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Vorwort zur 3. Auflage

Da die zweite, im Jahr 2002 veroffentlichte Auflage ver-
griffen ist, erscheint hiermit eine Neuauflage der deut-
schen Ubersetzung von »De visione Dei«. Es wurden
nur Schreibfehler korrigiert. Die Stiicknummern folgen
der kritischen Edition von De visione Dei (Nicolai de
Cusa Opera omnia vol. VI, ed. A. D. Riemann).

Dank gebithrt Herrn Dr. Alfred Kaiser, der sich um den
Neudruck gekiimmert hat, sowie Herrn Dipl.-Theol. Ra-
phael Edert, der die Druckfahnen korrigiert hat.

Trier, im Dezember 2007

Walter Andreas Euler
(Direktor des Instituts fiir Cusanus-Forschung)



Vorwort zur deutschen Ubersetzung

Herr Dr. Helmut Pfeiffer, in Bonn fiir Religionsphiloso-
phie und Fundamentaltheologie habilitiert, kam im April
1984 an das Cusanus-Institut zu Trier. Im Hinblick auf
das bevorstehende Symposion tiber »Das Sehen Gottes
nach Nikolaus von Kues« bat ich ihn als erstes darum, die
wohl am 8. Nov. 1453, also nur etwa drei Monate nach
»De pace fidei« (»Der Friede im Glauben«), abgeschlos-
sene Cusanus-Schrift »De visione Dei« ins Deutsche zu
libersetzen.

Dieses kontemplativste Werk des Nikolaus von Kues
sticht schon durch die Prignanz und Tiefe seiner Gedan-
ken, zunichst tUber die gottliche Vorsehung und die
menschliche Freiheit sowie tiber die »Koinzidenz aller
Gegensitze« in Gott, dann iiber die Dreicinheit in Gott
und das Christus-Geheimnis, auch aus dem iibrigen Cu-
sanus-Schrifttum hervor. Sein einzigartiger Reiz liegt in-
des nicht minder in der religionsdidaktischen Gedanken-
fithrung (manuductio). Diese geht nimlich von einem an-
schaulichen Gemilde — einer Tkone (Gottes als) des All-
sehers aus. In den letzten Kapiteln (19-25) erweist sich
dieses Bild mehr und mehr als Christus-Ikone.

Auch mit dem »Bild der Veronika« (N. 2) ist — der damals
weitverbreiteten »Veronica«-Legende gemill — eine »vera
icona« Christi, und niherhin eine solche, die Christus als
walles sehend« darstellte, gemeint. Eine derartige Tkone
hatte der Kardinal in der Kapelle seiner Stiftskurie zu
Koblenz vor Augen (s. MFCG 2, S. 25). Den Tegernseern
Benediktinern lieB er eine Kopie davon malen (Die An-
kiindigung s. in seinem Brief v. 14. Sept. 1453 an diese),
um sie von der Anschauung dieses Bildes zur Betrachtung
der verborgensten Geheimnisse Gottes zu fithren (N. 1).
Die Ikone und die Kopie sind freilich nicht mehr auffind-
bar. Doch das Christusbild, das spitestens 1458 in einen
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SchluBlstein im Kreuzgang des Kueser St. Nikolaus-Hos-
pitals vor dem Refektorium eingemeifielt wutde, sollte
vermutlich an die Tkone zu Koblenz erinnern und viel-
leicht auch auf dic Bedeutung des Bildes in De visione
Dei hinweisen. In »De possest« (Kénnen-Istq; N. 58,
Z. 12} hat Nikolaus ja (Febr. 1460) das Buch »Sehen Got-
tes« auch geradezu »Bichlein iber die Tkone« (Libellus
iconae) genannt

Der Ubersetzung liegt die kritische Textrezension (mit-
samt den Numeri am Rande) zugrunde, die Herr Dr. M.,
Bodewig und der Unterzeichnete fiir den VI. Band der
Heidelberger Akademie-Ausgabe »Nicolai de Cusa Opera
Omnia« im Institut erarbeitet haben. Um auch die latei-
nische Sprache des Kardinals mit durchklingen zu lassen,
sind die bezeichnendsten Stichworte in Klammern bei-
gefiigt. Bei der mitunter recht schwierigen Ubersetzung
habe ich, auch die Kenntnis des tibrigen Cusanus-Schrift-
tums einbringend, Herrn Dr. (und mitterweile Professor)
Pfeiffer durchgehend beraten und die Anmerkungen bei-
geftugt. Auf den Nachweis latenter Quellen und #hnlicher
Textebei Cusanus wurde auler bei Bibelstellen verzichtet.
Beim Podiumsgesprich zum Abschlufl des letzten Sym-
posions »Der Friede unter den Religionen nach Nikolaus
von Kues« hat sich der Hindu-Gelehrte Pandurang Shas-
tri Athavale (s. MFCG 16, S. 343) iber die Funktion, die
Cusanus dem Bild im Dienst der religiés-mystischen Er-
fahrung  zuschreibt, so begeistert geduBert (ebd. 5,
S. 285-289), dall Herr Prof. Pfeiffer und der Unterzeich-
nete ihm dieses Heft widmen mdochten. Dies scheint uns
umso mehr angebracht, als er auch eine bald zu erwarten-
de Ubersetzung von De visione Dei in seine Mutter-
sprache Marathi mit angeregt hat.

Trier, den 1. Oktober 1985 Rudolf Haubst
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Schlufistein aus dem Kreuzgang de St. Nikolaus-Hospi-
tals zu Kues.
Foto: Landesbildstelle Rheinland-Pfalz

DAS SEHEN GOTTES
Widnnng an die Ménche von Tégernsee

Hiermit will ich euch, geliebte Briider, kundtun, was ich
euch frither beziiglich der Leichtigkeit’ der mystischen
Theologie versprochen habe. Denn ich erachte euch, die
ich als vom Eifer fiir Gott geleitet kenne, fur wurdig,
dafl euch dieser sehr kostbare und héchst fruchtbrin-
gende Schatz erdffnet wird. Dabei bete ich vor allem
anderen, dal3 sich mir das Wort von oben und die all-
michtige Rede (sermonem) schenke, die allein sich
selbst erdffnen kann, damit ich entsprechend euter Fas-
sungskraft das Wunderbare (mitabilia) datlegen kann,
das sich tiber jedes sinnliche, verstandesmifige und ein-
sichthafte Sehen hinaus offenbart.

Niherhin werde ich versuchen, euch auf die einfachste
und allgemein verstindlichste Weise auf dem Wege der
Erfahrung (experimentaliter) in die allerheiligste Dun-
kelheit hineinzugeleiten. Wenn iht dort seid und die Ge-
genwart des unzuginglichen Lichtes fithlt, moge jeder
von sich aus versuchen, sich auf die Weise, die ihm von
Gott gewihrt wird, immer meht zu nihetrn und dabei
schon hier wie in einer ganz kostlichen Probe jenes Mahl
der ewigen Gliickseligkeit vorauszuverkosten (pracgu-
stare), zu dem wir berufen sind im »Wort des Lebens«
(1 Joh 1,1) durch das Evangelium Christi, der allezeit
gepriesen sei.

*  Leichtigkeit (facilitas) ist seit den Biichern des »Laien tber die
Weisheit« bei Cusanus ein leitendes Motiv. Vgl. MFCG 11 (1975)
257-260.



ormort

Wenn ich euch auf menschliche Weise zum Géttlichen
zu etheben trachte, dann muB dies in einer Art Gleichnis
(similitudine) geschehen.

Unter den menschlichen Werken habe ich aber kein Bild
gefunden, das unserem Vothaben angemessener ist als das
Bild eines Alles-Sehenden, dessen Angesicht durch feinste
Malkunst den Eindruck erweckt, als ob es gleichsam alles
ringsum betrachte. Wenn es auch viele ausgezeichnet ge-
malte Bilder dieser Art gibt — wie das des Bogenschiitzen
auf dem Markt in Niirnberg, wie in Briissel das des her-
vorragenden Malers Rogier (van der Weyden) auf einem
sehr kostbaren Gemilde im Rathaus, wie in Koblenz das
der Veronika in meiner Kapelle oder wie in Btixen in der
-Burg das des Engels, der das Wappen der Kirche triigt,
und viele andere iiberall ringsum —, so schicke ich doch
euter Liebe, damit es euch fiir die Praxis,” die eine solche
sinnenfillige Darstellung etfordert, nicht daran fehlt, ein
kleines Tafelgemilde (tabella), das ich erhalten konnte. Es
enthilt die Darstellung eines Alles-Sehenden; ich nenne
sie Ikone Gottes (eiconam Dei).

Befestigt diese irgendwo, etwa an der nérdlichen Wand.
Thr, Brider, stellt euch um die Tkone herum, nicht weit
von ihr entfernt, und schaut sie an! Und jeder von euch
wird, von welcher Stelle er sie auch besieht, die Erfah-
rung machen, als werde er allein von ihr angeschaut.
Dem Bruder, der im Osten stehen wird, wird es schei-
nen, als blicke dieses Gesicht nach Osten, und dem Bru-
der, der im Siiden steht, daf3 es nach Siiden, und dem im
Westen, dal3 es nach Westen blicke.

* »Praxis« hier = Ubung der Meditation oder der Frémmigkeit (de-
votio); vgl. N. 4, Z. 16-20.

Zuerst also werdet ihr dariiber staunen, wie es moglich
ist, daf3 die Ikone zugleich alle und jeden einzelnen an-
blickt. Denn die Vorstellung (imaginatio) des im Osten
Stehenden falit es keineswegs, daf3 der Blick der Tkone in
eine andere Gegend gerichtet ist, nimlich nach Westen
oder Stden. Dann mag sich der Bruder, der im Osten
stand, nach Westen begeben; und er wird erfahren, dal3
der Blick so auf ihn im Westen gerichtet ist, wie vorher
im Osten. Und da er weif3, dal3 die lkone befestigt und
nicht verindert worden ist, wird er {iber die Anderung
des unverinderlichen Blickes staunen.

Und geht er, den Blick immer auf die Tkone heftend,
von Westen nach Osten, so wird er erfahren, dal3 der
Blick (visus) der Ikone immerzu mit ihm weitergeht.
Und kehrt er vom Osten nach Westen zurlick, wird er
ebenfalls thn nicht verlassen. Er wird dariiber staunen,
wie er sich auf unbewegliche Weise bewegt. Auch seine
Vorstellung wird es nicht fassen kénnen, daB3 et sich
ebenso mit einem anderen bewegt, der ihm in entgegen-
gesetzter Bewegung entgegenkommt. Und wenn einer,
der dies erfahren will, wihrend er sich von Westen nach
Osten begibt, einen Mitbruder unter Hinschauen auf die
Ikone von Osten nach Westen gehen heillt und er den
Entgegenkommenden fragt, ob der Blick det [kone sich
jeweills mit thm umkehre, und wenn et hort, dal3 er sich
ebenfalls in entgegengesetzter Richtung bewegt, wird er
ihm glauben miussen. Wiirde er ihm ndmlich nicht glau-
ben, wiirde er nicht fassen, daf3 dies moglich ist. So wird
er durch die Mitteilung des ihm Betichtenden zu dem
Wissen kommen, dal} jenes Angesicht (faciem) keinen
von allen, die in Bewegung sind, auch in entgegengesetz-
ten Richtungen, verlif3t.

Er wird also erfahren, dal3 das unbewegliche Angesicht 4
sich so nach Osten hin bewegt, dal es sich zugleich
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nach Westen hin bewegt, und so nach Notden, daf3 auch
niach Siiden; auch wie es so auf einen bestimmten Punkt
hinschaut, daf3 auch auf alle zugleich, und ebenso auf
eine einzige Bewegung hin, wie auf alle zugleich.

Und wihtend er darauf achtet, dal3 dieser Blick nieman-
den verldBt, sieht er, daB er so aufmerksam fiir einen
jeden Sorge trigt, als ob er sich allein um den, der erfiht,
dal3 er angeschaut wird, und um keinen andetren kiim-
mere, und zwar so sehr, dal auch von keinem, den er
anblickt, begriffen werden kann, dieser trage auch fur ei-
nen anderen Sorge. Er wird auch sehen, dafB3 dieser so die
aufmerksamste Firsorge gegeniiber dem geringsten Ge-
schopfhegt, als sei es das grofte und das gesamte Weltall.
Von einer solchen sinnlichen Erscheinung (apparentia)
her, vielgeliebte Briider, habe ich vor, euch durch eine
‘bestimmte Ubung der Frommigkeit (praxim devotionis)
zur mystischen Theologie zu erheben. Drei dazu geeig-
nete Uberlegungen schicke ich voraus.”

