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VORWORT ZUR 2. AUFLAGE

Die Ubersetzung von Wolfgang Jungandreas (s. Nach-
wort) ist fiir die 2. Auflage von uns einer griindlichen
Revision unterzogen worden. Dabei sind wir seiner In-
tention, die originale Wortwahl und Wortstellung, wenn
sie fiir den heutigen Leser noch verstindlich sind, un-
verdndert zu lassen, noch einen Schritt weiter gefolgt als
er selbst. Im tibrigen haben wir uns bemdtiht, unter stan-
diger Vergleichung der Ubersetzung von J. Koch und
H. Teske die Fehler zu verbessern, auf grofere Konsi-
stenz in der Wahl der neuhochdeutschen Aquivalente zu
achten und die Konjunktionen genauer wiederzugeben,
um die langen Satzgefiige durchschaubarer zu machen.
Die vielen Satzanfiange durch »und«, die ein charakteri-
stisches Stilmerkmal des moselfrdnkischen Originaltex-
tes wie auch der lateinischen Bibelsprache sind, haben
wir beibehalten.

Entsprechungen des Originaltextes sind in runde Klam-
mern gesetzt, zum Textverstdndnis notige Zusatze, die
keine direkte Entsprechung im Originaltext haben, er-
scheinen in spitzen Klammern.

Trier, im September 1998
Kurt Giirtner und Andrea Rapp




VORWORT ZUR 1. AUFLAGE

Um Anfang des Jahres 1441 zeichnete Nikolaus von
Kues auf Wunsch des Augsburger Bischofs und Kardi-
nals Peter von Schaumberg diese Vaterunser-Erklarung
in seinem moselfrankischen Dialekt auf. Wahrscheinlich
war das zwischen dem 1. und 5. Januar, nachdem Peter
von Schaumberg Nikolaus, nach dessen Neujahrspredigt
zu Augsburg, um eine weitere Ausfithrung dessen ge-
beten hatte, was er in dieser Predigt iiber das Vaterunser
gesagt hatte. Diese Erklarung ist in sieben Handschriften
und auch in einer (unfertigen) Ubersetzung ins Lateini-
sche erhalten. Naheres ist aus der kritischen Edition von
R. Haubst und M. Bodewig, die zur Zeit fiir Band 1 der
Predigten (Sermones) als Sermo XXIV fiir die Heidelber-
ger Akademie-Ausgabe »Nicolai de Cusa Opera omnia«
Band XVI im Satz ist, zu ersehen.

Professor Wolfgang Jungandreas hat fiir diese Edition
den moselfrankischen Text kritisch gestaltet. Ich habe ihn
deshalb auch um dessen Ubertragung ins Neuhochdeut-
sche gebeten. Er selbst sagt von der folgenden Uberset-
zung: »Ich habe Wortwahl und Wortstellung (Syntax),
wenn fir heutige Leser verstandlich, nicht verdndert, da
beides zum Stil des Verfassers, der im Lateinischen zu
Hause ist und z. B. gerne Partizipien bevorzugt, gehort.
Anderungen in der Wortfolge wiirden den eigentiimli-
chen Rhytmus der Sprache zerstéren.«

An manchen Stellen ist der neuhochdeutschen Uberset-
zung der moselfrankische Wortlaut (in Klammer) beige-
fiigt. Das geschieht oft darum, weil der urspriingliche
Wortlaut (mit seiner zum Teil noch stark variierenden
Schreibweise und Bedeutungsspanne) aus dialekt-ge-
schichtlichen Griinden besonderes Interesse verdient,
vor allem aber dort, wo ein solcher Bedeutungswandel
eingetreten ist, der heute eine andere Wortwahl erfor-
derlich macht. Rudolf Haubst
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DIE VATERUNSER-ERKLARUNG IN
DER VOLKSSPRACHE

Aus dem Moselfrankischen ins
Neuhochdeutsche {ibertragen

1. — 6. Die Lehrweisheit Jesu Christi in diesem Gebet

1. Jesus war in seiner (eyner) allerdemdiitigsten
Menschheit wahrer Gott, und ganz so waren seine Worte
und seine Lehre, und deshalb ist das Vaterunser (der
»Pater Noster«) in seiner (eyner) Einfachheit (eyn-
faldicheit) der Worte die hochste Lehre und Weisheit um-
fassend (begrifende). Denn gleich wie die Gottheit in der
Menschheit Christi verborgen lag, so ist alle begreifbare
(begrifliche) Weisheit verborgen in den einfachen Worten
der Lehre Christi, die niemand auf diesem Erdreich ganz
ergriinden kann (gegrunden mach), auf daf ein jeglicher
Mensch auf dieser sichtbaren Welt eine unvergéngliche
Speise in der verborgenen Weisheit Gottes unter den
Worten und sinnlichen Zeichen habe wie der Christen-
mensch; dieser achtet auf eine ewige Speise des hochsten
Lebens im Verstehen (ver(tentelichen lebens), die offen-
bar wird ohne alle Zeichen oder Mittel der schwachen
Sinnesvermogen (der kranckher [fynlicheit). Daher
kommt es, daf} ein Mensch — je nach der Gnade Gottes -
ein scharferes (clarer) und hoheres Verstandnis haben
kann von den Worten des Vaterunsers als der andere,
wie einer schérfere (clarer) Augen hat als der andere, die
Sonne anzusehen. Und obwohl ein jeglicher in seiner
Einfalt (eynfalt) einen besonderen Trost ([underlinge ge-
nuglich [ulficheit) in demselben Gebet finden kann, so
hat Gott doch dem einen einen Vorteil gegeniiber dem
anderen gegeben, einem jeglichen zum Nutzen. Und
darum lehret (lernet) einer den andern, und sie begehren
voneinander zu lernen.




2. Dies ist mein Verstdndnis des Vaterunsers zu dieser
Zeit, und ich vertraue, daf$ solches Verstindnis solle in
mir gemehrt und geklart werden von Tag zu Tag, wie ich
von Gott das begehre zu wissen, daf$ auch in euch eine
Bitte (bede) geht nach diesem Verlangen (der begirde)
und der begehrende (begerlich) Wille nach dem Hoffen
geht. Denn worauf der Mensch nicht hofft, das begehrt
er nicht. Aber die Hoffnung (der hoffen) folgt dem Glau-
ben und Verstandnis. Niemand hofft auf etwas, das er
nicht glaubt oder weifs. Und darum muf3 das oberste Ge-
bet das hochste Begehren (die oberste begir), Hoffen und
Glauben haben. Und das ist es, das du dir vornehmen
sollst (vor dich fetzen falt), im Vaterunser zu suchen.

3. Nun ist unser Verstand dazu geneigt, die Wahrheit
zu wissen; und darum findest du, was du glauben sollst,
in der Wahrheit: in Gott und den Geschopfen. Und wenn
du den Glauben an die Wahrheit gefunden hast, durch
den du erleuchtet wirst, zu welcher Vollkommenheit ein
menschliches Wesen kommen kann, so hoffst du auch,
dazu (zu dieser Vollkommenheity zu kommen. Und
wenn du findest, dafi solche Vollkommenheit gut ist,
dann begehrst du sie und bittest, so wie du dieselbe ver-
stehst, und hoffst, daf du dazu kommen mogest.

Und daher kommt es, dafs unser Verstand (ver[tentenis),
der Wahrheit zugeneigt, eine Erleuchtung in dem Vater-
unser findet, in einem steten Glauben zu wissen, was die
Wahrheit sei.

Zum ersten von dem Anbeginn und Ursprung aller
Dinge, (dann) von dem Ausfluff aller Dinge von Gott,
von der Mitte des Riickflusses (wyderflos) aller Dinge
und von dem Endziel (ende).

4.  Der Ursprung, das ist die gottliche Natur, liegt in
den Worten: Vater unser, der Du bist in den Himmeln, ge-
heiligt werde Dein Name! Zukomme uns Dein Reich! (Mt 6,
9f,; vgl. Lk 11, 2);

der Ausfluff in den Worten: Dein Wille geschehe (ge-
werde) wie im Himmel und auf (in der) Erden! (Mt 6, 10);
das kraftige Mittlere (mittel) in den Worten: Unser tigli-
ches Brot gib uns heute und vergib uns unsere Schuld, wie wir
(das) tun unseren Schuldigern. Nicht verleite uns in Versu-
chung! (Mt 6, 11 —13a; Lk 11, 3f.);

das Endziel in den Worten: Sondern erldse 1uns vom Ubel!
(Mt 6, 13b) Amen.

5. Der Ursprung ist uns aufgetan im Glauben in den
Worten Vater unser, im Hoffen auf das Verstehen in den
Worten Geheiligt werde Dein Nante, im Begehren des Gu-
ten in den Worten Zukonme uns Dein Reich. Der Ausfluf3
der Geschopfe wird uns offenbart in seiner Ordnung in
den Worten Dein Wille geschehe (gewerde) wie im Himimel
und auf (in der) Erden.

