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Vorwort

Richard L. Cary wurde geboren am 14. Mirz 1886 in Balti-
more, Maryland, und genoB die Ausbildung eines Bergwerks-
ingenieurs. Er unterrichtete Mathematik an der Princeton
University, als er sich im Jahre 1919 dem American Friends’
Service Committee in Philadelphia zur Verfiigung stellte, um
an der Organisation der Kinderspeisung, die von den ameri-
kanischen Quédkern in Deutschland nach dem Kriege durch-
gefiihrt wurde, mitzuarbeiten. Im Dezember 1919 kam er nach
Deutschland, wo ihm die Arbeit im Ruhr-Gebiet zufiel. Er
blieb hier bis zum August 1920.

Nach seiner Riickkehr nach Amerika wandte er sich dem
Journalismus zu und wurde Mitglied des Schriftleiterstabes
einer der bedeutendsten amerikanischen Zeitungen, der ,,Balti-
more Sun‘. Als Verfasser der Leitaufsitze dieser Zeitung war
es sein Bestreben, der amerikanischen Offentlichkeit die Ge-
dankenwelt andrer Linder nahezubringen und dadurch die
durch den Krieg entstandene geistige Trennung der Vélker zu
liberwinden. Hieraus entstand in ihm der Wunsch, wieder
nach Deutschland zu gehen.

Im Jahre 1930 siedelte er mit seiner Familie nach Berlin
iiber, um das Amt des amerikanischen Sekretirs in dem dor-
tigen internationalen Sekretariat der Religiosen Gesellschaft
der Freunde (Quéker) zu iibernehmen. Seine ganze Arbeit war
von der tiefen Uberzeugung getragen, daB die Welt nur zum
Frieden gelangen kénne, wenn alle Beziehungen unter den
Volkern darauf gegriindet werden, daB der Mensch das Eben-
bild Gottes ist. Durch vielseitiges Wissen konnte er vielen
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helfen. Er gewann weitreichende Verbindungen. So wurde er
auch in den Vorstand der amerikanischen Handelskammer in
Berlin berufen. ] ,

Im Friihjahr 1933 machte er eine Reise durch Amerika,
wo er, {iber seine Krafte hinaus, in zahllosen Vortréagen ver-
suchte, die aufsteigende Welle der Entfremdung Deutschland
gegentiber zu bekdmpfen. Vielleicht ist es dieser Uberanstren-
gung zuzuschreiben, daB ein Schlaganfall ihn traf, an dessen
Folgen er am 16. Oktober desselben Jahres starb. Seine Asche
ist auf dem Quikerfriedhof in Bad Pyrmont beigesetzt.

Zum Gedéchtnis von Richard L. Cary haben seine Freunde
in Baltimore einen Betrag gesammelt, der dazu bestimmt ist,
in jedem Jahre wihrend der Jahresversammlung der deutschen
Quiker eine Vorlesung iiber Fragen zu ermoéglichen, die sich
aus der religiésen Grundlage des Quikertums ergeben.

Vorhergehende Richard L. Cary Vorlesungen:

1936 URCHRISTENTUM, QUAKERTUM UND WIR, von
Hans Albrecht.

1937 DIE RELIGIOSE GESELLSCHAFT DER FREUNDE,
von Alfons Paquet.




Das Ewige in seiner Gegenwiirtigkeit
und zeitliche Fiithrung

, Entdecktest du je eine erhaben-priichtige
Ewigkeit in einem fliichtigen Augenblick
der Zeit? Peter Sterry

Zuflucht ist bei dem alten Gott und unter
den ewigen Armen. 5. Mose 33, 27.

&N

Y
Q



L

Von einer hichst erstaunlichen, erhabenen, triumphierenden
und wunderbar sieghaften Weise des Lebens mdochte ich spre-
chen. Dieses Leben liegt jenseits von Kampf und Spannung.
Die herzangreifenden Angste kennt es nicht. Seine Seele ruht
im Miihelosen und Friedevollen und lebt doch auch in unend-
licher Arbeit und Kraftanspannung. Immer steht der Sieg vor
ihm. Obgleich diese Erfahrung innerlich ist, beriihrt sie doch
die letzten duBeren Dinge mit auBerordentlicher Zartheit; nach
auBen hin bringt sie alle Zeit und alles Sein in die innere Gegen-
wirtigkeit des gottlichen Lebens und ldutert das Gold von der
Schlacke. In der Erniedrigung ist es mdachtig. In gelassener
Sicherheit beschreitet es diese stiirzende Welt und lachelt ge-
duldig, wahrend es wirkt. '

Ihr, die Ihr dieses Leben gefunden habt oder Euch von
ihm habt finden lassen, wiBit, was ich meine. Fiir Euch, die
Ihr ganz unmittelbar in diesem Lebensmittelpunkt lebt und
erlebt, sind nicht mehr Worte nétig. Wir verstehen einander
schon. Euch aber, die Ihr solch ein Leben nicht lebendig fiihlt,
wage ich z6gernd zwar, doch kiihn, eine Darstellung anzubieten,
keine Beweisfiihrung. Denn eine Darstellung beruht im Grunde
genommen auf Erfahrung, wihrend eine Beweisfilhrung aus
Voraussetzungen erwichst. Denn uns ist es gegeben, daB wir,
wie die Apostel, zeugen fiir das, was wir gesehen und was
unsere Hande beriihrt haben von dem Wort des Lebens. Reli-
gionder Mystik ist iiberallaufden Grund des Erlebens gegriindet.

Alle Beschreibungen, mogen sie auch versuchen einen zuver-
ldssigen Bericht iiber die Dinge so zu geben, wie sie wirklich erlebt
worden sind, sind immer von dem kulturellen Hintergrund und
personlichen Erfahrungen und Ziigen des einen, der sie gibt, ge-
farbt und konnen also leicht, eine von der anderen, abweichen.
Aber es ist Quékergeist, diese Verschiedenheiten unter ehrlichen
Menschen anzuerkennen und nicht {iber sie zu streiten, sondern
sie auf jenen Hauptnenner zu bringen, auf den alle Beschrei-
bungen von der Erfahrung Gottes zuriickzufiihren sind.

Aber Darstellungen selbst sind immer bruchstiickhafter Er-
satz. Unmittelbar unterzutauchen im gdéttlichen Lebensstrom
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ist ihr Ziel, solange bis sie ihren Platz an die Wirklichkeit ab-
treten. Diese Worte sind nicht nur verstandesmiBig zu be-
greifende, feststehende Wortbilder, ein brennendes Verlangen
nach Vollendung im Unmittelbaren liegt ihnen zugrunde. Diese
Worte konnen verstummen, und ihr Sprecher mag beiseite
treten, wenn sie ihre Mission erfiillt haben, und Leben und
Licht mogen Eure Fiihrer sein.

Ungliicklicherweise sind es die zartesten Blumen, die am
schnellsten dahinwelken; im Widerspruch zu einer klassischen
Entwicklungslehre verschwindet so am ersten das, was am
meisten des Weiterlebens wert ist. Ein Leben, das diesen Namen
wirklich verdient, ist immer schon in den groBen Epochen der
Menschheit gelebt worden. Aber die Fluten des triumphieren-
den geistigen Lebens sind verebbt und wieder angestiegen,

Heute mag in der angelsdchsischen Welt wohl zu befiirchten
sein,daB der Sinn der Ewigen Gegenwdrtigkeit verdunkeltist, daB
das Verlangen nach dem Ewigen durch die Angst um die Zeit und
ihre Note ersetzt worden ist. Zu haufig ist die Religion, deren
Wurzeln bis ins Immerwirkliche hinabreichen, mif den Aus-
driicken des Zeitlichen dargestellt worden. Statt daB die Zeit vor
den Gerichtsschranken des Ewigen steht, hat man das Ewige als
Erlebnis vor die Schranken der Zeit gestellt und es herausgefor-
dert. Was tust du denn fiir die soziale Wiederherstellung ? Wenn
du die Dinge in dieser Zeit zu dndern vermagst, wollen wir dich
annehmen, wenn du das nicht kannst, verwerfen wir dich.

Der logische SchluBpunkt solch einer Haltung ist die volle
Bejahung der Diesseitigkeit mit all ihrer fieberischen Hast nach
einem weltlichen Konigreich Gottes. Und Hand in Hand mit
ihr geht eine zweiflerische Furcht vor dem Jenseits, dieser
Moglichkeit, den Lasten der Menschheit zu entrinnen, diesem
iibriggebliebenen Aberglauben, diesem bunten Schmuck fiir
MuBestunden, diesem seltsamen Seelenantrieb, wie er sich in
wenigen Temperamenten findet. :

Aber solch ein ,,Modernismus‘‘ oder betontes ,,Sozialevan-
gelium** ist beinahe ausgespielter Bankrott. Karl Barth hat
wohl recht, wenn er seine Hohlheit darlegt. Die Zeit ist reif,
ja iiberreif fiir ein Wiedererwachen der Maichtigkeit, des Frie-
dens, der Freude und des Triumphes der apostolischen Zeit.
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Hier gibt es kein Entweder-Oder. Wir sehen keine Wahl
zwischen der Diesseitigkeit, mit all ihrer Seichtheit und Ver-
fliichtigung der Religion, und der Jenseitigkeit mit ihrer Welt-
ferne und Weltflucht. Denn das Ewige ist mitten in der Zeit,
dringt in sie ein, ist in der Zeit enthalten, iiberflutet die Zeit
mit Glanz, gibt dem Leben Richtung und Wert und uner-
schiitterliche Sicherheit, wo vorher Verzweiflung, — Frieden,
wo vorher Kampf war.

