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eifrige Vorbereitung des Menschen zur Beschauung fiihmt, lafit sich nidcht
mit Sicherheit, aber doch mit einer guten Wahrscheinlichkeit, als Bellar-
- mins Lehre dartun.. ,

Noch weniger gibt der heilige Kirchenlehrer auf eine waelte heute rechi
umstrittene Frage eine eindeutige Antwort, ob man n&mlich zwischen
erworbener u'ndv eingegossener Beschauung unterscheiden miisse.
Als etwas ganz Passives und AuBergewthnliches stellt sich ihm nur die
Entriickang dar, die einem Apostél Paulus und einigen anderen Heiligen
zuteil wurde®. Tm iibrigen ist nach ihm bei der Beschauung nur eige
groflere Passivitdt und Gonadenhaftigkeit festzustellen als bel der Tugend
der Liebe, die sicher zur erworbenen Heiligkeit gehort.

Zusammenfassend kann man sagen, daf} Bellarmin selbst ein groﬁe
Betrachte‘r war und daB er zur Hohe der Beschanung erhoben wurde. Was
‘seine Lebensbeschreibung von seiner Frommigkeit berichtet, kann ohne
sie kaum erkildrt werden, und auch seine Ausfithrungen- sind die eines
Mannes, der die Beschauung nicht nur aus Biichern, sondern aus eigener
Erfahrung kennt. Auf der anderen Seite hilt er sich doch durchweg an
die besonders seit Thomas traditionellen Formulierungen, die erst die
Karmeliterschule vertiefen und psychologischen Fragestellungen anpassen
sollte. - ‘

Vom Wesen und von der Wiirde der Liebe
Von August Brunner S. T, Mundlen

Liebe ist Geben. Das ist ihr tiefster Grund. Liebe vers'ch-enl\t
nicht bloB und nicht so sehr das, was sie hat, sondern vor allem sich selbst
und alles andere gleichsam nur als Vermittlung ihrer selbst. Damit schéint
sie auf den ersten Blick der Vollendung des Menschen entgegenzustehen.
Denn diese wird doch gerade in der vollen Entwicklung seiner Perstn-

“lichkeit gesehen, also darin, daB er voll und ganz er selber sei und seine

hochsten Moglichkeiten verwirkliche. Das Wegschenken seiner selbst in
der Liebe aber scheint viel eher anf einen Selbstverlust denn auf eine
Selbstvollendung hinzudeuten. Und doch ist nach christlicher Lehre die
~wabhre, selbstlose Liebe nicht nar ein Mittel zur Vol‘lk-o‘mmenh‘eit,‘ sondern
sogar diese selbst. Daruam konnte der Herr nach dem Zeugnis Pauli auch
sagen: Geben sei seliger denn Nehmen (Apg 20,735). Warum ist nun die
Liebe das GroBite, so daB Gott selbst nichts ist als dreipersénliche Liebe?
Und wie ist sie trotz des gegenteiligen Anschelns die Vollendung des
Menschen?

Man kann eingedenk des Vergleiches bei Mt 5,45 die Liebe als eine
Ausstrahlung verstehen, bedingt von der Seinsglut des Liebenden. Die
Sonne sucht sich nicht erst die Gegenstinde, die ihrer Beleuchtung wert
sind; sie schlieBt die unschonen Dinge nicht von ihrem Lichte aus. Un-

8 Asc. m., Vorwort; Expl. in Ps. 30.
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parteiisch schenkt sie die Wohltat des Lichies allem, was sich ihr darbie-
tet. Sie leuchtet, weil es thre Natur ist, zu leuchten. So liebt auch Gott,
weil er Liebe ist, weil er nur licbend Gott sein kann. Doch besteht zwi-
schen beiden ein grofler Unterschied, den zu iibersehen hochst gefahr-
lich ware. Die Sonne leuchtet, weil sic nicht anders kann. Es ist nicht
ihre Tat; es ist fiir sie eine Naturnotwendigkeit, um die sie so wenig
weiB, wie um ihr Leuchten. Damum ist dieses Leuchten auch keine Liebe.
sondern nur ein fermes Gleichnis fiir sie, Gott hat keine Natur, die
ihm die Liebe zu den Geschopfen gleichsam auferlegte. Er ist freie Liebe,
die um sich weil} und diese Liebe will. ]a. er ist in dieser Liche die grofite
Freiheit.

Nichts,wasaunBerihmist, legt ihm die Liebe zu den Geschopfen
auf; nichts zieht ihn im geliebten Gegenstand zur Liebe hin, da ohne die
Liebe der Gegenstand nicht wire, und er seine Liebenswiirdigkeit enst
erhilt durch die ihn treffende Liebe, wie die Korper die Schonheit ihrer
bunten Farben durch das Licht der Sonme. Gott neigt sich nicht zu etwas,
was schon besteht, sondern seine Liebe gibt in Schopfung uwnd Ernlosung
ihrem Gegenstand erst das Dasein. Schopfung st mebr noch als ein Erwets
der Macht ein Ausdrudk der Liebe, oder vielmehr: sie ist ein Erweis der
Macht der Liebe, Darum hat das Heidentum eine Schpfung aus nichts nie
erdenken konnen. Was sollte sieauwch fiir Gott bedeuten, weldiem gottlichen
Bediirfnis kam sie entgegen? Benotigen kann man ja nur etwas,-was
man selbst nicht besitzt, was irgendwie in seinem Sein von dem, der es
bendtigt, unabhangig ist. Dem von Natur selbstsiichtigen Menschen mufie
eine Schopfung aus Nichis sinnlos vorkommen. Er kannte Liebe nur als
Habenwollen. Damit ist sie aber abhiingig von dem geliebten Gegenstand
und darum der Gottheit unwiirdig. Plato hat dies in seinem ,.Gastmahl®.
klar ausgesprochen. Nur die Schopfung aus Liebe, die die Geschopfe aus
dem Nichtsein ins Dasein ruft, wahrt die Unabhingigkeit Gottes, wahrt
seine Gottlichkeit.

