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Wir haben das Buch von Prof. theol. Albert Meyenberg
in Luzern, betitelt:
Homiletisehe und katechetische Studien
ciner eingehenden Priifung unterzogen und ericilen demselben nicht
nur unsere bischofliche Genelimigunyg, sondern wir empfchlen dasseibe
angelegentlich dem Klerus, sowohl wegen seiner gesunden homiletischen
Grundsiitze, als anch wegen der reichen Fiillle des schdnsten Predigt-

stoffes, welcher in demselben dargebolen wird.
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Vorrede.

qlicht ohne ein gewisses Zagen fibergeben 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 Herzens
geschrieben fiir ein Bediirfnis, das trotz unserer reichen ho-
miletischen Literatur bei Studierenden und Seelsor-
gern vielfach empfunden wird. Wir wollen uns nicht niher
liber dieses Bediirfnis aussprechen, Der aufmerksame Leser
wird wohl selbst Einsicht und Klarheit dariiber gewinnen
und dann vielleicht unserm Versuche, dessen M#ngel uns
selbst bewusst sind, einiges Verstindnis 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, dass
einerseits das Lehr- und Studienbuch einer praktischen
Pastoralwissenschaft neben der soliden wissenschaftlichen
Theorie unmittelbare und reiche Wege zur praktischen
Arbeit fiir die Studienjahre und noch lange dariiber hin-
aus zu weisen habe; dass aber andererseits auch ein homi-
letisches Werk fiir die Hinde des Seelsorgers mit seinen
unmittelbar praktischen Anregungen und Vorschligen
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einzelne theoretische und lehrhafte Erdrterungen ver-
binden darf und soll. Die enge organische Verbindung von
Religion und Leben, Wissenschaft und Praxis, Theologie und
Aszetik war immer die Signatur der katholischen Kirche,

Ueber die Intentionen des vorliegenden Buches im
einzelnen mdgen wenige Bemerkungen geniigen.

Die dargebotenen homiletischen Studien sind die
Frucht einer mehr als zehnjihrigen Lehrtitigkeit an der
Theologischen Lehranstalt und am Priesterseminar in
Luzern. Die Verhiltnisse brachten es mit sich, dass dem
Verfasser wihrend dieses Zeitraumes auch reichliche
Gelegenheit geboten war, selber auf der Kanzel titig zu
gein. Tm Verlaufe dieser Zeit wurden wir immer mehr
in der Ueberzeugung bestirkt, dass die Homiletik nicht
eine rein formale Wissenschaft bleiben darf, wenn sie
wirklich Prediger bilden und erziehen soll. Die grosste
Schwierigkeit fiir den jungen Prediger liegt in der Popu-
larisation des reichen Inhalts unserer heiligen katholischen
Religion: der Homilet soll — wie der Heiland selber
sagt — aus dem reichen Schatze seines theologischen
Wissens, Lebens und Fiihlens wie ein guter Hausvater
Neues und Altes hervorholen, demit seine Zuhorer das
ibernatiirliche 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 Béchen und Béchlein
schopft, 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 Sch8pfen aus den ersten Quellen
allzusehr vernachléssigt hat. Es ist freilich in letzter
Zeit vielfach besser geworden. Diese homiletischen Stu-
dien méchten vor allem nach dieser Seite hin einen Bei-
trag leisten. Bei unsern Vorlesungen iiber Homiletik
und Katechetik sowie bei den damit verbundenen Predigt-
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ibungen und katechetischen Practica empfanden wir es
immer mehr, dass ein Lehrer der Homiletik eigentlich
Schule machen sollte fiir eine selbstéindige, richtige und
fruchtbare homiletische Beniitzung 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
als Quellen der Beredsamkeit zu halten: der Homiletiker
sollte es versuchen, wissenschaftlich und praktisch und
gestiitzt auf die theologische Vorbildung seiner Schiiler,
denselben den Schliissel in die Hand zu driicken zu den
vielfach verschlossenen und versiegelten homiletischen
Quellen. Er soll ihnen von allen Seiten her den uner-
schopflichen homiletischen Schatz zeigen, der in der
Heiligen Schrift, in der Liturgie und Theologie geborgen
liegt. Er soll sie wie ein echter Kiinstler auf iibernatiir-
lichem Gebiete durch eigene Vorschlige, Anregungen,
Skizzierungen und Bearbeitungen zum selbstéindigen
Schaffen anregen. Das alles in den Fussstapfen und
im Geiste unserer heiligen katholischen Kirche! Gewiss
ist es eine der schdnsten Friichte des homiletischen
Unterrichts, wenn ein angehender Prediger theoretisch
und praktisch die Ueberzeugung gewonnen hat, was fiir
unerschépfliche 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 als echter Prediger den Gebildeten
und den breiten Volksmassen nahebringen, zum eigent-
lichen kostbaren, tibernatiirlichen Besitz und zu einer
unversieglichen Lebenskraft machen kann. Wir unter-
schétzen durchaus nicht den grossen Wert der hervor-
ragenden und wahrhaft vorbildlichen Predigtliteratur
und haben uns dariiber auch an geeigneter Stelle ein-
gehender ausgesprochen. Vor allem aber wollten wir
nicht bloss in den einschligigen Partien, sondern durch
das ganze Buch, von allen Seiten her und unter den
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verschiedensten Gesichtspunkten praktische Beitrige zur
Beniitzung der ersten Quellen geben.

Ueber die praktische Beniitzung des Buches
geniigen wenige Worte.

Der Seelsorger wird wohl im Buche iiber die Quel-
len, in dem Abschnitt {iber die Heilige Schrift (S. 96 ff.)
und namentlich in der ausflihrlichen praktischen Be-
handlung des Kirchenjahres (S. 170 ff) sowie in dem
Buche iiber 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 Forderung und Bereicherung vermitteln sollten,
wiirden wir das zu unsern grdssten Freuden zihlen.
Nichtsdestoweniger hoffen wir auch in den theoretischen
Abschnitten manche Frage aufgeworfen und manche
unmittelbar praktische Anregungen gegeben zu haben,
deren Besprechung und Beniitzung im Kreise der Pre-
diger und Seelsorger nicht ohne Nutzen bleiben diirften.

Die vorliegenden homiletischen Studien bieten sich
auch als Lehrbuch fiir die homiletischen Kurse
und die Priesterseminarien an. Wir haben uns iiber
diesen Studiengang S. 17—20 ausgesprochen. Parallel
den obligaten Studierparagraphen, welche neben
dem Vortrag des Lehrers die tiefere wissenschattliche
Erfassung bezwecken, bieten sich eine Reihe von Ab-
schnitten an, die als Unterlage praktischer Semi-
nariitbungen 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
go gestaltet, dass dieselbe zumeist Stoffe und Vorschlige
fiir homiletische Uebungen am Missale und Brevier dar-
bietet, daneben aber auch eine Reihe von zusammen-
hingenden Paragraphen aufweist, die Gegenstand des
Studiums im engern Sinne werden koénnen, so z. B. die
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§8 17 (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 hétten,
die eigentlich ebensosehr oder noch mehr der Exegese
und der Liturgik zuzuweisen wiren. 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 als 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 Fiihrerin zur
Darstellung unserer ganzen heiligen, katholischen Religion.
Gar oft bleibt in der Liturgik nur wenig Zeit, auf diese
Seite der Liturgie nfiher und praktisch einzutreten. Um-
gekehrt stellt sich fiir den Homileten nicht selten 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-archidologische
Moment zugleich mit dem homiletisch-exegetischen zu
verbinden und das Ganze mit einer gréssern Zahl dog-
matisch-moralischer und pastoraler Exkurse zu durch-
flechten. Wir haben damit zugleich eine Anregung
zu homiletisch-exsgetischen Vorlesungen und Seminar-
iibungen an Ordinandenkursen geben wollen, welche sich
auf der bereits behandelten systematischen Homiletik
aufbauen.

Die katechetischen Studien glaubten wir kiirzer
fassen zu konnen, da wir im ersten Teil wiederholt
Gelegenheit hatten, die Voraussetzungen derselben grund-
zulegen und analoge Themata zu besprechen.



Wir haben unsere Studien auf die sichern theo-
retischen und praktischen Grundlagen gebaut, die zuletzt
ein Schleiniger, Hettinger, Jungmann, Alban Stolz gelegt
haben — M#inner, zu denen wir in Verehrung hinauf-
schauen. Wir hoffen, dass wir deren 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 Verhiltnisse ge-
statten, einige Ergiinzungshefte in zwangsloser Folge er-
scheinen lassen, z. B. iiber die Sonntage nach Pfingsten,
die Marienfeste, homiletische Exagesen zu einzelnen Par-
tien der Heiligen Schrift und ausgewihlten Kapiteln der
Dogmatik, katechetische Spezialthemata u. s. f.

Mo6gen uns diese Blitter in eine geistige Gemein-
schaft des Denkens, Betrachtens und seelsorglichen Ar-
beitens mit vielen unserer ehemaligen Schiiller und man-
chen Kreisen der Prediger und Seelsorger bringen, dass
iiber der Gemeinschaftlichkeit der Arbeit der Geist des
Apostelwortes walte: Paulus plantavit, Apollo rigavit,
Deus incrementum dat.

All unser homiletisches und katechetisches Wirken
ist schliesslich nur ein schwacher 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.



Vorwort zur zweiten Auflage.

———

) ider unser Erwarten rasch ist diese zweite Auf-
lage notwendig geworden, indem bald nach
dem Erscheinen der dritten Lieferung gegen
H *N 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 anerkennend heraushoben, mit voller
sachlicher Sympathie begriissten und oft sehr einlisslich
besprachen — ermuntern uns noch mehr, mit Gottes Segen
in der eingeschlagenen Richtung weiter zu arbeiten.

Die starke Nachfrage nach dem homiletischen Werke
gestattete eine lingere Verzdgerung der Neuauflage nicht.
So musste denn der Verfasser von eingreifenden Ver-
dnderungen absehen, so gerne er an der einen und andern
Stelle Vorschlige der Kritik eingehender beriicksichtigt
hétte. Bis zu einem gewissen Grade freilich wird dies auch
jetzt geschehen kénnen. Da und dort ist die neueste Lite-
ratur nachgetragen. Es wurden namentlich im Abschnitt
iiber das Ki ‘chenjahr viele neue Zitationen anderer Stellen
des Werkes eingefiigt, um die homiletischen Anregungen
und die einheitliche Gesamtwirkung des Buches zu er-
hohen. Hier und dort erscheinen einzelne exegetische
Nachtrdge und Ergdnzungen. Es wurde jedoch die Seiten-
zahl der ersten Auflage beibehalten, um die rasch sich
folgenden Ausgaben auch #Husserlich gleich zu gestalten,

Am ganzen Plan und Aufbau des Buches gedenken
wir iberhaupt auch in Zukunft festzuhalten, zumal die
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Rezensenten einstimmig der Berechtigung der theo-
retisch-praktischen Eigenart des Buches zustimmten. Die
ausfithrliche 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-archéologische, bald
eingehender die aszetisch-homiletische Seite hervor-
hoben, das eine Mal mehr zur Homilie und dann wieder
fiir die {ibrigen Formen und Arten der Predigt praktisch
anregen und so vor allem die selbstiindig-individuelle
Arbeit auf katholischem Ackerlande foérdern wollten.
So konnten einzelne Ausfiihrungen sehr eingehend ge-
halten werden, andere Partien mussten in mehr apho-
ristischer Behandlung geboten werden. Da der eigentliche
Text des Buches ein selbstindiges Ganzes bildet, waren
in den Anregungen zur homiletischen Arbeit und in den
Skizzierungsvorschligen, die aus dem Text in freierer
Weise herauswachsen, einzelne Wiederholungen ge-
radezu notwendig.

Zwanglos erscheinende Erginzungshefte, die im Plane
des Buches bereits mitgedacht sind, werden sich auf dieser
eben erwihnten Eigenart ergéiinzend einbauen.

Moége das Buch auch in seiner zweiten Auflage einen
bescheidenen Beitrag leisten zur Durchfiihrung und Ent-
faltung der grossen Offenbarung des heutigen liturgischen
Tages: an dem Christus — verherrlicht und zugleich von
seinem Opfertode redend — auf dem Berge der Verkli-
rung erscheint, der alte Bund auf sein Morgenlicht hin-
blickt, der neue aber von seiner Sonnenfiille iiberstrahlt
wird — wihrend wir das Wort vernehmen: sDieser ist
mein geliebter Sohn, Diesen héret» — aber auch — mit
dem Apostel in der Epistel -— uns an das christliche Volk
wenden: Ihr wisset, was fiir Gebote wir euch zu geben
und zu verkiinden haben — durch Jesum Christum!

Luzern, am 2* Fastensonntag 1904.

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

(och vor dem Erscheinen der dritten Lieferung
der zweiten Auflage ist eine Neuauflage des Ge-
samtwerkes notig geworden. Nachdem es dem

Verfasser — namentlich im Zfurgisch-homiletischen Teile
der zweiten Ausgabe — mdglich geworden, eine Reihe
freilich kurzer Erginzungen, Nachtrige und Verbesse-
rungen einzufiigen, bei der starken Nachfrage aber fiir
eine wiederholte sachliche Revision unmoglich Zeit blieb
— erscheint die vorliegende Auflage als wnverdnderter
Abdruck der zweilten.

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 Linder — ermun-
tern den Verfasser aufs neue, den eingeschlagenen Weg
mit Gottes Gnade mutig weiter zu verfolgen.

Da das Buch von Anfang an auch unter sekr vielen
Verzichten geschrieben ist, um nicht durch Ueberfiille
das Ganze zu stéren — wird es dem Verfasser doppelt an-
genehm sein, eine ganze Reihe von h6chst wertvollen Anre-
gungen und Wiinschen der Kritik zundchst in den Ergin-
zungsheften recht ausgiebig beriicksichtigen zu kénnen,

Wir werden — da viele Skizzen-Materialien und aus-
gefiihrte Predigten seit Jahren vorbereitet sind — soweit
die Musse fiir sorgfiltige letzte Ausarbeitung uns beschie-
den ist — dieselben sobald als mdglich zwanglos, doch
nach bestimmtem Plane erscheinen lassen. — Diesen Er-
ginzungen parallel, z. T. auch ihnen vorher, wird die
Verdffentlichung einiger voll ausgefiihrter Vortrige iiber
brennende zentrale Fragen der Religion und des reli-
giosen Lebens gehen,
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Moégen alle diese Arbeiten ein Beitrag werden zur
Verkiindigung 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 Weihnachtsvigil 1904.
Der Verfasser.

—_—— ——

Vorwort zur fiinften Auflage.

'ﬁm Oktober 1902 schrieben wir nach ungeféihr zehn-

I? jahrigen Vorbereitungen die Begleitzeilen zur ersten
i(j Auflage dieses Werkes auf RigiklOsterli zum Ab-
schluss der Ferientage jenes Jahres. Das Werk erschien
im Laufe des folgenden Jahres.

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

Die rasche Folge der Ausgaben gestattete uns — nebst
zwei lingern homiletischen Exkursen iber das Hexaémeron
S.112 a—h und tber die neuern katechetischen Methoden
nur kleinere Verbesserungen und Zusétze.

Wir hoffen aber recht bald die Versprechungen des
Vorwortes zur 3. und 4. Auflage (S. XV u, XV1) einldsen
und so das Programm des Buches in weiterm Umfange
verwirklichen zu kénnen,

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

Rigi-Klosterli, am Feste Maria zum Schnee 1905.

Der Verfasser,
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Vorwort zur 6. Auflage.

Da das grésser veranlagte Ergdnzungswerk nach
allen Seiten die Homiletischen Studien zu erginzen und
auszubauen versucht, wollte der Verfasser in den Homi-
letischen Studien selbst keine wesentlich dndernden Ein-
griffe vollziehen. Neben einigen kleinern Nachtrigen
fand eine weitergehende Umarbeitung nur hinsichtlich
cines Kapitels der Katechetik gegeniiber der fiinften
Auflage statt, Auch hier baut das Erginzungswerk so-
fort weiter und nimmt theoretisch und praktisch Stellung
zu den neuesten brennenden katechetischen Fragen,

Im tbrigen verweise ich auf das einldssliche pro-
grammatische Vorwort zum Erginzungswerk,

Mdge der Segen Christi auch diese Ausgabe be-
gleiten, C

Luzern, am TFeste 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 wichst denn auch die richtige Auffassung der Iomi-
letik und Katechetik aus der dogmatischen Betrachtung
des Lehramtes Christi und der Kirche.

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

Christus ist vor allem Erldser und darum Hoher
Priester —: als 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?). Er besiegte
Satan, Tod und Hoélle und gab uns als erstes hohes Gut
das Leben, das <dibernatirliche Leben, «ego sum vita»,
«Veni, ut vitam habeant.»®) Das Leben aber ist kein totes
Kapital. Es soll 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 Lekrer. 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

1) Rém. 1, 17. Habac. 2, 4. Gal. 2, 11. Heb. 10, 38.
% Coloss. 2, 14.

3) Joh. 14, 6 — Joh, 10, 10.
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hoe 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 sich selbst
zu Uberlassen, sondern um sie allen Menschen aller Zeiten
fiir die Seelenrettung zur Verfiigung zu stellen.

Deshalb ist Christus Konig. Als Gott ist er Konig
des Alls. Als Gottes- und Menschensohn aber hat er ein
iibernatiirliches Reich gegriindet nach innen und aussen,
und dieser seiner Herrschaft alle Geister und Herzen
untertan gemacht. Als Konig und Hirt {iithrt er alles mit
Majestdt 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.»?)

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
fithrt zum Ziele; nur auf dem Wege der Wahrheit lebt
und wirkt die Gnade. Alles iibernatiirliche Leben ist ziel-
strebig und bedarf der I'ithrerin Wahrheit. Das Lehramt
stand darum im Leben Jesu selbst ganz im Vorder-
grund. Damit begann der Heiland die dffentliche Tétig-
keit in seinem Erlosungswerke. Sobald er die Wiiste
verlassen hatte, fing er an zu lehren: er lehrte in
den Synagogen und predigte das Evangelium vom
Reiche Gottes®. Lehrtiatigkeit durchzieht auch sein
ganzes Wirken: er lehrt das Volk; er lehrt die kunftigen
Lehrer des Volkes; er organisiert ein bleibendes Lehr-
amt: Opertet me evangelizare regnum Dei, quia ideo
missus sum?). Wir werden im Verlaufe dieser Studien
noch des 6ftern 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. — Marec. 1, 14, — Luc, 4, 15, 18, — Vgl
auch Joh. 18, 37.

4) Lue. 4, 43.
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Jesus Christus nfiher zu zeichnen. Hier geniigt die Fest-
stellung der Tatsachen, 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 messianisclhier Erhaben-
heit gerade in den kritischen Momenten seines Lebens pro-
klamiert wird.

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

Der erste der grossen Hauptzwecke Christiist
die Ausiibung seines Lehramtes und die bleibende
Schopfung eines iibernatiirlichen Lehramtes,
einer Wahrheits- und Glaubensschule fiir die Welt.
Das aber ist eben das Lehramt der Kirche. Die
Lirche sollte die unmittelbare Lehrerin des Glaubens, die
niichste Regel des Glaubens, das Medium der Uebermittlung
und Geltendmachung der Offenbarung an die Welt sein.

Es ist fiir die homiletische Betrachtung geradezu
iiberraschend, wie die Schlussberichte aller vier
Evangelisten und der Anfang der Apostel-
geschichte die endgiiltige Schdépfung und das
Inslebentreten eines solchen Lehramtes und der
damit 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 Vollstdndigkeit, die nichts zu wiinschen
iibrig ldsst, welche jedoch durch die frither in den
Evangelien berichteten Akte und Reden des Heilandes
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ebenso ergidnzt und verstidrkt wird, wie die Schlussberichte
sichuntereinander wechselseitigergéinzen und verstiirken.»)
Den fundamentalen Bericht hat Matthiius: er hebt die
Grundlage der Mission, die souverine Autoritit
Christi hervor und zeigt die Fortsetzung der Mission
Christi in der Kirche und die innere Garantie eben
dieser Mission als Fortsetzung der Gegenwart Christi; so
darf die Glaubensschule alle Welt in Pflicht und Gehorsam
nehmen?). -— Marcus® hebt ausfiihrlich und klar die
dussere ibernatiirliche Legitimation und Sanktion
der gesandten Lehrer als Herolde Gottes durch Serdung,
Wunder und Zeichen hervor, die ebendeswegen die
Lehre als autoritative Botschaft des Schépfers an die
gesamte Menschheit als an seine Kreatur verkiinden. —
Lucas®) beschreibt die fortgesetzte apostolische Lehr-
titigkeit als ein grossartiges, innerlich und #usserlich
voll garantiertes authentisches Zeugnisablegen fiir
Christus, verbiirgt durch den hl. Geist, der eben an
Christi Stelle Zeugnis ablegt durch das Lehramt. Wihrend
nun die drei synoptischen Evangelien in erster Linie den
universalen Charakter der Glaubensschule her-
vorheben, betont der letzte Evangelist Johannes®) gross-
artig die Einheit, Bestdndigkeit und Geschlossen-
heit dieser Glaubensschule — das feste Zentrum, nimlich
den Primat — die souveréne leitende Gewalt, welcher aile
Limmer 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 Christif). Die Autori-

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

2) Matth. 28, 18 ff. Lehrerin der Wahrheit Christi.

3) Marec. 16, 15 ff. Verkunderin 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 verschiedenen Evangelisten planvoll ge.
wihlten Bezeichnungen fiir das Lehramt: «docere» — «praedicare»
(xnpbéare) — «testes esse» — «pascere agnos et ovess!



P S

tit des apostolischen Lehramtes wird den Aposteln tief
pidagogisch sogar mit denselben Worten und Begriffen
gezeichnet, unter denen sie die Autoritiit des Heilandes
selbst in ihrer eigenen Schule kennen gelernt hatten:
Praedicator evangelii, doctor, magister, quasi potestatem
habens, testis, pastor ovium!

3. Das Lehramt der Kirche im Verhiltnis zu den
andern Aemtern. Man pflegt die Aemter der Kirche
dhnlich wie die Aemter Christi in der bekannten drei-
facken Gliederung aufzuziihlen: Lehramt, Priesteramt,
Koénigsamt. Christi ganze Aufgabe bezeichnet man
dann echt biblisch als Hirtenamt. Dieses ganze Amt
hat Christus tatséchlich dem Petrus auch unter diesem
Namen iibergeben: pasce agnos meos: pasce oves
meas — sei Hirt an meiner Stelle. Ebendeswegen nennt
man auch die praktische Theologie, welche sich mit der
Verwaltung der Aemter der Kirche beschiftigt, passend
Pastoraltheologie. Dieselbe handelt von der Verwaltung
des Lehramtes, des Priesteramtes, des koniglichen Amtes.

Nichtsdestoweniger ist fiir 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-
missige kanonische Uebertragung oder missio (Sendung).

Die potestas ordinis wirkt unvertilgbare, bleibende
Féhigkeit; die iibertragene potestas iurisdictionis kann dem
Inhaber beschrinkt, geteilt und wieder entzogen werden:
— sie ist gleichsam nur von der héhern Gewalt geliehen.

Beide Gewalten kdnnen in gewissen Verhéltnissen
und Graden unabhingig voneinander besessen werden —
sind aber tatsdchlich und rechtlich nicht unab-
hingig oder losgeschieden, sondern vielmehr
aufs innigste organisch verbunden.

Das alles ist fiir die richtige Auffassung des Lehr-
amtes sehr wichtig,
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Das Lehramt wird als 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 als Lehrvorschrift und Wahrheitsgesetz vorlegt,
verwaltet, beaufsichtigt, und diesbeziiglich entscheidet
und richtet, ist es voll und ganz potestas iurisdictionis
als Stellvertreterin der Jurisdiktion Christi. Insofern das
Lehramt aber die Lehre als iibernatiirliches Licht, als
{ibernatiirliches Gut, als Wurzel iibernatiirlichen Lebens
iibermittelt, ist es im gewissen Sinne potestas ordinis,
Kanal, durch welchen Gnade und Wahrheit aus der Quelle
Christus fliessen 1).

4. Die Trager des kirchlichen Lehramtes. Auch hier er-
innern wir bloss an die grundlegenden Sitze der Dogmatik
und des Kirchenrechts, um auf ebendiese Grundlage als-
dann sicher die praktische Wissenschaft weiter anfbauen
zu kénnen. Der romische Papst ist der Nachfolger des
hl. Petrus im Primat und darum auch oberster und erster
Wahrheitslehrer in der Kirche., Die Bischdfe sind die
Nachfolger der Apostei: sie und nicht das Volk und nicht
der Staat sind als Triger der Regierung der Kirche und
darum auch als Triger der Lehrgewalt erwihlt und be-
stimmt. Ebendeswegen sind auch der Papst und die
Bischofe ausschliesslich die von Christus ver-
ordneten Triger 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, riicksichtlich seiner ent-
scheidet, richtet und ihn entfaltet mit der Gabe der Un-
fehlbarkeit. Die Triger der Lehrgewalt haben aber fir
ihre weitere Tétigkeit Mitarbeiter, Teilnehmer an ihrem
Lehramte, denen sie von ihrer Gewalt durch die Sendung
iibertragen (Pfarrer, Priester, Diakonen, schliesslich jeder

) Scheeben, I n. 114,
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offentliche Religionslehrer, wiire er auch Laie). Die ober-
sten Trédger des Lehramtes wirken auch durch reich und
weise organisierte Hilfskorper ihres Lehramtes,
z. B. durch die rémischen Kongregationen, die zwar nicht
die Gabe der Unfehlbarkeit haben, aber durch ihre
innige Teilnahme an der Lehrgewalt der Kirche und
an deren Leitung durch den hl. Geist sehr hohe Autoritit
besitzen, nach den unfehlbaren Entscheidungen die grosste
Wahrheitsgarantie bieten und darum auch Gehorsam und
Unterwerfung verlangen kénnen und miissen, wenn auch
eine endgiiltige Entscheidung durch die héchste Stelle
in gegenteiligem Sinne denkbar bleibt. Auch ist nicht
jede Verhandlung mit diesen Behérden im Geiste des
Gehorsams ausgeschlossen!)., Im einzelnen erhalten wir
fir die Austibung der Lehrgewalt und des Lehramtes, iiber
Gegenstinde und Quellen derselben folgendes Schema:

a. Die Kirehe betdtigt ihre Lehrgewalt auf den all-
gemeinen Konzilien, die den gesamten lebendigen
Korper derselben in Haupt und Gliedern darstellen
und tatsdchlich in Wirkung treten lassen. Die Konzilien
besitzen die Gabe der Unfehlbarkeit in ihren feierlichen
Entscheidungen in Glaubens- und Sittensachen.

0. Aber auch der Papst allein ibt die Lehrgewalt
aus, indem er als 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 Hiiter und Lehrer der reli-
gidosen Wahrheit. In den feierlichen Entscheidungen
ist der Papst als Haupt unabhéingig von einer einzuholen-
den Zustimmung der Kirche.

¢. Die Kirche {ibt Lehrgewalt und Lehramt, indem
die auf dem Lirdkreis zerstreuten Bisch6fe in Ver-
einigung mit dem Papste iiber irgend einen
eigentlichen Lehrpunkt entscheiden. Auch diese

1) Vgl. Lehmkuh], Theolog. moralis, I n. 304.
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Entscheidungen besitzen die Gabe der Unfehlbarkeit,
So wurden z. B. manche Hiresien namentlich der drei
ersten Iahrhunderte verurteilt, Glaubensbekenntnisse an-
genommen und festgestellt.

d. Die Kirche iibt Lehrgewalt und Lehramt auch
in der gewdhnlichen tdglichen Lehrverkiindigung
iiber die ganzeErde hinaus (magisterium ordinarium).
Auch diesem einstimmigen Lehrkorper in seiner Gesamt-
heit ist der unfehlbare Beistand des hl. Geistes verheissen:
Quod ubique, quod semper, quod ab omnibus creditum
est, hoec et vere proprieque catholicum est. Vine. Lerin.
commonit. ¢. 3.

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

7. Die lebendigen Quellen dieses Lehramtes, aus
denen dasselbe das unverfilschte, lebendige Wasser der
religidsen Wahrheit schopft, sind die Heilige Schrift und
die Tradition.

g. Nichste Regel der Wahrheit und echten
Lehre ist aber, wie bereits betont wurde, die Kirche
selbst, d. h. die lebendige Lehrautoritit der kath.Kirche.
Sie schopft unter Beistand des hl. Geistes mit iibernatiir-
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 nichste, unmittelbare, unfehlbare, lebende regula
fidei. Sie legt uns die ganze HI. Schrift als Wort Gottes
und die ganze Tradition als Wahrheit von Gott vor, sie
leitet, urteilt, entscheidet, entfaltet, wie wir eben be-
trachtet haben.

h. Die gewdhnliche Lehrverkindigung der
Xirche, die Ausiibung des Lehramtes geschieht
ordentlicherweise durch die Predigt. <«Quomodo
credent ei, quem non audierunt? Quomodo autem audient
sine praedicante? Quomodo vero praedicabunt nisi mittan-
tur ? sicut seriptumest: 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: numquid non audierunt? Et quidem in orbem
terrarum exivit sonus eorum et in finis orbis terrae verba
eorum’'). Die ersten und ordentlichen Prediger im vollen
Sinne des Wortes sind die Bischéfe, die aber ihre Organe,
Hilfs- und Mitarbeiter haben.

5. Der katholische Prediger.So gewinnen wir nun zum
Abschluss dierichtige Auffassung des einzelnenkatholischen
Predigers zweiter Ordnung, des ordentlichen: des Pfarrers
und des Priesters, und des ausserordentlichen, des Diakons.
Die Priester (und Diakonen) sind durch die Weihe von den
Bischéfen als Triger der Gnade und Wahrheit gezeugt
und befidhigt, und durch autoritative Sendung zur Aus-
ibung des offiziellen Lehrvortrages berufen und bestellt,
Sie sind

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

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

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

d. Sie sind ebendeswegen auch wahre Lehrer der
libernatiirlichen Wahrheit:

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

p. Sie besitzen innerlich und #Husserlich durch die
Sendung etwas vom hohen Lehramte des Bischofs.

) Rémerbrief 10, 14 —19.



= 10 s

y. Sie empfangen auf diesem Wege wirklich und tat-
sichlich den heiligen Geist.

J. So kommt den Pfarrern, Seelsorgern und Pre-
digern tberhaupt, trotz aller wesenhaften Abhéngigkeit
auch eine gewisse innere, relativ selbstindige
Kraft und Wiirde zu, welche durch die persodnlichen
Eigenschaften der einzelnen mehr oder minder ge-
steigert wird. Es erscheint so durch die Prediger die
Lehre des Bischofs dem Volke gegeniiber als tiberall gegen-
wirtig, lebendig, vervielfiltigt, verstirkt: in omnem
terram exivit sonus eorum. Aber nie ist die Predigt
losgetrennt von der Quelle: von Bischof, Papst und
Christus. Dochschopfen diePrediger nun auch mit
einer gewissen Selbstindigkeit 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 seriba doctus in regno coelorum
similis est homini patrifamilias, qui profert de thesauro
suo nova et veteral).

1) Matth. 13, 52. Im Altertum wurde die Predigt ordentlicher-
weise von den Bischofen gehalten: — die pastores und doctores sind
cben diese. Erst im fiinften Jahrhundert wurde allmihlich die Aus-
iibung des Predigtamtes in reicherem Umfang regelmissig und
ausgiebig den Priestern iibertragen. So gestallete sich nach und nach
fiir die Priester ein ordentliches Predigtamt in Unterordnung
unter die Bischofe, nicht bloss als momentane, sondern blei-
bende, regelmaéssige Aushilfe und Wirksamkeit. Wie fiir die all-
gemeine Belehrung der Gliubigen, so konnen natirlich auch Papst
und Bischofe fir reichern und tiefern wissenschaftlichen und asze-
tischen Unterricht, namentlich fiir die Heranbildung des Klerus, be-
sondere Lehrer senden, Anstalten, Schulen, Pflanzschulen (Seminarien)
und Universititen griinden. Diese so bestellten Hilfsorgane miissen
womdglich vermége ihrer Bedeutung und bei aller Selbstandigkeit noch
enger mit dem lebendigen Lehrkorper verbunden sein. Der Bischof
kann unter Umstdnden auch die priesterlichen Lehrorgane, als
Orientierungsmittel beraten (Didzesansynode), aber niemals sind diese
im Sinne der Synode von Pistoja ein dem Bischof ex aequo beige-
ordnetes oder gar kontrollierendes Organ. Vgl. hieriiber, sowie zu den
Gedankengingen im Text Scheeben, Dogmatik, I n. 159, 160, 161
S. 86 ff. Fiir die predigenden Ordensleute gelten dieselben Grundsitze.
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So erscheint uns zum Abschluss unserer iibersicht-
lichen Betrachtung des Lehramtes das Gesamtbild des
kath. Predigers und Katecheten. Er ist im schon-
sten und vollsten Sinne Stellvertreter Christi. Er hat die
gottliche Autoritdt Christi und der Kirche fiir sich. Er
kann sagen: «Verba mea, quae ego loquor 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 niederfiillt und bekennt: Du bist Christus,
der Sohn des lebendigen Gottes; du hast die Worte des
ewigen Lebens. Und aus dem Munde Christi hort der
Prediger neuerdings #hnliche Worte: Meine Lehre ist
nicht von mir selbst: es sind die Worte dessen, der
mich gesandt hat!). 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 tangquam
Deo exhortante per nos?), und mit ebendiesem Apostc.
sich freuen, der an seine Gemeinden schrieb: Sicut an-

gelum Dei excepistis me, sicut Christum Jesum?). — Acce-
pistis illud (die Predigt) mon ut verbum hominuin sed
(sicut est vere) -— verbum Dei?),

Die erhabene Autoritit des kath, Predigers schenkt ihm
freilich noch nicht die amtliche 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 horende:
Kirche eine eigentliche Garantie, dass sie durch die mit
Bischof und Papst verbundenen, in eifriger Arbeit aus dem

1) Joh. 14, 10; 7, 16.

7} 2. Cor. 5, 20.

3) Galat. 4, 14.
4) 1. Thess. 2, 13.
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Quellen Christi schépfenden Prediger — die Wahrheit, und
zwar die unverfilschte Wahrheit Christi awch wirklich erhdlt.
Die lebendige Lehrgewalt aber mit ihren reichen Organen
des Lebens ist jederzeit fihig und bereit, allfidllige Ab-
weichungen sofort wieder zu korrigieren. All dieses
Gebundensein des Predigers empfindet aber derselbe nicht
als Last, sondern als ein Gebundensein an die Wahrheit,
die uns frei macht.

Und so wird denn der Prediger auch wieder zum
freien selbstdndigen 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 vobis?).

Es ist darum auch ssine Aufgabe, Christum immer
besser und tiefer kennen zu lernen. Als Kenner, als
Freund und Ebenbild Christi soll er predigen. Ebenso
soll er immer mehr Menschenkenner werden durch
das aszetische Studium des eigenen Herzens und der
Seelen des Volkes.

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

Der Priester iibt das Lehramt entweder am ganzen
Volke, unter Beriicksichtigung der verschiedenen Stufen,
Stinde und Verhiltnisse aus — als Predigtamt,

oder an den Katechumenen des Volkes nach unseren
Verhiéltnissen hauptsfichlich an der Jugend — als kate-
chetisches Amt.

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

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

1) 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 als ein
Sonnenaufgang aus der Hohe!). Unsere Zeit birgt
zwei Volker in ihrem Schosse. Das eine dieser Volker ist
das Heer des Unglaubens, ein Volk, das jede Autoritit
bis zur héchsten gottlichen bestreitet, alle Grund-
lagen des philosophischen und religisen Denkens ver-
wirft, mit unerséittlichem Durst und nicht ohne Erfolg nach
Wabrheiten und Kenntnissen zweiten Ranges ringt und
rennt, und doch wieder halb wehmiitig, halb spéttisch vor
den grossten Fragen, vor den eigentlichen Portalen der
Wahrheit steht und mit Pilatus spricht: Quid est veritas 2 —
ein Volk, das vielfach auch die Fundamente der Sittlich-
keit untergraben hat und sinkt und sinkt, da und dort
aber auch in namenlosem Heimweh nach Besserm und
Hoherm seufzt, wieder alle Wege dahin versucht, doch
nie iiber natiirliches Stiickwerk hinaus, geschweige denn
auf die Hoéhen der Uebernatur gelangen kann: grandes
passus extra viam! Vielfach aber genligen auch weite
Kreise in ihrem Pharisierstolze sich selbst, kennen und
wollen keinen Heiland. Das anrdere Volk ist das Volk
der Gliubigen, der «Armen im Geiste», die die Wahrheit
und die Gnade von oben annehmen, Christo nachfolgen
und Frucht bringen in vieler Geduld. Und wie viele
Schwankende stehen zwischen beiden Heerlagern: Quid
statis otiosi? ite et vos in vineam meam!

Gegeniliber der modernen Lage kennen wir fiir den
modernen Prediger, wenn es gilt, hier erst alles in
ein kurzes Wort zu fassen, keine bessere Weisung, als
jene fiiberlegene Predigermethode, die der vom Geiste
Gottes erleuchtete Paulus seinem Timotheus als homi-
letisches Testament auf den Weg gab: er zeichnete darin.
auch wunsere Zeit.

1) Benedictus. Luc. 1, 78.
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«Testificor coram Deo et Jesu Christo, qui iudica-
turus cst vivos et mortuos per adventum ipsius et reg-
num eius: praedica verbum insta 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 quidem auditum avertent, ad fabulas
autem convertentur. Tu vero vigila, in omnibus labora,
opus fac evangelistae, ministerium tuum imple. Sobrius
estol»!) (Vgl. S, 111, 127 ff., insbesondere 694 ff,, 791 ff.)

Wenn der Prediger eine volle Idee von dem Lehr-
amt der Kirche, von den Reichtiimern seines Inhaltes
und seiner Quellen hat, wenn ihn dabei die Liebe Christi
dringt, wirklich das Werk eines Evangelisten zu tun —
dann wird er sich im Geist der obigen Apostelworte
kaum etwas Erhabeneres denken konnen, als Prediger
zu sein in der modernen Zeit.

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

Nachdem wir uns tiber die dogmatische
Grundlage unserer Studien ibersichtlich orien-
tiert haben, kdnnen wir auf die Einzelarbeit ein-
gehen.

1y 2 Tim. 4, 3 ff.



I. Teil.

Homiletische Studien.







EinfGhrung.

Die wissenschaftiich-praktische, oder wenn man lieber
will, die Kunstanleitung zur Verwaltung des Lehramtes
durch die Prediger, nennt man Homiletik. Das Wort
outlie stammt von oweleiv — mit jemanden sich unter-
reden, besprechen, vertraulich und innig verkehren. In
diesem Sinne wird owe¢ria und oweréeiy auch in der H1, Schrift
hie und da gebraucht, z. B. 1. Cor. 15, 38 — Luc. 24, 14f. In
der Apostelgeschichte 20, 11 findet sich 6utAsiv zuerst
von einer Rede an die versammelte Christengemeinde in
Troas, und zwar von einer auf das «Brotbrechens folgen-
den, also gottesdienstlichen Rede, gebraucht?). Hier
hat das griechische Wort gleichsam seine kirchliche
Weihe erhalten: Predigt, Kultrede. Schon die #ltesten
Kirchenschriftsteller gebrauchen es in diesem Sinne. Zu-
nichst bedeutete Homilie iiberhaupt jede geistliche Rede,
alle Formen und Arten der geistlichen Beredsamkeit. Un-
gefdhr seit Origenes bezeichnete man aber mit outhia
(homilia, tractatus) mehr oder weniger ausschliesslich die
populéir-exegetische Predigt, die in der Urzeit die herr-
schende war — einen Lehrvortrag im engsten exegetischen
Anschluss an die HL Schrift. Gegeniiber der ¢uAie unter-
schied man dann den Acyog (sermo, oratio) eine geistliche
Rede mit der rhetorischen Struktur der altklassischen
oratio. Das Wort Homilie behielt von da an seine engere
Bedeutung als eine besondere Unter- und Eigenart der
geistlichen Beredsamkeit. fm Worte Homiletik aber erhielt
sich die fltere und allgemeine Auffassung., Homiletik

!) Vergl. in Wetzer und Weltes Kirchenlexikon (zweite Auflage
von Hergenrdther und Kaulen) den interessanten Artikel von Bischo®
Keppler iiber Homiletik,
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ist also die «Theorie der geistlichen Beredsam-
keit»') — die «Theorie der gottesdienstlichen kirchlichen
Gemeindepredigt»?), die «systematische wissenschaftlich-
praktische Darlegung des Geistes, der Normen und Regeln,
welche die Verwaltung des Predigtamtes beherrsehen und
leiten sollen», die <Anweisung, den Armen das Evangelium
zu verkiinden»®). Homiletik ist die wissenschaftlich-prak-
tische Einfiihrung in die Kunst der Seelenleitung durch
das Wort Gottes.*)

Wege, Aufbau und Einteilung dieser Wissenschaft
konnen verschiedene sein und doch zu demselben Ziele
fihren. 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 8. 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 lingere Zeit hinaus im grossen
und ganzen festgehalten werden diirfte.

Wir werden in mehr theoretischen Teilen dieser Studien
und sogar ein Stiick Weges in den vorherrschend prak-
tischen Partien im grossen und ganzen ihnliche Bahnen
gehen. Dabei werden uns die Gedanken leiten: Ueber-
natur baut auf der Natur, Rhetorik auf der Psychologie,
Praxis iiberhaupt 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,

1) Jungmann, Theorie der geistlichen Beredsamkeit, I. B. ¢. 1.

%) Keppler L. c. Kirchenlexikon, Homiletik, I. Name und Begriff,
S. 198 VI, B.

) Alban Stolz, Homiletik als Anweisung, den Armen das Evan.
gelium zu verkiinden, Herder 1885.

4) Vgl. die nachfolgenden Erdrterungen iiber die Definition der
geistlichen Beredsamkeit S. 20 ff.
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die der Heiland selber gegangen ist: «veni ut vitam habeant
et abundantius habeant!» (Joh. 10,10.) Alles Predigen, alles
Theoretisieren und praktische Ueben fiir 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 jhr zum Teil aufbauende, héhere, selbstiin-
dige theologische Wissenschaft, eine wissenschaftliche
und eine Kunstschule der freien souverfinen Tochter
Gottes, der Kirche,

Die Homiletik hat sich auch schon sehr friihe (vgl
8. Augustin: De doctrina christiana, De catechizandis rudi-
bus) in Theologie und Pastoral als selbstindiger Zweig
entwickelt. Sie ist aber trotzdem ein Teil der Pastoral-
theologie geblieben: Einfiihrung in die Verwaltung
desLehramtesfiirPrediger. Woman pastorelle Gebiete
(z. B. die Sakramentenlehre) der Moral und dem Kirchen-
recht zuweist, erscheinen Homiletik und Katechetik zu-
gleich mit Liturgik und Poimenik als abschliessende,
den theologischen Bau in praktischer Hinsicht
krdnende Wissenschaften, — als Anleitung, die
gesamte Theologie zu popularisieren, sie mit Gottes Gnade
in Fleisch und Blut der Vilker umzusetzen.

Aufs engste bleiben sich selbstverstindlich Homiletik
und Katechetik verbunden. Wir werden in unsern Studien
immer wieder auf deren gegenseitigen Beziehungen aufmerk-
sam machen miissen und kénnen ebendeswegen den kateche-
tischen Teil viel kiirzer fassen als den homiletisehen.

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

I Wesen und Grundlage der geistlichen Beredsamieit

(I. Buch).

1I. Oberste Gesetze der geistlichen Beredsamkeit (I1.

Buch),

IIL. Quellen der geistlichen Beredsamleit (III. Buch).
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IV. Mittel der geisilichen Beredsamkeit (IV. Buch).
V. Inhalt der geistlichen Beredsamkeit (V. Buch).
V1. Arten der geistlichen Beredsamkeit (VI. Buch).
VIL. Aeussere Form wund Formen der geistlichen Bered-
samkeit (VII. Buch).

I. Buch.

Wesen und Grundlage der geistlichen
Beredsamkeit,

§ 1.
Die Definition.

1. Weg zur Definition. Um eine richtige Definition
der geistlichen Beredsamkeit zu gewinnen, miissen wir
in ihr eine natiirliche und eine iibernatiirliche Seite ins
Auge fassen.

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

2. Definition der Beredsamkeit. Plato definiert die
Beredsamkeit als zéyry Yvyaywyia dia Aéywr?), «Kunst der
Seelenleitung durch das Wort», Wenn wir tatsfchlich
die Beredsamkeit betrachten, ihr Wesen, ihre Zwecke und
ihre Wege psychologisch durchforschen und zergliedern,
so finden wir in allen ibhren 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
fihig, alle die verschiedenen Formen und Arten der Be-
redsamkeit nach ihren grossen charakteristischen Wesens-
ziigen zusammenzufassen.

