes,

1. Die allgemeine Methodik wurde bereits in den homiletf- 
schen Studien vollstandig entwickelt. Vor allem soli der Religions­
lehrer selbst in den Geist der hl. Schrift eindringen (verg). unsere 
Anregungen im § 6 des Abschnittes iiber die hl. Schrift ais 
gottliche Pragmatik und Padagogik im einzelnen 
S. 110—146, ebenso S. 153 bis S. 170).

2. Die besondere Methodik fassen wir im Anschluss an den 
trefflichen Kommentar zur biblischen Geschichte von J. Knecht 
Weihbischof in Freiburg i. Br. in die folgenden Grund­
satze zusammen:

a. Wohl bereitetes Yorerzahlen. Das Vorerzahlen geschehe 
im engen Anschluss an die hl. Schrift und die biblisehe Ge­
schichte mit Paraphrase der allerscliwierigsten Stellen, die aber 
doch moglichst im Wortlaute anzufiihren sind. — In den Ober- 
klassen kann dann und wann — doch durchaus nicht immer, 
ais Ersatz das Lesen eintreten. — Man unterschatze ja diese 
ungemein fruchtbare Lehrtatigkeit des Vorerzahlens nicht und 
bereite sich selbst an Hand der biblischen Geschichte und der 
Evangelien gewissenhaft darauf vor. Die besten Dienste leisten 
Lohmanns Evangelienharmonie und Knechts Kommentar.

b. Die Erklarung des Wichtigsten und Schwierigsten, 
eventuell auch im Anschluss an das Lesen der Geschichte nach 
dem Vorerzahlen.

c. Einpragung durch die Kinder. Bei sehr beschrankten Zeit- 
und Schulverhaltnissen lasse man wenigstens die wichtigsten 
Geschichten genau memorieren; anderes mag dann mehr kur-
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sorisch behandelt werden. Das Hauptgewiclit ist selbstredend auf 
das Neue Testament und namentlich auf das Leben Jesu zu legen.

d. Die Auslegung. Die wichtigste katechetische Arbeit im 
biblischen Unterrichte ist die Auslegung, d. i. das Eingehen 
auf den geschichtliclien, dogmatischen, moralischen, ascetischen 
Gehalt des biblischen Abschnittes. Die Personen in ihrer heilsge- 
schichtlichen Bedeutung und mit ihren Charaktereigenschaften, die 
Glaubenssatze mit ihren Belegstellen und reichen Begriindungen 
die parallelen Katechismusfragen hinsichtlich des im biblischen 
Abschnitte enthaltenen Stoffes, die Gebote, wie sie aus dem 
Munde Gottes, des Heilandes und der S tellvertreter Gottes un- 
mittelbarhervorgehen, das alles soli durch klare, lebens. 
frische und griindliche Darstellung wahrend der Aus­
legung des Katecheten vor die Seele der Kinder treten. Dabei 
ubersehe jedoch der Katechet das padagogische Sprichwort 
nicht: «In der Beschrankung zeigt sich der Meister», und ebenso 
nicht jenes andere: «Non multa, sed multum.» Fur diese Lehr- 
tatigkeit wird den Katecheten auch die bestandige Riicksicht auf 
folgende zwei Gesichtspunkte machtig unterstiitzen:

o. Welches ist der (dogmatische, moralische) Kern dieser
Geschichte, der eigentliche Zweck des heiligen Geistes und 
der inspirierten Schriftsteller ?

A Wie kann ich am besten die Freude der Kinder an der
Bibel und namentlich am Leben Jesu fordem?
e. Die Nutzanwendung: Aus dem reichen Stoffe einer 

biblischen Geschichte oder eines biblischen Abschnittes greift 
endlich der Katechet einen praktischen Hauptgedanken 
heraus, stellt ihn unter einen unmittelbaren Zweckgedanken und 
bringt denselben ais Anwendung in móglichst enge und unmit- 
telbare Beziehung zum Kinderleben. (Vgl. die Homiletik uber 
die praktische Anwendung S. 73-78 sowie zum Ganzen die 
Anweisungen iiber die homiletisehe Exegese S. 158—170 und 
iiber die Homilie.

A. Bild der Methode Knechts.
Wir sind, wie bereits bemerkt wurde, in der Darlegung der 

Methode fiir den Bibelunterricht den Vorschlagen Dr. Knechts 
gefolgt. Wir fiigen hier noch eine iibersiclitliche Darstellung 
ebendieser Lehrmethode fiir je 2 Stunden berechnet an und stel- 
len daneben einen fur beschranktere Zeitverhaltnisse 
vereinf achten, aber auch fur gewisse Themata im 
vornherein noch empfelilenswerteren Lehrgang.

1. Vorerzahlen.
2. Erklarung des Notwendigsten.
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3. Einpragung.
4. Auslegung.
5. Centralanwendung.
Auf 2 Stunden verteilt, folgen sich die Tatigkeiten in fol- 

gender Weise:
a. Vorerzahlen (in den letzten 10 Minuten einer Stunde ev. 

verbunden mit n. b.).
b. Erklaren des Notwendigsten (dann Lesen).
c. Einpragen iiber Hause.
d. Abfragen (20—30 Minuten in der folgenden Stunde).
e. Auslegen des reichen Inhalts etc. derselben Geschichte.
f. Centralnutzanwendung.

g. Vorerzahlen einer neuen Geschichte.
h. Erklaren des Notwendigsten u. s. f.

B. Modifikationen dieser Methode.
Es gibt Geschichten, bei denen 2 oder sogar 3 Lehrtatig- 

keiten verbunden werden konnen. Dies wird namentlich in fol­
genden Fallen empfehlenswert sein:

a. Bei der Erzahlung und Behandlung kurzer aber wicli.- 
tiger und inhaltsreicher Geschichten, hervorragender Ereignisse 
mit tiefen psychologischen Eindriicken, z. B. der Sturmstillung auf 
dem Meere. Hier kónnte man, um denvollen Eindruck zu 
er ziel en, Erzahlung, Erklarung des Notwendigsten und Aus­
legung miteinander zu einem ergreifenden Gesamtbilde verbin- 
den (vgl. oben die Abhandlung iiber die Homilie). Die Stunde 
wird in 2 Teile geteilt: Abfragen und Repetieren (mit einge- 
flochtenen Nachtragen) — Vorerzahlen mit voller Exegese der 
neuen Geschichte.

b. Bei langen zusammenhangenden Scenenreihen oder Lehr- 
vortragen: hier verbindet man am besten gleich mit der Erzah­
lung die Erklarung und Auslegung, damit das Ganze nicht durch 
allzuviele parallele Lehrtatigkeiten an den einzelnen Ab- 
schnitten zersplittert werde. Wir erinnern an die Bergpredigt.

Art. 3.
Unterricht und Erziehung der Erstbeichtenden.

Vorbemerkung: Vgl. hier unsere eingehende homiietische 
Besprechung des Busssakramentes S. 334—363. — In 
den folgenden Artikeln heben wir bloss die grundlegen- 
den methodischen Satzeheraus. Die besondere Metho­
dik ist Aufgabe eines katechetischen Praktikums im Ordinanden- 
kurse, in Verbindung mit einer Uebungsschule.

1. Die Zeit der Zulassung zum Beichtunterricht 
und dann zur ersten Beicht mag in unsern Gegenden
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in das 7. oder 8. Altersjahr fallen, mit andern Worten in jene 
Zeit, da die Kinder den Unterricht der Kleinsten in irgend einer 
Form durchgemacht und einigermassen lesen gelernt haben. 
Doch ist auf besondere Umstande, fruhe geistige Reife, Gesund- 
heitsverhaltnisse und drgl. Riicksicht zu nehmen. Bei griind- 
lichem, ausgedehntem und eingehendem Unterricht konnen die 
Kinder verhaltnismassig fruhe eine sehr gute erste Beicht ablegen.

2. Der ganze erste Beichtunterricht muss von dem Ge­
danken getragen sein: Die Kinder bereiten sich jetzt auf das 
Wichtigste vor, was sie bis jetzt getan haben. — Der religiose 
Ernst des Lebens tritt jetzt zum ersten Małe unmittelbar an sie 
heran. Es naht fiir sie aber auch der nach der Taufe gliick- 
lichste Tag, den sie bis jetzt erlebt.

Das alles weist hin aufeinehl. Stimmungder Freude, 
welche den Katecheten und die Kinder wahrend des ganzen 
Unterrichtes beseelen wird. Der erste Beichttag soli ein von 
den Kindern mit Freude erwarteter Festtag sein : Haec est dies, 
quam fecit dominus, exultemus et laetemur in ea.

3. Diewichtigsten Momente der Methode des 
in erster Linie erzieherischen Unterrichtes sind folgende:

a. Grundlageist der kieine Katechismus. Je- 
doch sind lange nicht alle Fragen gleichwichtig. Besser ist es, 
bei beschrankten Verhaltnissen einige weniger wesentliche Fragen 
bei Seite zu lassen, um bei den wichtigsten Momenten langer 
verweilen zu konnen.

b. Eine grosse Arbeit bringtiinmerdie prak- 
t.ische Einfuhrung in die Gewissenserforschung nach den 10 
Geboten. Beachte:

a. Die zehn Gebote sollen ansprechend, praktisch und 
kurz er klar t werden unter Verwendung des Beispieles 
Jesu und der Heiligen. Man gebe erst eine biblische Vor- 
iibung z. B. III. Gebot: Jesus in Jerusalem; IV. Gebot: das 
ungehorsame Kind vor Gott demVater (lebhafte Schilde- 
rung des Sinaiereignisses mit der Verkiindigung des 4. Ge- 
botes) vor Gott dem Sohne (der gehorsame Jesus 
yon Nazareth kommt und schaut in das Auge und tief 
in die Seele des ungehorsamen Kindes — Ich, der Gottes- 
sohn, war meinen Eltern untertan und jetzt treffe ich dieh 
— so; armes Kind, wie wenig gleichst du mir?) — vor 
Gott dem Heiligen Geiste (horet, wie der hl. Geist 
uber den Ungehorsam denkt. Er hat ein furchtbares Wort 
in die Bibel hineinschreiben lassen: Ein Auge, das seine 
Mutter grób und trotzig und mit Verachtung anschaut, 
das sollten die Raben am Bache aushacken und die jungen
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Adler sollten es fressen, n. Prov. 30,17). Im Anschluss an diese 
biblischen Voriibungen oder zugleich mit diesen erki ar e 
man ganz kurz den Kern des Gebotes. Man wird da- 
bei nicht etwa die samtlichen Katechismusfragen iiber die Ge­
bote repetieren. Das ist iibertrieben und raubt zu viel Zeit. 
Man hat es hier mit dem unmittelbar Praktischen zu tun.

8 Daraus gewinnt man eine verhaltnismassig kleine 
Zahl v o n am besten direkt gestellten Memo- 
rierfragen im engern oder weitern Anschluss an den 
kleinen Katechismus, die zunachst wohl am Besten durch 
Chorsprechen im Unterrichte selbst eingeiibt werden.

Z- Daran schliesst sich einekasuistische Einubung der 
Beichtanklage, die gelegentlich in den meisten kiinftigen 
Stunden durch 5—10 Minuten konseąuent und t a k t v o 11 
wiederholt werden soli. [Wie miisste ein Kind beichten, 
das dies und das getan hat ?] — Man gebe erst ganz 
wenige, bald bunt vermischte, dann etwas ver- 
melirte Siindenbeispiele. Die Kinder sollen dieselben 
in den Dekalog einordnen: das Kind muss so beichten: 
z. B. Erstes Gebot: Ich habe sehr oft am Morgen und 
Abend nicht gebetet. — Zweites Gebot: Nichts. — D r i t- 
tes Gebot: Ich bin einrnal aus eigener Schuld [mit Fleiss] 
am Sonntag nicht in der hl. Messe gewesen u. s. f. Man 
dringe aut das genaue Einhalten der Ordnung der Gebote 
(Keine casuistische Uebuag de sexto.)

<t Mit Vorteil werden die Gebote spater mit ihren praktischen! 
Memorierfragen zur Unterstiitzung des Gedachtnisses unter 
gewisse Stich- und Schlagworte zusammen- 
gestellt, z. B. beim ersten Gebote muss ich an das Beten 
denken, beim zweiten an hl. Namen, beim dritten an den 
Sonntag, beim vierten an die Eltern, beim fiinften an andere, 
beim sechsten und neunten an die Unkeuschheit, beim 
siebenten und zehnten an das Stehlen, beim achten an das 
Liigen. Hinsichtlich der Kirchengebote geniigt auf dieser 
Stufe die Erwahnung des Abstinenzgebotes. Die anderen Ge­
bote und die Hauptsunden konnen fiir sich betrachtet, oder 
bei den Geboten Gottes beriicksichtigt werden.'
c. Vielen Fleiss und bedeutende Zeit muss

der Kateehet auf die Lehre und noch viel mehr auf die 
Einubung der Reue verwenden und zwar:

«. Durch gute, jedoch nicht zu breite und subtile 
Erklarung der Begriffe im Anschluss an die Fragen. 

p. Durch wohlvorbereitete Katechesen uber das 
Leiden Christi oder einzelne Stationen desselben,
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ais Weg zur Reue, namentlich zur vollkommenen
Reue. (Vgl. hieriiber die Morał und insbesondere oben
S. 341-348.)

7- Beim Unterrichte und bei der Einfuhrung in die Reue, sowie 
hinsichtlich des damit verbundenen Vorsatzes, denke der Ka­
techet stets an denBesserungszweck und wirke 
so auf den Charakter der Kinder ein.

<5. Grosse Aufmerksamkeit verdienen ferner die Eigenschaften 
der Beicht, namentlich die Auf richtig k e it, endlich auch 
die aussere Machedes Beichtens. Wenn die Kinder 
die Mache des Beichtens nicht kennen, so wird ihnen der 
Empfang dieses Sakramentes sehr lastig fallen.

e. Am Beichttage selbst sind die Kinder vor dcm Empfange 
des Sakramentes durch eine praktische Exhorte un- 
mittelbar vorzubereiten. Namentlich unterlasse man 
nicht, mit den Kindern insgesamt die Reue zu er- 
wecken. Auf diese Vorbereitung verlege der Katechet bei 
jeder Beicht der Kinder grossen Fleiss. Ueber das Beicht- 
lioren der Kinder vergl. die Morał, z. B. Lehmkuhl II. B., 
n. 477 ff., ebenso Noldin und Goepfert.
e. Fiir eineguteDisciplin wahrend des Sakramenten- 

empfangs wird durch genaue Vorschriften hinsichtlich des Gehens 
und Kommens, durch nicht zu langes Zuruckhalten der Kinder 
in der Kirehe zur Vor- und Nachbereitung, durch besondere 
Aufsicht und drgl. am besten gesorgt.

Art. 4.
Die Vorbereitung der Erstkommunikanten. 

(Vergleiche dazu oben den 4. Fastensonntag, den 
Hohen Donnerstag, den Weissen Sonntag: das Fron­
leichnamsfest, das Predigtthema: Jesus Christus,

sowie die ganze Fastenzeit.)
1. Die Bedeutung des Erstkommunikanten- 

Unterrichtes ergibt sich von selbst aus der centralen Stel, 
lung des Altarssakramentfes in der katholischen Religion und im 
christlichen Leben. Dogmatik, hl. Sehrift und Ascese bringen 
hiefiir eine ganze Wollce von Beweisen. Alle diese Grunde wer­
den noch verstarkt durch den Umstand, dass der Katechet die 
Erstlinge der Jugend dem Heilande zufiihren will. (S. 583 n. 2.)

Er kann darum mit dem hl. Augustinus sagen: Vos allo- 
quimur novella germina sanctitatis, regenerata ex aqua et spiritu 
sancto: germen pium examen novellum, flos nostri honoris et 
fructus laboris, gaudium et corona mea. (Sermo I. in Octava
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Paschae; im Brevier in der II. Nocturn des weissen Sonntags, 
vgl S. 500 ff.)