Aber auch-nichts in Gottselbst legt ihm diese Liche auf als ein
aus dem UnterbewufBten kommender unfreier Drang, als etwas, was
nicht im freien Aufschwung und innersten Selbst der Person seinen Ur-
sprung hitte, sondern anf einer Ebene, die schon unterhalb dieses reinen
Selbst lige und dessen er zu seiner Selbstentfaltung benstigte. So etwas
kann in Gott nicht bestehem Er ist reines, fiir sich selbst durchsichtiges
Licht, und Finsternis®ist nicht in ihm. Somit ist diese Liebe reiner Ur-
sprung, reine Ursache, reiner Anfang. Sie verdankt n'leema.nudem etwas als
sich selbst. Sie gibt sich in einem nicht urséchlichen Sinm, der sich durch
Worte nicht mehr ausdriicken laBt, das Dasein, %t Grund ihres Seins.
Sie allein ist ganz sie selbst. Sie geniigt sich, braucht nichits und kamn darum
geben, ohne durch Hoffnung auf eine Gegengabe dazu angezogen zu sein.
Sie steht so fest und tief in sich, so unangreifbar, so nnznginglich geder
Verlockung und Bedrohung, so unnahbar fiir alles, was sie nicht selbst
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zu sich emporhebt, daB sie um ihr eigenes Dasein in Sorge zu sein keinen
AnlaR hat; daft sie nicht dauernd auf dieses Dasein sich zurtickzZmpieigen,
nétig hat, um zu sehen, wie es darum steht. Sie kanm sich ,,vergessen® und
an anderes denken. Liebe ist darum der Ausdruck der groBten Seins-
macht und Seinssicherheit. Nur Gott ist der Liebe in diesem absoluten
Sinn durch sich fihig. Alles andere Lieben kann nur von ihm geschenkt
sein, weil alles andere Dasein von ihm kommt und nur in ihm Bestand
hat. Nur in ihm kann darum ein Gesch6pf sich des eigenen Selbst.so
versichert fiihlen, daB es die angeborene Sorge auBer acht lassen kann
und nun Kraft und Mut hat, sich vergessend andern zuzuwenden. Man
mufl also irgendwie die’ Liebe Gottes erfahren haben, eine Biirgschaft
fiir sie besitzen, um i christlichem Sinne lieben zu konnen. Und diese
Biirgschaft ist uns gegeben in Christus. '

Was will Gott, wenn er liebt? DaB der Gegenstand seimer Lmebe sei
und gut sei, — daR er sei, wie es ihm entsp<;~1cht Fiir den Menschen
also, daB er selbst sei in dem MaBe, als es einem Menschen moglich ist
und wie es fiir, einen Meuschen sich geziemt. Seinsverleihung und Seins-
bejahung ist also die Wirkung der gottlichen Liebe. Sie ist nicht Ja und
Nein, sondern reines Ja (Vgl. 2 Cor. 1,19b). In dier Schopfung ist dies
klar. In der Erlésung hebt Gott den Menschen aus dem Verfall an das
Unterpersonliche iiber sich hmamf zu neuem Sein, zum Sem eines Kindes
Gottes.

Darum muB auch d'le Nichstenliebe das Glf‘)ld]e tun. Sie muB das Sein
der Personen bejahen und das Sein aller Seienden. Nun aber nicht mehr
rein schaffend wie Gottes Liebe. Wir konnen keine Person, ja iiberhaupt
kein Sein hervorbringen. Wohl aber konnen wir sie aus Selbstsucht vec- -
leugnen, ihr Sein als Person verneinen, indem wir sie in Wunsch und Tat
zum Mittel der eigenen Entfaltung und Vervollkommnung machen. Die
anderen sein lassen wollen, daB sie selbst seien, und zwag so, dafl wir
auch tatsachh(-b dazu mithelfen, wo wir es vermégen; das heiBt lieben.
Wie ich mich immer von Natur in die Mitte der Welt stelle, alles auf mich
beziche und alles nur unter der Riicksicht des moghdleu Nutzens oder
Schadens fiir mich betrachte, so soll ich nun anch den andern eine Mitté
sein lassen, es fiir recht finden, daB er ist, was er ist, ob das mir niitzt oder
schadet; ich soll so wenig an diesen eigenen Nutzen denken, wie ich natiir-
licherweise an den Nutzen der anderen denke. Nichts mehr suchen fiir
. mich, weil ich in der Liebe Gottes geborgen bin. Ten andern als andern
in sich bejahen und all das fiir ihn wiinschen und wollen, was ithn zu
einem eigenen Selbst macht. Also vor allem die Liebe Gottes ihm wiin-
schen, si¢ ihm geben, wenn man solches kann, wenn man von Gott zum
Werkzeug dafiir auserlesen wird. .

