Mit Gewalt — mit Geduld

Von Peter Lippert S.]J.

Von eurer Ohnmacht und von eurer Ubermacht wollen wir heute
sprechen, meine Freunde. Und ich gestehe es offen, daB ich die
kithne Hoffnung habe, etwas dariiber sagen zu kénnen; denn so glaube
ich teilnehmen zu diirfen an eurer Ohnmacht und an eurer Ubermacht.
Ja, auch an eurer Ohnmacht; denn sie ist késtlich und vornehm und eigent-
lich gottlich. Gott selbst wollte, da er Mensch wurde, an ihr teilnehmen.

Ohnmichtig fiihlt ihr euch, und ihr seid es wirklich, wenn wir an die
Wirkungen denken, die ihr alle nicht hervorbringen konnt in dieser Welt.
Ihr habt so gute Gedanken, und ihr miiht euch ab in kleinem oder groflem
Kreise, und es ist so selten, daB euch etwas nach Wunsch gelingt. Diese
Welt, eure Welt, wie klein oder groB sie auch sein mag, geht ihre Wege,
unbekiimmert um euer Wollen. Und wenn sie je einmal sich fiigsam erweist
nach eurem Wunsch oder Befehl, dann ist es meist doch nicht das Rechte;
es wird doch alles nicht so schén oder so gut, wie es eurem guten, zuver-
sichtlichen und begeisterten Wollen vorschwebte.

Ach, das meiste Tun, das geschieht, wird an uns getan von einem ge-
heimnisvollen Jemand. Wie auf einem Strom treiben wir steuerlos dahin,
und es sind so schwarze und tiefe Wasser, die uns tragen, daB wir sie
nicht einmal sehen kdnnen. Wir bemerken nur die ewig wechselnden Er-
scheinungen, die wie Uferlandschaften an uns voriibergleiten, wir wissen
immer nur eins: es geht dahin.

Aber es gibt doch auch ein Tun, das wirklich von Menschen getan
wird. Und auch das ist uns verwehrt, wir konnen uns nicht daran be-
teiligen. Ich will euch mit einem Worte den Grund eurer Ohnmacht sagen,
meine Freunde: Das meiste in dieser Welt kann man nur mit Gewalt
machen, und ihr, ihr konnt so, mit Gewalt, nichts machen, nichts von
all dem, was euch machenswert, schaffenswert erscheint. So miift ihr
also hoffnungslos ohnmachtig sein. Was in dieser Welt von Menschen
geschieht, sichtbar, greifbar, zdhlbar, wird durch Gewaltanwendung ge-
macht, durch die Kraft der Arme und der Beine oder der holzernen und
cisernen Werkzeuge, die man in den Hinden trigt. So ist es schon von
Kindheit an. Solange sich das Kind ganz ohnméchtig fiihlt einem schmerz-
lichen Zustand gegeniiber, weint es nur hilflos. Aber schnell lernt es,
daBl man durch heftige Bewegung von Armchen und Beinchen Etliches
bessern kann. Und immer schnellere Fortschritte macht das junge Men-
schenwesen in dieser Kunst, umsichzuschlagen, zu strampeln, zu treten,
die Fiuste zu gebrauchen, die Ellenbogen und die Absdtze. Und dann
kommt die eigenméchtige oder fremde Unterweisung im Waffengebrauch,
im Gebrauch eines Steckens oder einer Keule und spiter eines Maschinen-
gewehrs oder eines Tanks, und schlieflich jener feinen und schlauen
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Zwangsmittel, mit denen man alle Mitmenschen und Mittiere sich gefligig
machen kann. Aber auf eine Peitsche, die mit Angst, Schmerz, Hunger
und Tod droht, kommt es immer hinaus.