Hier ist keine Theologie, sondern Erfahrung. Denn es kom-
men Zeiten, wenn der Schleier zwischen Zeit und Ewigkeit
diinn wird, wenn wir in beiden Welten zugleich leben, wenn
eine unbeschreibbare Gegenwirtigkeit uns in ihre liebenden
Arme faBt. Die Welt, die um uns ist, bleibt mit uns. Hier ist
keine Extase. Wir gehen durch unsere tdglichen Pflichten und
versuchen besonnen, den strahlenden Glanz zu verbergen, der
iiber allem liegt. Zwei und zwei sind immer noch vier; Anord-
nungen miissen gehalten, Rechnungen bezahlt werden. Die
ganze duBere weltliche Ordnung fordert noch das Ihre. Aber
da ist eine zweite Wirklichkeit, in deren innersten Herzen diese
andere sich bewegt und schwingt, die jene duBere und alle
Dinge liebevoll umfaBt; und unser nérrisches Herz frohlockt
und jubelt. Eine heilige Torheit erfiillt' uns, und wir singen
und jauchzen aus unseres Herzens Grunde und fliistern selt-
same und unaussprechliche Dinge. Denn der Tanz des Siwa*)
ist iiber uns gekommen, wilde Extase zeigt sich selbst im Grunde
dieser leblosen Welt. Wer kann diese Macht bannen, und wer
wiinschte sie zu bannen? Nun verstehen wir, warum die
Apostel fiir voll des siiBen Weines gehalten wurden, warum
die Quéker in der Gegenwart dieser Gottesgewalt zitterten.
Nun begreifen wir auch die erstaunliche Kiihnheit bescheidener
galildischer Fischer. Denn das Unverginglich-Wirkliche hat
uns ins Herz blicken lassen, hat uns Zeit und Geschichte liebe-
voll nahegebracht als eine selbstwachsende Saat, die aus ihm
hervorging und von seiner Liebe umhiillt ist. Und wir sind
zur Ruhe gekommen. Denn nichts kann iiber diese vulkanische
Kraft, diese werbende und iiberzeugende Liebe, Macht gewinnen.

*) Siwa ist eine Hindu-Gottheit, die im Mittelpunkt des Univer-
sums steht und tanzend die Welt erschafft. :
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Ich habe nicht die Absicht, iiber diese Erfahrungen als
interessante seelische Erscheinungen zu diskutieren, noch die
erkenntnistheoretischen Probleme, die darin stecken, in den
Vordergrund zu stellen. Aber ich bin {iberzeugt, daB solche
Augenblicke zum wahren Sein fiihren kénnen und zur Offen-
barung der weitesten AusmaBe des Lebens und jeden zeitlichen
Daseins fithren. Ein solcher geheimnisvoller, wenn auch maB-
voller Gefiihlsiiberschwang, wie ich ihn dargestellt habe, und
von dem ich glaube, daB er hadufig vorkommt, scheint mir ganz
besonders bedeutsam. Jene durchdringenden, unaussprechlich
erhabenen Erfahrungen, Erlebnisse, in denen wir véllig das
BewuBtsein dieser Sinnenwelt verlieren, kénnen uns leicht da-
hin fiihren zu sagen: Diese ewige Ordnung allein ist wirklich,
jene zeitliche ist eine Tduschung oder doch nicht wesentlich.
Dies ist das Gegenstiick zu unserer Erfahrung auf der duBersten
anderen Seite, wo wir von der Sinnenwelt ganz eingenommen
sind, was uns so leicht dahinfiihrt zu sagen: Diese zeitliche
Welt ist die allein wirkliche, eine ewige Ordnung ist eine Tiu-
schung. Aber in den Augenblicken, wo man sich auf zwei
Ebenen zugleich bewegt, wo jeder Augenblick ein Vorher und
Nachher hat, und man sich doch auch als Kind jener Welt
fiihlt, wo es kein Vorher und Nachher gibt, erlebt man Zeit
und Ewigkeit als etwas Zusammengehdoriges. Es ist kein Kampf
zwischen ihnen, keine Entweder-Oder-Fragestellung, Gott ist
da, und seine Liebe tragt die Welt; die Welt ist da. und wird
in Gottes ewig wahrender Liebe getragen.

-Dieses DoppelbewuBtsein von Zeit und Zeitlosigkeit ist
gleichsam ein einziges Ganzes, mit zwei immer zusammen-
gehorigen Polen, deren Herrschaft wechselt. Manchmal ist das
Ewige in erhabenem Anstieg, und wir beschreiten die Welt in
unaussprechlicher Freude und wissen doch darum, daB wir
trotz dieser Freude die Last dieser Welt tragen; und wiederum
lastet die Welt des Zeitlichen und der Sorge schwer auf uns;
hereinbricht die dunkle Nacht fiir die Seele, und doch ist die
heilige Gegenwart immer noch am Rande des géttlichen Seins
erkennbar. Wie Vordergrund und Hintergrund, wesentlicher
Mittelpunkt und unwesentliche Grenzlinie. Wohlist die Sinnen-

"welt am hdufigsten im Mittelpunkt, aber innerhalb der Grenzen
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werden wir von einem schwachen Gefiihl fir das Heilig-Gegen-
wartige heimgesucht. Zuweilen wechseln Rand und Mittel-
punkt, der Nachdruck wechselt, und der Glanz Gottes ist iiber
allen Dingen, und alle Kreatur hat — wie George Fox fand —
neinen neuen Geruch® und auch eine neue Bedeutung, als
etwas, das nun in dem gottlichen Dasein getragen wird.

Die Entdeckung und Botschaft der Qudker ist immer da-
von ausgegangen, daB Gott bestidndig in den Herzen der Men-
schen lebt und webt, wirkt und schafft, in lebendiger Unmittel-
barkeit. Denn Offenbarung ist nichts Statisches und Fertiges
wie ein Buch, sondern dynamisch und sich ausbreitend wie
etwas, das aus dem lebendigen Quell allen Daseins ent-
springt. Dieses innere Licht und Leben ist in allen Menschen,
es will uns immer in seinen Fluten mitfortnehmen, uns mit
seinen blendenden oder sanft leitenden Strahlen erleuchten,
uns weichen, aber starken Herzens in eine Welt der Not, der
Pein und der Blindheit senden. Wer sein Selbst diesem inneren
Leben ergibt, findet EinlaB in ein {iberraschendes, ein fast
wundersames Dasein. Das bedeutet, eine Sinnesart in sich zu
tragen, wie sie in Jesus Christus auch war. ,,Siehe, ich stehe
vor der Tiir und klopfe an.“ Horet auf sein Klopfen in.der
Stille Eurer Herzen. Alles, was auBer uns ist, wird uns nur
bis an die Schwelle fithren. Aber wahrhaftig und wirklich ist
der immer wiederholte Satz der friihen Freunde: ,,Gott selbst
ist gekommen, sein Volk zu fiihren.* Solche Ménner und
Frauen miissen lebendig gemacht werden, heiliggefithrte Seelen,
die nicht nur Sucher, sondern Finder sind, Finder, die sich
\llon dem Vater aller verlorenen Séhne der Welt haben finden

assen, . : :

Aber wenden wir uns der gewohnlichen Erfahrung eines
Lebens in der Zeit allein zu, das nicht durch die groBe Ent-
deckung des Ewigen Quells in sich berichtigt ist. Die Men-
schen iiberschauen ihr Leben von der treibenden Gegenwart
aus. Die Vergangenheit liegt hinter ihnen, vor ihnen die Zu-
kunft wie ein sich dehnendes Band. Berechnungen, mit der
Vergangenheit als Grundlage, zielen auf die Zukunft. Jeder
Faktor wird abgewogen. Vernunftméglichkeiten werden ab-
geschdtzt. Und nachdem alle verniinftigen Erwigungen.in
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Rechnung gestellt sind, kommt die Entscheidung, und die Men-
schen machen sich ans Werk, die Zukunft in eine Vergangen-
heit zu verwandeln, die mit einer verniinftigen Vorhersage iiber-
einstimmt,

Genau der gleiche Vorgang scheint sich in so vielen from-
men Erwégungen abzuspielen. Da finden wir die gleichen
scharfsinnigen Aufzidhlungen von Faktoren, dieselbe Berech-
nung eines wahrscheinlichen Erfolges, die gleiche Wendung zur
Zukunft, wo das wirkliche Interesse liegt. Was sollen wir tun ?
Das was logisch aus dem Grundsatz der Liebe gefolgert wird
(den man als logische Voraussetzung nimmt). Welches sind
die Aufgaben dieser Liebe? Diese und jene Aufgaben sind
folgerichtig angedeutet und also abzuleiten. Ich, als ein Ar-
beiter im Reiche Gottes, habe diese und jene Gabe, darum
kann ich, nachdem ich alles erwogen habe, verniinftigerweise
in dieser Arbeit auf Erfolg rechnen, aber in jener nicht. Darum
ist dies meine Aufgabe, und ich entscheide mich dafiir. Wenn
ich zu einem vernunftbestimmten Entschlusse gekommen bin,
bitte ich hernach Gott, in Erscheinung zu treten, meine Rechen-
kiinste zu segnen und mir meinen Plan durchfiihren zu helfen.