Memnschlliche Liebe ist micht absolut schépfienisch. Sie kamn npur
liebea, was sie irgendwie-schon vorfindet. Sie setzt in jeglicher Weise
die Liebe Gottes voraus, in sich, um der lahmenden Sorge um das eigene
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Sein zu entgehen, in den andern, weil sie sonst ins Leere ginge. Sie -ist
also nicht ohne Beweggrund und ist kein absoluter Anfang. Aber sie ist
doch das Ursprunghafteste, dessen eine geschaffene Person™fahig igt. Denn
sie ist nicht mehr gezogen von dem, was naturhaft allein uns in Be-
‘wegung setzt, den eigenen Vorteil. Sie geht auf das, was natiirlicherweise
‘uns nicht nur kalt 1a8t, sondern in vielen Fillen sogar zuriickstsBt, anf
den Vorteil des andern. “Deswegen ist die Feindesliebe nicht zwar an sich
~verdienstvoller und ein hoherer Grad von Liebe, wohl aber offenbart sie
" den wahren Charakter unserer Liebe, iiber den wir uns sonst leicht Ein-
- bildungen hingeben. In der Feindesliebe ist der gewdhnliche Beweggrund
unseres Handelns ausgeschlossen, weil wir, dem Feinde Gutes wiinschend,
uns, wenigstens fiir duas unerldste, natiirliche Gefiihl, Abtrag zu tun
scheinen. ~

So ist der Anfang der Bewegung, dhnlich wie bei der gttlichen Liebe,’
in uns und nicht aufBer uns; nur der Gegenstand ist auBler uns, aber -
er iibt keinen selbststichtigen Zug auf unser Wollen aus. In uns aber geht
die Bewegung wohl aus von uns, aber von uns, die wir selbst nur ein -
Endpunkt der gottlichen Liebe sind nnd ihre Schopfung. Unsere Liebe
ist also nur die Verlingerung dieses Liebesstrahles. Wir treten in die
Bewegung der géttlichen Liebe ein und sind von dieser Bewegung ge-
tragen und lassen uns von ihr tragen. Wir stellen uns in die Richtung der
Liebe Gottes, sehen die Welt in der Richtung seiner ausstrahlenden Liebe.
So stehen wir auf dem Standpunkt Gottes, schaunen die Welt gleichsam
mit seinen Augen, schwingen-uns weiter in der Kraft seines Liebesschwun-
ges. Sich so in das' Selbst eines andern.versetzen, um mit der Bewegung
seines eigensten Seins mitzugehen, das ist lieben. Gott lieben heiflt darim
den Nichsten licben; und wer seinen Bruder haBt und meint, Gott zu:
~ liében, der ist ein Liigner, der sich selbst und die andern tausdrt uber das,
was er im Grunde ist. '

Gott kann nicht gellebt werden wie ein Ge@ensta.md Man kann iiber-
haupt einen Gegenstand nicht im eigentlichen Sinne lieben, sondern nur

Personen, die als solche nie gegenstindlich werden kénnen. In der Ge-
meinschaft des Sehens, Fithlens und Handelns lebt und webt die Liebe,
in dem gleichen Geriditetsein auf andere Personen. Nur weil wir durch
den Leib gegenstindlich sind, hat das personliche Verhalten auch Wirkun-
_gen'in uns, die mehr oder weniger verobjektivierbar sind. Diese diirferr
a.beT nicht gesucht werden. Die Eigenliebe driingt uns immer wieder zu
~ einet solchen Verkehrung, die die selbstlose Liebe zum Mittel der Selbst-
sucht verderben mochte.- Alles Suchen von sinnlichem Trost und begliicken-
den Gefiihlen ist nicht mehr ganz reine Liebe zu Gott oder zu den Men-
schen; ja, selbst der Blick auf die eigene Vollendung in Erkennen und Wol-
len mindert noch ihre Glut und ihren Glanz. Darum muf der Mensch
durch die Nacht der Sinne und des Geistés hindurchgehen, in der seine
Eigenliebe ins reine Nichts vorstdBt, und der natiirliche Mensch das Nichts
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der Holle findet, bis er von seiner Selbstsucht frei geworden ist. Diese
Nacht hat in echter Mystik nichts mit platonischer Abwertung des Sinu-
lichen, (jte'r Bifder mnd Vorstellunger wnd bestimmiter Gedanken zm
“tun; diese Erklarungen entstammen einem undhristlichen Klea, der heid-
nischen Mystik des Eros.