Das Mittlere (mittel) fiir unseren Wandel erfordert (wil
haben) eine kraftige Speise und die Behebung (lichti-
gung) des Hindernisses, einen Wegweiser und eine Be-
schirmung. Ohne diese vier Erfordernisse (puncten)
kann niemand recht (wol) wandeln. Der erste Punkt ist
(ausgesprochen) in den Worten Unser tigliches Brot gib
uns heute, der zweite in den Worten Vergib uns unsere
Schuld, der dritte in den Worten Wie wir tun unseren
Schuldigern, der vierte in den Worten Nicht verleite uns in
Versuchung. Das Ziel (ende) alles Wandels zu dem Guten
ist enthalten in den Worten Sondern erlose uns vom Ubel!
Amen.

6. Die Natur, die Gnade und die Glorie und alles, was
der Mensch zu wissen begehrt, wie uns das mdglich ist
auf diesem Erdreich in der Ordnung, wie die Meister der
Theologie (von den hochften [ynnen) das begreifen kon-
nen, das ist alles zu finden in diesem heiligsten Gebet, in
dem nichts tiberfliissig (vberentzich), nichts fehlend (ge-
breften) ist, nichts zu schwer, nichts zu leicht, nichts zu
lang, nichts zu kurz, nichts ohne Ursache und rechte




Ordnung ist, in der das Erste das Erste sein muf, das
Letzte das Letzte. Denn der Satz (artikel) Vater unser, Du
bist in den Himmeln kann keinen (andern) vor sich leiden;
und der Satz Geheiligt werde Dein Name geht aus dem
ersten hervor, und der dritte aus den zweien, die voran-
gehen. Der Satz Dein Wille geschehe (gewerde) geht her-
vor aus denen, die ihm vorangehen. Und also bis an das
Ende, ein jeglicher in seiner Ordnung.

Das allerheiligste Gebet lege ich in Kiirze (in den kurtz-
ten) nun so aus.

7. »Vater unser«

Ein Vater ist ein nattirlicher erster und oberster Ursprung
und ist allein ein Anbeginn von uns allen. Das beweist
das Wort unser. Denn >eins«< ist nicht (gleich) >unser¢, son-
dern >unser<« bedeutet >viel<. Aber das Viele hat einen
Ursprung, wie uns die Zahl das zeigt. Zehn oder 20 ist
mehr als >eins< und ist >viel«. Aber dafd zehn zehn sind
oder 20 20 sind, das haben sie von einem. Zehn ist nichts
anderes als eins zehnmal. Und darum: Wére >eins< nicht,
konnten >zehn« nicht sein. Und so sind zehn von einem
und haben von sich selbst aus nichts; sondern was sie
sind, das stammt von einem, und es ist in ihnen nichts
als eines. Darum sind wir alle, wie viel unser auch sei,
von einem. Und wir sind nichts von uns aus. Und was
wir sind, das sind wir in dem Vater, ohne welchen wir
nicht zu sein vermogen. Und also sehen (haben) wir, wie
alle Geschopfe von einem Vater und in einem sind, aus
den Worten Vater unser. Danach folgt

8.  »Du bist«

Daraus erkennen wir: Da der Vater ist, so ist er das We-
sen aller Dinge, da alle Dinge von Thm und in Thm sind.
Und also ist Gott alles, das da ist, und in einem jeglichen,
das da ist. Und es folgt

9. »in den Himmeln«

Unter den Himmeln verstehe ich die obersten Ge-
schopfe; und so lehren mich die einfachen Worte, wie
Gott der Vater ist in allen Dingen. Denn er ist »in den
Himmeln«. Die obersten Geschopfe, das sind die ver-
standigen (verltenteliche) Naturen. Die haben in ihrer
Macht die untersten, wie die bewegliche, lebendige Na-
tur der Baume in sich hat die untersten Elemente, und
das Sinnes-Leben (finliche leben) der Tiere begreift in
sich das bewegliche Leben. Und darum wachst und
nimmt zu das Tier wie der Baum. Die verntinftige Natur
begreift (in sich) die sinnliche, ndmlich in dem Men-
schen. Und die verstindige (ver(tendige) himmlische
Natur begreift in sich die vernunftvolle (redeliche) wie in
den Engeln. Und darum ist einer Gott der Vater, in dem
alle Dinge sind, in den Himmeln. So ist Er in allen und
ist ein Gottvater in vielen Himmeln. Und es sind viele
himmlische Naturen, in welchen ein einziger Gottvater
ungeteilt und unvermischt ist.

10. Daraus erkennst du, wie diese sinnenverhaftete
Erde (ertrich der [ynlicheit) fern ist von der Erkenntnis
Gottes, weil Er in den Himmeln der hochsten Einsicht
(verltentenis) ist. Und da wird Er gefunden mit den Au-
gen der verstandigen (ver[tentelichen) Naturen, die wir
auch in unserer Seele haben, weil Er die (eyn) hochste
geistige (geiltliche) Natur ist, die unsere sinnenhaften
(fynliche) und korperlichen Augen nicht schauen kon-
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nen. Und also merke, dafl Gott der Vater ist das Wesen
aller Dinge! Und Er ist in jeglichem wie in allen, und in
keinem besonders. Aber begreifbar und erkennbar
(mercklich) ist Er in den Himmeln der verstdndigen Na-
turen.

11.  »Geheiligt werde Dein Name«

Ein Name ist ein Kennzeichen (kentinis). Durch die Na-
men haben wir unterschiedliche Merkmale (bekentenijs).
Und insofern (o) deutet der Name besser das Genannte
an, als er richtiger (rechter) und wahrer ist. Und darum
ist ein wahrer Name ein rechtes Gleichnis des Genannten
und ist wie ein verstandliches (begrifflich) Wort, das da
fliefst (flulit) aus der Kraft des Verstandes (ver(tentenijs),
und ist ein Gleichnis fiir den Verstand. Also ist der Name
Gottes des Vaters ein oberstes Wort gleich der Verstan-
des-Natur (verftentelicher naturen) des Vaters. Und da
dieser (der) Name am allergleichsten dem Vater ist und
der oberste Name ist, der nicht wahrer, richtiger oder
gleicher sein kann, so kann der Name nicht geringer
(mynner) sein als der Vater. Sonst, wire er geringer,
konnte er mehr sein, als er ware. Und also wire er nicht
der oberste, wahrhaftigste Name. Da er aber gleich dem
Vater ist, so ist er ebenso (glich) Gott wie der Vater. Gott
der Vater aber ist der einzige Ursprung aller Dinge, wie
oben geschrieben steht. Darum muf8 der Name, der dem
Vater gleich ist, derselbe einzige Gott sein, der der Vater
ist, wiewohl der Name nicht der Vater ist, sondern des
Vaters Name, den wir um dessentwillen, dafl er von dem
Vater ist, als sein oberstes Bild (gelichnis) den Sohn nen-
nen konnen, in einem Gleichnis der sichtbaren
(fynlicher) Geburt, durch die der Sohn von dem Vater ist.
Aber wie kein Sohn auf diesem Erdreich seinem Vater so
gleich ist, dal er ihm nicht noch gleicher sein kénnte, so
vermag kein Ding dem anderen jemals so gleich zu sein,
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daB3 es (ihm) nicht noch gleicher sein kénnte. Denn das
alleroberste und wahrhaftigste Ebenbild (gelichnis) ist
allein des Vaters Sohn oder Name. Darum ist alle Gleich-
heit (gelichnis) auf diesem Erdreich mit Ungleichem ver-
mengt. Und Gottes des Vaters Name ist auf diesem Erd-
reich nicht zu finden in irgendwelchen (in enigen) Glei-
chen ohne grofie Ungleichheit.

12. Da nun Gott nicht anders erkannt werden kann als
in seinem Namen, so hoffen wir, daf8 wir dazu kommen
konnen, dal wir Thn tiber unsere Einsicht (ver[tentenijs)
hinaus erkennen (bekennen),! indem Gott der Vater uns
in seinem Namen erleuchtet, auf daff wir ihn heiligen.
Denn wenn wir seinen Namen heiligen, kommt das aus
dem Licht, uns gegeben von dem Vater, darin wir sehen
seinen »Namen tiber (bofen) alle Namen« (Phil 2,9).
Wenn wir den Namen dort sehen, dann heiligen wir ihn
tiber alles, das da heilig, wahr und recht ist. Denn wir
erkennen, wie der Name der wahre Name ist und der
richtige Name, das hochste Ebenbild (gelichnis) und der
Spiegel der Weisheit, darin Gott der Vater allein gesehen
und erkannt werden kann, und daf$ alles, »das benannt
ist im Himmelreich und Erdreich«, keinen wahren Na-
men hat ohne Mangel und Ungleichheit, es sei denn in
diesem Namen. Und dafs darum kein Ding erkannt wer-
den kann in der Wahrheit, es sei denn in diesem Namen.