Aber wie ganz anders ist das Erlebnis des Lebens, wenn es
von der Ewigen Gegenwdrtigkeit erfiillt ist! Plétzlich, uner-
wartet, ist das Heilig- Gegenwirtige iiber uns gekommen. Ge-
heimnisvoll und erstaunlich werden wir auf die hohe Ebene
des Friedens emporgehoben. Das lirmende, betiubende Getose
der téglichen Ereignisse, — so wichtig, so dringend wie sie
auch sein mdgen, — ist in ein neues Gefiige eingespannt, wird
von einem neuen Blickpunkt aus gesehen. Alles, was friiher
war, ist vergangen. ,,Siehe, es ist alles neu geworden!*“ Diese,
unsere Welt mit ihren Problemen verschwindet nicht, noch ver-
liert sie ihren Wert. Sie erscheint in einem neuen Licht, ist
in eine neue und erstaunlich stille Michtigkeit emporgehoben
worden. Ruhe ersetzt die Spannung, Frieden stellt sich an
den Platz der Angst; Sicherheit, MiBigung und Zusammen-
fassung des Lebens setzen ein. Mit leisem Atem tuen wir
unsere Pflicht. Demiitig leben wir in der Gegenwirtigkeit des
Heiligen. Das Leben selbst wird zum Sakrament, in dem Siinde
eine Gottesldsterung ist. Ein tiefes Verlangen nach person-
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licher Rechtlichkeit und Reinheit wird in uns laut. Nicht mehr
wie friilher werden Schwéchen zu Verfithrern. Geduldig lacheln
wir in liebender Bekiimmernis iiber die, die in aufgeregter Ver-
zweiflung hasten und jagen. O, warum konnen sie nicht das
Meer des Lichtes und der Liebe sehen, das den Ozean der
Dunkelheit und des Todes iiberflutet! Aber alle Dinge miissen
in seinem gottlichen Willen vollendet werden. Ein kleiner Vor-
geschmack von jener kosmischen Geduld, die ein Vaterherz
fiir eine storrische Welt aufbringen muB, wird unser. Die
Arbeit der Welt ist zu tun. Aber sie soll nicht vonunsbeendet
werden. Wir haben uns zu wichtig genommen. Das Leben
Gottes greift hoher und tiefer aus als jedes menschliche Da-
sein. Und wir werden fiir unsere Angst zurechtgewiesen, Angst
um jene kleine Zukunft, die wir glaubten beherrschen zu kon-
nen. In ruhiger GewiBheit sind wir bereit, freier im Jetzt zu
leben, das unsere Aufgabe ist. Die Vergangenheit hat weniger
EinfluB auf unsere Entscheidung, die Zukunft weniger Macht
iiber uns. Wie es die Bhagavadgita zeigt: wir leben im Jetzt
und arbeiten ernsthaft fiir eine Zukunft, doch ohne ihr ver-
haftet zu sein. . :
*

Friither war das ,, Jetzt" nur ein trennender Punkt im
Strom der Zeit, eine zufillige Scheidung zwischen einer fest-
gefiigten Vergangenheit und einer erhabenen Zukunft. Allein
im Zukiinftigen lag das Wertvolle. Und dieser Wert wich
immer weiter zuriick, floh vor uns in die Ferne. Ein Augen-
blick war dem nédchsten untertan und der wiederum dem nich-
sten, bis das Leben in einem stiirmischen Vorwirtsrennen hin-
gebraust war. Aber Werte, die nur vermitteln, miissen sich
allmahlich in eigentliche Werte verwandeln. Das ,,Dort* muB
doch schlieBlich ein ,,Hier werden, wo die Ganzheit des Lebens
und Daseins und Wertes in einem einzigen Pulsschlag ewigen
und wahren Wertes zusammengefaBt ist. ' .

+ Und gerade das macht die heraufdimmernde Gegenwart
aus dem flieBenden Augenblick. In dem Erleben der Gegen-
wart bedeutet jeder folgende Augenblick des Lebens die sinn-
volle Erfiillung eines ganzen Daseins. Und dieser vollendete
Augenblick tritt nun wieder in den nichsten Augenblick ein
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mit seiner Einzigartigkeit und Neuheit, und eine neue Syn-
these und Vollendung ist erreicht. Die Zeit als bloBe flieBende
Masse ist peinigende, qudlende Tragddie. Die Zeit, wie sie in
ihrem Mutterboden und Samenbeet, dem Ewigen, erlebt wird,
ist immer neue Vollendung, Triumph, Losung. Die Zeit als
ein immer dem Ziele nachjagender ProzeB ist endlose Enttiu-
schung und Aufschub; die Zeit, die stdndig in das Ewige ge-
taucht und aus dem Ewigen flieBt, trigt Gelassenheit und
Erfiilitsein mit sich. Wiirde irdisches Leben in diesem Augen-
blick enden, so wére alles gut, denn dieses Hier, dieses Jetzt
ist kein mathematischer Punkt im Strom der Zeit, ist schwanger
von Energie, ist Gottes Wohnung selbst. Wir fragen nicht
mehr, wir sind daheim. Das Heimweh des Herzens ist gestillt.
Du, der Du uns fiir Dich selbst geschaffen hast, 1aB uns in
jedem Augenblick in Dir ruhen! Jeder Augenblick hat ein
Vorher und ein Nachher; aber mehr noch, er hat Ewigkeit,
und wir haben sie gespiirt und sind erfiillt, wie es der englische
Dichter Coleridge ausspricht: ,,Wir sind mit dem Honigtau
gendhrt und haben die Milch des Paradieses getrunken.* Ich
wiinschte, ich konnte dieses erfiillte -Bereitsein und die Voll-
kommenheit jedes Augenblicks, die jedem Augenblick des
Lebens wahren Wert gibt, in Worte fassen! Solche tiefe Genug-
tuung scheint nicht von der irdischen Vergangenheit zu kom-
men, denn sie mag toricht gewesen sein, noch von der irdischen
Zukunft, denn sie mag dunkel scheinen. Sie scheint aus den
tiefen Quellen des Ewigen Lebens zu kommen, das in die
Zeit selbst hineinbricht, ja, sie selbst erzeugt, indem sie sich
als das A und O der Zeit offenbart und ihren zeitgeborenen
Kindern das Geheimnis ewigen Friedens ins Ohr fliistert.
Die Erfahrung kommt von einem Einbruch vom Jenseits,
von einem Andern, der in milder Méchtigkeit in unsere eigene
Kleinheit einbricht und in sanfter, sich ausdehnender Gewalt
Platz fiir sich selbst schafft. Haben wir ihn fiir einen Ein-
dringling gehalten? Nein, SiiBigkeit geht von ihm aus; seine
erste Beriihrung teilt uns von seiner Kraft mit. Plétzlich wan-
dert etwas Riesenstarkes und doch Zartes an unserer Seite,
nein, schreitet zwischen unsern winzigen Schritten, Wir sind
nicht mehr unsere kleinen ,,Wir selbst*. Wie bei zwei Korpern,

14



die eng miteinander verbunden und in die Luft gewirbelt sind,
der kleinere um den schwereren Korper schwingt, so bekommt
unser Leben einen neuen Mittelpunkt, von welchem aus wir
bewegt werden. Es ist gleichsam, als ob der Mittelpunkt
des Lebens von uns selbst fortgetrieben sei, so daB wir nicht
mehr unser altes Selbst sind. Paulus spricht wahr, wenn er
sagt, daB nicht wir leben, sondern Christus in uns, bewe-
gende, anfeuernde, schopferische, {iberwindende Kraft. In still
gewordenem hochsten Erstaunen iiber dieses konigliche Andere
werden wir still in unserem kleinen Selbst und horchen auf
den leisen Laut — der oftmals so schwach ist — und ergeben
uns der wahren viterlichen Fiihrung. Ja, das Lamm kennt
seinen Hirten in solchen heiligen Augenblicken der Ewigkeit.
Das alte Selbst, das kleine Selbst, das zeitgebundene Selbst,
wie schwach ist es und wie absonderlich zuversichtlich und wie
absonderlich schiichtern ist es geworden! Wie eifersiichtig
wahren wir seinen seltsam kostbaren Stolz! Verschmachtet
von Minderwertigkeitsgefiihlen, wie es ist, miissen seine Nie-
derlagen durch einen Anteil an kleinen Slegen ausgeghchen
werden. In religisen Dingen glaubten wir immer noch,
daB wir kdmpfen sollten, um Gott ein wohlgefalhges Opfer
zu bringen. Wir planten, wir beteten, wir litten, wir trugen
die Last. Dieses ,,wir*,* das Selbst, wie erfinderisch drangt
es sich in die Religion! Und dann stiehlt sich doch so
sanft, so alles ersetzend, der Sinn der Gegenwértigkeit, der
Sinn des Anderen ein, und nun plant er, und er trigt die
Last, und wir sind ein neues Geschopf geworden. Das Gebet
ist nicht mehr hysterisches Schreien zu einem entfernten Gott,
sondern” wird sanftes Sich-empor-heben und schwaches Ge-
fliister, bei welchem wir nicht zu sagen vermogen wer spricht,
wir oder ein anderer durch uns. Vielleicht darf man nur sageni
es wird gebetet. Kraft flieBt durch uns, vom Ewigen aus
in die Rinnsale der Zeit. Verwundert und doch wieder nicht
verwundert schreiten wir in dem langen Schritt des Riesen-~
haft-Zarten, das in uns wohnt; und es vollziehen sich Wunder.
So aktiv wie nie zuvor leben wir in der Passivitdt, in froher
Bereitschaft, uns nutzen zu lassen, nichts furchtend geduldlg
zum Bereltsem und Warten. S )
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Es ist eine héchst verwunderliche Entdeckung, zuerst zu
finden, daB eine schopferische Kraft und ein Leben in der
Welt am Werke sind. Gott ist nicht mehr der Gegenstand
eines Glaubens. Er ist eine Realitdt, der in uns seine wirk-
liche Gegenwart in der Welt fortsetzt. Gott ist der Angreifer,
er ist ein Eindringling, ein erhaben-demiitiger Eroberer, auf
den wir zu wenig gesetzt hatten, weil wir auf uns selbst gesetzt
hatten. Zu lange haben wir vorausgesetzt, daB wir das Banner
der Religion tragen muBten, daB es unser Anliegen sei. Aber
die Religion ist nicht unser Anliegen, es ist Gottes Anliegen.
Unsere Aufgabe letzten Endes ist es, den Menschen zuzurufen:
»Seid stille und wisset, daB ich Gott bin!*, sie aufzufordern,
auf ,,das von Gott* in sich zu lauschen, die geballten Fiuste
der Uberheblichkeit zu 6ffnen, sich seiner festen Fithrung hin-
zugeben, empfinglich zu sein fiir die feinen Verinderungen
der inneren Stimme.