1) Phaidros 261 a. (cap. 43): ¢ obv ob 16 udv dAov 7 frropux) &v £lp
réxvy Yuyaywyla ti¢ dd Abywy | L.
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3. Definition der geistlichen Beredsamkeit. Leicht
ldsst sich nun Platos Definition christianisieren; denn
die Uebernatur baut auf der Natur, nur mit andern,
hdhern Zielen und andern Mitteln. Wenn wir das Evan-
gelium und die Predigt des Heilandes nach allen Seiten
hin betrachten, dann erkennen wir als Ziel der Heiland-
predigt das libernatiirliche 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,
Foérdern und Vollenden des Lebens, d. i. des praktischen
Gnadenlebens hienieden und des seligen Lebens der Glorie
driiben in der Ewigkeit. Nie beschrénkte sich die
Predigt 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 tatsiichlich verhilt es sich auch so. Von
allen Heiligen, grossen Predigern und vom Lehramt der
Kirche selbst wird einfachhin das {ibernatiirliche Leben,
das ewige iibernatiirliche Ziel als einziger Endzweck der
Predigt anerkannt. Schén fasst Franz von Sales die ganze
Tradition 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 erklirt er
aber selbst: ego veni ut vitam 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 iiber-
natiirliche Leben haben, dasselbe in noch reichlicherer Fiille
besitzen und sich zu immer héherer Vollkommenbheit er-
heben.»') Das Streben der geistlichen Beredsamkeit nach
diesem Ziel ist aber im vollsten und schéusten Sinne des
Wortes «Seelenleitung», iibernatiirliche Seelenleitung
— téyvy Yuyaywyia. Dieses Ziel kann man auch in das

1) Brief an den Erzbischof von Brurges, 4. e,
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eineWort Christus fassen. Kaum jemals ist das Arbeiten
des kirchlichen Lehramtes treffender gezeichnet worden,
als durch das schon zitierte Wort des Apostels: Filioli,
quos iterum parturio, donec formetur Christus in
vobis'). Die Predigt ist eine Bildnerin und Malerin, welche
die von Christus Erlésten, 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 in eandem imaginem (Christi) a clari-
tate in claritatem?). Deshalb kann man fiiglich Platos
Definition der Beredsamkeit zu einer Definition der geist-
lichen Beredsamkeit christianisieren: réyrn yvyaywyla sig
Xotorcv: Kunst der Seelenleitung aut Christus hin. Mittel
dieser Seelenleitung ist das Wort. Wie das Wort der
Triger und das Mittel der natiirlichen Beredsamkeit ist — -
so hat es Gottes Weisheit gefallen, das Wort als erhaben-
stes Mittel der Seelenleitung auch fiir die tibernatiirlicho
Offenbarung zu wihlen und anzuwenden. Das «Wort
Gottes» in seinem hdchsten, vollsten Sinne als Adyog, als
gottliche Weisheit, als wesensgleicher Sohn Gottes, als
menschgewordener Erloser wirkte und vollendete diese
Offenbarung und Seelenleitung. Als Mittel dieser Offen-
barung wurde aber auch dasmenschliche Wort geweiht.
Erinnern wir uns an die grossartigen Berufungsvisionen
eines Moses, Isaias, Jeremias, so begegnen wir da der Weihe
des Menschenwortes zum Triiger und Mittel der
Seelenleitung. Christus selbst sprach zunichst durch
seinmenschliches Wort, durch das wirkliche Wort
seinerMenschennatur, daser alsGotteswort beglaubigte,
als Gott wirksam machte. Die Schliisse der Evangelien

1) Gal 4, 19.
2) 2. Cor. 3, 18
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zeigen uns, wie frither bereits nachgewiesen wurde, eine
grossartige Uebertragung des Lehramtes an die Nachfolger
Christi: Euntes ergo docete omnes gentes — praedicate
evangelium — also neuerdings eine Weihe des Wortes
als 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 tatsichlich den
Namen einer «Kunst» verdient, liegt in der Natur der
Sache, wird ibrigens auch von Rhetorikern ausgiebig be-
griindet — worauf wir hier verweisen. Als Seelenleitung
zihlt die geistliche Beredsamkeit iiberdies nach einem po-
puldr gewordenen Worte Gregor des Grossen: ars artium
regimen animarum -— zum hdchsten und erhabensten unter
dem, was {iberhaupt den Namen Kunst verdient!).

So definieren wir denn die geistliche Beredsamkeit als
réyry Yuyaywyia dwa Aoywr sig¢ Xptoror: Kunst der Uber-
natlirlichen Seelenleitung durch das Wort zu Christus.

Wir fiigen noch einige Gedanken aus den geistreichen
und griindlichen Untersuchungen P. Jungmanns 8. J.2) iiber
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 Klirung 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 eloquentia oder ars oratoria nannten. Neuere Theo-
retiker nennen sie auch <oratorische Beredsamkeit>. Eine dritte
Erscheinungsform der Beredsamkeit im weitern Sinn ist die
Ptoesie als schéne Kunst: die Kunst, Erscheinungen der iibe.-
sinniichen Ordnung von hoher Schénheit durch das Wort so
darzustellen und so wiederzugeben, dass andere dadurch ihre
Schonheit klar anschauen, durchleben und geniessen. Unter-
lage fiir die Definition der geistlichen Beredsamkeit wird nach

Jungmann die christianisierte Begriffsbestimmung der eloquentia,
der Beredsamkeit im engern Sinne. Jungmann definiert sie wie

!) Gregor d. G. Red. past. p.1.e.1. Greg. Naz Or. 2 (al. 1) m. 11.
?) Theorie der geistl. Beredsamkeit, Kap. 2.
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folgt: die oratorische oder die héhere Beredsamkeit (eloquentia
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
erginzt: eloquentia estars dicendi accommodate ad persuadendum
quod honestum sit, guod oporteat. Sobald eine Kunst das
Schlechte zum Objekt macht, hore sie auf, wirklich Kunst zu sein,
da sie die unkiinstlerische Disharmonie in sich selbst als Keim
der Zerstdrung trage, bei aller etwaigen Raffiniertheit oder
Vollendetheit der Kunstmittel, der Technik

Im Anschluss daran 16st 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, deren Wesen unverdndert
bleibt bei gutem und bei schlechtem Gebrauch (Feuerwaife,
Wein). Doch gibt es auch Giiter ersten Ranges, deren Wesen
mit einem guten Gebrauche notwendig verbunden ist (Aug. de
lib. arb. 2. ¢. 18, 19 und 50), so z. B. die Tugenden und die eigent-
likchen schénen Kiinste.

Gerechtigkeit, Andacht, Missigkeit ete. kann man nicht miss-
brauchen, sonst horen sie auf, das zu sein. Dahin gehdren auch
die schénen Kiinste, Die oratorische Beredsamkeit zdhlt nun
ebenfalls hieher.

Die Kunst, durch die Rede das ethisch 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 personliche Tiichtigkeit und die
personliche edle Gesinnung des Redners hervorbringt, seine
Begeisterung fiir das Rechte, sein wahres Wohlwollen gegen die
Zuhoérer. (Vgl. Platos Phaidros.)

Alle diese Mittel hat die sogenannte Kunst des Redners zu
schlechten Zwecken nicht. Da ist Sophistik fiir Dialektik, Lige
statt Wahrheit, Aufwiegeln der Leidenschaften anstatt Pathos,
Heuchelei statt Charaktergrésse 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 als
formale Kunst und widersprechen den Ausfithrungen Jungmanns.

Wir entscheiden uns fiir die skizzierte Auffassung.
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§ 2.
Erscheinungsformen der geistlichen Beredsamkeit.

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

1. Es gibt nfimlich -- wie bereits angedeutet wurde —
drei Wirkungen, welche die Beredsamkeit {iberhaupt
naturgeméiss hervorbringen kann:

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

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

¢. Menschenwiirdiger, #sthetischer Genuss, welcher
wesentlich durch Schénheit, Erhabenheit, Anmut — auch
akzidentiell durch den Reiz der Neuheit, des Ueberraschen-
den, des Witzes hervorgerufen wird.

Daher wird die echte Beredsamkeit, welche der vom
Schopfer 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 hjhere Beredsamkeit
(cloquentia, ars oratoria) oder die Kunst, das Gute der
sittlichen Ordnung so darzustellen, dass die Darstellung
geeignet ist, die Zuhdrer zu entschiedener wirksamer
Liebe des Guten zu bestimmen;

c. die dritte Art ist die Poesie, die Kunst, dem mensch-
lichen Leben angehérige Erscheinungen und Ideale ver-
mittelst des Wortes so darzustellen, dass die Darstellung
isthetischen Genuss, i#sthetisches Durchleben des Em-
pfangenen und Geschauten wirkt,

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

3. Die geistliche Beredsamkeit pflegt hauptsichlich
zweil 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 als Norm des geistlichen Lebens hinlinglich kennen;

b. dass die Menschen die christliche Wahrheit mit
Willenund Herzin festem Glaubenund titiger Liebe erfassen.

In praxi ist Hauptzweck die Weckung des christ-
lichen Lebens. Darum muss der Verkiinder des gbtt-
lichen Wortes a und & verbinden, oder dann nur nach b
verfahren.

Darum unterscheidet man

A. Didaskalische geistliche Beredsamkeit.

Sie ist die Kunst, die Lehren der christlichen Religion
so darzustellen, dass die Zuhdrer klare und bestimmie
Kenntnisse derselben gewinnen wund so bestimmi werden,
christliches Leben in festem Glauben wund entschiedener,
wirksamer Liebe zu umiassen und zu idiben. Wir nennen
diese Art der geistlichen Beredsamkeit nicht didaktisch,
d. h. rein belehrend, sondern didaskalisch nach Rém, 15, 4,
Quaecunque enim scripta sunt, ad nostram doctrinam
(elg 7 uctépar Owdacxahriay) 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-religiése Leben, wenn sie
auch vorwiegend die Wahrheiten und Grundsitze fiir
dieses Leben betont.

Also auch bei der didaskalischen Predigt handell es
sich nie um rein theoretische Unierweisung ohne Wirken auf
Willen und Gemdit. (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 kénnen noch stark
in die paregoretische Predigt hiniiberspielen.

B. Paregoretische Beredsamkeit,

Sie ist die Kunst, das Gute der {ibernatiirlichen Ord-
nung durch die Rede so darzustellen, dass die Darstellung ge-
eignet ist, die ZuhOrer unmittelbar zu entschiedener und wirk-
samer Liebe dieses Guten zubestimmen. ssagqyopeiv=zureden,
ermahnen, auffordern, trésten, warnen = durch Reden auf
das gesamte Strebevermdgen psychologisch zu wirken suchen.

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

saviyvoig 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 Minner gehalten
oder sonstige Feiergedanken entwickelt: eine solche Rede
hiess sarmyvpixog (Aoyoc) = feierliche Festrede, oft, nicht
immer == Lobrede.

Panegyrische geistliche Reden sind anolog im héhern
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
Vortriige nennt man paregoretische Reden schlechthin
oder auch parfinetische Reden. (Pariinetisch ist bloss
term. techn.: sepawéw hat sonst so ziemlich dieselbe
Bedeutung wie sapnyopéw.)

Das sind die Erscheinungsformen der geistlichen
Rede. Eine geistliche Rede, die unmittelbar nur auf
dsthetischen Genuss wirken will, ist undenkbar. Geistliche.
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Poesie gibt es freilich und zwar erhabene, unvergleich-
liche! (Vgl. die Psalmen, Isaias, die Priifationen, die
Hymnen u. s. f) Die geistliche Beredsamkeit hat aber
das Erzeugen fibernatiirlicher Akte zum unmittelbaren
Zweck. Zweck der Poesie ist zunichst der idsthetische
Genuss. Die geistliche Poesie im engsten Sinne, z. B.
in der HI. Schrift, in der Liturgie zielt aber niemals bloss
und zundchst auf den dsthetischen Genuss — auech sie
will, wie alles in Religion und Gottesdienst, irgendwie
religiéses Leben wecken: man kann sie deshalb als
paregoretische Beredsamkeit und als Gebet bezeichnen,
oder als Bliite und Frucht desselben. Grosse poetische
Schopfungen, deren Gegenstfiinde der ibernatiirlichen
Offenbarung entnommen sind, wie z. B. Dantes «Divina
Commedia», Klopstocks «Messias», u. s. f., die zuniichst
einfach als Kunstwerke dsthetisch wirken wollen —
sind trotz ihrer heiligen Stoffe nicht als geistliche
Poesie im engern Sinne aufzufassen, sondern der
Poesie iiberhaupt, also der profanen Poesie, die auch die
heiligsten Stoffe mit Recht fiir ihre grossten Schopfungen
wihlt, einzugliedern. (Vgl. Einteilung S. 774, 776, 812)

§ 3.

Psychologisehe Grundlage dergeistlichen Beredsamkeit?).

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 iibernatiirlichen Charakters auf die Grundlagen der
natiirlichen Beredsamkeit — auf die Psychologie.

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

1) Literatur: vgl. Jungmann, Theorie der geistl. Bercdsamkeit,
I B. 8. 132
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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 Fihigkeiten und Ver-
mogen: wie das Wesen, so die Krifte. Man unter-
scheidet deshalb:

a. Das Erkenntnisvermogen des Menscken in ein gei-
stiges Erkenntnisvermdgen und ein sinnliches Erkenntnis-
vermogen;

0. das Strebevermégen wiederum in ein héheres
geistiges und ein niederes sinnliches Strebevermogen;

¢. endlich unterscheidet man nicht als selbstindiges
Vermogen, wohl aber als Frucht der Wechselwirkung in
dem geistig-sinnlichen Erkenntnis- und Strebevermégen die
Gemiitsbewegungen und die Gemiitstitigkeiten (passionecs
affectus, cor, viscera!). Man spricht deshalb auch schlecht-
hin von Gemiif und versteht oft unter Gemiit 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 tm Verstand und
un Willen, aber sie beherrscht auch mdchtig und innig
das gesamte Gemiit des Menschen, d. h. sie ergreift den
ganzen Menschen und findet ihr Echo und ilre 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 Unendliche?).

) Vgl. hiezu ausfithrlich Jungmanns Theorie der geist. Bered-
samkeit, I. Bd. T A, § 1—4 und bs. § 4. — Beachte auch den Gegen-
satz und andrerseits die Berlihrungspunkte zu der Schleiermacher’schen
Religionstheorie und der Theorie Jacobis, sowie zu den modernsten prote-
stantischen und soustigen philosophischen Systemen bei Volkelt, Max
Miiller, Ritschl, auch die Ideen von Sabattier, J. Staubeck, Harnacku.a.a.
Vgl. Gutberlets Apologie; Schell, Religion und Offenbarung, S. 152 ff.
2. Auflage 1901. Es berihren hier die apologetischen Fragen: In
welchem Sinne kann man sagen: Das Gemiit ist der Triger der Religion?
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Wir miissen noch beifiigen, dass das h8here
Erkenntnis- und Strebevermd&gen an sich organ-
los ist, in seiner Bet#tigung aber hienieden im
humanum compositum an dasniedere Erkenntnis-
und Strebevermdgen gebunden bleibt. Dieses
niedere Erkenntnis- und Strebevermdégen hat
nun freilich ein Organ: das Nervensystem, das
aber zugleich auch als Organ vegetativen Lebens
wirkt, Wenn nun bei den Akten des héhern Er-
kenntnis- und Strebevermdgens auch das niedere Strebe-
vermogen stark beteiligt und mitgerissen ist, dann gesche-
hen auch kdrperliche Einwirkungen und Verinderungen:
starke Herzbewegung, Trinen, rascherer Blutumlauf, iiber-
haupt heftige oder minder heftige sinnliche Wirkungen, je
nach Affekt und Temperament, Umstinden, Stimmungen
und Witterungen der Seele, Daher stammt auch der
sehr populire, selbst der Hl. Schrift ganz gebriuchliche
Ausdruck, «Herz», «cor> fiir «Gemiits (dhnlich viscera,
pectus).

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

a. Die Akte des hohern Erkenntnisvermdgens
sind von Akten des niedern Erkenntnisvermdgens vielfach
vorbereitet, begleitet und gefolgt. Deshalb hat auch die
religidse Belehrung und Willensbewegung den sinnlichen
Anschauungsunterricht notwendig.
in welchem Sinne nicht? Der Ausdruck ist nur dann richtig, wenn man
unter Gemiit die gesamte vom gliubigen Verstande beratene und von
der Gnade verklarte Strebekraft versteht, die das ganze compositum
humanum ergreift. Vergleiche zu dieser Frage auch die protestantische
Flueht der Religion vor der Wissenschaft in den unerreichbaren Kammern
des Gemiits, als ob die Wissenschaft nicht auch dem Gemiit gegen-
iiber mit ihrem «Warum ?» anklopfen darfte — und dagegen die klare,
iiberlegene Stellung der kath. Religion zu Verstand, Willen, Gemit,

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, historische Ziige, Illustrationen aus dem
sichtbaren praktischen Leben als 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 Begehrungsvermégens oft vorbereitet, oft
begleitet, oft gefolgt, je nach Umstinden, Temperament
und erweckter Stimmung, heftiger oder weniger heftig,
augenblicklich oder anhaltender. Namentlich hat das
Gemiit, das ist das Ergriffensein des ganzen Menschen
fir eine Idee oder fiir ein Gut, einen michtigen Einfluss
auf den Willen, auf seine Entschliisse 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 miéchtig
und gwaltig dazu ein. Man unterscheidet:

a. Gemiitsbewegungen (affectus), d. h. unfreiwillige
oder halbfreiwillige Regungen des niedern Begehrungs-
vermdgens oder auch erste spontane Regungen des
hdhern Begehrungsvermégens, 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 Geistestdtigkeiten verursachen die innere Gnrade
Gotles und ebenso die dussere Gnade: das Predigtwort,
Diese Regungen vermdgen die einmal so geartete mensch-
liche Natur michtig zum Guten anzuziehen, oft so ge-
waltig, dass man das Wort Christi an Paulus hier an-
wenden kann: «<Durum est tibi contra stimulum calcitrare.»?)

Deshalb ist die Erregung solcher Gemiitsbewegungen
eine wichtige Aufgabe, conditio sine qua non Jjeder echien

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

g. Man unterscheidet ferner Gemiitstitigkeiten
(actus ex affectu), d. h. freiwillige, in das volle Bewusst-
sein und in den vollen 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 mdchtige fretiwillige Akte, Vorsdtze,
Taten, Lebenserneuerungen wu.s.f. Die Macht des Wortes
Gottes und die Macht der innern Gnade bringen freilich
einzig dann, wenn der Zuhdrer freiwillig zustimmt, diesen
Sieg der Beredsamkeit hervor, Die Aufgabe des Redners
aber ist es, mit der iibernatiirlichen gdttlichen Gnade
durch das Wort Gemiitsbewegungen zu wecken, zu fordern
und méchig zu entflammen, so dass die Zuhorer energisch
angeregt werden, diese unfreiwtlligen Bewegungen in
frewwillige Gemiitstitigkeiten, Willensakte, Vorsdize, Lebens-
erneuerungen umzuselzen: «flectere victoriae 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 Zuhdrer,
der selbstverstindlich endgiiltig sich frei entscheidet.

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

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

Bedeutung, Erhabenheit und Wiirde 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
ausfihrlich 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 als Lehrer und
Prediger, Beweis sind alle vier Evangelien mit ihren
herrlichen Predigerszenen. Beweis sind die Worte Jesu
selbst: Oportet me evangelizare regnum Dei, quia ideo
missus sum. Lue. 4, 18, Damit ist selbstredend nicht ge-
leugnet, dass das Lehramt doch vom Priesteramt {iber-
ragt wird. Das Predigtamt Jesu tritt im ganzen Evan-
gelium in einer einzigartig hervorragenden Weise auf,
Wir finden den Heiland als Prediger in allen méglichen
Gelegenheiten, in den Synagoger, im Tempel, vor dem
Volke, vor den Pharisdern, mitten im 6ffentlichen Leben
und an einsamen Orten. Sein 6ffentliches Leben ist ein
wahrer Triumph- und Siegeszug der geistlichen Bered-
samkeit; vergl, z. B, die Bergpredigt, die Seepredigten.
Was dem Heiland so hochwichtig schien, ist es auch fiir
seine Nachfolger,

¢. Aus dem Beispiele und dem Munde der
Apostel. Sie stellen das Predigtamt als eine erste
und hervorragende Pflicht hin: vergl. z. B. Act. 6, 4,
wo die Apostel bei der Einsetzung der Diakonen sagen:
Nos vero orationi et ministerio werbi instantes erimus,

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

Aus allem diesem ergibt sich, dass die gleichen
Gedanken den Prediger beherrschen sollten, die der
Apostel Paulus in die Worte kleidet: Pro Christo legatione
fungimur, tamquam Deo exhortante per nos, 2. Cor. 5, 20;
in me loquitur 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) ver-
bum Dei, 1. Thessal. 2, 13.

d. Aus dem Munde der Kirche und der Kir-
chenlehrer. Das Konzil von Trient sagt vom Predigt-
amt, dass es das erste bischofliche (und priesterliche) Amt
sei: Hoc est praecipuum episcoporum munus (Sess. V
. 2). Thomas sagt hiertiber: officium docendi commisit
Christus apostolis, ut ipsi illud per se exercerent tam-
quam principalissimum. (S. Th. II 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 Minner im Predigtamte. Der
hl. Franz Xaver schreibt an einen Missiondr: «Vorzig-
lich habe acht auf jene Amtsverrichtungen, deren Nutzen
von grdsserem Umfange ist. Darunter ist das erste das
Predigtamt, dann der Beichtstuhl, hernach die Privat-
ansprache und der fromme Verkehr mit den Auswirtigen
und endlich die Ausiibung frommer Werke.»

7. Aus der sozialen Macht und Bedeutung der
katholischen Kanzel, welche die Moglichkeit bietet, oft
und regelmissig auf die breiten Massen des Volkes re-
ligids zu wirken. Auch die Gegner, z. B. die Sozialisten
nennen die Moglichkeit der pfarrlichen Sonntagspredigt
vor der Gemeinde <«eine soziale Gewalt, mit der man die
Welt aus den Angein 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 Nerven-
zentrum der Kirche.

Aus diesen Gedanken und Beweisen folgt aber auch
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 Verpflichtung zum Predigtamte.

Die Verpflichtung zum Predigtamte lisst sich durch
folgende Beweise feststellen:

1. Christus selbst verpflichtet zum Predigtamte
durch den feierlichen Predigtbefehl am Schlusse der
Evangelien, sowie durch die Befehle, seinem Beispiele als
Prediger zu folgen (vgl. die Einleitung).

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

3. Die Kirche bestimmt dieses géttliche Gebot
in folgender Weise niher:

a. Das Tridentinum befiehlt die &ftere Predigt
innerhalb der Messe und im Anschluss an die Mess -
liturgie (Sess. XXII c. 8)2).

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

!) Mandat sancta synodus pastoribus et singulis curam anima.
rum gerentibus, ut frequenter inter missarum celebrationem

vel per se vel per alios . . . aliquid exponant , ... diebus
praesertim dominicis et festivis (Sess. XXII e. 8).

Praecipit s. synodus, ut inter missarum solemnia et divinorum
celebrationem vernacula lingua sacra eloguia et salutis monita singulis
diebus festis explanent eademque in omnibus cordibus inserere atque
eos in lege Domini erudire studeant (Bess. 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)%).

¢. Das Tridentinum legt eine noch 6ftere Predigt
in der Advent- und Fastenzeit (Sess. XXIV ¢. 7) nahe?).

d. Das Tridentinum betont namentlich fiir die Prediger
auch das exponere sacras scripturas (Sess. XXIV
c. 4), also die Homilie, dann die Predigt iiber die Substanz
des Katechismus, die praktische Erkldrung 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
quibus permittit, concilium Tridentinum parochis, ex
iusta causa ab episcopo approbanda, posse licite abesse.
Doch spricht das Tridentinum auch von der Pflicht
der Stellvertretung in der Abwesenleit 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, soll nach
Méglichkeit und in Beriicksichtigung der Didzesanstatuten
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..pascant...salutaribus verbis.
Trid. Sess. V ¢. 2. Also iiberall von allen Seelsorgern, mindestens
an allen Sonn- und Festtagen soll gepredigt werden! Die hohen Fest-
tage sind wegen ihrer hohen Bedeutung und wegen des zahlreich
herbeistrdmenden Volkes noch besonders betont. Vrgl, Sess. XXIVe. 4u. 7

2) Tempore autem ieiuniorum, quadragesimae et adventns
quotidie vel saltem tribus in hebdomada diebus, si ita oportere du-
Xerint, sacrasscripturas divinamque legem anununtient. (S. XXIVe.4.
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Gliicke der Pastoration strenger durchgefithrt als z. B.
in Italien, Darum erscheinen uns auch einzelne kasui-
stische Behandlungen dieser Materie von Seite italienischer
Moralisten mit Recht als zu milde. Es ist heutzutage
doppelte Pflicht der Seelsorger, an der strengern Ob-
servanz hinsichtlich der Sonntagspredigt und der
Christenlehre festzuhalten., Es gibt keinen
Gegenwert, der gegen einen von den Massen be-
suchten,absolutregelmissigenPfarrgottesdienst
eingetauscht werden konnte.

e. Niher wird diese Pflicht noch beschrieben
durch die Provinzialkonzilien und die Diédzesan-
statu'en, die selbstverstindlich unmittelbar das Gewissen
binden und zunichst in praxi massgebend sind.

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

§ 6.
Die Person des Predigers.

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

Ueber die wissenschaftliche Befihigung des Predigers
werden wir im Verlaufe unserer homiletischen 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 Etigen-
schaften eines heiligen Sinnes und Wandels, die fur den
Prediger von ausschlaggebender Bedeutung sind.

Wir sprechen von den persénlichen aszetischen Be-
fihigungen und Pflichten des Predigers im aligemeinen
und im besondern und folgen dabei zum Teil den herr-
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lichen Ausftihrungen in Schleinigers «kirchlichem Predigt-
amt». (Vgl. dritte Auflage 8. 31 71 n. 11—17)

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

Diesen verlangt:

a. Die Riicksicht auf Gott. Das Alte und Neue
Testament sprechen den Willen Gottes in dieser Hinsicht
klar und deutlich aus. Man vergleiche z. B. die Berufungs-
vision des Propheten Isaias ¢. 6, 5—9 (vgl. hiezu
das Munda cor meum vor dem Evangelium) — die
ergreifende Berufung des Propheten Jeremias,
das grossartige Beispiel des Heilandes (die dreissig-
jdhrige Vorbereitung in Nazareth und erst noch die in der
Wiiste) — die Vorbereitung der Apostel vor Pfingsten:
Sedete in civitate quoadusque induamini virtute ex alto,
Lue. 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 Israel?).

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

b. Die Riicksicht auf den Nédchsten. 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 dhnlicher Weise wie der
Apostel einladen kénnen: 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 ¢. 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.



— 39 —

e. Die Ritcksicht 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 fiir Gott
und mit den Taten gegen Gott predigt, den trifft das
strenge Wort des Heilandes: te ore tuo te indico serve
nequam (Lue. 19, 22). Nur wer selber die Religion zur
Lebens- und Herzenssache macht, wird ein echter Prediger
der Religion; denn: ex abundantia cordis os loquitur!

2. Einige Charakterziige des echten Predigers.

Von den Eigenschaften eines heiligen Sinnes und
Wandels verdienen namentlich folgende als 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
Uber die Herzen: Haec est victoria, quae vincit mundum,
fides nmostra! Die Predigt ist nimlich 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 loquebatur, Aect. 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 gehért auch
der enge freudige, lebendige Anschluss an die
Kirche, an ihre Entscheidungen und an ihren
Geist; sie ist ja die regula proxima fidei: der
Prediger als Lichttriger muss méglichst nahe dem Lichte
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stehen! Der freudige Anschluss an die Kirche und die
kirchlichen Wahrheitsquellen gibt dem Prediger eine
siegesfrohe Sicherheit und Unabhiingigkeit: «Mea
doctrina non est mea, sed eius, qui misit me.» Dieser
kirchliche Geist soll der Pulsschlag alles Lebens im
Prediger sein. Gewiss verlangt 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-
lich zeigt das Vaticanum die Bedeutung des Glaubens
fir den Prediger an die moderne Zeit.

Wir miissen deshalb vom Prediger verlangen:

a. Eigenes echtes, tiefes Glaubensleben.

g. Wissenschaftliches und aszetisches Ein-
dringen in das gesamte Glaubenssystem, das ihm zur
Weltanschauung werden soll. (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
soll, zu denen er die Welt einladet und michtig hinzieht.

d. Katechetisches Eindringen in das Einzelne
des Glaubensschatzes, von dem er der Menschheit
nichts vorenthalt und dessen Reichtum er vor
den Augen der erstaunten Gliubigen erdffnet.

b. Der Geist des Gebetes.

Einen obersten Grundsatz der Predigttitigkeit ver-
kiindet das Wort des Heilandes: Qui manet in me et ego in
€0, hic fert fructum multum: quia sine me nihil potestis
facere. Joh. 15, 5. Die Predigt ist ja die durchaus itber-
natiirliche Fortsetzung eines Amtes Christi, eine durchaus
libernatiirliche Mitarbeit mit dem heiligen Geiste. Eben-
deswegen nannten die Apostel die Gebetspflicht ihre ersie
und die Predigtptlicht ihre zweite Aufgabe. Act. 6, 4; Nos
vero orationi et ministerio verbi instantes erimus. Die
Grundanschauung der Viiter fasst Augustinus in seine ener-
gische Mahnung an die Prediger zusammen: Sit orator
antequam dictor (de doctr. christ. 1. IV ¢. 15).
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Vor allem tut das betrachtende Gebet not.
Christus selber sagt: ez abundantia cordis os loquitur®).

Thomas von Aquin fasst diese Grundanschauung aller
grossen Theoretiker und Praktiker in den theologischen
Satz: ez plenitudine contemplationis derwatur praedicatio®).

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

Die Betrachtung setzt Schrift 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 verbinden, 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 Persdnlichkeit; die ithernatiirliche Wahr-
heit verbindet sich aber durch die Betrachtung, namentlich
durch die regelmissige Betrachtung, auf eine wunderbar
innige und michtige Weise mit der Personlichkeit 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 beriihmten
Pfarrers Vianney zu sagen pflegte: eine Art fortgesetzte
Betrachtung mit dem Volke. Im Prediger muss endlich
das eigene Ich doch wieder ganz zuriicktreten: oportet
me minui, illum autem (Christum) crescere. ILeer von
sich, voll von Christus wird aber der Priester eben durch
die Betrachtung. (Joh. 3, 30.)

1) Matth, 12, 31.
4} Thom. S. th. 2, 2 q. 188 a. 6.
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Wir verlangen deshalb vom Prediger:

a. Regelmissige Betrachtung in irgend welcher TForm;

£. besonders die Betrachtung des Lebens Jesu;

y. Ofters eine Betrachtung des eigentlichen speziellen
Predigtgegenstandes bei der Vorbereitung;

J. Ofteres Gebetsmemento fiir die speziellen Predigt-
zwecke und Predigtschwierigkeiten, insbesondere in Bre-
vier (cf. die Horen!) und Messe.

Koroliar.

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: aquae eius fideles sunt.
Lebensbrot wird ihm gereicht: seine Wasserquellen bleiben ihm
treu; sie versiegen nicht. In der Betrachtung oder auch in
kurzen Augenblicken der Sammlung lebt der Mensch 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: aquae eius fideles sunt. Betrachtung und
Sammlung fithren zu Jesus, der mit lauter Stimme ruft: qui
sitit veniat 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 geschopfte Wasser in Prozession zurilick in den
Tempelhof, indem sie Verse aus Isaias sangen: Haurietis aquas
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 geschipft hat, in ernster angestrengter Arbeit
geschOpft hat, — dann trage er das geschopfte 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 Colloquium cum Christo
iber unsere Predigt? Jede Predigt ist eine Tat im Reiche
Christi — eine Grosstat. Es ist wohl der Mithe wert, vor der
letzten Ausarbeitung mit Christus dariiber zu sprechen.
Die Predigt soll Frucht der Arbeit, des ernstesten indirekten
und direkten Aufwandes aller Krifte und Talente sein: Qui as-
cendit sine labore, descendet sine honore! Aber die Predigt
darf nicht allein nach der Oellampe riechen. Si scires



= 49 =

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 Betrachtung
gehen die im Glauben empfangenen und in theologischem Stu-
dium tiefer erfassten Wahrheiten gleichsam in Fleisch und Blut
iber, dann spricht auch der ganze Prediger zum Volke: der
freudige, lebensvolle Besitz der Wahrheit und die Liebe, die
aus diesem Besitze mitteilen will, dringen den Seelsorger. So
bleiben dem Prediger die Wasserquellen treu, sie versiegen ihin
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 Autoritit gegeniiber den
Aposteln betont: durch Wort, Beispiel und Erziehung der
Seinen. Es m6gen wenige Striche von diesem Bild geniigen.
Der Heiland lehrt durch Wort und Tat die Prediger-
demut: «Honorifico patrem meum ... ego non quaero
gloriam meam.»') Bei seiner Geburt sangen die Engel:
«Gloria in altissimis Deo»?), und am Ende seiner Wirk-
samkeit in der grossen Abschiedsrede bekennt der Hei-
land: «Ego fe clarificavi super terram: opus consummavi
quod dedisti mihi, ut faciam.»3) Sein ganzes Lehren und
Leben fasst die Schrift in das Wort: semetipsum exina-
nivit.*) Als die Apostel von ihrer ersten erfolgreichen
Predigtreise zu Jesus zuriickkehrten und ihm freudig von
ihren schdénen und wirksamen Predigten erzihlten, {iber-
raschte sie der Heiland mit dem Wort: Videbam Satanam
sicut fulgur de coelo cadentem.®) Er sah den Satan
fliehen vor ihrem Wirken. Aber er erinnerte sie auch tief-
sinnig an den erhabenen Lichttriger, der infolge seines
Stolzes mit Blitzeseile tragisch in den Abgrund versank
— ein warnendes Beispiel fiir die Prediger, die Licht-
tridger Christi! Lumen Christi soll der Prediger wie der
Diakon am Karsamstag sagen kénnen: non lumen meum!

) Joh, 8, 49. 50.

%) Lue. 2, 14.

%) Vgl. Joh. 17 u. das herrliche Evangelium der Vigilia Ascensionis..
4) Philipp. 2, 7.

5) Lue. 10, 18. Vgl. dazu Luec. 10, 20. 21.
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Die Demut des Predigers ist bestindiges Thema der
Apostelbriefe und der Apostel Beispiel: loquimur non
quasi hominibus placentes, sed Deo, qui probat corda nostra,
non quaerentes ab hominibus gloriam.’) 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 Frommigkeit
und vorziiglichen Missiondr, schreibt: Vor allem bestrebe
dich aus allen Kriiften von dem Erfolge selbst, der deine
Vortrige 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 iliberzeugt:
wenn du standhaft ausharrest in dieser heiligen Uebung
der Demut und dem Streben, deine Fehler aufs Genaueste
zu erkennen, dann wirst du dich tiberaus 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 fiir den Verkiindiger des Evan-
geliums alle Hotfnung auf wahre und grosse Frucht einzig
und allein auf aufrichtiger Selbstverachtung beruht.?)

Deshalb muss vom Prediger verlangt werden, dass
er oft:

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

B.in die Tiefe des Elends aller Menschen,

y. in die Tiefe des Reichtumes Gottes und
Christi.

Die Demut hat das beste Auge fir Gott, fiir die
Welt und fir sich: humilitas est virtus qua quis verissima
sut ipstus cognitione sibi ipsi vilescit et vacuus sui plenus

) 1. Thess. 2, 4. 5. 6. Vergleiche insbesondere auch die beiden
Korintherbriefe, welche tiefe Blicke in die innere pasiorelle Gesinnung
-des Predigers und Seelsorgers Paulus gestatten.

%) Fr. Xav. Briefe, 1. 4, ep. 1, 4.
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Deo sine respectu humano sed cum commiseratione humana,
quae Dei sunt facit usque ad heroica!

d. Der Geist der Liebe.

Die Liebe ist das Geheimnis aller Fruchtbarkeit der
Predigt. Die Liebe als Haupttugend und Hauptgebot, als
Kern und Stern aller Vollkommenheit, als Konigin aller
Tugenden, die Liebe, die immer vor Gott stille steht als
dem hdochsten 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 anh#ngt, die Liebe, die in jedem, auch dem
verlassensten und selbst dem verkommensten
Menschen «etwas von Gott», ein wirkliches
oder berufenes Gotteskind sieht, dessen Seele
um jeden Preis zu retten ist — die Liebe, die nur Gott
sucht und alles zu Gott fithren will — ist die eigentliche
Seele der geistlichen Beredsamkeit. Caritas Christi urget
nos: heisst der oberste homiletische Grundsatz'). Nichts
ist so fruchtbar und weltumgestaltend als die Liebe.
Man vergleiche das herrliche 13. Kapitel des
1. Korintherbriefes, das so recht im Brennpunkt der
ganzen Pastoral 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.?) Wie die Schrift, so
urteilen auch die Kirchenviter, 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 et
floridae funduntur, sed deest anima, deest vita,
deest ignis, breviter magna illa caritas deest,
quae sola potest dicentium verba animare el corda audien-
tium inflammare et commutare.®)

1) 2. Cor. 5, 14.
2) 1. Cor. 13, 1.
) Ascensio mentis in Deum, grad. 6.
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Die Liebe ist auch die Lehrerin aller Methoden,
die Fithrerin auf alte und neue Wege, die Bewahrerin
vor Selbstgeniigsamkeit, Routine, Schablone,
Verbitterung und Niedergéschlagenheit, dieser
Todfeindinnen der Beredsamkeit. Sie wird auch von
keiner gewaltigen Versammlung und nicht durch wenig
Zuhérer entmutigt!). Man vergleiche hiezu den zweiten
Teil des 13. Kap. des ersten Korintherbriefes. Der heilige
Johannes von Avila sagt: ich kenne keine anderen Regeln
fiir die Kanzelberedsamkeit als die Liebe Gottes und den
Eifer fiir dessen Ehre! Der hl. Dominikus nennt die Liebe
das Buch, das ihn als Prediger alles lehre2),

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

Die Predigerszenen des Evangeliums 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 Evangelium ist iberhaupt 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 riickwirts lag das ganze reiche messianische
Leben offen und nach vorwirts griisste die grosse Zu-
kunft der Kirche Christi. Da hatte Christus fiir diesen
ersten aller Prediger dreimal nur die eine grosse Frage:
Simon diligis me? Dieselbe Frage stellt Christus an
jeden, dem er von seinem Predigtamte iibertrigt: Liebst
du mich? Daraufhin muss auch schliesslich alle person-

!) Vgl. Camus treffliche Beispiele aus dem Leben des hl. Franz
von Sales, auch zitiert in Schleinigers «Predigtamt», S. 63.
2) Larcordaire, Vie du St. Dominique, Ch. 4.
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liche Vorbereitung des Predigers zielen, dass er ehrlich
bekennen darf: Herr, du weisst es, dass ich dich liebe!?)

Diese pastorale Liebe lernen wir dann auch tatsfich-
lich im Leben der Apostel kennen. Namentlich erdffnen
uns die Briefe Pauli tiefe Blicke in sein apostolisches
Herz. Wir erinnern an einige wenige Stellen: Cupide
volebamus tradere vobis evangelium Dei sed etiam animas
nostras!?) —- Libentissime impendam et superimpendar
ipse pro animabus vestris®) — Optabam ego ipse ana-
thema esse a Christo pro fratribus meis.t) Os nostrum
patet ad vos, o Corinthii, cor nostrum dilatatum est.%)
Epistola nostra vos ‘estis, seripta in cordibus nostris. )
Testis enim mihi est Deus, quomodo cupiam omnes vos
in visceribus Christi. Coarctor autem e duobus: desi-
derium habens dissolvi et esse cum Christo, multo magis
melius: permanere autem in carne necessarium propter
vos?) .. . . et si immolar supra sacrificium et obsequium
fidei vestrae, gaudeo et congratulor omnibus vobis . . .
Itaque fratres mei charissimi et desideratissimi, gaudium
meum et corona mea: sic state in Domino carissimi.$)
Solche Stellen verdienen durchgedacht und betrachtet
zu werden: es flammt und gliht daraus die aposto-
lische Weltanschauung.

Aus dem gleichen Grunde kann die Lesung einge-
hender Heiligenbiographien heiliger und grosser
Minner, die im Predigtamte wirkten, eine Feuerschule
des Eifers werden: 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 Abbé Boulanger, 2 Biinde; deutsch: Miinchen
1861, Lentner), eines Bischof Wittmann von Mittermiiller,
des Bischof Sailer von Aichner u. s. f,

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

8) 1. Philipp. 1, 3—8; 23—26; 2, 17—18; 4, 1; vergleiche die

ergreifende Zusammenstellung solcher Stellen bLei Schleiniger, Predigt-
amt, S. 68 ff. (3. Aufl).
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Es wiirde auch die Lektiire des einen und andern Ka.
pitels iiber Person, Eigenschaften undIdeale des Predigers
aus einem hervorragenden Werke iiber geistliche Bered-
samkeit, z. B. aus Jungmanns Theorie, Schleinigers Predigt-
amt, Alban Stoiz’ Homiletik, Audisios Vorlesungen, Het-
tingers Aphorismen, Fenelons Dialogen, den Seelsorgs-
geistlichen von Zeit zu Zeit michtig 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 als aus ihrer Predigt, weil sie durch
zu sklavische Anlehnung an gewisse Predigt-
biicher und durch eine Viellesereiin Quellen
dritten und vierten Ranges der Liebe Riegel
schieben und das Herz allzusehr in Schablonen
pressen!

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 liebenswiirdige Seite der
Religion Christi zu zeigen vermag, weil sie nicht die
eigene Person iiberschitzt, dabei auch Zeit, Umstinde,
Alter des Predigers und der Zuhorer 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 geiét-
lichen Beredsamkeit.

Zweck der Predigt ist das dbernatiirliche 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 Volk ausgedehnter, darum populdrer.

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

1. Predige praktisch.

2. Predige populir.

Diese zwei obersten Gesetze der Beredsamkeit sind
selbstverstindlich in 4bernatirlichem Sinne zu fassen:
aus Glauben und Gnade herausgewachsen,

I. Abschnitt.

Die praktisehe Predigt.
Art, 1.

Allgemeine Regeln iber die praktische Predigt.

Aus der Definition und der Aufgabe der geistlichen
Beredsamkeit ergibt sich die Folgerung:

Der Prediger muss mit jedem seiner Vortrige
praktisches, tibernatiirliches, christliches Leben
wecken,

Eine Predigt ist demnach praktisch:

1. Wenn sie wahren und wirklichen Bediirf-
nissen des christlichen Lebens wirksam ent-
gegenkommt,

2. Wenn sie ebendeswegen den Zuhérern unmittel-
bar ins Leben eingreifende, sofort anwendbare,
den Verhiltnissen ohne weiteres angepasste Vor-
sitze und Anwendungen vorlegt, liberhaupt machtig
und wirksam ins Leben eindringt und insbesondere Lebens-
erneuerung und christliche Charakterverbesserung wirkt.

Wenn dagegen der Zuhdrer erst durch langwierige
Schlussfolgerungen aus der Predigt dahin gelangen konnte,
wenn der Prediger es also nicht versucht hat, in das
innerste Seelenleben einzudringen und mit dem Zuhérer
unmittelbar iiber sein Denken und Wirken zu verhandeln
— 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



und fiihlt. Dann misst er Gedanken, Handlungen, Worte,
Gewohnheiten, das #dussere Leben und die innersten Gesin-
nungen am Massstabe des Evangeliums. Jetzt willer auf das
menschliche Tun und Lassen einen bestimmten konkreten
Einfluss gewinnen, die Grundsitze, den Geist Jesu Christi
und seiner Kirche ins Leben der Einzelnen und in alle
Seiten und Lagen dieses Lebens wirklich einfiilhren und
darin durchfiithren. Er will nicht bloss in abstracto und
im allgemeinen, sondern lebendig und konkret mit wn-
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 kraftvoll zu seinem Ziele, zum ewigen
Leben fihren. — So kommt das Wort Gottes zu seiner
vollen Wirkung: vivus est sermo Dei el efficar el pene-
trabilior omni gladio ancipite et pertingens usque ad
divisionem animae et spiritus, compagum quoque 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 wéihlt, nicht etwa
sklavisch einem Predigtbuche folgt, dessen Reden fiir
ganz andere Zeiten und Verhiltnisse 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 ZuhOrern unter diesen Um-
stinden filir einen bestimmien heiligen Zweck erreichen?
— Darum ist die Predigt praktisch, wenn der so ge-
wéhlte und unter einen bestimmten Zweck gestellte Stoff
in eben diesem Geiste bis ins einzelne durch- und
ausgearbeitet wird.

Diese Betrachtungen fiithren uns von selbst auf einige
wichtige Anweisungen:

a. iber die Wahl eines praktischen Predigt-
gegenstandes,



o e

b.iber die Festsetzung eines bestimmten prak-
tischen ganz speziellen Predigtzweckes,

c¢. iber die praktische Ausfiilhrung des ge-
wihlten praktischen Gegenstandes im Lichte des
praktischen Zweckes.

Art. II,
Die praktische Gegenstandswahl.

Wer praktisch predigen will, muss vor allem den
Predigtgegenstand praktisch wihlen, Wer die Gegen-
standswahl sorglos nach einigen beliebigen Predigtbiichern
bestimmt, der arbeitet sicher nicht fiir das Leben. Man
muss sich auch bei Benutzung guter Predigtwerke fragen:
Wo predigte der Verfasser? in Stidten? auf dem Lande?
in welchem Jahrhundert? in den unsern #hnlichen oder
undhnlichen Verhéltnissen? u. s. f Aber auch jene, die
zu ausschliesslich aus eigenen Quellen schopfer, sind auf
dem falschen Wege. Entweder machen sie sich die Sache
zu leicht, sind mit dem eigenen Ich und dem eigenen Vor-
trag gar so schnell zufrieden und werden so geistlose
Schablonenprediger —, oder sie fithlen, dass sie dem Volke
nie nahe kommen und verlieren als 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 als Fiihrerin

zur praktischen Predigt.