2. Die Anforderungen an den Katecheten fiir 
den Erstkonimunikanten-Unterricht sind darum sehr hohe. Mit 
Griindliehkeitund Kirchlichkeitder Lehre miissen sich namentlich 
beim Erstkommunikanten-Unterricht das warme Herz, die ge- 
hobene Seelenstimmung und die praktischen Zwecke des Kate­
cheten in einer ganzen Arbeit verbinden: Wessen das Herz 
voll ist. des geht der Mund iiber. Der Katechet muss sich nicht 
allein durch Studium, sondern auch durch Meditation in 
seinen Stoff und in seine Aufgabe hineinleben.

3. Die Methodik der Erziehung im Erstkom- 
munikantenunterricht. Denken, Gemiit und Leben 
der Kinder miissen von der ersten Ansprache des Katecheten 
bis zum Schlusse des Unterrichtes immer wieder auf die Hoheit 
deskommendenTagesund auf das zu erwartende hochste Gliick des 
Menschen vorbereitet werden. Der Katechet wirke namentlich:

a. auf die Lebensbesserung der Kinder durch plan-
massige ascetische Fuhrung, z. B. durch gelegentliche Exhor- 
ten. Solche Uebungen konnen in den Unterricht verflochten 
werden: dann und wann treten sie auch selbstandig auf. Manches 
Brauchbare und Anregende findet der Katechet in Kosterus: <Das 
letzte Jahr vor dem grossten Tage im Kinderleben». Es muss 
den Kindern zum Bewusstsein kommen: Nox praecessit, dies 
appropinquavit. Abjiciamus opera tenebrarum et induamur arma 
lucis . . . induimini Dominum Jesum Christum. (Rom. 13.)

b. Eine heilige Stimmung der Freude be- 
herrsche den ganzen Unterricht. Gaudete, iterum dico 
gaudete: dominus enim prope est. In noch hóherm Sinne, ais 
beim Beichtunterrichte gilt es vom erwarteten Kommuniontage: 
Haec est dies, quam fecit dominus, exultemus et laetemur in ea. 
(Vrgl. Philipp. 4. und Osterliturgie der Kirehe. Vgl. oben Kar­
samstag § 43 S. 426—438 und § 44 S. 438 ff., ferner die Oster- 
woche und den Weissen Sonntag.)

c. Das Gnadenleben der Kinder muss dem Katecheten 
wahrend dieser hl. Zeit ganz besonders am Herzen liegen. Dafiir 
sollte er alles ihm Mógliche tun und dazu immer wieder die Hilfe 
des gottlichen Seelen- und Kinderfreundes anrufen. (Memento fiir 
die Erstkommunikanten bei Messe und Anbetungsstunde!)

4. Die Methodik der Stoffbehandlung. Wir 
erinnern an folgende Momente:

a. Der Erstkommunikanten-Unterricht ist nicht eine ein- 
gehende Gesamtrepetition der ganzen Religions­
lehre. Dies ist mehr Aufgabe der obersten Yolksschulklasse.
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Mit Vorteil werden beim Beginn die Lehren iiber Christi Gnade 
und Sakramente kurz wiederholt.

b. Hauptsache des Unterrichts ist die Lehre 
uber das heiligste Altarssakrament, namentlich iiber 
die Gegenwart Christi und die Kommunion. Das Messopfer 
wird, soweit moglich, namentlich nach der praktischen Seite 
hin behandelt. Bei Zeitmangel wiirde sich dieser Abschnitt sehr 
gut nach dem Erstkommunikanten-Unterricht einfiigen.

c. Die allereingehendste Behandlung verlangen jedenfalls 
die historischen Tatsaclien der V e rh e i s s u n g und Einsetz- 
ung des Alt ars sakr amen iw, des Glaubens derUrkirche, 
weiterhin namentlich Beweise fiir die Gegenwart Christi, die prakti­
schen Folgerungen aus der Lehre iiber das Altarssakrament fiir das 
Leben, die Wirkungen der Kommunion, die nachste Vor- 
bereitung auf die Kommunion, das immer tiefere und bes- 
sere Kennenlernen der Person Jesu Christi: Haec 
est yita aeterna, ut cognoscant te solum Deum verum et quem 
misisti Jesum Christum (Joh. 17, 3).

ff. Der Stoff sollte 2—3 Mai durchgenommen werden. Die 
Repetitionen kónnen abschnittweise der ersten Behandlung nach- 
folgen, oder ais Gesamtrepetitionen mit vertiefter Erklarung 
auftreten. Der Unterricht soli, falls die erste hl. Kommunion 
am Weissen Sonntag gefeiert wird, wenigstens mit Septua- 
gesima ev. mit Epiphanie* beginnen.

5. Die nachste V o r b er ei t ung auf die Kommunion 
umfasst zwei hochwichtige Momente:

a. die gute, praktische Vorbereitung auf die 
Lebensbeicht (parallel mit dem Unterricht oder in den zwei 
letzten Wochen), dann

6. die geistlichen Exerzitien in irgend einer Form, 
am allerbesten auf der Grundlage des Ignatianischen Planes, 
aber fur Kinder berechnet. (Vgl. S. 658 ff.)

Man verlege auf diese geistlichen Uebungen einen grossen 
Wert und halte si.e stets in der einen oder andern Form. Neben 
den Themata der via purgativa (Fundament: Rette dir die Seele 

Todsunde lassliche Sunde — Hólle — Gewissenserforsch- 
ung — Reue — Beicht — Charakterverbesserung) — halte man auch 
den einen und andern Vortrag uber Jesus Christus - in seinem 
Leben — in der Kommunion — im Kinder-Leben. — Man lasse 
das biblisehe Element grossen Einfluss gewinnen und verwende, 
soweit dies fiir Kinder moglich ist, den einen und andern Zweck- 
gedanken der Ignatianischen Exerzitien (vgl. S. 659—660). Ernst 
und Liebe zugleich sollen alles beherrschen. Man hiite sich vorUeber- 
treibungen und Extravaganzen namentlich unkritiseher Beispiele !
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Art. 5.
Das sakramentale Leben der Kinder uberhaupt,

1. Der Unterricht der spatern Beichtkurse 
isteineErweiterung und Vertiefung des Erst- 
beichtunterrichtes, auf Grundlage des grossen Kate­
chismus. Die praktischen Hauptpunkte bleiben auch hier die­
selben.

2. Dasselbe gilt von dem Verhaltnis der spatern Kom- 
munikantenkurse zum Erstkommunikanten-Unterricht. Es 
ist weitaus vorzuziehen, die Erstkommunikanten selbstandig zu 
unterrichten, ais sie mit den ubrigen Kursen zu einem Gesamt- 
kurs zusammenzuziehen.

3. Vor jeder Beicht und Kommunion im Laufe des 
Jahres veranstalte der Kateehet eine kurze, praktische, anziehende 
Vorbereitung.

4. Der Kateehet kontrolliere die Teilnahme am Sakra- 
mentenempfange gen a u. Er muntere und rege zu einem frei- 
willigen haufigern Empfange an. (Grosse Festtage, Monats- 
andachten, z. B. Maimonat, Maiandacht, Herz Jesu-Andacht, 
Aloysiusandacht u. s. w.) Beziiglich der Zahl der yorgeschrie- 
benen Beichten und Kommunionen halte man sich an die Diocesan­
statuten sowie an die Weisungen der Moralisten und Asceten 
iiber den Sakramentenempfang der Kinder.

5. Ein vorziigliches Pastóralmittel sind die Generalkom- 
munionen der katholisehen Jugendvereine. Auch hier sorge 
man nach Móglichkeit in irgend welcher Form fur eine gute 
tiefere Vorbereitung.

Art. 6.
Die Einfiihrung in die hl. Messe und in die gesamte Liturgie 

der Kirche.
1. Auf dem friiher bereits wiederholt behandelten Messunter­

richt wird gelegentlich in allen Zweigen des Unterrichts und 
von Zeit zu Zeit in zusammenstellenden Vortragen weiter ge- 
baut. Es sind folgende Momente ins Auge zu fassen:

a. Die Messliturgie ist eine Wiederholung des 
Lebens Jesu: Staffelgebet: die Welt ohne Jesus, Ruckkehr zu 
Jesus durch Busse und Reue — Gloria: Jesus das gottliche Kind 
— Epistel und Eyangelium: Jesu der gottliche Lehrer — Opfe- 
rung: das ganze Opferleben Jesus (vergl. z. B. die Opfergebete —: 
unser eigenes Opfer) — Wandlung: das Kreuzopfer Jesu und seine 
Erneuerung — Liturgische Brechungs- und Vermischungsakte 
nach dem Pater noster: die Auferstehung. Jesu mit dem Oster-
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gruss: Pax domini sit semper vobiscum — Kommunion: wirkliche 
oder geistige Vereinigung mit dem auferstandenen Heiland 
(geistliche Kommunion) — Letzter Segen: der letzte Segen Jesu 
auf dem Oelberge vor der Himmelfahrt und der letzte Segen Jesu 
iiber die Gerechten beim jungsten Gericht. — So lernen die Kin­
der in der Messe Jesus kennen und kójinen mit dem Priester sa- 
gen: Vidimus gloriam eius, gloriam quasi unigeniti a patre, 
plenum gratiae veritatis. Joh. 1. (Vgl. oben S. 630.)

b. Die veranderliche Messliturgie halt uns in bestan- 
diger Fiihlung mit Iem Kirchenjahre. Man erklare 
den Kindern, namentlich vor hohen Festtagen und hie und da 
Samstags etwa den Introitus der Messe, Epistel und Evangelium 
im Zusammenhang mit dem Kirchenjahre, oder andere aus- 
gewahlte fiir Kinder passęjide Teile des veriinderten Formulars.

c. Die hl. Messe ist wesentlich Opfer. Darum miissen die 
Kinder von Stufe zu Stufe immer tiefer und praktischer in den 
Opfergedanken der Messe eingefiihrt werden. Sie sollen 
lernen, auch diesbezuglich die Messe mit dem Priester zu feiern.

d. Die Kinder miissen endlich in der Schule praktisch an- 
geleitet werden, in vernunftiger und fruchtreicher Weise das 
Gebetbuch zu gebrauchen. Man verwende hiefiir die 
eine oder andere Stunde. Es kann damit zugleich eine praktische 
Repetition iiber die hl. Messe verbunden werden.

2. Das ganze Kirchenjahr muss zu gelegener Zeit immer 
wieder in den Religionsunterricht hineingezogen werden. (Peri- 
kopenstunden; vgl. S. 184—633.)

Kap. III.
Von dem Unterrichte der reifern Jugend.

A. Hóhere Volksschulen: Bezirks-, Sekundar-, Realschulen.
In lióhern Volksschulen, Sekundar- und Bezirksschulen, 

selbstandigen Untergymnasien und Realschulen wird zu- 
nachst am besten der Diocesankatechismus nochmals zu Grunde 
gelegt, der Unterricht vertieft, auch mit einigen wenigen , 
grundlichen und ansprechenden Diktaten erganzt, z. B. iiber 
den Glauben, die Gottheit Christi, die Unfehlbarkeit des Papstes, 
die bloss menschliche Gerechtigkeit u. drgl. — Daneben behandle 
man einen Abschnitt der biblischen Geschichte in vertiefter Aus- 
legung z. B. ein Jahr des Lehramtes Jesu, die Leidens- und 
Auferstehungsgeschichte, die Apostelgescliichte. Man verbinde 
dabei apologetische und ascetische Zweckgedanken. Kirchen- 
geschichte auf dieser Stufe ist namentlich biographisch und 
unter ofterer Heranziehung des Katechismus zu behandJn. Dabei 
gehe man auf einige yerbreitete Geschichtsliigen und Yoiurteile
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gegenuber der Kirche ein. Ueberhaupt denke der Kateehet recht 
oft an die zukiinftigen Gefahren dieser Kinder und iibe eine 
weise Praventivmethode. — Einige empfehlen auch fiir diese 
Stufe ein Religionshandbuch, das dann in einer anregenden 
Methode mit Auswahl zu gebrauchen ist. Sehr zu empfehlen ist 
die gelegentliche Einfiihrung in die Liturgie, na­
mentlich vor den Festzeiten.

Erganzende Diktate, zusammenstellende und auswahlende 
Fragen iiber die Kirchengeschichte, schriftliche liturgische 
Unterrichte sind von den Kindern regelmassig in beson- 
dere Hefte einzutragen, die bei der Repetition wieder zu ge­
brauchen sind. Der Kateehet bemiihe sich, die jungen Leute 
auf dieser Stufe anzuzielien, so recht ihreSeelsorger zu 
sein, insbesondere gegen kunftige Vorurteile sie zu waffnen und 
namentlich ihr sakramentales Leben zu wecken und zu fórdern. 
Eine solche Schule soli fiir Kateehet und Kinder 
wie eine Familie sein.

B. Hóhere Lehranstalten.
Der Unterricht an hohern Lehranstalten ruhe auf 

folgenden Grundsatzen:
a. Auch hier ist der Religionslehrer in erster Linie 

Seelsorger. Er muss sich also um das religiose, sittliche, 
gottesdienstliche und sakramentale Leben der Schiiler in und 
ausser der Schule, um Berufswahl, drohende Gefahren, mit einem 
Worte, um das gesamte Leben und die Zukunft der Zoglinge 
bekiimmern.

b. D i e Unterklassen der hohern Lehranstalt bauen 
am besten auf den Katechismus auf oder legen ein 
einfaches Religionshandbuch zu Grunde. Jedenfalls sollte 
der Unterricht hier eigentlich vertiefter, aber ansprechender Kate- 
chismus-Unterricht sein.

c. Die Mittelklassen bilden einen eigenen Unter- 
richtskreis, mit Verteilung des gesamten Stoffes auf 2 bis 3 
(event. 3—4) Jahre. Die tiefere Einfiihrung in eine solide 
Religionskenntnis, in den freudigen Besitz der Religions- 
wahrheiten, alsdann die ernste und eindringliclie Behand­
lung der Morał, namentlich des 1„ 4., 6. und 7. Gebotes stel­
len hier dringende Forderungen an den Katecheten. Der bib- 
lische Unterricht kann mit der Religionslehre verbunden werden, 
auch selbstandig ais vertiefte Betrachtung einzelner Abschnitte 
auftreten. Wenn auf dieser Stufe Kirchengeschichte behandelt 
werden soli, so ist eine Darstellung zu wahlen, welche die Mitte 
halt zwischen einer biographischen und zusammenhangenden



911

Behandlung. Dabei duifen die praktischen Zwecke und die apo- 
logetischen Rucksichten nicht iibersehen werden.

Sehr vorteilhaft wirken auf dieser Stufe lebensfrische 
S ta m m ka teche sen, mit anschliessenden Repetitionen iiber 
die gesamte Religionslehre oder einzelne Abschnitte derselben.