Denn es gibt ein Leben jenseits allen Eiferns. Es ist das
Leben, das in der Gegenwairtigkeit wurzelt und sich griindet,
das Leben, das von dem Allmichtigen gefunden ist. Suche
danach! Suche danach! Aber es liegt jenseits allen Suchens.
Es erhebt sich, wenn wir gefunden sind. Religioses Eifern
heiBt, nur im Vorraum gestanden zu haben. Aber unser altes
Vertrauen in unsere Scharfsinnigkeit, in unsere Bildung, in
unsere Talente, in diese oder jene Seite unseres selbstsicheren
Ichs ist unser eigenes Verderben. So verbissen titig in dngst-
lichen, fieberhaften Anstrengungen fiir- das Reich Gottes sind
wir gewesen, daB wir versiumten, das Klopfen an der Tiir
zu horen, und nicht wuBten, daB es unsere Hauptaufgabe ist,
jene Tiir zu 6ffnen, damit das heilige Leben eintrete. .

Dies ist eine uralte Geschichte, daB das Tor zu wahrer
Religion Sich-Ergeben heiit. Dr. Coomaraswamy, der iiber in-
dische Kunst schreibt, spricht. davon, daB alle entwickelte
Religion in ihrem Zentrum das Erlebnis der SelbstentduBerung
trigt. Aber die SelbstentduBerung der Liebe ist eine uralte
Geschichte in der Welt und doch neu fiir jeden einzelnen,
wenn sie zum ersten Male kommt. Beschreibungen der Selbst-
entduBerung, die die hereinbrechende Liebe Gottes fordert,
sind kein Ersatz fiir die Unmittelbarkeit des Erlebens. einer
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EntauBerung durch den ewigen Lenker unserer Seelen. Noch
gibt es eine so begliickende Freiheit wie die unterjochenden:
Bande solcher verwunderlichen, iiberzeugenden Liebe. :
- Aber dieses Sich-selbst-entduBern heiBt, in unserer christ-
lichen Auffassung im Gegensatz zur orientalischen, wahrhaftig
in einem reicheren Selbst zusammengefaBt werden. Das Kleine,
zeitmiide Ich, um das wir uns beunruhigten, — wie eng gefabt
sind seine Grenzen, wie unfest sein Grund, wie verkrampft
sein Gefiige! Aber das Erlebnis der Entdeckung, daB das
Leben im gegenwirtigen, titigen, liebenden, ewigen Einen
wurzelt und sich griindet, bringt auch die Erfahrung mit sich,
daB unser eigenes Leben fest gefiigt und bestdndig wird. Dann
sind wir nicht mehr zwischen Geburt und Tod, zwischen Ge-
stern und Morgen eingespannt, sondern die Ewigkeit ist unsere
wahre Heimat, wihrend unsere tagliche Welt in jenem hoheren
Licht ins Gleichgewicht gebracht wird. Tiefes Eintauchen in
die gottliche Liebe ist eine aufriittelnde Erfahrung. Aber es
ist keine umstiirzende Erfahrung; man wird einmal wirklich
ins Gleichgewicht gebracht, eine gekldrte, zusammengefaBte
Personlichkeit. -
Dies ist das Leben jenseits allen Eiferns, jenseits von Angst,
jenseits von Spannung. Seine Kraft setzt ein, wenn wir los-
lassen. Es ist ein Weg, der mit Gefahr belastet ist, denn es
ist leicht, menschliche Passivitit von gottlicher Initiative ab-
zuleiten. Aber die Grunderfahrung der gottlichen Gegenwartig-
keit enthilt in sich nicht nur die Empfénglichkeit fiir eine
Kraftsteigerung durch eine himmlische, jenseitige Macht, sie
enthilt auch die Empfinglichkeit fiir eine Kraftsteigerung in
Richtung auf eine irdische Welt. Denn Ewiges Leben und
Liebe sind nicht in uns eingeschlossen; sie stromen durch uns
hindurch in die Welt der Zeit und der Menschen. In dieser
Erfahrung des Ergriffenwerdens vom géttlichen Leben sind
wir Menschen immer Durchgang Gottes zur Welt. Wir sind
auch leitende Kanile, Werkzeuge schipferischer Liebe. Durch
uns hindurch mu8 die hungrige Welt Nahrung finden. Wir
diirfen uns nicht dem gottlichen Driangen widersetzen. GroBe
Dinge mégen fiir die Menschen getan werden, denn nicht wir
sind es, die sie tun; sie werden durch uns getan. Nicht wir
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tragen in Besorgnis um das Gleichgewicht die Last. Die lebendi-
gen Wasser gehen durch uns hindurch, um die Felder der
Menschen zu tranken. Wir sind im Frieden, wenn wir dahin
kommen zu sagen: das Gelingen gehdrt Gott: wenn wir unter-
liegen, so ist das ein Teil jenes seltsamen Widerstandes in der
Geschichte, den Gott in einer wachsenden Welt zuliBt. Gliick-
lich sind wir, namenlos zu werden, wie der Schreiber der
Theologia Deutsch, denn Gott gebiihrt aller Ruhm.

Es ist eine konigliche Blindheit der Vergangenheit und Zu-
kunft gegeniiber bei all denen, die im Ewigen Jetzt und im
Bereich des Bandes der Zeit leben, und sie ist doch wesens-
verschieden von jener stumpfen Blindheit des Verworfenen,
der auch weder Vergangenheit noch Zukunft siecht. Aber die
Menschen, die im Ewigen Jetzt leben, konnen leicht wie Narren
erscheinen — Narren Gottes. Blind fiir die Vergangenheit,
aus der sich unsere alten Niederlagen erheben, um uns heim-
zusuchen, wo uns die Erinnerungen an die Schwiche der
Menschheit versichern, daB kein Reich Gottes aus solchem
Staub und Spreu gebaut werden kann. Blind fiir die Zukunft,
die im Triiben, in Nebel und Dunkelheit verborgen liegt. Wie
der alte Moses mdchten wir uns dem gottlichen Auftrag wider-
setzen: ,,Sprich Du zu den Kindern Israel, daB sie vorwirts
gehen.* ) . ' . _

Aber in unseren hdchsten Augenblicken wissen wir um
diesen Auftrag und diesen Antrieb des Ewigen Vaters, und wir
schreiten mit ruhiger GewiBheit und Machtigkeit und fragen
nach keiner helleren Erleuchtung des Pfades, ,,ein Schritt
geniigt fiir mich“. Dieses, jetzt, hier ist unsere Aufgabe.
»Und ob ich schon wanderte im finstern Tal, so fiirchte ich
kein Ungliick, denn Du bist bei mir.“ Aus der koniglichen
Blindheit der Narren Gottes wird der Glaube geboren, der
Sieg, der die Welt iiberwindet (1. Joh. 5, 4). Aber es ist ein
Glaube und eine Blindheit, die aus einem Sehen und aus einer
GewiBheit erwachsen sind.

Diese Erfahrung der iiber uns hereinbrechenden iiberwinden-
den Liebe weist auf etwas Absolutes, Objektives, auf eine wirk-
lich dynamische Kraft und ein in uns und durch uns schaffen-
des Leben, welches der Subjektivitit duBerst entgegengesetzt
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Adlinica

i

ist, deren man die Lehre vom Inneren Licht so leicht beschul-
digt. Wabhrlich, es ist ,,ein Jenseits, welches in uns ist, wie
Rufus Jones gern sagt; etwas, das er, glaube ich, von Emile
Boutroux iibernommen hat. :

IL.

Bisher sind wir bei der Entdeckung stehengeblieben, daB
unsere flieBende Zeit einer Ewigen Gegenwdrtigkeit angehért.
Aber diese Entdeckung 1dBt uns noch in anderer Richtung
heller sehen. Denn das Jenseits, das in uns ist, erschlie8t noch
ein anderes Jenseits, die Welt irdischer Not, Pein, Freude und
Schonheit; denn das Innere Licht erhellt uns nicht nur Gott,
sondern die Welt. Seine Entdeckung in uns 148t uns nicht mit
der Ewigkeit zusammen in einsamer Extase wie auf einer Insel
leben, fern von der Armut dieser Erde. Es 6ffnet vielmehr unsere
Augen fiir die alte Welt und zeigt sie unsin einem neuen Licht.