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

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

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 Gegenstinde wihlen und jene Be-
grindungen heraussuchen, welche fiir das Denken, Fiihlen
und Handeln des Volkes von ausschlaggebender Be-
deutung sind. Dabei werden ihm folgende Methoden,
die das vorziiglich Praktische in der Theologie aufsuchen,
von grossem Nutzen sein.

a. Der Blick auf das, was necessitate medii
und praecepti zu glauben, zu wissen und zu liben
notwendig ist. Man wihle 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.
hieritber die Moral: 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 Evangelium mit dem Ge-
danken: welche Lehren und Forderungen der Theologie stelit
Jesus selber immer in den Vordergrund? (vgl. die Sonntags-
evangelien!). Man lese hie und da — nicht erst am Samstag
Abend — ruhig die Sonntagsevangelien oder auch ganze
Abschnitte der Evangelien unter folgenden Gesichtspunkten:

1) 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
Griinden und den méichtigsten Affekten? Zu was er-
zieht er vor allem die Apostel und das Volk?
Der Prediger kénnte sich so — die Feder in der Hand
— viele fruchtbare Stunden schaffen. Solche indirekte
evangelische Vorbereitungen sind ein Schliissel zu den
Geheimnissen der praktischen Predigt.

¢. 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
Aschenbrédel der Bibliotheken,

d. Der Blickin den Didzesan-Katechismus mit
der Frage: Welche Wahrheiten und Zyklen von Wahr-
heiten sind lange nicht mehr gepredigt worden? Dann
wihle man gerade jene zum eingehenden Studium. Solche
pastorelle Entdeckungsreisen fithren oft zu interessanten
Resultaten. FEin Pfarrer oder Rector ecclesiae wird ein
Ubersichtliches Verzeichnis aller Predigithemata seiner
Kirche fihren. Bischof Ketteler verlangte durch Didzesan-
gesetz die Vorlage eines solchen Skizzenverzeichnisses!

e. Der Blick ins Leben: Was fiir Wahrheiten,
Gebote und Mittel der Theologie hat das Volk am meisten
nltig? Wie werde ich es dafiir 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 wicder der aufmerksame Bliek in das
Konzil vom Vatikan, die neuesten p#pstlichen Enzy-
kliken, die bischoflichen Hirtenbriefe und Verordnungen
mit der Frage: an welche Predigtgegenstfinde erinnert
mich die Kirche?

h. Um die Wissenschaft zu einer guten Fithrerin fiir
die praktische Wahl des Themas zu gestalten, studiere man
namentlich auch Werke, welche die Mitte hallten zwischen
eigentlich schulmdssiger Darstellung und populdrer Diktion,
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z. B. die Religionshandbiicher von Willmers, S.J., <Die Gabe
des hl. Pfingstfestes» von Meschler, S.J. u.s.f. Wir empfehlen
hier angelegentlichst das kleinere und das grdssere Reli-
gionshandbueh von Willmers als ein wahres Predigerarsenal.
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 nriginell gefassten Thesen,
den soliden Begriindungen — ist ein Briicken-
pfeiler vom Ufer der Schultheologie zum Strande
der Volkstheologie. Eine grossere Dogmatik, Willmers
Religionshandbuch und etwa ein Zyklus guter kateche-
tischer Predigten bilden, um ein konkretes Beispiel anzu-
fithren, schon eine reiche Materialiensammlung fiir die prak-
tische Gegenstandswahl., Leider versinken viele in einem
Uebermass von Biichern, und manche sind allzusehr jenseits
der Biicher: so entstehen jene durchsichtigen Wasserpredig-
ten ohne solide Nahrung, jene 6den Felder der Gemein-
drter ohne jedes theologische Salz! Ein In-die-Schule-
gehen bei den oben genannten und #hnlichen Werken
bewahrt vor diesen Grundfehlern.

Ueberhaupt frage man sich dann und wann beim
Anschaffen und beim Studium wissenschaftlicher Werke:
was enthdlt 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 soll, wie
Leo XIII. in seinem Rundschreiben iiber die Hl. Schrift
betont, auch die positive Theologie, welche reichlich
aus Schrift und Tradition schdpft, ausgiebig pflegen und
so der homiletischen Praxis ihre Dienste leisten.
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1. Punkt. Die Liturgie und die Gegenstandswahl.

A. Allgemeines.

Dio Liturgie ist die vorziiglichste und un-
mittelbarste Fihrerin zur praktischen Wahl des
Predigtgegenstandes.

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
ubicumque 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 fiir den Prediger
eine methodische Anleitung, im Laufe des Jahres Jesu
Person, Taten, Lehre, Gnade, Gebote in praktisch ge-
wihlten Themata, die sich an das Kirchenjahr anschliessen,
zu predigen. So wird die Liturgie zur Fiihrerin.

3. Die kirchliche Liturgie ist auch ein Kompendium
aller religiésen Wahrheiten, indem sie im Ver-
laufe der Sonn- und Festtage und Kirchenzeiten
den ganzen 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 Fiihrerin 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
Schrift, der Viter, der Dogmatik, der Pragmatik, der
Moral, 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. Die Liturgie macht den Prediger namentlich
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mit zwei Dingen bekannt und vertraut, 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 fithlbar zu machen,

B. Besondere Anweisungen.

Wir werden uns im III. Buche S. 184—633 eingehend und
in praktischen Beispielen mit der Liturgie als Fiihrerin zur
praktischen Themawahl befassen. Hier kénnen wir nur diirf-
tige Regeln geben und die Beispiele andeuten. Wir verweisen
hier fiberhaupt auf den unten folgenden Abschnitt: Quellen
der geistlichen Beredsamkeit: Die Liturgie und das
Kirchenjahr, S. 170—633.

Wer der Liturgie als praktischer Fiithrerin zur Thema-
wahl folgen will, beachte die folgenden Gesichtspunkte :

1. Exegese der Liturgie. Exegetisiere das ganze
Messformular nach dem Litteralsinn und in Riticksicht
auf den Tag und die Festzeit, Dann vergleiche die
Gedanken und Texte unter sich. Versuche solche Arbeit
— die Feder in der Hand, — etwa am Messformular des
ersten Adventsonntags: an Introitus — Epistel — Evan-
gelium — Communio! Ziehe ab und zu einen Bibel-
kommentar bei und etwa Dippels oder Guerangers Kirchen-
jahr, Ambergers Pastoral (Liturgie) u.s. f. Frage dich:
welches ist der Sinn dieser Stellen? warum vielleicht
legt sie die Kirche gerade heute vor 2 Man wird staunen,
was aus solchen indirekten Vorarbeiten einiger weniger
Stunden fiir ein Fruchtboden praktischer Themata ge-
wonnen werden kann fiir viele Jahre! (Vgl. Quellen der
Beredsamkeit: Das Kirchenjahr, S. 175—633,)

2. Kerngedanken und Haupttatsachen der Liturgie.
Frage dich, welchesist 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
(Evangelium) und zu dem die Epistel allgemeine oder
ganz besondere Anwendungen macht (Wahl einer Homilie,
~— dazu Epistelgedanken als Zentralanwendung).

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

a. Welches ist der eigentliche Festgedanke? Oft liegt
er im Evangelium, 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 Evan-
gelium vergleicht, z. B. an Maria Lichtmess: Tempelbesuch
Jesu und Marii. Noch genauer: das Morgenopfer Jesu
und Maria im Tempel. Man vergleiche nun hiefiir In-
troitus, Evangelium und dazu etwa Heb. 10, 5—7. Wir
deuten hier in einem Beispiele in aller Kiirze die prak-
tischen Wege an, die von dieser Liturgie ins Leben gehen.
(Vgl.: Hl. Schrift als Quelle: homiletische Exegese, S. 156 ff.)

Beispiel. Die Liturgie von Maria Lichtmess als Fiihrerin zur
praktischen Themawahl.

Der Festgedanke ist zunfichst der Tempelbesuch des
Messiaskindes mit seiner Mutter. Der Introitus 8ffnet wie
immer das Festportal. Ps. 47: Suscepimus, Deus, misericordiam
tuam in medio templi tui! Die Weissagung des Malachias,
iber den Tempelbesuch des Messias, ¢. 3 in der Epistel, erfiillt
sich hier zum ersten Mal (Evangelium), zum zweiten Mal beim
Osterbesuch des 12jdhrigen Jesus, voll und ganz bei jenem
ersten glanzvollen Osterbesuche in seinem dffentlichen Leben, da
seine Stunde gekommen war. Dessen Nachklinge sind die
grossartigen Fest- und Tempelbesuche im Johannes-Evangelium.
Vergleiche den Text aus Malachias mit den evangelischen Be-
schreibungen dieser Besuche! Wem gleichst du, wenn du mit
Jesus im Tempel bist — Maria? Joseph? Simeon? Anna? —
den Pharisfiern? dem Volke Israel?

Der tiefere Grundgedanke des Festes zeigt das Morgen-
opfer Jesu und Mariid. Was Jesus im Innern betete und
opferte, als das Opferblut der Taube iiber den Altar floss, ent-
hiillt uns Paulus im Hebréderbrief 10, 5—7. Da ist das
Morgengebet Jesu beschrieben «<beim Eintritt in die Welt»> (bei
der Menschwerdung und beim ersten 6ffentlichen 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, voluntatem tuam.»
Es spricht das Jesuskind (nach Heb. 10, 5—7): Die Brandopfer
des alten Bundes willst du, o Gott, nicht mehr. Mir aber hast
du einen Leib, eine Menschennatur gegeben. Siehe, ich bringe
dir jetzt schon inein 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 soll Gesetzestreue und Pflichttreue 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, voluntatem 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 trigt, alles
verkldrt und alles vollendet! (Predigtthema?)

Wire es nicht passend, einmal an diesem Tage iiber das
Morgen- und Abendgebet im biblischen Lichte zu pre-
digen? — Jesu und Marid 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 vollkommene
Reue mit ihren Wirkungen und Friichten fiir das Leben! —
So erwachsen praktische Themata und nachher Dispositionen!

Fine andere Sette der Liturgie.

Das Morgenopfer Jesu ist von der Wolke seiner demii-
tigen Menschheit verhiillt. Auf Simeons Armen bricht die
Sonne seiner Gottheit durch die Wolke der Menschheit. Noch-
mals Epiphania Domini! — «Lumen ad revelationem gentium.»
— Eine herrliche Huldigung an dieses goéttliche Licht ist die
Lichterprozession, die man in den Pfarrkirchen méglichst feierlich
gestalten und dem Volke erkliren sollte. Mit brennenden Lichtern
nehmen wir feierlich von Jesus dem Weihnachtslichte und von
der Weihnacht Abschied. Sind deine Weihnachtsvorsétze, sind
die Resultate deiner Weihnachts-Beichten und -Kommunionen
immer noch brennende Lichter? (Themata!)

Eine letzte Seite der Lichtmessliturgie.

Einzig schdn schildert die Lichtmessliturgie unser Ver.
héltnis zu Jesus und Maria! Die alte Liturgie fithrt uns durch
Maria zu Jesus. Adorna thalamum tuumn — Bereite das Braut-
und Festgemach deiner Seele! Wie? 1. Suscipe Regem. Nimm
Jesus auf, ihn persdnlich! sein Beispiel! seine Gnade! und
schwore ihm Gesetzestreue, Pflichttreue! — keinen Finger breit
weiche von den Wegen und Befehlen dieses Konigs! Wie? 2. Am-
plectere Mariam, eile zu Maria, umfasse Maria: Ihre Filirbitte
und ihr Beispiel zieht zu Jesus, zur Pflichttreue gegen Jesus!
Amplectere Mariam, quae est coelestis porta . , . ipsa enim portat
Regem .. . adducens manibus Filium. — Dir fiihrt sie mit
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gezeugt ist. Wenn wir in diese Prozessionstexte eindringen,
gibt es nur noch eine homiletische Verlegenheit — das ist der
Ueberreichtum des homiletischen Schatzes!

8. Man frage sich ferner: Welche Anwendungen und
praktischen Friichte gewinnt die Liturgie selbst aus dem
Geheimnis? Diese Friichte tindet man oft in Epistel,
Graduale, Offertorium. Vgl. z. B. den ersten Advent-
sonntag, Weihnachten, den ersien Fastensonntag, Ostern,
viele Heiligenfeste! Wie ausnehmend praktisch legt z. B.
die Epistel am ersten Adventsonntag die ersten Advents-
vorsitze, allgemeine und besondere, nahe! Keine Tod-
siinde mehr dem kommenden Christus zu lieh! Nox prae-
cessit . .. abiiciamus opera tenebrarum ... Vor allem
Kampf gegen die drei Todfeinde der Seele: Unméssig -
keit (non in comessationibus et ebrietatibus), Unkeusch-
heit (non in cubilibus et impudieitiis), Lieblosigkeit
(non in contentione et aemulatione). Eine weitere Ge-
dankenreihe verlangt: 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 Adventgedanken! oder: unsere Vorsdize am
Anfange der Adventzeit! — oder: unser Morgenopfer am
Anfang des Kirchenjahres! Es liesse sich das als Ho-
milie iiber die Epistel behandeln oder als 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 vergleiche
die Episteln an andern Sonntagen, die in 4hnlicher Weise
Marksteine desKirchenjahres sind, z. B. Septuagesima, Quin-
quagesima und Quadragesima. Die jefzige Epistel des ersten
Adventsonntags gab auch Anstoss zur Bekehrung des hi.
Augustinus (vgl. Confessiones): wieder ein Thema: Wie ein
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Heiliger die heulige Epistel sich zu Herzen genommen?
(Vergl. dazu die klassische Predigt von Bischof Sailer:
Was flihrte Augustinus von Gott weg — was fiihrte ihn
'zu Gott zurfick?) — 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 6fter? (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 (Evan-
gelium) — Leben (Epistel); Tatsache (Evangelium) — eine
Frucht dieser Tatsache (Epistel). Dies ist an vielen ge-
wohnlichen Sonntagen der Fall. Im einzelnen aber sind
folgende Wege und Fragen fiir den Prediger fruchtbar.

a. Herrscht ein auffilliger Zusammenhang zwischen
Introitus, Epistel und Evangelium? z. B. Erster Advent-
sonntag: Introitus: Awufblick zu Gott — Epistel: Einblick
ins Herz — Evangelium: Ausblick in die Zukunft, das
alles am Anfang des Kirchenjahres!

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

Zusammenhang des Messformulars am ersten
Adventsonntag. 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 Stiirme, Versuchungen, Leiden, Schicksalsschlige drohen
im Laufe des Kirchenjahres, Jedenfalls werden Satan und seine
Verbiindeten ¢z uns und wm uns kdmpfen. Aber einer ist
stirker als alle, Gott. Ich schaue nicht auf meine Missverdienste
und nicht auf meine Verdienste: in Te (Deus) confido; non
erubescam: neque irrideant me inimici mei; eterfim omnes yui te
exspectant non confundentur. Und jetzt im Advent ist so recht

die Zeit der Gebetshoffnung: Te Christe exspectamus. Wie liesse
sich da das Volk iiber Gebet und Hoffnung unterrichten auf
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Grund dieser Texte und auf Grund der Theologie tiber die
Hoffnung (obiectum et motivum spei immediatum est Deus,
summum bonum nobis, qui potest et vult salvare et non ponentes
obicem salvabit). b. Das Gebet um den rechiten Weg am An-.
fange des Kirchenjuhres: 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
Geber, dass wir auch im kommenden Jahr nie den Weg zu Gott
verlieren. Die Kirche lehrt uns also zuerst um das Seelen-
heil bitten, gegen die Feinde unseres Seelenheils, um Ver-
besserung unserer Hauptfehler. Gebet um Lebensbesserung,
um Charakterverbesserung 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.) «Vias» ldsst sich auch als die schweren grossen Gebote
fassen — «semitas> als die kleinern Satzungen. Vgl. Lue. 1, 1: «in
omnibus mandatis et iustificationibus». Es wird also das Gebet
um Treue im grossen und im kleinen empfohlen! Dieser etnzige
Introitus im Lichte der Kirchenzeit betrachtet und mit der
Lehre und Aszetik des Gebetes verbunden, weist praktische Wege
zu mehreren passenden Predigten am 1. Adventsonn-.
tag. Doch diirfen die herrlichen Texte nicht etwa in einer lang-
atmigen Einleitung verbraucht oder bloss schnell zitiert werden
— win dann durch allerlel Weichenstellungen in das Geleise einer
alten allgemeinen Predigt iber das Gebet einzufakren! Der In-
troitus lehrt uns, an diesem Tage ganz eigenartig iiber das
Gebet aus dem Geisteder Adventzeit und des beginnen-
den Kirchenjahres zu predigen. Dieser Introitus wire
freilich auch fihig, eine bereits gut ausgearbeitete Gebetspredigt
neu zu beleben und umzugestalten. Dann diirfen aber seine
Gedanken nicht blosse Randverzierungen bleiben: sie gehoren
ins corpus articuli, in die Rede selbst. (Vyl. S. 1881) — Solche In-
troitustexte bieten oftauch an hervorragenden Sonn-und Festtagen
reichliche Stoffe zu ganzkurzen Friih- oder Spitpredigten,
wenn man hiefiir nicht Zyklusthemata vorzieht; aber auch dann
wire es passend, an den Marksteinen des Kirchenjahres den Zyklus
zu unterbrechen und im Anschluss an solche Texte kurz und
praktisch in den Geist der Kirchenzeit einzufiihren!

ll. Einblick ins eigene Herz. Die Epistel Rém. 13 fiihrt
zum Einblick ins eigene Herz am Anfang des Kirchenjahres.
Sie regt fiir sich allein wieder ein praktisches Thema an, das
wir schon oben sub 8 (S. 59) skizziert haben. Sie enthilt auch
trefflichen Stoff fiir eine Predigt iiber die Adventbeicht und.
Adventgewissenserforschung. (S. S. 59, 191, 196.)

Il Ausblick in die Zukunft. Das Evangelium erdffnet
einen Ausblick in die Zukunft. Wir sollen uns durch einen Aug-
blick zu Gott und durch einen Einblick in uns selbst auf das.
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Kommen des Heilandskindes bereiten. Wenn wir das nicht
tun, fallen wir dem Richter in die Hinde. Das Kind kommt
wieder als Richter. Der Ausblick auf die zweite Ankunft Christi
als Richter ist fiir eine Homilie, Predigt oder auch als Predigt-
punkt — mit dem Stoff auvs dem Evangelium — sehr fruchtbar.
Jetzt klopft Christus an als Kind, sanft und leise: ecce sto ad
ostium et pulso: Excita quaesumus Domine potentiam tuam
et veni — Suscipiamus misericordiam tuam in medio templi tui
— vias tuas demonstra mijhi! (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 Advent aufbrechen 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 diirften auch zu einer einzigen
selbstindigen Predigt zusammentreten, wenn es gelinge, 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 kalie erst
mit dem Prediger ernste Gewissenserforschung und dann allein
mit Gott bei deiner nichsten (Advent-) Beicht. Blicke noch rasch
hinaus in die Zukunft: schaue (mit der Kirche im Evangelium)
den Richter, wie er am Weltall und an den Gewissen anklopft;
das dringt dich nochmals zum Aufblick: vias tuas demonstra
mihi — und zum Einblick: abiiciamus opera tenebrarum. Der
dritte Punkt diirfte sich nicht in langer Gerichtsschilderung er-
geben; er wird nur in raschem Bilde Punkt I und ITI verstirken,
die Klimax vollenden und in einer Zentralanwendung die Vor-
sétze von I und II zusammenfassen.

b. Ist zwischen Evangelium und wenigstens irgend
cinem Kernsatz der Epistel ein fruchtbarer Zusammenhang?
Derselbe kann sogar ein mehrfacher sein, so z. B. am
zweiten Fastensonntag: Evangelium: die Verkldrung Christi.
— Epistel: 1. Thess. c. 4: deine Verkldrung 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 Verkldrung (Evang.)undunsere
Verklirung durch Gesetzesgehorsam. (Epistel: scitis quae
praecepta dederim vobis per Jesum Christum, 1. Thess. ¢. 4.)
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Unsere Verklirung vor Gott erfolgt durch den treuen Gehorsam
gegen die Gebote Christi und der Kirche: 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 goéttliche oder Kirchengebote mit praktisehen Beispielen
aus dem Leben im Rahmen der obigen Texte! — Oder: Christi
Verklarung (schildere die Gottherrlichkeit). Unsere Ver.
klirung durch die Gnade (das gottliche Ebenbild): Haec
est voluntas Dei — sanctificatio vestra. — Christi Gnade
macht uns heilig. Schilderung der heiligmachenden Gnade
mit den Anwendungen: die Gnade nie verlieren — durch die Oster-
sakramente und die iibernatiirliche vollkommene Reue sie immer
aufs neue sichern! Oder. Christi Verkldrung. — Unsere
Verklirung durch die Keuschheit: haec est sanctificatio
vestra ut abstineatis a fornicatione (Epistel!).

Bei allen diesen Arbeiten darf man
a. nicht kinsteln, aber auch
B. nicht an der Oberfliche bleiben!

4. Zusammenhang der Messteile mit dem ganzen
Offizium. An einzelnen Sonn- und Festtagen gewinnt
man aus einem Vergleiche von Missale und Brevier tiber-
raschend praktische Gedanken als Predigtstoff, sowie An-
regungen zur Disposition der Predigtpunkte und Teile; ver-
gleiche z. B. das Weihnachtsoffizium, den dritten Fasten-
sonntag! Wir werden im Abschnitte iiber die Liturgie als
Predigtquelle anlidsslich der homiletischen Skizzierung des
Kirchenjahres diese Zusammenhfinge nachweisen,

5. Zusammenhang der einzelnen Messformulare
durch eine ganze Kirchenzeit oder durch eine Reihe von
Sonntagen. Im Anschluss an solche Studien liessen
sich ausserordentlich praktische und siegreiche
Zykluspredigten gestalten. Die homiletische Skiz-
zierung des Kirchenjahres wird auch diese Zusammen-
hinge nachweisen. (Vyl. 2. B. S. 209, 564 11, 627 ff)

6. Zusammenhang der liturgischen Formulare mit
Dogma, Gebot, Vorsatz, Christenleben, Volksleben, Zeit-
bedirfnis. Vergleicht man den Blick in die Liturgie mit
dem Blick in die Wissenschaft und ins volle 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. hieriiber in den kate-
chetischen Studien: die Messandacht S. 884, 908, 630.)

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

¢. Die Sakramentszeremonien. (Vgl. z. B. die Tauf-
zeremonien.)

d. Die Zeremonien héiufiger kirchlicher Funktionen,
z. B. Begrébnis, einzelne Weihungen, Segnungen! Man
staunt oft fiber die Dankbarkeit, mit welcher
das Volk solche Themata aufnimmt. Stoffe bei
Amberger, Dippel, Thalhofer, Rippel: Schonheit der kath.
Kirche, Gueranger, Staudenmaier, in Hettingers Apho-
rismen, S. 266 ff., S. 278 ff,, Kellners Heortologie, ab und
tu bei Grisar, Geschichte Roms und der Pépste, im
Kirchenlexikon ete., 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-
stromen: praedicamus vobis Jesum — non enim iudi-
cavi me scire aliquid 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 als eben die Liturgie. Die Liturgie ist grossenteils
die lebendig und dramatisch an uns voriiberziehende
heilige Schrift, das erneuerte Leben Jesu!
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Vrgl. dazu unten: Quellen der Predigt: I. A. Heilige
Schrift, Pragmatik der Heiligen Schrift, n, 20 n, 21 ff,
und Inhalt der Predigt: die Predigt tiber Jesus Christus.

I1l. Punkt. Die Notstdnde des Volkes und die Gegenstandswahl.

Ein dritter Fithrer zur Wahl eines praktischen Pre-
digt-Themas ist der Blick ¢n die relz’gib‘sen Bediirfnisse
und Notstdnde des Volkes bei den einzelnen Gemeinden und
Zuhorerklassen. Schule, Beichtstuhl, Krankenbesuch, edler
Verkehr mit dem Volke decken dem aufmerksamen Seel-
sorger diese Notstinde und Bediirfnisse auf. Einsei-
tiger Abschluss vom Volke, pessimistische Ver-
stimmung gegen das Volk, gegen die man nicht
ankfimpft, verschliessen diese Einsichten. Das re-
gelmissige Wirtshaussitzen schirft diesen Blick
durchaus nieht, macht vielmehr den Geist 8de und
unfruchtbar und raubt dem Prediger im Volke die hdhere
Autoritit, Ein vorziigliches Mittel aber ist der pasto-
relle Haus- und Familienbesuch. Ein regel-
méssig geordneter, pastoreller Hausbesuch, in
irgend einer Form, ist iberhaupt eine pastorelle
Grossmacht. Hierher gehdren auch der Vier-
augenverkehr und die Vieraugenp#idagogik der
Vereinsleiter gegeniiber den Mitgliedern. Gestiitzt
auf alle diese Erfahrungen frage man sich: Was hat
gerade diese Gemeinde, in dieser Zeit, unter diesen Um-
stdnden fiir Bediirfnisse?

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

Art, III,

Die praktische Zweckfixierung.

Wir haben schon oben (S. 49, 50) die Wichtigkeoit
der genauen Zweckbestimmung hervorgehoben.
5
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Es genfigt 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 gewéhlten Gegenstande selbst, auch wenn
dieser recht praktisch ist. Gar mancher Gegen-
stand ist von Natur aus eine thesis infinita. FEin
scharfer Zweckgedanke drdngt zur Auswahl aus dem Reich-
tum oder gestaltet sogar ein sehr reiches Thema noch
allseitiq praktisch.

Ein und dasselbe Thema l4sst sehr verschiedene
Zwecke zu. So kann z. B. eine Karfreitagspredigt iiber
das Leiden Christi den Zweck haben: das Leiden des
Heilandes in seinen einzelnen Ziigen recht lebendig vor die
Seele des Volkes zu stellen, wie es der Apostel von seinen
Predigten bezeugt: Vor euere Augen ist Jesus Christus
hingeschrieben worden, als wire er unter euch gekreuzigt
worden (Gal. 3, 1) — oder den Zweck: von der Todsiinde
abzuschrecken —— oder das Ziel: hier und jetzt wihrend
der Predigt zur vollkommenen Reue zu bewegen, etwa im
Anschluss an die letzten Stunden Jesu am Kreuze, oder
an ein Gesamtbild des Leidens Christi, vielleicht mit
praktischer Exegese des «Ecce lignum crucis» und der
Improperien der Liturgie. Weiterhin k6nnte 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 erkliren u. s, w.

Der Prediger soll sich deshalb vor der eigentlichen
letzten Ausarbeitung der Predigt dber den Zweck klar
werden und wdhrend der ganzen Arbeil, sowie wdihrend
des Vortrages sich des Zweckgedankens wvoll bewusst
bleiben,
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Die Unterlassung oder die bloss oberflfichliche Behand-
lung der Zweckfixierung raubt der Predigt das Leben, das
allein wirkt., Bestimmt sich nfdmlich der Prediger ange-
sichts der Fiille von Wahrheiten, Gedanken und Anwen-
dungen, welche die meisten Themata enthalten, keinen be-
sondern Predigtzweck, so entsteht statt einer Rede ein
seclenloses 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 verliert, so
wenig darf der Prediger bei der Ausarbeitung und beim
Vortrage seiner Predigt den Zweckgedanken aufgeben.

Die ganze Predigt ist dem besondern Zwecke gegen-
iber bloss Mittel zum Ziel. Es ist sogar je nach der
lockerern oder engerern Beziehung aller Ge-
danken und Gefiithle 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 homiletische Titigkeit. Jede Predigt ist Kampf und
Sieg. Da muss doch der Prediger genau wissen, wen, was
und wie er bekimpfen, was fiir einen Sieg er er-
ringen will. Man erwfge 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 Fithrerin auf diese so wichtigen Wege
der Zweckfixierung ist neuerdings die Liturgie.

Die Liturgie ist ndmlich von praktischen Zweckgedanken
geradezu erfullt, von verborgenen und offenen. Gleich der elek-
trischen Kraft eilt, wie bereits bemerkt wurde, der Zweckgedanke
durch alle Teile einer echten Predigt. Dieselbe triigt die fixierten
Zwecke nicht bloss an der Stirne: Zweck und Absicht leuchten
und wirken michtig, jedoch nicht mit listiger Aufdringlichkeit
aus jedem Worte. Da nun die Liturgie selbst eine ausgeprigt
homiletische Seite hat, ist auch sie von lebendigen Zweck-
gedanken getragen und durchweht. Man frage sich also: Was
will die Kirche mit dem heutigen Evangelium? 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 &hnlicher Zweckgedanke
im Evangelium oder in einem andern Teile der Tagesliturgie?
Daran kniipfe man an: die schirfste Wahrheitwird besser
aufgenommen im Rahmen des Evangeliums oder der
Liturgie, fiberhaupt im Lichte der dortigen Zweck-
gedanken. Einige Beispiele:

1. Erster Adventsonntag. Introitus und Graduale, zum
Teil auch Epistel dringen méchtig zum Gebet. Es durchzuckt
die Gebetsintention das ganze Offizium Zeige also dem Volke
den Gebetsgeist am Anfang des Kirchenjahres: das Gebet um den
kommenden Heiland, das Gebet um das kommende Heil als kirch-
lichen Zweckgedanken in lebendigster, einschneidender Anwen-
dung! Stelle diesen so oft vergessenen Lebenszweck wieder
einmal in den vollen Vordergrund! (Vgl. oben S. 62.)

9. Zweiter Adventsonntag. I Evangelium 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 Notstinde (caeci vident 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 Erlésungsbediirfnis zu wecken, Arme im Geiste
zu erziehen, die einen Heiland brauchen, wiinschen, die
wirklich Adventsehnsucht haben: adveniat regnum tuum!
Man vergleiche dazu, wie wir unten im Kapitel iiber den
Inhalt der Predigt beim Hauptthema: die Predigt iiber
Jesus Christus den Gedanken: Christus und die Notsténde
skizzieren. — Was fiir einschneidende allgemeine und beson-
dere Zweckfixierungen konnte also ein Prediger am zweiten
Sonntag des Advents aus den Zielgedanken der Liturgie:
Erlosungsbediirfnis und Erléser — Jesus und die Not-
stinde — gewinnen, wenn er unter diesem Gesichtspunkt
Missale und Brevier praktisch betrachtet und dann mit
offenema Auge in das moderne Leben blickt!

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

a. «Non arundo vento agitata»> Der Heiland will
nicht Minner, die alle Tage ihre Meinung &ndern, von je-
dem Wind der Lehre, von jedem ungliubigen 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 als Appell an den
christlichen Verstand in ruhigem Konversationston ein-
flechten!
B Non qui mollibus vestiuntur! Der Heiland will nicht
weichliche Menschen.
aa. Nicht Menschen der bequemen Laune, sondern des
Ptlichtgefiihls wie Johannes.

88. Nicht Menschen der Leidenschaft, sondern Menschen
vom Verstand, vom gliubigen Verstand beherrscht! Vgl
Genes. 4, 7: sub te erit appetitus (peccati)!

3. Dritter Adventsonntag. Die grosse Intention der Li-
turgie ist die Freude am Heiland, die Begeisterung
fiir den Heiland. Introitus und Epistel: Gaudete
in Domino: iterum dico: Gaundete! (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 grdssere Freude
als Jesus. Betrachte die Bibel, die Freude der Altviter,
der Propheten, eines David, Isaias, Zacharias: Christus
venturus! 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 Glaubenssitze, durch seine Gebote, seine
Sakramente. Der Glaube selbst ist eine frohe freudige
Aufklirung iiber das Hdéchste, das Grdsste, das es gibt,
ein Vor-die-Augen-stellen des ganzen Himmels und des
Weges dorthin (fides sperandaram rerum substantia!l).
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? Trostet
nicht jede Sonntagspredigt, gibt sie nicht Mut und Freude
fiir die ganze Woche, Trost in allen Schmerzen? Missigkeit
und Masshalten in allem schaffen Freude. Die Keuschheit
schafft ganze Menschen, ganze Mfnner, deshalb auch
zufriedene Menschen. (Cf. Epistel modestia vestra nota
sit omnibus hominibus!) Die Liturgie legt also den Zweck-
gedanken der Freude — der Religion als der ersten wahren
Freude in Gott dem Prediger nahe. Man vergleiche dazu
in einer biblischen Verbalkonkordanz die Worte gaudeo,
laetor, gaudium, laetitia und Ahnliche!

¢. Freude an Jesu Festen: Adventfreude, Weihnachts-
freude! Die Kirchenzeiten sollst du nicht klanglos an
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dir und deinen Kindern voriiberziehen lassen. Macht den

Kindern Weihnachtsfreuden, aber im Lichte der Religion!

Triibet nicht durch schlechte oder zweifelhafte Biicher und

andere gefihrliche Geschenke die Weihnachtsfreude in den

Augen Gottes!

Eine weitere Intention verkiinden Epistel und Evangelium
und Introitus: Die Erziehung zur Demut. Die Epistel
mahnt zum Masshalten — modestia vestra nota sit omnibus ho-
minibus. Masshalten ist das Gegenteil von sich aufblihen. Bleibe
Gberallin deinen Grenzen: Jiingling in den Grenzen des Gehorsams;
Mann in den Grenzen der Glaubenssftze des Allmichtigen: 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 trégt u. s. f. —: Demut andern gegen-
iiber. — Im Evangelium 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-
16sen. Er iibt die Demut bei jeder Gelegenheit: der hohe Rat
schenkt ihm Aufmerksamkeit, der Stadtprdsident schickt eine
Abordnung und frigt an: Bist du Christus, bist du der Prophet:
er bleibt demiitig. Der hl. Bernhard sagt: Humilitas est virtus, qua
quis verissima sui cognitione sibiipsi vilescit. Demut ist Wahrheit.
Stelle die Frage: Was bin ich? was bin ich vor Gott? Was
wire ich ohne Gott? Was ist meine Person, meine Stellung,
meine Berufsarbeit ohne Gott? Stirb heute, und die Welt geht doch
ohne dich ihren Weg. Du hast viel zu tun, hast Bedeutendes
geleistet — stirb, und esgehtdennoch weiter. Die Demutsagtuns, die
Wahrheit {iber uns. Die Demut kommt sich darum gering vor:
wie ein Wurm, wie ein Nichts: also ist es mit meiner Herrlich-
keit nicht so weit her. — In dieser Weise versuche 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 gewidhlten Stoff mit neuem Leben.
Man verschmé#he also solche einfache Uebungen, wie wir sie
eben angedeutet haben, nicht — noch vor dem Disponieren!

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

1. Von Seite Gottes: poenitentia in remissionem peccatorum,
predigt Johannes im Evangelium; deswegen kommt das
Jesuskind, deshalb der Advent, damit wir Busse tun. Also
noch einmal — in diesen letzten Tagen bewirb dich um die
Verzeihung der Stinden. Man betone z. B. das Gebet um eine
gute Reue, um eine gute Advent- und Weihnachtsbeicht.
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(Erklirung 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 Evangelium 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 Werkstitte von Gott geredet?) — Gott und deine
Woche (drittes Gebot: Wie hiltst 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
Ausfiihrung 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!

0. Omnis vallis implebitur, omnis mons et collis humiliabitur.
Das geschieht durch die Reue. In der Reue trigt der
Mensch Berge ab. Die menschlichen Berge des Stolzes
sinken in den Staub im Anblicke Gottes, des Heilandes,
des hdochsten liebenswiirdigsten Gutes. Die Reue in der
Beieht und die vollkommene Reue ausserhalb der Beicht,
mit dem Willen, wieder zu beichten, fiilli TdAler und Ab-
grinde 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 vielen ldsslichen Siinden wird wieder
eine gute Strasse. Diese Beichtvorsitze 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 eintache Uebungen versuchen von den Ziel- und
Zweckgedanken der Liturgie aus Wege ins praktische Leben zu
finden, sie verkliren den Predigtstoff, geben ihm die lebendige
Seele. Wir haben absichtlich in obigen Beispielen ganz einfache
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Dinge gewihlt, um die Leichtigkeit der Sache nahezulegen. Bei
solchen Erwigungen darf neben dem Literalsinn auch der
sensus accommodatus eum fundamento in re dann und wann an-
gewendet werden. Wenn z. B. die HI. Schrift und die Liturgie
die Busse grossartig zeichnen, so liegt es vollstindig im Sinne
des Urhebers der HI Schrift und der Schépferin der hl. Liturgie,
das alles sofort unmittelbar praktisch auf die niichstliegende
Busse anzuwenden — auf das Busssakrament und die voll-
kommene Reue mit dem Wunsche nach dem Busssakrament,
Dabei geben die Bibelworte neue Formen, neue goldene
Gefisse fiir die schon oft gehdrte Lehre iiber das
Busssakrament und die Reue. Die Lehre bewegt sich
nicht immer in den alten Schablonen, sondern er-
6ffnet neue Gesichtspunkte, Ideen und Anwendungen.
8o wiirden also die eben ausgelegten Intentionen des vierten
Adventsonntages einen Pfarrer anleiten, in dem einen Jahre an
eben diesem Sonntag iiber: Gewissenserforschung bei der Beicht
und an jedem Abend als beste Vorbereitung auf Weihnachten zu
predigen —und dies kdnnte wiederum in der mannigfachsten Weise
geschehen. — In einem andern Jahre wiirden dieselben Intentionen
ihn vielleicht veranlassen, iiber Beichtreue und abendliche voll-
kommene Reue — wieder in einem andern Jahre: iiber unsere
Vorsitze 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, als Exeget der Texte: Rectas facite semitas etus. ...
u. s.f., welche die ganze Predigt zu durchziehen hitten. Zitiert
der Prediger solche Texte nur etwa in der Einleitung als
Woeichenstellung auf die Geleise einer alten Predigt iiber die
Gewissenserforschung, so verliert das Ganze den bésonderen
wertvollen und fruchtbaren Adventcharakter: — es erscheinen
die vorgeschlagenen Uebungen und Taten zu wernig als Advent-
ibung 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 vetera!

Es erilibrigt uns noch, von‘der praktischen Predigt-
ausfithrung zu sprechen.

Art. 1V,

Die praktische Predigtausfiihrung.

Wir geben noch einige Regeln und Anweisungen
in Bezug auf die praktische Ausfiihrung des
praktisch gewihlten Themas im Lichte des fixier-
ten praktischen Zweckes. (Vgl. S. 50 u. 51.)
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Alle Anweisungen in Bezug auf die praktische Aus-
fiihrung der Predigt lassen sich auf einen Satz zuriick-
fiihren: Bringe die Predigt in praktische, allseitige Be-
ziehung zum menschlichen, dbernatiirlichen, christlichen
Leben. Die Predigt darf die geoffenbarte Lehre nicht
fiir sich darstellen, sondern fiir das Leben, d. i. fiir
das religiése, tibernatiirliche Leben des Volkes. Wir
kommen neuerdings auf das evangelische Grundgesetz
zurfick: ut vitam habeant et abundantius habeant.

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

a. Der Prediger bringe moéglichst konkrete, ins
Leben eingreifende Anwendungen, Uebungen und
Vorsédtze. «Ein Prediger, der es seinen ZuhOrern anheim
stellt, den Inhalt seines Vortrages auf sich anzuwenden,
iiberldsst ihnen den wichtigsten Teil seiner Aufgabe.»?)
Der Prediger muss Uebungen und Anwendungen so vor-
schlagen, dass der Zuhdrer dieselben unmittelbar, so wie er
sie vernommen hat, ins Leben umsetzen kann. Man ermun-
tert das Volk etwa in einer Predigt am Schlusse der
Zeit fiir die Osterliche Beicht oder nach einem allgemeinen
Beichttage: bei der heiligenOpferung der Messe am
heutigen Sonntag oder bei jeder Messe bis Pfing-
sten die Beichtvorsétze zu erneuern — oder man
empfiehlt dem Volke dringend, unter siegreicher Be-
grindung vom Standpunkte des Seelenheils, die voll-
kommene Reue jeden Abend und jeweilen am An-
fang der hl. Messe zu erwecken. Bei einer Predigt
liber die Erziehung wird man ins einzelne eingehen, so
dass Viter und Miitter die Vorsitze fast alle Tage in
die Tat umsetzen kdénnen. (Treffliche Anleitungen siehe
bei Alban Stolz, «<Erziehungskunst».)

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

1) Gisbert, Eloq. chrét., c. 14 n. 14,
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und Weise, die Versuchungen zu tiberwinden) nicht gern.
Sie finden dieselben zu elementar, zu gewdhnlich . . . .,
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 Zuhérern irgend
ein bewlihrtes Mittel des religiésen 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 missen, oft wieder herab zu ganz einfachen
unmittelbaren Anwendungen in ruhigem und ernstem Tone,
dem Zuhdorerkreis angemessen: wie ein Adler, der von den
reinen HOhen plétzlich und sicher auf seine Beute stiirzt.
Gerade auf solchem Hintergrunde werden die praktischen
Vorschlige gut, ja besser aufgenommen, denn je. Man
verzeihe uns ein ganz konkret ausgefiihrtes Beispiel als
eigenen Versuch, der nur das aufgestellte Gesetz niher
erkliren mochte!

Weshalb konnte man nicht — um eben ein Beispiel auszu-
fithren — in einer Gelegenheitspredigt, etwa bei einer der schwei-
zerischen Schlachtfeiern oder am eidgendssischen Bettag — in der
man den Gottesgedanken im Vaterlande aus Natur und Geschichte
entwickelt hiitte, ganz einfach und ungesucht zur Lehre von der
guten Meinung herabsteigen? Wir denken uns z. B. eine exe-
getisierte Gottespredigt der Natur, d. h. einen vorher ausgefiilir-
ten popularisierten Gottesbeweis, der in folgenden Gedanken aus-
klingt, welche mitten ins moderne Leben eindringen moéchten: —
Gott steht mitten unter euch: Es leuchtet, es spricht,
es donnert und hallt der Gottesgedanke durch das
Vaterland. Unus est Altissimus Creator omnipotens.
(Eccli. 1, 8)) Eineristder HoOchste, der Allmichtige, der
Schépfer! Wir Schweizer haben doppelt, dreifach Grund und
Pilicht, den Gottesgedanken hoch zu halten. Was ist unser schdnes
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,
einen Murillo, einen Albrecht Diirer — Kunstwerke ersten Ranges.
Wie freuen sich die Menschen, wenn sie sagen kbnnen: dieser

Dichter, dieser Kiinstler, dieser Held hat unter uns gelebt, unter
uns schuf er sein Héchstes, Grosstes. Wie ein Juwel in gol-
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denem Geschmeide hiitet man das Andenken solcher Méinner
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
Allm#chtige selbst seine Meister werke gestellt — der
Alpen Riesendom, der Landschaft Schénheit und Fruchtbarkeit.
— So ehret diesen ewigen Kiinstler, den Urheber aller Schénheit.
Schweizer, Eidgenossen, sorget dafiir, dass unser Volk niemals
der Vorwurf des Thufers treffe: Medius vestrum stetit, quem
vos nesgcitis. Mitten unter euch steht er: und ihr kennet ihn
nicht. (Joh. 1, 26.) Mitten unter euch steht er, der Herrliche,
Allmichtige, der persdnliche Gott, und jhr kennt ihn nicht! Nein,
Briider: der Gottesgedanke, den uns das Land so laut verkiindet,
moge jede Faser unseres Wesens durchzittern! Ein Freund
erzihlte mir einmal, wie er in der Morgenfriihe die Spitze des
Monte Rosa, des hdchsten 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 héchsten Firnen
und der Berge Riesenketten. Da, als die Sonnenstrahlen in die
Téler und die Kliifte drangen — und eine unsagbare Herrlich-
keit sich auftat — da — so erzéhlte er mir — ergriff mich der
Gottesgedanke. Ich konnte nicht anders. Ich brach zusammen
in die Knie — und betete. Mein Fiihrer aber, ein wetterharter
Mann, lichelte freundlich, als ich aufstand: Sie sind nicht der
erste, der hier oben betet. Harte Minner sah ich hier beten,
manche Trédne in einem Auge stehen, das vielleicht das Weinen
lingst verlernt! Alban Stolz hat einmal gesagt: es gibt nichts
Schoneres auf Erden, als einen betenden Mann. Und es ist
wahr! Aber eben dazu — zum Beten dringt 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 méchtig zu: Orate fratres! Betet Briider! Was tut der
Mensch, der Mann, wenn er betet? Im Bewusstsein seiner Kraft,
mit hellem Aug und frischem 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 schén ist es, wenn der Mann, wenn der Arbeiter mit der
schwieligen Hand am frithen Morgen mit dem Koénig David
spricht: Deus, Deus meus ad te de luce vigilo: Gott, mein Gott
zu dir erwache ich mit dem Morgenlicht! (Ps. 62, 1.) Eructavit
cor meum verbum bonum: ego dico opera mea regi. (Ps. 44, 1.)
Ein gutes Wort hol ich aus meines Herzens Tiefe: mein Tage-
werk weih ich dem Kénig — Gott nimlich, der auch in unserer
Republik — ein Konig ist. Nicht wahr, es ist etwas Merkwiirdiges,
etwas Grossartiges, wenn durch unsere Drahtleitungen verborgen
und geheimnisvoll die elektrische Kraft dahin str8mt: hier be-
wegt sie eine Maschine — dort einen riesigen Betrieb — jetzt
schafft sie Bewegung, jetzt Wérme, jetzt Licht in dunkler Nacht:
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— hier erleuchtet sie glinzende Paliste, dort im einfachen
Fabriksaal hilft sie zur praktischen, edlen Arbeit. Und doch
st es eine Kraft in ungezihlten Formen. Solch eine Kraft,
Geliebte, aber héherer geistiger Art — ist der Gottes-
gedanke — das Gebet zu Gott — die gute Meinung, die
Gebetsmeinung, die aus dem Gottesgedanken sprosst, die das
ganze Tagwerk dem héchsten Kénig weiht. Der Priester spricht
oft am Altar das grosse Wort: per omnia saecula saeculorum.
Von Ewigkeit zu Ewigkeit. Aber auch der Tagl6hner am Strassen-
graben — die letzte Fabrikarbeiterin in dumpfem Saale — der
Senn auf hoher Alm, sie kdnnen 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 Konig! Erwecket jeden Morgen diese gute Meinung!