Liebe ist also nicht an erster Stelle Wohltun, sondern etwas viel Tie-
feres. Man kanm nicht immer Gutes tun, und man kann es aus ver-
schiedenen Beweggriinden tun. Aber lieben kann man immer und immer
" nur aus einem einzigen Grund, nm der Liebe willen, d. h. um Gottes nnd
des Mitmenschen willen. Es kann eine reinere Licbe sein, das Gute, das
man nicht selbst getan hat, anzuerkenmen, zu bejahen und sich dariiber
zu freuen, als es zu tun; denn s0 ist auch die Selbstliebe ausgeschlossen,
die in der Genugtuung dariiber bestehen konnte, daB das Gute durch
mich getan wurde nng nicht durch einen andern, oder auch nur im Selbst-
genuf} der eigenen Betitigung. Anderen den Erfolg und die Freude
wiinschen, die wir selber in allem so natiirlich und so selbstverstandlich
erstreben und ‘dazu mitzuhelfen, so wie wir wiederum ganz naiv von
allen andern erwarten, daB sie sich uns zur Verwirklichung unserer
Plidne zur Verfiigung stellen, das ist echte Liche.

Worauf geht nun diese Liebe? Hat sic das Ideal des Gell«ebten im
Aunge oder seine Wirklichkeit? Wir glauben, in einem gewissen
Sinne muB beides vereint sein. Liebe ich nur das Idealbild des Nichsten,
s6 liebe ich ihn in Wirklichkeit nicht. Ich begeistere mich fiir eine Idee,
die er darstellt, aber ich liebe keine wirkliche Person. Alles. was mir un-
angenchm an thm ist, also, was meiner Eigenliebe widersteht, das iiber- -
sehe ich, das erkenne ich nicht an. Ich gestehe dem andern also nur das |
Redht zn, so zu sein, wie er mir gefallt, nicht wie er ist, unabhingig von.
meinen Interessen und Wertnrteilen. Die Gefahr ist sehr groB, dafl ich
_ nur in einer verkappten Form mich selbst liebe, wenn ich vorgebe, die
ideale Gestalt des Mitmenschen zu lieben. Darum scheitert solche Liebe
an der Wirklichkeit, an den Wirklichkeiten der Ehe insbesondere.

Andererseits kann ich den Geliebten anch nicht einfach licben, wie er
- ist, aus dem einfachen Grunde, weil er als Person kein unverinderliches,
starres Sein ist, sondern wesentlich Moglichkeiten vor sich hilt, unter
ihnen wéhlt und so sich’ verwirklicht. Nur in dieser Bewegung auf das -
cigene ldeal zn ist die Person; sie als wirkliche lieben, heiBt somit, sie
auch in dieser Bewegung der Selbstverwirklichung lieben. Aber es muf.
- eben ihre Selbstverwirklichung sein, und nicht meine wvermittelst
ihrer. Wie kann dies geschehen? Das Ideal geht gleichsam ans der Tiefe
des personlichen Seins hervor, ist seine Verlingerung in die Zukunft,
bemifit Richtung und Kraft der eigenen Bewegung. Nur von der Tiefe
des Personkerns, vom Mittelpunkt des andern aus, kann ich beurteilem,
welcher Schicht seiner Personlichkeit sein augenblickliches Ideal entspricht.
wie er es in Haltung und Handlung verwirklicht. Es ist der Vorzug der

~

Y



[N

.

Vom Wesen und von der Wiirde der Liebe 127

Person, sich aus dem eigenen Mittelpunkt hinweg an den einer andern
versetzen zu konnen und von da aus die Welt zu sehen. Nur so erkennen
wir Personen als Persopen. Denn nur so werden sie nicht zu Gegen-
stinden, zu Sachen, sondern bleiben Mittelpunkte, die sich nicht vergegen-
stindlichen lassen. Nur di¢ Person als solche ist solcher Bewegung aus
sich heraus fahig: alles, was in uns unterpersonlich ist, kaun diese Bewe-
gung aus sich allein nicht vollzichen und, sglbst belebt durch d'i?ersotn‘haf-
a

ten Kréafte, sie nur schwer und trige mitmachen. Es kostet uns darum einen _

‘mithevollen Aufschwung, uns vorurteilslos an die Stelle des andern zn

versetzen, statt ihn in die eigenen vorgefaBten Meinungen und Sdlab-
lonen einzuspannen wie in ein Prokrustesbett.

Das bedeutet, dal} man eine fremde Person nur in dem MaBe er-
kennen kaon, als man sie als Person bereits anerkennt, als man
sie liebt. Schon darum muf der Anfang der Bewegung im Liébenden
liegen, weil der Wert des.Geliebten als Person, nicht als Sache, nur durch
die Liebe erfaBt wird. So erweist sich die Liebe wiederum als Anfang und
Ursprung. Iu uns ist sie zwar nicht einfachhin schopferisch, aber ent-
deckend, seinserhellend und mitschaffend. Darum muB auch der tiefste
AnstoB zur Liebe wieder von Gott kommen, und in der Verléngerung
des gottlichen Liebesaktes, der Sein gibt, und von ihm getragen und be-
gleitet und eingehiillt, vollzieht sich alle menschliche Liebe und entdeckt
sie die Wirkungen der géttlichen Liebe. Iu dieser Richtung liegt das
wahre Sein und das wahre Wohl jedes Menschen. Wer ganz aus sich
herausgehend die menschliche Wirklichkeit mit dem liebenden, klaren,
durchdringenden Auge Gottes erfassen kann, wird dvarum anch zutiefst er-