3. Auf der Oberstufe hoherer Lehranstalten 
nimmt der Unterricht einen mehr apologetischen Charak­
ter an. Es gilt hier namentlich fiir das spiitere Leben zu ar- 
beiten und die religiose Grundlage junger Manner fiir die kiinftige 
Studienlaufbahn, fiir das Universitatsleben und den einstigen 
Beruf zu festigen. Mit dem Fortschritt in der Bildung soli der 
Fortschritt in den Religionskenntnissen und im religiosen Leben 
parallel gehen. Beachte folgende Momente:

a. Die Fundamentalwahrheiten: Gott, Christus- 
Kirche, das Uebernatiirliche miissen nochmals in den 
Vordergrund treten und ihre tiefste Begriindung erlialten. 
Sind diese Gedanken und Glaubensuberzeugungen tief in der 
Seele eingewurzelt, dann werden Schwierigkeiten — die einmal 
der jungę Mann fur sich allein vielleicht nicht sofort losen kann 
— ihn doch in keiner Weise zu Falle bringen. Er wird sich immer 
wieder bei der Kirehe am motivum fidei und dann auch an der 
kirchlichen Wissenschaft orientieren (vrgl. S. 741 ff., 74G ff.).

b. Die natiirlichen Praeambula fidei erfordern auf 
dieser Stufe (eventuell auch im philosophischen Unter­
richt) eine solide Begriindung. Ueberhaupt miissen die Grund- 
satze: «Menschennatur und Menschen-Intelligenz fiihren not- 
wendig zu Gott — Religionslos und gottlos sein ist darum 
unverniinftig, naturwidrig — Religiós sein ist dagegen 
die hochste Ehre» — den gesamten Unterricht und die gesamte 
Erziehung beherrschen.

c. Auf dieser Stufe sollte die religiose Bildung einen solchen 
Grad erreichen, dassder jungę Mann den gewohnlichen Ein- 
reden einer falschen W i s s en sch af t auch im Einzelnen ge- 
w a c h s e n i st. Der Religionslehrer muss sich daher auch hinsicht- 
lich derProfanwissenschaften und der immer neuen Einwendungen 
u. s. f. durch stetes Studium, durch den Verkehr mit den jungen 
Leuten und einschlagige Litteratur auf dem Laufenden erhalten.

d. Man kann aber nicht genug betonen, dass auch auf dieser 
Stufe nicht Theologie dociert werden soli, sondern 
praktischeReligionslehreimhohernSinnefiirgebil- 
dete jungę Manner. Die Praxis d er Religion, die klaren 
Pfliehten derselben, die Grosse und Schonheit, die 
Ehre und das Gliick der Religion, uberhaupt die grossen 
Gesichtspunkte der Religion Jesu Christi, endlich die stete Riick.
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sicht auf die besondern Kampfe, Gefahren, Berufsentscheidungen, 
sakramentalen Bediirfnisse junger, gebildeter Manner miissen 
den gesamten Unterricht beherrschen.

e. Sehr wichtig ist auch eine schone, jungę Manner an- 
sprechende Form der Darstellung. Nach Inhalt und 
Form werden dem Katecheten: Hettingers Apologie in ihren 
leichtern Vortragen, die Apologien von Schanz und Gutberlet, 
die biblischen Werke von Schuster-Holzammer, die apologetisch- 
praktischen Schriften von Segur, Monsabre, Hammerstein, Pesch, 
Nirschl, Meschler, P. Abel und viele andere gute Dienste leisten. 
(NB. Der Religionslehrer muss im Interesse der Kirche immer 
und immer wieder auf griindliche und solide philo- 
sophische Studien bei unserer gebildeten Mannerwelt hin- 
arbeiten; (vgl. auch S. lllff., S. 606-615, 647; 651 ff. und apolo­
getische Predigten.)

Kap. IV.
Von der Sonntagschristenlehre.

1. Die nach den Diocesanstatuten regelmassig ab- 
gehaltene, gut kontrollierte Christenlehre ist eines 
der besten Pastoralmitttel, das wir besitzen.

2. Die Sonntagschristenlehre halte die M i 11 e zwischen 
einer Schulkatechese und einer Predigt. Sie ist eine Art 
didaktisclier Predigt auf Grund des Katechismus. Sie 
soli daher:

a. Nach Inhalt und Form mehr didaskalischen Charakter 
tragen, indem sie durch praktischen Unterricht auf das Leben 
wirkt. Auch der Ton sei mehr der konversatorische, hie und da 
von warmen Affekten durchgluht.

b. Sie soli auch fiir das Volk anziehend und interessant 
sein. (Vermeidung der Gemeinworter, solide theologische Be- 
griindung, reiche Benutzung der hl. Schrift, geschichtliche Ziige 
und namentlich bestandige Riicksicht auf das praktische Leben.)

3. Der Kateehet bereite sich direkt und namentlich 
auch indirekt sorgfaltig vor und wahle sich mit der Zeit 
eine kleine passende Bibliothek aus, mit besonderer Riicksicht 
auf die Sonntagschristenlehre. Die Anlegung eines Katechismus- 
kommentars mit Skizzen und teilweiser Ausarbeitung, in wel- 
chen man die Notizen und Erfahrungen der Jugendpastoration 
iiberhaupt immer wieder eintragt, ist eines der anregendsten 
Mittel zur eigenen Weiterbildung..

DEO GRATIAS.
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921

Adventvorbereitung 60, 63, 68—72, 183, 184 ff.
Ad ventvorsatze 59, 60ff., 68ff., 185ff., 186, 187, 188, 191, 193, 195, 196 
Adventwochen 181 
Aergernis 165
Agostino da Montefeltre P. 668
Aktion 841 ff.
Alleluja-Messe: am Karsamstag 448, 449
Allgemeinheit der Kirehe 4, 143, 473, 557, 616 (9.)
Allerheiligen 622—624 — Predigten 1. c. — Allerheiligen-Litanei 

538 ff.
Allerheiligstes des Himmels 316 cf. Emmanuel
Alierseelen-Fest. Gedankenkreise des Festes 624 ff.
A11 macht Gottes 84, 86
Allseitigkeit der Offenbarung 115
Alpha und Omega: Christus 145
Altarssakrament: Glaubenslehre dariiber 309 ff., 404 ff., 493 ff, 

500 ff., 502 ff., 583 ff. — Góttliche Vorsehung uber demselben 
583, 584 — Verherrlichung desselben 584 (vgf auch: yierter 
Fastensonntag, Hoher Donnerstag, Weisser Sonntag) — Kateche- 
tisehes s. 309, 500 ff., 891 ff., 892, 893)

Altarssakramentsrede Christi 309—311
Ambrosius hl. 638, 639
Amos 133
Amplification 727
Analyse 875-878
Anbetung 74, 76, 84, 85, 247, 249, 381
Anbetung Christi: im allgemeinen 247 ff. 381 — an Epiphanie 247 ff 

— am Hohen Donnerstag 407 ff. — am Karfreitag 415
Ankunft Christi, dreifache 185
Anschauungsunterricht Gottes 111 (vgl. 74, 75)
Antithese 86 ff., 120
Anzieliungskraft Christi 159
Apokalypse 144 ff
Apokalypse und Genesis 145
Apologie in der Predigt 717 ff., 785 ff.
Apologetik der Auferstehung 484, 485 (vgl. auch 465, 483) — in der 

Predigt 785-800 (vgl. auch 716—719)
Apostel ais Lehrer 4, 33
Apostelgescliichte 144
Arbeiter an der Krippe 159 — Arbeiterfragen 808, 809, 258ff. 260ff. 
Arbeiter im Weinberge 274 — Parabel 686 ff. (vgl. 274)
Armut im Geiste: Erziehung zu derselben 115 (7)
Arzt aller Uebel 301, 563, 600, 771 ff. (12)
Arzt Jesus Christus 301 ff., 600, 771 ff (12)
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Aszetik und Predigt 655—663 A. u. Harnack 663
Aschermittwoch 277—279, 280—285
Atzberger 668
Aufblick zu Gott 60 — ara ersten Adventsonntag 62, 187, 188 ff. 
Auferstandene der, voll Wahrheit und Gnade: Urheber und Be­

weger unseres Glaubens 496, 499 (vgl. auch 440) seine Person 
und sein Werk 496—546

Auferstehen eines neuen Menschen 167 ff.
Auferstehung Christi 313, 314 (vgl. Anmerkung 1) — ais Gottes­

sohn 460, 461 — ais Gottmensch 461, 462, 465—483 — Wirkungen 
derselben 484, 485, 513 vgl. Ostern und Ostergedanken

Auferstehung die leibliche 464 (vgl. 624, 625)
Auferstehungsgeschichte .465—477
Auferstehung unsere, die geistige, expurgate vetus fermentum 462 
Aufklarung iiber Gott und von Gott 247 
Augustinus hl.: Bekehrung 59, 165, 191, 639 ff.
Ausblick: in die Zukunft 61 — am ersten Adventsonntag 61 ff.,

187 ff., 193, 195
Ausfuhrung der Predigt 848 ff.
Ausloschen der Kerzen in der Karwochenmette: Symbolik 393
Ausschiiesslichkeit der Offenbarung, seheinbare 115
Auszug Christi aus dem Tabernakel am Hohen Donnerstag 407
Autonomie der Morał 111, 112, 122, 800—804
Autoritat 3—14, 34, 121, 246, 247, 248, 616, 764 ff., 792, 797, 867, 863

B.
Babel Turmbau 115 (7)
Befreiung durch Christus 308, 303 
Begraben des alten Menschen 167 
Begriibnis Christi: Verstandnis fur dasselbe 380—383 
Begrabnisverweigerung 796
Begriffe, religiose 147, 670 ff. — Mittel und Wege zu ihnen 670 ff. 
Beicht 334—363 vgl, Advent, Fastenzeit, Osterzeit u. s. f. 
Beichtpredigten 360—363 vgl. Beicht
Beichtvorsatze 73 vgl. Beicht 
Bekanntschaften 259 (B.)
Bekehrung 167 ff. (vgl. S. 59, vgl. Advent, Karwoche etc.) 
Bekehrung und Erziehung 26, 167 ff., 191 (vgl. 112—146) 
Beredsamkeit: Wesen und Grundlage derselben 20 — die zwei

obersten Gesetze der geistlichen Beredsamkeit 48 — die Quellcn 
der geistlichen Beredsamkeit 96 vgl. das Paragraphen-Register

Berens 668
Berge und Hiigel abtragen 70 — 73, 207
Bergpredigt 140, 141, 164, Geist derselben 801-804, 809 (vgl. 658—663)



923

Eerufstreue 191 (vgl. 59, Cl)
Besuch Christi 196, 197
Betraehtung 42 — des Leidens Christi 383 —383 vgl. das ganze 

Kirchenjahr
Beweise 701—719
Bewusstsein, kirchliches 39
Bibel: Sprache derselben 89, 90 — Erzahlungskunst derselben 91 — 

Zweckgedanken derselben 91 — erste Predigtąuelle 99 — Prediger- 
buch 101 — Wort Gotte3 102 — ein Gesamtbild der Religion 103 
— Religion ais Tatsache in Fleisch und Blut 101 — Buch iiber 
Jesus Christus 106 — Geschichte und Buch der gottlichen Vor- 
sehung 107—147 — Mittel zur Bereicherung und Besserung unserer 
Begriffe 147 — Bibelbeweis 149 und Leo XIII. iiber die homiletisehe 
Bedeutung der Bibel 149, 701 ff. — Sammlung merkwurdiger Cha- 
raktere 151 — Lehrerin der Popularitat 84—9.2 — Benutzung der 
Bibel 153 — 170 — Bibelleson desPredigers 154 — Homiletisehe Exe- 
gese des Predigers 157—170, 701 ff. — Zweck der Bibel 101 — Bibol- 
kenntnis 101 — Unkenntnis der Bibel 101 — Bibel und Naturwissen­
schaft 111 — Sinn der Heiligen Sehrift 158 — ihre Popularitat 153 ff.

Bibel: ais Seele der Theologie 150 (Anmerkung 2) vgl. auch das 
Paragraphen-Register S. 914

Bibel: eine Verbesserin unsere3 Lebens 147 ff., 150 vgl. aueh das 
Paragraphen-Register S. 914

Bibel: tiefere Auffassung derselben 146, 111—146 vgl. auch das 
Paragraphen-Register S. 914

Bibellesen 154, 155
Bibel und Leben 52 ff. (o.), 150, 151, vgl. 111 ff., 793
Bibelkommentare 156
Bibelkenntnis -101, 102, 110 — 147
Bibelunterricht und Erziehung 890 — 902
Bilder 674 ff.
Bilder und Bildung 693—700
Bittsonntag 532—543 (vgl. 188—191)
Bittwoche 532—543
Bollwerke des Stolzes (2. Cor. 10, 4) 248 vgl. 115 (7)
Bossuet 664, 665
Boulogne de 667
Bourdaloue 665
Breiteneicher 667
Brot des Lebens 309, 310
Brotvermehrung 307—311 — zweite 598 (6)
Busssakramen t: Predigt uber dasselbe 72, 334—349, 360—363 — Ein- 

setzung 334—336 — Apologie desselben 334—339 — in der alten 
Zeit 336—339 — Gewissenserforschung 339, 340, 360, 362 (V. Zyltl.)
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(siehe auch den zweiten Fastensonntag) — Reue 340—348, 3G0 
(B.,) 361 (D.) 362, 384 400 ff. vgl. Reue - Beicht 339 ff., 361 (c.), 
362 und Vorsatz (IV. Zykl.) — Gesamtauffassung desselben 348, 
349 — Siindennachiassung durch dasselbe 334 — 339 vgl. 167 (vgl. 
Karsamstag

Busse 183, 206, 333 (4.) ff., siehe auch 70, 71 — nach den Kirchen- 
vatern 646 (vgl. Advent, Fastenzeit, Beicht)

Bussgnade 167 ff.

c.
Caeci vident 159
Ca na Hochzeit in 251, 258 ff.
Catecliismus Romanus 53
Ceremoni algesetz 118
Ceremonienerklarungen 64, 189 vgl. das ganze Kirchenjahr 
Cham 114
Chamberlein, Houston Stewart 749
Chamiten 114
Charakter 151, 605, 606
Charakterbild Christi 139 ff.
C li ar akterbilder biblisehe 151 ff.
Charakterbildung 770
Christkind, seine Tat 228 (siehe auch Weihnachten)
Christi Werk 567
Christus (vgl. auch Jesus Christus)*) ais Kind 221—250 (vgl. auch 

254—258) — Gottheit Christi 138, 139 ff., 197 ff., 228 ff., 231, 
245 ff., 253 (I), 438—482, 466—481 — Erscheinung Christi vor den 
Weisen aus den Heidenvolkern 242—250 — ais 12-jahriger Knabo
250 ff., 257 ff. — ais Jiingling ein Kónig 250 — ein Kónig der Jiing- 
linge 250 — ais Mann 250 ff. — ein Kónig der Manner 250 — 
ais Kónig der Familien 251 ff., 258 ff., 261 ff., Kónig der Kirche 251, 
252 — Sakramentaler Kónig 251 — seine Charakterzuge 138 ff., 153, 
166 — Taufe Christi 250 (vgl. 167), 44 ff., 576 ff. — sein Fasten 
288 ff. — seine Versuchung 288 ff. — sein erstes Wunder 250,
251 ff. — seine Unterredung mit der Samariterin 333 — Christus 
ais Wundertater 610 — sein Leben 138 ff., 184—633 — seine Ver- 
klarung 296—299 — Christus ais leidender Gottmensch 315—424 
— beim Abendmahle 399 ff. — ais Erloser im blutigen Kleide 389 — 
Christus ais Keltertreter im blutigen Kleide 388 — ais Knecht 
Gottes 389—391 — Christus ais schwaches Reis 389 — ais letzter 
der Menschen 389 — ais Mann der Schmerzen 389 — Genugtuung 
Christi 387 ff., 315—323; 415 ff. — ais Hoherpriester 315 ff., 387 ff. 
Christus crucifixus Dei Sapientia et Yirtus 420 — Auferstehung

•) Ygl. auch das ganze Kirchenjahr und namentlich S. 627—631.
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Christi 4G5—495 (vgl. 438—449) — Christus yerkiindet sich den
Feinden 468 — Christus yerkiindet sieh den Freunden 469—473 _
Christus yerkiindet sich der Welt 468 — Christus yerkiindet sich 
der Kirehe 473, 477 — Christus wie erstand er 484, 466 ff., 477 ff. 
— Abschied Christi 526 — Christus ais Erlóser 1, 138 ff., 197 ff., 254 ff , 
317 ff., — ais Lehrer 1, 33 — ais Kónig 2 — Himmelfahrt Christi 
546—549 ais neues Feuer 439 — ais neues Licht 440—441 — ais 
neues Leben 443—449 — Christus ais Tróster 529, 532 — Christus ais 
guter Hirte 517 ff. — Christus ais Gastgeber 307-315 — Christus 
ais Beispiel 228—301, 288—291, 363, 660, 802 — Christus ais Wirk- 
ursache der Sakramente 446 ff. — Christus ais Eckstein 439 — 
Christus ais geschichtliche Person 138 ff., 208—209, 748 ff. — Christus 
ais Gesetzgeber 296—298 — fur uns ais Auctor fidei 441 — ais 
motor fidei 441 — ais creator reguł® fidei 442 — Kónig des Reiches, 
660 — Christus, der zum Gebet ermunternde 533 ff. — Christus ais 
Tróster 496, 529, 532 — Riickblick auf das Leben Jesu 138 ff., 210 ff, 
564 ff., 627—633 — Christus, wie ist er Ursache unserer Auf­
erstehung 484
a. Christus-Predigten 616 (1)
b. Christusapologetik 788, 792 ff.
c. Christusbild 139 ff., 142 — in den Exercitien des hl.