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

b. Der Prediger iibertreibe nicht bei den An-
wendungen und Vorschligen. Er hiite sich vor der
unverstdndigen Gewohnheit mancher, welche kaum jemals
eine ethische Forderung aussprechen kdnnen, ohne sie
zu hoch zu spannen. Alban Stolz bemerkt hiezu: man
richte doch die Feuerspritze nicht nach der obersten Spitze
der Flamme; man fithre 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 Prodigt. Es ist ein aus
schablonenhafter Behandlung gewachsener Irrtum, dass
die Lehre den 1. 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 lisst und
es gar noch schiilermissig ausspricht: «Ich komme jetzt
zur Nutzanwendung.» Eine solche mechanische Doktrin

7’} Der Gottesgedanke im Vaterland: Predigt, gehalten an der Nafelser

Bchlachtfeier 1901, von A. M. (Glarus, Druckerei des «Glarner Volksblatts 1901,
8, 711)
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ist der Tod der Predigt. Die Anwendung trete da ein,
wo Stoff und Zweck darauf hinaus dringen. Man {iber-
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 gestdrt wird. Die Anwendungen in einer
exegetischen Homilie kénnen vielfach 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 veranlagt war. Trotz des oben ausgesprochenen
Tadels liber eine mechanische Methode gibt es doch auch
Themata, die man treffend in einen mehr lehrhaften
und einen praktischen Teil scheidet. Man vergleiche
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 totet, 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 velera!

e. Der Prediger verflechte mit seinen Anwendungen
die ethische Zeichnung, d. h. geschickte Bilder des mensch-
lichen Tuns und Lassens, wie es im Volke sich findet, mit
taktvoller Verwertung jener kleinen Umstinde und Ziige,
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, Lue. 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 sage: 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.?)

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 Bezichuny zu Christus in der Kirche 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 Féden, 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 Verfiihrungen fiir das Volksleben und die Gebildeten
in der Jetztzeit, Aufmerksamkeit auf Literatur und Kol-
portage, auf die Zeitungsangriffe und die Offentliche
Meinung helfen weiter. Verstindige Reisen und na-
mentlich der vertraute Verkehr mit praktischen
Seelsorgern liefern dem Prediger neue Beitriige zur

1) Vgl auch 8. 65.
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Welt- und Menschenkenntnis. Wer als Priester Christi
Welt- und Menschenkenntnis im edeln Sinn des Wortes
besitzt, wird sich des Volkes erbarmen, seine
Schiden und Stinden entdecken und empfinden;
jedoch nicht als einseitiger Schwarzseher das
Volksleben riicksichtslos und unverniinftig ohne
pastoralkluge Unterscheidung verurteilen,

Wir erinnern auch noch an die Lektiire guter Volks-
schriftsteller, bei denen wir fiir pastorale Welt- und
Menschenkenntnis vieles lernen kénnen.

Damit haben wir unsere homiletische Betrachtung
iber die praktische Predigt, die eben praktisches
ubernatiirliches Leben und Fortschritt in diesem Leben
wirken soll — im allgemeinen — und hinsichtlich Gegen-
standswahl, Zweckfixierung und Ausfiihrung im
besonderen gezeichnet. Wir besprechen jetzt ein zweifes
Grundgesetz.

I1. Abschnitt.
Die populire Predigt.!)

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

1) Literatur: Alban Stolz, Homiletik oder Anweisung, den Armen
das Evangelium zu verkiinden, bes. S. 181 ff. und 202 ff. Dr. Jung-
mann, Theorie, I. Bd., 8. 154 ff, Schleiniger, Predigtamt, n, 138 ff.
(S. 386 £f.), n. 148 ff. (S. 409 ff.), n. 22 ff (S. 91 ff).
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mit allen Zuhdrerklassen unterhalten. Alles soll aus
dem Leben und fiir das Leben spriessen. Schon deshalb ist
ein sklavisches Kopieren der Vorbilder der Todesstoss
ins Herz der Popularitit. — Es darf und soll also
eine und dieselbe Predigt Gedankengénge fiir
das schlichte Volk und einzelne Ausfihrungen
fiir Gebildete in sich bergen.

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

Diese Gedanken fithren uns von selbst zum Begriff
und zur Definition der Popularitédt, Die Predigt
ist populdr, wenn sie flir das gesamte Volk
verstdndlich, ja sehr leicht verstdndlich und
eindringlich ist und fiir keine Schichte der Zu-
horer abstossend wirkt.

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

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

b. Aus kirchlichen Vorschriften: Die Konzilien und die
Rundschreiben der Pépste betonen immer die Popularitét
der Predigt. Das Tridentinum hebt namentlich hervor, dass
die Predigt der Fassungskraft (capacitas) des Volkes ent-
sprechen und deshalb in leichtverstindlicher, angenehmer
und fliissiger Sprache gehalten werden soll: «cum brevi-
tate et facilitate sermonis.»®)

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, aperteque enuntient.» Sehr
interessant schrieb (1894) hieriiber die S. C. Epp. et Reg.

1) Quintilian, Instr. orat, 8 c. 2.
2) Trident. Sess. V ¢. 2.
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in einer Enzyklika an die italicnischen Bischdfe und
Priester (n. 4—86).

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

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

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

1, Eigenes klares und tiefes Verstindnis der Theo-
logie schafft Popularitit. Wer ein populirer Prediger
werden will, muss vor allem in Dogmatik und Moral
klar und tiichtig geschult sein. Gerade wenn der
Prediger irgend ein Dogma, eine Morallehre oder einen
Abschnitt der HI. Schrift gewissenhaft und ohne Phrasen
popularisieren will, fiihlt er es oft selbst am meisten,
dass sich da und dort noch Unklarheiten und Liicken in
seinem eigenen Wissen finden. Deshai soll man bei
seinen Predigten Dogmatik und Moral des &ftern zu
Rate ziehen. Wir empfehlen auch hier wieder Werke,
welche die Mitte halten zwischen der streng wissenschaft-

'} Philipp. 1, 3 #f., 23—26; 2, 17—18; 4, 1.
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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 religidse Schriften,
gute katechetische Predigten. Von solchen soliden Werken
lisst sich dann leicht der Weg zur eigentlichen Volks-
timlichkeit der Predigt bahnen, welche durchaus nicht
alle der genannten Werke schon besitzen.

2. Der Seeleneifer ist der wahre Schépfer der
Popularitdt. 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
Zuhérern nahe zu kommen. Man darf deshalb in voller
Wahrheit sagen, dass der Seeleneifer ein wahrer Schopfer
volkstiimlicher Beredsamkeit ist. Die Selbstzufriedenheit
aber ist ihr grosser Feind! (Vgl. die Ausfithrungen iiber
den Geist der Liebe, S. 45.)

3. Die methodische Lektlire ausgewihiter Volks-
schriftsteller — die Feder in der Hand — ist eine vorziig-
liche Schule der Popularitit. Von populiren Volks-
schriftstellern und Volkspredigern kann der prak-
tische Seelsorger vieles lernen. Doch darf man nicht, wie
es oft geschieht, ihre Schwichen nachmachen, noch die
Eigenart sklavisch nachahmen: «Wie er sich riuspert, wie
er spuckt, haben sie richtig ihm abgeguckt!» Bei der homi-
letischen Lektiire religiéser 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 kénnten in einer Predigt an-
gewendet werden fiir die Beschreibung eines Dogmas,
fir die eindringliche Betonung eines Gebotes u. s. f.?
Welche Ausfithrungen des Schriftstellers passen nicht
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fir eine Predigt, weil sie zu wenig religiése Ideen
wiedergeben, weil sie zu sehr dem Unterhaltungstone sich
néhern, weil sie zu breit sind, weil sie dem richtigen Takte
des Predigers widersprechen? Was passt wohl fiir diesen
oder jenen hervorragenden Volksprediger, aber nicht fiir
mich? Diese Frage haben sich namentlich jlingere Prediger
zu stellen! Es ist taktlos und abstossend, wenn junge Pre-
diger sich in gewissen «populdren» Derbheiten gefallen.
Es passt nicht alles fiir jedes Alter und Temperament!

c. Man stelle sich in seinem angeleglen cornu copiae
populire Stellen {iiber einzelne wichtige Be-
griffe, z. B. Glaube, Gnade, Kreuz, Tod, Né#chstenliebe,
Gerechtigkeit u. s. w. zusammen oder notiere ihre Fund-
orte! (Reiche Schiitze bei Stolz und Wetzel!)

d. Man vergleiche populfire Schriftsteller und Pre.
diger nach ihrer Eigenart und wihle sich vielleicht
den einen oder andern eine Zeit lang, jedoch nicht zu
sklavisch und nicht zu ausschliesslich als Vorbild. So
kénnte man z. B. von Chrysostomus populire Exegesen
lernen; von Augustinus lebhafte, unmittelbar den Zu-
hérer interessierende und spannende Behandlungen selbst
der schwierigsten dogmatischen Begriffe (vgl. z. B. den
Anfang des Tractatus in Joannem !), ebenso homiletische
Exegesen der Worte des Heilandes. Von Bourdaloue lernt
man die ins einzelne gehende und alle Irrwege auf-
deckende Moral, namentlich auch im Lichte der grossen
Gedanken der Hl. Schrift; von P. Roh die populéire
Apologie vor den Volksmassen; von Ketteler die biindige
Kraft der Beurteilung des Volkslebens im Lichte des
Christentums; von P. Abel die packende, unmittelbar
praktische Behandlung der grossen katholischen Pflichten,
ebenso der gesamten katholischen Weltanschauung in
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 volle Leben; von v. Ah die
geistreiche iiberraschende Auffassung von Geschichte und
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Leben in praktischer Momentbeleuchtung, von Wetzel die
einfache, packende, solide religiése Aufklirung.

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

Die Hl. Schrift enthdlt zwar viele Stellen und Zu-
sammenhfinge, die eines eingehenden Kommentars be-
dlirfen. Es liegt das sogar im Plane Gottes selbst. Im
grossen und ganzen aber ist demnoch die HI. Schrift das
Dpopuldrste religise Buch, das es gibt. Sie zeigt uns nimlich
die Religion und die Offenbarung nicht nur als gross-
artiges System, sondern auch als Tatsache, die mitten
im Leben steht, konkret, unmittelbar, gleichsam in Fleisch
und Blut und mit allen Farben und Wellen des Gemdits-
lebens, das sie erfasst., Sie ist das inspirierte Wort
Gottes in popullrer Form. Wir heben die folgenden
Momente populirer Beredsamkeit der HI. Schrift hervor:

a. Die dberwiltigende Kraft der Idee. Man vergleiche
etwa die kraftvolle populdre Darstellung des Gottes-
begriffes in der Heiligen Schrift, so bei Isaias durch
das ganze Buch; iiberwiltigend ist z. B. der Vergleich
zwischen Gott und der Welt bei Isaias ¢. 40. Aehnliches fin-
det sich bei Baruch: Man lese z. B. die einschligige Lektion
am Karsamstag, Weltbekannt ist die Kraft und Schon-
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 iiberwéltigende 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 Limmer 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 Wage? Wer hat dem Geist des Herren
helfen miissen? Wer war sein Ratgeber und zeigte ihm
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die Wege? . ., ., . Siehe, die Volker sind vor ihm wie der
Tropfen am Eimer und wie ein Sonnenstiubchen auf

der Wage: siehe die Weltmeerinseln — wie armseliger
Staub. Und des Libanons Waldkronen reichen nicht aus,
um ihm ein Brandopfer anzuzlinden — 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 schépfen. Man sage 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 H6hen des Gottesbe-
griffes. Man vergleiche 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 habitavero in extremis maris:
etenim illue manus tua deducet me et tenebit me dex-
tera tua! (Gottes Gesetzen, Gottes Gegenwart entliuft
niemand. Ueberall legt Gott seine Hand auf den Menschen.
Ueberall hilt ihn (fottes Rechte, die schafft, erhiilt, be-
fiehlt, bindet, schirmt, heilt, schiitzt und straft!) Wenn
man solche Stellen liest, durchdenkt, durchbetrachtet, aus-
wendig lernt, zusammenstellt oder in ihren prignantesten
Begriffen volkstiimlich exegetisiert, so kdnnte man Themata
— wie Gottes Allmacht und Allgegenwart — der Schopfer
und das Geschdpf — Anbetung Gottes in einer gerade-
zu iiberwiltigenden Popularitit siegreich durchfiithren,
Mit solchen Ausfiilhrungen verbinde man gut erklirte



2y 185 Lo

theologische Definitionen, z. B. der Anbetung, der Furcht
Gottes, der Religion oder Gedanken aus dem «Fundaments
der Ignatianischen Exerzitien. Oft geben Traktate und
Thesen groésserer Dogmatiken, z, B. von Hurter, Scheeben,
Heinrich eine itberraschende Auswahl solcher Kraftstellen
unter einer Zentralidee, die nur noch der betrachten-
den Vertiefung und Exegese bediirfen. 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-
riischen Text vergleichend, nur um in hl. Ehrfurcht das
volle majestitische Gottes- und Erlgserbild dieses Schrift-
stellers in seiner siegreichen Ideenkraft zu betrachten und
in sich aufzunehmen! Deutsche Isaias-Kommentare z. B.
von Knabenbauer wiirden ab und zu eine solche Arbeit,
die sich aber nicht zu sehr in die Einzelheiten verlieren
dari, fruchtbar unterstiitzen. Leider betrachten viele
dergleichen Studien als zu schwer; — und doch werden sie
leicht und angenehm, wenn man einmal den Schliissel
dazu gefunden hat. Oft gentigt schon die Lektiire der
Texte mit Zuziehung einiger Skizzen oder kurzer Er-
klirungen, 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 Béchlein
der Predigtblicher trinkt, dringt nie zu den geheimnis-
vollen Quellen jener phrasenlosen und doch wieder so hoch-
erhabenen Popularitdt vor, die nirgends unter der Sonne
als eben in den Tiefen der heiligen Schriften sprudeln.

Hieher gehért auch die Kraft der Anlithese. Beachte
z. B. Israels Not und messianische Rettung: Is. c. 10
u. 11. Man lese ¢. 10, 26—36: Israels entsetzliche Not.
Man hélt gleichsam den Atem an bei der Schilderung
des steigenden Wehs. Jetzt naht das Verderben Jerusalem,
Da (v. 33) zerschligt 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 kénnte ein
Weihnachtsprediger diese Bilder nachahmen und zum Teil
gebrauchen! Er zeigt die von Liige, Siinde, Satan, Not
und Tod verfolgte Welt -— bis zum #Hussersten kommt
es (abundavit delictum); da zerschligt plétzlich der All-
michtige Satans Macht wie einen Krug, den man gegen
einen Felsen schleudert. Wie? Das gottliche Weihnachts-
kind ist da: voll Wahrheit und Gnade und Menschen-
freundlichkeit — ein Reis aus dem Wurzelstocke Jesse —
eine Blume aus seiner Wurzel. Als Gott kann es alles
wieder gutmachen. Als Mensch will es fiir uns eintreten.
Ein ganzes Waldesdickicht von Irrtum wird niederge-
hauen — ganze Hochgebirge von Siinden werden abge-
tragen. — Eine Antithese, die nirgends ihresgleichen
findet, ist der Sturz des stolzen Konigs von Babylon bei
Isaias 14, 4—21! Insbesondere beachte man aber die
grossartigen Antithesen des Evangeliums in den Reden
des Heilandes: vgl. z. B. die Lehre des Heilandes iiber
Todslinde, néichste Gelegenheit und Aergernis etc. si . . . .
oculus tuus scandalizat te erue eum ete. (Matth.5,24.) Solche
Antithesen soll man exegetisieren und popularisieren!

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

b. Die Unmittelbarkeit der dargestellten Ideen. Die
HI. Schrift weiss uns Ideen, Tatsachen und Forderungen
mit solcher Lebhaftigkeit, Unmittelbarkeit und edler
Naivitdt vor die Augen zu stellen, als hitten wir alles
miterlebt, als wiirde alles nur uns allein angehen. «Die
Hl. Schrift iibertrifft Homer, Xenophon und Platon an
Naivitdt, Lebhaftigkeit und Grosse. Nie kam Homer an
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Erhabenheit den Lob- und Dankgesfingen der Heiligen
Schrift auch nur nahe . ..., nie erreichte eine grie-
chische oder lateinische Ode den Schwung der Psalmen.
So tibersteigt 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 Majestit Gottes beschreibt, vor dessen
Augen die Reiche nur ein Sandkorn sind, die Vélker ein
Tautropfen, der am Grashalm zittert, ein Sonnenstiub-
chen auf der Wage, ein Zelt, das man heute errichtet
und morgen wieder abbricht (nach Fenelon IIl: 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 dJob 38, 2-—33 (Gottes
Majestit als Schopfer) — Job 39, 1930 (Gott schafft
die Ungeheuer spielend: Schilderung Behemoths und
Leviathans: was will der kleine Mensch mit Gott rechten ?
— letztere Stelle siehe in schéner Uebersetzung bei B. Welte:
Das Buch Job, ausziiglich mitgeteilt und besprochen bei
Baumgartner, Weltliteratur, I pag. 27 ff.). Wir empfehlen
auch sehr zur diesbeziiglichen Lektiire: Jungmann, Geistl.
Beredsamkeit, II. Bd. pag. 951 ff.,, und die dortigen Zitate
aus Fenelon, auch I.Bd. S. 387 ff., Hettinger, Aphorismen:
Einzigkeit der HI. Schrift, S. 222 ff,, Augustinus, De
doctrina christ., 4 ¢. 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 HI. Schrift immer wieder ein
weises Mass, eine iiberraschende Einfachheit, aus der oft
das virtuelle Pathos nur um so iiberwiltigender hervor-
leuchtet. Vergl. z. B. die Evangelien und vor allem die
Passionsgeschichte.

d. Die Eindringlichkeit der Ideen und der Worte unter
den damit verflochtenen Umstinden. Man betrachte unter
diesem Gesichtspunkte die grossen Offenbarungen Christi
in ihrem Zusammenhang und in ihrer planvollen
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Verknfipfung mit den einzelnen Umstinden. Als
Beispiel diene das Bekenntnis Petri in C#isarea Philippi und
die Verheissung des Primats (Matth. 16): Petrus bekennt,
was Christus ist; Christus verheisst, wer Petrus sein wird,
Man beachte alle einzelnen Umstiinde und den ganzen
Zusammenhang! Hieher gehért auch die gleich darauf
folgende, {iberraschende 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 Verstindnis fiir den lei-
denden Menschensohn sinkt er sofort wieder tief, sehr tief:
ja redet, ohne es zu wissen, die Sprache des Satans,
der das Erldsungswerk verhindern wollte («Hinweg von
mir, Satan»). So macht uns das Evangelium 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
Aufsehen mit der Tatsache, dass ihm Petrus das Leiden
ausreden wollte. Er ruft das ganze Volk zusammen., Er
bilt an Apostel, Jiinger und Volk jene erhabene Kreuz-
predigt: Wenn jemand mir nachkommen will, der ver-
leugne sich selbst, nehme téiglich sein Kreuz auf sich
und folge mir nach u. s. f. Dann fithrt er erst noch
die drei bevorzugten Jiinger auf den Berg und mitten
in der Verklirung reden Moses und Elias — von Jesu
Ausgang in Jerusalem, von seinem Leiden. Das heisst eine
Zentralidee populdr eindringlich machen, sie durch Worte,
Umstéinde, Tatsachen, Dialoge und Unterweisungen kon-
sequent verfolgen. Wie liesse sich das alles farbenreich,
eindringlich und siegreich in einer Predigt iiber das Leiden
und das Kreuztragen popularisieren! Wie iiberwiltigend
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 fithre
zu weit, brauche zu viel Zeit, zu viel Schilderung, zu
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viel Erzihlung. dber warum schildern es denn die Evan-
gelisten? Doch nicht zur philologischen Zerpflickung
einiger Kritiker? Ein einziger, in der angedeuteten Weise
mit allen Tatsachen, Antithesen und erklirten Worten
des Heilandes ausgefiihrter Punkt wirkt mehr als 13 obli-
gate, schablonenhafte Griinde, die in schulméssiger Lang-
weiligkeit diirftig aufgeschichtet werden. Wenn es das Volk
einmal in einer homiletischen, farbenreichen, aber soliden
und tief empfundenen Erklirung eines evangelischen
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-
schligen und in der dumpfen Krankenstube diese Bilder
wieder aufsteigen, ihre Ideen sich davon loslésen 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 miissen wir sie aber
verwenden und nachahmen, Fir solche Uebungen ist eine
Evangelienharmonie und ein gutes «Leben Jesu» unent-
behrlich. Man vergleiche z. B. in J. Lohmanns Evan-
gelienharmonie (Paderborn, Jungfermann, lateinisch oder
deutsch), Das Leben unseres Herrn und Heilandes Jesus
Christus nach den vier Evangelien, die diesbeziiglichen
Nummern 90, 91, 92, als Zusammenfassung der Texte
von Lue. 9, 15, Mare. 8, 27—29, Matth. 16, 13—19 — : Der
Gottessohn und seinStellvertreter, — 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,
Mare. 9, 1—12, Matth. 17, 1—13 —: Gottesherrlichkeit

und Leidenserniedrigung auf dem Verkldrungsberge.
e. Die Popularitit der Sprache im engern Sinn. Wir
erwihnen den Reichtum edler, packender, farben-
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reicher Bilder (namentlich im Evangelium), und’
dann vor allem die entziickende Einfachheit und
Natiirlichkeit der Erzéhlung. Wir fithren als Beispiel
der Erzdhlungskunst 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. K6n.,, Kap. 17; Elias auf Horeb; III. Kon.,
19 u. s. f. Oft verbinden sich in den bibl. Erzdhlungen
naive Einfachheit und hdéchste Erhabenheit, so z. B. im
1. Kap. der Genesis. Wir konnten als Belege simt-
liche Geschichtsbiicher des Alten Testamentes zitieren.
Einen besondern Reiz besitzen die in die Erzdhlungen
eingeflochtenen Dialoge und der der Bibel eigene
dramatische Ausdruck innerer Seelenzustinde.
Man lese z. B. die Gespriche zwischen Jesus und Niko-
demus (Joh, e. 3), zwischen Jesus und der Samariterin
(Joh. c. 4). -— Ueberhaupt finden wir eine uniiber-
treffliche Erzihlungskunst in den Evangelien,
Die Evangelien sind <inspirierte Abrisse der Apostel-
predigt und darum unsterbliche Vorbilder der Erzdhlung
und Schilderung des Lebens Jesu fiir Prediger und Katecheten.
Von den Evangelisten miissen auch wir es lernen: die-
selben Tatsachen, dieselben Wunder immer wieder unter
neven Gesichispunkten, unter neuen Zweckgedanken, je nach
Bediirfnis bald in energisch kriftiger, aber doch immer
noch farbenreicher Abkiirzung, bald in ausflihrlicher,
tberwiltigender Schilderung zu erzihlen. Aus dem un-.
erschdpilichen Reichtum von Beispielen unvergleichlicher
Erzihlungskunst heben wir hervor: das Evangelium:
missus est, Lue. 1. Kap.; — die Erzéhlung von der Sama-
riterin am Jekobsbrunnen, — die Schilderung der Offen-
barung Jesu an die Emmausjiinger, — die Erscheinung des
Auferstandenen am See Tiberias.

Die wiederholte Lektiire und Betrachtung der Hei-
ligen Schrift und namentlich der Evangelien hat unaus-
bleiblich einen grossen Einfluss auf den populiren Stil und:
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namentlich auch auf die Erzfthlungskunst des Predigers.
— Wir erwihnen zum Schlusse — als einen weitern Beweis
‘fiir die Popularitit der Sprache —- die einzigartige Schon-
heit der Beschreibungen und Schilderungen in der H1. Schrift,
vergl. z. B. Ps. 92; Ps. 17, Job e¢. 38; Is. 11, 6—8.
Dabei finden wir nirgends eine leere Phrase, einen lang-
weiligen Uebergang, eine schablonenmissige Wiederholung,
eine miissige Tautologie, sondern in allem Leben, Geist
und Kraft. — Vergleiche zum Thema: Bibel und Popu-
laritdt neuerdings Jungmann, 8. J., Geistliche Beredsam-
keit, II. Bd. S. 951: Die Homilie und die rhetorischen
Vorziige der HI. Schrift. — Schleiniger, 8. J., Das kirchl.
Predigtamt, 3. Aufl, Herder, Freiburg, S. 80. Die Bered-
-samkeitder HI. Schrift. — Baumgartner, S.J., Weltliteratur I.
Bibel und Weltliteratur, S. 3 ff. Die chhtungen des Alten
Bundes, S. 16 ff.

5. Die richtige Auffassung des Volksverstandes und
das daraus gewonnene richtige Sprachgefiihi fiir die
Volksvortrige 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 Beitrige zur Bildung des Geist-
lichen», Miinchen 1809, I. Teil, pag. 36 (auch abgedruckt bei
-Jungmann, Geistliche Beredsamkeit, I S. 169 ff), zum
Teil auchim 1.und 8. Bande seiner Pastoraltheologie finden.

a. Das Volk hat wenig Begriffe;

8. Das Volk hat 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 noétig.

y. Das Volk kann den Vollinhalt der Begriffe
nicht leicht auf einmal zusammenfassen. Darum
muss der Prediger durch Zerlegen der Begriffe ininter-
-cssanter, 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, géttliches.
Leben: «denuo nasci» (Joh. 8, 5, 6 ff.), im Gegensatz
zum Siindentod und dem bloss irdischen, natiirlichen
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, gdttliche 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 Gottliches in.
uns — «etwas von Gott» — ein Abbild, Eben-
bild goéttlicher Eigenschaften — «divinae consortes
naturae») (2. Pet. 1, 4).. Gott, der ewig Herrliche, gibt
uns von gottlicher, himmlischer Herrlichkeit, soweit das
ein Mensch fassen und aufnehmen kann u. s. f., ebenso
schenkt Gott der Gerechte, der ewig Schéne und Heilige,
uns von seiner géttlichen Schonheit, Heiligkeit, Gerechtig-
keit. 4. Die heiligmachende Gnade ist Freundschatt
Gottes mit uns: wir sind also durch sie: Kinder Gottes,
Briider Christi, Erben des Reiches Christi. — Dann folge
zum Schluss eine energische, praktische Zusammenfassung
dieser farbenreich erklirten Begriffe in logisch-rheto-
rischer Ordnung: z. B. zweite (ibernatiirliche) Geburt —
zweites Leben — zweite Kraft — zweite Heimat — alles.
in Gott, bei Gott und mit Gott!

So 6ffnet man die goldenen Gefiisse der dog-
matischen Begriffe und legt ihr Gold und ihre.
Juwelen in fibernatiirlicher Pracht vor die Augen,
der erstaunten Zuhorer. Dabei darf sich aber nichts
einschleichen, das bloss Spielerei oder leere Phrase wire.
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 Schépfen aus den Quellen auslegen, nament-
lich die wichtigsten, indem er aus den reinen Schiétzen
der H). Schrift und der Theologie gleichsam die Edel-
steine vor die Augen des Volkes legt: «verbum tuum
super aurum et topazion!» So lernt das Volk die Begriffe
der Religion und ihren Inhalt schitzen: z. B. Gnade,
hl. Wandlung, Lossprechung, Tugend, Kreuz u. s. f.

J. Das Volk kann eine iiberladene und tiber-
reiche Rede nicht oder schwer fassen, namentlich
wenn sie nicht von einem praktischen Zentralgedanken
getragen ist: «Ein Baum wire 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 {iberschauen, den mit nach Hause
tragen, an dessen Friichten sich laben.» (Sailer.)

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

b. Hinsichtlich des richiigen Sprachgefiihis erinnern
wir an folgende grammatisch-syntaktische Regeln, zum Teil
wiederum im Anschluss an Sailer.

a. Die Grundregel heisst: Kurze Sdize bilden und sich
rastlos in dieser Art der Darstellung praktisch, nament-
lich auch schriftlich iiben, z. B. auch durch Uebersetzen
aus hoherm populiren Stil in einen Stil mit einfachen
Sdtzen, in welchem die Perioden nur dann und wann,
namentlich bei effektvollen Stellen auftreten, wihrend das
‘Ganze sich in der leichten Riistung kurzer Sétze bewegt.

8. Man lése oft schwierige Abstraktsubstantiva in
lebendige Zeitworter oder in eine Folge kurzer lebhafter
Sétze 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 Siinden mit seinem
Blute bezahlt. Er hat sie tiberreich bezahlt. Es iber-
-stromte die Siinde! Da iiberflutete die Gnade noch mehr!
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y. Man ersetze dunkle oder abstrakte Begriffe in
der Erklirung durch farbenreiche Teilbegriffe in dra-
matischer Darstellung. So kénnte man gz, B. den
Begriff der Wandlung der hl. Messe populdr erkliren,
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
slihnend, rettend, lebenspendend wirkt, etwa im An-
schluss an die Psalmworte: Aspice pater — et respice
in faciem Christi tui!

d. Man vermeide in der Verbindung der Wérter und
Sétze, also in der Satzkonstruktion liberhaupt, alles
was das Ergreifen des Sinnes erschwert, z, B. anstatt:
Paulus hat alle Hindernisse, welche ihm Juden und
Heiden in den Weg legten .. .. liberwunden, wird der
Prediger lieber sagen: Paulus hat alle Hindernisse iiber-
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 das Heraus-
finden unpopulirer Hirten ist das laute Vorlesen des
eigenen Skriptums sehr zu empfehlen,

& In allem suche der Prediger die edle Konver-
sationssprache in einem méglichst unmittelbaren Ver-
kehr mit dem Volke, als hdtte er es mit jedem Einzelnen
2u tun. .

6. Natdrlichkeit, 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 religidsen 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 Herzensbediirf-
nis geworden ist.

Dabei vergesse man nie, dass die Sprache nur Mittel
zum Zweck ist. Gegeniiber einer gesuchten Ziererei, die
mit diesem Grundsatze in Spannung bleibt, gilt das Wort
Goethes:
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«Such’ er den redlichen Gewinn!

Sei er kein schellenlauter Tor!

Es trigt 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 kréuselt,
Sind unerquicklich wie der Nebelwind,

Der herbstlich durch die Blitter séuselt.»?)

Nachdem wir die Grundfragen erdrtert und die
obersten Grundgesetze geistlicher Beredsamkeit erfasst
haben, behandeln wir die fiir die Predigt so wichtigen
Quellen der geistlichen Beredsamkeit, die uns etwas linger
beschéftigen werden.

II1. Buch,
Die
Quellen der geistlichen Beredsamkeit.

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

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

Gewiss ist die Predigtliteratur fiir den Homileten
von ganz hervorragender Bedeutung. Aber es wére doch
der Tod der echten geistlichen Beredsamkeit, wenn die
Prediger nicht vor allem mit den ersten und unmittel-
baren Quellen der Offenbarung vertraut wiren. Das
Schépfen aus den abgeleiteten Stromen 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

1) Vgl. die geistreichen Bemerkungen Jungmanns zu diesem etestimonium

animae naturaliter christianae», I S. 182 ff. Vgl. auch S. 181 ff. mit Zitat aus
Beda Weber.



Eehilird Ee=

diirren Worten dariiber hinweggehen. Es ist vielmehr
ihre Aufgabe, diese allgemeinen Quellen der Theologie
als Quellen der geistlichen Beredsamkeit in ihrer
diesbeziiglichen Eigenart darzustellen, die Theo-
logen und Prediger damit zu befreunden, ihnen die-
selben lieb und teuer, zuginglich und fruchtbar zu
machen. Wir halten die Aufkldrung iiber diese
Quellen unter homiletischen Gesichtspunkten,
sowie die praktische Anregung und Anleitung,
aus diesen Quellen zu schoépfen, fiir eine der
wichtigsten Aufgaben der Homiletik.

Neben den bekannten Quellen der Theologie konnte
man {freilich auech noch manches andere Gebiet zu den
Quellen der geistlichen Beredsamkeit rechnen, z. B, das
eigene religidse 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 vollem und
eigentlichem Sinne Quelle des Wortes Gottes und der Ver-
kiindigung des Wortes Gottes genannt werden kann. Wir
bezeichnen als Quellen der geistlichen Beredsamkeit:

1. Die Heilige Schrift.

2. Die Liturgie der Kirche und die liturgischen Biicher.

3. Die Werke der Kirchenviter.

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 Schrift.

Wir sprechen in zwei Artikeln .
1. von der HI. Schrift als Quelle der geistlichen Be-
redsamkeit,
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9. von der praktischen Beniitzung dieser Quelle fir
die geistliche Beredsamkeit,

Art. L
Die Heilige Schrift
als Quelle der geistlichen Beredsamkeit.

Wenn wir die Heilige Schrift die erste Predigtquelle
nennen, so verstehen wir dieses Wort in seinem vollsten
und weittragendsten Sinne. Wir betrachten hier nimlich
die Heilige Schrift nicht allein als den ersten der homi-
letischen <loci», als einfache theologische und homiletische
Beweisquelle. Gewiss ist sie auch das im vollen Umfang
des Begriffes. Doch sie ist mehr. Sie muss die ganze
Predigt beeinflussen, nicht bloss ihre Beweise. Sie soll der
ganzen Predigt Kraft, Salbung, Popularitit, praktisches
Wesen, Inhalt, Schonheit, Erhabenheit und Sieg verleihen.

Wir kennen in unsern homiletischen und katechetischen
Studien keine Thesis, die uns mehr am Herzen lige, als eben
diese. Das ergibt sich schon aus der Natur der Sache und
dann aus der Beobachtung, dass gar viele moderne Predigten
und Prediger an einer homiletischen Auszehrung kranken, nim.
lich — an der ignorantia scripturarum. Da wir von verschiedenen
Gesichtspunkten aus und in allen Kapiteln unserer homiletischen
Studien auf diesen Gegenstand zuriickkommen, da wir es iberdies
als eine Hauptaufgabe dieser Blitter 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. )

1) Literatur: Augustinus, De doctrina christiana, 4 ¢. 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 8. 77 ff. Hettinger, Aphorismen
iiber Predigt und Prediger, XII S, 237 ff.; XIII 8. 254 f£.; VIII 8. 155 ff.
Alban Stolz, Homiletik, 8. 30 ff., 121 £, 181 ff. Fénélon, Dialoge iiber
die geistl. Beredsamkeit, III. Insbesondere vgl. Sailer, Pastoraltheologie,
1. Bindchen durch das Ganze. Katholik, 39.Jahrg.Jan. 1859, bes. I1: Nutzen
der HI. Schrift fiir Verwaltung des Lehr- und Predigtamtes. Hist.-pol.
Blitter B. 59. Rollin, Traité des é&tudes, t. 2 1. 4 ch. 3 (Deutsch: Rollin,
Ueber die Kanzelberedsamkeit und Schénheit der hl. Schriften, von
Dr. Schneider, Kassel 1846. Bossuet, De grandiloquentia psalmorum,
Audisio, Lezioni di sacra eloquenza, t. 1 1. 1. Ackermann, Leo XIII
und die hl. Beredsamkeit.
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Bevor wir zum Beweise unserer Thesis tibergehen, erinnern
wir noch einmal, dass die katholische Kirche zwei Glaubens-
quellen kennt: Schrift und Ueberlieferung, und dass die Kirche
selber es ist, die uns zu diesen Glaubensquellen fiihrt und
aus ihnen schdpfen lehrt. Die Kirche selbst ist also die leben-
dige regula fidei und stelit darum auch fiir die Interpretation der
Heiligen Schrift ihre leitenden Grundsitze auf, lisst aber dabei
der eigenen Betrachtung und Anwendung wieder einen weiten
Spielraum. Wir verweisen diesbeziiglich auf Dogmatik, Apolo-
getik, die biblische Einleitungswissenschaft und machen den
Homileten namentlich auf die Lektiire des grossartigen
Rundschreibens Leos XIII iiber die Heilige Schrift:
Providentissimus Deus aufmerksam. Esist gerade diese hichste
Kundgebung wie kaum etwas anderes geeignet, die einzigartige
Bedeutung der Heiligen Schrift in vollem katholischen Lichte vor
die Augen des Predigers zu stellen. Auf dem Hintergrunde
eben dieser Enzyklika wollen wir die folgende homiletische
Betrachtung und Beweisfiihrung verstanden wissen.

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

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

2. Die Heilige Schrift ist das Wort Gottes: ent-
hilt nicht bloss das Wort Gottes.

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

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

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

6. Die Heilige Schrift ist géttliche Pragmatik und
Pidagogik — eine einzigartige Geschichte der
gbttlichen Vorsehung.

7. Die Heilige Schrift ist eine unerscho6pf-
liche Quelle zur Bereicherung und Vertiefung
unserer religidsen 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 populdrer Beredsamkeit.

Wir behandeln diese Argumente unserer These in
den folgenden Paragraphen.

§ 1
Dije Heilige Sehrift, das vom heiligen Geiste geschaffene
Buch fiir die Prediger.

Wir bringen diesen ersten Beweis unter den folgen-
den Gesichtspunkten.

a. Wesen, Natur und Eigenart der Bibel sprechen
hiefiir. Zweck des Heiligen Buches und der Sammlung
aller heiligen Blicher, welche unter Eingebung des hei-
ligen Geistes geschrieben und in der Kirche als Wort
Gottes anerkannt sind, ist zunfchst 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 Véter sich ausdriicken,
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 Erklidrung
in die Hinde des Volkes. Fiir die blosse Disputatior der
Gelehrten ist die Heilige Schrift auech nicht geschrieben,
obwohl die gelehrte Bibelforschung von eminenter
Bedeutung ist: schliesslich 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 goéttlichen Wortes auf allen
Stufen, — also vor allem fiir die Prediger. Durch
sie wird die Hl. Schrift auch dem Volke erschlossen, damit
es sie hore, erfasse und auch selber lese: fides ex auditu.
Das Pontifikale und das Tridentinum bezeichnen darum
wiederholt die Predigt mit dem Ausdruck: interpretari



— 101 —

sacras scripturas. Viele Teile der Heiligen Schrift sind
fiberdies inspirierte Abrisse wirklicher Predig-
ten, so die Prophetenbiicher und namentlich die Evan-
gelien; diese sind ebendeswegen in doppeltem Sinne
Urbilder und Urquellen aller Predigt. — . Das eigene
Zeugnis der Bibel beweist dasselbe, Es kann keine
klarere und eindringlichere Proklamation der Bibel zum
Buch der Prediger geben als 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 Schrift fiir
den Prediger und Gottesgesandten so beliebte energische
Ausdruck <«homo Dei» ), «vir Dei» rechtfertigen vollauf
unsere Anwendung der Stelle auf die Prediger. Die Heilige
Schrift selbst stellt also in einem vom heiligen Geiste
inspirierten Worte und durch den Mund des gréssten
apostolischen Predigers und Pastorallehrers Paulus ihre
ganzen, unermesslichen Reichtiimer den Predi-
gern zur Verfligung. Es wire demnach geradezu ein
Verrat am Amte, diese Reichtiimer im Winkel liegen zu
lassen. — ¢. Das Zeugnis der grossen Kirchenviter,
Kirchenlehrer und Prediger erbringt ebenden-
selben Beweis. Hieronymus wagt das energische Wort:
«Ignorantia scripturarum ignorantia Christi est»
(Super Isaiam, ¢. 1). In demselben Sinne sagt er: Si iuxta
Apostolum Paulum Christus Dei virtus est et Dei sapientia,
qui nescit scripturas, nescit Dei virtutem eiusque sapientiam
(Hier. L. ¢.). An Nepotian aber schreibt er: Divinas serip-
turas saepius lege: imo nunquam de manua tua sacra lectio
deponatur. Disce quod doceas: obtine eum, qui secundum
doctrinam est, fidelem sermonem (S. H. ep. ad Nepot.). Von
Ambrosiusist uns die herrliche Mahnung fiberliefert: Utrius-
que poculum bibe veteris et novi testamenti, quia in
" 1) Z_B. 1. Tim. 6, 11.
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utroque Christum bibis, Bibe Christum, quia vitis est. Bibe
Christum, quia petra est, quae vomuit aquam. Bibe Christum,
quia fons vitae est. Bibe Christum, quia flumen est, cuius
impetus laetificat civitatem Dei (Enarr. in Ps.1). Wie die
alten Prediger, so sprechen auch die spitern und neuesten
Homileten und Homiletiker. Bossuet wiederholte oft das
Wort des hl. Hieronymus an Nepotian: Niemals soll 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 konnte sich ohne dieselben gar nicht denken: «Ich
kdnnte ohne das nicht leben», pflegte er zu sagen.!) «Nie
strahlt die Kanzelberedsamkeit in herrlicherem Glanze»
— schreibt Audisio®) — sogar vor dem profanen Blicke,
als wenn sie ihr Pathos, ihre Ermahnungen, ihre Donner und
ihre erhabenen Trostungen der Heiligen Schrift entlehnt.»
(Vgl. Schleiniger, Predigtamt, S. 77 ff.)

Die Heilige Schrift ist also tatsfichlich das vom
hl. Geist selbst geschaffene Buch fiir die Prediger — gott-
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 enthilt
nicht bloss das Wort Gottes. Gott ist der Urheber des
Alten und Neuen Testamentes. So lehren die Konzilien von
Florenz3), Trient*) und im Vatikan®). Gott hat die unmittel-
baren Verfasser nicht nur durch seinen Beistand (assistentia)
negativ vor Irrtum bewahrt, sondern dieselben auch
positiv inspiriert, d. h. auf ihren Verstand, Willen und

1) Kardinal Bausset, Histoire de Bossuet, 1. XXXII 1. 1. 5 IIL

2) Audisio, Lezioni di sacra eloquenza, t. 1. L 1.

8) Eug. IV. decret pro Jacobitis.

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-
siichlich 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 géttliche 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 {iberdies, wie wir
schon erkannt haben, das von Gott fiir 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 Summe und ein Gesamtbild
der Religion.

Wenn auch die heilige Schrift nicht die alleinige Glau-
bensquelle ist und ebendeswegen auch nicht alle Glaubens-
wahrheiten enthillt, so entfaltet sie doch die gesamte
Offenbarung und die ganze Heils6konomievonder
Genesis bis zur Apokalypse. Weitaus die meisten Glau-
benswahrheiten enthilt sie {ibrigens ausdriicklich oder ein-
schliesslich in wunderbarem Zusammenhang und reichster
Entfaltung, Tiefe und Einfachheit mit gottlicher Ueberlegen-
heit verbindend. Die Heilige Schrift gibt so dem Pre-
diger ein Gesamtbild der Religion und darin eingetragen
einen unermesslichen Reichtum von Gedanken, Lehren,
Geboten, Gefiihlen, Charakterbildern und Beispielen, der
nie zu erschopfen ist. Man vergleiche nur den Schrift-
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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
iiber den Reichtum an Licht, der aus der Heiligen Schrift
der Theologie zustrémt. Eine solche Summe der Religion
muss selbstverstindlich auch fiir den Verkiindiger des
gottlichen Wortes das Buch der Biicher, die Quelle
aller Quellen sein. Wir machen schon hier darauf auf-
merksam, was fiir eine herrliche Ausbeute der exege-
tisierte Schriftbeweis guter Theologen f{fiir einen
Prediger bietet. Auch in der positiven Dogmatik und Moral
lernt der Prediger an Hand der Kirche die unermess-
lichen Reichtiimer der Bibel kennen. (Vgl. unten den
Traktat iiber die Hauptthemata der Predigt.)

§ 4.
Die Heilige Schrift ein Bild der Religion als Tatsache
in Fleisch und Blut, mit Farbe und Leben.