~kennen konnen, wie weit ein Mensch in seinen Zielen sich selbst ver-

wirklicht, selbst wird in immer héherem und reinerem Sinn, oder sich den
Weg zu sich versperrt und unterpersgnlichen Zwecken nachjagt, die er
sich von den unterperstnlichen Schichten seines Seins und seiner Um-
gebung aufdringen laBt. Dabei kann es sich nicht in erster Linie um
konkrete Pline und Absichten handeln, sondern vor allem um die tieferen
Einstellungen, Haltungen und Gesinnungen, unter deren EinfluB diese
Pline bereits geformt wurden. Darum liBt sich diese Erkenntnis nicht
in Worte fassen; sie geht iiber alle Gestalt hinaus. Der Liebende er-
schaut jene Haltungen und Gesinnungen als hinauf- oder hinabfiihrend -

‘und bejaht sie oder sucht sie zu beheben. Aber er will nicht gewaltsam
"eine Anderung auferlegen, so wie man Sachen umindert, ohne sie zu be-

fragen. Eine Person kann niemand als sie selber indern; ohne und
gegen sie wird anch Gott es nicht tun. Es handelt sich also darum, den
andern zur Erkenntnis und freien Annahme dessen zu fiihren, was fiir
ihn'gut ist. Das groBle Mittel dazu ist wiederum die Liebe. Allen fremden
Einfliissen setzt der Mensch natiirlicherweise Widerstand entgegen, ein-
mal, weil er sich als Sache behamdelt und dadurch verdemiitigt fithlt, und
danmn, weil er den fremden Absichten miBtraut, die gewshnlich von Selbst-
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liebe eingegeben smd und also im Gvundé' nudlt auf sein eigenes Bestes
abzielen. Nur der echten Liebe kann man sich riickhaltlos anvertrauen.
© Diese Liebe umfaft also in einem die ganze Linie, die das Sein der
Person ausmacht, die von dem, was er auf Grund seiner Vergangenheit
* ist, einmiindet in ihre eigene, echte, einzige Zukunft. Sie anerkennt die
Freiheit des andern, zu sein, was er ist, und zugleich seinen Beruf, mehr
und besser zu werden, mehr er selbst zu wenden Sie mékelt und norgelt
nicht an ihm herum und gibt ihm doch keirie Ruhe in seinen Unvollkom-
menheiten und Fehlern, soweit sie schuldbar sind. Die Mingel jedoch,
die nicht @us seiner Freiheit kommen, ertriigt sie als etwas, das ist,-und
das anzuerkennen ist, chne daB es auf die Liebe EinfluB haben diirfte.
Es bedarf auch der ewigen Vorwiirfe und Ermahnungen nicht, weil es
nichts gibt, was iiber eigenes Verfehlen eine heiflere, beschamendere und
umgestaltendere Reue hervorrufen kionnte als eben die selbstlose Liebe.
Christus macht nie Vorwiirfe aus Ungeduld. Dem Menschen, der willig
zu1 ihm kommt, geniigt ¢ine leise Anspielang; ind auch diese ist oft iiber-
fliissig, weil in der Bewegung, die zu ihm hinfiihrt, die michtig entbrannte
Liebe das Wunder der inneren Bekehrung bereits vollbracht hat. Die Bei-
spiele der Stinderin im Hause des. Phariséders, der Samaniiterin, der Ehe- -
brecherin zeigen dies. Bei Jesus fiihlt der Siinder, daB dessen Schmerz
- iiber ihn d e r Schmerz ist, den er selber iiber sich schon lingst hiitte emp-
finden miissen, hiitte er sich selber mit d e r Klarheit gesehen, die Jesu
Blick in Liebe besitzt: Ein Schmerz, an dem kein Arger iiber einen
eigenen MiBerfolg, iiber verlorene Miihe, iiber verminderten Anhang und:
EinfluB}, iiber die Verdemiitigung, den Widerstand nicht besiegen zu
‘k6nnen, irgendeinen Anteil hat, sondern nur die Trauer, daB ein Mensch
frei sich selbst wegwirft und nicht ist, was er zu seinem Heile sein
kénnte.