13. Also lehrt uns Christus bitten, daf8 dieser Name
geheiligt werde durch uns. Darin ist die unergriindliche
Lehre einbegriffen, zu der Erkenntnis Gottes zu kom-
men, zu der wir nicht kommen kénnen von uns >selbsts,
sondern von Gnaden Gottes, die uns heiligt, auf daf3 wir
zu heiligen vermogen den Namen der Erkenntnis Gottes
iber alle Erkenntnisse. Wenn alsdann unser Verstandnis

! Das mhd. »bekennen« hat die weite Bedeutungsspanne: er-
kennen, anerkennen, bekennen. Daf$ hier ndherhin »erken-
nen« gemeint ist, zeigen die folgenden Satze.
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allein Gottes Namen heiligt und in keinem andern Ding
Lust noch Ruhe findet oder sucht, so hat der Mensch
das, was er von Gott erbittet in den Worten »Geheiligt
werde Dein Nanie!«

14. »Zukomme uns Dein Reich«

Ein Reich ist eine Vereinigung, ein Kénigreich eine Ver-
einigung in einem Konig, ein Gottesreich eine Vereini-
gung in Gott. Das gottliche Reich ist die gottliche und die
oberste Vereinigung, die nicht grofer sein kann. Die Ver-
einigung des Vaters und des Sohnes, der dem Vater am
allergleichsten ist, ist die oberste Vereinigung. Aus Ei-
nem und seinem Gleichen kommt Vereinigung, wie aus
Ungleichem Teilung. Und darum kommt aus dem Einen
und dem ihm Allergleichsten die oberste Einigung. Die
oberste Einigung, die nicht grofler (merer) sein kann,
muf3 Gott sein. Denn alles, das da ist, was es sein kann,
das ist Gott. Und was Gott nicht ist, das kann durch Gott
anders sein, als es ist. Aber Gott allein ist alles, was da
sein kann. Also ist die oberste Vereinigung Gott, den wir
den Heiligen Geist nennen, der da »kommt« von Einem
und seinem Gleichen, das ist »von dem Vater und dem
Sohne«. Also erkennst (mercks) du, daf$ des Vaters Reich
die oberste Vereinigung ist, der Heilige Geist.

15. Und darum: Wenn der Mensch erhoben (erhebt)
wird zu der Erkenntnis Gottes in Seinem Namen und
also gesehen hat, daff Gott allein das allerbegehrens-
werteste und das hochste Gut ist, so findet er, dafi Gott
das Reich ist aller Wonne, die Liebe (liebde) ist aller Lieb-
lichkeit, und daf3 allein in dem Reich der heilige ewige
Friede und Vereinigung (vereynicheit) ist, und daf$ au-
Berhalb (bulen) des Reiches alle Liebe vergénglich ist,
vermengt mit Leid, und aller Friede unbestiandig, ver-
mengt mit Unfrieden, und alle Freundschaft und Ver-
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einigung mit Mangeln behaftet (gebrechlich). Darum sol-
len wir mit grofem Verlangen bitten, daf} das Reich zu
uns komme, darin uns nichts fehlen (nijt gebreften)
kann, sondern wir ewiglich selig sind.

16. Wir bitten, daf3 »das Reich zitkomime«. Darunter (Da
in) verstehen wir, da wir glauben sollen, wiewohl wir
Geschopfe sind und auf diesem Erdreich leben mit vie-
len Gebrechen (gebreften) und Geschopfe bleiben miis-
sen, dafl uns dennoch das friedvolle unvergingliche
(vndotlich) Reich zukommen moge. Und also werden
wir von Christus gelehrt, daf wir empféanglich (begrif-
lich) sind (dafiir), »Gottes Kinder« zu sein, und daf8 uns
Gottes Reich zukommen méoge als eine ewige Erbschaft,
und daf8 wir in uns eine Unsterblichkeit (ondoetlicheit)
haben, zu der Gottes Reich kommen kann.

Wir werden auch gelehrt, dafs es unsere oberste Hoff-
nung sein soll, das Reich der ewigen Freuden zu besit-
zen. Und indem wir um das Reich bitten, werden wir
gelehrt, dafl uns Gott das Reich aus Gnade (von gnae-
den) geben kann, und daf8 wir kein Recht haben, das zu
fordern. Denn wir sind von uns aus »Kinder des Zorns«
(Eph 2, 3) und der Zwietracht und der Siinde, das ist der
Teilung. Denn »Siinde« kommt von »sondern«, das ist
teilen. Darum sind wir nicht wie von uns selbst geboren
zu dem Reich des Friedens und der Vereinigung, son-
dern allein aus Gnade. Aus dem aber, dafd Christus uns
lehrt, Gott darum zu bitten, verstehen wir, dafs Gott
darum gebeten sein will und daf} seine Gnade uns davon
dann nichts verweigern wird.

Aus dem aber, dafl du angeleitet (geleret) bist zu spre-
chen: Zukomme uns Dein Reich, siehst (mercks) du, daf3
Gottes Reich erst kommt (is zukumpftich) nach dieser
vergdnglichen Zeit, und daff dies Reich der Welt, das
jetzt ist, in dem wir jetzt sind, nicht empfanglich (vnbe-
grifflich) fiir das Reich Gottes ist, und daff du Geduld
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haben sollst in dieser Welt und erwarten mit grofier Be-
gier Gottes Reich nach dieser Welt. Und miihe ([chicke)
dich in deinem Bereich (rich), in dem du nun bist, dich
so Gott lieb zu machen und zu vereinigen, daf} dir Gottes
Reich zukommen mdge.

17. Indem wir aber bitten, daf$ sein Reich uns zu-
komme, daran siehst (mercks) du, daB du zu Gottes
Reich nicht anders kommst, als dafs das Reich Gottes zu
dir komme, wie unser Korper nicht anders zum Leben
kommt, als daf} das Leben der Seele zu ihm kommt.

Damit (Alfo) hast du den ersten Teil des heiligen Vater-
unsers auf das kiirzeste und verstehst gut aus dem, was
ich gesagt habe, dafl die Lehre Christi unergriindbar ist.

18. Nun erkenne noch aus den drei Artikeln, die ich
dir hier ‘(also) ausgelegt (vfigelacht) habe, wie du von
dieser Welt dich zu Gott hinwenden sollst. Du findest
zum ersten auf diesem Erdreich viele Dinge: Sterne,
Tiere, Baume usw. Danach siehst du, daf3 die sehr un-
gleich sind — ein Stern ist einem Tier ungleich und ein
Tier einem Baum -, und dafi kein Ding dem andern
gleich ist. Danach siehst du, daf8 alle Dinge gesondert
und geteilt sind: »die Sterne da oben, die Erde hier un-
ten« (Prov 25, 3), die Fische im Wasser, die Vogel in der
Luft (locht). Und es ist immer eins getrennt (gedeilt) von
den anderen.

Diese drei Dinge findet (merckt) ein jeglicher Mensch
leicht auf diesem Erdreich: viel, ungleich und gesondert.
Und aus »Vielem<« kommt >Ungleich¢, und aus ihnen bei-
den kommt >Gesondert«. Willst du nun zu Gott kommen,
erkenne (merk) den Ursprung von Viel: das ist Eins. Da
nun Viele in Einem vereinigt sind als in ihrem Ursprung,
s0 kehre dich vom Vielen zum Einen. So kannst du spre-
chen: Vater unser, du bist in den Himmeln.
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Danach merke, wo Ungleiches gleich ist: das ist in Gottes
Sohn. Darum kehre dich von Ungleichem und Unrech-
tem zu dem Gleichen und Rechten. So kehrst du dich zu
Gottes Sohn und kannst wohl bitten Gelheiligt werde Dein
Name!

Danach merke, wo alle Teilung und Sonderung vereinigt
ist: das ist in dem wahren Frieden, das ist in dem Heili-
gen Geist. Darum kehre dich von aller Sonderung der
Siinde, die da trennend (deilen) ist zwischen (tzulchen)
dir und Gott und deinem Néchsten — es sei in Zorn oder
Feindschaft (has) — zu der Vereinigung der Liebe (lieb-
den) und des Friedens! So kannst du wohl bitten: Zu-
komme uns Dein Reich! Und es sind diese Wege dir notig
und sind auch genug, wenn du der Lehre folgst.