Die Heilige Schrift zeigt das Wort Gottes nicht bloss als
ein abstraktes System, sondern als Talsacke, als Geschichte
in Fleisch und Blut, Farbe und Leben. Diese Geschicht-
schreibung selbst ist iiberdies nicht ein blosses Menschen-
werk, sondern vom hl. Geiste veranlasst und inspiriert.
Nun aber gehdren 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 religiése Offenbarung
in der rhetorisch wirksamsten Weise und in unerschdpf-
licher Fiille den Verkiindigern und Hérern des gottlichen
Wortes entgegentritt. Die Bibel ist die grosse, von Gott
selbst entworfene, geschichtliche Illustration der
gottlichen Wahrheit, der gottlichen Gnade und
der géttlichen Wege durch alle Zeiten und Ver-
hdltnisse; darum ist sie auch die erste Quelle und das
vorziiglichste Mittel, um dem Volke eben diese religidse
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 Biichern des Alten
und Neuen Testamentes eingehend beschéftigen. So bieten
z. B. die Biicher Moses, die Biicher Samuels und der
Konige, Tobias, die Makkab#erbiicher, die Evangelien,
die Apostelgeschichte, eine Fiille hinreissender historischer
Zige, die iiber jede Kritik erhaben sind. Hiebei beachte
der Prediger namentlich auch, dass es keine objektivere
Goschichtschreibung gibt, als die der Bibel: ohne An-
sehen der Person werden die Tatsachen erziihlt und viel-
fach auch mit go6ttlicher Ueberlegenheit Menschen und
Menschenwerke an dem ewigen Gesetze, an den gott-
lichen Wegen und Zielen im Geiste der Gerechtigkeit
und Barmherzigkeit gemessen. Die Heilige Schrift als
Geschichte betrachtet ist aber nicht bloss eine un-
erschdpfliche Sammlung historischer Ziige
zur Illustration der Wahrheit — sondern sie zeigt uns
die Offenbarung selbst und das ganze Heilswerk als
unumstdssliche geschichtliche Tatsache. Die
Beschiftigung mit der Bibel als Geschichte befiihigt
darum namentlich auch den Prediger, die grossen Tat-
sachen der Religion, z. B. das Leben Jesu, die tatsfich-
lichen Beweise fiir die Gottheit Christi u. s. f. in iiber-
zeugender, siegreicher Weise dem Volke zu predigen.
Man vergleiche 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
iberwiltigenden Kraft unleugbarer Tatsachen der Heils-
geschichte, namentlich der Auferstehung Christi (vgl. z. B.
IV 19 u. V 32) siegreicher verkiindet. Der Homilet tut gut,
wenn er sich namentlich del der Vorbereitung auf die
Predigten fir die hdchsten Festtage durch eine betrach-
tende Bibellektiire der zu feiernden und zu erklérenden
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Tatsachen im vornherein stimmt und vorbereitet. Dazu
dienen namentlich auch Evangelienharmonien, wie z. B.
diejenige Lohmanns, in welchen die Texte der KEvan-
gelisten auf Grund solider Exegese und Harmoniestudien
ineinandergefiigt sind.!)) So wird sich z. B. der Predi-
ger am besten durch ernste und andichtige Lektiire
der gesamten Auferstehungsgeschichte in einer Evan-
gelienharmonie in die fiir die Vorbereitung so frucht-
bare Osterstimmung versetzen, und iiberdies allein schon
aus dieser Lektiire die reichste Anregung zu Zielen,
Themata und einzelnen praktischen Gedanken gewinnen.
Oft eignet sich geradezu die Exegese der Tatsache selbst,
als Festhomilie gefasst, am allerbesten zum Thema, z. B.
Christi Ostertag (préignante Zusammenstellung der vielen
Tatsachen dieses Tages in einer Klimax, mit kurzen ein-
geflochtenen Anwendungen und einer siegreichen Zentral-
anwendung am Schlusse); das Ereignis der Epiphanie in
einer Festhomilie erkléirt, die den reichen Inhalt des Festes
und des Geheimnisses entwickelt u. s. f. (vgl. unten Epi-
phanie im Abschnitt fiber Liturgie und Kirchenjahr).
«Es ist unglaublich, wie gotteswiirdig die Bibel er-
scheint, wenn man sie als Geschichte betrachtet. Es ist
unglaublich, welchen Stoff zu Bemerkungen die Bibel
darbietet, wenn sie als Geschichte aufgefasst wird.»?)

§ 5.
Die Heilige Schrift 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
Evangelien sind geradezu inspirierte Abrisse der Apostel-

1) Lohmann, Das Leben unseres Herrn und Heilandes Jesus
Christus nach den vier Evangelisten, 80 360 S., lateinisch oder
deutsch, auch italienisch durch P. Fernando Conger, S. J. Die sonst
oft missbrauchte Phrase von der Unentbehrlichkeit dieses oder jenes
Buches fiir eine Predigerbibliothek ist hier volle Wahrheit.

2) Sailer, Pastoraltheol, I. Bd. (Miinchen 1788) 8. 215 {(§ 11
Die HI. Schrift als Geschichte),
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predigt tiber Person und Werk Jesu Christi. Die Apostel-
briefe sind Konzentrationen der Person, des Reiches, der
Dogmatik, der Moral 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 ecrucifixum — Dei virtutem et
Dei sapientiam.!) (Vgl. iiber diesen Zentralgedanken der
Homiletik das Kapitel {iber den Inhalt der geistlichen
Beredsamkeit und im besondern die Predigten iiber Jesus
Christus.) Hier gilt neuerdings das Wort des hl. Ambrosius:
Utrumque poculum bibe veteris et novi testamenti, quia
in utroque Christum bibis (Enarr. in Ps. 1). Es gibt nichts,
das uns so mit Jesus vertraut macht, als 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 vollen
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 zuriickkommen werden,

§ 6.
Die Heilige Schrift eine Geschichte der gottlichen
Vorsehung.

Die Heilige Schrift ist eine erhabene (Geschichte der
gottlichen Vorsehung im grossen und im kleinen — eine
Entschleierung gdétilicher Pragmatik und Pddagogtk. Die
Heilige Schrift enthiillt, soweit dies Menschenaugen zu sehen
vergénnt ist, den gdttlichen Weltplan und seine
Durchfiithrung in den V6lkern und den Menschen.
In dieser Hinsicht erdéffnet die Bibel einen Einblick und:

1)1, Cor. 1, 23 £. 1. Cor. 3, 11.
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einen Weitblick, wie ihn kein Buch der Erde je ver-
mitteln kann. Wihrend uns die Alltagswelt und die rein
irdisch aufgefasste Geschichte doch nur die Riickseite des
bunten Gewebes aller Vilker- und Menschenschicksale und
Taten zeigt, auf der die Fiden gar oft regellos durch-
einander zu laufen scheinen, vergénnt uns die inspirierte
Heilige Schrift von Zeit zu Zeit Blicke auf die Prachtseite
dieses gdttlichen Teppichs. Sie erdffnet uns in grossen
und oft sogar in kleinen Ziigen den Gang und die
Entfaltung des gdttlichen Weltplans mitten durch die
Wirrsale der Weltgeschichte.

Die pragmatische Auffassung der Bibel ist fiir den
Prediger eine so schitzenswerte 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 mége 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 Schrift 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 még-
lichen Kulturentwickelungen, Schicksalen und Hinder-
nissen das Reich Christi doch zum Siege gelangt. Es ist
die Bibel, als Geschichte der Vorsehung betrachtet, ein
so iiberwiltigendes Bild der goéttlichen Liebe und Wahr-
heit, ein so einziges Schauspiel der géttlichen 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 Zusammenhinge eignen sich aber auch als un-
mittelbarer Predigtstoff, namentlich pragmatische
Zusammenfassungen aus den Evangelien, z. B.: Wie er-
zog Jesus die Apostel zum Glauben an seine
Gottheit? (Beweis der Gottheit Christi aus den planvoll
veranlagten Taten und Offenbarungen Christi, mit
denen er die Seinen bis zum offenen Bekenntnis der Gott-
heit Christi in Césarea Philippi erzog.)!) Wie baute
Christi sein Lebenswerk, die Kirche? (Beweis aus
den vier Evangelien bis zum Pfingstfest in der Apostel-
geschichte — pragmatisch als eine Steigerung geordnet!)
— Bibelblidtter iiber Maria (das erste Blatt der Bibel:
Inimicitias ponam inter te et mulierem etc.) — die ersten
Bléitter des Prophetenbuches (Isaias: ecce virgo condipiet),
das erste Blatt der Evangelien (Ave Maria), das letzte
Blatt der Evangelien (Stabat Mater), das erste Blatt der
Kirchengeschichte (Apostelgeschichte: Die Apostel und die
erste Kirche, «cum Maria matre eius»). — Diese an letz-
ter Stelle genannten Gedanken kénnten leicht vertieft
und voll popularisiert werden. Wenn man etwa noch
das erste Blatt aus dem o6ffentlichen Leben Jesu hinzu-
nimmt (Kana) — so liesse sich auch einmal Marias Grosse
allein aus der Heiligen Schrift in praktischen, prag-
matisechen Zykluspredigten darstellen. Nur miisste jedes-
mal der verschiedene Grundgedanke der Marien-
offenbarung scharf zum Unterschiede zu den andern
Predigten hervorgehoben und ebenso die beherrschenden
praktischen Zwecke im vorneherein genau fixiert werden.
Vor einem gebildeteren Zuhorerkreis liesse sich auch ein-
mal die Geschichte der Vorsehung im Alten Testament in

) Vgl. A. Meyenberg, Aus der Apostelschule., Eine Studie iiber

die Pidagogik Christi. Luzern, Riber, 1899. Vgl. auch unten: Predigten.
iber Jesus Christus.
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grossen Ziigen darstellen, als Erziehung auf Christus hin,

z. B. im Advent, an Epiphanie! — Dabei diirfte man aber
einzelne praktisch einschlagende Anwendungen nicht ver-
gessen!

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

a. als Geschichte der Vorsehung im allgemeinen;

b. als Geschichte der Enthiillung des Weltplans
im besondern;

¢. als Geschichte der ganzen Menschheit auf
ihrem Wege zu Gott, von Gott weg und zu Gott zuriiek;

d. als Geschichte der wahren Religion mit allen
ihren Kdmpfen und Siegen nach innen und aussen;

e. als Geschichte der einzelnen Offenbarungen
Gottes, die doch alle wieder eine grosse Gottestat
sind (Hebr. 1, 1 ff.);

f. als Menschen- und Familiengeschichte, d. i
als Geschichte der Vorsehung im einzelnen, z. B. die
Geschichte Josephs, Genesis ¢. 37 ff. — die Geschichte
Jobs — des Tobias, Vergleiche dazu die fruchtbaren
Winke, Uebungen und Betrachtungen fiir Anfinger
iiber die Geschichte des dgyptischen Joseph bei Sailer,
Pastoraltheologie, I. Bd., Hl. Schrift als Geschichte,
S. 216 ff.

Wir geben nunim folgenden Paragraphen als Anhang
die oben angekiindigte, mehr ins einzelne gehende An-
leitung zu einer pragmatischen Auffassung der Heiligen
Schrift und zur Lesung der Bibel — fiir Prediger!

§ 6 (Fortsetzung).
Die HI. Schrift als gottliche Pragmatik und Padagogik im einzelnen.
1. Gottes Schule und Schiiler. Die Hl. Schrift wird erdffnet
durch die grossartige Verkiindung und Beschreibung der Sché-
pfung als Tat der Allmacht, der ordnenden Weisheit und der
Liebe Gottesl). Das Weltall ist Gottes Offenbarung und Schule:

1) Vgl. hieriiber Scheeben, Dogmatik, II. Bd. n. 269 ff. § 4, der lehrhafte
Inhalt des Hexaémeroms: die theologisch-architektonische Einrichtung des
sichtbaren Kosmos und die genetische Reihenfolge seiner Glieder bei ihrer Ent-
stehung in der Gotteswoche. Vgl. Hummelauer, Schdpfungsbericht. Zapletal,
Der Schdpfungsberiecht. Sehanz, Apologie 2. Aufl. I 622 ff. Vgl. oben S. 74 ff.
und: Die populire Predigt S. 84 ff,
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Invisibilia enim ipsius a creatura mundi per ea, quae facta sunt,
intellecta conspiciuntur.!) Das Weltall wird so zu Gottes
erhabenem Anschauungsunterricht. Eine sinnige Natur-
betrachtung im Geiste des Schépfungsberichtes, die Aufmerk-
samkeit auf die modernen Fortschritte in der Erforschung des
Weltalls, seiner Gesetze und Kréfte, die erhabene Naturauffassung
der ganzen Heiligen Schrift, namentlich in den Psalmen, bei
den Propheten, im Buche Job, in den Weisheitsbiichern sowie
im eben zitierten Romerbrief, der das Ganze in einen energischen
Grundsatz zusammenfasst — sind ebenso viele Einladungen an die
Prediger, von Zeit zu Zeit Gottes Existenz, Grdsse und Herr-
lichkeit auch aus der Natur mit kréiftig 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 verkiinden, 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 spétern hl. Biicher zeigt {iberdies, wie ein
ewiges Gesetz alles beherrscht vom Atom bis zum Cherub,
jedes Geschopf in einer seiner Natur entsprechenden Weise lei-
tend und zum Ziele filhrend. Auch Chemie, Physik, ja alle
Wissenschaften erscheinen in diesem Lichte als Theologie, als
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 18sen sich
heute schon. Aber alle sind 13sbar. Nicht immer entscheidet
die Kirche sofort iiber die Stellen und Auffassungen der Hei-
ligen Schrift. Sie weist die Theologen an, im Buche der Biicher
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 allméihlich aber
sicher zu einem immer grossartigeren und iiberwiltigenderen
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 miissen auch
in der modernen Predigt ihren Widerhall finden. Vgl. dazu
Leos XIIL letzte Hirtenbriefe als Bischof von Perugia, mit-
geteilt in der Linzer Quartalschrift 18932). — Die Genesis schildert
uns das Weltall als Gottes Pddagogium! (S. 74, 84, 743 ff.)
Sofort aber baut sich in die Natur und auf die Natur die
Uebernatur: — ein wahrer Sonnenaufgang iibernatiirlichen

f) Rém. 1, 20,
%) Linzer Quartalschrift, Jahrgang 1893, S. 38 ff., S, 328 £f., S. 565 ff., S. 864 ff.



— 112 —

Menschengliickes strahlt uns aus dem irdischen Paradiese ent-
gegen. Der Mensch ist herrlich erschaffen, herrlicher be-
gnadigt: Adam natiirlicher und {ibernatiirlicher Stammvater.
Er soll nach bestandener Priifung das natiirliche und das tber-
natiirliche Leben auf die Menschheit vererben. Schon auf den
ersten Blidttern der Schrift werden das ibernatilirliche Ziel der
Menschen und das i{ibernatiirliche Leben, das in ihm ist und
das er leben, nie verlieren und ewig vollenden soll — feierlich
betont. Natur und Uebernatur sind von Gott selbst in herrliche
Verbindung gesetzt. Das grosse Predigerbuch der hl. Schrift
mahnt also den Prediger mit Nachdruck: sei ein Verkiinder
des Uebernatiirlichen — ein Erzieher des libernatiir-
lichen Lebens!

Apologetischer Exkurs. Die Bibel schildert die Weltent-
stehung und Weltentfaltung unter religiésem Gesichtspunkt
im Gewand der naturwissenschaftlichen Auffassung der alten Zeit,
iiberhaupt poetisch-populér, doch so, dass selbst spitgeborene
Gebildete an einer derartigen religiésen Schilderung sich mit
Recht nicht stossen k6énnen. 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 — beil stets ver-
tieftem Studium im Buch der Bibel und Natur wohl unterschei-
den. — Wir haben die ganze Heilige Schrift als Wort
Gottes anzunehmen. Doch diirfen wir uns die Fragen stellen:
was fiir eine Art von Wahrheit und welche Wahr-
heiten im einzelnen will uns das Hexa&meron gemiss seiner
literarischen Eigenart und seines pragmatischen Zusammen.-
hanges mit der gesamten biblischen Offenbarungsgeschichte
entfalten? Was hat die kirchliche Lehrentwickelung im Laufe
der Zeiten als dogmatischen Gebalt feierlich hervorgehoben?
Worin waltet Freiheit fiir eine gesunde, gut begriindete theo-
logische Weitereniwickelung? Welche Probleme sind rein
naturwissenschaftliche Fragen? Was gehdrt iiberhaupt zu
jenem rein natiirlichen Bereiche, auf dem Gott das ganze Weltall
der Disputation der Gelehrten iiberlassen hat? Welches sind
sog. Akkommodationsfragen, die das Thema erlidutern: in
wie weit kann sich die Heilige Schrift cum fundamento in re
dem Augenschein, der Natur- und Kulturauffassung der alten
Zeit populir-poetisch anpassen, ohne gegen die Wahrheit
zu verstossen? Der volle, klar und nachdriicklich ausge-
sprochene Consensus patrum et theologorum, die iibereinstim.
mende Schriftauslegung der Viter bindet die Schrifterklirung
auch spiterer Zeiten in religiés-sittlichen Dingen. In den
Losungen der Anpassungsfragen, die auch eine spezifisch
profane Seite haben, bindet die Viteriibereinstimmung nicht.
Dieses altbekannte Prinzip wurde erst durch den klassischen
Fall des Prozesses Galileo Galilei und durch den Sieg des
kopernikanisch-galileischen Weltsystems in seiner vollen Trag-
weite erkannt. Leo XIII hat es in seiner Enzyklika Providen-
tissimus Deus in weitgehender Weise verkiindet 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 allmihlich und begleitet von einer ganzen Folge
von Hypothesen neue Fortschritte zeitigen. Alle obschweben-
den Schwierigkeiten zwischen den Biichern der Bibel, der
Natur und der Geschichte kdnnen grundsitzlich gel6st werden.
Gott, der Vater und Urheber aller Wahrheit kann sich nicht
widersprechen. Die Richtlinien sind von der Kirche und ihrer
Theologie iiberall gezogen: alle Einzelschwierigkeiten aber
brauchen durchaus nicht heute oder morgen schon endgiiltig
aufgekléirt zu werden. Es geniigen oft fiir lingere Zeiten gréssere
oder geringere Probabilitaiten und ein stetes Ringen nach der
vollen Wahrheit. Die Kirche greift nicht jederzeit ein.
Dogmatisch feststehende Wahrheiten und Tatsachen im Schépfungs-
bericht sind: der Begriff des persdnlichen Gottes (cf. IV,
Aat, u. Vatiean.), der Begriff der Schopfung aus nichts
(ct. IV. Lat., Florentin., Vatican.) — die Verwerfung der Theo-
rie von einer Wesensemanation der Menschenseele aus
Gott sowie einer Deszendenz oder Aszendenz der M en-
schenseeleausderniederern Naturunddem Tiere (Lc)—
Unsterblichkeit dermenschlichen Geistseele — Zusam -
mensetzung des Menschen aus zwei Wesensbestand -
teilen: Leib und Seele — ferner die Lehre: dass die
Geistseele die unmittelbar belebende und gestaltende
Wesensform des Koérpers ist (Viennense 1311; es ist aber
theologisch gewiss, dass das Konzil nicht definieren wollte : die
Seele verbinde sich mit der materia prima oder gar das hylo-
morphische System dogmatisierte!) — ferner die Lelhre von
der géttlichen Vorsehung und Weltregierung, deren
schopferischer Ausfluss auch die Naturgesetze sind,
sowie von der Méglichkeit der Wunder — endlich das
Sabbatgesetz. — Eine Entwickelung und Deszendenz, deren
e rster Urheber und Entwickler Gott selbst ist und die unter
Gottes Gesetzen sich mittelbar entfaltet — widerspri¢ht 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 Tatsfichlichkeitsfragen hinsichtlich
einer moglichen Entwickelung der Stammformen und
Arten sind selbstverstindlich auf das gewissenhafteste zu unter-
suchen. Die Ansicht: der menschliche Leib sei das Produkt
einer besondern Reihe von niederern und héhern orga-
nischen und animalischen Entfaltungen in langen Zeitriumen,
dhnlich den leiblichen 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 als héretisch und theo-
logisch 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 weitere Interpre-
tation ist bai dem anthropomorphistischen Charakter des Sché-
pfungsberichtes durchaus nicht im vorneherein abzuweisen.
Die Entwickelung des Menschenleibes endlich aus konkreten
hihern Tierformen verbunden mit der Annahme einer Eingiessung
der unsterblichen Geistseele in den weiter entwickelten Leib,

7a
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die alsdann die niederern Lebensprinzipien verdringen wiirde
— begegnet zwar noch grosseren Schwierigkeiten.
Doch kann auch diese Hypothese nicht als Irrlehre gegen
den Glauben bezeichnet werden. Es beriihren sich hier
theologische und naturwissenschaftliche Fragen. Die Kirche
hat keine der eben vorgefilhrten Ansichten verworfen. Der
Homilet und hdhere Katechet wird dies in seiner irenischen
Titigkeit mittelbar oder unmittelbar weise beriicksichtigen und
niemanden ohne Not abstossen. P. Wasmann 8. J. vertritt die
Ansicht, dass Gott nur eine geringere Anzahl von Stamm-
formen der Pflanzen- und Tierwelt geschaffen habe, aus denen
gich alsdann die Arten entfalteten und entwickelten. Wenn
Hickel 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 Schopfer selbst
zuriickgefithrt wird und einer atheistischen Deszendenztheorie
ein ungeheurer Unterschied ist. Alle diese Fragen gehen durch
ein vertieftes Studium der Natur und der Bibel ihrer Loésung
entgegen. — —

Die buchstibliche Auslegung des Hexaémerons im engsten
realistisch - naturwissenschaftlichen Sinne des Wortes ist auf-
gegeben. Die Restitutionstheorie, welche eine Schépfung und
Entwickelung der Welt nach der Schépfung (zwischen Vers 1
und 2) in grossen Perioden annimmt — dann aus irgend-
welchen Griinden eine Auslésung in das Chaos, endlich
eine Neuschopfung in buchstiblichen 6 Tagen behauptet — wird
als tiberwunden betrachtet. Ebenso die Sundfluttheorie. welche
alle geologischen Entwickelungen der biblischen Siindflut im
engern Sinne zuschreibt! — Die Konkordanz- (besser: Perioden-
oder Parallelperioden-) Theorie fasst «Tag» mit biblischer Be-
grindung aus dem Hexaémeron selbst und aus andern Bibel-
zusammenhingen — <Periodes. Sie versucht entweder eine kom-
pliziertereodereinegrossziigige 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, 8. 606 ff.; Scheepfer, 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 fihrt 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
glithenden Urgasmassen, der Loslésung des leuchtenden Erd-
korpers und des diffusiven Lichtes. Vers 6—8: Zweiter Tag
(Firmament — Veste, Gew6lbe oder das «Ausgedehnte») ist
auch in der Bibel kein eigentlicher Schépfungstag: Gott
«machte> das Firmament. Das Schopfungslob: «Gott sah, dass
es gut war> — fehlt. Der zweite Tag erinnert populir-poetisch
und in der Sprache des Altertums an den Weltenraum «iiber
dem Firmaments» und an die Bildung der Athmosphire,
der Lebensiuft unserer Erde mit ihren erst gewaltigen Dunst-
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massen und ihren Niederschligen Die Lebensluft,
die Atmosphiire erscheint wie ein Gew6lbe zwischen Erde
und Weltenraum. Vers Y—13: Dritter Tag (Festland, Meere
und Flora) erinnert an die auch naturwissenschaftlich fest-
stehende Tatsache des allmihlichen Sichabkiihlens der Erd-
kruste. Durch den Zusammenschub wihrend dieser Erdab-
kiihlung, infolge vulkamischer Durch- und Ausbriiche, sowie end-
lich durch die Erosion (bestiindige Verwitterung) im Zusammen-
hang mitden gewaltigen Niederschliigen entstanden tiefe Faltungen
der Erdkruste, in deren Niederungen sich die Meere sammelten.
Die Entstehung der Pflanzenwelt an eben demselben Tage
widerspricht nicht der wissenschaftlichen Tatsache, dass Ptlanzen
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 vorwiegende Entwickelung der Flora. Die Mittel-
glieder sowie die einzelnen Parallelentwickelungen soll die Natur-
wissenschaft aufsuchen. Wie aber diese oft ihre Unterperioden
nach den in ihnen vorherrschenden Wesen benennt — (Zeitalter
der Farrenbi&ume, der Saurier) — so darf auch der Schopfungs-
bericht von seinem Standpunkte aus von einer grossartigen
Periode der Pflanzenschopfung sprechen. Die allmahliche, lang-
same und grossartige Entfaltung der Flora deutet die Bibel selber
an: die Erde lasse hervorsprossen, ergriinen. (Vers 11, 12, vgl
dazu 2, 5 ff) Die mosaischen Schipfungstage sind nicht scharf ab-
gegrenzt. Der vierte Schépfungstag (Vers 14—19: Sonne,
Mond und Sterne). Er erinnert an die grosse Tatsache des
Durchdringens der Sonne und des Himmelslichtes iiberhaupt
durch den ungeheuren und dichten Dunstkreis der werdenden
Erde. Auch die Wissenschaft spricht von Perioden mit michtiger
Entwickelung von Schattenpflanzen und Kryptogamen ohne Jahres-
ringe (Schafthalme, Birlapp, — und die Steinkohlenperiode) mit
Dimmer- und Nachttieren, deren Augen ganz verkiimmert oder
unverhdltnismissig gross waren. Damals konnte wegen der un-
durchdringlichen Dunst- und Wolkenhiille kein direkter Sonnen-
strahl die Erde erreichen, wiihrend infolge der noch michtigern
innern Glutschicht die Erde selbst gleichmissig und intensiv
wie ein Riesentreibhaus erwirmt wurde. Erst nach der Stein-
kohlenperiode erhielt die Sonne — auf ihre nunmehrige Grosse
zusammengezogen, weissglilhend und «als heutige Sonne fertigs
— ihren vollen Einfluss auf die weiter abgekiihlte Erde, die
nun bald verschiedene Klimagebiete aufzuweisen begann (Be-
schrinkung der Pflanzen auf bestimmte Klimagebiete, Jahresringe
nach der Kohlenperiode). Diese Entwickelung unter Gottes
Naturgesetzen konnte der Schépfungsbericht mit Recht als be-
sondere Periode (Tag) in seiner Art hervorheben. Gott sprach:
«Es werden Leuchten am Firmamente.» Dies geschah beim all-
mihlichen und endgiiltigen Durchbrechen des Sonnenlichtes.
Auch spricht Moses hjer nicht von einem Schaffen 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 Schiopfungsbericht populidr und
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doch wissenschaftlich richtig. Der fiinfte Tag (Vers 20—23)
mitdenFlug-und Wassertieren entspricht den Perioden und
Umwilzungen, in deren geologischen Schichten vorherrschend
Wasser- und kriechende Tiere, Vigel, die grossen Seeungeheuer
(Seekrebse, Fische, Eidechsen, Saurier, auch kleine Sédugetiere)
auftreten.—Der sechste Tag spiegelt die letzten geologischen
Perioden mit dem Auftreten einer reichern héhern Tierwelt und
dem spiten 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 Schdpfungsberichtes 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 als
«Anfang» und «Schluss» der einzelnen Perioden, die den Namen
«Tag» tragen und deshalb ganz naturgemiss mit diesen Begriffen
abgegrenzt werden. Einzelne denken auch an ein Aufdimmern
der Perioden aus Chaos und Nacht in neuen Schépfungen und
Entfaltungen — ein immer neuer Morgen der Welt. Schon
Augustinus hatte bekanntlich in seiner Art Abend und Morgen
sinnbildlich gefasst. — Doch hat sich gegenwirtig eine neue
Theoriengruppe in den Vordergrund gedriangt. Es sind die
idealistischen und idealistisch-konkordistischen Hypothesen, Man
sagt: wiederholte aufmerksame Lektiire des biblischen Schopf-
ungsberichtes und tieferes Eindringen in den Geist desselben
lisst im Leser doch immer wieder den Eindruck obsiegen: Moses
spricht im buchstidblichen Sinne von Tagen mit 24 Stunden.
Auch jene Tage, die der vollen Entfaltung des Sonnen-
und Himmelslichtes vorangehen, stehen unter dem Einfluss
der abendlichen Dimmerung, der Nacht und des Morgen-
lichtes. Es wird jeweilen berichtet: der Abend bricht {iber dem
vollendeten Schdépfungstag herein; es folgt die Nacht, dann ein
neuer Morgen. Ks ist eine Grenzscheidung geschehen zwischen
Tag und Tag. — Aber — so fihrt die neue Theorie weiter —:
die wirklichen Tage von 24 Stunden sind bloss ideal-religidse
Einteilungsmomente einer gottlichen Homilie {iber die
Schopfung. Ueberhaupt will der biblische Schépfungsbericht
nicht den tatsdchlichen Verlauf der Schopfung oder gar
der Schépfungsentfaltung schildern. Die Bibel will bloss die reli-
gi6sen Momente der Schépfungsgeschichte in poetisch-populidrem
Rahmen und in einem pragmatisch - moralischen Aufbau ver-
kiinden. Hierher gehért die Visionshypothese der Schule Hum-
melauers. Die 6 Tage sind wirkliche Tage. Adam oder der erste
Autor des Schépfungsberichtes sieht in sechs oder sieben Visi-
onen und Gesichten die Schépfungstaten Gottes wie 6 Tage in
grossartigen Bildern an sich voriiberziehen, dhnlich wie Adam
in der Vision iiber die Erschaffung des Weibes belehrt worden
sei. — Andere leugnen die Visionen. Sie sagen: die Bibel stelle
die Schopfung als die Tagewerke des gdttlichen Archi-
tekten dar, der seinen Dombau vollendet und dessen so dar-
gestelltes Wirken und Walten Vorbild der menschlichen Arbeits-
woche und des Sabbates werde. — Uns spricht namentlich eine
neue ideal-konkordistisch-apologetische Hypothese an. Prof. P.
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Zapletal in Freiburg, Schweiz, bat sie geistvoll entfaltet. Wir
modifizieren sie hier durch einen etwas stirkern kon-
kordistischen Einschlag. Moses, oder der erste inspirierte Ur-
heber des Schépfungsdokumentes der Bibel, dessen letzte Re-
daktion jedenfalls der inspirierte Moses besorgte — hebt aus der
reichen Fiille der Schépfungsgeschichte, welche die Naturwissen-
schaft entfalten mag —religidés hochinteressante Momente
heraus in der Anschauungsweise und Sprache der alten Zeit und
unter Riicksichtnahme auf heidnische Geogonien. Er berichtet
die Ur- und Grundtatsache: die Schépfung durch den einen per-
sonlichen 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 kimpft, 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 hebréischen 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 Neuschépfungen gestaltet.
Der moderne Mensch denkt dabei an die Kant-Laplace'sche Theorie
mit ihren Modifikationen. — Von Gott stammt auch die Ur-
und Grundbedingungdes Lebensund Sichentfaltensdes
Alls und der Erde — das Licht — zugleich Gottes herrlichstes
sichtbares Sinnbild. Gott ist das Licht und Finsternisse sind
nicht in ihm. Auch die Naturwissenschaft bestitigt in grossen
Ziigen das Licht als Ur- und Grundbedingung der Gesamt-
entfaltung. Wann im einzelnen das Licht entstand und seine
Wirkungen begann, ist der religiésen Darstellung gleichgiiltig.
Es ist im idealen Sinne jedenfalls Gottes erstes Tage-
werk. Die folgenden Tage entfalten nun Gottes des Schipters
Schauplitze und Heere in einer idealen architektonischen
Gruppierung ohne jede dngstliche Bezugnahme auf die Pe-
rioden der Geogonie, welche die Profanwissenschaft erforschen
soll. Schon die alten Scholastiker hatten von der idealen Grup-
pierung der Schépfung in ein Werk der Scheidungen (opus
distinctionis) und der Schmiickungen (opus ornatus) gesprochen.
Zapletal hat diese Idee ebenfalls aufgegriffen, aber im engern
Anschluss an den hebraischen Text und alttestamentliche Zentral-
vorstellungen Gottes Schauplidtze und Gottes Heere unter-
schieden. Gott spricht: es werde das Firmament — d. h. es
gestalte sich alles so, dass das Himmelsgewdlbe in die Erscheinung
tritt >mit den Wassern ob demselben in den Riesenbehiltern
der Wolken, deren Schleussen sich zu Zeiten 6ffnen» — 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-
sphirische Luft. Der dritte Tag erwihnt Gottes Schauplatz
auf Erden — die Meere und das trockene Land — letzteres ge-
schmiickt und vorbereitet durch die Flora. Die folgenden Tage er-
zihlen in grossartigen religios-poetischen Bildern — wie Gottes
Heere in diese Schauplidtze einziehen. Ain vierten Tage
erscheinen Gottes Heere im Weltraum — 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 als Gottes Heerscharen. Der fiinfte
Tag lisst den Raum <vor dem Firmament» und «iiber der Erde»
d. i. die atmosphirische Luft mit fliegendem Getiere bevolkert
werden — ohne dabei éngstlich deren Ordnungen, Klassen und
Arten zu unterscheiden. Auch sie sind Gottes Heerschar. Ebenso
wird der Riesenschauplatz der Meere und Gewidsser mit
einem grossartigen und herrlichen Heere kleinster, nur dem
bewaffneten Auge zugiinglicher, mittlerer und riesen-
grosser Lebewesen bevolkert. Wie etwa auch einmal ein
moderner Naturforscher, wenn er ein Werk mit mehr dsthe-
tischer Tendenz schaffen will — wir erinnern an Hickel, der
sonst so leidenschaftlich gegen den Schépfungsbericht anstiirmt
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 idsthetischen Einzelheiten darstellt —
so dhnlich will Moses vom religiésen Standpunkte aus
uns sagen: siehe das Gewimmel in jedem Wassertropfen und
in den Riesenrdumen 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 Zeitriume ganze Schipfungsperioden sich ent-
faltet hatten, die wieder untergingen in neptunischen und vul-
kanischen Katastrophen — das verschweigt Moses. Ja er
wusste dies alles selber nicht. Gott hat ihm das nicht ge-
offenbart. Und als Naturwissenschaftler ging Moses die schlichten
Wege seiner Tage und stak 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 Welten und Perioden von Floren und Faunen,
die wieder untergingen — sollten wir nicht der Bibel ver-
danken, sondern dem Fortschritt der natiirlichen 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 gentigt der Bibel, uns feierlich zu verkiinden:
die Schaupldtze des Weltalls und die Riesenheere der Wesen
in all diesen Schauplitzen sind Gottes Werk und Entfaltungen
und Entwickelungen der Gotteswerke nach Gottes Gesetzen,
Und wenn die heutige Wissenschaft uns viel tiefere Einblicke
in diese Schauplitze und Heere verstattet — ja ganze Generatio-
nen ihre Krifte verbrauchen, um sie zu durchforschen und zu
durchdringen — so nehmen wir doch immer wieder gerne das
Buch der Biicher in unsere Hand. Dieses aber verkiindet dem
modernen Menschen: alles was er erforscht und gefunden,
ist doch nur eine Illustration zu 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 Schauplitze des Trocken-
landes unserer Erde das bunte Heer der Tiere einzieht — und
endlich im Millionenheere der Konig der Schépfung — der Mensch.
Jetzt ruht der Herr vom Werke der Neuschdpfung 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 Schdpfungs-
bericht hat also aus der Fiille der realen Schépfungen und
Gestaltungen einzelne Momente herausgehoben — cum fund a-
mento in re — hat sie in Tagesbildern architektonisch-prag-
matisch-pidagogisch geordnet, um den Schépfer und den Schipf-
ungsbegriff zu verkiunden, jeglichen heidnischen Geschopfes-
dienst verschmihend und alles ohne Ausnahme, direkt oder
indirekt auf Gott zuriickfiihrend. Den Menschen aber hat er
als der Schépfung Krone und Priester in die Welt eingefiihrt.
Die idealistischeund idealistisch-konkordistische
Auffassung sucht demnach keine subtilen Einzel-
vergleiche mit der Naturwissenschaft, versucht aber
mit Gliick ein grossziigiges Zusammenlegen der
Hauptmomente — in denen auch die moderne Forschung
glinzend den Bericht bestiitigt. 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 religifse Belehrung bieten in poetisch-architektonischer
Form; er schildert die Schépfung, dann die Urbedingung der
Entfaltung der Schépfung, das Licht, — endlich die Schau-
plitze des Weltalls und die Heere, die in sie einziehen — um
es noch einmal zu betonen, in einer poetisch-architektonischen
Folge. — Und dieses alles entfaltet die Bibel als ein vielseitiges
unmittelbares oder mittelbares Gotteswerk. Wie die Schau-
plitze: Weltall («Himmelraum ob dem Firmament» oder
«<am Firmament»), atmosphérischer Luftraum, Mecere
und irdisches Trockenland erst poetisch herausgehoben
wurden — so werden die Schépfungen der einzelnen gottlichen
Heere, die in diese Schauplitze einziehen, in derselben
Reihenfolge architektonisch-poetisch als grossartige Tage-
werke Gottes geschildert. Die Zeitfolge der Weltentwickelung,
das sich Abldsen und Durchkreuzen der Perioden hat allein die
Naturwissenschaft zu untersuchen — ganz unbekiimmert um
die Bibel, die sich um diese rein profane Frage selber in keiner
Weise gekiimmert hat. — Die naturwissenschaftliche Sprache
des Bibelberichtes aber hat sich ganz der Entstehungszeit des
Heiligen Buchs angepasst. — Dieser grunds#tzliche Unterschied
zwischen den rein konkordistischen und den idealistischen Theorien
wird durchschnittlich viel zu wenig hervorgehoben. — Die Ver-
bindung der idealistischen Auffassung mit einer grossziigigen
Konkordanztheorie scheint uns beim gegenwirtigen Stand der
Forsehung das Richtige zu sein: idealer religidser Aufbau des
Hexaémeron in realer Konkordanz zu den Grundresultaten
der Naturwissenschaft.

Wie wurde aber der Inhalt des Schopfungsberichtes an
Adam,andenersten oder denletzten Redaktor desselben
mitgeteilt? Eskann geschehen sein durch ein gottliches Referat
— durch eine innerliche Erleuchtung — durch gottliche Ueber-
strahlung des denkenden und forschenden Menschenverstandes
— gewiss auch dem Geiste der Offenbarung sehr entsprechend
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in Visionen, deren «Tage» sich im heutigen Berichte vielleicht
noch spiegeln, obwohl der Bericht als solcher in seiner
literarischen Art als religids-poetischer Tatsachenbericht und
nicht als Vision aufzufassen ist. Es konnte sich auch die In-
spiration des Verfassers der Genesis flir diejenigen Teile seiner
Berichte, welche iiber Zeiten referieren, die bereits in den Tagen
des Moses lingst entschwunden waren, dahin geltend ge-
macht haben: dass Moses die Urdokumente glicklich sam-
melte, — die echten miindlichen Traditionen aufgriff, mit
gottlicher Erleuchtung weiter entfaltete und ebendieselben
auch von heidnisch gefirbten 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 als Hilfsmittel zur Beantwortung jener
andern Fragen heranziehen kann: Wie wurde der Inhalt des
Schopfungsberichts an Adam oder auch dem inspirierten Ver-
fagser oder Redaktor desselben mitgeteilt?

2. Die Katastrophe und die Rettung. Die Stammeltern fallen
in der Priifung. Die furchtbare Siindenkatastrophe zerschligt 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 Erléser im Proto-
evangelium entgegen: Das Weib mit dem Kinde — die
Gottesmutter mit dem Erléser 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, Erlésung, Cbristus, 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 fiir die zu erlésende Menschheit. Die
Offenbarung wendet sich immer noch unmittelbar an die ganze
Menschheit. Der Erléser der Menschheit ist verheissen. Und
schon beginnen sein Licht und seine Gnade einigermassen zu
wirken. Aber der gefallene Mensch muss mitwirken. Der gott-
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» !): 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, als conditio sine qua non schon auf den
ersten Blittern der Bibel: eine bedeutungsvolle homiletische
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

1) Genesis 4, 7. 2 Qen. c. 4, 5, G,
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wird siegen! Die Gnade und der freie Wille sind zur Verfiigung
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. Go&tzendienst
war dem jungen Geschlechte noch fremd: doch beherrschte auch
der Gottesgedanke sein Leben nicht. Es war, wie die Genesis an.
deutet und der ROmerorief in einem tiefsinnigen Kommentar
zur Genesis es klar verkiindet, die allgemeine Lauheit
und Gleichgiltigkeit gegen den Schopfer der Natur und
Uebernatur die erste Ursache des kommenden Ruins. Darin
liegt auch fiir den Prediger eine unschitzbare Mahnung. Dic
Menschheit, schon natiirlich ganz von Gott abhiingig und iiber-
natilirlich von Gott zu einem geheimnisvollen Ziel, zur An-
schauung Gottes und Seligkeit in ihm berufen — geht dem Ruin
entgegen, wenn sie Gott nicht verehrt, wenn der Gottesgedanke
sie nicht beherrscht. Das Geschépf ist ja mit allen seinen Fasern
Gottes Eigentum! Homo creatus est, ut laudet Deum, ei reve-
rentiam exhibeat eique serviat, et per haec salvet animam suam.
Verliert das Gesch6pf Gott aus dem Auge, so entgleist der Eil-
zug dieses Lebens aus seiner Bahn: es folgt die furchtbare Xata-
strophe. Die Menschen werden Irrsterne: sidera errantia quibus
procella tenebrarum reservata est in aternum. Judasbrief 13.
Wie bereits bemerkt, schildert der Roémerbrief mit wenigen
Strichen diesen Niedergang: Cum cognovissent Deum, non sicut
Deum glorificaverunt aut gratias egerunt; sed evanuerunt in
cogitationibus suis et obscuratum est insipiens cor eorum .
Propter quod tradidit illos Deus in desideria cordis eorum in
passionis ignomin®. ROm. 1, 21 ff. Es folgt Abnahme der
Religi0sitit, des Gottesdienstes, des Gottesgedankens — Ueber-
hebung des eigenen Ich und ebendeswegen Abnahme der reich-
lichern Gnaden, Zunahme des Weltsinnes, der Vorurteile, der
Irrtimer und Leidenschaften, Herrschaft der Leidenschaft, Unter-
gang in der Leidenschaft — Aufgang des Gétzendienstes mit allen
seinen Greueln!

5. Der Untergang des Geschlechtes in der Siindflut. Die Ver-
mischung der Kinder Gottes und der Kinder der Welt und die
lippige Sinnenlust?!), welche das Geschlecht beherrschte, und ver-
darb: omnis quippe caro corruperat viam suam super terram 2)
— fiihrte zur ersten Krisis der Offenbarung. Furchtbar griff die
Strafpidagogik Gottes ein durch die Siindflut. Sie war aber eben-
so sehr Gnade als Strafe. Ein besseres Geschlecht und ein unver-
dorbener Stammvater wird in der Arche gerettet: bei ihm wird
das ibernatiirliche geistige Stammgut, die Offenbarung hinter-
legt.5) «Das neue Geschlecht soll nicht wieder wie das erste je
einmal um der Siinden willen vertilgt werden und der Regenbogen

1) Cf. Genesia 6, 2, 12 — 6, b, dazu Rémerbrief 1, 24, 26. 27,

?) Genesis 6, 12 ff.
) Genesis 9, 1—15,
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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 Schrift in spiten Tagen einen Lichtstrahl in diese grausige
Schicksalsnacht wirft. Der erste Petrusbrief erzidhlt 3, 20, wie
der auferstandene Christus den Geistern im Gefingnisse
der Vorhoélle predigte und zwar auch solchen, «welche einst un-
gliubig gewesen waren, als sie die Langmut Gottes abwarteten
in den Tagen des Noe, da die Arche gebaut wurdes. Also be-
kehrten sich offenbar noch viele in den letzten Augenblicken des
namenlosen Elends, in welches die Flut sie stiirzte, in voll-
kommener Reue. Es wirft diese Stelle ein reiches Licht auf
die Krisen und Katastrophen der Weltgeschichte, auf Kriege,
Landes- und Volksungliick, Pest, Sklavenjagden u. s. f — wo
in der dussersten 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 hune mundum.?) (Apolog. bei Schanz 757 ff.)

Der Prediger aber findet in der Geschichte der Stindflut eine
furchtbare Illustration der Siinde, namentlich auch der Fleisches-
giinde und des goéttlichen Gerichtes iiber die Siinde. Der Heiland
selbst gebraucht diese Geschichte als Motiv der Furcht vor dem
Gerichte, das die Siinder iiberrascht und vernichtet. Aber mitten
in dem strengen Gerichte der gdtilichen 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 verspricht
sogar, er werde das Geschlecht als solches nie mehr ver-
nichten. Aber da die Gewalt der Siinde neuerdings méchtig
einzureissen und die Offenbarung auf ihrem Gange zu hindern
droht — tritt eine Pidagogik der Scheidungen und
Auserwihlungen ein, doch nur, um einst wieder alle zer-
streutenund verlorenen Séhne der Weltgeschichte
heimzufiihren, wenn sie guten Willens werden.

Wie sich ndmlich die Siinde in ihrer rohesten und nacktesten
Gestalt bereits wieder in der Familie Noes zeigt und «droht, in
parasitischer Ueberwucherung alle bessern Kerne za verschlingens,
folgt der Fluch iiber Cham und der Ausschluss der Kanaiten
von der Triigerschaft der Offenbarung3). Dieser Fluch ist nicht
etwa eine persdnliche Verdammung aller Chamiten und Kanaiten
— dariiber entscheidet ja das besondere Gericht; aber er bedeutet

1) Grimm, Leben Jesu, I. B, Einleitung S. 7.
¥ Juh, 1, 9, vgl. 8, 19, 9) Genes. 9, 24—27
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den Ausschluss des grossen Stammes von der Trégerschaft der
Offenbarung und vom Vortritt in der Weltgeschichte!

Wir sehen auf der einen Seite den gottlichen Fluch iiber
die Siinde, die mit aller Macht und Kraft bekdmpft wird —
und auf der andern Seite die freie gottliche Gnadenwahl,
die jene zu Trigern der Offenbarung macht, die sie will, und
der kein Hindernis den Weg verlegt. Ein neuer homile-
tischer Zentralgedanke!