Der etwas wackelige Gleichgewichtszustand zwischen den Vélkern, den
wir Frieden nennen, wird doch immer nur aufrechtgehalten durch Gewalt
oder durch Drohung mit Gewalt. In der Tat kann sich, wie die Welt
immer war und wie sie heute noch ist, ein Staat nur so im Dasein behaup-
ten, daB er den miBgiinstigen und habgierigen Nachbarn Angst einfloBt
durch seine Wehrhaftigkeit, durch die Kraft seiner gewappneten Fiuste.
Durch Gewalt ist die Verteilung der irdischen Weidepldtze, d. h. die
Gestaltung der Weltgeschichte, wie wir in unserer hochtrabenden Rede-
weise uns ausdriicken, vor sich gegangen. Immer wurde der Schwichere
verdringt vom Stirkeren, immer bekam der Gewalttdtige zundchst die
fetten Beutestiicke und hernach auch das Recht, sie zu behalten.

Auch innerhalb der Vélker wird ein friedlicher Gleichgewichtszustand
immer nur erreicht durch die Kraft, mit der die Stdrkeren einer Gruppe
den andern ihren Willen aufzwingen, durch die eiserne Widerstandskraft,
mit der die Regierenden allen Stdrungsversuchen vonseiten der Benach-
teiligten und Unzufriedenen sich widersetzen. Alle biirgerlichen Gesetz-
biicher gelten nur soviel, als ihnen die Strafgesetzbiicher an Geltung zu
verschaffen vermogen. Und wenn auch die von der Gewalt Unterjochten
unter diesem Zustand leiden und dariiber murren, greifen sie doch immer
selbst, wenn sie einmal in den Besitz eines Machtinstrumentes gelangen,
flugs zu ebensolcher Anwendung von Gewalt. Niemand dachte je anders,
als daB man die menschlichen Dinge, die irdischen Verhiltnisse und Zu-
stinde nur mit starker Hand, in manu forti, gestalten konne. Und diese
Gestaltung dachte man nicht etwa nur oberflichlich und &uflerlich, nein,
man hoffte auf solche Weise bis in die untersten Tiefen der Menschen-
seele hineinzuwirken. Jahrtausendelang war das wichtigste Erziehungs-
mittel der Stock, ja selbst den inwendigsten Glauben an Gott, an Christus
und seine Kirche hat man zuzeiten mit Gewalt, mit Drohung und Peini-
gung zu erzwingen gesucht.

Meine armen Freunde, nun wollt ihr schon anfangen, euch zu beklagen,
warum ich euch solchermaBen das Herz schwer mache. Es gebe doch
auch Michte und Krifte, die stark und sichtbar die Welt gestaltet haben
und die nicht einer von auflen zuschlagenden Peitsche gleichen, die viel-
mehr aus den Tiefen der Menschenseele hervorkommen: die grofien glén-
zenden Visionen von Gold, von GenuB, von Glanz und Ehre, ja selbst
von Glauben und Treue hitten doch ganze Vilker in Bewegung gesetzt.
Und wenn diese Visionen auch oft dunkel waren und abgriindig, von HaB,
Waut und Grausambkeit erfiillt, wenn diese gestaltenden Michte auch nur
allzu oft Dimonien waren, wilde Triebe, furchtbare Instinkte, sie kamen
doch schlieBlich aus den Seelen selbst, waren nicht von aufien mit Gewalt
eingebleut. Ja, aus solchen Tiefen der Seele brachen sie hervor, daf} sie
schon vor allem BewuBtsein da waren, diese wilden Reiter, die den Augen
der Menschen erst erschienen, wenn sie schon iiber die Totenfelder jagten.
Woher kamen sie? Doch wohl aus den Menschenseelen selbst.
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Ihr habt recht, meine Freunde, all das gibt es; aber auch diese wilden
Reiter aus den Talgriinden unserer Seelen sind doch immer nur Gewalt-
tdatige; alle diese Triebe, die in uns schlummern, vor allem die bdsen und
grausamen Triebe, kdnnen nur wirken und sich auswirken, wenn sie
Gewalt brauchen. Oder habt ihr je einen haBerfiillten Menschen gesehen,
der durch Geist und Giite wirken wollte? In seinem letzten Vorhaben
wollte er immer nur schlagen und treten. Selbst der wundersamste In-
stinkt der Menschenseele, der Trieb zu Gott, wird zu einem verheerenden
Trieb, wenn er sich hemmungslos, eben triebhaft entfalten kann; zu einem
Religionskrieg wird er, zu einer Verfolgung, zu einem Hafigesang.