19. »Dein Wille geschehe (gewerde) (wie) im Himmel
und auf (in der) Erden«

In diesen Worten werden wir gelehrt, daf alle Dinge von
Gott ausflieBen nach dem Willen Gottes, und dafs alle
Dinge fiir ihr Wesen keine andere Ursache (lach) haben
als Gottes Willen, dafl der Himmel Himmel ist und die
Erde Erde ist und ein Mensch ein Mensch ist. Das ist aus
keinem andern Grund (anders nergen vmb), als dafs Gott
das so will. Darum flieBen in dem Wort geschehe (ge-
werd) mit dem Willen alle Dinge von dem Vater in ihr
Sein (ire welen). Das ist nichts anderes, als dafs alle
Dinge alles, was sie sind, von einem dreifaltigen Gott
sind, von dem Vater in seinem Wort, das ist der Sohn,
mit seinem Willen, das ist der Heilige Geist. Darum
merke, dafl in den drei Worten Dein Wille geschehe (ge-
werde) alle Dinge in ihrem Ausflufs (v[flo[fe) bezeichnet
sind: von Gott dem Vater in dem Wort Dein, von Gott
dem Sohn in dem Wort geschehe (gewerde), von Gott dem
Heiligen Geist in dem Wort Wille. Und wie die drei
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Worte die Dreifaltigkeit bezeichnen und in diesen Wor-
ten auf die Heilige Dreifaltigkeit hingewiesen (bedudet)
wird, so hat ein jegliches Ding, das da ist, ein Bild Gottes
und der Heiligen Dreifaltigkeit in sich, durch welches
Bild das Ding ist; denn ein Ding ist etwas nur, sofern
und soweit es Gottes Bild ist.

Merke, Mensch, die kurzen (cleynen) Worte Dein Wille
geschehe (gewerde), die es dir ermdglichen, in der Heili-
gen Dreifaltigkeit den Ausflufs aller Dinge zu verstehen!
Denn willst du wissen, wie der Mensch Mensch gewor-
den ist, hier wirst du erkennen gelehrt, daf8 es keine an-
dere Ursache (lach) gibt, als dafs Gottes des Vaters Wille
geschehen (geworden) ist: so bei allen Dingen. Danach
folgt

20. »wie (als) im Himmel und auf (in der) Erden«

Daraus ersiehst (mercks) du die Ordnung aller Dinge.
Denn alle Dinge, die Gott geschaffen hat, sind hier be-
nannt mit dieser Ordnung. Hier ist genannt der Himmel,
die Erde und in der Mitte (da mit) ein und. Daran er-
kenne (merck) eine oberste himmlische Natur, die geistig
(geiftlich) ist, eine unterste irdische Natur, die kérperlich
ist, und eine mittlere (mittellte) Natur, aus beiden verei-
nigt, die himmlisch und irdisch ist, namlich (als) die
menschliche Natur, die tiber sich hat die himmlische, en-
gelhafte Natur, und unter sich hat (die) irdische Natur,
das heifst alle Naturen der Elemente.

Daraus erkennst du, wie alle Naturen unterhalb der
Menschen keine Gemeinschaft mit der himmlischen, gei-
stigen Natur haben, und daff darum Gott, der in den
Himmeln ist, durch sie nicht deutlich (mercklichen) er-
kannt wird. Denn sie sind aus der Erde. Die ist ihre ge-
meinsame Mutter. Und aus ihr werden die anderen Ele-
mente erhoben (erhaben). Und aus diesen Elementen
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werden Steine und bewegliche und sinnenhafte Naturen
erhoben. Und da deren Natur von der Mutter her irdisch
ist, so ist sie der himmlischen untertan.

21. Aber die himmlische (Natur) ist geistig und Gott
gleicher und darum edler. Denn in der verstindigen Na-
tur finden wir ein geistiges Wesen, Verstandnis und Wil-
len. Das Wesen ist geneigt zu der Ewigkeit und Unsterb-
lichkeit; das Verstdndnis ist geneigt zu der Wahrheit, der
Wille zu dem Guten. So findest du, wie die himmlische,
geistige Natur ist ein »Abglanz ([chyn) Gottes« (Ps
89, 17) und der Heiligen Dreifaltigkeit, ein Abglanz Got-
tes des Vaters, der ewig ist in seiner Unsterblichkeit; ein
Abglanz des Sohnes Gottes in dem Verstédndnis, (ndm-
lich) in der Wahrheit, die in dem Verstdndnis erscheint,
durch welche das Verstindnis den Glanz der Weisheit zu
der Wahrheit ¢hin) hat; ein Abglanz des Heiligen Geistes
in dem Willen, der von dem Licht des Heiligen Geistes
nichts anderes begehrt, als was gut ist. So begehrt der
Wille nichts als Gutes. Denn Gutes flieSt von dem Hei-
ligen Geist und hat das Streben (begeren) zu dem Guten
von dem Ausfluf des Heiligen Geistes, wie auch das
Verstindnis vom Ausfluf des Sohnes Gottes zu nichts
anderem als zur Wahrheit Neigung hat.

22. Nun ist {es so), dafy die menschliche Natur, aus der
himmlischen und irdischen Natur vereinigt, in dem
Geist ihrer Seele die himmlische Neigung zu der Un-
sterblichkeit, zu der Wahrheit und zu dem Guten {tiber
sich hinaus zu Gott findet. Und in der irdischen, sinnli-
chen Natur findet sich eine Neigung nach unten
(vnderfich) zu dem vergénglichen, unwahren, scheinba-
ren ([chynenden) Guten, so daf die Anlagen (geletz) un-
gleich sind und einander widerstreiten.

23. Darum lehrt uns Christus bitten, daf3 der Wille Got-
tes auf Erden wie im Himmel geschehe (gewerd), auf dafl die
sinnliche, fleischliche Natur sich der verstindigen zu-
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wende und dieser in Gehorsam vereinigt bleibe. Das ist
darum, weil dann der Mensch ganz {iber sich in dem
Himmel seines Verstdndnisses, wo Gott wohnt, in Frie-
den wandelt. Und daraus, dafs wir solches bittend sind,
erkennen (bekennen) wir, daf wir von uns selbst von
schwacher (krancker) Natur sind, und ohne die Gnade
Gottes dem Fleisch und der Sinnlichkeit nicht widerste-
hen konnen. Und unsere irdische Natur vermag die
himmlischen Gesetze, durch welche sie der géttlichen
Ewigkeit teilhaftig wird, nicht zu empfangen ohne gott-
liche Gnade, die doch Gott gerne (willentlich) geben will,
wenn wir mit Innigkeit bittend sind Dein Wille geschehe
(gewerde) wie im Himmel und auf (in der) Erden. Wie uns
dies und viele andere groflen Lehren offenbart sind in
den Worten von Christo Jesu.

24. »Unser tigliches Brot gib uns heute«

Wir haben gerade gebeten, daff unsere irdische Natur
der geistigen, himmlischen Natur gehorsam werde. Da
aber solches wegen der Gebrechen unserer Natur nicht
geschehen kann, wir hétten denn eine Speise, die uns
taglich und ohne Unterlas nidhrte (fude), deshalb lehrt
uns Christus, dafs wir Gott bitten um die Speise des Le-
bens, durch die wir (dazu) gespeist werden, Kraft zu ha-
ben, uns des Todes und der Gebrechlichkeit zu erweh-
ren. Da nun in uns vereinigt sind zwei Naturen, eine
himmlische und eine irdische, so bitten wir um das not-
wendige Brot (notdorftige broet) fiir beide Naturen,
namlich um das himmlische Brot, darin das himmlische,
unsterbliche Leben ist, »iiber (bouen) alle Selbstindig-
keit« aller Geschopfe hinaus, wie der Evangelist Mat-
thédus (6, 11) schreibt, und um das Brot fiir alle Notdurft,
die uns immer (als) heute, in diesem sinnlichen Leben,
zukommen mag.
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25.  Nun haben wir hiervor vernommen, daf$ die ver-
stindige (ver(tentelich), geistige Natur mit der Wahrheit
und mit dem Wort Gottes, das ist mit dem ewigen Got-
tessohn, der die Weisheit ist, auf unsterbliche Weise ge-
speist wird. Darum bitten wir, dafd das Wort eine Speise
fiir unsere menschliche Natur werde. Nun muf3 eine
Speise vereinigt werden mit dem, das da gespeist wird;
sonst ist es keine Speise. Eben darum bitten wir, daf8 die
Wahrheit oder das Wort Gottes, mit unserer Natur verei-
nigt, uns gegeben werde. Denn »das ist das Brot«, in
welchem wir das ewige Leben haben konnen (Joh
6, 33.48-52), und es ist unser Brot fiir unsere Natur. Des-
halb bitten wir, dafl Gott uns unser Brot, nimlich Jesum
Christum, in unser Herz des Lebens gebe als eine Speise
des Lebens. Und (dann) wird dies unser Brot uns gege-
ben zu einer Speise des Lebens, wenn wir Jesum in un-
serm Herzen mit ganzem Glauben als eine Speise des
Lebens empfangen. Denn alsdann vereinigt sich so unser
Leben in unserer eigenen menschlichen Natur mit (in)
Christo, in welchem unsere Natur mit dem gottlichen
Leben unsterblich vereinigt ist. Und so sind wir alsdann
gespeist mit (in) unserem Brot, das uns Gott hierfiir ge-
geben hat.