Kapitel 1

Die Vollkommenbheit der sinnlichen Erscheinung
gewinnt ihre Wahrheit im ganz vollkommenen Gott

An erstet Stelle, meine ich, ist dies zugrunde zu legen: Am
Blick (visus) der »Ikone Gottes« kann nichts erscheinen,
das nicht im wahren Blick Gottes wahrer ist. Gott, der
der hochste Inbegriff (summitas) jeder Vollkommenheit
ist und groBer, als (er) gedacht werden kann, wird ja doch
sT'heos« genannt, weil er alles sicht.”

*  Damit sind die Kapitel 1-3 gemeint.
*# Vgl. De Deo abscondito (h IV, N. 14, Z. 1): »Deus dicitur a theoro,
id est videog, De quaerendo Deum (h IV, N. 19, Z. 9f).
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Kann mithin ein gemalter Blick auf einem Gemilde so
erscheinen, als sehe er gleichzeitig alles und das einzelne,
dann wird dies, da es zur Vollkommenheit des Sehens
(visus) gehort, der Wahrheit nicht weniger in wahrhafter
Weise (veraciter) zukommen kénnen als der Ikone oder
der Erscheinung in der Weise des Erscheinens. Ist nim-
lich bei uns der eine Blick schirfer als der andete, un-
terscheidet der eine kaum das Nahe, der andere aber
(auch) das Entferntere, und erreicht der eine langsam,
der andere schneller den Gegenstand, so besteht kein
Zweifel, dal3 der absolute Blick, in dem jedes Sehen der
Sehenden seinen Ursprung hat, jede Schirfe, jede
Schnelligkeit und jede Kraft aller, die tatsdchlich sehen,
und derer, die Sehende werden kénnen, tbersteigt.

Betrachte ich ndmlich das Sehen als solches (abstractum
visum), das ich geistig (mente) von allen Augen und
Organen losgelost habe, und habe ich Uberlegt, dal3 die-
ses Sehen als solches in seinem verschrinkten Sein — so
wie die Sehenden durch eben dieses Sehen sehen — ge-
bunden ist an Zeit und Riume der Welt, an die einzelnen
Gegenstinde und an die weiteren derartigen Bedingun-
gen, dafl dagegen das Sehen als solches von diesen Be-
dingungen gleichermallen befreit und gelost ist, dann
vetstehe ich sehr wohl, daB3 es nicht zum Wesen des
Sehens gehort, den einen Gegenstand mehr als den an-
deren zu betrachten, wenngleich beim Sehen im ver-
schrinkten Sein dies mitgeht, dal3 es, wenn es auf das
eine schaut, nicht (zugleich) das andere oder uneinge-
schriankt alles schauen kann.

Gott aber ist als das wahre unverschrinkte Sehen nicht
kleiner, als die Finsicht (intellectus) vom Sehen als sol-
chem an sich erfassen kann. Er ist vielmehr unverhilt-
nismiBig (improportionaliter) vollkommener. Deshalb
kann die sinnliche Erscheinung des Blickes einer Ikone
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weniger an die héchste Vollendung des absoluten Sehens
heranreichen als der Begriff. So gibt es keinen Zweifel:
Was in jenem Bild aufscheint, ist auf iberragende Weise
im absoluten Sehen.

Kapitel 2
Das absolute Sehen umfaft alle Arten des Sehens

Danach lenke deine Aufmerksamkeit darauf, daB3 das
Sehen in den Sehenden durch die Verschiedenartigkeit
seiner Verschrinkung verschiedenartig wird. Denn un-
ser Sehen folgt den Dispositionen (passiones) des Or-
gans und der Seele. Daher schaut einer jetzt liebevoll
und freudig, dann aber leidvoll und zornig, nun nach
Art von Knaben, dann nach Art von Minnern, sodann
- ernst und altersschwach.

Doch das von aller Verschrinkung geléste Sehen (visus
... absolutus) umfafBt als das angemessenste Maf3 und das
wahrste Urbild aller Sehvermégen zugleich und auf ein-
mal alle Sehweisen und jede einzelne. Ohne das absolute
Schen kann es ja kein verschrinktes Sehen geben.

Es umfal3t aber in sich alle Schweisen, und zwar alle so,
daf3 es jede einzelne (umfaBt) und doch von jeder Ver-
schiedenartigkeit ginzlich frei bleibt. Im absoluten Se-
hen sind nidmlich alle verschrinkten Sehweisen in un-
verschrinkter Weise (incontracte). Jede Verschrinkung
ist ja im Absoluten, weil das absolute Sehen die Ver-
schrinkung der Verschrinkungen ist. Es ist nimlich eine
unverschrinkbare Verschrinkung. Die einfachste Ver-
schrinkung fillt also mit dem Absoluten zusammen.
Ohne Verschrinkung aber wird nichts verschrinkt. So
ist das absolute Sehen in jedem Sehen. Denn durch jenes
ist jedes verschrinkte Sehen, und ohne jenes kann es
tiberhaupt nicht sein.
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Kapitel 3

Die Aussagen iiber Gott unterscheiden sich nichit

in der Wirklichkeit

Als Folge des Gesagten beachte, daf3 alles, was von Gott
ausgesagt wird, in der Wirklichkeit wegen der hochsten
Einfachheit Gottes nicht verschieden sein kann, wenn-
gleich wir aus diesen oder jenen Griinden Gott diese
oder jene Namen zusprechen.

Gott aber faltet in sich alle Sinn-Griinde ein, da er der
absolute Sinn-Grund aller nur denkbaren Sinn-Griinde
ist. Obwohl wir also Gott Sehen, Héren, Schmecken, Rie-
chen, Tastsinn, Empfindung, Verstand und Einsicht und
dhnliches gemil3 diesen oder jenen Sinngehalten der Be-
zeichnungen eines jeden Wortes zusprechen, ist doch in
ihm selbst Sehen nichts anderes als Horen, Schmecken,
Riechen, Tasten, Empfinden und Verstehen. Und deshalb
wird die ganze Theologie kreisférmig angelegt (in circulo
posita) genanat, weil jede (Gott zugeschriebene) Eigen-
schaft (attributum) von der anderen aussagbar ist. So ist
Gottes Haben scin Sein. Bewegen ist Stehen, Laufen ist
Ruhen; das gilt auch bei den tibrigen Eigenschaften.
Wenngleich wit also aus dem einen Grund Gott »Be-
wegungy zuschreiben und aus einem anderen »Steheng,
kann dennoch in Gott, so wie wir Verschiedenheit auf-
fassen, keine Verschiedenheit von Griinden sein, die
nicht die Selbigkeit (identitas) selbst ist, denn Gott selbst
ist der absolute Sinn-Grund, in dem jede Andersheit (al-
teritas) Einheit und jede Verschiedenheit (diversitas) Sel-
bigkeit ist.
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Kapitel 4

Das Sehen Gottes heiBit Vorsechung, Gnade
und ewiges Leben

Nun trete, betrachtender Bruder, zur Ikone Gottes
hinzu! Stelle dich zuerst im Osten hin, dann im Siiden
und schlieBlich im Westen! Und da der Blick der Ikone
dich gleichermallen von allen Seiten her anschaut und
dich nicht vetlidt, wohin auch du dich wendest, wird in
dir das Nachdenken (speculatio) angeregt. Du wirst her-
ausgefordert zu sagen:

»Herr, nun schaue ich in diesem Deinen Bild Deine Vor-
sehung in einer Art sinnlicher Erfahrung. Denn wenn
Du mich nicht verlilt, der ich der Unbedeutendste von
allen bin, wirst Du niemals irgend jemandem fern sein.
- In dieser Weise bist Du ja mit allen und jedem einzelnen,
so wie mit allen und jedem einzelnen das Sein ist, ohne
das sie nicht sein kénnen. Denn Du, das absolute Sein
von allem, bist mit jedem einzelnen so, als triigest Du
fiir keinen anderen Sorge.

Daher kommt es auch, daf} es kein Wesen gibt, das sein
Sein nicht jedem anderen und seine Art zu sein nicht
allen anderen Seinsweisen vorzdge. Sein Sein verteidigt
es so, dal3 es eher das Sein von allem anderen unterge-
hen lie3e als sein eigenes.

Denn Du, Herr, schaust alles, was ist, so an, da} durch
nichts, was ist, begtiffen werden kann, da3 Du (auch)
noch eine andere Sotge hast, als daB es allein auf die
bestmégliche Weise sei, sowie daf alles andere, was ist,
nur dazu ist, um dazu zu dienen, daf} das, was Du an-
schaust, auf bestmdgliche Weise sei.

Keineswegs, Herr, li3t Du mich durch irgendeine Vor-
stellung den Gedanken fassen (concipere), daB3 Du,
Herr, etwas anderes als mich mehr liebst als mich, da
Dein Blick mich allein nicht vetlaBt.”
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Und weil das Auge dort ruht, wo die Liebe ist,” erfahre
ich mithin, dal du mich liebst, weil Deine Augen mit
groBter Aufmerksamkeit auf mir, Deinem geringen Die-
net, ruhen. Herr, Dein Sehen ist Lieben; und wie Dein
Blick so aufmerksam auf mich schaut, daf3 er sich nie-
mals von mir abkehrt, so auch Deine Licbe.

Und da Deine Liebe immer bei mir ist und Deine Liebe,
Herr, nichts anderes ist als Du selbst, der Du mich
liebst, bist Du, Herr, also selbst immer mit mir. Du
vetlat mich nicht, Herr. Von allen Seiten beschiitzest
Du mich, weil Du um mich umsichtigste Sorge trigst.
Dein Sein, Herr, li3t mein Sein nicht im Stich. Insoweit
bin ich ndmlich, als Du mit mir bist. Und da Dein Sehen
Dein Sein ist, bin ich also, weil Du mich anschaust. Und
entzOgest Du mir Dein Angesicht, kénnte ich keineswegs
weiter bestehen. Doch ich weil, dal Dein Blick jene
héchste Giite ist, die nicht anders kann, als sich jedem
mitzuteilen, der dazu aufnahmefihig (capax) ist. Du wirst
mich also niemals verlassen kénnen, solange ich fiir Dich
aufnahmefihig bleibe. Es obliegt also mir, soweit ich es
kann, fiir Dich immer aufnahmebereiter zu werden.

Ich weil} aber, daf3 die Bereitschaft, die Vereinigung (mit
Dir) gewihrt, nichts anderes als Ahnlichkeit ist. Die Un-
fahigkeit zur Aufnahme kommt dagegen von Unihnlich-
keit. Wenn ich mich also auf jede mogliche Weise Deiner
Gdite dhnlich mache, werde ich entsprechend den Stufen
der Ahnlichkeit fiir Wahrheit aufnahmebereit sein.

Du hast mir das Sein gegeben, Hert, und dieses als ein
solches, das sich immerzu aufnahmefihiger machen
kann fur Deine Gnade und Giite. Diese Kraft, die ich

* Das ist hier nicht ontisch gemeint, sondern nur auf die zuvor und
im folgenden erneut dargelegte BewuBtseins-Erfahrung bezogen.
** Vgl. Tjob 31,7; Lk 12,34,
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von Dir habe, und in der ich ein>lebendiges Bild¢ (vivam
imaginem) der Kraft Deiner Allmacht besitze, ist der
freie Wille, durch den ich die Fihigkeit, Deine Gnade
aufzunehmen, entweder mehren oder verringern kann.
Ich kann sie mehren durch Angleichung:

wenn ich danach trachte, gut zu sein, weil Du gut bist;
wenn ich trachte, gerecht zu sein, weil Du gerecht bist;
wenn ich trachte, barmherzig zu sein, weil Du barmher-
zig bist;

wenn mein ganzes Bemithen nur auf Dich gerichtet ist,
weil all Dein Bemithen mir zugewandt ist;

wenn ich nur auf Dich aufmerksam schaue und niemals
die Augen des Geistes ablenke, weil Du mich in bestin-
digem Sehen umfingst;

wenn ich meine Liebe allein Dir zuwende, weil Du, der

. Du die Liebe bist, allein mir zugewandt bist.
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Und was ist, Herr, mein Leben anderes als die Umar-
mung, mit der Deine wonnevolle Liebe mich so liebevoll
umfingt! Ich liebe aufs hdchste mein Leben, weil Du die
Wonne meines Lebens bist.

Ich schaue jetzt im Spiegel, in der Ikone, »im Ritsel
(1 Kor 13,12) das ewige Leben; denn dieses ist nichts
anderes als selige Schau. In dieser hérst Du niemals auf,
mir liebevoll bis ins Innerste meiner Seele zu schauen.

Und Dein Sehen ist nichts anderes als ein Lebendig-
machen, als ein stindiges Finfl6Ben der begliickendsten
Liebe zu Dir, als ein mich zur Liebe zu Dir Entflammen
durch die EinfloBung der Liebe, durch das Entflammen
ein Nihren, durch das Nihren ein Entziinden der Sehn-
siichte und durch dies Entziinden ein Trinken mit dem
Tau det Freude; und durch das Trinken ein Hinein-
stromen der Quelle des Lebens, und durch das Hinein-
sttomen ein Mehren und Bestand-Verleihen und ein
Mitteilen Deiner Unsterblichkeit; ein Beschenken mit
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det unzerstorbaren Hertlichkeit des himmlischen und
hochsten und groBten Reiches, ein Teilhaftigmachen je-
nes Erbes, das nur dem einzigen Sohn gehért, und
(nichts anderes als) ein mich zum Besitzer der ewigen
Glickseligkeit Finsetzen dort, wo der >Garten aller
Wonnenc ist, dic man ja ersehnen kann.