Ihr aber, meine Freunde, ihr haltet nichts von dieser Art, zu wirken.
Ihr habt ja auch nicht die Machtwerkzeuge in Hinden, die dazu nétig
wiren, und wenn sie euch geboten wiirden, ihr liefet sie gleich fallen,
wie man glithendes Eisen fallen 14Bt. Thr wollt ja nicht leugnen, daB sich
mit Gewalt manches Gute oder doch Niitzliche und Notwendige bewirken
lasse, dafl ohne Gewaltanwendung die Menschheit und vor allem die guten
Menschen lingst aufgefressen wiren von dem menschlichen und tierischen
Raubzeug. Ihr wiBit wohl, ohne Zwang konnen wir nicht leben. Aber ihr
wiBt auch, ohne Liebe hat das Leben keinen Sinn. Darum wollt ihr selbst
niemandem, auch nicht dem liebsten Menschen, etwas aufzwingen. Ihr
meint, das sei nicht eure Sache, es gebe genug Leute, die mit Zwangs-
mitteln fiir die duBere Ordnung in der Welt sorgen, dazu brauche man
euch, die ihr hier um diesen runden Tisch sitzet, wirklich nicht zu be-
miihen. Und wenn ihr es miitet um eines Amtes willen, wiirdet ihr an
diesem Amte schwer tragen; ihr wiirdet euch seiner schdmen und es nicht
als vornehm empfinden, weil es nicht schopferisch, nicht geistig, nicht
wirklich genug wire. Ihr wollt nicht kiinstliche Blumen zusammenstiicken,
sondern lebendige Blumen sollen um euch wachsen, aus ihrem eigenen
innern Gesetz und Drang, und euer ganzer Ehrgeiz ist es, einem solchen
Wunder eben nur beiwohnen zu diirfen, nicht mehr dazu beitragen zu
miissen als ein biichen Pflege, sorgsame, aber ehrfiirchtige und Abstand
haltende Pflege, wie man sie eben Blumen oder jungen Tieren oder auch
Kranken angedeihen 13Bt. Das ist euer Ehrgeiz, diese Bescheidenheit.
Aber sie ist wahrlich der groBte Stolz, den es gibt; es ist der Stolz
Gottes.

Eigentlich steht ihr gar nicht so allein mit diesem eurem adeligen und
vornehmen Willen. Im Grunde sind auch die grofien Gewalthaber, die
Gewaltmenschen, die mit aufrichtiger Frohlichkeit ihre Peitsche schwingen,
ganz und gar nicht zufrieden mit ihrer Macht. Sie fiihlen mit stets wachsen-
der Deutlichkeit, daB ihre Macht irgendwo und schon bald an ein Ende
kommt, an eine sehr nahe Grenze stoBt, dafl sie nicht bis in die Mitte
der Dinge, nicht bis ans Lebendige heranreicht. Darum versuchen sie so
leidenschaftlich, schlieBlich sogar in das heimliche Denken und das innere
Wollen der Menschen einzugreifen, es zu bestimmen, ja zu befehlen. Es
liegt ihnen nichts daran, nur die Korper zu bewegen, wenn sie nicht auch
die Geister unter ihren Willen beugen. Aber selbst, wo sie schliefilich die
Meinungen, ja die Uberzeugungen der Menschen nach ihrem Befehle
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formen, ist doch auch diese Errungenschaft nur kiinstlich hervorgebracht,
nicht naturhaft gewachsen; sie hat eine leidige Ahnlichkeit mit dem Drill,
den man einem Tiere beibringt. Darum streben wahrhaft groBe Menschen
niemals nach Macht und Herrschaft im Bereiche des menschlichen Zu-
sammenlebens. Sie schimen sich jedes Wirkens, das nur auf Gewalt
beruht.