7. Die zweite endgiiitige Scheidung des Geschlechts. Trotz
der Ausscheidung der Chamiten als Tréiger der Offenbarung geriet
das ganze Geschlecht in neues Verderben. Diesmal ist es der
Geistesstole, der alle andern Leidenschaften und Triebe iiberragt.

Der Turmbau von Babel ist das Werk und das Zeichen
einer Kultur ohne Gott, einer Politdk ohne Gott,
eines Menschen- und Vélkerbundes ohne Gott, einer
Geschichtsentwicklung Gott zum Trotze!!) Da zerschligt Gott
das stolze Menschengebilde, die Einheit einer gottlosen Kultur:
er sprengt die Vilker, scheidet die Sprachen, 16st den trotzigen
Bund der Stolzen. Der Prediger sieht hier zum erstenmal das
niederschmetternde Gericht iiber Stolz und Hochmut, das
die ganze Offenbarung vom Engelsturze bis zum Weltgericht
durchzieht — deposuit potentes de sede, divites dimisit inanes!
Er belauscht aber auch die Anfinge der die ganze Bibel
beherrschenden Erziehung zur Armut im Geiste
zum Bediirfnis nach einem Erléser. Alle moglichen Kulturen
und alle moglichen irdischen Fortschritte ohne Gott den Erléser
werden die V8lker durchlanfen und alle diese Fahrten sind, wie
Augustinus sagt, doch nur grandes passus extra viam. Als Arme
im Geiste werden diese verlorenen Sohne einst zum Heiland
heimkehren. Darum heisst denn auch das erste Wort im Reichs-
programme des Erldsers in der Bergpredigt, das Wort, «mit
der er seinen Mund o&ffnets: Selig sind die Armen im
Geiste, denn ihrer ist das Himmelreich. — Es sind
jene gemeint, die sich geistig arm fithlen, einen Er-
légsar brauchen, sich naoh ihm sehnen und in Reue
und Busse ihm entgegengehen, um das neue Leben
Zu gewinnen (vgl 8. 44, 68, 78 u. 5. £).

8. Ausschliesslichkeit und Aliseitigkeit der Offenbarung. Die
Scheidung und Verwerfung des einen ungeteilten Geschlechtes
war wie die Sindflut nicht blogs Strafpiddagogik, sondern auch
Gnadenwerk. Sofort nach der Scheidung folgt die Erwihlung
Abrahams, die Schaffung eines auserwihlten Volkes. Die Offen-
barung hat eg dreimal versucht, beim ganzen Ge-
schlechte anzuknipfen: in Adam, mit den Kindern
Gottes dar Urzeit, in Noe, Aber sie war wie ein Bach
ohne Rinnsal. .Ip Abraham endlich findet der Strom
der Offenbarung ein geregeltes Bett Mihsam, aber

sicher wendet er sich von da — im auserwihlten Volke — durch
1) Genesig 11, 4. Gen, 11, 6.
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die Jalirhunderte, wichst mit jeder zuriickgelegten Meile, bis er
endlich in der Zeitenfiille in Christus in den einen Ozean aus-
miindet, der als Weltkirche Christi alle Linder und V6lker um-
schliesst.»!) Hier erscheinen Ausschliesslichkeit und Allseitigkeit
im erhabenen Bunde. Die Offenbarung muss im auserwidhlten
Volke ein Rinnsal haben. Aber einst werden in Abrahams
SamenalleGeschlechter gesegnet werden. <Aus Abraham,
dem annoch kinderlosen Gemahl 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 verheissene Erloser hervorgehen, welcher der
Schlange den Kopf zertritt.» 2) Der Homilet aber erkennt hier stau-
nend, wie scheinbare Hdrte und Ausschliesslichkeit in der Reli-
gion der Offenbarung doch nur die Frucht lauterer weiser Liebe
ist! Und es zeigt ihm die HI. Schrift als grossartigen Hintergrund
ihrer Geschichtserzihlung den wunderbar gewobenen Teppich
des gottlichen Weltplans. Von Abraham an durchzuckt der
messianische Funke Glied fiir Glied eines geheimnisvollen Stamm-
baumes, bis er endlich in der Fiille der Zeit als Sonnenaufgang
aus der Hohe, als das grosse Licht, als das Licht der Welt auf-
leuchten wird! Die Volkereinheit ist zertriimmert. Die einzelnen
Stdmme sind als Triger der Offenbarung verworfen und ver-
lorene S6hne der Weltgeschichte geworden. Israel allein ist er-
wihlt. Doch es ist nur erwihlt, um einst allen den verlorenen
Sohnen das Heil aus dem Samen Abrahams zu bringen. — Auf
diesem Hintergrund zeichnet nun die Bibel jene riithrend ein-
fachen Patriarchenbilder, diefiir alle Zeiten den Verkiindern
des gottlichen Wortes das Menschenleben bald nach seinen
lichtvollsten 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 erdffnet die Schrift die grossartige Welt der Typen.
Abraham, rechtzeitig3) herausgerissen aus verfiihrerischer Um-
gebung, schligt sein Zelt in Mitte Kanaas auf. Es folgen nun
jene erhabenen Verheissungen und Vorbilder des Erldsers, 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 Blitter
der Heiligen Schrift durchgangen hat, kann man mit Ambrosius
sagen: Deambulat in paradiso Dominus, quando divinas serip-
turas lego. Paradisus est Genesis liber, in quo pullulant vir-
tutes patriarcharum.4) (Géttliche Pragmatik z. 2. Hammurabis.)

1) Grimm, Leben Jesu, I. Bd. Einltg. S. 11,

%) Vgl. Genesis ¢. 12—26, Grimm S. 11 ff. Aet. 14, 15.

3) Vgl. Jos. 27, 2. Monotheismus Babylons d. L., Reste der Uroffenbarung
in eln neues Volk durch Gottes Fiigung eingepflanzt!

4) S. Ambros. L. 4 ¢. 81, Vgl. hieritber 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 S6hnen nach Aegypten zu Joseph,
dessen Geschichte geradezu eine Enthiillung g&ttlicher Prag-
matik im einzelnen ist, jedoch erst auf dem Hintergrunde der
gesamten heiligen Geschichtsphilosophie der Bibel voll verstanden
wird, wichst Israel in Aegypten zum grossen Volke heran. In
langen freudigen und furchtbar schmerzlichen Tagen wird hier
das Baumaterial des auserwihlten 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 geheimnisvollsten und
verborgensten Wegen: scheinbare Verlassenheit, von
den Feinden geplante Vernichtung, Elend und Not
aller Art kénnen Gottes Pline nicht hemmen, der alles
zum Besten lenkt und dann zum ersten Male aus
Aegypten <seinen Sohn» beruft. (Vgl. Matth, 7, 15.)

10. Israels Fithrer. Die S#kulargestalt des Moses steht vor
uns. Berufung, natiirliche und iibernatiirliche Kraft, Amt und
Individualitit, Grosse und Schwiche, Licht und Schatten dieses
Mannes sind in die Pline Gottes aufgenommen. Moses soll 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, fithrt
es durch das Rote Meer und unter zahllosen Priifungen zum
Bundesschluss an den Sinai. Die Geschichte des Moses und
des Volkes Israel unter seiner Fihrung ist ein wahres
Kompendium géttlicher Pragmatik und Dogmatik,
Moral und Aszetik, Typik, Pidagogik und Pastoral
Hier gilt so recht die Mahnung des Apostels: Scriptura utilis
ad docendum, ad arguendum, ad corripiendum, ad erudiendum
in iustitia!') Das Buch Exodus bleibt immer eine uner-
schopfliche Predigerquelle. Wir empfehlen flir das
homiletische Verstindnis dieses, sowie aller Biicher
Moses die Homiletischen Vortrige 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 Erklirung des
Gesetzes bedeutet einen grossartigen Fortschritt der Offen-
barung. Das Gesetz soll 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 gehenden, von
Gott gegebenen Norm: das ist das Gesetz des Alten Bundes.
Geschichte, n. 140 f. (vgl. Rom. 4, 11): Abrahams Berufung, n. 187 ff. — Abra-
bam, Vater der Gl3ubigen, n. 140 ff. (vgl. R6m. 4, 11) — Abraham und Melchi-
sedech, n. 152 — Isaaks Geburt und Opferung, n. 170 — die Geschichte Isaaks
und Jakobs, n. 176 #f. — Jakobs und Josephs Tod, n. 235, — Vgl. auch die alt-

testamentlichen Predigten Breiteneichers.
1) 2. Tim. 8, 16. 17.
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Es ist zunichst ein Moralgesetz, das Israel hebt und
leitet, aber auch das Bewusstsein der Siinde und der Er-
l6sungsbediirftigkeit in ihm méchtig weckt. Um im Vélker.
gewirre mnicht unterzugehen und fiir den Strom der Offenbarung
immer ein gesichertes Bett und Rinnsal bieten zu kénnen —
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 vorbereitet —: dafiir
wurde das Zeremonialgesetz von Gott selbst verkiindet.
Die Menschen hatten durch die Siinde den Gott der Nihe
verloren. Doch selbst aus dem Gotzendienst der Heiden, die
in der Statue, im Goétzenbilde 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 Stiftshiitte: Jahve wohnt in der Mitte
geines Volkes und ordnet den ihm wohlgefilligen Kult, der
mit allen seinen Strahlen auf die kommende Sonne, auf den
Messias Israels und der Vélker weist, dessen Bild sich
immer deutlicher und klarer dem Volke offenbart.!)

So nimmt sich der Herr Israels an. <Der Hchste schied
die Volker und setzte den Stimmen ijhre Grenzen . . . des
Herrn Anteil aber ist sein Volk . . .. Gott fiihrte das Volk,
Gott lehrte es, Gott schiitzte es, wie seines Auges Apfel . . . Wie
der Adler seine Jungen lockt zum Fluge und iiber ihnen
seine Fliigel spreitet, so nahm Gott das Volk und trug es auf
seinen Schultern, seinen Schwingen. Der Herr allein war Fiihrer
ihm und kein anderer Gott.»?) Aber immer wieder erfiillte sich
auch, was wir Deuteronomium 382, 15 lesen. «So ward der Lieb-
ling feist; da schlug er aus; der wohlgeniihrte, dicke, breite wich
von Gott, der ihn erschaffen; Gott verliess er, seinen Retter.»
Dann brechen aber auch jene furchtbaren Priifungen und Straf-
gerichte herein, die ebendort?®) verheissen sind, aus denen jedoch
immer ein Rest Israels gerettet wird. Das sehen wir schon wihrend
der 40 Jahre der Wiistenwanderung. Mit bewunderungswiirdiger
Objektivitdt schildert die H1. Schrift die Fehler und Siinden der
Kleinen und Grossen, des Volkes und der Fiihrer dieser langen
bangen Zeit der Wanderung, bis ein neues &eschlecht, durch Prii-
fungen und Strafgerichted) geldutert, in wunderbarem Siege in
das Land zieht, das bereits die Griber seiner Patriarchen birgt.
Diese Pddagogik zeichnet die HI. Schrift immer wieder aufs neue:
bei allem Niedergang und unter allen Strafgerichten wird ein
Rest Israels geldutert und gerettet.5)

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

1) Vgl Ex. ¢. 40 und das Buch Leviticus. %) Deut. 82, 11 ff. 8 Deut. 33, 19 #f.
4) Vgl. das Buch Josue.

5) Vgl. Eberhard, Homiletische Vortrage {iber das zwelte, dritte, vierte
und fiinfte Buch Moses. Vortrag 8—33 und besonders Vortrag 26.
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und mit Jerusalems Untergang und der vollen Verkiindigung
des Evangeliums 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
enthélt das Gesetz Moses fiir den Prediger einenganzen Reich-
tum erhabenster sittlicher Vorschriften, Beispiele,
tiefsinniger Auffassungen, edelster Kasuistik, iiber-
raschendersozialer Gesichtspunkte, sodass die verh#ltnis-
missig seltene Benutzung im Lichte des N. T. zu bedauern ist. Zu-
gleich tritt hier der Leser der HI. Schrift in eine neue Welt von
Vorbildern und Typen, die, massvoll und mit guter Erklirung ver-
wendet, einen ganzen Schatz homiletischer Gedanken bergen. 1)

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 divinas scripturas lego: paradisus-
Deuteronomium, in quo germinant legis praecepta!l®)

In der grossartigen Gesetzeswiederholung im
Deuteronomium erhebt sich das Alte Testament zu
seinen hdchsten Héhen3). In keinem seiner geschichtlichen
Biicher ist es dem Neuen so enge verwandt. Der grosse Filihrer
Israels weiss sein Ende nahe. Ein neues Geschlecht, das wihrend
der Wanderjahre heranreifte, steht an der Scheide zwischen Hoff-
nang und Erfillung. Die genze Pragmatik der Verganvenheit
dringt auf diesen Moment hin: ein grossartiger Ausblick in
die Zukunft erdffnet sich. Die letzten Reden des Moses, welche
derselbe im elften Monat des vierzigsten Jahres, somit im letzten
Jahre der Wanderschaft hielt und die eben dieses Buch erfiillen,
sowie die Zusétze spiterer inspirierter Schriftsteller sind ganz
von diesen hohen Gedanken und den daraus wachsenden, tief ins
Leben dringenden Folgerungen erfiillt. 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-
kinder des Gesetzes Gottes, der Piddagoge der Furcht
Gottes, die das Volk unter dem Gesetze, dem von Gott ge-
gebenen Zuchtmeister fiir 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 Héchsten und
Erhabensten, was es in der Religion und Offenbarung gibt — ins
helle, reine Licht der Liebe. In grossen, iiberwiltigenden
Ziigen erzdhlt Moses noch einmal die Geschichte der Fithrungen
Israels. Es ist ein Sonnenbild géttlicher Liebe (¢. 1—4): Mein
Volk, was habe ich dir getan? was konnte ich mehr fiir dich
"7 77) Man Ednnte freilich auch durch ein Usbermass der Beniitzung des
A. T. fehlen.

¥) Ambros. 1. 4 ¢. 31,

%) Vgl. Eberhard, Homilien fiber die B. B. Moses.
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tun? — das ist der géttliche Gedanke, der in allem durchdringt!
Dann wiederholt Moses feierlich den Dekalog,
dieses einzigartige, unumstdssliche Gesetzbuch des Alten und
Neuen Bundes, diese unerreichbare Popularisation des géttlichen
Willens, die auch zur Substanz unserer Predigt und Katechese
gehért. Er zeichnet die Gegenleistung, die Gottes uner-
messliche Liebe vom Israel des A. und N. Bundes, von der
ganzen Menschheit verlangt, die Gott so wunderbar gefiihrt hat
und weiter fitlhren will (¢. 5). Und als ob der Schleier und
das Dunkel, das auf dem Alten Testamente liegt, fiir einen
Augenblick gehoben wiirden — 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 Verkiindigung des Hauptgebotes erheben. «<Hore
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 diezse Worte, welche ich
dir heute befehle, in deinem Herzen und du sollst sie
mitteilen deinen S6hnen 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 verfithrt und wegzieht, hervorgehoben und der
erste Charakterzug der Diener Gottes scharf gezeichnet: der
Gehorsam: homo creatus est, ut Deo serviat (c. 7—11). Ver-
stirkt werden diese Gedanken durch das entscheidende Ent-
weder — Oder, das nun die Rede vor die Augen der ergriffenen
Hoérer stellt: des Gehorsams Segen — des Ungehorsams
Fluch (c. 11). Doch ist auf dem Wege des Gehorsams auch
nicht ein Schritt mdglich ohne Gottes Verséhnung und
Gnade. Darum wsist Moses das Volk an seine grosse Opfer-
stitte, die mit ibrem Kulte auf das Opfer des N. B. hindeutet
(c. 12—17). Die Religion Gottes soll aber auch die &ffentlichen
sozialen Verhiilinisse ergreifen und alles im Lichte des Giaubens
und der Messiashcffnung (c. 17—20 ff) umgestalten. Wenn sich
freilich die Unvollkommenheit 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 gehért, was die Heilige Schrift
enthilt. Noch einmal erdffnet Moses das furchtbare Entweder —
Oder vor den Augen seines Volkes! Im Kapitel 27 und 28 lesen
wir die Anordnung zu jener erschiitternden Zeremonie, die nach
dem Einzug in das gelobte Land den Segen und den Fluch

1) Deut. 6, 4. 5. 6 ff.
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des Gesetzes vor allem Volke an den Bergen Garizim und Hebal
verkiinden soll (vgl. die Ausfiihrung 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 Vélkererneuerung durch das Wort
Gottes aufzufassen hat. Noch einmal verbinden sich die
Gedanken iiber Gesetz und Gnade, Gehorsam und Verirrung,
Vernichtung und Bekehrung zur erschiitternden Peroratio. Die
zeitlichen Strafen und der religiGse zeitliche Beruf Israels als Volk
stehen zwar im Vordergrund. Doch leuchten im Hintergrund
die ewigen Gedanken auf, die das Ganze tragen, und die inner-
liche persénliche 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 libergibt Moses das geschriebene Gesetz den Priestern
und Aeltesten. Josua wird als 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 Autoritidt wachsen und blithen (c. 31).
Jetzt nachdem die ganze Dogmatik, Moral 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
Weltanschauung, die endlich in eine grossartige Weis-
sagung des Filiihrers Israels iiber Israels Geschichte
ausklingt, die er in grossen Ziigen als Strasse zum
Messias durch alles Vilkergewirre, durch Fluch und
Segen zeichnet (c. 32, 33). Eine spitere 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
Pldne durchfiihrt, die ebenso himmelhoch iiber den Menschen-
plinen stehen — der aber auch die Schwichen und Armselig-
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.» 1)

1) Deuteron. 34, 4. 5. Vgl. dazu Numeri 20, 10 ff. 27. Deuteron. 32, 48—52.
Vgl. Eberhard, Homiletische Vortrige i. BB. M. 33. Vortrag.
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Wer schon zu Rom in San Pietro in Vincoli am Grabmal
Julius I1. sass und die Riesenstatue des Moses von Miclelangelo
betrachtete, der kann sich eines Vergleiches der dort empfangenen
Eindriicke mit jener Seelenstimmung nicht erwehren, die jeder
empfindet, der nach der Lektiire der Biicher Moses sinnend bej
den letzten Zeilen des Deuteronomiums innehilt. 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
im Moses des Michelangelo kiinde sich der Riesengeist der
modernen Zeit an. Der Moses des Deuteronomiums
und der ergten Biicher der HIL Schrift liberhaupt hat
iedenfalls auch eine besondere Mission an unsere mo-
derne Zeit, Diese sucht und ahnt eine Erh6hung des Typus
Mensch zum Uebermenschen. Moses zeigt den wahren,
den echten Uebermenschen — es ist der Mensch, der mit
allen seinen Gaben und Talenten von Gnade, Glaube und Liebe
erfasst und verklirt, Natiirliches und Uebernatiirliches in eine
Gottes- und Weltanschauung, in ein Wirken und Ringen nach dem
zeitlichen und ewigen Ziele verbindet. Die moderne Welt mochte,
dass das eigene Ich sich in die Herzen der Menschheit er-
weitert, dass die Radien des eigenen Ich wachsen, dass wir lernen,
die Menschheit lieben, fiir sie kdmpfen, leiden und sterben.
Moses ist der erste Verkiindiger der natiirlichen und
Ubernatiirlichen Gottesliebe, die das wirklich erstreben
und erreichen kann. Und sein ganzes Wirken weist auf den
cinen Erldser hin, der das als Gottmensch in vollstem Sinne
vollendete und durch dessen Gnade und Liebe auch wir in diese
Fussstapfen einzutreten vermdgen. Die moderne Welt sucht eine
einhcitliche Weltanschauung — eine Weltauffassung des Monis-
mus, wie sie sich ausdriickt und versinkt dabei in Materialis-
mus oder Pantheismus. Moses, im Altertum der einzige klare
Verkiinder des Schopfergedankens und der grossartigen Verbin-
dung des Weltalls mit seinem Urheber, der Proklamator des
einen ewigen Gesetzes, das vom Atom bis zu den hchsten
Geistern reicht, der Riesengeist, der die Verbindung von Natur
und Uebernatur, Wissen und Glauben, der Menschenkraft und
der Gnade, des Individuellen und Sozialen, der pragmatischen
Aussechliesslichkeit und Allseitigkeit in der Menschen- und Vélker-
leitung als Pddagoge auf Christus hin verkiindet, vertritt d"en
wahren und echten Monismus: die harmonische natiir-
liche und iibernatﬁrlicheVerbindung des Geschaffenen
mit dem Schépfer.

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

WirhabendenIdeengangdesBuchesDeuteronomium
hier eingehender gezeichnet, weil es als Wiederholung des
Gesetzes und der Offenbarung und als ein Kompen-
dium der Religion der Offenbarung gleichsam Israels
Ezerzitienbuch wurde zur Lebenserneuerung und weil es eben-
deswegen auch ein Predigerbuch per eminentiam fiir die Homileten
des Neuen Bundes bleiben wird. Méchtendiese Gedankenzur
homiletischen Betrachtung dieser unerschépflichen
Predigtquelle anregen! Das Buch steht im Brennpunlt der
Hauptthemata aller Predigten.

12. Israels Sturm- und Drangperiode. So nennen wir die
Richterzeit und die Zeit Samuels und Sauls. Auf wildem Hinter-
grunde, wiihrend Israel um seine Existenz kampft, von den
Feinden und den eigenen Siinden 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
majestitisch prichtig die Gestalt Samuels auf, durch
dessen Hinde die goldenen Fiden der géttlichen Vorsehung
laufen und in alle dunklen Schicksale hinein verwoben werden.
Den Ruf des Volkes nach einem Kénig nimmt Gott in seine Plidne
auf — in glinzendem Lichte und wieder in furchtbaren Nacht-
bildern geht der erste Kénig wie ein Meteor auf und
unter. Das gottgesetzte KOnigtum aber stirbt nicht mehr
— es soll in David sich verewigen, Es gibt kaum eine riih-
rendere Illustration der Wahrheit, wie unter menschlichen Fehlern
und Lastern, unter schwarzen Schatten und Missverhiltnissen
im Volke und an seinen Fithrern die Lichtstrahlen der Offen-
barung doch immer wieder siegreich durchdringen, und wenn
auch verdunkelt, doch nie untergehen — als eben diese Richter-
zeit, von inspiriertem Griffel gottbestellter Historiographen ohne
Ansehen der Person gezeichnet. Der gdttliche Aar triigt auch
den wilden, verworrenen, gestérten Flug der jungen Adler auf
seinen Fittichen — strafend hilt er sie! Es konnte damit nur
etwa das 9. und 10. Jahrhundert in der Geschichte der christlichen
Kirche verglichen werden! Heben wir einige Einzelheiten heraus!

Wihrend das Buch der Richter die eigentliche Sturm- und
Drangperiode Israels zeichnet, aus der die Midnner Gottes
als Fihrer und Richter Israels gleich Felsen und Leuchttiirmen
hervorragen — entfalten die Biicher Samuels (1. und II. Buch der
Kénige) das Werden des Propheten- und Kénigtums 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



— 124 —

Volk und seine Kirche schiitzt, und wie er in den dunkelsten
Zeiten seine Diener zu finden weiss. Die Blicher Samuels sind
aber in noch viel hdherm Sinne ein Priester- und Prediger-
buch. Diese Biicher zeichnen erst wie in einer geschichtlichen
Vorhalle (¢.1—13) die letzten Richter Heli und Samuel, dessen Ge-
stalt schon das Morgenrot des anbrechenden Prophetentums um-
spielt. Dann fiihren sie uns in das Werden und in die Ge-
schichte des israelitischen Konigtums ein, indem sie die Geschichte
Sauls (I. B.) und die grossartige Entfaltung des Kénigtums
unter David bis zu dessen Regierungsende erzihlen. Die Biicher
der Richter und Samuels entfalten eine grossartige Klimax des
immer glinzenderen 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 Majestdt und zartester
Innerlichkeit auf der dunkeln Folie der Geschichte Helis und
seiner Sohne einzeichnet. Treffend beginnt gegenwirtig die Bre-
vierlektiire dieser Biicher mit der Fronleichnamswoche, gewiss
auch ein Wink fiir die Prediger! (S. 580.) Um die Stiftshiitte
von Silo und die Bundeslade gruppieren sich scharfe, aber
auch inhaltsvolle Antithesen: Bilder riihrendster und zartester
Frommigkeit wie erbirmlicher Lauheit, reinen Dienstes im
Heiligtume und masslosen Frevels am Heiligsten (I. Sam. 1—4),
Bilder edler Erziehung durch Gott und gottesfiirchtige Familien
unter dem Segen von oben und abschreckender Verziehung,
liber welche furchtbare Strafgerichte hereinbrechen (I. Sam. c. 2,
3, 4), Bilder des Segens und der Liebe, die vom heiligen Kulte
und seiner Stdtte 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 wéchst alsdann das K&nigtum
Israels heraus, welches das Volk zwar erst gegen Gottes
Willen verlangt (I. Sam. c. 8 und 9), das aber Gott in seiner
unerforschlichen Weisheit bereits in seine Pline aufgenommen
hatte, und das er nun in den Mittelgrund derselben stellt. Saul
beginnt eine glinzende Laufbahn, geht aber als Triiger des Konig-
tums zur Warnung fiir alle Zukunft an seiner ungehorsamen
Selbstherrlichkeit (I. Sam. ¢. 14—16, ¢. 18 —31) zu Grunde, wie ein
verloschender Irrstern. Aus dem IL Buche Samuels, im Zu-
sammenhalt mit dem ersten Buche der Chronik und dem
Psalterium, erhebt sich dann die Gestalt Davids. Vom Richter-
buche bis zum Schlusse der Kénigsbiicher tritt die grossartige
Geschichte der géttlichen Vorsehung und die pragmatische Ent-
hiillung des Weltplans immer iiberzeugender und iiberwéltigender
in den Vordergrund. Diese wenigen Andeutungen zeigen dem
Prediger die reichen homiletischen Schitze der
Biicher Samuels, der Konige und der Chronik.

13. Israels Grdsse unter David. David kann nur mit Abraham
und Moses verglichen werden. Abraham erhielt die erste Ver-
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heissung des Schauplatzes der Offenbarungsgeschichte fiir 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 Verstindnis des Volkes als Moral-, Judizial-
und Zeremonialgesetz eingefiihrt: es wirkte nun voll und ganz
im hl. Lande als ein Pddagoge auf Christus hin.

In Davids Person bereichert uns die Hl. Schrift mit einer
Fiille erhabener Charakterziige, die fiir Prediger einen hohen
homiletischen Wert besitzen. Mit Davids Psalmen erschliesst
die Schrift dem Beter und Prediger den innern Geist
des Gesetzes, das Moses gebracht, David durchgefithrt und
vertieft hat, und das der Heiland vollenden sollte. Die
Psalmen sind kostbare Gefidsse, 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
fir alle Zeiten gelegt hat. Die Psalmen sind offene goldene
Schalen, in die auch wir unser religiéses Betrachten, Bitten,
Flehen, Bereuen, Anbeten, Danken und Jubeln hineinlegen, damit
die Engel es hinauftragen vor das Angesicht des Allerhdchsten.
Der Literalsinn gibt auch hier die Grundlage. Der typische
Sinn ist in vielen Psalmen unwiderleglich sichergestellt. Dann
aber liegt es schon in der Intention der Psalmen, dass
sie ohne Kiinstelei sehr verschieden aufgefasst, ange-
passt und betrachtet werden kénnen. 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 tiglichen Kirchen-
und Priestergebete gemacht, zum Triger ihrer erhabensten
Affekte und Stimmungen. So sind uns denn die Psalmen nament-
lich in der Liturgie ein vorziigliches Predigerbuch, in dem sich
der Geist des Alten und Neuen Bundes offenbart und das ebenso
die Affekte des Predigers wie seine praktischen Anwendungen
michtig anregen, beherrschen und tragen soll. Wir verweisen
hier gelegentlich auf die fiir den Homileten ausserordentlich
fruchtbaren Psalmenkommentare von Thalhofer und Wolter
(Psallite sapienter), welche den liturgischen Gebrauch eingehend
beriicksichtigen, sowie auf Schegg, der den Literalsinn gediegen
und ansprechend erklirt. — Nachdem David das Gesetz durch-
gefiihrt und Israel endgiiltiz organisiert hatte, brach eben der
Geist des Gesetzes, die Innerlichkeit der Religion Gottes in den
Psalmen gleich rauschenden Wasserbidchen durch. Da diese Psal-
men vom 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 Seelsorgerschule.!)

') Vgl. z. B. Dr. d. Schmitt, Der Psalm 118, zur Betrachtung und Besuchung
des Allerheiligsten erklart und verwendet. Freiburg, Herder, 1901. Beachte
die Vorrede! Vgl Porta Sion v. Ecker; Uebersetzungen und Nachdiehtungen
von Bickel, Storck und Frifel,
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Mit Davids Leben und Schicksalen treten wir neuerdings
in die erhabene Welt der Typen und Vorbilder Christi, die
immer schiirfer und ausgepriigter werden. Selbst der gefallene
David, der als Triger der Siinde und des Siindenfluches verfolgt
wird, erscheint in reuiger Busse geradezu als das vollendete Bild
des leidenden Messias, der die Siinden der Welt trigt und hin-
wegnimmt. Auch diese grossen pragmatischen Beziehungen regen
den Prediger zu fruchtbaren Gedanken an. Wir kdénnen 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 Grisse, Liebe und
Leiden gerne im Lichte dieser Psalmen zeigt. (Vgl z B. das
Offizium von Weihnachten und Epiphanie, die kirchlichen
Adventgedanken in den Introiten, Gradualien, Offertorien und
Communio-Versen der Messe und den Antiphonen des Breviers,
die Liturgie der Karwoche u. s. 1)

David ist endlich von Gott berufener und gesalbier Konig.
Davids Konigsthron ist die Ewigkeit verheissen: denn der
Messias wird ein Sohn Davids sein und vom Throne Davids
Besitz nehmen. Und wenn einst der Messias sein Reich, seine
Kirche griinden und seinem Stellvertreter und obersten Hirten
die Leitung dieses Reiches, das Weiden der Schafe und der
Limmer iibergeben wird, dann nimmt der Papst im biblischen
Sinne vom Throne Davids Besitz als Stellvertreter des
Aufgefahrenen, der zur Rechten des Vaters sitzt, bis an das
Ende der Zeiten, wo alles zum Ziele gelangt und Christus ewig
in Herrlichkeit regiert. So sind dje Worte des Engels?) zu ver-
stehen: et dabit illi Dominus Deus sedem David patris ejus
et regnabit in domo Jacob in aeternam et regmni eius non
erit finis. (Vgl Dan. 7, 14. Michias 4, 7.) So ist Davids Kénigs-
tum und Kdnigsleben ganz vom messianischen Lichte {iberstrahlt:
von David geht eine neue, wenn auch oft verdunkelte Sonnenbahn
bis auf Christus. (Vgl. den Stammbaum bei Matth, c. 1, 1—-17,
dazu Grimm, Leben Jesu, I. B. VI. Kap., der Stammbaum Jesu,
3. 186 ff. nnd 206 ff. und B. II V. Kap., der Menschensohn Sohn
Gottes, Stammbaum nach Lukag S. 137—174.)

In David dringt sich alles Grosse der Triiger der alttesta-
mentlichen Offenbarung zusammen, Er ist Israels Befreier,
Gesetzgeber, Prophet, Kénig und Priesterkénig.®

David ist personlich ein Soldatenkind mit dessen Fehlern
und Tugenden, reich an erhabensten Charakterziigen, befleckt
mit grossen menschlichen Schwichen und vielen kleinern
Fehlern. Grossartig aber leuchtet aus Davids Tagen das Grund-
gesetz im gottlichen Weltplan: freie Gnadenwahl, nicht der

) Lucas 1, 32, 33,

) Vel Grimm, Leben Jesu, IT. B, VL. Kap. David Vorbild des messianischen
Priesterkonigs S. 153 ff., Davids Priestertum 5. 156 ff., Die Linie Nathan ohne
Thron, 160 ff,
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Rechtsanspruch von Fleisch und Blut bestimmt die Triger der
Offenbarung; und selbst die Schatten und die Siinden dieser
Triger werden die Offenbarung, die zum Messias eilt, nicht
aufhalten. Aber nur der Reue, der Busse winkt dag Heil.
Immer wieder klingt etwas von dem grossen evangelischen
Grundsatze durch: selig sind die Armen im Geiste. So wird die
Geschichte Davids eine wahre Schatzkammer fir die Prediger.
Sie birgt nach der eben gegebenen homiletisch-pragmatischen
Darlegung fiir die Bildung und zur Beniitzung des Predigers
reiche Materialien. Bis in die neueste Zeit wurde iiberdies auch
Davids Person und Geschichte selbst eingehend homiletisch be-
handelt: vgl. Breiteneichers Predigten iiber das Alte Testament.
Schmitz, Weihbisehof von Ko6ln, David, der Mann der Hoffnung
auf Gott. Kéln, Theissing, 1899.

14, Israel ein Friedensreich unter Salomon, Hatte die Offen-
barung in wilden Kimpfen gesiegt, so will sie jetzt auch mitten in
der Kultur des Iriedens ihre sieghafte Ueberlegenheit zeigen.
Israel sollte ja mit den meisten grossen Kulturvélkern
in Berlihrung kommen und Lichtstrahlen der Wahrheit und
Gnade unter sie streuen. So soll es nun erst selber eine hohe
Kulturstufe ersteigen. Die Zeit unter Salomon war gleichsam
eine Vorschule fiir diesen Weltberuf. Die wahre Religion
erscheint im glinzenden Rahmen irdischen Friedens
und hoher Kultur!

Israels Ausschliesslichkeit und patriarchalische Eigenart
ist sich nicht Selbstzweck, sondern bloss Mittel zum
Ziel. Darum baut sich nun die Offenbarung unter andern
Zeitliufen in den Tagen Salomons in eine blithende Kulturent-
wickelung ein. Salomons Leben und Sechriften sprechen mitten
in diesen glanzvollen 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 geriit mit seinem Volk auch in die
Gefahren und Klippen einer reichen Kultur. Die vollen Kultur-
freuden und der offene Verkehr mit den Heiden bringen am Lebens-
abende Salomons grosses Verderben fiir Fiithrer und Volk.

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

a. Religion und Kultur sind nicht Feinde, viel-
mehr Freunde: Natur und Gnade sollen unsere Fiihrer sein.
Religiéses Leben im Rahmen und auf der Grundlage einer
edeln Kultur ist geradezu ein Abbild vom Reichtum des himm-
lischen Lebens in Gott?).

) Proverbien, Hohes Lied und Prediger enthalten die Salomonische Weis-
heit. Der Kohelet (= <Predigers, = «Versammlers, = «Sammler von Spriichens)
ist, wenn auneh nickt von Salomon verfasst, doch Weiterentfaltung Salomonischer
Weisheit: dabei nimmt Kohelet indirekt Stellung gegeniiber eindringender grie-
chiseher Weisheit und Kultuy - referierend, ergéinzend, kritisierend. Vel. Zapletal,
Das Buch Kohelet. Freiburg, Universitatsbuchhandlung 1905.

) Vgl z. B, die Kouigsbiicher, vgl. dazu Rosenkranzenzyklika v. 1893 III. T.
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b. Die Uebernatur baut auf der Natur, tiber-
natiirliche Weisheit verbindet sich harmonisch mit der natar-
lichen: beide stammen von Gott.1)

¢. 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, als einzelne Berichte der Hl. Schrift aus dem Leben
Salomons: man vergleiche z. B. III. B. d. Kén. ¢. 8 II. Chronik
c¢. 6! Die verschiedenen 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 mnie —: sie hinterlassen
den Nachgeschmack des Pessimismus. Gott allein geniigt: Verba
Ecclesiastae, filii David regis Jerusalem: vanitas vanitatum et
omnia vanitas! — Finem loquendi pariter audiamus: Deum
time: et mandata eius observa, hoc est totus homo: et cuncta
quae fiunt, adducet Deus in judicium pro omni errato, sive bo-
num, sive malum illud sit.2) Die glinzendste Kultur ohne Gott
und Gottesfurcht, ja selbst eine nicht einmal gottlose, aber doch
verweltlichte 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 tritben Stimmungen des Pessimismus den Goldglanz der
Kultur umlagern, wihrend 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 Moral, 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 Fall den einzigartigen
Gegensatz bildet, obwohl iiber Salomons Ende doch wieder ein
geheimnissvoller Hoffnungsschimmer aufflackert, der auf Reue
deutet. Der Ecclesiastes kann so verstanden werden.

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

1) Vgl. die Proverbien.
2) Ecel. 1, 2 und 12, 13, 14.
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Die zehn Stimme reissen sich los. Das allein hitte ihren
Ruin freilich noch nicht vollendet. Wenn sie auf dem vom Pro-
pheten ihnen vorgezeichneten Wege gewandelt und dem
Heiligtum in Jerusalem nach der politischen Trennung
treu geblieben wiren, hiitten sie auch so ihre Aufgabe noch
erfiillt. Da sie aber von Gott und Tempel zum Gétzendienste und
heidnischen Leben abfalien, gehen sie als Volk ihrem Ruin ent-
gegen. Trotzdem treten auch #m Reiche der zehn Stimme
noch von Gott gesandte grosse Propheten auf — die unter
wunderbaren Fiigungen des géttlichen Weltplans Strafe und
Segen wirken, einen Rest Israels, der guten Willens ist, retten
und selbst bis in die heidnische Welt hinaus Fihrer und Er-
zieher werden. Im Reiche selbst aber wird der Riss immer
tiefer. Die Strafe fiir die Untreue wichst sich aus bis zur Depor-
tation, von der die zehn Stimme nie mehr als Volk heimkehren,
obwohl auch da an einzelnen Personen und Gruppen im fremden
Lande (vgl die einzig schénen Belege im Buche Tobias) und
unter der. zuriickgebliebenen Mischbevélkerung Gottes Gnade
Grosses tut. Die Geschichte erdffnet hier tiefe Blicke in Gottes
Pline. Niederschmetternd ist die Strafe. Doch geht die Gnade
Gottes neuerdings durch alle Strafgerichte, Heil wirkend fiir Juda,
das getrennte Israel und selbst im Heidenland vielfach 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 als sie.

Mitten in diesen verworfenen Landen erhebt sich das Pro-
phetentum in Elias und Elisius zu seinen hochsten Hohen. Elias,
der wie Jonas zeitweise zu den Pessimisten des Alten Bundes
zéihlte, empfingt von Gott selber in der Wiiste und auf Horeb die
grossten pastoralen und pragmatischen Offenbarungen, die je
elnem Menschenkinde unter der Sonne gegeben wurden! Die
Kapitel 17—19, 22 des dritten (ersten) und die Kapitel 1—14 des
vierten (zweiten) Buches der Konige sind echte, wahre Pastoral fir
Prediger und Seelsorger. Elias verzweifelt an Israel und an
dem Erfolge seines Berufes (3. Kon. 19, 3. 4). Ein Engel weckt
und stirkt 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 als endlich Elias nach dem Be-
fehle des Herrn auf Horeb stand — da fuhr ein grosser ucd
heftiger Sturm voriiber, welcher Berge stiirzte und Felsen zer-
schmetterte 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 ££.). Als er thm
aber im sanften S#useln der Luft die Gottesnihe 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,
dieder Ewige itber die Gottlosen hereinbrechen lisst — hat sich der
Herr «Sieben Tausende bewahrt, die ihre Knie vor Baal nicht
beugten» (19, 18), Jetzt flieht der Pessimismus. Neugestirkt
wird Elias in seinen Beruf gesendet. Elisius wird zu seinem Mit-
arbeiter berufen (19, 19). Selbst unter die Heiden soll Blias
gehen und dort dem Herrn Werkzeuge seiner Strafpidagogik
salben (19, 15). Das Feuer des entriisteten Zornes wird jetzt zur
Flamme der heiligen Liebe und des Seeleneifers. Und wenn
auch der Prophet neuerdings als Werkzeug und Verkiindiger
gOttlicher Strafen wirken muss — die Liebe wird nicht mehr
miide und verzweifelt nie. Gott kann sich aus Steinen Kinder
Abrahams erwecken! Und diese Aufgabe soll bei der ersten An-
kunft des Messias Johannes der Taufer und vor der zweiten An-
kunft Elias personlich noch einmal im vollsten Sinne(vgl. Luc.1,17;
Matth. 17, 11—14) am ganzenJudenvolkeldsen. — Als Israels Nie-
dergang bereits grauenhaft geworden war — alsdie Bewohner Juda
mit Verachtung auf dieses gestrafte Land herabbdickten, da ver-
kiindet plétzlich der Prophet Isaias zur Ueberraschung seiner Zeit-
genossen: immer ist dieses Land noch nicht aus den Plinen 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
Mischvolk sich gebildet hatte, wird einst der Messias hervorgehen :
dort wird er wirken: das grosse Licht der Welt(Is. 9, 1). —
Ja schon in die Zeit, als die zehn Stimme in der Verbannung
schmachteten, zeichnet uns ein inspirierter Schriftsteller in die
dunkle Geschichte das Lichtbild des Tobias, eine riiirende Fithrung
der gottlichen Vorsehung im kleinen und im grossen — ein ewig
schones Bild vom Leben der treuen Anhénger der Kirche des Herrn
unter Andersgldubigen und des Finwirkens auf Andersgldubige
und Glaubensgenossen in der Diaspora durch ein Leben aus Gott
und in Gott. — Als aber endlich die Fiille der Zeiten tatsidchlich
anbrach — und der Heiland, aus Judia vertrieben, in Galilia sein
grosses Wirken entfaltete — erinnert der Evangelist Matthius an
ebendiese wunderbaren Pline Gottes mit dem Lande, an dem schon
ein Elias verzweifeln wollte, wihrend Gottes Liebe seiner nicht
vergass: Jesus secessit in Galilaeam et relicta civitate Nazareth
venit et habitavitin Capharnaum maritima in finibus Zabulon
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 lucem magnam, et sedentibus in regione umbrae mortis
lux orta est eis.]) — Und wiederum in dem scheinbar ganz verlo-
renen Samaria und Galilia, 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

1) Matth. 4, 12—17. Is. 9, 1.
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Religion des A. B. in Judia scharf betonté, aber zugleich die
Weitherzigkeit des Welterldsers wie eine Sonne aufleuchten liess.
Bamaria hatte Elias zum Verzweifeln gebracht — aber auch
jene einzig schéne 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 Erldsers am Anfang seiner Wirksamkeit
auf, die Judda und Samaria und Galilia und die ganze Welt
mit ihren Strahlen durchdringt und iiber die die Samariter nach
dem Besuche des Heilandes in den schénen Worten frohlocken:
et scimus quia hic est vere Salvator mundi! (Joh. 4, 42.) —

Man vergleiche die Offenbarung im sanften SAuseln des
Friihlingswindes auf Horeb und die Riicksendung des Elias
nach Samaria und Galilia 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 erSffnen., Man ziehe die Parallelen zwischen der Pastoral
auf Horeb an Elias und Elisdus (3. Kén. 19, 9—21) und jener
wunderbaren Pastoralstunde des Heilandes an seine Jiinger am
Jakobsbrunnen, wihrend das gliickliche Weib in die Stadt geeilt
war (Joh. 4, 27. 31—38), um den Messias zu verkiinden. 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 Erlésungsbediirfnis und Gottes Gnade aus allen
Vélkern und Kulturstufen zum Heiland und zu seiner einen Kirche
dringen werden — sprach der Welterldser zu den Aposteln und
zu allen kiinftigen Predigern das grosse Wort: Levate capita
vestra et videte regiones, quia albae sunt iam ad messem
{Joh. 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 Friichte der Predigt, die man
einheimst, gar oft schon durch eine lange géttliche Padagogik
und ungezihlte Vorarbeiter friitherer Zeiten vorbereitet waren:
€go misi vos metere, quod non laborastis. Alii laboraverunt et
vos in labores eorum introistis. —

So deutet denn die Pidagogik iiber Israel und Galilda in
einzig trostlicher Weise auf jene Liebe und Gnade, die dem
geflohenen Propheten auf Horeb unter sanftem Siuseln des Friih-
lingswindes geoffenbart wurde, die der Heiland selbst der Sama-
riterin im Bilde des lebendigen Wassers als die grosse Gottesgabe
beschrieb (Joh. 4, 10. 11) und die er kurz vorher dem gebildeten
Nikodemus als das neue zweite Leben verkiindet hatte, dessen
Uebernatiirlichkeit und Lieblichkeit er mit Ausdriicken schilderte,
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 Pidagogik und Pragmatik liber
Samaria und Galilia leuchtet also die Liebe des



e 182 |

erldsenden Gottes, der liberall die Glieder seines Rel-
ches findet, auch dort, wo man an Stimmen, Volkern
und Nationen verzweifeln méchte.— Andererseits wird
aber auch gerade durch diese Pddagogik an Samaria
und Galilia der festeGrundsatz von der Wahrheit 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 Galilia getan und
vollendet. Von Tobias, iiber dem eine so ausserordentliche gdtt-
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 Kélbern gingen,
welche Jeroboam gefertigt hattes, ebenso seine Gesetzestreuein der
Gefangenschaft, «da alle von den Speisen der Heiden assen»
(Tob. 1, 5. 12). «<Salus ex Judaeis ests, 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 qucd
gcimus (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 zihlt,
Wie reiche homiletische Anregungen vermag also
ein Ausblick in die Geschichte Galildas in der Hei-
ligen Schrift dem Prediger zu geben!