26. Bedenke (merck) nun, wie diese Worte Unser tigli-
ches Brot dir zum ersten offenbaren, dafs solches unser
Brot ist, und sodann, daf§ es uns zu dem Leben nétig ist,
und daB wir die Hoffnung haben sollen, daff wir damit
gespeist werden, und dafl das nicht aufler mit Gottes
Gnade zu geschehen vermag, und dafl Gott mit hinge-
bender Liebe (andacht und lyebden) darum gebeten will
sein und (es) dann geben will. Das alles zeigen
(bewilent) uns die Worte des Gebets. Daraus erkenne
(merck), was dazu gehort, dafs der Mensch das Leben
haben kénne. Denn es ist notig, daf8 er Christum habe,
der das himmlische Brot ist. Aber Christus wird nieman-
dem (zu eigen) aufler durch den Glauben, daf er sei »das
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Brot des Lebens« (Joh 6,35), und durch Hoffen und
Liebe, und in einer gnadenreichen Gabe Gottes.

Merke hier, da Christus eine Speise des Lebens ist, so
heilt Christus in uns alle Gebrechen, wie die Speise die
Notdurft stillt.

Und darum ist Christus eine Speise aller Speisen, die in
aller Vollkommenbheit alle Gebrechen beheben (erftaden)
kann. Was uns also gebricht, es sei an dem Sein (welen),
an der Gerechtigkeit, Weisheit oder Wahrheit und an
dem Frieden, der Liebe oder Giite, das finden wir alles in
dem Brot.

Danach richten (beweyflen) wir unser Verlangen (begird)
auf das Brot. Und unser Glaube und unsere Hoffnung
und Liebe werden gemehrt. So ist es, daf8 Gott uns dies
Brot alle Tage gibt (geben(d) ist), und das ist das oberste,
heiligste-Sakrament, das wir mit grofier Liebe und An-
dacht als die oberste und hochste Gabe Gottes in diesem
Gebet begehren und empfangen werden.

27. Nun verstehst du gut, daf8 der Mensch zu dem
ewigen unsterblichen Besitz (befes) oder Ergreifen (be-
griff) des obersten Gutes nicht anders als in Christo Jesu,
in dem alle unsere Gebrechen behoben (erfullet) sind, zu
kommen vermag. In Thm werden wir alle sogar vollkom-
men, und wir erstehen in Thm von dem Tod und werden
vereinigt mit dem Leben. Denn Er ist »das lebendige
Brot« (Joh 6,41 u. 51), das iiber alle Substanz oder Selb-
stindigkeit aller Geschopfe (erhaben) ist. Und in Thm
sind alle Geschopfe in ihrer obersten Vollkommenheit.
Und Er ist der Erste (der vorgang) und das Haupt aller
Schopfungen Gottes, und es sind alle die Werke Gottes
ruhend in Thm. Und Er ist der Anbeginn des Ausflusses
aller Geschépfe und die Mitte des Zuriickflusses und das
Endziel aller Vollkommenheit. Da die menschliche Natur
alle Naturen in sich vereinigt, die himmlische und irdi-
sche, und diese in Christo Gottes Sohn vereinigt ist, so ist
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Christus das Endziel aller Vollkommenheit. Denn Er ist
»allein der Hochste« iiber alle himmlischen und irdi-
schen Naturen.

28. Daraus ersiehst (mercks) du, daf Er nicht eine
Speise ist, die sich in unsere Natur umwandelt (keret)
wie eine leibliche Speise, weil Er »allein der Hochste« ist,
sondern Er ist eine Speise des Lebens, die uns mit sich
vereinigt und uns in seinem Leben lebendig macht, wie
deine Seele deinem Leib und allen deinen Gliedern eine
Speise eines natiirlichen Lebens ist. Nicht dafs die Seele
sich umwandelt in den Leib und die leibliche Natur an-
nehme, sondern daf die Seele deinen Leib und alle deine
Glieder mit sich vereinigt. In der Vereinigung lebt so der
Leib in dem Leben der Seele. Daraus erkenne, daf3 alle
Geschopfe, die da zum ewigen Leben kommen, wie Glie-
der (des) einen Leibes (lichnams) Christi sind, in welchen
das Leben Christi so ist, daf8 in ihnen nichts anderes lebt
als Christus. Und das ist nichts anderes, als daf3 die ver-
niinftigen Geschopfe vereinigt sind in einem Leib, der in
dem Leben Christi vereinigt ist.

29. Nun sieh genau (eigentlich): Willst du, daff Chri-
stus in dir lebe, so muflt du mit Ihm vereinigt sein. Wie
wenn dein Finger wollte, daf deine Seele in ihm lebt, so
muf dein Finger vereinigt sein mit dem Leib, und durch
den Leib mit der Seele. Denn trennst du den Finger von
der Seele, indem du den Finger von dem Leibe schnei-
dest, so trennst du ihn vom Leben. Und so siehst du, dafs
du mit Christo vereinigt muft sein, sollst du leben. Aber
die Vereinigung mit Christo kann nicht sein, du seiest
denn darin mit (in) dem Leib Christi, das ist die heilige
Gemeinschaft (verfamenung) der christlichen Kirche,
vereinigt.

Und darum bittest du Unser tigliches Brot gib uns heute.
Indem du sprichst unser, erkennst du, daff du mit der
Gemeinschaft vereinigt bist. Indem du sprichst Brot, er-
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kennst du die lebendige Speise vieler, die in Ihm verei- heit), nicht zu erkennen; (doch) wegen dieser Beschaffen-

nigt sind. Indem du sprichst gib uns heute, erkennst du, heit (naturen) ist Christus eine geistige Speise fiir unsere
daf die Speise mChf SLrEm geggbgn wird, der abgeson- Seele. So kommt es (ift), daf8 Christus uns unter der Ge-
dert ist, sondern mit vielen vereinigt. stalt (gefteltenille) des Brotes auf dieser Wanderung ge-

o . geben wird, da wir Ihn nicht sehen kénnen mit den sinn-
Darum verstehe aus der Lehre Christi, dgG dir der lichen Augen, sondern mit den Augen des Glaubens.
G}aube und Sakramente und .alle Tiagend xiichi Tuslen Und also ist Christus wahrhaftig unter der Gestalt des
kqnnen, daﬁ.du Zu dem <eW1 gen} Leben komms.t', d}l Brotes in dem Sakrament. Und alles, was dadurch die
selest de_m.‘ S _GhEd de_s Lelbes (Hichnams) der Gléubi- Sinne ansehen, tasten, schmecken, riechen oder erfassen
gen Christi in einer Vereinigung. (begrifen), ist nicht der wahre Leib Christi, sondern (das
sind) die Wahrzeichen oder Sakramente des Leibes, der
da ist und mit dem Glauben des Verstehens
(verltentenis)® allein gesehen wird. Das ist die hochste
Gabe Gottes, zu unserer Speise uns Wanderern gegeben,
bis wir aus dieser Welt der Sinnlichkeit zu den Himmeln
des Verstandnisses kommen, wo wir Christum nicht un-
ter den Sakramenten verdeckt und nicht mit dem Glau-
ben, sondern in der Wahrheit, »wie er ist, schauen wer-
den« (1]Joh 3, 2).

30. Du sollst auch erkennen, wie du gelehrt wirst, alle
Tage »ohne Unterla zu beten« (1 Thess5,17). Denn
gleich wie deiner Seele Einflufs den Gliedern deines Lei-
bes allzeit notig ist, sollen deine Glieder leben, so ist dei-
ner Seele allzeit nétig dies himmlische Brot. Und das er-
kennst du wohl aus dem Wort tiglich und dem Wort
heute. Denn wenn das Brot taglich nétig ist und wir bit-
ten, dafl uns das Brot, das wir taglich notig haben, heute
gegeben werde, so erkennen wir auch, weil es uns zu

allen Tagen nétig ist, daff wir an allen Tagen darum bit- 32.  Um dies Brot bitten wir und sollen es empfangen
ten sollen. Weil wir in der Zeit dieses sinnlichen Lebens mit ganzem Glauben, allergrofStem Hoffen und der in-
als wegbereite (wegfertige) Wanderer (wendeler) zu dem nigsten (meilten) Liebe. In dem Glauben sollen wir Chri-
himmlischen Leben hin bediirftig sind der Speise, ohne stum unter den Sakramenten wahrhaftig empfangen,
welche wir als solche Wanderer nicht in dieser Zeit (zit- daB Er unter aller Gestalt des Brotes in allen Sakramen-
lich) zu leben .Vermégen, so lehrt uns Christus, dafy wir ten ganz und wahrhaftig (anwesend) sei, wie unsere
um das Brot bitten sollen. Seele unsichtbar ist, (aber) wahrhaftig und ganz in allen

unseren Gliedern und in einem jeglichen (anwesend) ist,
und (wie) ein Angesicht in vielen Augen, die es sehen,
und ein Wort in vielen Ohren, die es horen, und eine
Kunst in vielen Meistern, die sie konnen, und eine Wahr-
heit in vielen verniinftigen Wesen (ver[tenteni[fe), die sie
erkennen. Und wie unsere Seele nicht wichst, wenn wir
klein sind und grofs werden, sondern der Korper allein,
so ist auch Christus nicht grofer unter der Gestalt des
grofien oder des kleinen Brotes oder unter vielen oder