Frither breitete sich die Welt selbst vor uns aus, auf uns
eingestellt. Wir waren ihr Zentrum. Unsere ganze Umgebung,
die Dinge und die Menschen, waren fiir uns da, um sie zu
erfassen, neu zu ordnen, sie zu erklimmen, sie zu erobern.
Dort lagen die tatsdchlichen Grenzen unserer Welt, wo fiir
uns ihr Nufzen und ihre Wichtigkeit aufhorten. Diese mit der
Welt nach Belieben umspringende Haltung ist mit besonderem
Nachdruck in modernen Zeiten seit Francis Bacon vorherr-
schend. Und in dieser Haltung, wenn sie auf die Vorherr-
schaft einzelner ausgeht, liegt aller Ursprung des Krieges ent-
halten, ein Krieg aller gegen alle, wie Thomas Hobbes
es nannte. Und in dieser weltbestimmenden Epoche tragen
wir alle als Menschen wie als Nationen in unsere wachen Stun-
den hinein das Phantasiedasein des Tagtraumes, der seinen Mit-
telpunkt in dem erobernden oder dem leidenden Helden hat. In
dieser Hinsicht ist der moderne Mensch allerdings weit ab von
jenem Geist, der dem Herzpunkt der Religion ganz nahe
kommt: der schlieBlich frohlockenden Unterwerfung alles Seins
unter das Heilige, ,,dem Gefiihl der schlechthinnigen Abhéngig-
keit*’, wie es Schleiermacher nennt. ..

Aber in der Ewigen Gegenwirtigkeif breitet sich die Welt
selbst aus, nicht als unsere kleine Welt, sondern als Gottes-
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welt. Und wir seufzen auf, da8 wir endlich erwacht sind. Und
nun miissen wir sagen, — es klingt blasphemisch, aber Men-
schen der Mystik werden wiederholt der Blasphemie beschul-
digt — nun miissen wir sagen, es ist uns gegeben, das Leiden
der Welt in seiner Ganzheit zu sehen und es Gott gleich auf
unseren Schultern zu tragen und mit allen Dingen und allen
Menschen zu leiden und mit allen Dingen und allen Menschen
zu frohlocken, und wir sehen die Hiigel in unsere Freude ein-
stimmen, und wir freuen uns mit ihnen. Eine Freundin hat
mir erzahlt, wie es ihr geschenkt worden ist, das Bdse der
Welt in seiner Vollendung, sozusagen auf seiner Riickseite zu
sehen und hindurchzublicken in das Angesicht Gottes. Das
habe ich nicht gesehen. Aber das Leiden und die Freude und
die Gelassenheit, die im Herzen der Welt sind, das ist etwas
unaussprechlich GroBes. Wére uns nicht geholfen, wir kdnnten
es nicht tragen. Es ist etwas Furchtbares, in die Hande des
lebendigen Gottes zu fallen. Wie George Fox es richtig aus-
sprach: ,,Ich kam an dem flammenden Schwert vorbei in das
Paradies Gottes.” Aber es gibt einen Blickpunkt, von welchem
man durch Kummer und Pein hindurchblicken kann und doch
noch das Gesicht des ewig Liebenden zu sehen vermag. Das
ist gewiBlich wahr und ein teuer wertes Wort.

Es wird oft behauptet, man mii8te, um diese Welt zu er-
tragen, zdh, unempfindlich und hart werden. Das herzan-
greifende Bose der Stidte, das im Keime erstickte Leben, die
Ungerechtigkeit, die Schmerzen und Trédnen, all das miissen
wir sehen. Wer nicht die schiitzende Haut der Gleichgiiltig-
keit um sich ziehen kann, fiir den scheint es verniinftig zu
sagen, wir konnen diese Welt nicht ertragen. Aber die Ewige
Gegenwirtigkeit, die iiber unsere Zeit gebreitet ist, gibt uns
nicht den Schutz der Undurchdringlichkeit, sondern einen un-
erhirt zart gebildeten Geist. Uberbiirdete Manner und Frauen,
im Wachstum gehemmtes Leben, Sklaverei in all ihren moder-
nen Formen, Nationen und Einrichtungen in wahnsinniger
Selbstzerstérung und kleine Kinder, die nach Warme und Liebe
und Gliick verlangen — mit allen leiden wir. Zu dem leich-
teren Mitfiihlen bei korperlichen Schmerzen kommt das Leiden
iber die Seelenblindheit, die wir {iberall erblicken. Denn es
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bringt Leiden mit sich, zu sehen, wie HaB das Leben vergiftet.
Der sich selbst suchende sogenannte ,erfolgreiche Mann®, der
den Weg Gottes verfehlte, der als Mann begann und als Kauf-
mann endete, stimmt ebenso traurig wie der Trunkenbold oder
der Verbrecher. In der Darstellung des John Bunyan ruft
jemand aus: ,,Warum harken die Menschen Reiser und Spreu
der Welt zusammen, wenn iiber ihren Hiuptern ihnen die
Krone des Lebens dargebracht wird!*“ Friiher war das Haupt-
leiden, das Leiden, das uns peinigte, unser eigenes Leiden.
Die Pfeile der Welt schienen auf uns hinzuzielen. Aber mit der
groBen SelbstentduBerung ist das Zentrum aller Teilnahme am
Leiden aus uns herausgetrieben und in unbeschriankter Aus-
dehnung unter die Menschen verteilt worden, unter Freunde und
sogenannte Feinde. Wenige angstvolle Augenblicke mag es uns
scheinen, als sei es uns gegeben, mitten im Herzen des Vaters
der Welt zu stehen und das unendliche Leiden der Liebe fiir
alle Kinder dieses Vaters zu fiihlen. Und ihr Schmerz wird
unser Schmerz. Wire ein solches Erleben nicht auch ein Er-
leben, das von strahlendem Frieden und Macht und Sieg ebenso
wie von traurigen Begebenheiten erfiillt ist, es wiirde untrag-
bar sein. :

WeiBt du um diese Erfahrung, diese Lindigkeit, diese Teil-
nahme selbst fiir den Fall des Sperlings? Denn dies ist keine
besondere Erfahrung Jesu; noch ist es eine Folgerung, die er
aus der Weite der wachsamen Liebe Gottes zog. Es ist der
Niederschlag seines Lebens in Gott, und solcher kommt auch
zu anderen in herzergreifender Stirke. LaBt mich euch John
Woolmans Bericht iiber solch eine Erfahrung geben:

nWahrend einer Zeit der Krankheit — es ist jetzt etwas
linger als zweieinhalb Jahre her — war ich einmal so nahe
den Pforten des Todes, daB ich mich meines eigenen Namens
nicht erinnerte. Als ich den Wunsch fiihlte, zu wissen, wer ich
sei, sah ich eine nebelige, diister gefirbte Masse zwischen
Siiden und Osten. Eine Stimme sagte mir, diese Masse be-
deute eine Menge menschlicher Wesen, die zwar leben, sich
aber in einem Zustand des duBersten Elendes befinden, und ich
war zwischen und mit ihnen, ich solle mich von nun ab nicht
mehr als ein gesondertes, unterscheidbares Wesen fiihlen. In
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diesem Zustand blieb ich mehrere Stunden lang, dann hdérte
ich eine sanfte Stimme, die war reiner und wohllautender als
alles, was meine Ohren je gehort haben. Ich glaubte, es wére
die Stimme eines Engels, der mit anderen Engeln redete. Die
Worte dieser Stimme waren: , John Woolman ist tot.“‘ Uner-
trigliches Leiden aller Menschen, und John Woolman war zwi-
schen und mitihnen, bis er ausrief:,, Ich bin mit Christus gekreu-
zigt und lebe doch. Aber nicht ich lebe, sondern Christus lebt in
mir. Ich lebe das Leben, welches ich jetzt im Fleisch fiihre,
durch den Glauben an den Sohn Gottes, der mich liebt und
sich fiir mich hingab. Nun war mir das Geheimnis klar ge-
worden, . . . daB jenes Wort , John Woolman ist tot’ nichts
anderes bezeichnete als den Tod meines eigenen Willens.*

Zu euch spreche ich nur zdgernd iiber Leiden, denn ich
stehe erst in der Mitte des Lebens, und fiir mich ist das Leben
noch nicht zu hart gewesen. Aber es gibt ein Vertrautwerden
mit dem Leiden, das von der unter Schmerzen geborenen Liebe
stammt. Und in solchem Leiden findet man zum ersten Male,
wie tief das Wesen und die Bedeutung des Lebens hinabreicht.
Und in solchem Leiden sieht man, als ob die eigenen Augen
sich vor einem blendenden Lichte neu Gffneten, das wirkliche
Leben des ewigen Gottes selbst. Und auch das ist Leiden,
aber vor allem Friede und Sieg. - _
. Eine andere Seite dieses gleichen Erwachens seelischer Zart-
heit ist die neue Liebe zur Welt. Friiher haben wir die Welt
geliebt; weil sie unser Leben bereicherte, — wir waren der
empfangende Mittelpunkt. Aber jetzt ist alles neu geworden,
selbst die Natur dieser Liebe. Unsere eigene Familie, unsere
Lieben, werden in neuer Liebe umfaBt. Denn die Liebe zur
Familie im Zeitlichen wird nun im Licht einer ewigen Liebe
begriffen, die bis zum Ende fiir die Geliebten ausharrt. Und
ebenso wie die unendliche Gottesliebe uns umfingt, so um-
fangen wir jetzt in dieser unendlichen Liebe alle Dinge mit
unserer Liebe. Aber es ist nicht die unsrige, sondern die Liebe
von Gott, der sich durch uns zu seiner Welf hinliebt. Zeit
und Raum, wie reiben wir uns an ihnen! Und wiinschten doch,
wir konnten allen Noten begegnen, alle Biirde tragen, alle
Trinen trocknen, alle zeitlichen Traume erfiillen. Aber die
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biblischen siebzig Jahre brechen iiber uns herein, und geo-
graphische und geschichtliche Notwendigkeiten legen uns Fes-
seln auf. Aber was wir wollen und versuchen, ist, alle zu
lieben, mit allen zu leiden, mit allen zu frohlocken und mit
allen zu lachen. In dem linden Sinn der Ewigen Gegenwartig-
keit kommen wir nahe heran an das biirdetragende, kreuz-
tragende, Golgatha-erneuernde Leben, das allem christlichen
Leben zugrunde liegt. Es ist wie Angelus Silesius singt:

Wair’ Christus tausendmal zu Bethlehem geboren
Und nicht in Dir, Du wérst doch ewiglich verloren.