Etwas Besseres kann nicht nur durch keinen Menschen
oder Engel ausgedacht werden, sondern auch nicht auf
irgendeine Secinsweise sein. Denn es ist die absolut
grofite Vollendung selbst alles geistigen Sehnens (desi-
derii rationalis). Die kann nicht gréGer sein.

Kapitel 5

Das Schen ist Verkosten, Suchen,
Erbarmen und Wirken

»O wie grof3 ist die Fiille Deiner Wonne, die Du verbor-
gen hast fiir die, die Dich fiirchtenk (Ps 31,20) Denn sie
ist ein unbeschreiblicher Schatz der ergétzlichsten
Freude. Diese Deine Wonne zu verkosten, ist nimlich in
erfahrungshafter Bertihrung ein Erfassen der SuiBigkeit
von allem, was Freude schenkt, in seinem Ursprung; es
bedeutet: den Sinn-Grund alles Ersehnenswerten in Dei-
ner Weisheit erlangen.

Das Sehen des absoluten Sinn-Grundes, der der Sinn-
Grund von allem ist, ist mithin nichts anderes, als gei-
stig (in mente) Dich, Gott, zu kosten (gustare), da Du
die SiiBligkeit selbst des Seins, des Lebens und der Ein-
sicht bist.

Was andetes, Herr, ist Dein Sehen, wenn Du mich mit
den Augen der Giite (pietas) anschaust, als daB3 Du von
mir gesehen wirst? Dadurch, da3 Du mich siehst, ge-
wihrst Du, daBl Du von mir gesehen wirst, der Du sder
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verborgene Gottc (Jes 45,15) bist. Niemand kann Dich
sehen. Nur insofern kannst Du gesehen werden, als Du
es gewidhrst, dafl Du gesehen wirst. Und Dich sechen ist
nichts anderes, als daB3 Du den siehst, der Dich sieht.

Ich sehe in diesem Deinen Bild, wie bereit Du bist,
Herr, Dein Angesicht allen zu zeigen, die Dich suchen
(vgl. Ps 27,8). Denn niemals schliet Du die Augen, nie-
mals wendest Du Dich anderswohin. Und wenngleich
ich mich von Dir abwenden sollte, indem ich mich ginz-
lich zu etwas anderem hinwende — Du 4ndetst dennoch
deswegen weder die Augen noch den Blick. Wenn Du
mich nicht mit dem Auge der Gnade anschaust, dann
liegt der Grund bei mir, weil ich getrennt bin von Dir
durch Abwendung und durch Hinwendung zu etwas an-
derem, das ich Dir vorziehe. Doch Du wendest Dich

- immer noch nicht ginzlich ab von mir, sondern Dein
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Erbarmen geht mir nach: ob ich nicht vielleicht irgend-
einmal zu Dir zuriickkehren méchte, damit ich aufnah-
mebereit bin fiir die Gnade. Denn wenn Du mich nicht
anschaust, liegt es daran, daf3 ich Dich nicht anschaue,
sondern verschmihe und mif3achte.

O unendliche Giite! Wie ungliicklich ist jeder Siinder,
der Dich, »die Quelle des Lebensc (Ps. 36,10), verlaBt
und Dich nicht in Dir sucht, sondern in dem, das in sich
nichts ist und nichts geblicben wire, wenn Du es nicht
aus dem Nichts gerufen hittest. Wie toricht ist der, der
Dich sucht, der Du die Giite bist, und wihrend er Dich
sucht, von Dir zuriickweicht und die Augen abwendet!
Jeder Suchende sucht nichts als das Gute; doch jeder,
der das Gute sucht und von Dir zuriickweicht, weicht

zurlick vor dem, was er sucht.

Jeder Siinder irrt also von Dir weg und entfernt sich
weiter von Dir. Wenn er aber zu Dir zuriickkehrt, eilst
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Du ihm ohne Zégern entgegen und richtest, noch bevor
er Dich erblickt, in viterlicher Liebe die Augen des Er-
barmens auf ihn (vgl. Lk 15,20).

Dein Erbarmen ist nichts anderes als Dein Sehen. Dein
Erbarmen folgt also jedem Menschen, solange er lebt,
wohin er sich auch begibt, so wie auch Dein Blick nie
jemanden verlif3t.

Solange also ein Mensch lebt, horst Du nicht auf, thm zu
folgen und ihn in lockender innerer Ermahnung anzu-
spornen, dafl er vom Irrtum ablasse und sich zu Dir
hinwende, damit er gliicklich lebe. Du, Herr, bist der
Gefihrte meines Pilgerweges! Wohin ich auch gehe,
Deine Augen sind immer iiber mit.

Dein Sehen ist aber (auch) Dein Bewegen. Du bewegst
Dich also mit mir, und Du hérst nie mit der Bewegung
auf, solange ich mich bewege. Wenn ich ruhe, bist auch
Du mit mir. Steige ich empor, steigst Du empor; steige
ich hinab, steigst Du hinab. Wohin ich mich wende, Du
bist da (vgl. Ps 139,8)! Auch in der Zeit der Drangsal
verlaBit Du mich nicht. Sooft ich Dich anrufe, bist Du
nahe (vgl. Ps 145,18). Denn Dich anrufen heil3t mich zu
Dir hinwenden. Du kannst Dich nicht dem entziehen,
der sich Dir zuwendet. Und es kann sich auch niemand
Dir zuwenden, wenn Du nicht vorher zugegen bist. Du
bist da, bevor ich mich zu Dir hinwende. Wirst Du
ndmlich nicht da und sporntest Du mich nicht an, wiirde
ich Dich vollig »nichtkennen«. Und kennte ich Dich
nicht, wohin sollte ich mich wenden?

Du bist also mein Gott, der Du alles siehst; und Dein
Schen ist Wirken. Folglich wirkst Du alles. >Nicht uns«
also, >Herr, nicht uns, sondern Deinem« groBen >Na-
men« (Ps 115,1), der sTheos¢ ist, singe ich immerwihren-
den Ruhm. Nichts habe ich ja, das Du nicht gibst; und
was Du gegeben hast, hitte ich nicht, wenn Du es nicht
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bewahrtest. Du also verleihst mir alles. Du bist der
miichtige und glitige Herr, der Du alles schenkst. Du
bist der Diener, der Du alles verleihst. Du bist der, der
voraussieht (provisor) und Sotge trigt und der bewahrt
(conservator). Und dies alles wirkst Du in Deinem einen
ganz einfachen Hinschauen (intuitu). Du bist in Ewig-
keit gepriesen.

Kapitel 6

Das Sehen von Angesicht zu Angesicht

Je linger ich, Herr, mein Gott, Dein Antlitz betrachte,
umso mehr scheint mir, da Du immer durchdringender

~ die Schirfe Deiner Augen auf mich richtest. Dein Hin-
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schauen 13t mich aber erwigen, daB dieses Bild Deines
Angesichtes deshalb in so sinnenfilliger Weise gemalt ist,
weil ein Angesicht nicht ohne Farbe abgebildet werden
kann, und dal} Farbe nicht ohne Ausdehnung ist.

Aber ich sehe nicht mit den leiblichen Augen, die Deine
Ikone betrachten, sondern mit geistigen und verstehen-
den Augen die unsichtbare Wahrheit Deines Angesichtes,
die in dem hier verschrinkten Schattenbild dargestellt
wird. Dein wahres Angesicht ist freilich von jeder Ver-
schrinkung frei (absoluta). Es hat ja auch weder Ausdeh-
nung noch Qualitit noch Zeit noch Ort. Es ist nimlich
die absolute Form, die das Angesicht der Angesichte ist.

Wenn ich also darauf achte, daf3 dieses Angesicht die
Wahtheit und das angemessenste MafB3 aller Angesichter
ist, werde ich in Staunen versetzt. Denn jenes Angesicht,
das die Wahrheit aller Angesichte ist, hat keine Ausdeh-
nung. Deshalb ist es wedergroBet« noch skleiner als jedes
beliebige andere Angesicht. Daher ist es allen und jedem
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einzelnen gleich, weil es weder grofer ist noch kleiner. Es
ist aber nicht darum jedem gleich, weil es keine Ausdeh-
pung hat, sondern weil es absolut und hocherhaben ist.
Es ist folglich die Wahrheit, die die Gleichheit (acqualitas)
ist, von jeder Ausdehnung gel©st.

So begreife ich also, daf} Dein Antlitz, Herr, jedem an-
deren Angesicht, das gebildet werden konnte, voraus-
geht und daBl es das Urbild und die Wahrheit aller An-
gesichte ist sowie dal} alle Angesichte Abbilder Deines
Angesichtes sind, das nicht verschrinkt werden und an
dem es keine Teilhabe geben kann (imparticipabiliter).
So sieht jedes Angesicht, das in Dein Angesicht schauen
kann, nichts anders oder von sich Verschiedenes, weil es
seine eigene Wahrheit sieht. Die urbildliche Wahrheit
aber kann nicht anders oder verschieden sein. Jene (An-
derssein und Verschiedensein) kommen vielmehr dem
Abbild daher zu, dal} es nicht das Utbild selbst ist.

Wenn ich dieses gemalte Angesicht vom Osten her an-
blicke, erweist sich, dal3 es mich ebenfalls so anschaut.
Wenn ich es vom Westen oder vom Siiden anblicke, tut
es das gleicherweise. Gleichwie ich also mein Angesicht
verindere, scheint das Angesicht auf mich gerichtet. So
ist Dein Angesicht auf alle Angesichte gerichtet, die
Dich anschauen.

Dein Blick, Herr, ist Dein Angesicht. Wer also mit lie-
bevollem Angesicht Dich anschaut, wird nichts anderes
entdecken als Dein Angesicht, das ihn liebevoll an-
schaut. Und je mehr er sich bemithen wird, Dich mit
moglichst groBler Liebe anzuschauen, um so liebevoller
wird er gleichfalls Dein Angesicht finden. Wer Dich un-
willig anschaut, wird in gleicher Weise Dein Angesicht
derartig finden. Wer dich in Freude anschaut, wird Dein
Angesicht so freudig finden, wie es das seine ist, das
Dich ansieht.
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So wie das leibliche Auge, blickt es durch ein rotes
Glas, alles, was es sieht, als rot — und bei einem grinen
Glas alles als griin — beurteilt, so urteilt jedes Auge des
Geistes, das in Verschrinkung und in Schwiche befan-
gen ist, tiber Dich, der Du der Gegenstand des Geistes
bist, entsprechend seiner Natur der Verschrinkung und
der Schwiiche.

Der Mensch kann nicht anders als auf menschliche
Weise urteilen. Schreibt der Mensch Dir nimlich ein
Angesicht zu, dann sucht er es nicht auBerhalb der
menschlichen Art, weil sein Urteil in die menschliche
Natur eingegrenzt (contractum) ist und beim Utrteilen
nicht aus der Schwiche dieser Eingrenzung heraustritt.
So hielte ein Léwe, wenn er Dir ein Angesicht zuspri-
che, es fiir nicht anders als 16wenartig; ein Rind (hielte
es) fiir rindartig und ein Adler fiir adlerartig,

O Herr, wie wunderbar ist Dein Angesicht, das sich ein
Jugendlicher, wollte er sich davon einen Begriff machen,
als jugendlich, ein Mann als das eines Mannes und ein
Greis als das eines Greises vorstellen wiirde.

Wer kénnte dieses einzige wahrste und erschopfendste
Utrbild aller Angesichte begreifen? Es ist so das Urbild
aller insgesamt, daB3 es auch das jedes einzelnen ist, und
auf so vollendetste Weise das Urbild eines jeden, als sei
es nicht auch das irgendeines anderen. Er miiBte die
Gestalten aller gestaltbaren Angesichte und alle Darstel-
lungen tbersteigen.

Und wie wiirde er das Angesicht begreifen, wenn er alle
Angesichte und alle Ahnlichkeiten aller Angesichte und
alle Darstellungen und alle Begriffe, die man sich von
einem Angesicht machen kann, und jede Farbe, jeden
Schmuck und jede Schénheit eines jeden Angesichtes
tibersteigen soll?
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Wer sich also Dein Angesicht zu schauen anschickt, der
ist, solange er etwas begreift, von Deinem Angesicht
weit entfernt. Denn jeder Begriff eines Angesichtes ist
geringer als Dein Angesicht, Herr, und jede Schonheit,
die man begreifen kann, ist geringer als die Schonheit
Deines Angesichtes. Alle Angesichte haben zwar Schon-
heit, doch sie sind nicht die Schonheit selbst. Dein An-
gesicht aber, Herr, hat Schonheit, und dieses Haben ist
Sein. Es ist also die absolute Schonheit selbst, die jeder
schonen Form das Sein verleihende Form.