Die Wirklichkeit der Person, dic man ldebt rlst somit nicht das
starre Sein des Stoffes; und das Ideal, das man zuglxelch liebend um-
falt, ist nicht ein allgemeines Ideal oder ein aus Eigenliebe geborenes
Wunsehbild, sondiern’ das einzige und unwiederholbare Sein, auf das die
Person aus ihrem tiefsten Sein heraus, also aus der liecbenden Absicht
Gottes mit ihr heraus, zugehen soll. Darum liebt echte Liebe in Gott,
- nicht in dem Sinne, als ob sie den andern nur liebte als Zeichen Gottes.
als Gelegenheit, Gott zn lieben; nein sie liebt den wirklichen Nichsten.
Aber sie liebt ihn, wie Gott ihm liebt; ihre Liebe stromt mit der gottlichen
Liebe in einer Richtung. Sie liebt, soweit dies moglich ist, im Einver-
stindnis mit Gott, als wenn sie an Gottes Stelle wire. Dies aber heifit
auch Gott lieben: sich in die Welt GOftbes versetzen, indem man me von
dem Ursprung seiner Person aus sieht. '
" Hier taucht jedoch eine scheinbar uniiberwindliche Sclmne‘mgkeut anf.
Sich an den Quellpunkt einer menschlichen Person zm versetzen,
ist schon schwierig; immerhin bleibt man dabei noch auf der gleichen
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Ebene Wentn es fiir uns aber kaum mehr varstexllbam ist, was es helﬁt,
an die Stellle eines reineri Geistes zu treten, wie kénmen wir es dann iiber- -
haupt wagen, in Gottes personliches Leben eindringen zu wollen? Wenn
schon die endliche Person in ihrem Eigensten jedem Zugriff entzogen ist,
der sich ihrer mit Gewalt wie einer Sache bemiichtigen wollte, wie sollte
sich dianm, eine endliche Person an Gottes Stelle versetzen kommen? Gottes
personliches,. inneres Leben ist doch jedem geschopflichen Erkemnen
unzugénglich. Gottes Gedanken und Auffassungen sind zu himmelhoch
iiber den unseren, als daB wir sie auch nur ahneh konnten. Jeder Versuch
in dieser Richtung, wére je dem Menschen ein solcher Gedanke auf-
gestilegen, hatte diie Gotitheit nur zu einem Idol hemabaziehen konmen, staitit
den Menschen zu Gott zu erheben. Um so etwas auch nur.in etwa moglich
zu machen, bedurfte es sozusagen einer Ubersetzung Gottes ins Mensch-
liche: Fin ungeheueren, ja blasphemischer- Gedanke, wire seime Ver-
wirklichung nicht voraufgegangen!' Denn Christus, der menschgewordene
Gott, ist michts anderes als diese Ubersetzung. Ini Christus lebt ein Mensch
Gotties Inniere, Gotites Gesinmungen und Haltunigen, alls eligeme, auf mensch-
licher Ebene, in die menschliche Welt hinein und macht es uns moglich,
wos in Gotit zu versetzen unid anus Liebe zu Gott zu handeln und zu-lieben.
Nur in Christus konnen wir etwas so UnfaBbares wagen, ohne ins den
schlimmsten Verirrungen der Einbildung auszusetzen, vom denemn die
lange Geschichte der Religionen erschreckende Beispiele bietet.

Die Liebe ist darum das Hochste, was es geben kanm, und Gott ist die
Liebe, weil sie das urspriinglichste Sein ist. Sein, das seine Anfinge, seine
Urspriinge in sich als Quellgrund trégt und nicht von anderen, von auflen,
auferlegt bekommt, und sei es auch nur in der Form einer Anziehung,
die ihm widerfihrt. Sein, das nicht notig hat, aufzunchmen, sondern geben
kann; das nicht aus Schwiche auf sich bestehen mufl, allzeit auf sich be-
dacht und alles erraffend, um sein zu konnen, sondern stark in sich selber
ist, so michiig und sicher seines Seins, daB es sich vengessen kanmn. Sein,
das sich vemgennden kann ohme diie Sorge, sich zn erschépfen und zu ent-
leeren. Darum ist die selbstlose Liebe am meisten und reinsten Selbst, aus
sich seiend und sich gemiB seiend, weil ursprunghaft ans der eigenen
Mitte ihre Taten setzend. Unverwundbar durch alles, was ihr zustoBen

" kanm, kann sie selbst sich allen Gefahren und Leiden getrost aussetzen,
Yo dem’ sichemen Wissen, heil und ganz davaus hervorzugehen. Aus der
Fiille des eigenen Seins michts ‘fiir: sich bediirfend, kann die Liebe die
Seienden eines unvoreingenommenen Blicks wiindigen. Von ihnen weder
behindert noch beengt, kann sie ihnen ihren ganzen Lebensraum lassen.
_Sich mit ihnen nicht vergleichend, wei8 ste nichts von Eifersucht und Neid.
Selber frei, nur aus sich auf andere hin lebend, vermag sie auch den
andern Personen ihre Freiheit zuzugestehen, selbst zu sein, was sie sind.

So ergibt sich in der Welt der Seienden eine Stufenleiter des Offenseins

fiir anderes, die zusammenfallt mit den Stufen des Seins. Der Stoff ist

9 ‘
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noch ganz in sich beschlossen; er weifl michts von anderem, besonders von
hoherem Sein. Blind geht er voran, die kostbarsten Giiter in gleicher un-
bekiimmerter Weise auf seinem Wege zermalmend wie die wertlosesten
Dinge. Er ist wie ein Krampf auf sich zuriickgebogen, nirgendwo ins Freie
schawend. Gleichsam so mit sich beschiiftigt, daf er nur das eine fertig
brimgt, zu sefin. Aber gerade uwm dieser Blindheit fiir anderes: willlen dst er
auch blind fiir sich selber. Weil Fremdes fiir ihn keinen Wert hat, ja
iiberhanpt nicht ist, ist er auch selber fiir sich gar nicht; ein Sein, dessen
Dumpfheit uns unbegreiflich bleibt und uns immer dazu verleitet, ihm
"doch noch irgendwie eine Geistigkeit zuzuschreiben, einen Schimmer von
Offenheit, damit wir soliches Sein verstehen kénnen. Aber diese Versuche
unterschlagen eben das, was den Stoff ansmacht und berauben uns der
Kenntnis einer Seinsmoglichkeit, die wir von ums aus nie ahnen wiirden.