Um diesen lebendigen Christus ging es uns wahrend unserer
ganzen Uberlegung unter dem weniger personlichen Bild des
ewigen Jetzt. Er steht nicht als ein Glied in einer Reihe,
sondern liegt allen Dingen zugrunde. Durch Ihn sind alle
Dinge gemacht; in Ihm war das Leben, und das Leben war
das Licht der Menschen (Joh. 1, 3/4).

Aber in der dimmernden Erfahrung des lebendigen Chri-
stus werden Leben und Lehre und besonders Kreuz und
Triumph  Jesus’ von Nazareth unbeschreiblich gegenwirtig und
bedeutungsvoll. Denn in seiner Gestalt ist das Ewige wie nie
zuvor noch seither in das Zeitliche eingebrochen, so vollstandig,
in uneingeschriankter Vollkommenheit. Und die Welt mensch-
licher Siinde und menschlicher AnmaBung steht scharf, deut-
lich, unverhiillt in jenem blendenden Licht einer Offenbarung,
die die Gerechtigkeit Gottes ebenso wie seine Liebe deutlich
macht. Durch die innere Offenbarung des Christus haben wir
etwas von der tiefen Verbundenheit zwischen Liebe und Leiden
und Mitleiden und wahrhaftigem Leben und Sieg zu ahnen
begonnen. . Aber in Jesus sehen wir diese Dinge ergriffen,
Gestalt gewinnen und zeitlich gelebt in einer so iiberwaltigen-
den Weise, daB wir in Verehrung und Ehrfurcht die Kniee
beugen. Und obwohl wir ihn in etwas begreifen konnen, eben
durch den lebendigen Christ, verstehen wir doch nicht alles,
Denn die Verbundenheit der Liebe, des Leidens, wahren Lebens
und Sieges am Kreuz begreift ein Geheimnis in sich, das
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mitten in das Wesen Gottes selbst fithrt. Und wenn in diesem
heiligen Impuls der Ewigen Gegenwdrtigkeit, des lebendigen
Christus, eine kleine Spur des gottlichen Geheimnisses in un-
serm eignen Leben Gestalt gewonnen hat, so ist das keine
bewuBte, duBere Nachahmung, sondern ein von der Gnade
gewahrtes zeitliches Ausstromen aus der gleichen Quelle gott-
lichen Lebens und der Liebe, die so iiberstromend in Jesus
von Nazareth war,

-Eine andere Frucht des Ewigen ist das auBerordentliche
Entziicken, das man in der Andacht empfindet. Und diese
Belebung widerfahrt der personlichen und der offentlichen
Gottesverehrung. In unserer personlichen sind wir wandernd
und sprechend und singend mit Gott verbunden, wie Men-
schen, die sich liebhaben. Aber Hand in Hand mit solcher
Vertrautheit geht ein staunendes Wundern iiber die Hoheit
Gottes. Wir rufen in uns, wie es bei Jesaja heiBt: ,,Heilig,
heilig, heilig ist der Herr Zebaoth!* Dank, Gebet, Lob, An-
betung werden uns eingegeben, und wir atmen sie zuriick,
ihrem Ursprung und ihrem Ziel entgegen. '

Aber Verehrung und Preis in Gemeinschaft mit anderen
sind das, was wir sehnsiichtig wiinschen. Der Platz dieser
Anbetung mit unsern Briidern wird zum Bethel, zum Hause
Gottes. Mit leidenschaftlicher Innigkeit verlangen wir nach
diesem Tag, nach dieser Stunde. Diese Bruderschaft in der
Verehrung ist eigentlich nicht vdllige irdische Gemeinschaft
von einem zum andern, sondern eine Gemeinschaft, in der wir
tiber unser von andern getrenntes Ich hinweg in die Vereini-
gung mit dem einen Selbst kommen, das zu kennen erst wirk-
liches Leben ist. Wenn wir in solcher Gemeinschaft unter-
tauchen, die den Vater und uns als ein Ganzes umschlieBt,
verlieren unsere einsamen Worte ihr abgesondertes Dasein;
unsere Gesten gegen den Himmel, alles Gepriange des Rituals
bleiben hinter uns, und in lebendigem Schweigen heben wir
unsere Seelen empor wie eine einzige, in einem alle verbinden-
den, verehrenden Schweigen, ,,in Bewunderung, Liebe und
Preis verloren®. . . :
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- Der Gipfel oder das Zentrum der Verbundenheit wird in
der allgemeinen Andacht erlebt. Vom Wort durch stilles Beten
geht es hinein in das Schweigen. Am Rande diskutieren wir
noch, bewerten, bereden, zerlegen wir unsere Probleme. Und
das ist richtig und nétig. Aber Wortstrome stiirzen nur am
auBersten Rande religiéser Gemeinschaft hervor. Ein Zeichen
der Auflosung des heutigen Protestantismus in Amerika ist
die hdufig zu horende Meinung, daB eine religiése Versamm-
lung wertvoll gewesen sei, wenn eine gute Diskussion in Gang
gekommen war. Aber unter unserm Hin und Her von Worten
liegt ein Leben, dessen sanfte Uberwindung lauschender Ohren
und fithlender Seelen bedarf, um Seine einigende Giite zu
spliren. Je mehr wir uns dem Mittelpunkte nihern, je schwa-
cher und langsamer werden die Worte, sie, die mehr Ver-
sperrungen als Beistand sind, und wir versinken in etwas,
was ein frither Freund ,,wortloses Beten* zum Herrn hin
nannte. Oder ist dieses ,,wortlose Beten‘ von jenseits in uns
hineingegeben? Die Grenzen des Selbst scheinen undeutlich
geworden, und man kann nur sagen: Es betet. Aber schlieB-
lich kommt das Ende des ausgesprochenen Wortes. Das Schwei-
gen der duBeren Welt ist vollstindig geworden. Aber das
AubBere ist in der Gegenwirtigkeit beschlossen. Oft wird eine
qudlende Frage, eine personliche oder eine der Gruppe, wort-
los in das Meeting gebracht und gleichsam der Ewigen Gegen-
wadrtigkeit dargebracht. Ohne quilendes Nachdenken dariiber
in jedem Augenblick finden wir spiter, daB die Richtung, in
der es gelést werden kann, klar in unseren Gedanken auf-
gezeichnet ist. Die Ewige Gegenwirtigkeit hat ihre Weisheit
und Kraft {ibergehen lassen in die Gedanken derer, die ver-
ehren, manchmal als Einzelurteil, manchmal als Gruppen-
entscheidung. :

In solcher Gruppenandacht sind wir wieder auf der doppel-
ten Ebene von Zeit und Ewigkeit. Wie jeder Augenblick der
Zeit sein Vorher und Nachher hat und doch zum Ewigen gehéort,
so haben wir in der Andacht unsere Nachbarn zur Rechten
und zur Linken, vor und hinter uns, aber die Ewige Gegen-
wartigkeit ist iiber und in allen. Andacht bedeutet nicht, sich
geistig von seinen Gefdhrten zu isolieren und zu sammeln;
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sondern in der Tiefe gemeinsamer Verehrung ist es, als wenn
wir unser getrenntes Leben in einem Leben zusammengefaBt
finden, in dem wir leben, weben und sind. Oft scheint ein
Austausch stattzufinden, ohne daB Worte gesprochen sind. Im
Schweigen bekommen wir einen unerwarteten Auftrag, in liebe-
voller Angespanntheit die seelische Not eines anderen, neben
uns Sitzenden, zu tragen. Und jener andere Mensch geht fort,
erhoben und erfrischt. Manchmal ist es in jenem schdnen
Erleben lebendiger Verehrung, die die Freunde ,,das gesam-
melte Meeting’* genannt haben, als wenn wir Hinde und
Herzen zusammenfiigten und sie zusammen der unaussprech-
lichen Freude entgegenhielten. Oder es ist, als wenn jenes
Licht und jene Wirme uns in eins zusammenschmelzen. Trinen
werden nicht verachtet, denn wir stehen zusammen in dem
Allerheiligsten. In stiller Ehrfurcht warten wir, wie das Sakra-
ment der Bruderschaft sich in unserer Mitte vollzieht, und wir
leben von dem Korper und dem Blut des Lammes, das seit
der Begriindung der Welt geopfert ist. In dieser wahren Messe
wird die Hostie iiber alle erhoben durch einen gottlichen Mini-
stranten. Und wir schreiten weiter, mit leiser Stimme und mit
Kraft und Freude im Herzen.

*

-Wir sprachen etwas friiher von der kosmischen Liebe und
der kosmischen Freude und dem kosmischen Leiden und dem
kosmischen Lasttragen, das uns auferlegt wird. Diese kos-
mische Liebe ist zu riesenhaft, zu schwer als Lebensprogramm
fiir irgend jemanden auBer Gott. Solche Erfahrung konnte
leicht in unbestimmte Sentimentalitit und in ein Wohlwollen
allen Dingen gegeniiber zerflieBen und in ein allgemeines Seh-
nen nach einem sonnigen Paradies fiir alle. Aber die giitige
Gegenwirtigkeit erleichtert die Lasten der kosmischen Liebe
und gibt uns Brennpunkte der Verantwortlichkeit. Wir konnen
nicht alle Lasten tragen, noch an allen Kreuzen sterben, ob-
gleich sie getragen und gelitten werden miissen. Es gibt eine
zweite Ebene im Erlebnis der Weltverantwortlichkeit, die uns
auferlegt worden ist, eine Verengung des Ewigen Imperativs
auf einen kleineren Ausschnitt von Aufgaben, die allein nun
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unsere Aufgaben werden. Dies ist das Erlebnis der ,,An-
liegen‘‘ *). Es ist das Erlebnis besonderer Fiihrung, da das Ewige
uns einen kleineren Kreis von zeitlichen Aufgaben auferlegt.