Gibt es denn gar keine Moglichkeit fiir uns, meine Freunde, in den
Menschenseelen selbst etwas Lebendiges keimen zu lassen, so wie wir es
mochten? Nicht bloB Muskelzuckungen der Korper mochten wir hervor-
rufen, sondern Bewegungen in der Seele. Und auch nicht nur wilde oder
furchtsame Triebe, die wie Vulkane aufbrechen und wie Schlammfluten
iiber alles Geistige sich ergieBen, mit roher Gewalt alles verheerend, son-
dern lichtes Denken und freies Wollen mochten wir hervorrufen, an dem
wiederum Licht und Freiheit sich entziinden konnen. In den Seelen selbst
soll das aufleuchten. Wir mochten nicht immer nur fremde Ampeln in
die Menschen hineintragen, die nur kurzen Schein verbreiten und dann
die Seelen wieder in Finsternis zuriicklassen; fiir immer hell und strahlend
mochten wir die Seelen machen. O, ich kenne euch, meine Freude, so wie
Gott selbst méchtet ihr es machen, der in unsere Mitte tritt, und siehe,
wir leben, wir atmen auf, wir blilhen und bringen Frucht. Es ist nicht
auffillig, dieses gottliche Wirken, nicht massenhaft, nicht laut und droh-
nend, aber es ist doch da. Es gibt immer und iiberall Seelen, Stunden
und Riume, die von Gott angeriihrt und durchwaltet sind, von seiner
Gnade, von seiner Liebe, von seiner Gegenwart, von seiner Freiheit.

Habt ihr schon einmal das einzigartige Schaffen betrachtet, das Christus
in seinem Sakramente tut? Er ist einfach da, er spricht kein Wort, er
kleidet und verhiillt seine Gegenwart in leuchtenden, aber unansehnlichen
Gestalten. Sonst tut er nichts. Aber das ist schon iibermichtig, ein Ge-
schehen, wie es sonst keines mehr gibt. Da nimmt er die Menschen an
der Hand und redet mit ihnen auf ihrem Weg, so daBl ihre Herzen warm
werden und erglithen. Da brechen auch die unterbewufiten Tiefen in den
Seelen auf, aber nicht in unklaren und dunklen Trieben, sondern in hellen
Gedanken, in frohem Aufschwung, in Hoffnung und in Jubel. Der Glaube
und die Liebe ungezihlter Menschen, unermeBlicher Riume und Zeiten
fliegt diesem Mysterium entgegen. Warum? Weil es eine Wirklichkeit ist,
weil Christus wirklich da ist. Es ist die Wahrheit, die da siegt, aber nicht
eine bloB gedachte oder gesprochene Wahrheit, nicht ein leeres System,
nicht eine Idee oder Ideologie, sondern ein wirkliches Sein, das einfach auf-
tritt und eben damit wirksam wird. Auch nicht ein bloBes Symbol wird
da geschenkt, sondern ein Inhalt unter Symbolen. Die wunderbarsten Bild-
werke, die wir geschaffen, wirken nicht so stark auf den Glauben und die
Liebe der Menschen, wie es die Brotsgestalten in den Hénden der Priester
. tun. Die genialsten Stimmungswunder, die wir mit Hilfe von Licht,
Farben und Choren hervorzaubern konnen, ziehen die Herzen nicht so
an, wie das Wunder der Wandlung, in der Brot und Wein zum Leib und
zum Blut des Gottmenschen werden. Der begabteste Regisseur kann keine
solchen Schauer der Ergriffenheit erzeugen, wie sie immer wieder an der
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Kommunionbank sich ergieBen. Und warum? Weil hier die Wirklichkeit
auftritt, nicht ein kunstvoll gesprochenes Wort oder ein hochkultiviertes,
aber leeres Symbol. Nicht etwas Gemachtes, sondern etwas Seiendes ist
da. Seht ihr den Unterschied, meine Freunde, auch das genialste Men-
schentun ist nur gemacht, also schwicher als das #rmlichste Sein. Seht
ihr, meine Freunde, ein Sein miissen wir einsetzen, wenn wir wirken
wollen, so wie wir es mochten. Ein jedes Wesen hat aber nur eine Wirk-
lichkeit, die es hinstellen kann, sich selbst. Auch Gott kann schlieBlich
nichts anderes verschenken als sich selbst. Das eben ist sein Schopfertum,
dafl er teilnehmen 146t an seiner eigenen Macht und Schénheit, an seinem
Dasein und Leben, an seinem Geist und seiner Giite.