Mit der Pflanze beginnt das Sein sd;'h iiber sich hinaus zu srtTeckaeh, Um-

welt zu habem, tastend die amderm Seiemidem zu erfiihlén. Aber dieses
blinde iiber sich Hinausgehen steht noch ganz im Banne des eigenen Da-
seins. Es kommt nicht zn einer eigentlichen Kenntnisnahme, zu BewulRt- -
sein, sondern nur zur Verwandlung in sich selber. Die Offnung ist doch
gleich auf sich selber zuriickgewandt. Um seiner selbst willen wird keines
der anderen Seienden beachtet. Wohl aber wird schon in einem gewissen
Gmade ihrer Unterschiedlichkeit Rechnung getnagen, aber nur als mog- ~
liche Nahrung oder als unbrauchbarer Stoff. Dementsprechend ist in der
Pflanze bereits ein leiser Ansatz zum Selbstsein. Sie ist nicht das bloBe
Ergebnis der jeweiligen Lage und der augenblicklichen Einfliisse. Sie hat
eine eigene Form, die sich durch alles hindurch erhidlt, die die Nahrungs-
aufnahme nicht nach der Menge der vorhandenen Nahrung bemiB}t, son-
dern nach dem eigenen Bedarf. Aber sie ist noch sehr ausgesetzt, unféhig,
- jhre Lebensbedingungen aufzusuchen oder gar zn schaffen, wenn sie an

- Oft und Stelle nicht gefunden werden. '

Das Tier 6ffnet sich im eigentlichen Sinne der Welt; fiir das Tier
beginnit diese, da zu sein. In seimem Bemehmen trégt es den amderen
Seienden Rechnung unid bejaht sie so. Es unterscheidet schon in gréRerem
oder geringerem Gmade ihren bunten Reichtum und freut sich tiber ihn.
Aber dies alles ist noch streng und eng gebunden an die Not des eigemen
Daseins. Was hierzu in keiner Beziehung steht, wird awch nicht bammtkft.
So existieren die anideren Seienden doch moch nicht um ihrer selbst willen,
sondern nur als bezogen auf das eigene Sein: als Beute oder Feind; sie
machen mit ihm noch-ein Gamzes, aus, von dem sie sich nicht als etwas
Selbstandiges abheben. Deswegen kanm sich dieses Sein auch nicht selbst
als selbstandig wissen. Es wird cher gelebt, als daB es lebt. Es ist ein
dumpfes BewuBtsein, dem die Scheuklappen der Daseinsnot allen Aus-
blick verspemrem, das aber selbst diese Schemklappen nicht als solche
empfindet.
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" Erst im Menschen geschieht aber dias Wunder, dia er die Mitmenschen
dmmer schon mehr oder weniger als Persomen, d. h. als selbsténdig Sei-
ende, erfihnt, als Mittelpunkte einer eigenen Wilt. Und wenm er versiteht,
LiiBt er sie immer schon irgemdwie frei in diesem Sellbstsein. Zwar sucht seim -
leibliches Leben ihn unter das Joch der Sorge zu beugen und alles, was micht
unmittelbar damauf bezogen dst, vor ihm zu verschlieBen. Aber ein letzter
Ausblick iiber dias eigene Iich himans bleibt anch im selbstsiichtigsten Men-
schen immer bestehien und 168t ihn sich nicht bequem zur Ruhe legen in die-

sem selbstverschlossenen Gefédngnis. Immer treibt es ihn dariiber hinaus, .

immer hat erdie Neugier, die Seienden so zu sehem, wiesie an sich sind. Zwi-
schen diesen beiden Kriften besteht ein lebenslanger Kampf, im.diem naiir-
licherweise die Selbstsucht die stirkere ist. Gibt der Memsch der Selbst-
sucht nach, dann empfingt er seine Initiativen von dein, was um ihn her-
um ist, von stinem Leib, von seinen Leidenschaften, n1d1t von sich selbst.
Dann blenden seine Bediirfnisse alles .dlas ab und” lassen nichts zu
seiner Kenntings kommen, was fiir sie ohne Bedewtung ist. Seime Welt st
arm und eimformdg, unid er weilf} kawm diarum. Denn glithenide Leidenschaft
verdrangt alles, was nicht sie selber ist und macht blinid wnd taunb fiir den
Re(*duclnm{m der Wellt. Deswegen ist ein selbstsiichtiges Leben einsam umnd -
lamgweilig. Behermscht der Mensch aber die Eigenliebe, so 6ffnet sich ithm
ein ungeahnter Reichtuni. Das Wunder der Einzigkeit und Unwiederhol-
barkeit der Seienden geht ihm auf, und er licht num alles, was ist, nichi
wetil es ithm dient, sondern weil eg ist und weil zu sein ein solches Wunder
fist. Er 1#Bt nun allen die Freiheit, das zu sein, wias sie sind, vor allem
den Menschen, sie selbst zu sein, ob sie verstindlich sind oder nicht. Die
Riicksicht auf sich selbst und audk die Rnlckauehm 'aJu‘f sich selber spielt -
eine immer geringere Rolle. -