Ein Anliegen ist in zwei Richtungen eine Aussonderung,
d. h. einmal eine Sonderbeziehung der ewigen Teilnahme des
Vaters zum Geschépf. Denn die Liebe Gottes verschwendet
sich nicht in breit angelegten Allgemeinheiten, sondern wird
zu einem wirksamen Brennpunkt in jedem Daseinsgebiet.
Gottes Liebe durchdringt jedes einzelne Geschipf wirmend,
stiitzend, zu sich fordernd und ziehend. Das Dasein, das immer
ein bestimmtes und besonderes ist, wird in gewisser Weise
Ausdruck fiir die Liebe Gottes und ruht fiir immer in seiner
Liebe. Die Ewige Liebe dringt in jedes Zeitteilchen ein. Da
mag Zeitblindheit einsetzen. Aber der kosmisch Liebende
briitet {iber seiner Welt, fordert sie auf, aber zwingt sie nicht,
in sich zuriickzukehren. '

Aber ein Anliegen (concern) ist auch eine Aussonderung
meiner Aufgabe, deiner Aufgabe, der Aufgabe einer Gruppe
aus einer verwirrend verwickelten Welt. Die volle Absicht
der Ewigen Liebe, die in und durch uns liebt, ist universales
Erlosertum. Aber das Leben ist kurz, und die Entfernung
triibt die Sicht. Verkiirzende Schau in Raum und Zeit ist
unser Los, und nur wenige der sakramentalen Aufgaben des
Lebens konnen angerithrt werden, bevor die Abendschatten
iiber unsern Pfad fallen. Aber welche der Aufgaben, die vor
uns stehen, sollen wir angreifen? Vielen Menschen wird immer
und immer wieder im Erleben eine einzigartige Beleuchtung
und Betonung der Verantwortung fiir wenige Aufgaben gegeben.
Die gottliche Liebe scheint hier, in diesem Vorhaben, in dieser
Lage ihren Brennpunkt zu haben. Und dankbar nehmen wir
diese Kldrung unserer Wirrnis in der Gegenwart so vieler
Dinge, die getan werden miissen, an. Hier, in diese Aufgabe
stromen wir unser Leben und unsere Kraft aus, riickhaltlos,
aber mit Vertrauen und Frieden.

Dies ist ein Anliegen. Wieder und wieder ist in den Freun-
den eine tiefwurzelnde Uberzeugung einer Verantwortlichkeit

*) concern.

27




fiir eine bestimmte Weltsituation lebendig geworden. Dieser
Auftrag, diese Verantwortung erhebt sich wie ein erhabenes,
heiliges Wesen, das mit Demut, aber mit Kiihnheit ange-
nommen werden muB. Vernunftgriinde konnen erbracht
werden, um noch tausend nétige Vorhaben zu unterstiitzen.
Aber diese Aufgabe ist einzigartig beleuchtet und klarer, als
die Vernunft es hitte tun konnen. Ein Anliegen, das wirklich
aus dem gottlichen Leben entspringt, das in der Zeit schafft,
ist ein abgesondertes, aus einer Menge von verniinftigerweise
annehmbaren Verpflichtungen, aber es ist eins, auf das ein
besonderer Nachdruck gesetzt ist. Und empfanglich gemacht
von der Ewigen Liebe diirfen wir nicht ungehorsam sein.

Eine Folge dieser Aussonderung ist die Tatsache, daB wir
in unserm Sinn ganz ruhig eine Pflicht gegeniiber tausend
andern wertvollen Vorhaben betrachten. Der unendliche Hin-
tergrund der Teilnahme gottlicher Liebe kénnte uns rasend
machen, wenn wir von Pflicht zu Pflicht jagen sollten. Aber
mit dem Eintritt in den Vordergrund weniger Anliegen sind
wir zum Frieden gekommen. Obgleich wir allen gegeniiber
freundlich gesinnt sind, mogen wir vielen wirklichen Néten
gegeniiber gleichgiiltig erscheinen. Denn wir konnen nicht an
jedem Kreuze sterben, noch wird man das von uns erwarten.
Denn unser Anteil an den Lasten der Liebe ist uns aufgezeigt
worden, und wir empfangen das Recht, zu unterlassen wie zu
handeln. : :

AuBerordentlich schwierige Fragen erheben sich gegeniiber
solch einem ,,Sichfiihrenlassen durch Anliegen‘* in seiner Be-
ziehung zum Vernunftleben. Denn dieses rechnet, plant, wigt
das Fiir und Wider ab. Das Leben, das durch Anliegen
bestimmt ist, schreitet in die Unmittelbarkeit des gegenwir-
tigen Zwanges, — kaum einen Blick auf Vergangenheit oder
Zukunft werfend. . Sollen wir ohne Uberlegung gehorchen?
Dann mogen wir woh! ein erstaunliches Wunder des Glaubens
vollbringen, aber wir konnten auch nirrische Unbesonnenheiten
begehen. Sollen wir das Anliegen vor die Gerichtsschranken
der Vernunft rufen? Dann konnten wir ganz schweres Un-
heil verhindern, aber wir kénnten auch die erregenden Aben-
teuer des Glaubens, der das Unmégliche wagt und tut, in
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seiner Wirkung aufheben. Die Grenzlinie zwischen solch einem
Gefiihrtwerden durch Anliegen, die leidenschaftlich erlebt, und
einer Fiihrung, bei der die Folgen berechnet werden, ist schwer
zu ziehen, aber ich bin der Meinung, daB beide Faktoren
normalerweise in unsere Entscheidung und auf unsern Weg
treten,

Eine Folge der tiefen Empféanglichkeit fiir die Weltnot,
von welcher wir gesprochen haben, ist eine Bereitwilligkeit,
ja ein tiefer Wunsch, Tatsachen und wirkliche Situation
kennenzulernen, als Beginn des Wiederaufbaus. So weit ist
diese Folge mystischen Erlebens von traumerischer Jenseitig-
keit entfernt, daB sie ein tiefes und suchendes Interesse fiir
das Diesseits erzeugt. Das erhebt eine von Gott geleitete Welt-
empfinglichkeit weit {iber jeden Vorwurf bloBer Sentimentali-
tat. Die Kinder des Lichts werden zu ihrer Zeit ebenso weise
wie die Kinder dieser Welt. Tatsache und Erleuchtung gehen
Hand in Hand. Das ,,Sein sollen‘* kann nur auf einer klaren
Erkenntnis des ,,Seins‘ aufgebaut werden. Und ein gesunder
Aufbau sozialer Dinge ist nur von denen zu erwarten, die
keine Miihe gescheut haben, sich selbst iiber die Vorginge
sozialer Verdnderung zu.informieren. Eine unermiidliche Be-
reitschaft, sich selbst zu iiben und zu erziehen, in der Weisheit
dieser Welt, auf dem Arbeitsfeld ihres Anliegens, und darauf
gegriindet, eine Fahigkeit, verniinftige Mdiglichkeiten auszu-
denken und vorherzusagen, ist eine endgiiltige Folge eines zu
Gott erweckten Lebens.

Wenn wir so weit, wie es verniinftig und maoglich ist, ge-
sehen und gefunden haben, daB alle Wege anscheinend ins
Unméogliche fiihren, finden wir vielleicht, daB der Antrieb
beruhigt, ja, verschwunden ist. Es kann aber auch sein, daB
wir die StoBe des Anliegens noch stark empfinden. Was aber
dann? Zwei weitere Schritte, die im Grunde dasselbe bedeu-
ten, mogen gewagt werden. Der eine Schritt ist, unser Anliegen
vor die Gruppe zu bringen, mit der wir in starker Gemein-
schaft deben. Hierbei kommt es nicht auf GroBen oder Mehr-
heitsbeschliisse an, sondern wir glauben, daB die Ewige Gegen-
wartigkeit, die uns anzutreiben scheint, auch in ihr lebendig
arbeitet. Und wenn das Anliegen wirklich aus dem Ewigen
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entspringt, wird Gott in ihr in gleicher Weise wirksam wer-
den. Unsere Zuversicht wird nicht von andern Menschen
getragen, sondern von dem gottlichen Leben, das von einem
anderen Platz seiner Herrschaft aus ,,antwortet. Eine zweite
Moglichkeit ist es, die Heilige Schrift zu befragen. Das ist
ebenso als wenn man eine Monatsversammlung von groBen
Seelen befragen wollte und bei ihnen Antwort suchte, nicht
in ihren wortlichen Reden, sondern indem man ein Anliegen
vor jenes Licht und jenen Geist bringt, in dem die Schreiber
der Heiligen Schrift lebten und aus der die Heilige Schrift
hervorging. Solch eine Ubereinstimmung des Geistes, wie sie
wohl zustande kommen mag, kann ein besonderes Anliegen
wegen seiner Einzigartigkeit nicht unterbauen, aber es kann
ein Bereich passender Bemiihungen aufzeigen.