31. Nun erkenne, daff Christus unser Brot ist insofern,
als wir zu Thm wandernd sind. Und Er wird uns gegeben
in seinem Sein (welen), in seiner Weisheit und in seiner
Giite, soweit es uns denn moglich ist, Ihn in dieser wan-
delbaren Zeit zu empfangen. Denn jetzt vermogen diese
unsere leiblichen (fleifchliche) Augen in dieser sinnen-
haften Welt Christum, der unsterblich und nach der Auf-
erstehung (offer(tentenis) fiir sterbliche Augen unsicht-
bar (unfichtlich) ist wegen seiner durchdringenden und

unfaBbaren (vnbegrifflicher) geistigen Verklarung (clar- 2 D, h.: mit dem Glauben, der nach Verstindnis strebt.
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wenigen Sakramenten. Wir sollen auch hoffen, dafs wir
von dem Glauben zur Wahrheit kommen werden, und
sollen ebenso Christum empfangen mit grofSer Liebe, da-
mit wir mit Ihm durch die Liebe als unserem Gut und
Heil vereinigt werden.

Mit seiner Weisheit wird uns Christus in seiner Lehre
gegeben. Denn in der Lehre des Meisters liegt die Kunst
der Meisterschaft (meiflterien), darum finden wir Chri-
stum in seiner Lehre. Und das zeigt uns diese Lehre des
heiligen Vaterunsers, in der Christus enthalten ist. Denn
die Lehre Christi ist voll aller Weisheit, voll aller Tugend
und, wie der Meister, nicht zu tibertreffen.

33. Nun erkenne in diesen Worten Unser tigliches Brot
gib uns heute: Da wir Wanderer sind, lehrt uns Jesus, daf3
wir unbesorgt sein sollen, weil Gott uns das zu diesem
Leben Notwendige geben will von Tag zu Tag, bis wir
von hinnen scheiden. Darum sollen wir keinen Fleif8 auf-
wenden, in Habgier vieles zusammenzuraffen, als waren
wir nicht Wanderer, sondern feste Einwohner dieses Erd-
reiches, oder als wiifite Gott nicht, was wir notig haben,
und das in der Zeit nicht geben kénne.

Wir werden auch belehrt, da wir von Gott nichts hei-
schen sollen aufer das tiglich notwendige Brot, denn Er
wird uns sonst nicht erhoren; und kommt uns mehr zu,
als wir notig haben, daf dies von Gott uns nicht als (et-
was) um unseretwillen kommt, sondern um es der Not-
durft willen den Armen und Gebrechlichen durch dich
zuzuwenden (zu beltellen), damit du wissest, wenn du
Gott bittest um unser tigliches Brot, dafl dann solches
Brot, das Gott gibt, nicht nur dein, sondern unser ist,
(namlich) derer, die dessen nach dir bediirftig sind. Und
wenn du das iiberschiissige (vberentzich) Brot, das sich
dir iiber deine Notdurft (hinaus) eriibrigt (herouert),
nicht den Bediirftigen gemein machst, so ist das ein Zei-
chen, daf du solche Brote mit Unrecht und Habgier ge-
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sammelt hast und zu Unrecht besitzest und Gottes un-
wiirdig bist, der dir und einem jeglichen das Not-
wendige zu geben bestimmt hat. Dabei enthiltst du wi-
der seinen Willen als ein »ungetreuer« Diener (Mt 25, 21)
den armen Gotteskindern ihren Anteil vor.

34. In dieser und anderen Lehren Christi in diesem
heiligen Vaterunser und den heiligen Evangelien gibt
uns Gott Christum, der »der Weg, die Wahrheit und das
Leben« (Joh 14, 6) ist. Gott gibt uns auch fiir unsere Wan-
derung eine Speise in dem Leben Christi, womit wir auf
unserer Wanderung gespeist werden. Denn was uns no-
tig ist zum Wandel, das finden wir dort. Ist unser Wan-
del mangelhaft (gebrelthaftich) durch Hoffart, so finden
wir in dem demiitigen Wandel Christi eine Speise. Wol-
len wir die heischen und zu uns nehmen, so ist die Not
behoben und der Mangel aufgrund der Hoffart fort.
Wenn wir unser Leben im Leben Christi spiegeln, so se-
hen wir, was uns gebricht und was wir tun sollen. Wol-
len wir wandeln zu Christo in das ewige Leben, so sollen
wir uns bemiihen auf diesem Erdreich zu wandeln, wie
Christus gewandelt ist. Und um unseres Heiles willen
sollen wir den Weg nicht verschméhen, den Christus,
Gott und Mensch, »um unseres Heiles willen« nach der
Menschheit, in welcher er uns gleich ist, gewandelt ist.

35. Und wenn du den Weg nicht ganz einhalten
kannst, so ist es doch nétig, dal du dem Weg mit sol-
chem Bemtihen folgst, da8 du zu dem Ziel, wo Christus
ist, gelangen (gerachen) kannst. Verlaf3t du aber den Weg
und kehrst ihm den Riicken, so bist du abgekommen von
dem Weg des Lebens auf den Weg des Todes und
kommst nicht zu Christo. Daraus erkenne, wie du in dei-
nem Wandel aus den Werken des Wandels Christi ge-
speist wirst! Und wenn du um diese Speise nicht bittest
noch (sie) empfingst, so wird dir gebrechen »das le-
bendige Brot« (Joh 6,51). Und das ist {es), was du aus
den oben geschriebenen Worten ersehen kannst.
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36. »Und vergib (vergijff) uns unsere Schuld«

Christus lehrt uns, daff wir Gott bitten sollen um Ver-
gebung unserer Schuld. Daraus ersehen wir, dafs wir alle
von unserer Natur aus mit Schuld (fchulden) belastet
sind. Da nun jedermann nach der Lehre Christi so bitten
soll, so bekennt auch ein jeder, daB er schuldig ist. Und
die Schuld ist unser; denn sie gehort (is) zu unserer Na-
tur. Darum ist sie einem jeglichen eigen, und Gott ist
kein Grund (fach) oder Ursache unserer Schuld. Denn sie
ist unser. Und darum erbitten wir Vergebung.

Daraus erkenne, daf8 Gott allein die Schuld, die wir ge-
gen [hn verbrochen haben, verzeiht, wenn wir Ihn innig-
lich bittend sind. Da lerne, daB du glauben sollst, daf3
Gott den Siinder rechtfertigen kann und seine Schuld
vergeben.. Und es wird keine Schuld, gro oder klein,
ausgenommen. Daraus erkenne, dafy Gottes Macht seine
Barmherzigkeit ist, und durch seine gnadenreiche Barm-
herzigkeit macht Er aus dem Ungerechten den Gerech-
ten, wie Er durch seine Allmacht aus nichts etwas macht,
aus dem Toten den Lebenden, aus einer Natur die an-
dere, aus Wasser Wein, nach seinem Willen. Denn sein
Wille ist seine Macht, und was Er will, das kann Er tun
und das muf} geschehen.

Erkenne auch, daf kein Mensch an der Barmherzigkeit
Cottes verzweifeln, sondern ein Hoffen mit ungeminder-
ter (eyner ganler) Bestdndigkeit haben soll, daB Gott ihm
vergebe. Denn Christus lehrt dich (um) Vergebung (ver-
gebnill) der Schuld bitten. Konnte dir aber nicht verge-
ben werden, so hitte Christus dich nicht gelehrt, dafl du
auf Vergebung hoffen und darum bitten solltest.