Seht ihr nun, meine Freunde, warum wir nicht durch Gewalt, nicht
durch blofen Zwang, durch Drohen, Schelten und Schlagen in die Tiefen
eines andern Wesens hineinwirken konnen! Weil wir auf solche Weise
nichts von uns selber geben. Wer nur schligt und driickt, gar in Haf,
Abscheu oder Verachtung, in Unmut oder Hochmut, der schlieft sich
eben damit ab von dem Geschlagenen, der verweigert sich ihm, der treibt
ihn in die Ferne; kein Wunder, daf er ihn nicht mehr erreicht, daB er
die Fiihlung mit ihm und dadurch auch den Eingang zu ihm verliert. Viel-
leicht hat er noch Macht iiber seinen Leib, iiber seine Giiter, iiber seine
Arbeit und seinen Dienst, aber die Macht iiber seine Seele hat er ver-
loren. Wirkliche Macht iiber ein fremdes Dasein hat nur ein wirkliches
Dasein, eine tatsdchliche Gegenwart. Eine solche Gegenwart aber miissen
wir immer selbst leisten, da kann man sich nicht vertreten oder ersetzen
lassen. Wer irgendwo wirklich sein will, der muB} sich schon selbst hin-
begeben, wer irgendwo einstromen will, der muB sich hineingeben. Wirken
kann man also nur durch Schenken, durch Sich-selbst-schenken, durch
Selbsthingabe. Das ist das Geheimnis alles Schépfertums.