O iberaus hertliches Angesicht, dessen Schonheit zu
bewundern alle Wesen nicht ausreichen, denen es ge-
gonnt ist, es zu schauen!

In allen Angesichten wird das Angesicht der Angesichte
verhtllt und im >Ritsel geschaut.. Enthillt aber witd es
nicht geschaut, solange man nicht Gber alle Angesichte
hinaus in eine Art geheimes und verborgenes Schweigen
eintritt, wo es kein Wissen (scientia) und keinen Begriff
(conceptus) eines Angesichtes gibt. Das Dunkel (caligo),
der Nebel, die Finsternis oder Unwissenheit, in die der
gerit, der Dein Angesicht sucht, wenn er alles Wissen
und jeden Begriff tibersteigt, ist nimlich derart, dall man
Dein Angesicht diesseits nur verhiillt finden kann. Eben
das Dunkel aber enthiillt, daf3 dort ein Angesicht ist tiber
aller Verhtllung,.

Es ist, wie wenn unser Auge das Licht der Sonne, das ihr
Angesicht ist, zu sehen sucht. Zuerst schaut es dieses
verhtillt in den Sternen und Farben und in allem, was am
Sonnenlicht teilhat. Wenn es sich aber dieses Licht un-
verhtllt zu schauen miiht, tbersteigt es alles sichtbare
Licht; denn jedes solche (Licht) ist geringer als das, was
es sucht. Doch weil es das Licht zu sehen sucht, das es
nicht sehen kann, weil es: Solange es irgend etwas sicht,
ist dies nicht das, was es sucht. Das Auge muf3 mithin
jedes sichtbare Licht tbersteigen.
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Wer also jedes Licht tibersteigen muB, fiir den ist es not-
wendig, dal das, wohin er eintritt, vom sichtbaren Licht
frei und so fiir das Auge Finsternis ist. Und wenn er in
jener Finsternis ist, die das Dunkel (caligo) ist, und wenn
et weil3, dal3 er im Dunkel ist, dann weil3 er, dal} er sich
dem Angesicht der Sonne genaht hat. Denn aus der Er-
habenheit des Lichtes der Sonne erwichst jenes Dunkel
im Auge. Als je gréBer er also das Dunkel erkennt, um so
wahrer erreicht er im Dunkel das unsichtbare Licht.

Ich sehe, Herr: Nur so und nicht anders kann sdas un-
zugingliche Licht (1 Tim 6,16), die Schénheit und der
Glanz Deines Angesichtes unverhiillt erreicht werden.

Kapitel 7

Die Frucht der Schau des Angesichtes und
wie man sie erlangt

So groB3 ist die StBigkeit, mit der Du nun, Hetr, meine
Seele nihrst, daf3 sie sich, wie auch immer, mit dem hilft,
was sie in dieser Welt erfihrt, und zwar mit den hoch-
willkommenen Gleichnissen, die Du eingibst. Deshalb,
weil Du, Herr, jene Kraft oder der Ursprung bist, »aus
dem allesc stammt, und da Dein Angesicht jene Kraft ist
und der Utgrund, aus dem alle Angesichte das sind, was
sie sind, wende ich mich nun diesem groflen und hohen
NuBbaum zu, dessen Urgrund ich zu sehen suche.

Ich sehe ihn mit dem sinnlichen Auge als groflen, weit
ausgebreiteten, farbenprichtigen Baum, beladen mit
Zweigen, Blittern und Niissen. Sodann sche ich mit dem
Auge des Geistes, daB der Baum im Samen enthalten war,
zwar nicht in der Weise, wie ich ihn jetzt sehe, sondetn
der Kraft nach (virtualiter). Aufmerksam bemerke ich die
bewundernswerte Kraft des Samens, in der dieser ganze

24

Baum, alle Niisse, die ganze Kraft des Samens der Niisse
und alle Bdume in der Samenkraft der Niisse waren. Und
ich sehe, daB3 diese Kraft nie zu itgendeiner Zeit durch
keine Himmelsbewegung voll entfaltbar (explicabilis) ist.
Aber diese Kraft des Samens ist, obwohl nicht ausschépf-
bar, dennoch verschrinkt, da sie nur in dieser Nuf3-Art
ihre Kraft entfalten kann. Wenngleich ich also im Samen
den Baum sehe, so sehe ich thn dennoch nur in einer
verschrinkten IKraft. Dann betrachte ich, Herr, die Sa-
menkraft aller verschiedenen Baumatten — die auf die je-
weilige Art eingeschrinkt ist —, und in diesen Samen sche
ich die Biume in ihrer Wirkkraft.

Wenn ich also die Kraft all dieser Samenkrifte als absolut
sehen will — jene Kraft, die auch der Urgrund ist, der allen
Samen ihre Wirkkraft gibt —, dann muf3 ich jede Samen-
kraft, die man wissen und begreifen kann, iibersteigen
und in jene Unwissenheit eintreten, in der ganz und gar
nichts mehr von Kraft und Stirke des Samens bleibt.
Und dann finde ich im Dunkel die in héchstes Staunen
versetzende Kraft, die durch keine denkbare Kraft er-
reichbar ist, die der Utgrund ist, der jeder Kraft — ob
Samenkraft oder nicht — das Sein verleiht. Da diese ab-
solute und iber alles erhabene Kraft jeder beliebigen
Samenkraft eine solche Kraft verleiht, in der sie den
Baum virtuell mit allem einfaltet, was ein sinnenfilliger
Baum erfordert und was aus dem Sein des Baumes folgt,
hat dieser Urgrund (principium), diese Ursache (causa)
auf eingefaltete und absolute Weise als Ursache alles,
was immer sie dem Bewirkten (effectui) verleiht.

Und so sehe ich, daf} diese Kraft das Angesicht oder das
Urbild eines jeden Baum-Angesichtes und eines jeden
beliebigen Baumes ist. In ihr sehe ich jeden NuBbaum
nicht wie in seiner verschrinkten Samenkraft, sondern
wie in der schopferischen Utsache jener Samenkraft,
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24 Deshalb sehe ich auch in jenem Baum eine Art Ausfal-
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tung der Samenkraft und im Samen eine Art Ausfaltung
der allmichtigen Kraft.

Ich sehe weitet: Ebenso wie der Baum im Samen nicht
Baum, sondern Samenkraft ist, und wie jené Samenkraft
es ist, aus der der Baum sich entfaltet, so daf} nichts am
Baum zu finden ist, das nicht aus der Samenkraft hervor-
ginge, so ist die Samenkraft in ihrer Ursache, der Kraft
der Krifte, nicht Samenkraft, sondern absolute Kraft,

So ist der Baum in Dir, mein Gott, Du selbst, mein
Gott, und in Dir ist er die Wahrheit und das Urbild
seiner selbst. Ahnlich ist auch der Samen des Baumes in
Dir die Wahrheit und das Urbild seiner selbst. Du, Gott,
bist die Wahrheit und das Urbild sowohl des Baumes
wie des Samens. Und jene verschriinkte Samenkraft ist
eine Kraft der Natur der Art. Diese ist in die Art ver-
schrinkt und wohnt ihr gleichsam als verschrinkter Ur-
grund inne. Doch Du, mein Gott, bist die absolute Kraft
und darum die Natur aller Naturen.

O Gott, wohin hast Du mich gefithrt, daB ich sehe: Dein
absolutes Angesicht ist das natiirliche Angesicht jeder
Natur, das Angesicht, das die absolute Seiendheit jedes
Seins ist, die Kunst und das Wissen alles Wilbaren!

Wer also Dein Angesicht zu schauen wiirdig ist, schaut
alles offen, und nichts bleibt thm verborgen. Dieser weil3
alles. Alles hat, Herr, der Dich hat. Alles hat der, der
Dich sieht. Denn niemand sieht Dich, der Dich nicht
hat. Niemand kann an Dich herankommen, denn Du
bist unzuginglich. Niemand also witd Dich fassen, es sei
denn, Du schenkst Dich ihm.

Wie >habe« ich Dich, Herr, der ich nicht wiirdig bin, vor
Deinem Angesicht zu erscheinen? Wie gelangt mein
Gebet zu Dir, der Du auf jede Weise unzuginglich bist?
Wie kann ich Dich erstreben? Denn was ist sinnloser
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(absurdius) als zu erstreben, da3 Du Dich mir schenkst,
der Dualles in allem< (1 Kor 15,28) bist? Und wie wirst
Du Dich mir zu eigen geben, wenn Du mir nicht gleich-
falls »Himmel und Etde und alles, was in ihnen istg
(Apg 14,16) gibst? Ja: Wie wirst Du Dich mir zu cigen
geben, wenn Du nicht auch mich selbst mir gibst?
Wihrend ich so im Schweigen der Betrachtung verharre,
antwortest Du, Herr, in meinem Inneren, indem Du
sagst: »Sei du dein, und Ich werde dein seinl

O Herr, Wonne aller StBigkeit, Du hast es in meine
Freiheit gelegt, daB ich mir zu eigen (mei ipsius) bin,
wenn ich nur will. Bin ich also nicht mir zu eigen, bist
Du nicht mein. Sonst wirdest Du nidmlich die Freiheit
noétigen, da Du nicht mein sein kannst, wenn nicht auch
ich mir zu eigen bin. Und weil Du dies in meine Freiheit
gelegt hast, zwingst Du mich nicht, sondern erwartest,
daf ich wihle, mir selbst zu eigen zu sein.

Hs hingt also an mir, nicht an Dir, Herr, der Du Deine
tiberreiche Giite nicht beschrinkst, sondern freigebigst
ausgiel3t in alle, die aufnahmebereit sind. Du aber, Herr,
bist Deine Giite.

Wie aber werde ich mir zu eigen sein, wenn Du, Herr, es
mich nicht lehrst? Du aber lehrst mich dies: Der Sinn
soll dem Verstand gehorchen, und der Verstand soll
hertschen. Wenn also die Sinnlichkeit dem Verstand
dient, dann bin ich mir zu eigen. Doch von nichts und
niemandem witd der Verstand geleitet, aufler von Dir,
Herr, der Du das Wort bist und der Sinn-Grund der
Sinn-Griinde.

Daraus ersehe ich nun: Wenn ich Dein Wort hére, das in
mir zu reden nicht aufhért und immerzu in meinem
Verstand leuchtet, werde ich mir zu eigen sein als ein
freier Mensch und nicht als Sklave der Siinde; und Du
wirst mein sein und mich Dein Angesicht schauen las-
sen. Dann werde ich heil sein.
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Sei also gepriesen, Gott, in Deinen Gaben, der Du allein
michtig bist, meine Secle zu trésten und so aufzurich-
ten, daB sie hofft, Dich selbst zu erreichen und sich an
Dir zu erfreuen als an einem Geschenk, das ihr gehort,
und als dem unendlichen Schatz alles Erstrebenswerten.

Kapitel 8

Gottes Sehen ist Lieben, Bewirken und
alles in sich Fassen

Mein Herz findet keine Ruhe, Herr, weil Deine Liebe es
mit einem solchen Verlangen entflammt hat, daf3 es nur
in Dir allein Ruhe finden kann. Ich habe begonnen, das
Gebet des Herrn zu beten, und Du hast mich entfacht,
dariiber nachzusinnen, dal Du unser Vater bist. Dein
Lieben ist Dein Sehen. Deine Vaterschaft ist Deine
Schau, die uns alle viterlich umfait (amplectitur). Wir
sagen ja: »Vater unser. Du bist gleicherweise der Vater
aller und eines jedes einzelnen. Jeder sagt ja, dal3 Du
unser Vater¢ bist.

Die viterliche Liebe umfalit alle Kinder und jedes ein-
zelne. Denn der Vater liebt alle als einzelne, weil er
derart der Vater aller ist, daB er der Vater der einzelnen
ist. Auf diese Weise liebt er ein jedes Kind (filium) so,
dal3 jedes det Kinder sich denkt, es werde allen anderen
vorgezogen.

Wenn also Du der Vater bist, und zwar »unser Vatery,
sind wir folglich Deine Kinder!

Die viterliche Liebe aber kommt der kindlichen zuvor.
Solange wir, Deine Kinder, zu Dir wie Kinder aufblik-
ken, laB3t Du nicht nach, uns viterlich anzuschauen. Du
wirst also unser viterlicher Fiirsorger (provisor) sein
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und viterliche Sorge um uns haben. Dein Sehen ist
Vorsehung,

Wenn indes wir, Deine Kinder, Dich als Vater vetleug-
nen, horen wir auf, Kinder zu sein. Wir sind dann auch
nicht etwa freie Kinder in eigner Machtvollkommenbheit,
sondern gehen, wenn wir uns von Dit trennen, >in ein
fremdes Land¢ (Lk 15,13). Und dann geraten wir in eine
unheilvolle Knechtschaft unter einem Fiirsten, der sich
Dir, o Gott, entgegensetzt.