16. Die Zeit nach David und Salomon. Zwischen David
und seinem Sprossling, dem Messias, liegt ein volles Jahrtausend,
Die lange Geschichte nach David 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 Stimme nicht bloss von der politischen, sondern auch
von der religiésen Einheit los und gingen als Volk verloren,
wenn auch einzelne Gruppen ihr Heil fanden. Dann ent.
artet auch der Rest, dasReich Juda selbst, unter seinen
Konigen 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 Vdlker er-
scheint, ist es nur ein kleiner Rest, bei dem er Glauben findet.
Dieser Rest Israels erfiillt 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. Israelitische Apostel gehen hin, lehren,”
bekehren, taufen und erziehen die Volker. Aber Israel als Volk
verwirft den Messias. Wihrend die verlorenen Séhne der Welt-
geschichte heimkehren, wird Israel selbst der verlorene Sohn,
bis auch es als Volk am Ende der Tage heimkehren wird. Trotz
schlimmer Entwickelung hilt Jahve um David willen sein Wort
aufrecht, bis der Messias als Sohn David sein Werk beginnen
wird, Das ist der Hintergrund, auf dem sich die folgen-
den Fiihrungen und Entwickelungen abheben.

17. Die Kénige. Herrliche Lichtbilder, aber auch die dun-
kelsten Schattenbilder, zeichnen die Treue und noch o&fters die
Untreue der Konige Israels an ihrem Berufe als Volksfiihrer, Ahnen
und Typen Christi. Protz aller menschlichen Treulosigkeit fiigt
sich Glied an Glied im Stammbaum Christi, siegt doch immer
und immer wieder trotz scheinbarer Misserfolge die Pédagogik
auf Christus hin. Die Geschichtsdarstellung der Konige Judas
und des Volkes Gottes unter ihnen ist ein wahres Vor- und Ur-
bild objektiver Geschichtschreibung, aber auch ein unverwiist-
liches Bild der gottlichen Gerechtigkeit, die ohne Ansehen der
Person richtet, ihre Pline durchfiihrt, keines Menschen bedarf
und auch aus Steinen Kinder Abrahams erschaffen kann,

18. Die Propheten. Grossartig erhebt sich zugleich mit dem
Konigtum das Prophetentum. Die Propheten sind einerseits die
grossen Prediger, Retter und Fihrer ihrer Zeiten
— andererseits die grossen Seher der Zukunft?)
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 iiberwiltigend und reich, dass man z. B.
einen Isaias den Evangelisten des Alten Bundes genannt hat. Nie
wurde die Pragmatik des gdttlichen Weltplanes mehr enthiillt
als gerade durch die Propheten. Vergleicht man die biblischen
Geschichtsbilder und die Prophetenbiicher mit den einschligigen
Kapiteln der Weltgeschichte, so driicken uns die hl. Schriften
den goldenen Schliissel eines tiefern Verstindnisses der Welt-
geschichte und des Weltplanes in die Hdnde. 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 gdttlichen Weltplanes seine Pracht-
seite. Das Bild des Messias wird bei den Propheten
immer mehr zum Bild des Welterlésers und Israels
Beruf zum Weltberuf. Dabei iiberrascht uns bei den Pro-
pheten eine Tiefe und Verinnerlichung des religiésen
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 Moral und Aszese bei simtlichen Pro-
pheten, an ihre einzig schonen und fruchtbaren Affekte der
T 1) Vgl oben 8. 129 ff,
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Liebe und Reue, an jene eigenartige Mischung von Strengem
und Zartem, objektiver Felsenstiirke und innigem, zartestem, sub-
jektiven Empfinden: kein Kulturvolk der alten Zeit kann etwas
aufweisen, das sich auch nur im entferntesten mit dem religisen,
sittlichen und pragmatischen Gehalt des israelitischen Propheten-
tums vergleichen liesse — das uns seine Spuren iliberdies im Ge-
wande einer klassischen Literatur hinterliess. Die Propheten
ragen mit ihrem Wirken weit iber Israel hinaus —
die sind Prediger und Verkiinder des Messias an ganze
Vélker selbst unter der Heidenwelt!) Diese wenigen
Andeutungen kennzeichnen die Propheten als eine
wahre Predigerschule. Fiir die Begriffe Gottes, des Er-
16sers und seines Reiches, der Gnade und ihrer Friichte, fiir die
reinen und lautern Begriffe der Moral und Aszese sind bei den
Propheten reiche Schitze hinsichtlich Inhalt und Form auf-
gespeichert. (Vgl dazu oben: Die Heilige Schrift als Quelle der
Popularitit, S. 84—92, ebenso 8. 65 und 85; S. 86 und 87. Vgl
hiezu auch die ganze grossartige Disposition der Pro-
phetien, z. B. einesIsajas —etwa in Kaulens Einleitung bef
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
fir Judda die Strafe, die Deportation, die gewaltsame Verpflan-
zung Israels mitten unter die Heidenvolker. Wie T8pfergeschirr
zerbricht der Herr Stadt und Heiligtum. Wie eine Ehebrecherin
jagt er sein Volk aus dem Lande. Es scheint, als habe die
Offenbarung ihr Strombett verloren. Aber die furchtbare
Strafe wirkt auf den Rest Israels reinigend und fir
die Heidenwelt erleuchtend. Die Weltmacht, die Israel
deportiert hat, wird selber Gotles Werkzeug. Der grosse
Herrscher Babylons muss sich schliesslich vor der
iibernatfirlichen Grdsse des Propheten Daniel beugen,
der mitten im Heidentum wirkt und weissagt. Er gibt
dem Gott Israels die Ehre und der neue Eroberer,
unter dessen Fiissen Neu-Babylons Kulturmacht
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, viertes
Weltreich prophezeit — Cyrus, Alexander, die Rémer im Geiste
geschaut — bis das gross: Reich folgt, das Gott selber baut —

1) Vgl. Elias, Elistius, Isaias, Daniel. — Daniels eigenartige Stellung am
Hofe Nobukadnezars findet einigermassen eine Parallele in den Jesuiten-

missioniren am Hofe der kaiserlichen Tartarendynastie in China im siebzehnten
Jabrhundert. Vgl. Grimm, Leben Jesu, 1. B. S. 25, Anmerkung.
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das Messiasreich. Nach allen Seiten fallen durch Daniel und
die Juden der Diaspora Strahlen und Samenkdérner der Wahrheit
unter die Heidenwelt: und sie bleiben vielfach nicht ohne Frucht.

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

a. Israelwird furchtbar gestraft, aber auch griind-
lich von seinem Hange zum Gotzendienst gereinigt
und fir die Aufgaben seines Berufes vorbereitet.

b. Aber auch alle andern V{ilker sind in den
Weltplan Gottes einbezogen: die wahre Religion trigt
in sich die Absicht, alle zerstreuten und getrennten
Volker 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 Pldnen Gottes dienen.?)

20. Letzter Riickblick und Ausblick auf das Alte Testament.
Wenn wir an diesem bedeutsamen Wendepunkt der Offen-
barungsgeschichte riickwirts blickend vorwirts schauen, so
stehen wir vor einer ganz fiiberwiltigenden Tatsache: die Re-
ligion und die Kirche Gottes, die so alt ist als die Menschheit,
trigt einen unwiderstehlichen Zug nach Universalitit, nach der
Seelsorge und der Beseligung aller Volker in sich.

Die Religion der Offenbarung selbst aber wurde aus eben
diesen gottlichen Absichten im Laufe der Zeiten mit den ver-
schiedensten Kulturstufen und Kulturvélkern zusammengefiihrt.
Sie wandte sich, wie wir wiederholt gesehen haben, zuerst an
die ganze Menschheit. Deswegen konnten auch die sich tren-
nenden Volker der Urzeit einzelne Strahlen der Uroffenbarung
iiber den ganzen Erdkreis und in die gesamte Menschheit tragen.
Die Religion der Offenbarung kam alsdann in oft iiberraschenden
Begegnungen mit den grossen Volkern des Altertums in enge Be-
rithrung, mit Alt- und Neu-Babylon, mit den Aegyptern, Assyrern,
Persern, mit den griechischen und rémischen Weltreichen und
zahllosen kleinern Vilkern des Orients. Die Deportation Israels
und Judas schuf die eben erwiihnte eigenartige Katechisation der
Heidenwelt und ihrer hervorragendsten Fithrer. Es lag ferner
nicht im Plane der gdttlichen Vorsehung, dass alle Deportierten
von der Erlaubnis zur Riickkehr nach Jerusalem Gebrauch
machten. Selbst ein Daniel blieb mit einem Reste jiidischer
Stammesgenossen in der Heidenwelt zuriick. Von da aus bildete
sich allmihlich die grosse jiidische Diaspora iiber die Léinder
des bekannten Erdkreises. Das Institut der Synagogen, das
wohl dem Exil sein Entstehen verdankt, verbreitete sich iiber-
all, wohin die Juden zogen: «seit alten Zeiten wurde Moses

1) Tob., Dan, ¢. 2 ff. Vgl. dazu die grossen Gedanken eines Isaias und
Daniel iiber die Weltreiche und alle Kulturstufen — die vor Christi Weltreieb,
der Kirche, erbleichen!
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schiedensten Kulturstufen und Kulturvélkern zusammengefiihrt.
Sie wandte sich, wie wir wiederholt gesehen haben, zuerst an
die ganze Menschheit. Deswegen konnten auch die sich tren-
nenden Vélker der Urzeit einzelne Strahlen der Uroffenbarung
iiber den ganzen Erdkreis und in die gesamte Menschheit tragen.
Die Religion der Offenbarung kam alsdann in oft iiberraschenden
Begegnungen mit den grossen Vélkern des Altertums in enge Be-
rithrung, mit Alt- und Neu-Babylon, mit den Aegyptern, Assyrern,
Persern, mit den griechischen und r8mischen Weltreichen und
zahllosen kleinern Volkern des Orients. Die Deportation Israels
und Judas schuf die eben erwihnte eigenartige Katechisation der
Heidenwelt und ihrer hervorragendsten Fithrer. Es lag ferner
nicht im Plane der géttlichen Vorsehung, dass alle Deportierten
von der Erlaubnis zur Riickkehr nach Jerusalem Gebrauch
machten. Selbst ein Daniel blieb mit einem Reste jiidischer
Stammesgenossen in der Heidenwelt zurfick. Von da aus bildete
sich allmihlich die grosse jiidische Diaspora iiber die Lénder
des bekannten Erdkreises. Das Institut der Synagogen, das
wohl dem Exil sein Entstehen verdankt, verbreitete sich {iber-
all, wohin die Juden zogen: «seit alten Zeiten wurde Moses

1) Tob., Dan. eo. 2 ff. Vgl. dazu die grossen Gedanken eines Isaias und

Danfel {iber die Weltreiche und alle Kulturstufen — die vor Christi Weltrelch,
der Kirelie, erbleichen!
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als Sohn Davids, den uns die Evangelisten Matthius 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
Plane Gottes lag. (Vgl. oben Nr. 13.)

Israel bleibt der Iiihrung durch sein Priestertum
iiberlassen. Um dasselbe gruppieren sich neue Einrichtungen, «die
grosse Synagoge» in der Perserzeit, die «Gerusia»in der Machab3er-
periode, das eigentliche <Synedriums in der Rémerzeit. Israel war
nach seiner Heimkehr geheilt und gereinigt vom heidnischen
Gotzendienste. Der Kult im neuen Tempel erscheint vertieft,
vergeistigt. Gebet und Lesung der hl, Schriften verinnerlichen
viele Kreise des Volkes. Die Not des Exils hat beten gelehrt —
die Entbehrung des Tempels hatte das Heimweh nach ihm und
der Liturgie gemehrt. Der wdchentliche 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 michtiges. Aber auch die Kreise der
Belkenner des wahren Gottes in Galildia waren mit dem Tempel
in Jerusalem in Verbindung und hatten ihre Synagogen. Samaria
blieb getrennt.

Auf solchem Boden wuchsen die Helden der Machabier-
Zeit: die Hl. Schrift zeigt uns hier Charakterbilder von einer
Grosse und Reinheit, die einzig in ihrer Art in der Weltgeschichte
dastehen.t)

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

Aber auch gegenteilige Einfliisse machten im Volke sich
geltend. Die Hiiter des Gesetzes, die verschiedenen Behdrden
waren zwar legitim und in entscheidenden Momenten sogar
mit iibernatiirlicher Indefektibilitit ausgestattet.?) Aber ihre
Schulen und Sekten verdarben Israels Geist und Herz und
setzten die Formel an die Stelle des Geistes. Israel entgeistete
und erstarrte. Die Machabiier hatten in der hirtesten Zeit und
mitten in dem heidnischen Verderben gottloser Kultur fiir
reine Ideale gekdmpft. Aber in der nachfolgenden Periode na-
tionaler Selbstéindigkeit fiihlte sich Israel zu sehr als blosse
Nation, als politische Macht. Dieses Uebermass politisch-natio-
naler Gedanken verdarb die Messiasidee bei den Fiihrern und
der Masse. Parteiungen und Hiresien zerrissen das Volk, das,
von Blinden gefiihrt, blind dahinzog. Der Buchstabendienst
lihmte den héhern Aufschwung. Und da die eiserne Hand
der Rémer sich auf Israel gelegt hatte — erwarteten die

1) Vgl. die Machab#erbiicher,
%) Joh, 11, 51.
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meisten der Fiihrer und des Volkes nicht einen Messias von
Siinden, sondern einen politischen Messias, der das Rémerjoch
bricht und Israel eine irdische Weltherrschaft bereitet. So ent-
lisst 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 Kénig der Juden
wider ihren Willen. Und doch ist er wieder die echte Frucht der
Geschichte des entarteten Volkes Gottes. Der Machabier, der
den Krieg gliicklich zu Ende gefiihrt, Simon, hatte die oberste
Leitung des Volkes nur bis zur Zeit, da ein zuverlissiger Pro-
phet auftreten wiirde, iibernommen. Aber seine Nachfolger, na-
mentlich Aristobul, machten sich unberufen zu Konigen auf dem
Throne Davids. Zwiespalt und Greuel in diesem koéniglichen
Hause veranlassten das Einschreiten der Romer, die schliesslich
den Idumier als ihre Kreatur und ihren Vasallenk6nig auf den
Thron Israel setzten.!)

91. Der Erwartete Israels und der Vélker, Jesus Christus. Lingst
gingen alle Lichtstrahlen des Alten Testamentes auf Christus. Das
Bild des Welterlosers wurde seit der ersten Verheissung im Pa-
radies immer deutlicher, klarer, grossartiger und umfassender
gezeichnet. Das Gesetz war ein Pidagoge, ein Zuchtmeister, der
Israel auf Christus bereitete. Die Propheten waren liebreiche
Viter und Fithrer zum Welterldser. Eine zahlreiche Typen-
reihe bildete den, der da kommen sollte, vor. Die Gnaden
und die Strafgerichte, die Demiitigungen und Erhfhungen ge-
schahen nur um des Messias willen. Jetzt zeichnen die Evan-
gelisten mitten in die diistern Tage des ferodes 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 hervorhebt —
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.?) Alle Sterne erbleichen vor dem Sonnenaufgang aus der Hohe,
in welchem uns heimgesucht hat das Erbarmungsherz unseres
Gottes.8) Die Welt hilt den Atem an, die Pulse aller Entwicke-
lungen und Kulturen stehen stille, um den Einen und Ewigen
zu betrachten und zu lieben: ut dum visibiliter Deum cognoscimus
per hune in invisibilium amorem rapiamur.4) — Sistere in persona
amata propter se — wie der grosse Thomas sagt — dazu dréngt
der erste grosse Eindruck der Evangelien!

In diese Zeitumstinde tragen also die Evangelisten das
volle Lebensbild des Welterldsers mit unsterblichen Ziigen ein.

1) Grimm, Lehen Jesu, I S. 51.

%) Tit. ¢. 2 und 8, Vgl. die Messformularien (Episteln) der Weihnacht!
8) Luec. 1, 78. v

4) Weihnachtsprifation.
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Feierlich verkiinden die Engel bei der Geburt Christi den
Weltplan Gottes, in dessen Mitte der neugeborne Erldser als
Licht der Welt ergléinzt: Gloria in altissimis Deo et in terra pax
hominibus bonae voluntatis!

Die Evangelien beschreiben uns den schlichten Men-
schensohn Jesus Christus. Aber aus der Wolke der
Menschheit bricht und leuchtet immer wieder herrlich und herr-
_licher die Sonne seiner Gottheit in den stillen Tagen der
Kindheit, im zarten Alter des zwdlfjihrigen Knaben, beim Eintritt
ins o6ffentliche Leben, in zahllosen Wundern und Offenbarungen
wihrend desselben, bis endlich am Ostertage die volle Gott-
herrlichkeit aufleuchtet: ille inquam lucifer, qui nescit occasum,
ille, qui regressus ab inferis humano generi serenus illuxit.1)
Und dieses Bild nach seiner doppelten Seite zeichnet die objektive
evangelische Geschichtsehreibung schlicht, einfach und mensch-
lich nahe, aber doch wieder so ergreifend, so iiberwiltigend,
dass niemand demselben widersteht! Bis auf den heutigen
Tag blieben alle Zeiten, alle Kulturen, selbst alle Gegner der
Religion bei diesem Christusbilde stehen. Es ist so unwider-
stehlich, dass, wer sich Christo in seiner Kirche nicht unter-
werfen will, wenigstens versucht, Christus, wenn auch mit Un-
recht, fiir sich und seine Partei in Anspruch zu nehmen: nur
weil es schwer hilt, sich offen als Gegner Christi in die Welt
zu stellen. Die Sekten, die Rationalisten, die Sozialisten, alle
mdchten das Christusbild zu dem eines Gesinnungsgenossen, ja
zum Urheber ihrer Ideen stempeln. Und wer Kirche, Religion,
Glaube verlassen hat, versucht 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. I'lir den katholischen Prediger aber, der
unter der Fiihrung der Kirche in den vollen Inhalt
der Evangelien einzudringen vermag, ist auch diese
Erscheinung eine Mahnung, durch das volle und
ganze Christusbild auf die Welt zu wirken: es ist das
jene unwiderstehliche Gewaltl, von der der Heiland selber sagt:
omnia traham ad me ipsum.3)

Und in der Tat — wie steht Christus in den Evangelien vor
uns! Was fiir ein wunderbares Wesen! Welche Hoheit, Majestit,
Anmut, Schdnhcit und Liebenswiirdigkeit in seiner &ussern Er-
scheinung! Welch ein grossartiger herrlicher Verstand, welch ein
Charakter und welch ein Herz! Dies alles ist verkldrt im Lichte
unermesslicher Gnaden, von der Herrlichkeit makelloser Heilig-
keit, im Glanze der wundersamsten Tugenden und ibernatiir-
lichen Wunderkrifte; — alles ist endlich getragen und umstrahlt
vom Glorienschein und der anbetungswiirdigen Person seiner

1) Exultet der Karsamstagsliturgie.
?) Vgl. die neueste rel. Broschiirenliteratur verschiedenster Richtung.
%) Joh. 12, 82.



Gottheit: — er ist ein Wesen, das wir nicht bloss bewundern,
sondern auch anbeten diirfen, kénnen und missen.!) Und doch
ist dieser Jesus der Evangelien wieder ein Wesen, das sich uns
zuwendet, uns zu sich einladet: Folget mir nach; mein Joch ist
siiss und meine Biirde ist leicht.

Jesus zeigt sich den Seinen im Evangelium erst in einer wun-
derbaren Glaubensschule von Stufe zu Stufe immer deutlicher
und herrlicher als 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 planvoll veranlagte
Glaubensschule vom Anfang der 6ffentlichen Téatigkeit Jesus bis
zum Tage von Caesarea Philippi und von da bis zur Himmel-
fahrt des Herrn gehdrt zum Grossartigsten und auch zum
homiletisch Fruchtbarsten, was die Heilige Schrift enthilt.?)

Er zeigt sich den Seinen als wahrhaftiger Menschensohn,
der leiden wird fiir seine Briider — in einer ernsten Leidens-
schule, neuerdings von Stufe zu Stufe die Seinen fiir das Ver-
stindnis 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 tatsichlich der leidende Erldser
und vollendet das Erldsungswerk. Als Gottmensch voll.
bringt er das blutige Werk am Kreuze. Die Evangelien
zeichnen in einzigartiger Einfachheit mit {ibernatiirlicher Tragik
und im Lichte unendlicher, unermessticher Liebe die Passions-
geschichte. Die Pharisfier, die Juden, die Heiden, selbst Satan,
die ihn alle vernichten wollen — werden wider ihren Willen in
die Pline Gottes aufgenommen, bis der sterbende Erl6ser sagen
kann: Consummatum est — es ist vollbracht. Das ist der
Hohepunkt der biblischen Pragmatik. Aber sein Werk
und seine Schule sollen fortdauern!

Deshalb hilt der Erldser im Evangelium vor und nach seiner
Auferstehung auch die Schule seines Reiches und baut sein
Reich, die Kirche, deren Plan er in der eben genann-
ten Schule entworfen hatte, als sein Lebenswerk, das
fiir alle Zeiten bestehen soll

Wihrend seines grossen Erdenlebens sucht und sammelt er
die Bausteine zu seinem Reiche, zu seiner Kirche, — entwirft den
Plan, baut sie, organisiert sie, vollendet sie. — Dann {ibergibt 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 verpfindet
er der aus Petrus organisierten Kirche seinen Beistand: ecce ego
vobiscum 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. Ptingstfestes: der Gottmensch, 3. Aufl. 8. 36 f.

?) Vgl. 8. B3, sowie unten die Predigten iiber Jesus Christus. Vgl. auch
A. Meyenberg, Aus der Apostelschule, Luzern, Riaber, 1899 8. 6—78.

3) Vgl. oben S. 838 89.



= 141 —

an alles erinnert, was er ihnen einst gesagt hat. Die Regierung
dieses Reiches iibergibt er dem Petrus und dessen Nachfolgern:
pasce agnos meos: pasce oves meas!!)

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

Der Christus des Evangeliums bringt, pflanzt, erhilt, er-
weckt und vollendet das neue zweite, tibernatiirliche Leben der
Gnade. Als der gebildete Nikodemus, der Vertreter der da-
maligen jiidischen Kultur und Wissenschaft, bei ihm eintritt —
spricht er dem iiberraschten jiidischen Lehrer von einer zweiten
Geburt, von einem zweiten Leben — von dem, was der Kate-
chismus iibernatiirliche, heiligmachende Gnade nennt, und von
einer wunderbaren Verinnerlichung dieses Lebens in der Seele
des Christen, Joh. ¢. 3. «Denuo nasci» heisst darum das Programm
Christi.?) <Ut vitam habeant et abundantius habeants ist Ziel
seiner Arbeit.

Dieses Reich nach innen ist aber nicht nur ein Sich-schenken
von Seite Clristi, sondern auch eine Nachfolge Christi
von unserer Seite; ein Gestaltgewinnen Christi im
Menschen.8) Er will die Menschen zu Bildhauern machen, die
Splitter um Splitter wegmeisseln, damit ein Nachbild Ckristi 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
der Ewigkeit im Christen sein Bild erkennt: transformamur in
eandem imaginem (Christi) a claritate in claritatem tanquam
a Domini spiritu.4) Fiir den Weg5) dahin entfaltet Christus in der
Bergpredigt das Programm und das Ideal seiner reinen Moral
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 verfolgt —
nirgends hat sie das Fehlerhafte, das Stindhafte, das Entsetz-
liche und Schlechte menschlicher Verirrung und Fehler verhiilit,
selbst an Trigern der Offenbarung ihre Fehler geriigt. An
diesem Jesusbilde kennt sie keine Makel: Wer von euch
kann mich einer Siinde beschuldigen? — frigt das evangelische
Bild — wie Christus selbst im Evangelium. Die Objektivitit der
hl. Schriftsteller, die auch an den hervorragendsten Trigern der
Offenbarung mit einzig dastehendem Freimut die Fehler offen-
baren oder tadeln — findet sich auch wieder bei den Evan-
gelisten, aber auch eine solche Geschichtschreibung findet an
Jesus keine Makel. Die Evangelisten enthalten sich aller aus-
driicklicher, subjektiver Gefiihle fiir Christus, und doch ist ihr
Christus das hinreissendste Bild, das je einmal anf Erden ge-
zeichnet wurde,

) Vgl. die Einleitung S. 3, n. 2 ff, n. 4 u. 5,

%) Joh.c.3u.c. 4, 11; Joh. 3, 3; Joh. 10, 10. Vgl. auch oben 8. 2, 21, 22, 49, 66— 67.

%) Galat, 4, 19,

4 2, Cor, 3, 18,

b) Galat. 4, 19,
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Die stetige Lektiire und Betrachtuag des Lebens
Jesu in den Evangelien wird darum den Prediger selbst fiir
dieses Christusbild begeistern, so dass er sich geradezu
gedringt fithlt, esimmer und immer wieder dem Volke
zu zeichnen, wie wenn Christus mitten unter dem-
solben lebte, wie wenn Christus mitten unter ihm
gekreuziget wiirde.!) Der Prediger wird sich so auch
allméahlich in den wunderbaren Zusammenhang des
Lebens Jesu hineinarbeiten, 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 wéhlen, 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
Vorteile 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 Evangelien,
Jesus Christus, Jesu Person, Jesu Wort und Werk — Christus
der Hohepriester, der Prophet, der Konig — ferner bei Schanz:
Evangelium und Evangelien, das Leben Jesu, Jesu Person und
Wesen, Christi Lehre und Werk, Gott und Mensch, die ahnlichen
Abhandlungen bei Gutberlet, Apologie, II. B.%) Solche wigsen-
schaftlich unantastbare Zeichnungen des Bildes Jesu durch die
hervorstechendsten Ziige, verbunden mit kiinstlerisch vollen-
deten Charakterzeichnungen Christi, wie sie etwa der 18. Vortrag
der Apologie von Hettinger bietet, sind fiir den Prediger sehr
wertvoll, da sie ihm den Schliissel in die Hand geben zu einer
tiefern Erfassung der Evangelien. Es ist sehr zu bedauern,
dass die Prediger durchschnittlich nicht hdufiger zu
solechen Quellen gehen und sich nicht mehr Miihe geben, das
Volk mit dem Charakterbild Jesu eigentlich bekannt und vertraut
zu machen.8) Zu diesen Quellen gehbren auch Darstellungen
iiber die zentrale Bedeutung Christi; vergl. 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-
schligige Christuspredigten von Eberhard, Forster, Sailer, P. Roh,
P. Abel, Bossuet, Ravignan, Monsabré, Lacordaire u. a.

1) Galat. 3, 1,

%) Schanz, Apologie, II. B, Hettinger, Apologie, II. B. 1., 2., 8. Abt.

3) Vgl. hiezu die Abschnitte: «Predigten f{iber Jesus Christus» — «Das
Kirchenjahr» im Abschnitt: <Die Liturgik als Quelle der Beredsamkeits und

«Die Homlilies.
4) Meschler, Leben Jesu, II. B, S. 499—551,
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Wenn wir Inhalt und Pragmatik der Evangelien {iberblicken
stimmen wir neuerdings dem Worte des hl. Hieronymus zu.
Deambulat in paradiso Dominus, quando divinas scrlpturas
lego..: Paradisus Evangelium, in quo arbor vitae
bonos fructus facit.?)

22. Christi Reich. Nachdem den himmelfahrenden Christus
eine lichte Wolke verhillt, und ihm die Apostelgeschichte einen
letzten Nachruf gewidmet, — belauschen wir in der Heiligen
Schrift das erste Wachsen des Reiches Christi. Das
Schiff der Kirche, von Christus gebaut und vollendet, liegt
gleichsam vor Anker. — Noch ist alles stille! Da fihrt im brausen-
den Pfingstorkan der heilige Geist herab, der Geist der Wahr-
heit und der Liebe. Die Segel schwellen. Heilige Feuersignale
kiinden die Abfahrt.?) Das Schiff der Kirche fihrt in das
Meer dieser Welt — zu allen Vélkern. Petrus, der Stellvertreter
Christi steht am Steuer.3) Ein gliicklicher Rest Israels rettet
sich in der Kirche des Neuen Bundes.4) Die horchende Diaspora,
die zum Feste zusammengestromt war, deutet schon auf die
Universalitit der Kirche.5) Aber Israel als Volk hat seinen
Messias verworfen. Israel als Volk ist der verlorene Sohn der
Weltgeschiclite 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 Davids hat Christus
selber bestiegen. Sein Stellvertreter in der Kirche, zu dem er
das alles umfassende Wort gesprochen hat: Weide meine
Limmer, weide meine Schafe — sitzt bereits auf dem Throne
Davids®) und seine Nachfolger werden ihn innehalten bis an das
Ende der Tage. Und doch ist das alles nur Mittel zum Zweclk,
zum letzten und ewigen Ziel — zu den Wohnungen beim Vater,
«damit sie das Leben haben und es haben iiberreich im Himmels,
Wir sehen vom Plingstfeste an die Kirche und die kirchlichen
Gemeinden nach aussen und innen wachsen. Das zweite Kapitel
der Apostelgeschichte enthilt das ganze Programm der Kirche
und den Plan seiner Ausfilhrung. — Die Apostelgeschichte und
die Apostelbriefe zeichnen alsdann das Reich Christi im ein-
zelnen, wie es der heilige Geist organisiert, ausbreitet und zu-
sammenhilt. Sie eréffnen uns auch im Anschluss an die Evan-
gelien, in denen vor allem die Gottesmutter Maria®) und die ersten
Nuchfolger des Heilandes in Christi Fussstapfen wandeln, den
wunderbaren Einblick in das innere Seelenleben und di&
Seelenleitung der ersten Christen.

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

1) Ambros. 1. 4 ep. 31,

¥) Apostelgesch, o. 2, 3.

8) Apostelgesch. ¢. 2: Predigt Petri.

4) Apostelgesch. ¢. 2, 5 ff.; 2, 9 ff.; 2, 14 ff,

6) Apostelgesch. 2, 9—12,

) Apostelgesch. 2, 14 ff. und die erhabene Stellung Petri in der ganzen
Apostelgeschichte !

7) Ueber Maria in der Heilig~n Schrift vgl. oben § 6 (I. Teil).
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Christi im Opfer, in den Sakramenten und in allen Gnaden-
mitteln sprudeln und eindringen in die Herzen zum fiibernatiir-
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, Moral, Aszese, Pastoral und
Geschichte der Kirche in einer Frische und Unmittel-
barkeit, in einer Iiille und Kraft, die den Homileten
immer wieder begeistert und erneut. Was insbesondere
die Briefe des hl. Paulus betrifft, so wiirde die betrachtende
und homiletische Lektiire des einen und andern —
die Feder in der Hand — nachdem man sich erst an einer
guten Skizze z. B. in Kaulens Einleitung orientiert hat, unter
Zuziehung eines Kommentars von Chrysostomus, Estius, von
Dr. Schifer und teilweiser Beratung des schénen Werkes von
Dr. Simar: Die Theologie des hl. Paulus, — Geist und Herz des
Beelsorgers auf Jahre hinaus befruchten. Es wire auch sehr zu
wiinschen, dass iiber die gréssern Briefe einige homiletische
Kommentare geschaffen wiirden, welche auf gesunder exe-
getischer Grundlage den vielbeschiiftigten Seadsorgern die Be-
nutzung dieser leider viel zu wenig gekannten Schitze er-
leichterten.

23. Der Schluss der Heiligen Schrift. Wenn die eben ge-
nannten Biicher der Heiligen Schrift uns einen Einblick in
das Reich Gottes er6ffnet haben, so schliesst das allerletzte
mit einem grossartigen Ausbliek in die Zukunft
bis zum Ende der Tage, da das Evangelium verkiindet ist,
die Juden durch Elias und Henoch (Moses?) bekehrt, als 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
Kirche, der Geschichte, des Menschenlebens, der Beziehungen
des Alls und jeder einzelnen Seele zu Christus, dogmatische und
doch farbenvolle Schilderungen und Aufschliisse {iber die Himmels-
herrlichkeit, die zum Fruchtbarsten im Schatze der Hl Schrift
gehdren (vgl. auch die liturgische Verwendung der Apokalypse in
den verschiedenen Dedikationsoffizien, im Allerheiligenoffizium,
in den Lektionen zwischen Ostern und Pfingsten).

Wir stehen am Schlusse unserer wenn auch diirftig ge-
zeichneten pragmatischen Betrachtung der Heiligen Schrift.

Verschieden sind die Verfasser der Heiligen Schrift nach
Zeit und Kultur, verschicden ihre Talente, ihr Charakter, die
Umstéinde, unter denen sie, vielfach unabhiingig von einander,
schrieben. Und doch ist die Sammlung der Biicher, welche

1) Ileb. 6, 19,
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wir die Heilige Schrift nennen, im vollsten Sinne Ein Buch,
das Eine Buch des heiligen Geistes, das Buch der Biicher, das
Buck vom Einen Weltplan Gottes im grossen. und im kleinen,
nach aussen und innen.

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

«Es erscheint als providentielle Filigung dessen, der seiner
Kirche die Heilige Schrift tiberlassen wollte, dass das letzte Buch
der Bibel den Abschluss der gbOttlichen Wirksamkeit
nach aussen darstellt, nachdem das erste Buch derselben mit
den Anfingen dieser Wirksamkeit begonnen hat,

Es ist gewiss nicht zufillig, dass der Schluss der Apoka-
lypse wiederin 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 wohnens» 21, 3. In der Gene-
sis wird als Strafe fiir die Stinde Schmerz und Tod und Arbeit
und Mihsal verhingt; in der Apokalypse «wird Gott abwischen
alle Trinen 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
Schénheit alles Geschatfenen, welche durch die Siinde zerstirt
worden, durch das Lamm Gottes wieder hergestellt und der
Lebensbaum, von dem Adam weggewiesen worden, «dient nun
zur Gesundheit der Volkers 22, 2. In der Genesis wird die
Erde um des Menschen willen und Kain um seiner Siinde
willen verflucht; in der Apokalypse «wird nichts Verfluchtes
mehr sein» 22, 8. In der Genesis wird Kain vom Angesicht Gottes
verwiesen und erhilt 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
ihren Stirnen tragen» 22, 8. 4. So geht in Erfiillung, was 21, 6
steht: «Es ist geschehen! Ich bin das 4 und das £, der Anfang
und das Ende.»1)

Die HL Schrift, die mit dem Himmel begonnen, verklingt
wieder in ein ewiges Himmelslied, das die endgiiltige Vollendung
und Durchfithrung des géttlichen Weltplanes preist: <Wenn
einst die Vollzahl der Auserwihlten in die Gottschauung einge-
gangen, wenn der Leib Christi zum Vollalter des Hauptes heran-
gereift, wenn die verklirte Natur mit dem gotterfiillten Geiste
auf ewig zum lebendigen Friedensbunde vermihlt ist, wenn Tod
und Siinde tiberwunden und Gott alles in allem ist: dann stimmt
die ganze Gemeinschaft der seligen Engel- und Menschenwelt,
der vollendeten Geister- und Korperwelt mit gottentflammter

) Kaulen, Einleitung in die HI. Schrift, III. Teil (Schluss) 8. 596 n. 671.
10
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Begeisterung zu dem gewaltigen Dankespsalim zusammen, in
dem jede Tugend, jedes Verdienst, jeder Charakter ein Akkord
ist; jedes Talent, jede Kunst, jede Wissenschaft ein Wort; jeder
Stand, jedes Schicksal, jede OUrdnung 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): Heilig, heilig ist Gott
der Herr, der ALherrscher, der da war, der da ist und der da
kommt. Alleluja!>1) Auch diec Ho6le der aus eigener Schuld
Verdammten vermag keinen Misston mehr hineinzutragen —
sie muss, wenn auch gezwungen, Gottes Gerechtigkeit verherr-
lichen, nachdem sie seine Liebe von sich gestossen. An allen aber,
die guten Willens sein wollen, geht der Weltplan objektiv und
subjektiv in vollstem Sinn in Erfiilllung — Gloria in altissimis
Deo — pax hominibus bonae voluntatis!'

Wir aber schliessen eben diese Gedanken, die Theolugen
und Prediger zu einer tiefern Auffassung der Bibel
anregen wollen, mit den Worten des hl. Hieronymus: Si
iuxia Apostolum Paulum Christus Dei virtus est et Dei sapien-
tia, gqui nescit scripturas, nescit Dei virtutem et Dei sapientiam.
Ignorantia seripturarumn ignorantia Christi est — und mit der
Mahnung ebendesselben Kirchenlehrers: Divinas Seripturas sae-
pius lege: immo nunquam de manu tua sacra lectio deponatur.
Disce quod doceas, obtine eum, qui secundum doctrinam est
fidelem sermonem.?) (Super Is. 1. — Ad Nep.)

1) Wir verstehen diese sehr schonen Worte Dr. Schells selbstredend mit
Ausschluss jener Apokastasis ror wivroy, die Schell leider in der ersten Auf-
lage seiner Dogmatik in einem zu weitgehenden, die Grenzlinien verwischenden
Entgegenkommen gegen die Modernen aufgefrischt hatte.

?) Die pragmatische Belrachtung setzt die exegetisch-kritische voraus,
Sie darf sich nicht in gesuchten Kiinsteleien ergehen. Aber ebenso falsch wire es,
jede tiefere pragmatische Erfassung als ein Hereintragen von Ideen, die sich
nicht im Texte finden, oder als zu viel Hineinlegen in den Wortlaut der Schrift
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
Geschichtschreiber gelegen. Wir empfehlen fiir die pragmatische Betrachtung der
HI. Schrift nochmals die Lektiire der kurzen Einleitung zu Grimms Leben Jesu,
dieses klassische Werk selbst, dann namentlich auch die nach ihrer pragma-
tischen Seite hin immer noch untibertroffene 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 Matthius und Lukas, I c. 6 S. 186 und II ¢. § 8. 37. Gerade die
pragmatische Auffassung 16st auch manche Schwierigkeiten, die dem Bibelleser
unwillkurlich aufstossen, z. B. warum werden diese oder jene anstissigen Ge-
schichten im A. B. ausfiihrlich 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
verschiedenen Biichern durch ihre verschiedenen Schrift-
steller auch von den verschiedensten Seiten ja immer
aufs neue zu beleuchten. Bald sind es scharfe dog-
matische und moralische Begriffsdefinitionen, wie z. B.
in den Sapientialbiichern oder in den Spriichen und
Sentenzen Christi, bald ist es eine iberwiltigende Be-
schreibung, wie in manchen Reden und Gleichnissen des
Herrn, bald eine Beleuchtung unter ganz besondern Um-
stinden und tatséichlichen Begebenheiten, wie des 6ftern
in den Evangelien, bald eine eigenartig {iberraschende
psychologische Auffassung, wie nicht selten in den Briefen
Pauli u. s. f, welche eine und dieselbe Wahrheit
nach neuen Seiten und immer tiefer, erhabener und
iiberwiltigender zur Darstellung bringen. Nun
ist es aber eine Hauptaufgabe des Predigers, die grossen
Begriffe der’ Offenbarung tief und unausléschlich den
Zuhdrern in die Seele zu gr:ben: So ist es z. B. von
unermesslicher Bedeutung, dass es das Volk wisse und
erfasse, was alles in den Begriffen Gott, Gnade, Glaube,
Liebe, Kreuz, Sakrament, Opfer u. s. f. liegt. Deswegen
soll der Prediger aus den Quellen der Heiligen Schrift,
die iiber diese wichtigsten Begriffe einen solchen Reich-
tum von Gedanken bietet, seine homiletische und kate-
chetische Erklarung bereichern.

Wir empfehlen fiir solche Arbeiten die folgenden
Methoden:

Kapitel in Grimms Leben Jesu bieten auf solider wissenschaftlicher Grundlage
Qiberraschende L&sungen derartiger Einwinde vom Standpunkte der Prag-
matik. Wir betonen hier nochmals: wenn sich diese pragmatischen Gedanken
nicht immer zum unmittelbaren Gegenstand der Predigt eignen, so erdffnen sie
doch dem Prediger selbst erst recht die ganze Tiefe der HI. Schrift und machen
sie ihm tatsichlich zum Buche der Biicher, das bald direkt und bald indirekt
seine ganze homiletische Titigkeit michtlg 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 «gratia» — 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», wihle aber nach einer nihern Priifung der
Stellen nur jene, in denen das Wort «vita» 8o viel als «iiber-
natiirliches Leben», <heiligmachende Gnade» bedeutet.
Man versuche es vielleicht 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 Katechismuserklirung 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 gemiitlicher Selbstzu-
friedenheit zu einem angehenden Schulaufsatz zusammen-
stellen. Man muss das Material unter den lebendigen
reflexiven Zweckgedanken stellen: Ich will jetzt alle meine
Krifte anspannen, um dem Volke den unermesslichen,
unersetzlichen Wert der heiligmachenden Gnade in seinem
vollen Lichte zu zeigen und die Zuhdrer fiir den Vorsatz
zu begeistern: nie will ich ohne diese Gnade leben!?)

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 Ndchstenliebe, das Almosengeben u. s. f.
gestalten!

1) Vergl. auch Seite 69 b das Beispiel iiber die Religion als 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-
tiitmer aufgespeichert. Dabei verfolge man die einen und
andern Stellen nach ihrem ganzen Inhalte: denn es ist
besser, einzelne Stellen gut zu exegetisieren, als unver-
standene Texte in langen Zitaten zu hiufen.

«Die eigentiimliche und einzigartige Kraft
der Schriften, welche von dem géttlichen Hauche
des heiligen Geistes ausstrémt, ist es, welche dem
geistlichen Redner Autoritidt 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
gottlichen Wortes vortrigt, 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-
kehrt und nicht wie ein guter Hausvater, welche
in der Art religidse Vortrége halten und die gétt-
lichen Wahrheiten verkiinden, dass sie fast nur
Worte menschlicher Wissenschaft und Klugheit
vorbringen, wenn sie mehr auf ihren eigenen
Scharfsinn, als auf die géttlichen 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
gottlichen Wortes (Jerem. 23,29) entbehrt und muss
weit von jener Kraft und Stirke entfernt sein,
welche das gottliche Wort besitzt: «<«denn leben-
dig ist das Wort Gottes, wirksam und schirfer,
als jedes zweischneidige Schwert und durchdrin-
gend bis zur Scheidung von Seele und Geist»»
(Heb. 4, 12). Die Viter nennen die Heilige Schrift
an zahllosen Stellen ««einen reichen Schatz himmlischer
Lehren, unversiegbare Quellen des Heils und schildern sie
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als fruchtbare Wiesenfluren und paradiesische Gefilde, auf
welchen die Herde des Herrn wundervolle Erquickung und
rechte Freude findel»».?)

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 Hochschulen zu gestalten,
wie es der Wiirde dieses Lehrzweiges und dem dréin-
genden Zeitbediirfnisse entspricht., Man vergleiche die
diesbeziiglichen Mahnungen Leos XIII. in der Enzyklika
Providentissimus Deus S. 30 ff. und S. 44 ff.,, wo von dem
Einflusse der Beschiftigung mit der Heiligen Sechrift
auf die ganze Theologie die Rede ist, die geradezu ihre
Seele genannt wird. 2)

4. Man stelle sich hie und da die Frage: in welcher
Auffassung und Vertiefung erscheinen die Schul- und
Katechismusbegriffe und -Séatze in der Heiligen Schrift? —
und versuche diesbeziigliche Betrachtungen und Arbeiten.
Hier helfen namentlich Monographien der sogen. bib-
lischen Theologie — die gewisse Themata und Begriffe im
Vollichte der Schrift oder cinzelner Biicher der Heiligen
Schrift zeichnen, z. B. Dr. Simar, Theologie des hl. Paulus
— Dr. Schéfer, Maria in der Heiligen Schrift u. s. f.

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

1) L eo XIII. Encyclica de studiis Scripturae sacrae: Providen-
tissimus Deus. Freiburger Ausgabe S. 14, 15 ff.

2) Illud autem maximae optabile et necessarium ut eiusdem Divinae
Seripturae usus in universam theologiae influat disciplinam eiusque
propria sit anima: ita nimirum omni aetate Patres praeclarissim
quique theologi professi sunt et re praestiterunt. P. 45.

3) Vgl. auch oben S. 52b,
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verkiindigung und die Leidensschule im Evangelium —
die Auffassung des hl. Paulus vom Leiden — vergleiche
dazu z. B. Dr. Keppler, Bischof von Rottenburg, Das
Problem des Leidens.!) Aehnliche Fragen sind: Wie denkt
und redet Christus vom Glauben? Von der Gnade? Von
der Selbstverleugnung? 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 populirer
Entfaltung und als Antithese zum Urteil der Welt, das
man da und dort eintrigt und im Lichte der Schrift
scharf widerlegt! Reiche biblische Stoffe fiir die Verbes-
serung der sittlichen Begriffe und Erhebung des sittlichen
Lebens zu einer iibernatiirlichen christlichen Charakter-
schule finden sich in den Moraltheologien von Dr. Miiller
(lat.), Dr. Gopfert (deutsch), im fiinften Bande der Apo-
logie von P. A, Weiss (vergl. auch das dortige fiir
Prediger sehr schitzenswertereiche Realregister
iiber das ganze Werk), in der Pastoral von Sailer
(vgl. I. B, Vom erbauenden Schriftbetrachten, § 14 S.
261-—269), bei Pesch, Das religiose Leben u. s. f.