_ Aber in dieser Selbstlosigkeit erfihrt der Mensch auf umgegwem.'srt%ind‘lrivd\e
Weise .die Grofle seines eigenen Daseins, des Selbstseins. Er fiihlt sich
sicher uud geborgen. Die Seienden, die er frei gegebeu hat, miissen auch
ihn frei lassen in dem, was er eigentlich ist, inseinem Selbst. Unerschrocken -
geht er durch die Seienden himdunch; denm die Liebe treibt die Fundt
aus. Und erst so ist alles fiir ihn im eigentlichen Sinn da. Wéhrend fiir -
den Stoff kein Leben und kein Geist existiert, fiir die Pflanze kein bewuB-
tes Leben, fiir das Tier kein Selbstsein, ist fiir den Menschen dies alles in
seiner Unterschiedenheit da. Und selbst das, was iiber ihm ist, ist nicht
ganz vor ihm verborgen, weil er nun das Amsich der Seienden zu erfassen
imstande ist, und dieses unabhingigist von der Seinsstufe des Erkennenden. _

Jener aben, der das reine Selbst ist und auBer sich nichts bedarf, hat
von dem, was er micht ist, die reimste nmd durchidringendste Erkenninis.
Er gibt ihnen das Sein und laBt ihmen doch ein Selbstsein, weil er dies
Sein in keiner Weise als Mittel. fiir sich erschafft und so ihm verhafiet
bliebe und an ihm klebts, sondern es firei vor sich hinstellt. Die Freiheit
Gottes von seiner Schipfung ist auch das eigene Sein des Geschopfes, das
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mit dem Gottes nicht zusammenfillt, obschon es ganz von ihm herkommt.
In dieser absoluten Freiheit und Selbstlosigkeit Gottes der Schopfung
gegeniiber ist das Geheimnis der- Schopfung aus dem Nichis beschlossen.
-Sein Werk geht ganz aus ihm selbst hervor; nichts anderes trigt dazu bei,
nichts ist dazu vorausgesetzt. Wine dies der Fall, dann wire Gott auch
daran noch gebunden und in séinem Sein nicht ganz nur er selbst, ‘nichit
reiner Liebesursprung und darum nicht Gott.

Gott kann sich mun aunch in die geschaffene Weli hineinbegeben, ohmne
Fumcht, sich zu beflecken. In sein Selbst dringt nichts ein; vielmehr geht es
" von sich aus an alles so heran, daB es in der innigsten Beriihrung doch
rein es selbst bleibt. Darum ist Gotites Ndhe so unendilich innig, so ab-
standslos, weil keine Gefahr der Vermischung besteht und nichts ihn
fassen kann. Alle Beziehnng geht von ihm aus, keine dréngt,sich ihm auf.
. Anderseits ist dies Berithrung der schaffenden Hand Gottes so leicht fiir
das Geschiopf, so voller ehrfiirchiigen Abstandes, gerade weil sie so all-
michtig ist, d. h. weil diese Hand in ihrem absoluten Selbstbesitz ohne
“jede Schwere ist, .diie sich auf das Geschopf aufzustiitzen notig hitte. Wir
lasten so schwer auf den andern, weil wir so schwach, so wenig wir selber
sind und darum uns auf sie aufstiitzen miissen in dem MaRe, als wir es
niicht anf uns selber kénnen. Gott kann in. der Welt sein, wie wenn er nichi
in ihr wire, wo er ‘doch alles schafft; er kann die Geschopfe schalten und
walten lassen, als sei er ohnmichtig ithrem Treiben ausgeliefert oder als
sei er'nur ein Wort ohine Wirklichkeit, "wo doch auch nicht ein Haar von
umserem Hamupte und kein Sperlimg vom Dache fallt ohne sein Zutun.

Nicht pur in seinem Erkenmen, sondern awch in seimem Wirkem folgt
'Gott den leisesten Biegungen und Kriimmungen des geschaffenen Seins,
schmiegt sich ihm bis zur Ununterscheidbarkeit an, eben weil dieses Sein
in allem, was es ist, von ihm kommt und er deswegen nicht von seiner No1
dazu gedringt wird, an ihm Unterscheidungen vorzunehmen und einiges,
was ihm paBt, als eigentliches Sein anzusprechen, und das, was ohne Be-
 dewtung oder gar ihm entigegen wire, als uneigentliches Sein abzuwenten,

Brutale Macht enthiillt sich so als Schwiiche des Handelnden; sie ernied-
rigt thn bis zum bloflen stofflichen Sein hinab, das nir zerstoren und zer-
schlagen,~nicht aufbanen kann. Aufbauen kann nur das héhere Sein, vor
allem und im eigentlichsten Sinne das Selbstsein der Person. Deswegen ist’
die Licbe die Vollkommenheit. In ihr vollendet sich das Selbstsein und
der Selbstbesitz der Person, nicht dadurch, daB sie sich abschlieBt und auf
sich zuriick zieht, sondiern dadurch, dafB sie sich verschenkt. So ist das Wort
Churisti: -,, Wer seine- Seele verliert, wird sie gewinnen® nur ein Ausdruck
der unfaBbaren Wiirde und Grofe der Liche. g
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