Diese geschenkte Wirklichkeit muB3 aber auch sichtbar werden, muB
irgendwo an die Sinne branden; fiir unsichtbare Dinge ist die Menschheit
nicht zu gewinnen. Selbst den unsichtbaren Gott lernt sie nur kennen und
lieben, wenn sie gelernt hat, die geschaffene Welt als sein Gewand zu
erfilhlen oder gar in einem Menschenwesen, in einem Kind, in einem
Leidenden, in einem Du Gottes hichsteigenes Ich anzureden. So miissen
also auch wir sichtbar werden, sichtbar uns hingeben, wenn wir wirken
wollen. Aber seht, unsere Hingabe ist das Unsichtbarste von allem, was
es gibt. Sie vollzieht sich in den tiefsten Kammern unseres Seins, sie ist
die Haltung und Richtung im Mittelpunkt unseres Wesens. In einem
Punkt aber eine Richtung zu erkennen, das ist wahrlich kaum méglich;
ein Punkt wendet sich doch nirgends hin, sonst wire er schon kein Punkt
mehr. Daher kommt es, meine Freunde, dafi ihr so ohnmichtig erscheint.
Das Armseligste, was es gibt, die Selbstsucht, der HaB und die Bosheit
mit ihrer Gewalttédtigkeit sind schmerzhaft, sogar grausam und darum
sichtbar und fiihlbar und darum auch siegreicher in dieser Welt als alles
Gute, Reine und Heilige. Und das Michtigste, was es gibt, eure Giite,
euer Dienstwille, eure schaffensfrohe Sehnsucht, eure Traurigkeit, die um
andere weint, eure Selbstaufopferung sind in Finsternis begraben, in den
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gleichen Finsternissen, in denen der unsichtbare Gott wohnt. Seht ihr,
das ist eure Ubermacht, die Wirklichkeit eures Seins und Wollens und
Leidens und Hinstromens, eine wahrhaft schopferische Wirklichkeit. Thre
Sphire ist die hochste und die tiefste, sie liegt in der Mitte des Seins
und schafft einen tragenden Grund fiir alles, was wirklich werden will.
Aber das ist auch eure Ohnmacht, dafl ihr eurem Sein und Lieben keinen
sichtbaren Ausdruck geben konnt in dieser dunklen Welt, dall wir kein
Sakrament spenden konnen, in dem wir selbst, unser Fleisch und Blut,
unsere Seele und unser ganzes Menschentum, eingehen kénnten in die
Seelen der andern. Wir koénnen wohl Worte sprechen und Symbole
schaffen, aber das Wort allein verklingt und verrauscht schnell, es ist
kurz und arm. Und wenn wir unsere Wirklichkeit in schaubaren und greif-
baren Gleichnissen aussprechen, in Farben, Formen und Klingen, dann
wird sie schon gegenwirtiger fiir diese Welt, dann kann sie schon zu
einem méachtigen Symbol werden. Aber auch Symbole kénnen noch leer
sein, aufgebauscht, unecht oder erstarrt. Ein ganz von Wirklichkeit erfiill-
tes und iiberstrémendes Symbol aber, das wire ein Sakrament. Das wire
das Starkste, was es gibt, Wirklichkeit und Sichtbarkeit in einem, so stark
wie der sichtbar gewordene Gott selbst. So ist also das Wort immer
schwicher als das Symbol, und dieses selbst ist schwicher als das Sakra-
ment, das die Wirklichkeit selbst unter seiner Hiille trigt, die Wirklich-
keit Gottes und seiner Liebe. Darum wird die religiose Menschheit nie
mehr aufhoren, den im Sakramente gegenwirtigen Gott zu suchen, nicht
etwa blof} leere Gedanken iiber Gott, nicht geistvolle Stimmungen in Gott,
sondern ihn selbst im Sakrament. Aber Gott selbst im Sakrament, uns
selbst in einem Sakrament, kénnen wir je so etwas bieten?

Seid nicht traurig, meine Freunde; denn seht, bewulit und absichtlich
und kiinstlich kénnen wir kein Sakrament einsetzen. Aber es bildet sich
von selbst um den Glutkern unseres Wesens, so wie es sich um Christus
gebildet hat. Entsteht nicht immer eine leuchtende Hiille um jede gliihende
Sonne? Ist nicht Gott selbst unter dem Drang seiner schopferischen Liebe
aus seiner Unsichtbarkeit hervorgetreten? Es heift doch: ,,Erschienen ist
die Giite und die Menschenliebe unseres Gottes und Hejlandes* (Tit. 3, 4).
Er brauchte nur da zu sein unter den Menschen, da erschien er auch schon.
Gleich auf seine Geburt folgte seine Epiphanie, und sein Glanz fiel in
sehende Augen, sein Trost in tastende Hinde, so dalB sie zu jubeln be-
gannen: ,,Was von Anfang an war und was wir gehort, was wir mit
Augen gesehen und was wir geschaut und was unsere Hinde beriihrt
haben vom Worte des Lebens, das verkiinden wir euch. Das Leben hat
sich uns geoffenbart, und wir haben es gesehen, und wir bezeugen und
verkiinden euch das ewige Leben, das beim Vater war und das uns
erschienen ist“ (r Joh. 1, 1—2).