Ignatius 660
d. Christusbild, Riickblick auf das Leben Jesu 443, 446, 627,

633 — Himmelfahrt Christi 546—549
e. Christushomilien 753
f. Christuspredigten 746 ff., 752 ff.

Chronologie der Bibel 208, 209 — Behandlung derselben in Pre­
digt und Katechese 208, 209, 748 ff.

Colmar 667
Compositum humanum 29 ff.
Contritio (siehe Reue)
Consolatio scripturarum 164
Cornu copiae 83
Costa 668
Cultor fidei 287
Cykluspredigten fur den Adyent 209 -212 — fur die Weihnachts- 

zeit 228—239 — fur die Epiphaniezeit 250—261 — fur die Vorfasten- 
zeit 272—278 — fiir die Fastenzeit 288—438 (vgl. auch 277—325), 
325—363, 363—426 — fiir die Osterzeit 438—449, 465—551 und 
namentlich 497—499 — fur die Pfingstzeit 598—616 und nament- 
lich 616, 617, vgl. auch 596-599 — iiber den Glauben 497, 498 

iiber das Leiden Christi 350—456 (vgl. aueh Passionssonntag 
und die ganze Karwoche) — uber die Auferstehung 483 ff. und 
dann 496, 497 — iiber den Guten Hirten 524 ff. — iiber die Kirehe
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616 ff. _ yergl. 597, 764 ff. — iiber das Konigtum Christi 250 bis 
230 — iiber das Altarssakrament 308, 311, 399—404, 500—511, 
583—586 — fur die Herz - Jesu - Andacht 589—596 — iiber die 
hl. Sakramente 333—350 — Dogmatisch-Katechetisclie 327 — iiber 
das Symbolum 328 — Moralische 329, 800 ff. — uber die zehn 
Gebote 330, 331 — iiber die christlichen Tugenden 330 ff., 801 ff. — 
iiber die Heilige Schrift 116-147, 331, 332, 333 — iiber die Oster­
sakramente 333 ff. — 356 ff. Grosse Christuszyklen 627—631.

D.
Daniel 135
David, seine Person 125 — ais Beter 125 — ais Prediger 125 — ais 

Siinder 126 — ais Kónig 126 — ais Prophet 126 — ais Vorbild 
Christi 126 — ein Soldatenkind 126 — ein Menseh mit grossen 
Licht- und Schattenseiten 127

Dekalog 117 ff., 120 ff., 329, 330, 356, 360 (A), 362 (V), 801, 802, 803 
Demut 43 ff. — Erziehung zur 70 (vgl. III. Adventsonntag) 85, 115,

202, 204 (J. K.), 403, 599 (10) — Stufen derselben 661
Demut Christi 332, 400 ff., 403 ff.
Deportation Israels 128 ff., 130 — Judas 134
Deppe 668
De profundis in der Weihnaclitsvesper 223
Deuteronomium 118 — ais Prcdigerąuelle 119—123 — ais Exer- 

zitienbuch 123 — fur die Haupttliemata der Predigt 125
Diaspora jiidische 135
Di don 668
Dienst an zwei Herren unmóglich 602 (14)
Diessel 668
D i p p e 1 668
Disposition 714—717, 847 ff.
Dogmatik in der Predigt 51--53, 676—784
Donnerstag Hoher (siehe Hoher Donnerstag)
Dreifaltigkeit, Glaubenslehre dariiber 556, 575 — Taten derselben 576 

— Taufe und Dreifaltigkeit 576 — Dreifaltigkeitspredigten 
was sie ist, wie sie ist 556, 557; 576—579 — was crzahlt Jesus 
Christus von der heiligen Dreifaltigkeit 579

Dreif altigkei t ssonn t ag 573—580
Dupanloup 667

E.
Eberhard, Bischof 669 
Ecclesiastes 127, 128 
Eckstein Christus 439 
Ehesakrament 258, 259, 262 ff.
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Ehrhard 791—800
Ehrler, Bischof 667
Eid und Eideslehre Christi 164, 834 ff.
Eidgenossischer Bettag vgl, Eid, Patriotismus, Bittsonntag 
Einblick in sich 59, 61 — am ersten Adyentsonntag 60 ff 68 ff

187 (IV)
Eingang der Predigt 845 ff.
Einseitigkeiten der Menschen und selbst der Heiligen 662 (An­

merkung 2)
Eliaserscheinung auf Horeb 129
Emmausjunger 91, 169, 476, 488—494
Emanuel, Idee derselben, im Paradies — in Israel — Ileimweh

der Heiden damach im Leben Jesu — im Altarssakrament _
im Himmel 583, 584

Eneykliken und Predigten 53 g —
Entfaltung der Auferstehungsgeschichte Christi 486 ff. 
Entfaltung unserer Auferstehungsgeschichte 487, 488 
Entscheidungen des hl. Stuliłeś und Predigt 646—654 
Entweder — oder 121-122
Epiphanie, Geschichtliches 239—242 — Liturgisches 242 — Homi­

letisches 243 ff. — ein verkanntes Hochfest 243—250 — Predigtthe­
mata 242—250, 254—258

Epiphanie vigil 238
Epiphaniefreu den 244 ff.
Epiphaniesonntage, Predigtthemata 250—266 

erster 250, 253 ff. 
zweiter 250, 253 ff. 
dritter 251, 253, ff., 260 ff. 
vierter 251, 819—828, 253 ff. 
funfter 252 
sechster 252

Erbsunde 112
Erde und Himmel 145
Erlóser 231 ff. (siehe a. Heiland und Jesus Christus)
Erlósung, ihre Dogmatik 254
Erlósungsbedurfnis 68 (2. a.), 115, 116, 118 ff, 130, 132, 138 ff. 
Erloserencyklika, Leos XIII., — Skizze derselben 231 
Erscheinungsformen der Beredsamkeit 25 
Erstbeichtunterricht 902—905 (vgl. Beicht a. S. 334—363) 
Erstkommunikanten-Ansprache 500-511 
Erstkommunikanten-Unterricht und Erziehung 313, 905_ 908

(vgl. auch den Hohen Donnerstag, Karsamstag und Weissen Sonntag) 
Erzahlungskunst der Eyangelien 91 
Erziehung der Welt 110-117, 144 ff, - Israels 117 ff.
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Eusebius hl. Statio ad 313-315, Anmerkung 1
Eyangelien 139—142, 748 ff. vgl. das Kirchenjahr, Hl. Schrift 
Eyangelium, Blick in dasselbe 52, 138—144 — Eyangelium und

theologische Wissenschaft 52 — ein Paradies 143 
Evangeliensćhlusse 4 
Ewigkeit 144, 186, 195, 526, 527
Exegese, homiietische 157 ff. — der Heiligen Schrift 162 ff. 
Exercitien des hl. Ignatius, Plan derselben 658—663 
Exercitlengedank en 111, 120 ff., 122, 123, 658—662

F.
Fahnen, Christi und Satans 660
Familie 258—266 — Wiirde derselben 262—265
Familienfest 258—265
Familiengeist 258—261, 265
Familiengeschichten in der Bibel 110, vgl. 262
Familiengrundung 258, 259
Fastenpredigten, Methodik derselben 325 — 356 vgl. Fastenzeit,

Fastensonntage
Fastenąuatember 292 ff.
Fasttage 267—272
Fastensonntage 288—363 vgl. auch 325—356 und 265—274
Fastensonntag, 

362 ff.
erster, Predigtthemata 288-296, 356—359, 360,

Fastensonntag, zweiter, Predigtthemata 63, 296— 301, 359, 360,
362, vgl. auch 

Fastensonntag,
354 ff. 
dritter, Predigtthemata 298—300, 334-349, 359

361, 362
Fastensonntag, yierter, Predigtthemata 307-311, 349 ff., 359 ff,

404—4C6, 500-511, 583—586 
Fastenwoche, erste 291—293

„ zweite 297, 298
„ dritte 300—307
„ vierte 311—314
„ funfter (Passionssonntag) Christus der leidende Hoho-

priester 315—322 — Passionswoche 323 ff. — 
Palmsonntag 367— 375

Fastenzeit, Geschichte derselben 266—272 — Feier derselben 
288—449 — Eigenart derselben 271

Fehler der Heiligen 662
Felix der IV., Papst 301
Felix Pere 667
Fenelon 666
Ferialoffizien in der Fastenzeit 279 ff. (vgl. die Fastenwoclicn) 
Feuer Christi 439 ff.
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Fischfang reiclier, erster 593, 594, 598 — zweiter 594 — ais 
Herz-Jesu-Bild 592, 593

Form der geistlichen Beredsamkeit 841 ff.
Formęn, religiose 189
Fortschritt und Religion 74 ff., 76, 111, 112, 606 ff., 694, 697 
Forster 666 
Freiheit, echte 308, 309
Freude, Wesenszug der Religion 69 (vergl. Adventsonntag) 69 ff., 70, 

202 ff., 205,
Frieden, ewiger 500
Fronleichnamsfest, Geschichte desselben 581, 582 —Homiletisches 

583—586
Fronleichn amspredigten, Vorbereitende 585 — Nachfolgende 585, 

(vergl. auch Priesterwoche und Pfingstzeit 580, vergl. ferner 
Hoher Donnerstag, Weisser Sonntag, Altarssakrament)

Fronleichnamsprozession 582, 584, 585
Fronleiehnamssonntag, Sonntag in der Oktav 585, 586 (vergl. 

auch Altarssakrament) 598
Fruchte des Ostertages, 439—449, 485, 486, vergl. auch 333 ff., 

426 ff.
Fundament der Religion 658, 659
Furcht Gottes 75, 111, 117, (11.) 119, 128 (d.), 129, 186, 721
Furcht vor dem Richter 193
Fiille des neuen Feuers, Lichtes und Lebens 448
Fiirbitten fur alle Stande am Karfreitag 418, 419
Fussl 668
Fusswaschung, Bedeutung derselben 399—404

G.
Gastmahl Christi 309—311
Gebet 40, 188 — Gebetsgeist 40 — erstes Gebet im Kirchenjahr 60, 187,

188 V. — ais Gute Meinung 57 ff., 60 ff., 61 ff., 75 ff., 188 ff., — 
Gebet um den rechten Weg, um das Ewige 188 — um das Zeitliche
189 ff., 542 — Wesen desselben, Formen desselben 188 ff., 189 (siehe 
auch erster Adventsonntag V. Predigtthemata 188 ff. und Bitt- 
sonntag 532—543) — Natiirliches Gebet 188 — Uebernaturliches 
Gebet 188, 189, 532 — Gebetsbefehl Christi 533 — Gegenstand 
desselben 60, 61, 189 — Eigenschaften desselben 534 — Unfehl­
barkeit desselben 535 — im Geiste und in der Wahrheit 190 — 
um das eine Notwendige 60, 61, 190 VI — Haufigkeit und Regel- 
massigkeit desselben 533 — mit und durch die Heiligen 539, 540, 
541 — zu den Heiligen 541 — Vortragen und Anliegen an Gott 
selbst 540, 542, 543 — Betrachtendes Gebet 42 (siehe auch Be- 
trachtung) — Die Rufę zu Gott um Befreiung von dem Uebel 542

59



930

— zum Erloser 194 — Notwendigkeit des Gebetes 188, a. b. c. 
190, 532—534 — Geist des Gebetes 70, 76, 188, 189, 534 — Formen 
des Gebetes 189—191 — Literatur iiber das Gebet 535, 536 — Die 
Rufę durch Jesus Christus unsern Herrn 542 — Die Rufę zu Gott 
um Zuwendung des Guten 542, 543 — nicht bloss Privatgebet, 
sondern das Gebet der Kirche selbst, der Braut Christi 543 — ein 
Ruhen in dem unsere Anliegen erhórenden Gott durch Jesus Chri­
stus 543 — Litaniae majores 536—538 — Litaniae minores 538 — 
Omnium Sanctorum 538—543

Gebetsformen 189
Gebetsgeist 188
Gebot und Gnade 297
Geburt Christi 221—232, 254 ff. — dreifache 224 ff. — zeitliche 226

— in den Herzen 227 — Ewige 228 — rhre Dogmatik 228 ff., 254 ff.
Geburt, zweiter 167 ff.
Geburtstag unseres Heils und Lebens, nach Maximus Tauri- 

nensis 645 vgl. 167 — Geburtstag des Opfers und der Sakra­
mente 224 (Anmerkung 1)

Gegenleistung an Gott 120, 121
Gegensatze 692 
Gegenstandswahl 51 ff., 731 ff.
Gegenwart Christi 202 (vgl. 69 ff.), vgl. Altarssakrament bs. 583 
Gehorsam, sein Segen 112
Geist Heiliger, vom Auferstandenen gesandt 567 — seine Person und 

sein Wirken 553—564, 568 — nach den Kirchenyatern 646 (vgl. Geist)
Geistesrettung, aus der Sundflut 114
Ge ld, im Lichte des Eyangeliums 598, 599
GemischteEhen 797 vgl. Familiengrundung, Familienfest, 258 ff., 260ff. 
Gemiit 29 — ais Trager der Religion im falschen und wahren Sinne

29 (Anmerkung 1)
Gemiitsbewegungen 31
Gemutstatigkeit 32
Genesis 110—117
Genesis und Apokalypse 145, 146
Genugtuung Christi 228 ff., 254 ff., 387 ff. — im allgemeinen 315

— nach der Darstellung des Hebraerbriefes (c. 9.) 316—318 — 
nach der Darstellung der Dogmatik 318, 319 — Pragmatik der­
selben 319—321, 362 (vergl. 315), Genugtuung Christi fur uns 
389—391, 415 ff.

Georg hl., Station in Velabro 285
Gerechtigkeit 297, 807 ff.
Gericht 61, 62, 185, 193 (B.)
Gesamtbild des Auferstandenen 513—517 (vgl. 465—477) 
Gesamtbild der Religion 103, 110—147
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Geschichte des Ostertages 465—483
Geschichte und Liturgie 172 ff., 178 ff., (im iibrigen vgl. die ein­

zelnen Feste, Zeiten und Sonntage)
Geschichtschreibung, biblische 123
Geschopf und Sehopfer 74, 76, 84, 85, 247, 249
Gesetz, ewiges 110 —111 — positives, siehe Dekalog 122 — christ 

liches; Predigtcyklus dariiber 356—363
Gesetz Christi 296—299
Gesetzestreue, Hohes Lied derselben 121, 297, 356—360 
Gesetzesgehorsam unser 564 
Gesetz und Gnade 297, 600—602
Gesinnung Christi, Inners bei seinem Leiden 377—380
Gewissenserforschung: im Advent 71 — zur Beicht 196, 297, 

333 ff., 339, 360, 362 — in der Fastenzeit 360 — iiber die 
zehn Gebote 362 (V. Cykl.), 564, 903 ff.