37. Du sollst auch beachten, wie diese Bitte mit einem
und anhebt. Denn es heif3t Und vergib uns. Das und ver-
kniipft ([ftricket) diese Bitte mit der vorangehenden
(neften): Unser tiglich Brot gib uns heute und vergib uns
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unsere Schuld. Denn Vergebung der Schuld kann uns
n.1c1.1t zuteil werden ohne das Brot, sondern in der Ver-
einigung mit dem himmlischen Brot durch den Glauben
kénnen wir um Vergebung der Schuld bitten. Denn wir
haben von uns aus eine schuldhafte (verlchulte) und
sti.ndhafte (verfundichte) Natur, die allein in Christo ge-
reinigt ist. Und so kann die Gnade der Reinigung von
den Siinden an unsere Natur nicht anders gelangen als
durch Christum, der auch alle unsere Gebrechen aus-
gl?icht (erfullet) und (alle Schuld) bezahlt, wenn wir in
seinem Leib mit Thm vereinigt sind, so daf} uns die Be-
statigung (quitancie) unserer Erlosung alsdann zuteil
werden kann. Wenn uns Christus mit seinem Verdienst
(verdienftenis) vereinigt ist, worin wir alle in unserer
Natur genug getan haben, alsdann werden wir mit Recht
(billich) von Gott erhort werden, aber andernfalls nicht

xetgen der Unempfanglichkeit (vnbegrifflicheit) unsere1/‘

atur.

38. Erkenne auch, dafl du bittest Vergib uns unsere
Schuld. Denn wer da von den anderen abgesondert
(gelcheiden) ist und beabsichtigt (meynt), (nur) fiir sich
zu bitten und nicht fiir die anderen, der kann nicht spre-
chen Vergib uns; und darum erreicht (erwirbt) er nichts.
Denn wir lernen (leren) hier, daf8 es Vergebung der Stin-
den (nur) in der Eintracht (eindrechticheit) der heiligen
Qemeinschaft (verfamenung) der christlichen Kirche
gibt. Aulerhalb (bufen) dieser Kirche kann der Glaube
an Christus (Chrifti) niemandem helfen, daf8 er von sei-
ner Schuld (schulden) erlost zu werden vermochte.




39. »Wie wir vergeben unsern Schuldigern»

In diesem heiligen Vaterunser, in dem alles, was uns no-
tig ist, zu einer Lehre zusammengefafit (begriffen) ist,
finden wir das, was wir tun sollen, nur in diesem Satz
(artikel). Da steht Wie wir vergeben unsern Schuldigern.
Darum sind hier alle Gebote (geletz) Christi, die wir er-
fiillen (doen) sollen, (in eins) zusammengefaBt (begrif-
fen): das ist »vergeben!« Christus lehrt uns, daf$ uns Gott
nicht anders vergibt, als wie wir vergeben. Daraus er-
kenne, daB es Christi Gesetz ist, dal »du tust anderen,
wie du willst, daB sie dir tun« (vgl. Mt 7, 12). Das zeigen
die Worte Vergib uns unsere Schuld, wie wir vergeben unsern
Schuldigern. Bittest du aber Gott, daB8 Er dir vergebe, und
vergibst du nicht, dann versagst du dir selber, (dafl dir
vergeben wird). Dein »Schuldiger« ist ebenso Gottes Ge-
schopf, wie du es bist. Und Gott will den von dir (seiner
Schuld) entledigt haben ebenso wohl, wie (es) dich
diinkt, fiir dich sei es gut, daB Gott an dir solches tue,
das du deinem Schuldiger nicht tun willst. Wie bist du
dann wiirdig, von Gott das Gut der Vergebung zu emp-
fangen, wenn du (selbst) nicht (so) gut bist, Vergebung
zu gewahren?

40. Erkenne, was fiir ein verniinftiges und klares Ge-
setz das ist, das jedermann gutheifen (billigen) mufl und
versteht! Wer Gott bittet, da8 Er ihm vergebe, und (er)
vergibt nicht und glaubt, daR sein Gebet erhort werde,
der glaubt, daR Gott nicht Gott sei, und Unrecht Recht
und bose gut sei. Wer aber glaubt, wie Christus uns lehrt,
daf Gott insofern vergibt, wie wir vergeben, der hat den
rechten Glauben an Gott, daf er der gerechte, beste Gott
sei. Und der Mensch kann aus seinen Werken der Ver-
gebung sein Hoffen, daff ihm von Gott vergeben werde,
ermessen und mit Liebe darum bitten.

Daraus ersieh (merck), Mensch, daf dir hier der einzige
Weg aufgetan wird, wodurch du wissen kannst, ob du
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von Gott erhort werdest und Gottes Kind seist. Der
(Weg) ist, daB du an deinem Werk erkennst und merkst,
ob du anderen so tust, wie du dir getan haben wolltest,
namlich (das is), ob du deinen Schuldigern aufrichtig
vergibst und nichts anderes als Liebe zu ihnen hast.
Dann ist es ohne Zweifel, daff du volles Vertrauen (eynen
gantzen getruwen) haben darfst, daf du von Gott Ver-
zeihung aller deiner Siinden erlangt (erworben) hast (ha-
bes) und ein Kind des ewigen Lebens bist (fies). Denn
dann fehlt dir nicht die Erfiillung eines Gesetzes, weil in
der Liebe zu deinem Néchsten, die in der Vergebung der
Schuld durch Werke bewiesen wird, die vollkommene
Erfiillung (volkomenheit) aller Gesetze liegt.

41. »Nicht fiihre uns in Versuchung«

Hier werden wir gelehrt: Auch wenn wir das Gesetz ge-
wifl einmal (eyns) erfiillt haben und Vergebung unserer
Siinden erlangt, so sind wir doch nicht sicher, dafd wir
bestehen und nicht dadurch in die Schuld fallen, daf§ wir
in Versuchung gefiihrt werden (durch das inleiden der
bekorung). Das heifdt (Das is), daf8 die Versuchung dann
anhebt, wenn wir der Siinden ledig sind. Und wir sollen
glauben, dafl wir behiitet (gehuit) werden kénnen von
Gott, daf} wir bestehen und nicht fallen, und hoffen, daf3
wir dazu kommen sollen, und das mit Innigkeit von Gott
erbitten, ndmlich mit den Worten (allo) Nicht fiilire uns in
Versuchung, als wollten wir sprechen: »Herr, kein Trug
(bedruchnijs) unter irgendeiner Gestalt des Guten mit
seiner Versuchung hat Macht, mich zu verfiihren, (es) sei
denn, Du tust das, das heif$t, {(es) sein denn, Du liefSest
das zu insofern, als alle Dinge durch Dein Zulassen oder
Deinen Willen geschehen. So bitte ich Dich: Zieh Deine
schirmende Hand (die hant dyns [chirms) nicht zurtick
bei boser Versuchung, so kann ich nicht fallen. Sonst
fithrst Du mich durch das Entziehen Deines Schirmes in
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die Versuchung, wie die Sonne dadurch, daf$ sie unter-
geht, uns die Nacht gibt, in der (dae) wir nicht sehen.

42.  Erkenne auch, wie wir in die Siinde zurtickfallen,
wenn wir verleitet werden von der Versuchung durch
ein Schein-Gut ({chynende gutes), das uns in der Sinn-
lichkeit von dieser sichtbaren Welt vorgetdauscht (vor-
bracht) wird oder in der Vernunft von dem bosen Geist,
der versucht, das Verstandnis von der Wahrheit abzulen-
ken (zu verleiden). Und wenn wir nicht zu Gott flehen
(flihen), dal Er uns behiite und beschirme, so werden
wir verleitet, bis da8 wir in die Versuchung kommen
und die fiir gut aufnehmen. So sind wir dann von Gott,
der das oberste Gut ist, zu dem triigerischen, scheinba-
ren Gut gefallen. Von dort haben wir keinen anderen
Weg zuriick, als nach der Lehre Christi Gott in aller Ver-
suchung zu bitten, dal wir nicht in Versuchung geftihrt
werden, nach den Worten dieses heiligen Gebets:

43. »Sondern erldse uns vom Ubel«

Hier, in diesen letzten Worten, entnehmen wir aus der
Lehre Christi, daf wir in dieser Welt nicht ohne die lgése
Versuchung sein kénnen. Denn wir sind da, wo das Ubel
ist. Da erbitten wir Erlésung. Damit bekennen wir, daf§
es ein anderes Reich gibt, wo das Ubel nicht ist, sondern
allein das oberste, wahrhaftige und unvermischte (vnge-
menckt) Gut, und daB unsere Erlésung vom Ubel die
Erlésung von dieser sinnlichen, arglistigen ([chalckhafti-
ger), betriigerischen (bedrogener) Welt ist. Und wir be-
gehren die Glorie des ewigen Gutes, darin wir allein er-
16st sein kénnen von allem Ubel. Denn auferhalb (bu-
Ren) der hochsten Glorie ist keine Stétte des reinen, un-
verganglichen, bestiandigen Gutes. Wir bitten um diese

Erlosung.
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Damit glauben und bekennen wir, obwohl wir nun in
dem Leben der sinnenhaften Welt sind und aus dieser
nicht anders als durch den Tod (heraus) kommen kon-
nen, dafl wir nach diesem korperlichen (finlichen) Tod
ein Sein (wefen) haben kénnen in einem bestindigen
ewigen Gut, und (wir) hoffen, dorthin zu kommen. Und
mit grofler Liebe sind wir bittend und begehrend, dort-
hin zu kommen, obwohl das ohne den korperlichen
(fynlichen) Tod nicht sein kann.