§ 8.
Die Heilige Sehrift eine Sammlung merkwiirdiger
Charaktere.

Es ist eine recht fruchtbare homiletisehe Arbeit,
aus der Heiligen Schrift die Charakterziige einzelner her-
vorragender Personen zu sammeln, um dieselben zum
praktisch wirkenden Charakterbilde zu gestalten.

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

1. die priignanten Charakterziige und Stellen iiber
einen Gegenstand oder cine Person zusammenstellt,

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

) Vgl. auch ein #hnliches Beispiel iiber das Leiden oben: Ein-
dringlichkeit der biblischen Sprache, S. 88 u. 89.
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3. dass man versucht, 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 mdglichst mit den Worten und
Farben der Heiligen Schrift wiedergibt, um sie nicht zu
verwissern,

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

6. dass man nicht bloss die grossen Ziige der Tugend,
oder gar nur das Ausserordentliche aufsucht, sondern
auch die kleinen Tugenden beachtet und namentlich das
Sich-durchringen der grossen biblischen Charaktere aus
Stinden und Fehlern zur tibernatiirlichen Charaktergrésse
— unter der Filihrung der gottlichen Gnade — verfolgt
und zur Darstellung bringt,

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

In dieser Weise liessen sich, z. T. nach Vorgang der Viiter,
in Abraham, Moses, David, Daniel, Tobias, die Machab#er z. B.
in verschiedenen Adventzykiuspredigten als 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 vorangehenden 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
Briefen!) und de sacerdotio) erinnert. Ein priichtiger Versuch
zur homiletischien Gestaltung der Charakterbilder Pauli findet
sich bei Sailer, Pastoralthcologie, 1. 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

1) Vergl. Joh, Chrys., De laudibus S. Pauli, homiliae VII.
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dachie Paulus vom Heiland? Du?) Paulus' Blick in die ewige,
jenseitige Welt. — Paulus’ Andacht — Glaube des hl. Paulus —
Paulus Treue im Berufe. — Man vergleiche dazu Simar, Theo-
logie des hl. Paulus. — Wandlungen und Wanderungen Pauli
von Dr. Madder (Schweizerische Rundschau 1901, Heft 6 Ver-
gleiche dazu auch die Offizien und Messen der Conversio
8. Pauli Ap. am 25. Januar und der Commemoratio S. Pauli Apo-
stoli am 380. Juni, sowie die Dominica in Sexagesima und Quin-
quagesima; vgl. dazu unten: die Liturgie als Quelle: das Kirchen-
jahr). — Reiches Material bietet die HI. Schrift in Verbindung mit
der Liturgie (vgl. auch Dr. Keppler, Bischof von Rottenburg, Ad-
ventperikopen) fiir Charakterbilder des hl. Johannes des Taufers!),
z. B. die Familie des hl. Johannes (Luc. 1,1.2ff) — die Geburt des
hl. Johannes — Johannes in der Wiiste und Einsamkeit — Johannes
in seinem Berufe — Johannes als Mann und Charakter — Jo-
hannes in seinem Tode. (Vgl. oben Zweckfixierung iiber die
Adventsonntage S. 89 — unten, das Kirchenjahr (Advent) — die
einschligigen Abschnitte in Grimms und Meschlers Leben Jesu -
und Dippels Kirchenjahr (Advent).

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

§ 9.
Die Heilige Schrift als Lehrerin der populdren Bered-
samkeit, als Mittel zur Popularisation der Religion.
Ler Beweis fiir diese Thesis findet sich oben im
zweiten Abschnitte des ersten Buches: Quelle und Vor-
bild der populdren Predigt ist vor allem die
Heilige Schrift (3. 84— 92 n. a—e).

Art. II.

Benitzung der Heiligen Schrift als Quelle der geist-
lichen Beredsambkeit.

Unsere Ausfiihrungen iiber die Heilige Schrift woll-
ten die einzigartige Bedeutung des Buches der Biicher als
Quelle und Schule fiir den Prediger erweisen.

Die Hauptsache aber ist und bleibt das tatsfchliche,
ausgiebige Schopfen der Prediger aus dieser Quelle.

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

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

Wir geben einige Anregungen:

. iiber kursorische Lektiire der Heiligen Schrift,

. iiber das Studium einzelner Kommentare,

. iber das Studium der Perikopen,

. liber die eigene sog. homiletische Exegese.

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

O WO DN =

§ 1. Kursorisches Lesen,

Man lese kursorisch die ganze Heillige Schrift. Dazu
wihle man entweder den Vulgatatext oder den Text in der
Landessprache. Dabei halte man sich aber nicht mit jeder
Schwierigkeit auf, lese vielmehr die Anmerkungen nur dann
und wann, um den Zusammenhang besser zu erfassen.
So erhélt man durch eine raschere Lektiire das so not-
wendige Gesamtbild. Was so bereits wihrend des theo-
logischen Studiums geschah, mége der Prediger von Zeit zu
Zeit wiederholen. Es empfiehlt sich auch, die Biicher in der

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

) 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 vorgelegt werden. Das stiickweise liturgische
Lesen im Offizium wiirde durch eine vorgingige oder
begleitende Gesamtlektiire fruchtbar unterstiitzt. Man
berate auch zur Orientierung vor Beginn der Lektiire
der einzelnen Biicher einc kurze Skizze derselben, etwa
in einem Einleitungswerk. Man betrachte aber diese
Lektire nicht als eine rein wissenschaftliche, sondern
als eine geistliche Lektiire: — auch die homiletische
Frucht wichst so reicher. Die Auswahl der Biicher nach
Massgabe des Breviers und der Kirchenzeit bringt die-
selben mit dem Leben der Kirche in einen {iberraschenden
Zusammenhang, der die Frucht der Lektiire neuerdings
vermehrt. Vergleiche dazu einige diesbeziigliche Be-
merkungen in der Abhandlung iiber das Kirchenjahr. Ver-
gleiche auch Hettinger, Aphorismen iiber Predigt und
Prediger, 8. 225 ff, 228 ff)

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

Ein tiichtiger Pfarrer sagte uns unlingst: Sagen
Sie den Theologen und Seminaristen: es moge 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
wire es nur wieder ein Augenblick, beim Buche der Biicher
zu verweilen. Wir mdchten hiemit diesen schénen Auf-
trag im Geiste des Anregers noch weit fiber das Seminar
hinaus ausgerichtet haben,

§ 2. Studium der Kommentare.

Man studiere von Zeit zu Zeit wieder einen ausfiihr-
lichen Kommentar zu dem einen und andern Buche der
Heiligen Schrift. Die Lektiire eines einzigen Kommentars
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der es versteht, «die Reichtiimer des Wortes Gottes zum
Gedeihen der Religion fruchtbar zu machen», wird auf
lange Zeit hinaus dem Prediger I'riichte tragen. Wir
empfehlen vom Standpunkte des Homiletikers aus nament-
lich auch Kommentare, die den dogmatischen, moralischen
und aszetischen Gehalt zu heben verstehen, 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. Schifers Kommentare zu den pau-
linischen Briefen, Bischof Keppler, Unseres Herrn Trost
u, s. f, die Homilien von Sailer, Férster und Eberhard
u. s. f. Von den grossen zusammenhdngenden Bibel-
kommentaren zur ganzen Heiligen Schrift empfehlen wir
den in Paris erscheinenden grossen Cursus Scripturae
Sacrae (lateinisch) und den eben im Irscheinen be-
griffenen deutschen Bibelkommentar von Wien, der nament-
lich auch auf die Bediirfnisse des Predigers Riicksicht
nimmt. (Die einzelnen Binde sind auch fiir sich zu beziehen.)
Von alten Kommentaren empfehlen wir dem Prediger
die Homilien iiber Matthdus vom hl. Joh. Chrysostomus,
den Tractatus in Joannem vom hl. Augustin, und ins-
besondere den reichhaltigen und sehr praktischen grossen
Kommentar von Cornelius o Lapide zu den Evangelien,
dessen Anschaffung kein Prediger bereut.
.§ 3. Studium der Perikopen.

Man studiere ganz besonders die sonntég-
lichen Perikopen — namentlich die Evangelien
und Episteln, um in den ganzen Reichtum ihres
Inhaltes allmédhlich einzudringen. Schon die An-
merkungen bei Allioliy Loch und Reischl und in den
sonstigen grossen Bibelausgaben sind ein gutes Hilfs-
mittel. Man studiere aber auch die einschligigen Abschnitte
aus einem guten Leben Jesu oder in einem Bibelkommen-
tar. Es ist namentlich zu empfehlen, in das eine urd
andere Evangelium in dieser ausgiebigen Weise -— die
Feder in der Hand — tiefer einzudringen. Die im cornu
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copiac gesammelten Exegesen, Gedanken, An-
wendungen, Stoffverweisungen auf verschiedene
Werke geben die Grundlagen fiir cine ganze An-
zahl von Homilien und Predigten iiber dasselbe
Evangelium auf viele Jahre. Man bewahre sich
dann solche Vorarbeiten gut auf und redigiere sie, um sie
von Zeit zu Zeit wieder zu beniitzen. Wir kennen die
Uebertadung mancher modernen Seelsorger sehr gut.
Doch wiirde eine ziemlich grosse Zahl Prediger den-
noch Zeit finden, sich in solchen indirekten Vorberei-
tungen zu {iben. Diese Uebungen kénnen ja je nach
Zeit und Umstinden eingehender oder kiirzer ausfallen.
Schon allein das Notieren einiger guter Gedanken iiber
die Evangelien in Form von blossen Zitatenhinweisun-
gen auf die Werke, in denen man sie fand, ebenso das
Registrieren einiger Lumina aus der Betrachtung iiber
die betreffenden Abschnitte oder des eigenen Nachden-
kens iiber die Perikopen schaffen geistige Feuerfunken,
an denen sich in spétern Zeiten und namentlich im
Getriebe grosser Arbeit und in den Tagen der Ermiidung
die eigene alte Begeisterung und der praktische pastorale
Sinn wieder entziinden.

Man vergleiche 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 homiletischa Exegese.

Man versuche sich bei diesen Vorarbeiten sowohl bei
der Schaffung der Homilien, als auch bei der Darlegung
des Schriftbeweises tir Predigien, in der eigenen homi-
letischen Exegese.

Unter homiletischer Ezegese verstehen wir eine Schrift-
auffassung und Erkli rug, welche die praktischen Fragen
zu losen versucht: Wie kann, soll, darf ich den wahren,
vollen Sinn und Inhalt der Heiligen Schrift, alle ihre Absich-
ten und Anregungen im reichen Masse fiir das religiése Leben
flissig und wirksam machen? Die homiletische Exegese
will also, gestiitzt auf die wissenschaftliche, in den vollen
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infantia sacras litteras nosti, quae te possunt instruere
ad salutem per fidem, quae est in Christo Jesw. Omnis
enim Seriptura 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 instruetus. 2. Tim. 3, 15.

Weil dieses homiletische Eindringen in die Ileilige
Schrift ausserordentlich wichtig ist, von vielen jedoch
als schwierig erachtet wird, werden wir einige metho-
dische Gesichtspunkte, {iber das erbauungsuchende
Schriftbetrachten und Schriftanwenden anfiigen.

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

1. Die eigene homiletische Exegese und der Sinn
der Heiligen Schrift.

2. Die eigene homiletische Exegese und der ganze
volle Gehalt der Heiligen Schrift.

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

Hinsichtlich der grundsitzlichen Bedeutung der Tra-
dition, insbesondere der Viterauslegung wund der kirch-
lichen Entscheidungen fiir den Sinn der Heiligen Schrift
verweisen wir auf die Exegetik und auf die Enzyklika
Providentissimus Deus.

Alles folgende basiert auf dieser Grundlage.

Man halte sich bei der ecigenen 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 vorhanden und nach guten Auslegern
oder von der Kirche selbst als vom hl. Geist beab-
sichtigt festgehalten wird: er ist recht oft auch homi-
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letisch sehr fruchtbar. — Es gibt endlich noch einen
homiletischen sensusaccommodatuscum fundamento
in re. Es lassen sich gewisse Sdtze, Wahrheiten und
Tatsachen der Bibel ohne Kiinstelei auf die verschieden-
sten Verhéltnisse des Lebens als 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 Umstiinde, 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 Ileiligen Schrift zu Typen
ganzer Klassen, alles zum Gefiiss und Rahmen der
verschieden einschneidenden Anwendungen. Auf
wie viele Lagen, Sakramente, Institute des katholischen
Lebens liesse sich z. B. mit Recht das Wort Christi an-
wenden: Si exaltatus fuero a terra omnia traham ad
meipsum.!) Wie viele wirklich richtige Auslegungen auf
das geistige, religiése Leben lisst die Schilderung Johannes
des Tidufers vom Weltheiland zu: Caeci vident, claudi am-
bulant, leprosi mundantur, pauperes evangelizantur u. s £.2)
In einem richtigen sensus accommodatus lassen sich die
Personen, welche an der Krippe stehen und {iberhaupt
zum Kinde Jesu kommen, als Vorbilder ganzer Stéande
fassen, die zum Heilandskind gerufen werden. Mit Maria
werden die Jungfriulichen gerufen — und die Miitter —
mit den Hirten das einfache, schlichte Volk — mit Joseph
die Familienviiter, oder: die Arbeiter mit der schwie-
ligen Hand — mit den Kénigen die gelehrten und hoch-
gestellten Stinde u. s. f. Man charakterisiere also im
biblischen Lichte diese Personen als Vertreter der ge-
nannten Stinde. Man zeige die Gnaden, den Segen und
die Gebote, welche sie als Vertreter eben dieser Stinde
wieder vom Weihnachtskind empfangen.’) — Man fiihre

1} Joh. 12, 82. 2) Vergl. oben Secite 68 2 a,

3) Vergl. unten Die Liturgie als Quelle: das Kirchenjahr: die
Weihnachtsoktav.
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das Volk ein in den Geist und die Gesinnungen, mit
welchen diese Personen als Vorbilder der menschlichen
Berufe und Stinde dem goéttlichen 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 dhnlicher Lage wie diese Personen fiihlt, &hnliche
Gnaden und Gebote fiir sich entdeckt. Das gibt alsdann
einen sensus accommodatus, der obige Mahnung des
hl, Paulus an Timotheus iliber die Benutzung der Heiligen
Schrift ganz sicher erfiillt! So lassen sich auch manche
Evangelien an den Sonntagen nach Pfingsten behandeln,
z. B. vom reichen Fischfange (Arbeit im Namen und
unter dem Segen dJesu). 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
viele Introitus der Heiligenfeste, die Lesungen aus den
Sapientialbiichern an den Muttergottesfesten u. s. f.). Man
ibersehe aber hinsichtlich des sensus accommodatus fol-
gende Warnungen nicht:

a. Der sensus accommodatus liefert nie einen
dogmatischen Scehriftbeweis. Ich kann z. B. nicht im
Sinne eines dogmatischen Argumentes sagen: die Heilige
Schrift, oder der hi. Geist in der Schrift spricht also von
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 von 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
diirften gewisse Stellen aus dem Hohen Liede ohne weiteres
auf Maria angewendet werden, weil der heilige Geist bei der
Schilderung der Seele als Gottesbraut jedenfalls auf dem
allgemeinen Hintergrund in erster Linie an Maria denkt.
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b. Der sensus accommodatus darf nicht gegen
den Literalsinn verstossen. Ein franzésischer Autor
meint, wenn das Fest Maria Himmelfahrt auf den zehn-
ten Sonntag nach Pfingsten fiele, diirfte man das Wort
des Pharisfiers im Evangelium in einem hohern Sinne
auf Maria anwenden: «Ich bin nicht wie die iibrigen
Menschen» (Luc. 18, 11). Der gesunde Verstand und
der christliche Sinn emporen sich gegen eine solche
Akkommodation {vgl. unten: Mittel der geistlichen Bered-
samkeit: die Beweisc: falsche Anwendung von Schrift-
stellen, S. 707).

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

d. Der sensus accommodatus muss frei von
Kiinstelei, Spielerei, tindelnder Empfindelei und
ciner masslosen moralischen Auslegungsmanier
sein, die immer sofort den Wortverstand verliisst und
auf Seitenwegen sich ergeht. Die grossen Exegeten unter
den Vitern, nach so vielen Seiten unsere Vorbilder, sind
in Bezug auf die «allegorische» Schrifterklirung, die
nichts anderes als 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 vierfachen Sinne
der Heiligen Schrift:

Litera gesta docet, quid credas allegoria')
Moralis quid agas, quid speres anagogia.

«Richtig aufgefasst, mit Mass und Verstiandnis durch-
gefiihrt, hat diese Unterscheidung immerhin eine gewisse
Berechtigung»2), doch ldsst sich alles auf einen vom
hl. Geiste beabsichtigten zweifachen Sinn zurtickfiihren?):
den Literalsinn und den mystischen Sinns%), dem sich in

1) Hier == sensus mysticus, typicus.

2) Hettinger, Aphorismen, 8. 237.

8) Jungmann, Theorie der geistl. Beredsamkeit, I1I. Bd. 8. 710.

4) In der HI. Schrift wird der typische Sinn allegoria genannt!
Galat. 4, 24. Derdortige Ausdruck: drevd dorv 424, yopodueva will wohl sagen

11
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der obigen weitern Auffassung der sensus acconme-
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 als eine Form des sensus accommodatus.

Der Homilet lasse sich bei der Beratung homiletischer
und aszetischer Werke, sowie #lterer Bibelkommentaro
von dieser klaren, wissenschaftlich fest begriindeten Auf-
fassung leiten.

§ 6. Die homiletische Exegese und der volle Gehalt
der Heiligen Schrift,

Die homiletische Exegese muss vor allem in den
Begriffen, Gedanken, Sitzen, Zusammenh#&ngen den vollcn
historischen, dogmatischen, moralischen wund aszetischcn
Gehalt suchen. Dies ist die Hauptaufgabe der erbauunz-
suchenden Schriftbetrachtung. Sie geht also nicht so-
wohl auf die Lésung von Schwierigkeiten oder auf dss
Machen von Schwierigkeiten aus, als vielmehr unmittelbar
auf die Bereicherung des gliubigen 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. Sio
selbst baut aber auf den Resultaten der wissenschaft-
lichen Exegese weiter und gribt tiefer nach den von
wissenschaftlicher Auslegung aufgedeckten Goldadern, um
das Gold homiletisch in seinem ganzen Gehalte wund
Glanze zur Geltung und Wirkung zu bringen.')

Dabei koénnen wieder die folgenden Methoden weg-
leitend sein:

das enthilt noch einen anderen als den rein historischen Literalsinn,
Est enim duplex significatio: una per v -cs, alia per res, quas voces
significant. Et hoc specialiter est fn €. 1a 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. L. 1. Vergl. Dr. A. Schifer, Erklirung des
Briefes an die Galater, z. St.
1) Vgl 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 erkldrt z. B. die Heilige Schrift an
andern Stellen und in #hnlichem 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, Moral und Aszetik!

Man frage sich: Was fiir Erklirungen bieten die Dog-
matik und die Moral zu den gelesenen Begriffen, Gedanken,
Urteilen, Zusammenhiingen der Heiligen Schrift? Das er-
bauungsuchende Schriftauslegen eines dogmatisch und mo-
ralisch geschulten Qeistes ist von ganz iiberraschender Frucht-
barkeit. Die Wahrheit in der Kirche ist eine: die Heiligo
Schrift ist gleichsam die Seele der Theologie und die Theo-
logie wieder wie ein Schliissel zur Bibel. Vergleiche auch
die in § 7 des ersten Abschnittes tiber die Heilige Schrift ge-

gebenen exegetisch-homiletischen Auffassungen (S. 147 ff.).

C. Exegetisiere durch Anwendung der Stellen auf die ver-
schiedenen Stimmungen und Bediirfnisse des eigenen Herzens!

Dieselbe Stelle der Heiligen Schrift, dieselbe Be-
gebenheit erscheint bei wiederholtem Lesen in den ver-
schiedensten Lagen des eigenen Lebens und unter
wechselnden Stimmungen des Gemiites in ganz verschie-
denem Lichte. «Lies dieselben Stellen in den verschieden-
sten Situationen deines Herzens: lies sie in den mancherlei
Stufen, auf denen die Kultur deines Verstandes nach und
nach zu stehen kommt: lies sie als Knabe, als Jingling, als
Mann, als Greis im Alter und an Weisheit. Vergleiche sio
mit den Anschauungen und Bediirfnissen der verschiedensten
Menschenklassen. Und deine Bemerkungen werden sich an
Schirfe, Reichtum, Zahl, Richtigkeit, Tiefe genau so gegen-
einander verhalten, wie die Beobachtungskraft in allen den
verschiedenen Stufen des Alters, der Kultur u. s, f.» 1)
So kann uns z. B. fiir das eigene Ich und die homi-
letische Auffassung die Lesung der Oelberggeschichte
in den Stunden schwerer Leiden weit mehr niitzen
mr, Pastoraltheologie, I 8. 75.
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als je zuvor: «ut per patientiam et consolationem
Seripturarum spem habeamus».!) Namentlich aber ver-
steht es die Liturgie, uns den unerschopflichen Reichtum
der Heiligen Schrift und recht oft derselben Stellen bei
den verschiedenen Feiern und in den verschiedenen 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 verschiedenen Stimmungen, die aus den Psalmen
und Psalmversen in den Introiten und Gradualien der
verschiedensten Feste sprechen: man vergleiche z. B. den
Psalm de profundis im Totenoffizium und in der Weih-
nachtsvesper 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 miissten,
wenn sie mit vollem Ernste von den Menschen durchgefiihrt wiirden.

Wie miissten z. B. der Grundgedanke der Eideslehre des
Heilandes in der Pergpredigt und seine Worte: Euere Rede sei:
Ja, Ja! Nein, Nein! (Matth. 5, 35)%) die Welt umschaffen, wenn
die Christen allseitig im Geiste dieser Worte lebten und han-
delten! Das mit seinen Folgen und Friichten gezeichnete Ideal
malt die Lehre in ihrer vollen Reinheit, und muntert
jeden auf — soviel an ihm liegt, im Leben darnach zu
streben — sicher soweit es die schwere Pflicht verlangt —
und in freudiger Begeisterung auch ein Stlick dariiber hinausl
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 andermal kann
man praktisch die Folgen schildern, die aus der ernsten
Durchfiihrung eines einzigen Wortes Christi in unserm Leben
entstehen wiirden, z. B.: Was wiirden wir werden, wenn
wir die erste Seligkeit recht erfassen und durchfiihren
wiirden — hienieden und driibent? Hier gilt es, den vollen
Inhalt des Wortes <arm im Geiste» mit einschneidenden prak-
tischen Anwendungen zu entfalten. Man vergleiche 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 schén ausgefiihrt bei Sailer, Pastoraltheologie, I S. 143.
Vgl. A. Meyenberg: Die katholische Moral als Angeklagte. Stans, von Matt.
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 Friichte 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 iiber 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 Gotlessohnes — etwa
durch Konzentration einiger Wunder: Gott redet Worte des
ewigen Lebens! — Wer sprichtt — Es folgt neuerdings eine
rasche Skizze Chrisii, des vorbildlichen Menschensohnes:
kein Nachgeben, keine Makel, kein Schatten von der Siinde an ihm!
— Wer spricht: er, der den glimmenden Docht nicht aus-
I6scht — aber auch keines seiner Gesetze zuriicknimmt. —
Was lehrt er? — Jetzt beginnt nach obiger, rascher, farben-
reicher Konzentration im Lichte der Evangelien — die Erklirung
der Stelle selbst und ihre packende Anwendung: wenn eine
Leidenschaft, eine Person, eine Siinde, eine niichste Gelegenheit,
Geld und Gut dir so leb wiren wie dein Augapfel, scheinbar

so notwendig wie deine Hand u. s. f. — sie verfiihren dich aber
zu schwerer Siinde — weg damit! — fort damit! — brich da-
mit! — und wenn es dir wehe tite, wie wenn du dir dein leib-

eigenes Auge ausreissen, wie wenn du deine rechte Hand ver-
lieren miisstest . . .

Wiahrend solcher kurz gefasster rhetorischer Ver-
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.!) So kann
man auch die Lehre mit den Taten Jesu und aller
heiligen Lehrer der Schrift vergleichen, z. B. die
Lehre: «Selig sind die Sanftmiitigen», mit dem sanft-
miitigen Leben Jesu — den Grundsatz Pauli: «Charitas
Christi urget nos» — mit seinem Seeleneifer u. s. f.

1) Vergl. z. B. Sailer, Pastoraltheol., I 8. 144, {iber das Wort:
«Richtet nichts (Matth. 7, 1) und Gber den Text: <Alles was ihr wollet,
das euch die Leute tun, das tut auch ihr ihnen» (Matth. 7, 12). —
Pastoral I S, 162.



— 166 —

F. Exegetisiere durch Konzentrationen, Gemalde und ethische
Bilder im Anschluss an die Schriftstellen!

So kénnte man z. B. am zweiten Adventsonntag im
Anschluss an die Worte: caeci vident, claudi ambulant ete.,
durch homiletische literale und mystische Exegese, durch
Parallelstellen und einschligige Tatsachen ein siegreiches
Charakterbild des Erlosers Jesus Christus zusammenstellen.
Dabei fithre man seine Zuhorer geistiger Weise mitten unter
diese Blinden, Lahmen u. s. f. und wecke michtig das Er-
15sungsbediirfnis, den Schrei der Notstinde nach dem Hei-
land!)., — Die evangelische Geschichte entwirft uns ins-
besondere von Christus eigenartig prignante Charakter-
ziige, durch die sich das Erldserbild stets nach neuen
Seiten zeichnen lisst, wenn man parallele Tatsachen und
Stellen und einschligige Kapitel aus der Dogmatik
verarbeitet: z. B. Jesus: der Tdufer mit Feuer und
Geist; — der Mann mit der Wurfschaufel in der
Hand und seine Tenne sdubernd; — das Lamm
Gottes, die Weltsiinde hinwegnehmend (Lue. 3,
16, 17, Joh. 1, 29) u. s. f.

G. Exegetisiere scharf und klar die eigentlichen Aehnlichkeits-
punkte (tertium comparationis) in den Gieichnissen 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!

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

1) Vgt 8. 68 2 a
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paraphrasieren — : so entsteht eine Art freier Momilie,
die aber nicht den einfachen, tiefen Sinn der Schrift mit
wisserigen synonymischen und tautologischen Erweiterun-
gen {iberschwemmen darf, sondern ihren Gehalt klar und
lebensfrisch entfalten soll.

So liessen sich zum Beispiel viele schwierige Stellen der
paulinischen Briefe im engen Anschluss an den Inhalt des Textes
paraphrasieren. Man hebt aus schwierigen Stellen und Kon-
sttuktionen nur die prignanten Begriffe im Wortlaut
heraus und paraphrasiert dieselben frei. Z. B, «Was ist
die Taufe (was wirkt die Taufe?)» nach Romerbrief 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 Gesichispunkten 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 triigt keine Siinden mehr und stirbt
nicht mehr. — Wir, auferstanden durch die Gnade (Taufgnade
— zweite Taufe der Busse) sollen keine (persdnlichen) Siinden-
triger mehr sein. — Es ist in uns kein Raum, kein Platz
mehr fiir den Tod, den Seelentod, die Todslinde. — Die em-
pfangene oder wieder gewonnene Taufgnade ruft durch unser
ganzes Wesen: Kein Raum mehr fiir Satan und Siinde! Um jeden
Preis keine Todsiinde mehr!

Derselbe Text Rém. c. 6 liesse sich auch durch die in Dog-
matik und Moral 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 verbinden. 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 quoddam ad auxilia actualis gratiae. Wir erhalten so das
folgende Schema fiir die Paraphrase: Die Taufe eine zweite
Geburt («denuo nasci») zum iibernatiirlichen Leben (regeneratio,
Joh. 8). 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
hinweggeschafft, zerrissen, ausgeloscht, angeheftet an das Kreuz
(Coloss. 2, 14). Dasselbe will die Taufe (auch die Busse) im all-
gemeinen: Fort mit dem alten Menschen der Stinde: 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 vollstin-
diger durch deletio omnis reatus poenae!). 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!» 8. Charakter Christi in uns.
Impressio characteris (vgl Osterepisteln). Wir sind Briider
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 preo vita
christiana. Auf diesem Hintergrunde lassen sich nun Unterrichte
erteilen iiber das einzige Geschenk der Taufe fiir die Getauften,
Mahnungen einflechten zur gewissenhaften und baldigen Sorge
fiir die Kindertaufe, michtige Aufmunterungen erteilen, die Taui-
gnade zu bewahren, zu erneuern, zu sichern (abendliche voll-
kommene Reue und Leid!), ihr wieder am nidchsten zu kom-
men: durch Beicht, Kommunion und vollkommenen Ablass.
Oder man zeigt die Christenwiirde und ihren Erbfeind, die Tod-
siinde! Je nachdem man eine solche Predigt hélt, z. B. am Oster-
montag, an einem der Sonntage der Osterzeit, am Dreifaltigkeits-
sonntag — am Sonntag mit dem Evangelium Ephpheta: Oeffne
dich (S. 599 n. 11), wird man die betreffende Liturgie herein-
ziehen. Durch solche biblische 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 homiletische Auslegung versuche nun der Prediger
die Stellen und die Abschnitte der Heiligen Schrift auch
auf der Kanzel den Zuhorern zu exegetisieren, nicht
bloss zu zitieren, praktisch auszufiibhren, nicht
bloss theoretisch anzufiithren.

Viele Prediger fehlen dadurch, dass sie die Stellen
der Heiligen Schrift einfachhin ohne jede Exegese als
Beweise anfithren und dabei oft eine grosse Auswahl uner-
klirter Schriftstellen hiiufen, — in der Meinung, die Hei-
lige Schrift ausgiebig beniitzt zu haben. So wird das
Volk nie in Inhalt, Geist und Kraft der Bibel eingefiihrt:

1) Das liesse sich, mutatis mutandis, auch analog in einer Predigt iiber
die Beichtwirkungen, namentlich {iber die Friichte eines Ablasstages ausfiihren
— und auf den vollkommenen Ablass anwenden.
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sie bleibt flir dasselbe immer ein verschlossenes Gefiiss.
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 Schénheit, mit ihrem
Ernst und ihrem Trost, ihrer Autoritit und ihrer tiber-
irdischen Lieblichkeit zu entfalten suchen. So nimmt
der Prediger gleichsam aus den kostbaren goldenen
Gefdssen des Schriftwortes (verbum tuum super aurum
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 deren Aufmerksamkeit auf die ganze
gottliche Herrlichkeit, Kraft, Fiille, auf den beruhigenden
Trost und die unermessliche Liebe, die aus den Worten
Gottes sprechen und strahlen, bis die Hérenden selber
erstaunt und ergriffen einzusehen beginnen, was alles in
diesen zitierten Schriftworten liegt, was fiir sie daraus
folgt und wie das alles michtig 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 verkiindet uns die Gebote; er selber legt diesen
Massstab an unser Leben. Der heilige Geist selbst redet,
erklirt, fordert, tadelt, ladet ein — nicht bloss der
menschliche Mund des Priesters. Als 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 Schrift erschloss.» So etwas
sollte auch die homiletische Exegese des katholischen
Predigers wirken! (Luc. 24, 32.)

Die homiletische 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, Férster, Eberhard.
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K. Gestalte endlich die exegetischen Materialien
a. entweder zur exegetischen oder thematischen Homilie (ver-
gleiche hierliber den Abschnitt {iber die Homilie im VI. Buche
iiber die Arten der geistlichen Beredsamkeit) oder fiige sie
b. in die sonstige Predigtdisposition als biblischen Beweis, Ex-
horte, Exegese, Anwendung oder Affekt, als Mahnung im
Rahmen der Heiligen Schrift u. s. f. ein!

NB. Einige Beispiele homiletischer Exegese finden sich an
andern Stellen dieser Studien.

Il. Abschnitt.
Die Liturgie.

Nach der Heiligen Schrift ist die Liturgie der Xirche
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 bescndern.

Art. I

Homiletische Vergleichung der Liturgie
mit der Heiligen Schrift.

1. Eine auch nur oberflidchliche 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 homiletische Bedeutung der
Heiligen Schrift auch fiir die homiletischen Vorziige der Liturgie
zeugen.

2. Eine tiefere Betrachtung der Liturgie aber
lisst 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 echristlichen Denken
und Leben. Das werden wir durch eine eingehende Betrachtung
des Kirchenjahres ausfiihrlich beweisen. Aus diesem Schrift-
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gehalt der Liturgie aber folgt, dass die frither angeliihrten
Beweisgriinde (vgl. S. 99 ff), welche die Heilige Schrift als
erste Predigtquelle darstellen, zu einem grossen Teil neuerdings
fiir die homiletische Bedeutung der Liturgie zeugen.

Deswegen diirfen wir hier fiiglich auf eine eingehendere
Vergleichung zwischen Schrift und Liturgie verzichten.

Art, II.
Homiletische Betrachtung der Liturgie im allgemeinen.

Auch hier kénnen wir uns ganz kurz fassen; denn
es wurde schon im Abschnitte {iber die praktische Predigt
(I1. Buch, 1. Abschnitt, Artikel II, Punkt II, S. 55 ff. und
Artikel III, 8. 67) die allgemeine homiletische Bedeutung
der Liturgie nachdriicklich betont und durch theologische
Griinde 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 Sakramentenliturgie eben
diese Erinnerung und Erneuerung des Lebens

Jesuim vollsten Sinne des Wortes wirki und in

ihrem Ritus auoh dusserlich zur Darstellung

bringt — dass also selbst die sakramentale 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

Momentes, eines Geheimnisses, irgend einer

Lehre, einer Forderung, einer Gnade Jesu in

sich birgt, dass also durch die Liturgik alles und

jedes in der Religion als 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 allerreligidsen Wahrheiten, Gnaden
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und Forderungen sein will, und ebendeswegen

eine erste Predigtquelle.

Es liegen in diesen Gesichtspunkten ebenso viele
unumstdssliche Beweise fiir die einzigartige Bedeutung
der Liturgie als Predigtquelle,

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

* *
L]

Hier gedenken wir bloss zur Orientierung fiir eine
wissenschaftlich begriindete und praktisch fruchtbare
Betrachtung 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
gésamten Glaubenslebens der Xirche: lex credendi est
lex orandi.

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

3. Die sakramentale 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 historische Seite der Liturgie. Die jetzige
Liturgie ist die Frucht einer reichen historischen Ent-
wickelung, die fiir ein richtiges und tieferes Erfassen von
ganz ausnehmender Wichtigkeit ist. Das Wesentliche,
namentlich das Sakramentale der Liturgie, blieb sich
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immer gleich. Dabei aber entstand als Frucht der innern.
Lebenskraft der Kirche und als Folge verdnderter Zeit-
bediirfnisse (man vergleiche z. B. die Katakombenzeit mit
der Zeit, die auf das Edikt Konstantins folgte!) durch
Gesetzgebung von oben, sowie durch Anregungeun einzelner
Kirchen oder Personen (vgl. z. B, Fronleichnamsfest, 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 vierten Jahrhundert, dann zur Zeit
Gregors des Grossen und in der Zeit nach dem Tri-
dentinum statt. — Eine hyperkritische Auffassung
frigt 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 nachweisen ldsst. Eine gesunde
historische Auffassung stellt diese erste Frage
ebenfalls, verbindet 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 Tréger eines grossen Gedankens oder war sic
vielleicht urspriinglich bloss eine Folge rein natiirlicher
praktischer Verumstindungen und wurde erst spiiter zum
Triger symbolischer Gedanken? (Vgl. die Entwickelung
des Weihnachts- und Epiphaniefestes — die Geschichte
der Osterkerze, des Leuchters in den Karwochenmetten
u. 8. f) — Wurden die einen und andern Teile der
Liturgie schon urspriinglich oder erst nach und nach in
engern Zussmmenhang gebracht und so weiter entwickelt?
Was alles ist nach Massgabe dieser Untersuchun-
gen der wissenschaftliche, unanfechthare oder
doch der sehr wahrscheinlich berechtigte Sinn
der einzelnen Teile und Zeremonien der heutigen
roémischen Liturgie? Zu was fir weitern Gedanken.
und Affekten wollen der Text, das Symbol, die Psalmen
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den freien Flug des Geistes, jedoch ohne phantastische
Kiinstelei, anregen? — Wie verschieden 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 Weihnachtsvesper und wie im Toten-
offizium liturgisch und homiletisch aufzufassen??)

5. Die aszetisch-homiletische Seite der Liturgie. Dio
Liturgie mdochte ihr Wesen und ihren Inhalt dem ver-
stindigen und gemiitvollen Christen zum vollen und
freudigen Bewusstsein bringen, Sie will aber ilire Reich-
timer nicht bloss zum intellektuellen, sondern auch
zum ethischen Besitztum der Katholiken gestalten. So
tliessen alle Momente der Liturgie in eine grosse, sieg-
reiche Predigt an das katholische Volk 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 grossere Teil — werden in zweiter Linie, d. L.
nebst ihrer ersten, urspriinglichen gottesdienstlichen
Bedeutung zur Predigt an das Volk. So darf man
die Behauptung wagen: Die Liturgie hat homiletischen
Charakter,

6. Die &dsthetische Seite der Liturgie. Die Liturgie
ist nicht nur ein trockenes Gedankensystem, vielmehr im
grossen und kleinen, in ihrer Einheit und Mannigfaltig-
keit ein grandioses Kunstwerk des hl. Geistes in der
Kirche, 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 gdéttliche 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 Biicher sind auch
nicht inspiriert gleich der Heiligen Schrift. Obwohl in grund-
sitzlich-theologischer Hinsicht an der Unfehlbarkeit der Kirche

) Vgl. die Bemerkungen iiber die Psalmen S. 125.
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teilnehmend, blieb die Liturgie dach nicht in allen ihren Einzel-
heiten irrtumslos: sie zeigt da und dort die Schvfchen der
menschlichen Zeiten und Entwickelungen. Hierher gehéren z. B.
einzelne Legenden, Allegorien u. s.f. Die Kirche selbst anerkennt
durch ibre Reformen diese menschliche Seite. Das muss auch
der Prediger beachten, wenn er aus der Liturgie schopit.
Korollar II: Ueber den sensus accommodatusinder
Liturgie. Nicht selten gebraucht die Liturgie Schriftstellen
im sog. sensus accommodatus (vgl. oben 8. 158 ff). Sehr oft
aber ist die liturgische Verwendung kein blosser sensus accom-
modatus, sondern ein wirklich im Sechrifttext 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-aszetische Entfaltung ihres
Vollinhaltes (vgl. z. B. den Introitus, die Epistel und das Evan-
gelium des ersten Adventsonntages — sowie die Introiten
Gradualien, Antiphonen, Episteln, Evangelien ungezahlter Feste
und vieler 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. II1.

Homiletische Betrachtung des Kirchenjahres.

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

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

Wir beginnen nun die homiletische Skizzierung des
Kirchenjahres ins einzelne,
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§ 1.
Begriff der liturgischen Zeit.

Zeit ist die voriibergehende Bewegung — (objektiv
genommen: das bestlindig sich folgende Nacheinander,
welches uns in den Erscheinungen der Innen- und Aussen-
welt entgegentritt). — Ewigkeit ist das bleibende Ziel ).
Die in verschiedenen Stadien sich vollziehende Ent-
wickelung des Menschenlebens ist eine Bewegung zum Ziel,
durch die Zeit zur Ewigkeit: Ut sic transeamus per haec
bona temporalia, ut non amittamus aeterna. (Kirchengebet.)

Die Zeit ist uns zur Verfiigung gestellt, um mit
Gottes Gnade unser Heil zu wirken: Omnia vestra sunt. ...
vita, mors, praesentia, futura..... vos autem Christi
(1. Cor. 8, 22—-23). Die Zeit ist also auch Mittel zum
Heile. Darum bezeichnet der Apostel die echten Christen
als — «tempus redimentes» (Eph. 5, 16). In demselben
Geiste verwenden die Aszeten die dem hl. Bernhard
zugeschriebenen schénen Worte: tempus tantum valet
quantum sanguis Christi, quantum totum coelum., Um uns
in dieses Erkaufen und Benfitzen der Zeit fiir das fiber-
natiirliche Heil einzufithren, hat die Kirche die ganze
Zoit durch das jeweilig wiederkehrende Kirchenjahr ge-
weiht. Deswegen gilt das Wort der Kirche, 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 vacuum 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 Evangelien des ersten Advent-
sonntags, des Sonntagsin Septuagesima, den ersten Fasten-
sonntag, die Liturgie der Quatembertage!)

1) Raum und Zeit sind extensiv und protensiv potentiell unendliche
Grossen. Sie sind ein irdisches Bild der Ewigkeit. Ein in Wirk-
lichkeit und im vollsten Sinne des Wortes unendlicher Raum, eine

nicht bloss potentiell, sondern im tatsfichlichen, vollen 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 Biichern studieren und dessen
praktische Durchfithrung unter der Gesetzgebung der
Kirche niher ins Auge fassen, so erscheint uns das Leben
Jesu als 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 alljihrlich vor Augen gestellt, Das Opfer
und die Gnaden Jesu werden dabei tatsiichlich erneut
und den Gldubigen zugewendet,

Der Zweck des Kirchenjahres ist demnach ein dop-

pelter: Verherrlichung 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 lIdee durchgefiihrt?

Die folgenden Momente miissen fiir die Beantwortung
dieser Frage beachtet werden:

a. Ein sehr naheliegendes, natiirlich-psychologisches
Moment. Denken wir uns in die Lage der Jiinger des
Herrn, und wir werden sofort einsehen und fiihlen, wie
ungesucht die ersten Festtage entstanden sind. Als
z. B. der Auferstehungstag Jesu nach einem Jahre das

1) Literatur: Amberger, Pastoraltheologie. Guéranger, Kirchen-
jahr. Kellner, Heortologie. Sailer, Pastoraltheologie, I1II. B. Dippel,
Kirchenjahr. Béumer, Geschichte des Breviers. Propst, Die Liturgie
der drei ersten Jahrhunderte. — Die Liturgie des vierten Jahrhunderts
und deren Reform., — Die #ltesten romischen Sakramentarien u, s. f.
— Interessante Notizen bei: Grisar, Geschichte Roms und der Pipste;
Duchesne, Origines du culte chrétien; einschligige Artikel des Kirchen-
lexikons (N. A.).
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erste Mal wiederkam, wie wire es moglich gewesen, dass
ihn die Apostel #hnlich wie einen andern Tag ange-
sehen hitten: Heut' vor einem Jahre, an diesem Tage
stand unser Herr vom Grabe auf und kam zu uns und
sprach: «Der Friede sei mit euch». «Wie wire es moglich
gewesen, dieses Tages zu vergessen . ... oder ihn nicht
zu feiern, da man seiner nicht vergessen konnte?» «So
sind die ersten grdssten Festtage unter den
Christen entstanden: so haben sie sich gleich-
sam selber eingesetzt» (vergl. Sailer, Pastoraltheologie,
III. Bd. Abteilg. 6: «Der Priester zum Besten seiner Ge-
meinde», S. 123—129).

b. Das iibernatiirliche Moment der Leitung des hl.
Geistes und der Gesetzgebung der Kirche. Die Kirche
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 verbinden. Es
geschah dies im Anschluss an das Leben Jesu, im An-
schluss an die jiidische Liturgie des alten Bundes, im
Anschluss an die sakramentale und ethische Fortsetzung
des Lebens Jesu in der Kirche, mit einer tiefsinnigen An-
lehnung an den Gang der Natur und des blirgerlichen
Jahres, nicht selten durch eine weise Umgestaltung ein-
zelner heidnischer Feste, deren Feierlichkeit man einen
neuen, héhern Inhalt und eine neue Form gab.

¢. Das Moment des geschichtlichen Werdens und
Sichentwickelns. Es verbanden sich nun natiirliche und
iibernatiirliche Momente und gaben den Anstoss zur Weiter-
entwickelung, Diese weist die archéologische Forschung
nach, welche allein uns vor falschen Auffassungen, ideali-
stischen Uebertreibungen, kiinstlichen Kombinationen, aber
auch vor geistloser Niichternheit bewahrt. Fiir die dlteste
Zeit der Kirche ist uns die Sonntagsfeier bezeugt als
christliche Fortsetzung des von Gott befohlenen Sabbat, der
durch apostolische Anordnung auf den ersten Wochentag
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verlegt und zur Erlésungs- 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 Hochfiesten kennt die Ur-
kirche Ostern und Pfingsten, die durchschnittlich auf
einen Sonntag fielen. Dazu kamen im vierten Jahrhundert
oder noch friiher Ephiphanie, im Verlaufe des vierten
Jahrhunderts das Weihnachtsfest. Mit dem Ende der Ver-
folgungen und mit dem Beginne der feierlichen &ffent-
lichen Gottesdienste begann eine reichere Entwickelung des
Kirchenjahres. Das fithrte zur berithmten liturgischen
Reform des vierten Jahrhunderts!). Der erste An-
satz zum Kirchenjahr waren alsdann die Vorberei-
tungenaufdieHochfeste, dereniltestedie Quadragesima
ist, und die Oktaven der Hochfeste, deren fritheste die
Osteroktav war. Dazu kommt die urspriingliche innere Ver-
bindung zwischen Ostern und Pfingsten. Als Epiphanie
aufkam, erhielt dieses Fest nach und nach eine Oktav und
wurde in eine wenn auch erst lockere Verbindung zu Ostern
gebracht. Weihnachten, das spiter enstand und immer
an Gla