Glaube: Definition der hl. Sehrift 69 (b.), 246 ff. — Definition der 
Kirclie 246 ff., 440 ff., 497 ff., 647 ff. — was heisst Glauben? 246ff., 
478, 497, 480, 647 ff., 876 — wer bewegt zum Glauben? 246, 247, 
440, 441, 478 ff., 497 — wer regelt unsern Glauben? 2, 4, 5, 442, 
497. — wo erscheint die Glaubensregel ? 3, 4 ff., 442 ff., 497 ff. — 
miissen wir glauben ? 246, 478, 498, 647 ff. — miissen wir den 
Glauben bekennen ? 498 — wie entsteht der Glaube ? 498 — wie 
lebt man aus dem Glauben ? 440— 449, 498 — Glaube und der 
hl. Geist 560, 561, 721 — Anfang, Grund und Schlussgedanke des 
Kirchenjahres 605 (20.) — Kirchenlehre dariiber im Vaticanum : 
Wesen des Glaubens 647, 649 — im Tridentinum: Notwendigkeit 
des Glaubens 649 — Glaube: Anfang, Fundament und Wurzel 
unserer Rechtfertigung 649 — 651, Cyklen 497 ff.

Glauben und Gliick 644 (nach hl. Augustinus)
Glaubensbekenntnis, Predigten uber dasselbe 328
Glaubensgeheimnis des Ostertages 482—485
Glaubensgeist desselben 39 — Sieg desselben 39, 478 — Regel des­

selben 39, 257 — (katechetische Erklarung 876)
Glaubensregel 2, 3, 4, 5, 442 ff., 478, 490, 491, 498
Glaubensschule Christi 140, 460 ff., 465 ff., 478 ff., 488 ff. 
Gleichgiiltigkeit 113, 439
Gnade: fur alle Menschen 113 (5.), 115 (8.) — Begriff derselben 

148 — des Erlosers 221, 230, 438 ff., 443 ff., 561, 562 — Heilig- 
machende 93, 167 ff., 292, 302, 303 (katechetische Erklarung 870 ff.), 
443—449 — Gnade und der hl. Geist 561 — das Fundament 
im Reiche Christi 599 (11.), 600—602 — Gnade und Gesetz 600 
bis 602 vgl. Reue

Gnade und Gesetz 600 — 602
Gnadenleben 167, 302, 303, 443-449, 601, 768—770
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Gnadenwalil Gottes: freie 115
Goldopfer der Magiei’ 246
Gott der Nahe (siehe Emanuel)
Gott mit uns (siehe Emanuel
Gottheit Christi 138, 139 ff., 197 ff., 228 ff., 231, 215 ff., 253 (I.), 

311—314, 321, 438-465, 466—482 ygl. Christus und Jesus
Gottesbegriff 84 ff., 110 ff. — Grosse desselben 248 — seine Heiiig- 

keit 780—783
Gottesbeweise 74, 76 vgl. Gottesgedanke
Gottesdienst 250, 257, 258, 499 (siehe audi Pfarrgottesdienst, An- 

beten, Glauben 34, 128)
Gottesfureht (siehe Furcht Gottes)
Gottesgedanke: aus der Natur 74, 76, 111 — aus Isaias 84 — aus 

den Psalmen 84 — Popularisation desselben 85, 576 ff., 658, 743 ff. 
— Kraft desselben 85 — Stoffe fur dessen Darstellung 85, 86

Gottesgesehleeht der Menschen: nach hl. Augustinus 611, 615 
Gottesiehre 328, 329 (sieho auch Gottesbegriff), 576 743 ff. 
Gottesliebe 120, 121
Gottesverehrung: innere und aussore 188
Grablegung Christi 423
G r a s e r 666
Gregor der Grosse hl. 640
GrSsse Gottes 84, 111 vgl. Gottesbegriff, Gottesgedanke 
Grundbegriffe, religiose 742 
Grundsatzlichkeit 299 (c.)
Grundsatzlosigkeit 68, 69, 112, 199, 200 
Gute Ilirto 496, 511-516

H.
Hansjakob 668
Harnack : 663, 749
Hauptgebot: im Deuteronomium 120 — im Neuen Bundę 228-231, 

276 (23.), 278, 287, 380, 383, 381, 399, 400-403, 563, 573, 599 
(12.), 605, 606 — bestandiges Denken an dasselbe 120

Haupt mann von Capharnauni 251
Ilauptsatz oder Predigtthema 845 ff.
llaus des Simon, Vorbild der Kirehe 563, 567
Ilebraerbrief: c. 10, 5—7: 57, 58 — c. 9: 249, 316—319 
Ilecher 668 
Ileffner 668
Heidenwelt und Israel 134 ff., ygl. 115 (8.)
Heilige: was sie sind 623, 624 (3., 4., 5.) — die Heiligen und Christus 

624 — die Heiligen und der wahro Fortschritt 624 (2.), 650 — Ver- 
ehrung der Heiligen 625 (2.) — ihr innerstes Wesen 662 — ihr 
allmahlicher Fortschritt 662 — ihre Fehler 662 (Anmerkg. 2) —
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ihre Einseitigkeiten 662 (Anmerkg. 2) — ihr Verhaltnis zu Cliri- 
stus 662 Anmerkg. 2) — die Ileiligen, Prachtzweige am Wein- 
stoeke Jesus Chrislus 662, im Allgem. 829 ff.

Ileiligenfeste 626, 829 ff.
lleiligor Geist: seine Person 552-555 - seine Heimat, in den 

Tiofen der Gottheit, im Himmel 556 — in der Natur 557 — in der 
katholisehen Kirche 557, 558 — in der Menschenseele 558 559 — 
der hl. Geist und der Glaube 560 - der hl. Geist und die Kirche 
561, 563, 567, 629 — der hl. Geist und die Gnade 562 — der 
hl. Geist und seine Stellyertreter 592 - der hl. Geist und das 
grosste Uebel, die Sunde 562 — der hl. Geist, der Arzt aller Uebel 
563 sein Gericlit 530—632 — er iiberzeugt die Welt von der 
Sunde 530 — von der Gerechtigkeit 531 — von dem Gerichte 531 
— Gebet um den hl. Geist 549 — Vertrauen in den hl. Geist 549 
— Leben im hl. Geist 549 — Vollender und Lebendigmaclier der 
Kirche 616 (2.), 567 ff., 629 ff.

Ileiligkeit Gottes 780- 783 (Predigten)
Heiland: im allgemeinen 198 — der ycrlieissene Heiland 68, 69, 198

(siehe auch 86, 87) — der erschienene Heiland 199—201 s. Christus!
Heimat des Heiligen Geistes: im Himmel 556 — in der Natur 

557 — in der Kirche 557, 558 — in der Menschenseele 558, 559
Heim w eh nach Christus 68, 583
Heli 580
II er b ar t - Z i 11 er 880
IlerzJesu, was es ist 589—592
ller z Jesu: das Herz, das in Jesu Brust schlagt 590 - das Kleinod 

der Menschheit 591 — die Opferschale des lieiligsten Blutes 591
— das Paradies liimmlischer Wonne und Freude, die Walilstatt 
furchtbarer Kampfe 591, das Sinnbild gottmenschlicher Liebe 591
— das geistige ubersinnliche Herz : Christi Willen, Gemiit, gott- 
menschliche Liebe; Christi von der Gottheit getragenes yerklartes 
durchflutetes Innere 591, 592 - das Herz der Ileiligkeit 592 - 
das Herz der Liebe 592 — das Herz des Leidens 592 — das Herz 
der Herrlichkeit 592 — Herz Jesu und die Familien 595 (vgl.

50, 258, 259, 260, 266 ff.) — Herz Jesu und das Volk 595 — 
Herz Jesu und die Manner 595 - Herz Jesu und die Frauen 595

Herz Jesu und die Leidenden 595, 771 - Herz Jesu, seine Ge- 
Binnung im Leiden 376, 380 - Herz Jesu und die Freudigen 595

1 er z Jesu-Fest: Geschichte desselben 586, 587 — Gegenstand 
esselben 588, 589, 590, 591 — Liturgie desselben 588 ff. — was

es ist 589—592 vgl. Herz Jesu
Jesu-Predigten: 376—385, 399—409 — Dogmatische, was

yerehren wir in der Herz Jesu-Andacht? 586—592 — Biblisehe, 
uber die Eyangelien 592-594 - der reiche Fisclifang, ein Herz
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Jesu-Bild 593, 594 — der zweite reiche Fłschfang, ein Herz Jesu- 
Bild 594, 595 — das Abendmalil, ein Herz Jesu-Bild 399—409 
— das Herz Jesu im Leiden 376—385 — Charakterbilder des 
Erlosers und seines Herzens 594, 595 — Herz Jesu-Predigten uber 
ganze Bibelabschnitte 595, 596 vgl. Herz Jesu

Hexaemeron 112 ff.
Himmel 145 ff., 187 ff., 543-549, 556, 618 ff., 623 ff., 658 ff., 768 
Himmel und Erde 145 
Himmelslied 145 ff.
Himmelfahrt Christi 546—549 — Feier der Tatsache 546 — Kern 

der Tatsache 547
Himmelfahrtssonntag, Sonntag in der Oktav 548, 549 
Himmelf ahrts vigil 543 
Hinauswerfen des Satans 298—300
Hingabe des Christen — in Gottesliebe 400—402 — in Nachsten­

liebe 402, 403 — in Demut 403, 404
Hingabe Christi: in der Fusswaschung 399—404 — im hochheiligen 

Altarssakrament 404—406 — im Leiden und Tod 406—409
Hirte Guter 517—526
Hirten an der Krippe 159
Historisehe Zuge 700
Hochmut, Gericht uber denselben 19
Hoffnung 68, 195, 197—200, 201, 722
Hoffnungsfest, der zweite Adventsonntag 197—202 (besonders 201 

Thema H.)
Hoher Donnerstag: Geschiclitliches 395—399 — Liturgisch-homile­

tisches : die Hingabe Christi in der Fusswaschung 399—404 — im 
heiligen Altarssakrament 404—406 — im Leiden und Tod 406—409 
— unsere Hingabe an Christus: ebendort

Hoher Priester, Christus 315, 321, 323
Hóhere Lehranstalten 910 ff.
Hohes Lied 128, 160 — auf den Auferstandenen 459
Homiletik 17 — Einteilung derselben 19
Homilie 17 ff., 154 ff., 812—828 (s. die Sonn- und Feiertagc) 
Hunolt 666 
Hurter 668

I.
Ignorantia Christi 106, 142
Imperativ Gottes, erstes 112 (3.)
Improperien 421 (vgl. auch 346, 347, 348)
In azymis sinceritatis 463
In azymis veritatis 463
Indifferentismus, Ursache alles Kuins nach Genesis und Rómcr- 

brief 113 (4.)
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Industrie und Gott 74, 76, 111, 112
Inhalt der Predigt 731
Initiatio Christiana 427
Innerlichkeit 133, 277, 278, 279, 287, 289, 598 (5.), 599 (12.), 600, 

604, 605, 606 (21.), 658-663
Intelligenz, Gefangennahme derselben fur Christus 247 
Interesse fur Christus 748—751 
Irrsterne, menschliche 113 (vgl. Judasbrief)
Isaias: e. 4: 244 ff. — c. 7: 109, 583 - c. 9: 130, 221, 245 ff. — c. 10:

11 (Not und Messianische Rettung) 86, 87 — c. 11: 86, 87 — c. 11, 
Reis aus der Wurzel Jesse 87, 198 — c. 14: 4—21 (Sturz des 
Konigs von Babylon) 87 — c. 24 (Macht Gottes): 88—91, 130, 
133 — c. 40: 10 ff. (Gottesbegriff 84, 85) — c. 40: 15—17 (Gott 
und die Welt) 88 — c. 40: 221 — c. 42: 588 — c. 51: 245 — 
c. 52: 221 — c. 53: 389—391

Israel und die Heidenwelt 134 ff. — Parteien in demselben 137 — 
Israel und die Volker 135 — seine erste Erziehung 117 (9.) — 
sein Fuhrer 117 (10.) — sein Padagoge 117 (11.) — seine Sturm- 
und Drangperiode 124 — seine politische Periode und Grosse 124 
(13.) — seine Kulturperiode 127 ff. — seine Zersplitterung 128 
(15.) — seine Kónige 133 (17.), vgl. auch 124 (13.); 127 (14.) — 
seine Propheten 133 (18.); vgl. auch 129 ff. — die Deportation 
Judas 134 (12.) — seine Erneuerung 136 — seine letzte Entwicke- 
lung 136 ff. — seine Erwartung 138 (21.) — Gesamtbild 118

Israel und Weitgeschichte 134; vgl. auch 110—147 
J.

J a k o b 298
Jakobsbrunnen 131, 333
Jenseits 528 ff., 546 ff:, 556, 615, 624 ff. (23.)
Jesus ais Glaubenslehrer fortlebend unter uns 490, 491
Jesus bleibt in Herrlichkeit 493, 494
Jesus Christus: im alten Testament 138, 185—211 — bei den Propheten

138 — vorgebildet 138, 197 ff. — ais Christkind 221—233, 242, 260 — 
ais Heiland und Erloser 138, 198ff, 231 ff. — ais unendliche Liebe 138
— ais Kónig 242—260 — ais Erlóserkonig 249 — ais Gnaden- 
kónig 229 — ais Kónig der Wahrheit 246 — ais Kónig der 
Schopfung 247 ff. — ais Arzt 301 ff., 385 ff., 567 — ais Begliicker 
202 ff., 210 — Jesus Christus ais Wundertater 603 — ais Gott 139, 
242 ff., 321 ff., 438 ff., 460 ff., 465ff., 746ff., 823 ff. — sein Charakter­
bild. 139 ff. — seine Glaubensschule 140, 460 ff., 465 ff., 478 ff., 
488 ff. — seine Apologie 139 ff., 746 ff., 788 ff. — ais Menseh
139 — Lebensbild, yolles, desselben 139 ff., 184—631 — sein 
Leiden 316—321 — seine Leidenssehule 89, 140, 376 ff., 415 ff.
— der leidende Hohepriester im Gesamtbilde 565 — der leidende
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Hohepriester in Einzelbildern 416, 565, 566 — Jesus Christus: 
Genugtuung desselben 318, 319 — Jesus Christus ais Erloser 197, 
202, 221—223, 224—227, 228 ff., 231, 245-250, 315, 325, 375 ff., 
424 ff., 438 ff. — Jesus Christus ais Richter 184, 185, 210 — Jesus 
Christus unser erniedrigtes Vorbild im Kampfe 564 — unser ver- 
klarter Gesetzgeber fur den Kampf 296 — der grosse Sieger im 
Kampfe 565 — der starkere gegenuber dem starken Satan 565 
— der Gastgeber naeli dem Kampf 307 ff., 565 (siehe auch 4. 
Fastensonntag, Joh. c. 6) — seine Reichsschule naeh aussen 140, 
496 ff., 557 (3.), 560 ff. — nach innen 141 ff. — Christus und 
der Prediger 142 — ais Hauptthema der Predigt 746 ff. — die 
Liturgie und Jesus Christus 55, 177, 184 ff., 627—731 — die 
Bibel und Jesus Christus 106, 138 (vgl. iłberall: Christus.