Und darum ist unsere Sinnlichkeit in diesem Gebet in
die Geistigkeit unseres Verstehens entriickt, und der
Wille Gottes wie im Himmel unseres Verstindnisses ge-
schieht auf der sinnlichen Erde. Denn der ganze Mensch
ist vollig tiber sich (hinaus) in Gott gekehrt und verlangt
danach, geschieden und erldst zu sein von diesem zeit-
lichen, nichtigen (boelen) Leben, auf daf8 er bei Gott, der
»das Gute« ist — und daher den Namen »Gott« von dem
Guten hat —, in Ewigkeit sein mdoge.

44. Erkenne hier: Wer nicht gerne sterben wollte diesen
korperlichen (fynlichen) Tod, auf da8 er zu Gott kdme
(queme), und um Erlésung vom Ubel bittet, der erlangt
(erwirbit) nichts. Denn er bittet gegen sein Herz. Und
wer diese nichtige (boele) Welt lieber hat als Gott, der
bleibt geschieden von Gott und dem Guten und ist in
Ewigkeit in dem Ubel, aus dem er niemals mehr erldst
werden kann. Und darum ist dies ein Gebet des Men-
schen, der eine rechte unbefleckte und unvermischte
Liebe trdagt zu Gott. Denn dieser zieht Gott seinem zeit-
lichen Leben und allem vor, das geschaffen ist und nicht
Gott ist. Der bittet um die Erlésung von diesem gebrech-
lichen, verginglichen Leben, auf daf er bei seinem aller-
liebsten Gute sein konne, ohne welches Gut er nicht zu
leben begehrt. Denn der versteht, dal er nur in der Ver-
einigung mit Gott lebt, zu der ihn seine Liebe hinfiihrt,
und in der er allein durch die Liebe ist, obwohl er noch
in dieser sinnlichen Welt, noch in seinem fleischlichen
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Tempel gefangen ist. Der bittet mit Andacht um Erlo-
sung, dem dies Leben so leid ist um der Liebe willen, die
er zu Gott tragt, dafl ihn diinkt, in einem schndden, fin-
steren, unreinen Kerker gefangen zu sein, und wenn er
da heraus wire, daf er zu einer bestidndigen, guten und
hochsten Freude, zu seinem Allerliebsten kdme, dessen
allein er begehrt.

45. Der also ist in Gottes Liebe und nach den Anlei-
tungen (puncten) dieses heiligen Vaterunsers dazu ge-
kommen. Und um besonders Gott zuzugehoren, findet
er iiber alle Artikel hinaus Erlésung vom Ubel, ndmlich
die Schenkung des ewigen Lebens. Denn das ewige Le-
ben ist nichts anderes als das Héchste, das wir begehren
kénnen — und wir konnen anderes als Gutes nicht be-
gehren —, das ist Gott selbst. Dieser Mensch spricht: »O
Herr, da Du mir meine Schuld vergeben hast durch das
himmlische Brot, nicht fiihre mich in Versuchung! Nicht
laR mich in dieser triigerischen Welt lange bleiben, wo
ich unangefochten (vnbekort) nicht sein kann und un-
verfilhrt (vnverleit) bestehen ohne Deinen Schutz
(fchirm), sondern erlose mich, Herr, von allem Ubel! Denn
das ist Dein Verméichtnis (erblchaff), fern von allem
Ubel. Dazu hast Du mich durch Deinen Sohn Jesus ge-
rufen.« '

46. Erkenne hier: Willst du wissen, was die ewige
Freude sei, die kein Mensch begreifen kann um ihrer
GroRe willen, so findest du, daf8 die ewige Freude von
uns nicht besser, kiirzer und klarer verstanden werden
kann als so, wie Christus uns hier lehrt. Denn die Freude
ist Erlésung von dem Ubel. Willst du wissen, was die
Holle ist? Christus lehrt dich, daf8 die Holle eine ewige
Gefangenschaft in dem Ubel ist. Erlosung vom Ubel ist
die hochste Freude, Unerlostheit oder Gefangenschaft im
Ubel ist die tiefste Betriibnis und Pein. Die hochste
himmlische Freude ist es, in dem Guten, das Gott ist,
ewig geschieden zu sein vom Ubel. Die grofte hollische
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oder unterirdische Pein ist es, geschieden zu sein von
dem Guten, das Gott ist.

Das Reich, in dem nichts als gut oder Gott ist, heifit das
Himmelreich. Das ist das oberste Reich. Das Reich, in
dem nichts als bdse und tibel ist, heifst die Holle. Denn
Holle bedeutet »unter« oder »hinunter«. Und da die
Holle in einer Trennung, Zwietracht, Unfrieden und Un-
wissenheit, Finsternis (dufternifl) besteht (is), darum hei-
Ben die Firsten der Holle »Fiirsten der Finsternis« (Eph
6, 12) oder Teufel (dufel). Aber das »Reich der Himmel«
(Mt 3,2; 4,17 u. 6.) ist die Eintracht, Friede, Liebe, Weis-
heit, alles Gute und Klarheit. Darum heifst dieser Fiirst
»Erloser von allem Ubel«. Den bitten wir, uns zu erlésen
von der Holle und allem Ubel. Amen.
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Nachwort

Die neuhochdeutsche Ubersetzung der in moselfranki-
scher Sprache gehaltenen und tiberlieferten Vaterunser-
Erklirung des NvK ist 1982 in 1. Auflage erschienen. Sie
ist seit vielen Jahren vergriffen. Vielfache und stindige
Nachfragen haben mich dazu veranlafit, eine Neuauflage
ins Auge zu fassen. Herr Prof. Dr. Kurt Gértner, Vertre-
ter des Faches Altere deutsche Philologie an der Univer-
sitidt Trier und ebenda Leiter der Arbeitsstelle des Mit-
telhochdeutschen Wérterbuchs, hat sich auf meine An-
frage und Bitte hin spontan bereit erklart, die Uberset-
zung von Herrn Prof. Dr. Wolfgang Jungandreas einer
griindlichen Uberpriifung zu unterziehen. Dabei hat er
Frau Dr. phil. Andrea Rapp M.A., die ebenfalls aus dem
Fach Altere deutsche Philologie an der Trierer Universi-
tit kommt und z. Zt. an einer Habilitationsschrift iiber
»Urkundensprachen« im 13. und 14. Jahrhundert arbei-
tet, in diese Revisionsarbeit miteinbezogen.

Nach einem ersten umfassenden Korrekturgang der bei-
den Genannten fand zu einzelnen Punkten ein Dreier-
gespréch statt, dem meinerseits eine Sichtung und Uber-
priifung der Korrekturen folgte. Auch Herrn Dr. A. Kai-
ser bat ich um Mitiiberpriifung. AnschlieBend unterzo-
gen Frau Rapp und Herr Géartner die korrigierte Fassung
einer erneuten Durchsicht, welcher eine abschliefende
Besprechung zwischen ihnen und mir folgte. Das Ergeb-
nis liegt im nunmehr gedruckten Text vor.

Frau Rapp und Herrn Gértner gilt mein aufrichtiger
Dank, zumal sie diese Arbeit zusitzlich zu ihrem ohne-
hin tiberlasteten Forschungs- und Lehrvorhaben {iber-
nommen haben. Zu danken habe ich auch Herrn Kaiser
fiir seine Mithilfe.

Trier, im Januar 1999 Klaus Kremer
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Literaturhinweise

In der von dem Eckhart- und Cusanus-Forscher Josef
Koch und dem Germanisten Hans Teske gemeinsam her-
ausgegebenen »Auslegung des Vaterunsers in vier Pre-
digten« (Sitzungsberichte d. Heidelb. Akad. d. Wissen-
schaften, Cusanus-Texte I, 6) liegt seit 1940 auch diese
weitaus grofite Vaterunser-Erklarung des Nikolaus von
Kues in ihrer moselfrankischen Textgestalt mit einer neu-
hochdeutschen Ubersetzung und verschiedenerlei Unter-
suchungen zu deren Textiiberlieferung, Inhalt und Spra-
che vor.

Prof. Wolfgang Jungandreas hat als einer der besten Ken-
ner des moselfrdnkischen Dialektes der »Uberlieferung
und Sprache« dieser Auslegung eine weitere Untersu-
chung gewidmet (Mitteilungen u. Forschungsbeitr.
d. Cus.-Ges. 7, 1969, 67-88), die nun auch fiir deren kri-
tische Textgestaltung durch Prof. Jungandreas in der
Heidelberger Edition »Nicolai de Cusa Opera omnia«
Bd. XVI, Faszikel 4 mafigebend ist. Dem moselfranki-
schen Text ist dort fiir die internationale Cusanus-For-
schung eine Ubersetzung ins Lateinische beigegeben.
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