Aber wenn wir nun, besonders nachdem wir unser Anliegen
denen vorgelegt haben, mit denen uns warme Lebensgemein-
schaft verbindet, uns getrieben fiihlen, doch anderer Meinung
zu bleiben, was soll dann werden? Wir konnen handeln wie
George Fox im Tal von Beavor. Er berichtet: ,,Eines Morgens,
als ich am Feuer saB, kam eine groBe Wolke iiber mich, und
eine - Versuchung bedrdngte mich; aber ich blieb still. Und
eine Stimme sagte: ,Alle Dinge kommen aus der Natur! . .
Aber ich saB ganz still unter der Wolke und lieB es gehn,
eine lebendige Hoffnung stieg in mir auf, und da war eine
Stimme, die sagte: ,Gott ist es, der da lebt, er hat alle Dinge
geschaffen!* Und augenblicklich verschwanden Wolke und Ver-
suchung, und das Leben erhob sich iiber allem; mein Herz
frohlockte, und ich pries den lebendigen Gott.” Das Gefiihl
eines Anliegens ebenso wie eine Versuchung sollte die Probe
bestehen konnen, ,,es gehen zu lassen‘. Und die Zeit scheint
uns, flieBend, wie sie ist, dabei zu helfen, die wahren Antriebe
des Ewigen zu entdecken. Noch eine andere Probe, die einige
versuchen, besteht darin, sich an die ersten Anfinge der Arbeit
heranzuwagen und die fortschreitende Zunahme oder Abnahme
der eigenen, tief inneren Zuversicht zu erfiihlen.

Und  wenn man, nachdem alles versucht ist, doch noch
nicht der himmlischen Erscheinung ungehorsam zu sein wagt,
dann scheint es mir, muB man gehorchen, koste es, was es
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wolle, und sich ganz und gar und ohne Riickhalt der liebenden
Sorge Gottes {iberlassen, der nun unser einziger Halt und unsere
Hoffnung ist. Denn es mag wohl sein, daB der Ewige die Welt
auf neue und unbekannte Pfade fithren will, durch uns; und
heilig ist der Befehl. Es mag sein, daf wir, bei aller Anstren-
gung, den Weg verfehlt haben. Es mag sein, daB korperliche
oder seelische Stérungen ohne unser Wissen am Werk sind,
oder daf eine langanhaltende seelische Spannung sich bemerk-
bar gemacht hat. Aber wenn wir aufgerufen sind, einen ein-
samen Weg zu gehen, sind wir nicht allein, sondern der Ewig
Liebende ist uns immer nahe in unserer Einsamkeit und in
unserm Irrtum. Und wenn wir einen anderen auf so einsame
Wege gefithrt sehen, ist es unser Vorrecht, sehr liebevoll zu
ihm zu sein, selbst wenn es sehr schwer ist. Denn so gewaltig
wie auch die unmittelbare Gemeinschaft mit Gott sein mag,
diese weitere und erfiillende Gemeinschaft mittelbar durch
unsern Bruder in dem uns verbindenden Leben ist wahrlich
- sehr groB. . S
Aber der Fiihrung zu folgen ist nicht immer so schwer,
noch sind die Entscheidungen immer so quilend. Zu Zeiten
ist der Weg Klar, die Aufgabe unmittelbar vor uns, der Auftrag
unmiBverstindlich. Mit aufwallendem Herzen antworten wir:
,,Siehe, ich komme, daB ich tue, Gott, Deinen Willen.” Leicht
und ohne Fragestellung beginnen wir, in der heiligen Unmittel-
barkeit mit dem Ewigen Jetzt. Keine Berechnungen unserer
fritheren Schwachheiten schrecken uns ab, keine Rechen!gﬁn§te
iiber zukiinftigen Erfolg ermutigen uns. Hier, Jetzt, Dies ist
unsere Aufgabe. Es ist, als wenn die Folge von Vorher und
Nachher in dem Zeitband abgebrochen sei und wir in diesem
Jetzt leben, das von der ewigen iiberwindenden Liebe ge-
schwellt und mit ihr beladen ist. Eine wunderliche Blindheit,
die ich frither die konigliche Blindheit nannte, setzt ein. Unsere
alte Vergangenheit mit ihren Fehlern, unser altes Selbst mit
seinen Schwachheiten, — sie arbeiten uns nicht langer entgegen.
Die Zukunft mit ihren Befiirchtungen des Versagens halt uns
nicht mehr in ihrem Griff, und wir wandern dem Dunkel auf-
recht, froh, zuversichtlich, triumphierend, gelassen, ohne Has.t,
ohne Furcht entgegen. Die Gegenkrifte der Erde und Zeit
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sind fliichtig und spreu-gleich vor dem Schritt der Ewigen
Liebe, die jetzt in dieser Aufgabe ihren Brennpunkt gefunden
hat. Menschen und Einrichtungen, die man fiir bedeutend
und dauerhaft hielt, werden im Licht der Ewigkeit beurteilt,
und das fiihrt oft, um mit Nietzsche zu sprechen, zu ,,einer
Umwertung aller Werte. Das Herz des Ewigen kann im
Dunkel der Zeit singen, und der, durch den er singt, lebt ein
Leben des Glaubens. Denn Glaube ist eine Art des Lebens,
nicht ein Fiir-Wahr-Halten von Lehrsitzen. Wie Mose und
die Manner der alten Zeit, wie es im 11. und 12. Kapitel des
Hebréderbriefes berichtet wird, hilt solch ein Mensch aus, da
er Ihn sieht, der unsichtbar ist (Hebr. 11, 27). Wie bei den
drei Médnnern im feurigen Ofen wandert mit uns ein Vierter,
dessen Gestalt wie die des Sohnes Gottes ist (Dan. 3, 25).

Ich schilderte Fiihrung im Zeitlichen, wie wir sie in An-
liegen erleben. Dies setzt die Freiheit voraus, einigen wenigen,
ausgewahlten Aufgaben zu geniigen. Aber jedes Leben muB
sich auch Dingen anpassen, die in unserer Lebenszeit anschei-
nend unabinderlich sind: Regen und Frost, Krankheit und
Schmerzen, Ungerechtigkeit und Unzuldnglichkeiten, unguten
Leuten und tragischen Schicksalen, und schlieBlich dem unent-
rinnbaren Nahen des Todes. Gegen dies und jenes haben wir
schon gerast und uns die Fiuste an den Schranken des Schick-
sals wund gerieben. Aber diese Note wogen federleicht gegen-
tber Lasten, die andere tragen muBten. Von auBen einge-
schlossen widerstrebten wir von innen her und schufen eine
tragische kiinstliche Furcht vor der Abgeschlossenheit. Das
Leben ist so kurz, es wird nur einmal geschenkt. Wir miissen
es bis zur letzten Neige schmecken und trinken kénnen. Aber
die Beschrdnkungen einer feindseligen Umgebung suchten das
zu hindern. Die materielle Grundlage eines reicheren Lebens
schien anderen mit volleren Hinden geschenkt zu sein, und
so machten wir unser Leben noch drmer.

Und dann, dafiir wiinschte ich Zeuge zu sein, kommt die
einbrechende erneuernde Gegenwirtigkeit des Ewigen, und eine
tiefe neue Priifung der Bedeutung dieser Lebensbeschrankungen
setzt ein. In der Armut werden Menschen reich, im Gefidngnis
singen Paulus und Silas dem lebendigen Gott Dank fiir die
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Freiheit, die sie gefunden haben. Ich weiB nicht, auf welche
Weise er kommt, noch wie die Hilfe durch seine ewigen Arme
herbeizuzwingen ist. Aber vielen Menschen wird gerade in der
Zeit der Not eine wunderbare Hilfe geschenkt. Rufus Jones
berichtet, daB John William Rowntree solch eine Heimsuchung
gehabt habe. Als er die Sprechstunde eines bedeutenden Arztes
verlieB, wo ihm gesagt worden war, daB seine fortschreitende
Erblindung nicht aufzuhalten sei, stand er einige Augenblicke
lang still, um sich zu fassen. Und plotzlich fiihlte er, wie die
Liebe Gottes ihn einhiillte, als wenn eine sichtbare Gegenwart
ihn umschlieBe, und eine Freude erfiillte ihn, wie er sie nie
zuvor gekannt hatte. Vor wenigen Wochen erzdhlte mir ein
Ehepaar mit leuchtenden Augen wie drei Jahre zuvor, gerade
damals, als ihre 18jahrige Tochter gestorben war, der Friede
und die Gegenwart des groBen Gefdhrten iiber sie gekommen
sei und ihnen ihr Leben in freudigem Dienst unter den jungen
Menschen der Generation ihrer Tochter neu aufgebaut habe,
Ich kann nichts liber solche im richtigen Augenblick erfolgten
Heimsuchungen Gottes erzdhlen, sondern nur von einem un-
vorhergesehenen Niherkommen und Fernerriicken der Gegen-
wart Gottes. Aber zu vielen, deren Erlebnisse reicher sind,
kommt ohne Zweifel besondere Kraft in den Augenblicken der
Entscheidung, die ihr Leben in ein Wunder des triumphieren-
den Friedens, der Freude, der inneren Michtigkeit verwandelt.
Von solchen Menschen fallen die Pfeile der Zeit abgelenkt und
gebrochen zuriick, wie der Speer des Klingsor, der nach dem
Herzen Parzivals geschleudert war.

»Denn ich bin gewiB, daB weder Tod noch Leben, weder
Engel noch Fiirstentiimer noch Gewalten, weder Gegenwir-
tiges noch Zukiinftiges, weder Hohes noch Tiefes, noch keine
andere Kreatur mag uns scheiden von der Liebe Gottes, die
in Christo Jesu ist, unserm Herrn* (Rom. 8, 38/9).
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