Job, Cap. 39, 19—30 (Gott scliafft spielend) 88
Johannes 235 Cap. 6. 309—311
Johannes Chrysostomus h 1. 641—643
Johannes derTaufer, Charakterbild 68—73, 153, 199 6. 8 o., 203, 

204 Thema k.
Johannespassion, Gedankengang derselben 416—419
Johannes und Paul hl., Station in Monte Coelio 285
Joseph an der Krippe 159 (vgl. Familie hl.)
Joseph, Egyptischer 307
Judieialgesetz 118, 119 ff.
Jiingster Tag 144, 165, 185

K.
Kampf gegen Satan, Welt und sich selbst 288—292 — Christi Bei- 

spiel im Kampf 289, 291
Kanzel, katholische 34
Kateehet 857 ff., 862
Katechese 857 ff.
Katechismus 857 ff., 886 ff.
Katechismusunterrieht und Erziehung 889—890 
Kateehismuswahrheiten 53, 773, 778
Karfreitag: Gesehichtliches 409—415 — Liturgisch-homiletisches 

415—424 — Huldigung an das Leiden Christi (prostratio) 415, 
416 — Vorgeschichte des Leidens Christi (Lesungen) 416 — Ge­
schichte des Leidens Christi (Johannespassion) 416 — Ausdehnung 
des Leidens Christi, Weite und Breite des Leidens Christi (Fur- 
bitten) 418, 419 — Enthiillung und Entfaltung des Leidens Christi 
(Kreuzenthiillung) 419—422 — Schlussfeier des Leidens Christi 
(Missa praesanctificatorum) 222 — Nachfeier des Leidens Christi 
(Grablegung 423, 424 — Karfreitag 715 d. a. vgl. auch 316 ff., 
387 ff. (vgl. Passionssonntag 315 ff. Karwoche 376 ff.)

Ka rfreitagspredigten 415—424 (vgl. 271 ff., 315 ff. 341 ff., 350 ff., 
387 ff.)
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Karfreitagsvorsatze 422 vgl. Karfreitag, Passionssonntag, Karwoche
karsamstag: Grundcharakter desselben: der stille Sabbat 424 _

die Vorfeier der Auferstehung 425 — Geschichte des Karsamstags 
(die grosse Nacht im Lateran) 426-438 — Osterfeier am Karsamstag 
438—449; neues Feuer 539 — neues Licht 440—443 — neues 
Leben 443 ff. — die Fiille des Lichtes und des Lebens 448—449

Karsamstagsfei er, Grundcharakter 228
karsamstagsliturgłe ais Predigtąuelle fur Ostern 438—449 
Karwoche 363—449 — Geschichte derselben 363 ff. — Inhalt der­

selben 364 ff. — einzelnes iiber dieselbe 377—449 — Montag 
376—385 Dienstag 385—387 — Mittwoch 387—391 — Hoher 
Donnerstag 395—409 — Karfreitag 409—424 — Karsamstag 424—449

Karwochengesinnung 383—385 vgl. Karwoche
Karwochenstimmung 380-385 vgl. Karwoche
Karwochentriduum, erstes: die Wurzel des Kreuzbaumes, die 

Fruchte des Kreuzbaumes, die Kraft des Kreuzbaumes 375, 376, 
376—391 — zweites: 391 ff. (triduum sacrum)

Keltertreter Christus 388
Kenntnis Christi 142
Keppler, Dr. Paul von 668
Ketteler, von, Bischof, 667
Keuschheit 59 (k.) und Freude 69 (b.); 297, 805—808 vgl. Un­

keuschheit
Kindergebet 883
Kinderkatecliese (der Kleinsten) 881_ 883
Kin dersprache 869—870
Kinderseelen Wert: Gefahren, Arbeit, Gegenwart, Zukunft der­

selben 861 ff.
Kirehe: Lehramt derselben 3 ff., 5 ff, 6 ff, - am Schlusse der

Evangelien 4 ais Lehrerin, Verkiinderin, Zeugin 4 _  am
Himmelfahrtstage 4 - ihr Werden und Entstehen 143 (siehe auch 
Reichsschule) 473, 497, 557 ff, 563 (siehe auch Hauptthemata der 
Predigt 1—4), 765 ff. — ihre Dogmatik, Apologetik, Pragmatik, 
Morał, Aszese, Pastora! 144, 473, 497, 557 ff, 563 - in ihren 
Sturmen 251, 765 — trotz des Unkrautes unter dem Weizen 252 — 
wachsend und fortschreitend durch die Kraft des Senfkornes 252
— ais souverane Tochter Gottes 288, 292, 309 - nach Christi 
Beispiel im Kampf 289, 291 — eine Heimat des hl. Geistes 557, 558
— ein Werk Christi und des hl. Geistes 473—477, 557, 558, 561, 
£67 — Christus der Baumeister der Kirehe 140, 143, 616, 765 — 
der hl. Geist der Vollender und Lebendigmacher der Kirehe 616
— die Kirehe in der Apostelgescliichte 616 — die Kirehe in der 
ganzen hl. Sehrift 616 — die Kirehe der Urzeit 616 — die Kirehe 
nach dem hl. Augustinus 616 — die grossen Charakterzuge der
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Kirche 616 — die heilige Kirche 616 — die katholische Kirche 
616 — warum nennen wir unsere Kirche die romiseh-katholische?
616 — die apostolische Kirche 612 — die alleinseligmachende 
Kirche 616 — die unzerstorbaro Kirche 617 — das Fundament 
der Kirche, das Papsttum 617 — das Fundament der Kirche: das 
Papsttum in der Apostelgeschichte 617 — das Fundament der 
Kirche: das Papsttum in den ersten Jahrhunderten 617 — das 
Fundament der Kirche: die lehramtliche Unfehlbarkeit des Papstes
617 — was lehrt die Geschichte? 617 — das Fundament der
Kirche, Grosse Papste: Petrus, die Papstmartyrer, Leo der Grosse, 
Gregor der Grosse, Gregor VII. 617 — der Bau der Kirche: Bi­
schofe und Priester 617 — der Bau der Kirche: Klerus und Laien 
617 — das christliche Volk in der Kirche 617 — die Kirche 
eine freie Tochter Gottes 1—14, 309, 617 — die Kirche eine
Lehrerin 1—14, 617 — die Kirche eine Herrin 617 — die Kirche 
ais Hauptthema der Predigt 764—768 — Genesis derselben 765 — 
Wesen derselben 766 — Gesetze und Institute derselben 767 — 
Stiirme und Kampfe gegen dieselben 767 — Segen derselben und 
das Gliick katholisch zu sein — 767 ff. (vgl. die dort angefiihrten 
Citate anderer Stellen des Buches)

Kirche, katechetische Erklarung 879
Kirchenjahr 55 — im allgemeinen 175, 176 — seine Idee 177 — 

sein naturlich-psychologisches Moment 177 ff. — sein ubernatiir- 
liches Moment 178 — sein gesehichtliches Werden 178 -- sein Ver- 
lauf im einzelnen 181—633 -—• Gesamtbild desselben 627—633 
(vgl. 209 ff., 564 ff.)

Kirchenvater und Predigt 633—638
Kirchweihe, Gedanken 118—121, 202, 443 ff., 580, 583, 584, 604, 630 
Klagelieder des Jeremias 392 
Klasen Dr. 668
Klerus und Politik 735—739
Kloster 831
Klugheit der Christen unter Weltkindern 598 (8.)
Knecht Gottes, Christus 389—391
Kohout 668
Kolb 668
Kolberg 668
Kommunion 307—311, 349 ff., 359 ff., 360, 400-406, 500—511, 

583—586 vgl. Altarssakrament, Weisser Sonntag
Kommunionbild 585, 586
Kommunionentschuldigung 585, 586
Kommunionvorbereitung 400—402, bes. 401, 450, 585, 586 vgL 

Reue, Busse
Kommunion wirk un gen 494
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Konferenzen 739, 740
Kónig Israels 133
Konigreioh Gottes 246 ft.
Kónigtum Christi 242 ff., 244 ff.
Kónigtum in Israel 124
Konkor dan zen 668
Kon versationston 729
Konzentration 728
Konzil 497
Konzilien, ihre Bedeutung fur die Predigt 646 ff., 651—654 
Kreuz, das, auf Kalvaria ais Wagę, ais Arehe, ais Lebensbaum, ais

Siegesfahne 665
Kreuz Christi, unser Ruhtn 385 — unser Heil 386 — unser Leben 

386 — unsere Auferstehung 387
Kreuzenthullung, versehiedenartige Bedeutung derselben 419—422 
Kreuzeskraft 387—391 
Kreuzfruchte 385—391
Kreuzigung des alten Menschen 88 ff., 167 ff.
Kreuzlehre 89, 420 (vgi. Leidenssehule, Passionszeit, Karwoche) 
Kreuzpredigt 314, 315-321, 322, 323, 373, 385 ff., 415—424 
Kreuz yerhiillung am Passionssonntag 322, 323
Kreuz wurzeln 376—385
Kritik und Liturgie 172 ff., 178 ff. (im iibrigen vergk die ein­

zelnen Feste, Zeiten und Sonntage)
Kritik und Pragmatik 146 (Anmerkung 2)
Kultur ohne Gott 115 (7) — mit Gott 127, 128, 613—614 
Kulturstolz und sein Gericht 115
Kultur und Religion 111, 115, 127, 128, 693 ff.. 789. 791 
Kunst der Seelenleitung 23

L.
Lacordaire 667
Lassliche Sunden 401
Lateran 426, 429 ff.
Lauheit 113 (vergl. 439)
Laune 68, 69
Lavabo, bei der hl. Messe 401 — Beziehung zur Fusswaschung 

Christi 401
Lazarus 313, 381, 382 (Anmerkung 1)
Leben in Christo 443—449
Leben Jesu 55 — in der Zeit 138 ff. — in der Kirehe 143 ff. — 

in der Eucharistie 142 ff. — in der Welt 142 ff. — im Volke 
142 ff. (vergl. auch Eucharistie, Kirehe, Emanuel u. s. w.) — in 
der Liturgie 180 ff., 627—631

Lebendige Wasser der Gnade 245, 302, 303
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Lebensbesserung 167, 361 (D.), vergl. auch alle Sonn- und Festtage, 
insbesondere den crsten Adventsonntag und den dritten Fasten­
sonntag und die Predigten iiber die Ostersakramente 333—350, 
356-363 vergl. auch namentlich Karsamstag 438—449

Lebensbrot 309—311
Lebenserneuerung 120—123
Legatio pro Christo 34
Lehramt 1 — 4, 497 (D.) — Ililfskorper desselben 7 — Papstliches

7 ■ der Konzilien 7 —- der vereinigten Bischofe 7 — allgemeines 
gewohnliches 8 — Gegenstand desselben 8 — Quellen desselben
8 — ais Glaubensregel 8, 497 — an moderner Zeit 13 — ais 
Stellvertreter Gottes 34

Lehramt Christi und der Kirche 1
Lehrer und Lehre 165
Leichenreden 840
Le ic hen verb rennung 797, 798
Leiden, Bedeutung derselben 89, 90, 323, 325
Le id en sbetr ach t ung in der Karwoche 383—386
Leiden Christi: Verkiindigung derselben 89—90 — Verlieissung

derselben 276 — Verstandnis derselben 277 — im allgemeinen 
31o 323 Predigten 350—356 (vergl. auch Passionszeit und 
Karwoche) — Leiden Christi und Reue 341—348 (und insbeson­
dere-346—348, 363—426) Im Bes. 370-424

Leidensgesinnungen 89—91, 383—385
Leiden schaft 59, 68, 69 ff., 71 (II. a.) — Bekampfung derselben 112 

(3), 113 (4), 165 (E), 187, 191, 207 c., 288 ff., 291 ff.
Leidenssehule Christi 140, 460 ff., 465 ff., 478 ff., 488 ff.
Leo der Grosse hl. 640
Leo XIII., seine Encykliken 653 — Leo und dasVaticanum 653 — Leos 

Weiterbau auf dem Vaticanum 653, 654 — Leo und die Kultur 654
Letzter Sonntag des Kirchenjahres 631—633
Le vate c a pi t a vestra 186
Licht Christi 440 ff.
Lichtmess, Festgedanke 57 ff., 265
Liebe 45, 276 — Liebe und Methode 46 — Pastorelle Liebe 129, 

598 (1.) — Hóhepunkt im Reiche Christi 118, 228, 251, 339 ff. 419 ff., 
563 ff., 567 ff., 569 ff., 599, 630 — Kern, Wesen und Ziel des christ­
lichen Lebens und der Vollkommenheit 662, 722 — fur geistige Not 
603 (15.) — ais Kern des Reiches Christi 604 (17.) (vgl. Haup tgebo t)

Liebe Gottes 122 — Geist derselben 45 ff., 120 ff., (siehe auch 
Hauptgebot) — zu uns 119-123, 221 ff., 228, 276, 315 ff., 350 ff., 
376 ff., 399, 415 ff., 488 ff.

L i ebens wiirdigk ei t des Jesuskindes, nach Chrysologus 228 ff., 
255, 645
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Liebesreue (sieho Reue)
Lieblosigkeit 59, 403 
Lierheimer P. 667 
Litoralsinn 161
Liturgie und Heilige Sehrift 170 - Liturgie und Leben Jesu 55,. 

64, 71 Homiletisehe Betraehtung desselben 171 — Dogmatische- 
Seite desselben 172 — Gottesdienstlieho Seite desselben 172 - 
Sakramentaie Seite desselben 172 - Historisehe Seite desselben 
172, 173, 178 ff., — Aszetisch-homiletische Seite desselben 57-65, 
171 — Exegese desselben 56 — Iferngedanken desselben 56 ff — 
Formulare desselben 60-64 - Liturgie im einzelnen (siehe Kir­
chenjahr) — seine Eneykliken 653

Lohmann 668 
Losogeld Christi 318, 319

M.
Maccarthy 667 
Macchabaer 137 
Magier 245 ff.
Maipredigten 756—764 
Malacliias 136
M a ri a ■ Bibelblatter iiber sie 109, 756-762 - Maria in der III .Sehrift 160 

754 - Maria und die Gnade 618 - Maria und das Wort Gotte^
6 8 _ Marias Mitwirkung 618 - die Gnadenfulle wird zur 
Glonenfulle 618 — die Arboits- und Leidensfulle wird zur Fiille 
des Lohnes 619 - die Mutterwiirde wird zur yerklarten Mutter- 
freude 619 — das Mittleramt wird zur Mitfreude 619 — ihre Freund- 
schaft mit den Engeln und Heiligen wird zum Kónigtum uber alle 
Engel und Heiligen 619 - alles ist und bringt ihr aber Christus 
619 - Maria Verkundigung 756 - Maria Heimsuchung 756 - 
das Magnificat 757 - Maria an der Krippe 159 - Maria und 
die Darstellung Jesu im Tempol (Maria Lichtmess) 57, 58 — Still- 
leben Maria 758 — Maria und das óffentliche Leben Jesu 758, 759 
— Maria und der Tod Jesu 759 — Marias Sehmerzen 323—326 — 
Maria und der Auferstandene 759 - Maria und die Kirehe 760 - 
Maria in der ganzen III. Sehrift 760-762 - Maria in den Rosen- 
kranzgeheimnissen 620-622, 762 - Marias Wurde 762 - Marias 
Person 762 — Marias Grosse 762 — Marias Tugenden 763 — 
Marias Ehrentitel 763

Maria Himmelfahrt ais Ruckbliek auf das Leben Maria 618 (11 
Maria Lichtmess 57 ff., 265 '
Maria, Sehwester des Lazarus 381
Marienfeste 626 ygl. das Kirchenjahr
Marienpredigten 754-761 ygl. aber Maria
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Masslialten 205
Massigkeit 205
Massillon 666
Matuti num tcnebrarum 361
Meersturm, Stillung desselben 251, 820—827
Meinung Gute 57, 58, 75, 120, 184, 188, 190, 196
Memorieren 852
Menseh 111, 112
Menschenfreundlichkeit Gottes, nach Chrysologus 645 (ver- 

gleiche Weihnachten, namentlich 228—230)
Menschenherz 29, 30, 4Z, 78, 585 (I.)
Menschenkenntnis 78 (vergl. 65)
Mensehenklassen, drei verschiedene 661
Menschenseele, Heimat des hl. Geistes 558—561 Begnadigung 

derselben 558—561 (vergl. auch Karsamstag 438-449) (vergl. 
167, 168)

Mensehenwiirde, nach hl. Augustinus 644
Menschwerdung Christi nach Origenes 644, (siehe Weihnachten 

und Advent)
Menschwerdung, im Weisheitsplane Gottes nach Chrysologus 645 — 

ihre Ursaehe, nach Bernhard 645 vgl. Weihnachten bs. 228 ff., 254 ff.
Messfor mulare und Predigt 55, 60, 53 
Messias (siehe Heiland und Jesus Christus)
Messiasbild, im Paradiese 112 — bei den Propheten 133, vergl. 