So wird es auch mit euch sein, meine Freunde. Thr braucht nur da
zu sein, hier rund um den kleinen Tisch, in diesem stillsten Winkel der
Welt. Thr braucht nicht laute Programme zu entwerfen oder grofie Griin-
dungen zu unternehmen oder Gewaltmirsche irgendwohin., Ihr braucht
euch nicht unter Blitzlampen zu stellen; hier in diesen Dimmerungen
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eurer Verborgenheit und Kleinheit webt sich ein Lichthof um eure
Seelen — wenn ihr nur da seid. Aber ihr miiit da sein mit eurer Seele,
ganz ausgefiillt und ausfiillend, es diirfen da keine Leerheiten und Hohl-
heiten, keine Liicken und keine Liigen, keine Verweigerungen und Ver-
sagungen in euch sein, Dann wird unter dem Schein des Lichtes, das in
eurer Seele ist, auch in den Seelen der Menschen etwas aufbliihen jenseits
aller Wortkiinste, fern von allen gemachten Versuchen, mit denen man
sonst die Menschen bedringt. Eine Gnade braucht nur da zu sein, um
Gnade zu bewirken.

Ist es nicht ein grofies Wunder, daBl in einer Menschenseele etwas zu
wachsen und zu blithen anfingt, wenn eine andere Seele wie eine Sonne
iiber ihr steht und sie bestrahlt? Das ist noch wunderbarer als das
Wachsen eines Keimes in der dunklen Erde, wenn die Sonne iiber der
Scholle steht und sie anwdrmt. Und solch ein Wunder, das da geschieht
und das immer moglich ist, fordert unser ehrfiirchtiges Staunen, unser
erwartungsvolles Stillesein vor jeder dieser Seelen. Das ist das wichtigste
und oft das einzige, das wir selbst beitragen konnen. Meine Freunde, lafit
uns dastehen und warten vor dem Wunder, das in jedem fremden Men-
schen aufbricht oder doch mdoglich ist! Diese Ehrfurcht und diese Stille
wird uns hindern, mit allzu aufdringlichen Worten in sie eindringen zu
wollen oder gar mit schroffem Wesen, mit harten Befehlen. Diese Stille
und Ehrfurcht 148t uns warten, bis das Leben in der Tiefe jener Menschen
sein Werk getan hat. Wir wollen da nichts beschleunigen, nichts abkiirzen,
nichts ummodeln; wir wollen nicht treiben und nicht stoflen und erst
recht nicht mit roher Gewalt das zarte Wesen in der fremden Seele heraus-
ziehen. Wir werden inne, dall es keine rechte Erziehung ohne Vertrauen,
" keine wahre Seelsorge ohne Ehrfurcht gibt.