Aber gerade weil wir Deine Kinder sind, Vater, der Du
die Freiheit selbst bist, lit Du uns wegen der uns ge-
schenkten Freiheit gleichwohl weggehen und unsere be-
ste Habe, nidmlich die Freiheit, entsprechend den ver-
derbten Begierden der Sinne vergeuden. Dennoch ver-
laBt Du uns nicht ginzlich, sondern bist in bestindiger
Sorge nahe. Du sprichst in uns und rufst uns zuriick,
damit wir zu Dir zuriickkehren. Du bist immer bereit,
uns wie frither mit viterlichem Auge anzuschauen, so-
bald wir umgekehrt sind und uns Dir zugewandt haben.

O gnidiger Gott (pie Deus), schau auf mich, der ich jetzt
zetknirscht aus der elenden Knechtschaft des verfithreri-
schen Unrates der Schweine, wo ich vor Hunger entkrif-
tet war (vgl. Lk 15,14-106), zuriickkehre, damit ich in Dei-
nem Hause, wie auch immer, genihrt werden konne.

Nihre mich mit Deinem Blick, Herr, und lehre mich,
daf3 Dein Blick jeden sehenden Blick und alles Sichtbare
sieht, jeden Akt des Sehens, jede schende Kraft und jede
sichtbate Kraft und alles Sehen, das aus ihnen ent-
springt. Denn Dein Sehen ist Bewirken. Du sichst alles,
der Du alles bewirkst.

Lehre mich, Herr, dal Du in einem einzigen Hin-
schauen (intuitu) alles zusammen und jedes einzelne un-
terscheidest. Wenn ich ein Buch aufschlage, um es zu
lesen, sehe ich zunichst eine ganze Seite konfus; und
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wenn ich die einzelnen Buchstaben, Silben und Aussa-
gen (dictiones) unterscheiden will, muf ich mich einzeln
den einzelnen der Reihe nach zuwenden; und ich kann
nur nacheinander einen Buchstaben nach dem anderen,
eine Aussage nach der anderen und Abschnitt fiir Ab-
schnitt lesen. Doch Du, Herr, schaust zugleich die ganze
Seite und liest sie ohne Zeitverzug.

Und wenn zwei von uns dasselbe lesen, der eine schnel-
ler, der andere langsamer, so liest Du mit einem jeden,
und es scheint, als lisest Du in der Zeit, weil Du mit den
Lesenden liest. Und doch siehst und liest Du alles jen-
seits der Zeit. Dein Sehen ist nimlich Dein Lesen.

Alle geschriebenen Biicher und alle, die geschrieben
werden kénnen, hast Du zugleich und mit einem Mal
jenseits irgendeines Zeitraums von Ewiglkeit her gesehen
und zugleich gelesen; und ebenso liest Du sie mit allen,
die sie lesen, der Reihe nach.

Du liest auch nicht etwas anderes in der Ewigkeit und
etwas anderes in der Zeit mit den Lesenden, sondern
dasselbe. Dabei verhiltst Du Dich auf die gleiche Weise,
da Du nicht verinderlich bist, da Du die bleibende (fixa)
Ewigkeit bist. Weil die Ewigkeit aber die Zeit nicht ver-
148¢, scheint sie sich mit der Zeit zu bewegen, wenn-
gleich Bewegung in der Ewigkeit Ruhe ist.

Herr, Du siehst und hast Augen. Du bist folglich Auge,
weil Dein Haben Dein Sein ist. Deshalb betrachtest Du
(specularis) in Dir selbst alles. Denn wire auch in mir
das Sehen Auge wie in Dir, mein Gott, dann sihe ich in
mir alles, da das Auge spiegelartig ist und ein noch so
kleiner Spiegel in sich abbildlich (figurative) einen gro-
Ben Berg aufnimmt und alles, was sich auf der Ober-
fliche dieses Berges befindet. So sind die Erscheinungs-
bilder (species) von allem im spiegelartigen Auge.
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Da aber unser Blick mittels des spiegelartigen Auges nur
das, worauf er sich richtet, als einzelnes (particularitér)
sieht, weil seine Kraft durch einen Gegenstand nur '(]e—
weils) »partikuldrc bestimmt werden kann, sieht er n{cht
alles, was im Spiegel des Auges aufgenommen wird.
Aber Dein Blick sicht alles in sich, da er Auge oder
lebendiger Spiegel ist. Ja weil er die Ursache alles Sicht-
baren ist, umfingt und sicht er alles in der Ursache und
im Sinn-Grund von allem, nimlich in sich selbst.

Dein Auge, Herr, gelangt zu allem, ohne sich eigens
darauf einzustellen (sine flexione). Daf3 sich ndmlich un-
ser Auge (erst) auf einen Gegenstand einstellt, kommt
daher, daB unser Blick nur in einem umgrenzten Winkel
sieht. Der Winkel Deines Auges aber, Gott, hat keine
quantitatjve Begrenzung, sondern er ist unendlich. So ist
er ein Kreis, ja auch eine »unendliche Kugel, weil Dein
Blick das kugelartige Auge (oculus sphaericitatis) und
von unendlicher Vollkommenheit ist. Alles im Umbkreis
sieht er mithin zugleich »von oben¢ und >von untenc.

O Gott, wie ist zu bewundern Dein Blick, der sTheos«
ist, von allen, die ihn erforschen! Wie schon und liebens-
wert ist er fiir alle, die Dich lieben! Wie schrecklich ist er
fir alle, die Dich verlassen haben, Herr, mein Gott!
Durch Deinen Blick, Herr, machst Du nimlich jeden
Geist lebendig, etfreust Du jeden Seligen und vertreibst
Du alle Traurigkeit. Sich also barmherzig auf mich, und
meine Seele ist gerettet!
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Kapitel 9

Das Sehen Gottes ist zugleich universal und auf jedes
einzelne gerichtet, und der Weg zum Sehen Gottes

Voll Bewunderung sehe ich, Herr, weil Du alle und die
einzelnen anblickst — wie es auch dieses gemalte Bild
darstellt, das ich anschaue —, daf3 in Deiner Sehkraft das
Allgemeine mit dem einzelnen ineinsfillt (coincidit).
Aber ich merke: Meine Vorstellung falit es deswegen
nicht, wie das geschieht, weil ich in meiner Sehkraft
Dein Sehen suche. Da dieses nicht an ein sinnliches
Organ verschrinkt ist wie das meine, deshalb tiusche
ich mich im Utrteil.

Dein Blick, Herr, ist Dein Wesen. Wenn ich also auf das
Menschsein (ad humanitatem) schaue, das einfach (sim-

" plex) ist und eines in allen Menschen, dann finde ich es

33

in allen und in jedem einzelnen Menschen. Und obwohl
es an sich weder Ostlich noch westlich, weder siidlich
noch noérdlich ist, ist es dennoch im Osten in den 6st-
lichen Menschen und in den westlichen im Westen. Und
obwohl zum Wesen des Menschseins weder Bewegung
noch Ruhe gehért, bewegt es sich dennoch mit den sich
bewegenden Menschen, ruht es mit den ruhenden und
steht mit den stehenden zugleich und auf einmal im glei-
chen Jetzt. Denn das Menschsein verliBt die Menschen
nicht, ob sie sich bewegen oder nicht bewegen, ob sie
schlafen oder ruhen.

Wenn sich also diese verschriinkte menschliche Natur,
die sich auBerhalb der Menschen nicht findet, derart ver-
hilt, daf3 sie dem einen Menschen nicht gegenwiirtiger
st als dem anderen — und zwar in so vollkommener
Weise diesem einen, als wire sie es keinem anderen —,
dann gilt das auf eine viel erhabenere Weise von dem
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unverschrinkten Menschsein, das das Urbild und die
Idee dieser verschrinkten Natur und die Form und die
Wahrheit dieser vetschrinkten Form des Menschseins
ist. Denn dieses kann das in den Einzelwesen vet-
schrinkte Menschsein niemals verlassen. Es ist ndmlich
die Form, die dieser Form der Natutr (naturae formali)
das Sein vetleiht.

Ohne sie kann also keine Form irgendeiner Art sein, da
diese aus sich selbst (per se) kein Sein hat. Sie stammt ja
von jener Form, die aus sich selbst ist, vor der es keine
andere gibt. Jene Form also, die der Art (speciei) das
Sein verleiht, ist die absolute Form. Und dies bist Du,
Gott, der Du der Formgeber (formatot) von Himmel
und Erde und von allem bist.

Blicke ich also auf das verschrinkte Menschsein und
durch dieses zum absoluten, indem ich das Absolute im
Verschrinkten sehe wie in der Witkung die Ursache und
im Bild die Wahrheit und das Urbild, dann begegnest Du
mir, mein Gott, als Urbild aller Menschen und als
Mensch, der aus sich selbst ist (homo per se), das heil3t
als der absolute Mensch. Wende ich mich aber in dhnli-
cher Weise bei allen Arten zur Form der Formen hin,
trittst Du mir in allen als Idee und Utrbild entgegen. Und
da Du das absolute und ganz einfache Urbild bist, bist Du
nicht aus mehreren Utbildern zusammengesetzt. Du bist
vielmehr das ganz einfache und unendliche Urbild so, dai3
Du das wahtste und angemessenste Urbild von allem und
von jedem einzelnen bist, das gestaltet werden kann. Du
bist also das Wesen der Wesenheiten, der Du allen ver-
schrinkten Wesenheiten gewihrst, das zu sein, was sie
sind. Also kann auBerhalb Deiner, Herr, nichts sein.

Wenn mithin Dein Wesen alles durchdringt, durch-
dringt es also auch Dein Blick, der Dein Wesen ist. Wie
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also nichts von allem, was ist, seinem eigenen Sein ent-
fliehen kann, so auch nicht Deiner Wesenheit, die allen
das Sein der Wesenheit verleiht, und deshalb auch nicht
Deinem Blick.

Alles also und zugleich die einzelnen Dinge siehst Du,
Herr, und mit allen, die sich bewegen, bewegst Du Dich,
und mit den Stehenden stehst Du, Und da es vorkommit,
daf3 die einen sich bewegen, wihrend die anderen ste-
hen, so stehst Du, Herr, und bewegst Dich zugleich
(simul), schreitest Du voran, und zugleich ruhst Du.
Wenn sich ndmlich bei Verschiedenen gleichzeitig Be-
wegung in der Zeit mit dem Ruhen verschriankt zusam-
men findet und auBerhalb Deiner nichts sein kann, ist
weder Bewegung auflerhalb Deiner noch Ruhe. Allen
diesen und einem jeden beliebigen einzelnen bist Du,
Herr, zugleich und mit einem Male ganz nahe.
Dennoch bewegst Du Dich nicht, noch ruhst Du, da Du
ganz hocherhaben und gelést bist von allem, was be-
griffen oder benannt werden kann. Du stehst also und
schreitest voran, und zugleich gehst Du weder noch
stehst Du.

Dieses gemalte Angesicht zeigt mir dasselbe. Denn be-
wege ich mich, so scheint sich sein Blick zu bewegen,
da er mich nicht verli3t. Steht ein anderer, der das
Angesicht anschaut, still, wihrend ich mich bewege, so
verlal3t diesen ebenso der Blick nicht, sondern er steht
mit dem Stehenden. Dennoch kann es dem von allen
Bedingungen losgeldsten Angesicht nicht im eigentli-
chen Sinn (proprie) zukommen, zu stehen und sich zu
bewegen, da es iber allem Stehen und allem Bewegen
in einfachster und absolutester Unendlichkeit ist. Be-
wegung und Ruhe, Gegensitzlichkeit und, was auch
sonst immer gesagt oder begriffen werden kann, gibt es
nur nach dieser Unendlichkeit.
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So erfahre ich, daB3 ich in die Finsternis eintreten, tiber
jedes Fassungsvermogen des Verstandes hinaus den In-
einsfall der Gegensitze zugestehen und dort die Wahs-
heit suchen mufi, wo Unméglichkeit begegnet. Und jen-
seits dieser, auch tber jeden hochsten Aufstieg der Ein-
sicht hinaus, wenn ich gelangt sein werde zu dem, was
jeder Einsicht unbekannt ist und was jede Einsicht als
ganz entfernt von der erkennbaren Wahrheit beurteilt,
dort bist Du, mein Gott, der Du absolute Notwendig-
keit bist. Und je mehr diese mit Dunkel bedeckte Un-
moglichkeit als finster und als unméglich erkannt wird,
desto wahrer leuchtet die Notwendigkeit (necessitas)
auf, desto weniger verhiillt ist sie gegenwiirtig und nihert
sie sich.