130 ff. — in der Vollendung 138 ff., 583
Messi ashof f nung 112—114 — 116 120, 133, 138, 184 ff., 197 ff. 
Messteile und ilir Zusammenhang 60, 630 — Messe im Christenleben

63, 884, 908
Messunterricht (Katechetische Einfiilirung in die hl. Messe) 884 ff., 

908 ff.
Methoden, katechetische 868 ff. u. bes. 874, vgl. 890 ff., 895 ff. 
Milde, gegen den Nach sten 603 — (siehe auch Liebe)
Missa praesanctific atorum 422
Mitarbeit im Weinberg Gottes 274
Mittel der geistlichen Beredsamkeit 668 ff.
Monismus falscher und echter 122
Monsabre 668
Morał, Wesen der christlichen 801—804 
Moralgesetz 118, 119, 329 ff., 573 ff.
Moralpredigt 72—79, 165 
Morgenopfer, Jesu und Maria 57 ff.
Moses 122 ff., 147 (10) — ais Mann der Furcbt Gottes 119 — ais 

Padagoge 119 — ais Sakularmensch 122 — Moses und moderne 
Zeit 122 — sein Tod 121 — Bucher Moses 110—123
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Moses, des Michelangelo 122 
Miinchener Methode 880, ygl. 878 ff.
Mutlosigkeit 129
Muttergottes an der Krippe 159 
Muttergottesbild, erstes 112 
Myrrhenopfer 249

N.
Nach folgę Christi des Leidenden 383-385
Nachstenliebe 229, 287 — ais Antwort auf die Gottesliebe 256 B. 

260 A., — nach Christi Beispiel 402, 586, 605, 606 vgl. Hauptgebot
Nacht, Grosse im Lateran 426—438 
Name Maria 756 (I.)
Name Ostern 458 
Natur und Offenbarung 111 
Natur und Uebernatur 110 ff., 128 
Natiirlichkeit 33
Naturwissenschaft und Bibel 111 ff.
Nazarener 237
Neid, von den Kirchenyatern geschildert 646 (yergl. auch 112 (3)
Neues Feuer, aus dem Eckstein Jesus Christus 439, 440
Neues Leben, Christus ist das neue Leben 443—447
Neues Lic lit, ais Wahrheit Christi 440—443
Neujahr 236
Neumay r 666
Niemand kann zwei Herren dienen 602 (14)
Niobe und Maria 324 
Noe 113, 114
Not der Zeit 13, 14, 112, 113, 123, 128, 135 ff, 138 ff., 199 if.
Notstande des Volkes 65 (vergl. 138—143) 771_ 773
Nutzanwendung (siehe Predigtyorsatze)

O.
Objektiyitat der Hl. Sehrift 118
Offenbarung und Natur 111 — ihre ganze Entwickelungsgeschichte 

110-147
Ohler 668
Omnia traham ad me ipsum 159
Opfer Christi 316—323 vgl, Genugtuung, Messopfer
Osterbau aus Gott 483, 484
Osterbitte, unsere 459
Osterdogmatik 483—485
Ostererscheinungen Christi: am Ostertag 465—477 — in der 

Osterzeit 486—497
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Osterford erung Christi, der Glaube 478—481
Osterfreude, unsere 460 (vgl. auch 448, 449), 543
Osterfrieden 499
Osterged anken: A. aus der Karsamstags-Liturgie: neues Feucr 

aus dem Eckstein Jesus Christus 439—440 — neues Licht ais 
Wahrheit Christi (Christus ist das Licht, die Wahrheit in sich und 
fur uns) 440—443 — neues Leben (Christus ist das neue Leben, 
Bilder dieser Lebensąuellen, dieses Lebens) 443, 444—447 — die 
Fulle dieses neuen Feuers, Lichtes und Lebens 448.

B. aus der Oster-Liturgie: Gesehichtliches 449—458 — 
«Tag, den der Herr gemacht hat» 458—464 — Ostertat Christi 
458, 459, 465 — 482 — Siegesfeier Christi 459 — Hohes Lied auf 
den Auferstandenen 459 — Osterruf Christi (Introitus) 459 — 
Ostertat Christi (Evangelium) 459; vgl. auch 458, 465 ff., 482 — 
unsere Ostertat 459, 478—481 — unsere Osterbitte 459 — unsere 
Osterfreude 460; vgl. auch 448, 449 — unser Osterlied 460 — 
Auferstehung Christi: ais Gottessohn 460, 461, 466 ff. — ais Gottmenscli 
461, 462 — unsere Auferstehung, die geistige: Expurgate vetu» 
fermentum 462 — ut sitis nova conspersio 463 — in azimis veritatis 
463 — in azymis sineeritatis 563 (vgl. 167 die leibliche Auferstehung 
464) (vgl. 624, 625) — Ostertag Christi: der Auferstandene ver- 
kiindet sich dem Tode 466—468 — der Welt 468 — den Feinden 
469 — den Freunden 469—473 — der Kirche 473, 477 — Reihenfolge 
der Ostererseheinungen 466—477 — Ostertag fur uns: was er ver- 
langt 477—481 — Osterforderung Christi: der Glaube 478—481 —• 
Ostergeheimnisse: warum erstand Christus? 483 — was wirkt die 
Auferstehung Christi? 483, 484 — Osterbau aus Gott 483, 484 — 
wie erstand Christus? 484 — wie ist Christus Ursaehe unseręr 
Auferstehung? 484 Apologetik der Auferstehung 484, 485 (vgl. 
auch 465—483, 748 ff. — Friichte des Ostertages: Neuheit des Lebens, 
neues Feuer, neues Licht, neues Leben 439—449 (vgl. auch 333 ff., 
426 ff., 485, 486)

C. aus der Osteroktav-Liturgie: 486—494 — Entfaltung der
Auferstehungsgeschichte Christi 486 ff., — Entfaltung unserer Auf- 
erstehungsgesehichte 487, 488 — Ostermontagsgedanken:
Homilie iiber die Emausjunger 488—494 — Jesus kommt in Liebe 
489 — Jesus tadelt mit Milde 489 — Jesus lehrt mit Klarheit 490 
ais Glaubenslehrer, ais Glaubensregel, fortlebend unter uns 490, 
491 — Jesus bleibt in Herrlichkeit 493, 494

D. aus der Oster-Liturgie: der Auferstandene: seine Person 
und sein Werk 496—546 — der Auferstandene voll Wahrheit 
und Gnade: Urheber und Beweger unseres Glaubens 496, 499 
(vgl. auch 440) — Urheber und Spender der Gnaden 496, 499 bis 
511 (vgl. auch 443—449) — der gute Hirte 496, 511—526 —
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Christus der Absehiednehmende 496, 526—529 — Christus der 
Trostende 496, 529, 532 — Christus der zum Gebet ermunternde 
596, 532—543 — Gesamtbild des Auferstandenen 513—517 (ygl. 
auch 465—477)

Ostergeschichte, des Festes 426—438, 449—458— der Tatsache 466 ff. 
O stergeheimnisse 483 
Osterglaube 440—443, 477—478
Osterkerze 446—448 — Symbolik derselben ais neues Feuer und 

Licht 439 ff., 440 ff. — ais wirkende Gnade Christi 446 ff.
Osterlamm 416
Osterlied, unser 460
Ostermontag: Jesus ist fern 488 — Jesus kommt in Liebe 489 — 

Jesus tadelt mit Milde 489, 490 — Jesus lehrt mit Klarlieit 490 
bis 493 — Jesus bleibt in Herrlichkeit 493, 494

Ostermontagsgedanken, Homilie iiber die Emmausjunger 488—494 
Ostern (siehe auch Ostergedanken): Ostergeschichte 426—438, 449 bis

458 — Name 458 — liturgisch-homiletisches Gesamtbild 458 — 465 — 
Geschichte des Ostertages 465—483 — Auferstehung Christi 465 bis 483 
— Glaubensgeheimnis des Ostertages 482—485 (vgl. 438 ff.) — Fruchte 
des Ostertages 485, 486 — Osteroktav 436—438, 486—494 — Oster­
zeit 494—543 — Osterpredigten: siehe alle vorigen Schlagworte 
sowie die Rubrik: Ostergedanken, ebenso Karsamstag 438—449

Osternacht 426, 438
Osteroktay 436—438, 486—494
Osteroktavliturgie 486—494
Osterpredigten, siehe alle yorigen Schlagworte, sowie die Rubrik 

Ostergedanken, ebenso Karsamstag 438—449
Osterruf Christi 459
Osterruhe 543
Ostersakramente, Predigten dariiber 167, 333—363
Ostersonntage: erster Sonntag nach Ostern 500—511 — zweiter 

Sonntag 511—526 — dritter Sonntag nach Ostern 526—529 — 
yierter Sonntag nach Ostern 529—532 — funfter Sonntag nach 
Ostern 532—536

Ostertag Christi, der Auferstandene yerkiindet sich dem Grab und 
dem Tode u. s. w. 466—468

Ostertag fur uns, was er yerlangt 477—481
Ostertat Christi 458, 459, 465-482
Ostertat unsere 449, 478—481
Osterzeit, Verlauf derselben 265, 266, 494—543, 564—568 
Osterzeitgedanken, Gesamtbild derselben bis Pfingstsamstag 564

bis 569
Osterzeitliturgie von Septuagesima bis Pfingstsamstag, Riickblick 

auf dasselbe 564—568, 628, 629

60
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P.
Padagoge der Liebe 119
P&dagogik, Biblisehe 107 ff. — der Bibel 110 — 117
Palmprozession Christi 370—373 — der Kirche am Palmsonntag 

368-375
Palmsonntag, Gesehichtliches 367—370 — Liturgisch-homiletisches 

370-375
Papsttron 143 ff. — Papstron und Davidstron 143 ff.
Papsttum 143, 473, 497, 525, 563, 567, 593, 607, 647, 651 ff. 
Parabeln 676—693, einzelne siehe Kirchenjahr 
Passion Christi 315—323, 350—356 
Passionshymnen 319—321
Passionssonntag, Predigtthemata 315—325, 341 — 348, 350—356, vgl. 

die ganze Karwoche
Passionswoche 323 ff.
Passionszeit 314, 315 ff.
Patiss 668
Patriarchenbilder 116
Patriotismus 606—615, 834 ff.
Paulus, Charakterbild 74—75, 152, 153
Pentateuch 110—123
Pentecoste, ais Zeitraum 549 — ais Pfingstfest 550
Perger 668
Perikopen 156 ff., 184 ff.
Peroratio 849 ff.
Person des Predigers 37
Person und Lehre Christi 165 vgl. Christus, Jesus.
Personen an der Krippe 159
Pessimismus 128, 129 ff.
Petrus Charakterbild, 152
Pfarrgottesdienst, ais Herzpunkt des kirchliehen Lebens 34, 35, 

499, 606, 630
Pfingstbitten 560
Pfingsten, das Fest Christi und des hl. Geistes 551 — ais Fest des 

hl. Geistes 551, 552 — Heimat des hl. Geistes 552, 553 — der 
Person des hl. Geistes 553, 554, vgl. heiliger Geist

Pfingsternst 560
Pfingstleben 559, vergl. auch 558, 559, 560 
Pfingstnovene 548
Pfingstoktav, ihre Grundgedanken 560—564 
Pfingstruf 559 
Pfingsttatsache 559
Pfingstsonntage, d. i. Sonntage nach Pfingsten (Allgemeines 568 

bis 596 — einzelne Sonntage nach Pfingsten: erster Seite 573
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bis 580, 596, zweiter 585 596, dritter 598, vierter 593, 594 
598, funfter bis zwolfter 598—600, zwolfter bis vierund- 
zwanzigster 600—618, 820 ff. — Schlusssonntag 631—633 (vgl. 
616-618)

Pfingstzeit (siehe Pfingstsonntage), Grundgedanken der Zeit nach 
Pfingsten 568—573

Pflieht 57, 58—75, 121, 229, 249, 254
Pfliehten, kleine tagliche 73
Pflichtgefiihl 69, 229, 230
Pfliehttreue 121, 249
Pflichtvernachlassigung 70, 71, 207 (b). 229
Pie, Kardinal 667
Pilgerfahrt auf dieser Erde 527
Politik ohne Gott 115
Politik und Klerus 735—739
Popularitat 80 ff. — Fiihrer und Sehopfer der 81—96 
Praeconium Paschale 429, 442
Pragmatik der Bibel 110—147 — des Deuteronomiums 119—123 
Pragmatik und Kritik 146 Anmerkung 2 
Prattes 668
Prediger, katliolischer 9 ff.
Predigerleben 38 ff.
Prediger, populare 83
Predigt die praktische 49 — die populare 79 — Inhalt derselben 731 
Predigtarten 774 ff. — Dogmatische Predigt 776—785 — Apolo- 

getisehe Predigt 785—789, 800 — Moralische Predigt 800—811 — 
Predigt iiber die Gnadenmittel 811 — die Homilie 812— 828 (vgl. 
auch 98—171) und besonders 158—171) — Marienpredigten 754 ff.
— Heiligenpredigten 829, 223 — Gelegenheitsreden 833—841

Predigten im Ansehluss an die einzelnen Sonn- und Festage (siehe 
alle diese einzelnen Sonntage) — Dogmatisohe Predigten (siehe 
die Festtage), ferner 327—329 — uber das Symbolum 328, 329 — 
iiber die Kirehe 496—498, 616 ff., 764 ff. — iiber den Glauben 496 
—498 — iiber Christus 228 — 232, 253—260, 746 ff. (siehe die Sonn- 
und Festtage 627 — 631) — Moralische Predigten 329—331 (siehe 
auch die einzelnen Sonntage 161) — Homilien: siehe Festtage und 
331—333, 812 ff. — Predigten iiber die hl. Sakramente 333—350 (siehe 
auch unter Beicht, Kommunion u. s. w.) — Predigten iiber das 
Leiden Christi 350—356 (siehe auch die einzelnen Tage der Passions- 
und Karwoche)

Predigtgesetze 35
Predigtlitteratur 663—668
Predigtteile 844 ff.
Predigtthemata 845 ff.
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Predigtvorsatze, praktisclie 73 — fur das gewShnlielie Leben 76 
— Wiederholung derselben 77 — in ethischer Zeielinung 77, vgl. 
die Sonn- und Festtage

Priesterberuf 580
Priesterdienst 124
Priester: ganze, halbe, treulose 124
Priesterideal 580
Priestertum in Israel 137
Priester weihe 295
Priesterwoche (Fronleichnamswoche) 580, 581
Primiz (siehe Priester) dann 1—14, 524 ff., 562, 580, 583, 630 und 

315 ff. und 339
Programm der zu erlósenden Menschheit 112
Prope est Dominus 202 ff.
Propheten, echte 133 (18.) — falsche 398 (7.)
Propheten: ais Prediger, ais Retter und Fuhrer ihrer Zeiten — ais 

Lehrer der Zukunft 129 ff., 133 ff.
Prophetien am Karsamstag 430, 431, 443—445
Protoevangelium, erstes 112
Prostratio: am Karfreitag, ais Anbetung, ais Staunen, ais Liebe 415 
Psalmen: Wesen derselben 125 — Liturgischer und homiletisclier Ge- 

brauch derselben 125 — Gefasse und Quellen der Wahrheiten, des
Gebetes 125 — Gottesgedanke in denselben 85, 88