Dieses stille, ehrfiirchtige Warten und dieses demiitige Staunen vor
dem kommenden Wunder, das ist Geduld, meine Freunde, jene heilige
Geduld, mit der wir vor jeder Herzenstiir stehen miissen, um zu warten,
ob sie auf unser leises Klopfen etwa aufgeht; das ist der holde Engel der
Geduld, der dem furchtbaren Engel der Gewalt gegeniibersteht und méch-
tiger ist als er. Gott selbst ist der groBe Geduldige, der so wartet. Wir
konnen in dieser Geduld ihn gar nicht iibertreffen; denn wir sind immer
allzu ungeduldig. Diese Geduld Gottes aber ist ein langmiitiges Stehen-
bleiben vor der frei geschaffenen Seele, die fahig ist zu wunderbaren und
Gott selbst entziickenden Entscheidungen, die aber diese Entscheidungen
aus sich selbst hervorbringen muB. Diese Geduld ist ein demiitiges Warten,
bis das zagende oder zogernde oder stammelnde Ja der Kreatur sich formt.
Sie ist eine Anerkennung des eigenen Rhythmus und der eigenen Schwin-
gungen, die in dieser Kreatur sind. Ja selbst ein duldendes Gew&dhrenlassen
ist sie gegeniiber dem Irrtum, der Siinde, der Bosheit oder Krankheit,
die in dieser Seele sind. Selbst dieses Unkraut, das in ihr wichst, will
der ewig geduldige Gott und Herr der Seele nicht ausreiBen, bis es selbst
reif geworden ist zusammen mit dem guten Weizen, der auch in der Seele
unterdessen heranwichst und reift.
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Ja, meine Freunde, das Unkraut ist da in jedem Menschen, und wir
diirfen es nicht iibersehen oder leugnen wollen. Und selbst dieses Unkraut
wird unsere Geduld stdrken, unser Warten und unsere stille Ergebung in
alle Vergeblichkeiten. Es ist doch so, daf in allen Menschen die Gier,
die Leidenschaft, der Hafi, die Blindheit und Torheit von unermeBlicher
GroBe sind, schier einen weiteren Raum einnehmen als das Lichte, das
Reine und Gute. Und wenn die Menschen sich zusammenballen, wenn
sie in groffen Massen auftreten, schreien und marschieren, dann wird die
Macht der Finsternis in allen zusammen nicht bloB zusammengezihlt,
sondern miteinander vervielfacht. Die neue Bosheit, die in zwei vereinten
Menschen auftritt, ist immer groBer als ihre beiden Bosheiten zusammen-
genommen. Weil aber das Unkraut da ist und bis zum Ende bleibt, darum
wird kein Mensch und erst recht keine Masse von Menschen jene Friichte
der Gnade bringen, die der Aussaat von Gnade entsprechen wiirden, es
wird immer viel kostbares Saatgut verloren sein. Es gibt immer wieder
Stunden, Zeiten, in denen wir einem Menschen nichts bieten, nichts
schenken, nichts in ihm hervorbringen kénnen; ja nicht einmal der gegen-
wirtige Gott kann sie zu einem Blithen und Wachsen verlocken. Es scheint
sogar Menschen zu geben, in denen iiberhaupt nie ein Wunder Gottes
geschieht, in denen kein Anruf der Giite Gehor findet, Menschen, die also
nur fiir die harte Sprache der Gewalt, der Peitsche und des Schwertes
empfinglich sind, die man nur zwingen kann, die man nur mit Gewalt
verhindern kann, ihre wilden, verwiistenden Triebe ausbrechen und aus-
toben zu lassen iiber unschuldige Kreaturen.

Aber iiber welche Menschen solche Unfruchtbarkeit verhingt ist, wer
kann das wissen? Wir stehen vor jeder Stunde und vor jeder Seele wie
vor einem tiefen Geheimnis, wer kann wissen, was sie in sich birgt? Ob
die Tiefe, die darin ist, ihre Hinde aufhebt, flehend, willig und sehn-
siichtig, oder ob sie hart und starr ist wie ein Stein? Und weil wir
das nicht wissen kénnen, gerade darum laBt uns mit stiller Geduld vor
diesen Abgriinden verharren. Das Wunder ist doch immer méglich, und
wir diirfen es nicht versdumen, nicht verscheuchen, nicht verschiitten.

Diese Geduld ist also selbst schon jenes Verschenken, jenes Verstrémen,
jene hiochste Hingabe, die das Geheimnis alles tiefen Wirkens, alles geisti-
gen Schaffens bildet. Indem eine Seele sich hingibt an eine andere Kreatur,
verehrt sie dieses andere Dasein. Und diese Verehrung ist eben ihre
Geduld. Und indem sie geduldig steht vor einer verschlossenen Tiire und
auf das Offnen harrt, verldBt sie sich und das Eigene und geht zum andern,
selbstlos, also auch liebend. Die Geduld ist Liebe, und jede wahre Liebe
ist Geduld. Ach, meine Freunde, dafi wir doch dies allezeit wiiBten!