Deshalb sage ich Dir Dank, mein Gott, weil Du mir
erdffnest, dal es keinen anderen Weg des Zugangs zu
Dir gibt als den, der allen Menschen, auch den gelehr-
testen Philosophen, ginzlich unzuginglich und unmaég-
lich erscheint. Du hast mir ja gezeigt, dal3 Du nur dort
geschen werden kannst, wo Unmédglichkeit begegnet
und entgegentritt; und Du, Herr, Du Speise der Starken
(vgl. Hebr 5,14), hast mich ermutigt, mir selbst Gewalt
anzutun, weil die Unmdglichkeit mit der Notwendig-
keit ineinsfallt,

So habe ich den Ort gefunden, an dem Du unverhdllt
gefunden werden kannst. Er ist vom Ineinsfall der Ge-
gensitze umgeben. Er ist die Mauer des Paradieses, in
dem Du wohnst. Seine Pforte bewacht der hochste
Geist des Verstandes (rationis). Wird dieser nicht be-
siegt, wird der Zugang nicht offen sein.

Jenseits also des Incinsfalls der Gegensitze wirst Du
geschen werden konnen, keineswegs diesseits. Wenn
also Unmoglichkeit Notwendigkeit ist in Deinem Blick,
so gibt es nichts, was Dein Blick nicht sieht.
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Kapitel 10

Gott wird jenseits des Ineinsfalls der Gegensitze
gesehen, und sein Sehen ist sein Sein

Ich stehe, mein Gott, vor dem Bild Deines Angesichts,
das ich mit meinen leiblichen Augen anschaue, und ich
bemiihe mich, mit den inneren Augen die Wahtheit zu
schauen, die in dem Gemiilde dargestellt ist. Da dringt
sich mir auf, Herr, dall Dein Blick redet. Denn Dein
Reden ist nichts anderes als Dein Sehen, da sie sich in
Dir nicht real unterscheiden, der Du die absolute Ein-
fachheit selbst bist.

Dann erfahre ich deutlich, dafl Du alles zugleich und je-
des einzelne sichst. Denn wenn ich predige, rede ich zu-
gleich und auf einmal zur versammelten Gemeinde (eccle-
siac) und zu den cinzelnen in der Gemeinde. Nur ein
Wort spreche ich, und in diesem einzigen Wort rede ich
zu den einzelnen. Was fur mich die Gemeinde ist, das
sind fiir Dich, Herr, diese ganze Welt und die einzelnen
Geschopfe, die sind oder sein kénnen. So redest Du also
zu den einzelnen, und das, was Du redest, sichst Du.

Herr, Du hochster Trost derer, die auf Dich hoffen! Du
gibst mir ein, Dich von mir aus zu loben. Denn Du hast
mir ein Angesicht gegeben, wie Du es gewollt hast, und
dieses wird von allen, denen ich predige, einzeln und
zugleich gesehen. So wird mein Angesicht, das nur eines
ist, von allen einzelnen gesehen, und meine Rede, die ich
einmal halte, wird vollstindig von allen einzelnen gehort.
Ich aber vermag nicht alle Redenden zugleich gesondert
(discrete) zu horen, sondern nur einen nach dem ande-
ren. Ich kann auch nicht alle gleichzeitig gesondert se-
hen, sondern nur einen nach dem anderen.
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Doch wiire in mir eine solche Kraft, dall Gehortwerden
mit dem Horen ineinsfiele und ebenso Gesehenwerden
und Sehen, Reden und Horen, wie es in Dir, Herr, ist,
der Du die héchste Kraft bist, dann horte und sihe ich
alles und die einzelnen zugleich. Und so wie ich zu den
einzelnen zugleich redete, horte und sihe ich in dem
gleichen Augenblick, in dem ich redete, die Antworten
aller und der einzelnen.

So beginne ich am Eingang (ostio) des Inecinsfalls der 40

Gegensiitze, die der am Zugang des Paradieses aufge-
stellte Engel bewacht (vgl. Gen 3,24), Dich, Herr, zu
sehen. Denn Du bist dott, wo Reden, Sehen, Horen,
Verkosten, Bertihren, [jberlegen, Wissen und Einsehen
dasselbe sind, und wo Sehen mit Gesehenwerden, Ho-
ren mit Gehortwerden, Verkosten mit Verkostetwerden,
Berithren mit Berlihrtwerden, Reden mit Hoéren und
Schaffen mit Reden ineinsfallt,

Wenn ich also sehen wiirde, wie ich sehbar bin, wire ich
kein Geschopf. Und wenn Du, Gott, nicht sihest, wie
Du sehbar bist, wirest Du nicht der allmichtige Gott.
Von allen Geschopfen kannst Du gesehen werden, und
alle sichst Du. Dadurch nidmlich, dal3 du alle siehst, wirst
Du von allen geschen. Denn anders konnen die Ge-
schopfe nicht sein, da sie durch Dein Sehen sind. Denn
sihen sie Dich, den Sehenden, nicht, empfingen sie von
Dir nicht das Sein. Das Sein der Schépfung ist zugleich
Dein Sehen und Gesehenwerden.

Du redest durch Dein Wort zu allem, was ist, und rufst
zum Sein alles, was nicht ist (vgl. Roém 4,17). Du rufst
also, damit sie Dich horen; und wenn sie Dich horen,
dann sind sie. Sprichst Du also, so sprichst Du zu allen
(Geschopfen), und alle, zu denen Du sprichst, héren
Dich. Du sprichst zur Erde und berufst sie zur mensch-
lichen Natur; es hort Dich die Erde, und dieses ithr Horen
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ist Werden des Menschen. Du sprichst zum Nichts, als sei
es etwas; und Du rufst das Nichts zum Etwas, und das
Nichts hért Dich, weil etwas wird, das nichts war.

41 O unendliche Kraftl Dein Entwerfen (concipere) ist
Reden. Du entwirfst den Himmel, und er ist, wie Du
thn entwirfst. Du entwirfst die Erde, und sie ist, wie
Du sie entwirfst, Wihrend Du entwirfst, siehst und
redest Du und wirkst Du, und (tust Du), was immer
gesagt werden kann.

Aber bewundernswiirdig bist Du, mein Gott: Einmal
redest Du, einmal entwirfst Dul Wie kommt es dann,
daf3 nicht alles gleichzeidg, sondern vieles nacheinander
ist? Wie stammt so viel Verschiedenes aus cinem einzi-
gen Entwurf?

Du gibst mir, der ich an der Schwelle des Eingangs
stehe, die Erleuchtung, daf} nimlich Dein Entwerfen dic
ganz einfache Ewigkeit selbst ist. Nichts aber kann ent-
stehen nach (post) der ganz einfachen Ewigkeit.

Die unendliche Dauer (duratio) also, die die Bwigkeit
selbst ist, umfal3t jede Aufeinanderfolge (successio). Also
ist alles, was uns in Aufeinanderfolge erscheint, keines-
wegs nach Deinem Entwurf, der die Ewigkeit ist. Denn
Dein einziger Entwurf, der auch Dein Wort ist, faltet alles
und jedes einzelne ein. Dein ewiges Wort kann weder
vielfiltig noch verschieden noch verinderlich noch wan-
delbar sein, da es die cinfache Ewigkeit ist.

So sehe ich, Herr, daB nichts nach Deinem Entwurf ist.
Vielmehr ist alles, weil Du es entwirfst. Du aber ent-
witfst in Ewigkeit. Doch die Aufeinanderfolge in der
Ewigkeit ist ohne Aufeinanderfolge die Ewigkeit selbst,
ist Dein Wort selbst, Herr, Gott,

Nichts von alledem, was uns zeitlich erscheint, hast Du
frither entworfen, als es ist. In der Ewigkeit nimlich, in
der Du entwirfst, fillt jede zeitliche Aufeinanderfolge mit
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dem einen selben Jetzt der Ewigkeit ineins. Nichts also ist
dort vergangen oder zukiinftig, wo das Zukiinftige und
das Vergangene mit dem Gegenwiirtigen ineinsfallen.

Doch daB} die Dinge in dieser Welt gemifl dem Frither
und Spiter existieren, kommt daher, dal Du die Dinge
nicht frither, damit sie seien, entworfen hast. Hittest Du
sie frither entworfen, witen sie friher gewesen. Aber
der, in dessen Entwetfen ein Vorher und Nachher vor-
kommen kann, so daB er zunichst eines, danach anderes
entwitft, ist nicht der allmichtige Entwurf, so wie das
Auge, das zuerst das eine und danach das andere sieht,
nicht allmichtig ist. So bist Du, weil Du der allmichtige
Gott bist, innerhalb der Mauer im Paradies.
Die Mauer aber ist jener Ineinsfall, wo das Spitere mit
dem Fritheren ineinsfillt, wo das Ende mit dem Anfang
ineinsfillt, wo Alpha und Omega dasselbe sind. Immer
also sind die Dinge, weil Du sagst, damit sie sind; und
sie sind nicht frither, weil Du es nicht friher sagst. Und
wenn ich lese (1 Kor 15,45), da Adam vor so vielen
Jahren gewesen und daB heute wieder ein solcher ge-
boren sei, scheint es unmoglich, dall Adam damals war,
weil Du es damals gewollt hast, und dal} er zugleich
heute geboren ist, weil Du es jetzt gewollt hast, und dal3
Du dennoch gewollt hast, daB Adam nicht friiher sei als
der heute Geborene.
Doch das, was unméglich erscheint, ist die Notwendig-
keit selbst. Denn etz und >damalsc< sind >nach« Deinem
Wort. Und so begegnen sie demjenigen, der sich Dir
nihert, an der Mauer, die den Ort umgibt, wo Du
wohnst, im Ineinsfall. Es fillt nimlich das>Jetzt« und das
sDamalsc ineins am Kreis der Mauer des Paradieses. Du
aber, mein Gott, existierst und redest jenseis von Jetzt
und Damals, der Du die absolute Ewigkeit bist.
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Kapitel 11

Wie man in Gott
»Aufeinanderfolge ohne Aufeinanderfolgec sieht

Ich erfahre Deine Giite, mein Gott, die mich armen Siin-
der nicht nur nicht verschmiht, sondern mittels eines
sehnlichen Verlangens aufs kstliche nihrt. Du hast mir
ein schones Gleichnis iiber die Einheit Deines geistigen
Wortes oder Entwurfs (conceptus) und dessen Mannig-
faltigkeit im nacheinander Erscheinenden eingegeben.
Denn der einfache Entwurf einer vollkommensten Uhr
fiihrt mich dazu, daB ich auf eine weisere Art zur Schau
Deines Entwurfs und Wortes hingerissen werde. Der
einfache Entwurf einer Uhr faltet nimlich die ganze
zeitliche Aufeinanderfolge in sich ein. Und angenom-
men, die Uhr sei ein Entwurf, so wird, auch wenn wir
den Schlag der sechsten Stunde frither als den der sieb-
ten horen, die siebte Stunde dennoch nur gehért, wenn
der Entwutf der Uhr es gebietet. Die sechste Stunde ist
auch nicht frither in diesem Entwurf als die siebte oder
achte. Im einzigen Entwurf der Uhr ist vielmehr keine
Stunde frither oder spiter als eine andere, obwohl die
Uhr niemals eine Stunde schligt, auer wenn ihr Ent-
wurf es gebietet. Und es ist wahr zu sagen, daf3 es, wenn
wit die sechste Stunde schlagen héren, dann sechs
schligt, weil es der Entwurf des (Uhrmacher-)Meisters
so will,

Da die Uhr im Entwurf Gottes Entwurf ist, scheint ein
wenig auf:

wie die Aufeinanderfolge in der Uhr im Wort oder Ent-
wutf ohne Aufeinanderfolge ist;

und daf in jenem vollkommen einfachen Entwurf alle
Bewegungen und Schlige und, was immer wir in der
Aufeinanderfolge erfahren, eingefaltet sind;
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sowie dal3 alles, was in einer Aufeinanderfolge eintritt, in
gar keiner Weise vom Entwurf abweicht, sondetn die
Ausfaltung des Entwurfs ist, so daB} der Entwutf einem
jeden das Sein vetleiht;

und daf} deswegen nichts frither gewesen ist, als es sich
ereignet, da es friher nicht entworfen wat, dal} es sei.
Der Entwutf der Uhr stehe also sozusagen fiir die Ewig-
keit selbst. Dann ist die Bewegung in der Uhr die Auf-
einanderfolge. Die Ewigkeit faltet also die Aufeinander-
folge ein und entfaltet sie. Denn der Entwurf der Uhr —
der fiir die Ewigkeit steht — faltet gleicherweise alles ein

und aus.

Geptiesen seist Du, Herr, mein Gott, der Du mich mit
der Milch der Gleichnisse nihrst und speisest, bis Du
mir eine kriftigere Nahrung reichst (vgl. Hebr 5,12 u.
14). Fihre mich, Herr, Gott, auf diesen Pfaden zu Dir.
Denn, wenn Du nicht fithrst, kann ich mich auf dem
Weg nicht halten wegen der Gebrechlichkeit meiner ver-
ginglichen Natur und des irdenen Gefilles, das ich her-
umtrage (vgl. 2 Kor 4,7).