Q.
Quatember 292—296, 605
Quinquagesima 276

R,
Radix Jesse 86, 87, 108
Ravignan 667
Realkonkordanz 148
Rechenschaft im Reiche Christi 605, 606
Rechte Gottes auf den Menschen 110 ff., 131 (4)
Regeneratio 167 ff.
Reich Christi 143 (siehe auch Reichschule, Kirche)
Reichsschule Christi 140, 460 ff., 465 ff., 478 ff., 488 ff., 742, 

764 ff.
Reis aus der Wurzel Jesse 87, 198
Reihenfolge der Ostererscheinungen 473
Religion, im engern Sinne 57 ff., 247 ff. — im weitern Sinne: Ge- 

samtbild derselben 103, 110—147 — ais Tatsache 104 ff. — eine 
einzige wahre 132, 133 vgl. Jesus, Kirche

Religion und Kultur und Predigt 54, 693 ff., 707 ff., 715 ff., 791 ff. 
Rest Israels 132
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Rettung aus der Sundflut 113, 114
Reue: im Advent 71, 195 — in der Beicht 339 ff., 360 — bei der Beicht 

uberhaupt 339, 340—348 — Vollkommene, Begriff, Wesen und Weg 
derselben 341—349, 384, 399—402 — Reue in der Sundflut 114 
Beweggrund derselben, Rechtfertlgung durch dieselbe 343—345 — 
Beichtreue 345 (vgl. auch 341—345) — unvollkommene Reue 345 
— Uebergang in der unvollkommenen zur vollkommenen 346 ff. 
— Leben und Leiden Christi und die Reue 347, 348, 904

Richter Christus im blutigen Kleide (Isaias Kap. 62, 63) Seite 388 
Roh, P, 667
Romerbriefe, Anfang derselben 111, 113 (4)
Rosenkranz 620—622
Rosenkranzf est, Inhalt desselben 620 — Rosenkranzpredigten 

620—622
Rost L. 668
Rottmannner, P. O. 668
Riickblicke auf Kirchenjahr und Kirchenzeit 194, 195, 209—211, 

564-568
Riickblick auf das Leben Jesu 543—546 — ich habe den Vater 

yerherrliclit 543, 546, — ich habe das Werk vollbracht 544 — 
ich habe den Menschen deinen Namen kundgetan 444, 445

Riickfall 299
Ruin der Menschheit, tiefster Grund derselben 113

s.
Saatfeld Gottes 275 ff., 564
Sabina hl., Station am Aschermittwoch 280 ff.
Sacramentarien 224, 225 (Anmerk. 1)
Saemann Jesus Christus 275
Saemanner Jesu Christi 275
Sailer, Bischof 666
Sakramentenempfang: in der Advent-und Weihnachtzeit 71, 192 

— in der Osterzeit 296 ff., 307 ff., 333 — 363, 349, 359, 360—263, 
424—449, 498 ff. — im allgemeinen 167—169, 333—349 769 ff. a. a. O.

Salbung Christi in Bethanien 380 ff.
Salomon 127—133
Samaritan, barmuerziger 599, 600, 691 ff.
Samariterin 129, 132 — Unterredung Jesu mit derselben 333 — 

Predigtthema dariiber 333
Sammlung 184 
Samuel 123
Satan 298—307 — Hinauswerfen desselben 299 Ruckkehr des­

selben 167, 299, vgl. Fastensonntage, 1., 3. Karsamstag
Saul 123
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Scandalizat, si oculus tuus te 165
Schaf, yerlorenes 598 (3.) (vgl. aucli Hirt, Guter 511-526, dritter 

Sonntag nach Pfingsten 598
Scheidungen der Menschheit 114, 115 
Scherer 668
Schiff der Kirche 558, 560 
Schilfrohre, geistige 68 
Sehlange, alte 289 
Schlusse der Eyangelien 4 
Sch merzenfreitag 323—325 
Schmitz 668
Schneider 668
Sehork 668
Schópfer 110—112, 246—249
Schopfung und Neusch3pfung 145, 438 -449
Schopfungsberieht 110 ff.
Schriftbetraehten 42, 154
Scliriftbeweis 149
Schrift, Heilige: siehe Bibel
Schule Christi: siehe Leidenssehule, Reichsschule und Glaubensscliule 
Schule Gottes 110 ff.
Schiller Gottes 110 ff.
Schuster 668
Seeleneifer 47
Seeleufrieden 128
Seelenfiihrung zu Christus 20-23
Seelenleitung 20, 143, 658- 663
Seelenrettung 21—23, 45—48, 100 vgl. die Sonn- und Festtage
Segneri 666
Segnung der Natur 294
Sehnsucht nach dem Erloser 184
Sekundar-, Bezirks-, Realschulen 909—910
Selbstgerechtigkeit 300
Selbstverachtung 441
Selbstverleugnung 59, 70, 71, 89, 275 (2)
Seligkeit 140 (vgl. Himniel)
Seligkeiten 164, 623 ff., 809
Sensus accommodatus der Bibel 161 — der Liturgie 175 
Septuagesima 274, 275 — Evangelium 686 ff.
Sexagesima 275
Si eg, unser in der Beicht (siehe aucli 3. Fastensonntag) 565 
Siegesfeier Christi 459 
Siegeszug mit dem Kreuze 373—375 
Siegeszug mit den Palmen 370—373
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Siło 580
Silvester 236
Silvia Peregrina 396
Simonsliaus 563, 567
Sinn der Heiligen Sehrift 158
Sinai 117—119
Sintflut 113 (5.)
Sit tlichkeit, eclite 278, 279, vgl. aucli 287; 598 (5.), 599 (12.), 600, 

603 (15.), 604 (17)., 605, 606 (21.)
Skizzenvorsc blagę: siehe die einzelnen Sonn- und Festtage 
Sklavenjagden im Liehte der gottlichen Vorsehung 114 
Sonntag 499, 500, 604 (16.)
Sonntags-Christenlehre 912 

„ -Frieden 500 
„ -Heiligung 191, 196, 604 (16.)
„ -Pfliclit 516 (siehe Sonntag), 604 (16.)
„ -Predigt 34, 35, 191 (im iibrigen die einzelnen Sonntage)

Sprache 79—98. 841 ff.
Sprache der Bibel 90
Sprachgefuhl 94 ff.
Staat: Wesen, Werden, Wachsen, Verhaltnis zur Kirehe im Liehte 

der Bibel 606—615
Stammbaum Davids 136
Stammbaum Jesu 136
Stammgut, ubernaturlich geistiges 112 (2.), 113 (5.)
Sta mmk atechis muspredigten 359
Stammkatechismuswahrheiten 742
Standeslehren an der Krippe Christi 159, 233 ff.
Star ker, der in der Vorhalle der Welt 299
Starkerer, der den Starken besiegt 298—300
Stationen: rómische in der Fastenzeit 279—288 (vgl. dazu die ganze 

Fastenzeit, z. B. 291—296, 301 ff.) (Anm. 311 ff., 395 ff., 426 ff. u. s. f.)
Stellvertreter Christi 1—14, 33—35, 561
Stephanus 234
Stiegele 771
Stiftsgezelt 124
Strombett der Offenbarung 115
Sturmstillung auf dem Meere 819—828
Sturm- und Drangperioden Israels 133
Siihne 360 (E.), 315—321, vgl. bes. Passionssonntag; Karwochen- 

mittwoch, ebenso: Genugtuung
Silnde, ais Beleidigung Gottes 254—256 ff., 562 — Wesen derselben 

659, 769, 771, 805, vgl. Beicht, Reue, Fastenpredigten, Todsunde
Sun den, lassliche 401 — und Kommunion 401, 402
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Siindenbewusstsein 68, 118, 199
Siindentall 112
Siindennot und messianisclie Rettung 87
Sun denvergebung 605, vgl. 334 —336, vgl. Beicht, Reue 
Sundflut 113 (5.) — geistige Rettung vieler aus derselben 114

(Pet. 3, 20)
Symbolum 328, 329 
Synthese 878—808

T.
Tag, den der Herr gemacht bat 458—464
Tappehorn 668
Tatsachliches der Religion 104 ff.
Taufceremonien 167, 168, 427 (II.)
Taufe, Bedeutung und Wirkung der 167, 168. 439 — l:n Baptisterium, 

im Lateran 433, 434 — Taufe ani Karsamstag 443 ff.
Taufe Christi, 167, 250 (vgl. 167), 444 ff., 576 ff., 579
T a u f g n a d e 167 ff.
Taufskrutinium 300 ff.
Tauftag, urchristlieher, erster grosser 426—438 
Taufyorbereitung, im Urchristentuin 426 -438 
Taufwasserweihe 430 — Geschichte derselben 433, 434 — Bedeu­

tung derselben 443 ff.
Taufwirkungen 167 ff.
Text 844 ff.
Theologie und Predigt 654—656 
Thomas Becket hl. 236 
Tod 615
Todfeinde der Seele 59
Todsunde 59, 60-62, 165, 167 ff., 187, 191, 193, 709, vgl. Reue,

Taufe, Beicht, Sunde 
Toleranz echte 132, 791 ff.
Trauermetten in der Karwoche 391 ff.
Trennung Israels 128
Treue gegen Gott 121 — Ideał derselben 121
Triangel in der Karwoche, ais dreieckiger Leuchter 393 — ais drei- 

teilige Kerze 440 ff.
Troster, der hl. Geist 530
Triibsal, nach den Kirchenyatern 645, vgl, Leiden, Kreuz 
Tschupik 666 
Typen 116'

U.
Uebel 542, 563 
Uebergange 849
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Uebernatur 93, 112, 167, 439, 449
Uebernatur und Natur 110 ff., 128
Uebernaturliches 167 ff.
Uebernaturlicbkeit 167 (vergl. 68, 69), 200, 246 ff., 438-449, vgl. 

Karsamstag 438 ff.
Uebertreibungen 76
Umstande, wertvolle in der Predigt 89 ff.
Unfehlbarkeit des Papstes 6 — der Kirclie 7 — ob auch der 

Prediger? 9 — Gesamtbild ders. 11, 616, 617 vgl. Kirehe
Ungehorsam, sein Fluch 120
Unmassigkeit 59
Unkeuschheit 59, 63, 113, (4., 5.), 114 (6.), 805 ff. (vergl. auch 

das Kirchenjahr)
Unschuldige Kind er 235
Untergang der Menschheit in der Sundflut 113
Urheber und Spender der Gnaden 496, 491—511 (vergl. auch 

443—449)
Urkirche 144
Ursache unserer Auferstehung ist Christus, wie? 484 
Ut sitis nova conspersio 463

V.
Yaterlandsliebe 612 (vergl. auch 608—615), vgl. Patriotismus 
Vaterstudium 641 642
Vaticanum, seine Bedeutung fur die moderne Zeit und heutige 

Predigt 652, 653 — ein Lebensstrom 653
Vatikanisches Konzil 53
Vater an der Krippe 159
Veran schaulichungsmittel 672 ff.
Verbalkonkordanz 148
Verklarung Christi 63, 296 ff.
Verlorene Sóhne der Weltgesehichte 114
Versuchung Christi 289
Versuchungen 289-292, 356-359 — Kampf gegen dieselben, nicht 

neutral bleiben 356 — die Sache nicht gehen lassen 357 — ernst 
und ruhig verachten 357 — mit den verschiedensten Mitteln be- 
kampfen 357, 358, (vergl. auch 289—291 — das gerade Gegenteil 
tun 358, 359

Verwalter, ungerechter 598 (8.), 599
Vesperbild Mariae 324
Volkskenntnis 78
Volksschule, religioser Unterricht und religiose Erziehung in dir- 

selben 881—909,
Tollkommene Reue, siehe Reue
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Vollweihnachten 244
Vorfastenzeit 272—277, 686
Vorsehung 110—147, insbesondere 117, 598 (6.), 609
Vorsatz im Advent 59, 71 — in der Fastenzeit 289—292, 361, 384, 

400 — bei der Beicht im allgemeinen 341, 348
Yortrag 841 ff.

W.
Waffen Christi 289—291
Walire Religion 333
Wahrheit 240 ff., 246 ff.
Wahrheiten, ewige 768
Wahrbeitsliebe 204
Wandlung 95, 604 (16.) (Thema VI.), — (K atechetische Er- 

klarung) 871, 872
Wasser, lebendige des Erlosers 303, 304
Wasserąuelien der Sakramente 302—307, 304, 305
Weichlichkeit 69
Weihe der Natur 294 — der Uebernatur 295
Weihnachten, Gesehichtliches 211—221 — Dogmatisches 221, 222, 

226, 228 ff. — Liturgisehes und Homiletisches 221—232 — Predigt- 
themata 221—232 (siehe besonders 228), vergl. 254—265, aucli 
57 ff.

Weihnachts-Kreis 181 ff.
„ -Sonntag 236
„ -Oktav. 232—238
„ -Episteln 228 ff., 254 ff.
„ -Vigil 208, 209
„ -Geschichte 211 ff.
„ -Messe, dreifacbe 224—228
„ -Weissagungen 221—223
„ -Vesper 223 ff.
„ -Metten 221 ff.
„ -Pfingsten 244

Weihrauehopfer der Magier 240 ff.
Weile, kleine 526, 528, 529
Weinberg Gottes 274, 564
Weise an der Krippe 159, 243, 250
Weissagungen auf Christus 86, 87, 133 ff., 138 ff., 198, 200, 

221—223 — iiber das Licht der Welt 130, 221 ff.
Weisser Sonntag 498—511
Welterloser 131, 133, 198 ff., 221 ff., 243 ff. sielie Jesus, Christus 
Weltansehauung 111 — der Bibel 121 — im Deuteronomium 121 
Weltkenntnis 78, 110 ff.
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Weltplan Gottes 110-147 
Weltkatastrophen, Bedeutung derselben 114 
Werden der einzelnen Predigt 850 
Werk Christi 567
Werke der Finsternis 59 
Wermelskirchen 667, 668 
Wiederholungen 77 
Willenlosigkelt 112 (3.), 200
Willenswirkungen, Willen sa ffek te In der Predigt 28—33, 719 

bis 731
Willmers 668
Wissenschaft des Gekreuzigten 420, 415 — 424 

„ ein Wort von Gott 111
Wort Gottes ubernaturliches 1—14, 23, 33, 102, 169, 246, 440, 443, 

477—481, 497 ff. — natiirliches 111
— Kraft desselben 50—60 — ais Samenkorn 275 — sein Schieksal 274

Z.
Zehngebote 330, 331, Predigten 360 (A.), 362, (V. Cyk.)
Zehn Gebotegesetz 117 ff., 120 ff., 329, 330, 336, 360, 362 (V.) 
Zeichnung ethische 77
Zeitenfiille 138, 183, 208 ff.
Zeit, modeme Gefahren derselben 13 ff. — Weeen derselben 176 — 

Benutzung derselben 191
Ziel 332 — Weg zu demselben 332 — Gnade fur dasselbe Fuhrung 

zu demselben 332
Zollner 778
Zusammenarbeiten Gottes und der Menschen von Gottesseite und 

von Seite der Menschen 564
Z w eekf ixierung 65
Zweekgedanken der Predigt 65—72 — der Bibel 91.



Nachtrag.

Homiletisch~Exegetisches.
Apologetisch - kritische Exkurse zur pragmatisch - homile- 

tischen Behandlung der Heiligen Schrift S. 110—146 im Geiste 
des dortigen Exkurses S. 112 ff. werden gelegentlich die 
Erganzungsbande und die Broschiirensammlung *Brennende 
Fragen* darbieten. Es wiirde sonst die- Hauptabhandlung 
<S. 110 ff. durch Einfugungen allzusehr zerrissen.

Der Yerfasser.
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