Ich komme wiederum zurtick im Vertrauen auf Deinen
Beistand, Herr, damit ich Dich jenseits der Mauer des
Ineinsfalls von FEinfaltung und Ausfaltung finde. Und
wenn ich durch diesen Eingang Deines Wortes und Ent-
wurfes eintrete und zugleich ausgehe, finde ich stfieste
Weide: Wenn ich Dich als die Kraft, die alles einfaltet,
finde, trete ich ein; wenn ich Dich als ausfaltende Kraft
finde, gehe ich aus. Wenn ich Dich als zugleich aus- und
cinfaltende Kraft finde, gehe ich zugleich ein und aus.

Ich trete ein von den Geschdpfen zu Dir, dem Schopfer,
von den Wirkungen zut Ursache. Ich gehe aus von Dir,
dem Schopfer, von der Ursache zu den Wirkungen. Ich
gehe ein und aus zugleich, wenn ich sehe, dafl Ausgehen
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Eintreten und Eintreten zugleich Ausgehen ist; so wie
der, der zihlt, zugleich aus- und einfaltet. Er entfaltet die
Kraft der Einheit und faltet die Zah! in die Einheit ein.
Das Ausgehen der Schopfung von Dir ist das Fintreten
der Schopfung, und Entfalten ist Einfalten. Und wenn
ich Dich, Gott, im Paradies, das von dieser Mauer des
Ineinsfalls der Gegensitze umgeben ist, sche, sehe ich,
daBl Du weder einfaltest noch unterscheidend (disiunc-
tive) oder verbindend (copulative) ausfaltest. Die Mauer
des Ineinsfalls ist nimlich Unterscheidung und Verbin-
dung zugleich. Jenseits von ihr bist Du, losgelost von
allem, was gesagt oder gedacht werden kann,

Kapitel 12

Wo der Unsichtbare geschen wird,
wird der Ungeschaffene geschaffen

Bisweilen hast Du, Herr, Dich mir als der fiir die gesamte
Schopfung Unsichtbare gezeigt; denn >Du bist derc un-
endliche »verborgene Gottc (Jes 45,15). Unendlichkeit ist
aber unbegreiflich fiir jede Art des Begteifens. Dann hast
Du Dich mir als det von allen Sichtbare gezeigt. Etwas ist
ja nur insoweit, als Du es siehst; und es wire nicht wirk-
lich, wenn es Dich nicht sihe. Dein Sehen verleiht nim-
lich das Sein, weil es Deine Wesenheit ist.

So bist Du, mein Gott, zugleich unsichtbar und sichtbar.
Unsichtbar bist Du so, wie Du bist; sichtbar bist Du, wie
die Schoépfung ist, die nur insoweit ist, als sie Dich sicht.
Du, mein unsichtbarer Gott, wirst also von allen gese-
hen; und in jedem Blick wirst Du gesehen. Von einem
jeden, der sieht, wirst Du in jedem Sichtbaren und in
jedem Akt des Sehens gesehen, der Du unsichtbar und
von allem solchen vollig gelost und hocherhoben (supet-
exaltatus) ins Unendliche bist.
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Ich muB also, Herr, jene Mauer des unsichtbaren Sehens 48
dorthin itiberspringen, wo Du gefunden werden wirst.
Die Mauer ist aber alles und nichts zugleich. Denn Du,
der Du mir entgegentrittst, als seist Du alles und nichts
von allem zugleich, wohnst innerhalb jener hochragen-
den Mauer, die kein Erfindergeist (ingenium) mit eigener
Kraft ersteigen kann,

Manchmal trittst Du mir so entgegen (occurris mihi),
daB ich denke, Du sihest in Dir alles wie ein lebendiger
Spiegel, in dem alles widerleuchtet. Und weil Dein Sehen
Wissen ist, fillt mir ein (occurit mihi), dal Du nicht alles
in Dir wie ein lebendiger Spiegel sichst. Denn dann ent-
stinde Dein Wissen von den Dingen her.

Dann trittst Du mir entgegen, als ob Du in Dir alles
sihest wie eine Kraft, die sich selbst anschaut, so wie die
Kraft eines Baumsamens, wiirde sie sich anschauen, in
sich virtuell (in virtute) den Baum sihe, weil die Kraft
des Samens der Wirkmoglichkeit nach Baum ist.

Doch danach fillt mir ein, daB Du keineswegs Dich und
in Dir alles siehst wie eine Kraft. Denn einen Baum in
dem Vermégen (in potentia) seiner Kraft zu schen, un-
terscheidet sich von dem Sehen (refert a visione), bei
dem ein wirklicher Baum gesehen wird.

Und dann erfahre ich, daB Deine unendliche Kraft iiber
der spiegelartigen und samenhaften steht, auch tiber
dem Ineinsfall von Strahlen und zugleich Widerstrahlen
von Ursache und Verursachtem, ferner dal diese abso-
lute Kraft absolutes Sehen ist. Dieses ist die Vollkom-
menheit selbst, und es ist iiber allen Weisen (modi) des
Sehens. Denn alle Weisen, die die Vollkommenheit des
Sehens verdeutlichen (explanant), sind ohne die Ein-
schrinkung in bestimmte Modi Dein Sehen, das Dein

Wesen ist, mein Gott.
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49 Doch laf3; giitigster Herr, Dein geringes Geschdpf noch
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weiter zu Dit sprechen. Ist Dein Sehen Dein Erschaffen
und siehst Du nichts von Dir Verschiedenes (aliud a Te),
sondern bist Du selbst der Gegenstand Deiner selbst —
Du bist ja sehend, sichtbar und Sehen —, wic erschaffst
Du dann die von Dir verschiedenen Dinge? Du scheinst
ja Dich selbst zu erschaffen, so wie Du Dich selbst sichst,
Aber Du trostest mich, Leben meines Geistes, auch
wenn mir die Mauer des Widersinnes (absurditatis) ent-
gegentritt, die die Mauer des Ineinsfalls von Erschaffen
mit Erschaffenwerden ist, — als sei es unmoglich, dal}
Erschaffen mit Erschaffenwerden zusammenfillt. Das
anzunehmen, scheint nimlich gleich zu sein der Behaup-
tung, etwas sei, bevor es ist: Wenn etwas erschafft, ist es,
und es ist nicht, weil es erschaffen wird. Doch das steht
nicht entgegen. Dein Erschaffen ist nimlich Dein Sein.
Erschaffen und zugleich Erschaffenwerden sind auch
nichts anderes, als dai Du Dein Sein allem mitteilst, so
dafl Dualles in allem¢ (1 Kor 15,28) bist und dennoch
ginzlich gelost bleibst von allem.

Denn das, >was nicht ist, zum Sein >rufenc (Rém 4,17)
heifit: dem Nichts das Sein vetleihen. So ist Rufen Er-
schaffen, und das Sein Verleihen ist Erschaffenwerden.
Und jenseits dieses Ineinsfalls von Erschaffen mit dem
Erschaffenwerden bist Du, der absolute und unendliche
Gott, weder erschaffend noch erschaffbar, wenngleich
alles das ist, was es ist, weil Du bist.

»O Tiefe des Reichtums, wie unbegreiflichc Rém 11,33)
bist Dul Solange ich den Schopfer als erschaffend be-
greife, bin ich noch diesseits der Mauer des Paradieses.
So bin ich (auch), wenn ich den Schépfer als erschaffbar
begreife, noch nicht eingetreten, aber an der Mauer.
Doch wenn ich Dich als absolute Unendlichkeit sehe,
der weder der Name eines erschaffenden noch der eines
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erschaffbaren Schépfers zukommt, dann beginne ich,
Dich unverhtllt zu schaven und in den >Garten der
Wonner einzutreten. Denn Du bist keineswegs etwas,
das gesagt oder begriffen werden kann, sondern der un-
endlich iiber alles derartige hinaus schlechthin Hocher-
habene. Du bist also nicht der Schépfer, sondern unend-
Jich mehr als der Schopfer, wenngleich ohne Dich nichts
geschieht oder geschehen kann. Dir sei Lob und Ehre
durch die unendliche Ewigkeit!

Kapitel 13

Gott wird als absolute Unendlichkeit geschen

Herr, Gott, Du Beistand derer, die Dich suchen! Ich
sehe Dich im Garten des Paradieses, und ich weil3 nicht,
was ich sehe, da ich nichts Sichtbares sehe. Nur das weil3
ich, dal3 »ich weil3, daf3 ich nicht weil}, was ich sehe, und
es niemals wissen kann, Ich weil3 Dich auch nicht zu
benennen, weil ich nicht weil}, was Du bist. Und sagte
mir auch jemand, Du seiest mit diesem oder jenem Na-
men zu benennen, so weill ich eben dadutrch, dal3 er
einen Namen nennt, dal3 es nicht Dein Name ist. Denn
die Grenze jeder Art von Bezeichnung ist die Mauer,
jenseits derer ich Dich sehe.

Wenn jemand irgendeinen Begritf bildete, wie Du be-
griffen werden konnest, weil3 ich, da3 dieser Begriff auf
Dich nicht zutrifft. Denn jeder Begriff findet an der
Mauer des Paradieses seine Grenze.

Wenn jemand irgendein Gleichnis bildete und sagte, Du
sciest diesem entsprechend 2zu begreifen, weill ich
gleichfalls, daf3 dieses Gleichnis auf Dich nicht zutrifft.
Ebenso ist jemand, wenn er eine Einsicht tber Dich
datlegt in der Absicht, eine Weise anzugeben, um Dich
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zu verstehen, immer noch weit von Dir entfernt. Von all
dem witrst Du nidmlich durch eine sehr hohe Mauer ge-
trennt. Denn die Mauer grenzt alles, was gesagt oder
gedacht wetden kann, von Dir ab, da Du von all dem
losgeldst bist, was unter das Begreifen von irgend je-
mandem fallen kann.

52 Daher sehe ich, wenn ich mich ganz hoch erhebe, Dich

als die Unendlichkeit. Deshalb bist Du unzuginglich, un-
begreiflich, unnennbar, nicht vermehrbar und unsichtbar,
Daher muf3 jeder, der zu Dir hinzutritt, tiber jede Grenze,
jedes Ende und alles Endliche hinaussteigen.

Doch wie wird er zu Dir gelangen, der Du das Ziel
(finis) bist, zu dem er hinstrebt, wenn et tiber das Ziel
hinaussteigen muB? Tritt nicht einer, der iber das Ziel
hinaussteigt, ins Unbestimmte und Verschwommene
(corifusum) ein, und damit dorthin, wo fiir die Einsicht
Nichtwissen und Dunkelheit herrschen? Diese sind Zei-
chen der geistigen Verschwommenheit. Die Einsicht
muf3 also, wenn sie Dich sehen will, unwissend (igno-
rans) werden und sich im Finstern ansiedeln.

Doch was ist, mein Gott, die Einsicht in der Unwissen-
heit? Ist es nicht die belehrte Unwissenheit? Du, Gott,
der Du die Unendlichkeit bist, kannst nur von dem er-
reicht werden, dessen Einsicht in Unwissenheit ist, der
nidmlich weil3, dal3 er Deiner unwissend ist. Wie kann die
Einsicht Dich fassen, der Du die Unendlichkeit bist? Sie
weild, dal} sie unwissend ist und daBl Du nicht erfal3t
werden kannst, weil Du die Unendlichkeit bist. Unend-
lichkeit verstehen heilt nimlich, das UnfaBbare erfassen
(comprehendere incomprehensibile). Die Einsicht weil3,
daB sie Dich nicht kennt, weil sie weiB, daB Du nicht
gewul3t werden kannst, es sei denn, das NichtwiBbare
werde gewult, das Nichtsichtbare gesehen und das
Nichterreichbare erreicht.

46

Du, mein Gott, bist die absolute Unendlichkeit selbst, 53
die ich als unendliches Ende (= Ziel) (finem infinitum)"
sehe. Aber ich kann nicht fassen, dafl ein Ende ein Ende
ohne Ende ist. Du, Gott, bist das Ende (= Ziel) Deiner
selbst, weil Du das bist, was auch immer Du hast. Wenn
Du ein Ende (= Ziel) hast, so bist Du das Ende
(= Ziel). Du bist folglich das unendliche Ende ( = Ziel),
weil Du das Ende (= Ziel) Deiner selbst bist. Denn
Dein Ende ( = Ziel) ist Deine Wesenheit. Die Wesenheit
des Endes ( = Zieles) ist nicht auf etwas anderes als das
Ziel hin gerichtet (terminatut seu finitur), sondem.auf
sich. Das Ende (= Ziel), das das Ende (= Ziel) seiner
selbst ist, ist also unendlich; und jedes Ende (= Ziel),
das nicht das Ende (= Ziel) sciner selbst ist, ein be-
grenztes Ende (= Ziel). _ ‘
Du, Herr, der Du das Ende (= Ziel) bist, das. allem
Grenze (und Ziel) setzt (omnia finiens), bist folglich das
Ende (= Ziel), das kein Ende hat, und so das Egde
(= Ziel) ohne Ende oder das unendliche Ende ( = Ziel).
Das entzieht sich jedem Verstandesdenken (rationem).
Denn es schlieBt einen Widerspruch ein. Bejahe ich also
das unendliche Sein, so gebe ich zu, die Finsternis sei
Licht, das Nichtwissen Wissen, das Unmdgliche not-
wendig. Und weil wir einrdumen, dal es ein Ende
(= Ziel) des Endlichen gibt, miissen wir einrdumen (ne-
cessario admittimus), daB3 das Unendliche als das letzte
Ende (= Ziel) oder das Ende (= Zicl) ohne Ende
(= Ziel) existiett.
¥ Das lateinische Wort »finis« bedeutet sowoh! »Grenze« oder »Ende«
wie »Ziele. Die folgende Gedankenentwicklung beruht darauf. Sie
konvergiert auf: unendliches End-Ziel hin. — Analog ist es 1m fol-
genden Kapitel (N. 58) sowie in Kap. 16 (Nt. 69) mit »principium.
Das kann sowohl »Anfang« wie »Ursprung« bedeuten. Niheres: R.
Haubst, Das Bild des Einen und Dreieinen Gottes in der Welt nach
Nikolaus von Kues, Trier 1952, 88-98; Ders., Die Christologie des
Nikolaus von Kues, Preiburg 1956, 170-175.
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Aber wir kdnnen nicht anders als bejahen, daf3 es end-
liche Seiende gibt. So kénnen wir auch das Unendliche
nicht nicht bejahen. Wir bejahen also den Ineinsfall der
Widerspriiche (contradictoriorum), tiber dem das Un-
endliche ist. Jener Ineinsfall aber ist ein Widerspruch
ohne Widerspruch, so wie das Ende (= Ziel) ohne
Ende (= Ziel) ist,

54 Du, Herr, sagst mir auch: Wie die Andersheit (alteritas)
in der Einheit ohne Andersheit ist, weil sie Einheit ist,
so ist der Widerspruch in der Unendlichkeit ohne Wi-
derspruch, weil er Unendlichkeit ist. Die Unendlichkeit
ist die Einfachheit selbst. Widerspruch (aber) ist nicht
ohne Verinderung (alteratio). Doch die Andersheit in
der Einfachheit ist ohne Verinderung, weil sie die Fin-
fachheit selbst ist. Denn alles, was von der absoluten
Einfachheit gesagt wird, fillt mit ihr ineins, weil dort
Haben Sein ist,

Der Gegensatz (oppositio) der Gegensiitze ist Gegensatz
ohne Gegensatz, so wie das Ende (= Ziel) aller Endli-
chen das Ende (= Ziel) ohne Ende (= Ziel) ist. Du,
Gott, bist also der Gegensatz der Gegensitze, weil Du
unendlich bist; und weil Du unendlich bist, bist Du die
Unendlichkeit selbst. In der Unendlichkeit ist der Ge-
gensatz der Gegensitze ohne Gegensatz.

Herr, mein Gott, Du Stitke der Schwachen (vel.
Jes 25,4), ich sehe, daB Du die Unendlichkeit selbst bist.
Daher gibt es nichts, das Dir gegeniiber anders (alte-
rum), verschieden (diversum) oder entgegengesetzt (ad-
versum) ist. Die Unendlichkeit duldet keine Andersheit
neben sich; denn weil sie Unendlichkeit ist, ist nichts
aufler ihr. Die absolute Unendlichkeit schlieBt nimlich
alles ein und umfaf3t alles. Gibe es also Unendlichkeit
und anderes auBlerhalb ihrer, so gibe es weder die Un-
endlichkeit noch etwas anderes. Die Unendlichkeit kann
ja weder groBiet noch kleiner sein.
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Nichts ist also aullerhalb ihrer. Denn wenn die Unend- 55

lichkeit nicht alles Sein in sich einschlOsse, wiire sie nicht
die Unendlichkeit. Wenn die Unendlichkeit nicht wire,
dann gibe es weder Begrenzung (finis) noch etwas an-
deres noch Verschiedenes. All das kann ohne Andersheit
der Enden und der Grenzen nicht sein. Wird also das
Unendliche aufgehoben, bleibt nichts.

Also ist die Unendlichkeit; sie schlief3t alles ein (com-
plicat), und nichts kann auBerhalb ihrer sein. Fiir sie gibt
es daher nichts anderes oder Verschiedenes. Die Unend-
lichkeit ist mithin so alles, dal3 sie nichts von allem ist.
Der Unendlichkeit kann kein Name zukommen. Denn
jeder Name kann sein Gegenteil (contrarium) haben.
Far die unnennbare Unendlichkeit aber kann es kein
Gegenteil geben. Denn die Unendlichkeit ist weder ein
Ganzes, dem ein Teil entgegengesetzt ist, noch kann sie
ein Teil sein. Weder ist die Unendlichkeit grof3 noch
klein noch irgend etwas von all dem, was im Himmel
oder auf der Erde genannt werden kann. Uber all die-
sem ist die Unendlichkeit.

Die Unendlichkeit ist nicht gréler als irgend etwas noch
kleiner, noch ist sie mit irgend etwas gleich. Doch wenn
ich erwige, daB die Unendlichkeit weder grof3er noch
kleiner ist als irgend etwas, das es geben kann, sage ich,
daB sie das MaB von allem ist, weil sie weder gréBer
noch kleiner ist. Und so verstehe ich sie als die Gleich-
heit (aequalitas) des Seins.

Solche Gleichheit aber ist die Unendlichkeit. Und so
existiert die Gleichheit nicht auf eine Weise, in det ihr
Ungleiches entgegengesetzt wird. Vielmehr ist hier (so-
gar) die Ungleichheit Gleichheit. In der Unendlichkeit ist
die Ungleichheit nidmlich ohne Ungleichheit, weil sie
Unendlichkeit ist. So ist auch die Gleichheit in der Un-
endlichkeit die Unendlichkeit. Die unendliche Gleichheit
ist Ende (= Ziel) ohne Ende (= Ziel).
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Wenngleich sie weder groB3er noch kleiner ist, ist sie also
dennoch nicht Gleichheit in der Weise, wie man die ver-
schrinkte Gleichheit versteht, sondern die unendliche
Gleichheit, die kein Mehr noch ein Weniger faf3t. So ist
sie auch nicht dem einen gleicher als dem anderen, son-
dern dem einen so gleich, dafB3 sie allen gleich ist, und
allen so gleich, daf sie keinem von allem gleich ist.
Das Unendliche kann ja nicht verschriinkt werden, son-
dern bleibt absolut. Kénnte es von der Unendlichkeit
verschrinkt werden, so wire es nicht unendlich. Es kann
mithin, wenn es auch keinem ungleich ist, nicht zur
Gleichheit mit Endlichem verschrinkt werden. Wie
sollte nidmlich Ungleichheit dem Unendlichen zukom-
men, dem weder ein Mehr noch ein Weniger zukommt?
Das Unendliche ist also im Vergleich zu irgend etwas
Gegebenem weder groBer noch kleiner noch ungleich.
Deshalb ist es auch nicht Endlichem gleich, weil es un-
endlich (per infinitum) tber allem Endlichen ist. Und
weil es unendlich tber allem Endlichen ist — das ist es
aus sich selbst —, ist das Unendliche ganz und gar ab-
solut und unverschrinkbar,

O wie erhaben bist Du, Herr, tber alles und zugleich
demiitig, da Du sin allem¢ bist. Wire die Unendlichkeit
verschrinkbar zu irgend etwas Benennbarem, wie es
eine Linie, Oberfliche oder Gestalt sind, so wiirde sie
das, wozu sie verschrinkt wire, zu sich heranzichen.
Dal3 das Unendliche so verschrinkbar sei, ist ein Wi-
derspruch (implicat); denn dabei wiitde es nicht einge-
schrinkt, sondern z6ge an sich.

Wenn ich nimlich sage, dall das Unendliche zu einer
Linie verschriinkt werde, wenn ich zum Beispiel sage:
sunendliche Linies, dann wird die Linie ans Unendliche
herangezogen. Die Linie hért nimlich auf, Linie zu sein,
wenn sie keine Ausdehnung (quantitas) und kein Ende
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hat. Die unendliche Linie ist keine Linie; die Linie in der
Unendlichkeit ist vielmehr die Unendlichkeit.

Und wie zum Unendlichen nichts hinzugefiigt werden
kann, so kann das Unendliche nicht so zu etwas ver-
schriankt werden, daf3 es etwas anderes als das Unendli-
che sei. Die unendliche Giite ist nicht Giite, sondern
Unendlichkeit. Die unendliche Ausdehnung ist nicht
Ausdchnung, sondern Unendlichkeit. Und so ist es mit
allem. Du bist der grofie Gott, dessen Grofie kein Ende
hat (vgl. Ps 145,3). Und daher sehe ich, daBl Du so das
unmelBbare Mal3 von allem bist, wie das unendliche
Ende ( = Ziel) von allem.

Du bist also, Herr, weil Du unendlich bist, ohne Anfang
und ohne Ende. Du bist der Anfang und das Ende ohne
Ende, Du bist der Anfang ohne Ende und das Ende
ohne Anfang, und so der Anfang, daBl Du das Ende, und
so das Ende, daB3 Du der Anfang bist. Und Du bist
weder Anfang noch Ende, sondern iber dem Anfang
und dem Ende die absolute, immer gepriesene Unend-
lichkeit selbst.

Kapitel 14

Wie faltet Gott alles ohne Andersheit in sich ein?

Herr, auf Grund der Unendlichkeit Deines Erbarmens
sehe ich, daBl Du die Unendlichkeit bist, die alles umfaft.
Es gibt also nichts aulerhalb Deiner. Alles aber ist in
Dir nichts anderes als Du.

Du lehrst mich, Hert, daB die Andersheit, die in Dir
nicht ist, auch in sich nicht ist und auch nicht sein kann.
Die Andersheit, die in Dir nicht ist, bewirkt auch nicht,
daf3 das eine Geschopf anders gegeniiber einem anderen
ist, obwohl das eine nicht das andere ist. Der Himmel ist
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ndmlich nicht die Erde, wenngleich es wahr ist, da} der
Himmel Himmel und die Erde Erde ist. Wenn ich also
die Andersheit suche, die weder in Dir noch aulerhalb
Deiner ist, — wo werde ich sie finden?

Und wenn sie nicht ist — wie ist dann die Erde ein
anderes Geschopf als der Himmel? Denn ohne Anders-
heit kann man dies nicht begreifen.

Aber Du sprichst in mir, Herr, und Du sagst, daf} die
Andersheit kein positiver Anfang ( = Prinzip) ist. Und
insofern ist sie gar nicht. Denn wie kénnte die Anders-
heit ohne Prinzip sein, wenn sie nicht selbst der Ur-
sprung (ptincipium) und die Unendlichkeit wire? Aber
Andersheit ist kein Ursprung des Seins. Denn Anders-
heit wird vom Nichtsein ausgesagt. Weil nimlich das
eine nicht das andete (aliud) ist, wird es ein anderes
(alterum) genannt. Andersheit kann also kein Ursprung
des Seins sein, da sie vom Nichtsein her benannt witd.
Sie hat auch keinen Ursprung des Seins, da sie vom
Nichtsein stammt. Die Andersheit ist also kein Etwas.
Dal3 der Himmel nicht die Erde ist, rithrt vielmehr da-
her, dal der Himmel nicht die Unendlichkeit selbst ist,
die alles Sein umfaQt.

Weil die Unendlichkeit absolute Unendlichkeit ist,
kommt es dazu, daB das eine nicht das andere sein kann,
so wie das Wesen des Sokrates das gesamte sokratische
Sein umfalit. In diesem einfachen sokratischen Sein gibt
es keine Andersheit oder Verschiedenheit. Denn fiir al-
les, was in Sokrates ist, ist das Sein des Sokrates die
individuelle Einheit, so daf} in diesem einzigen Sein das
Sein von allem, was in Sokrates ist, eingefaltet ist, nim-
lich in eben der individuellen Einfachheit, in der nichts
anderes oder Verschiedenes gefunden werden kann. In
diesem einen einzigen Sein ist vielmehr alles, was sokra-
tisches Sein hat, und es ist in ithm eingefaltet. AuBerhalb
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dessen ist es nicht und kann es nicht sein, wenngleich
auch bei diesem ganz einfachen Sein das Auge nicht
Oht, das Haupt nicht Herz, Schen nicht Héren und das
Sinnesempfinden nicht der Verstand ist.

Das entstammt nicht irgendeinem Prinzip der Anders-
heit, sondern (schon) aus der Setzung des ganz einfa-
chen sokratischen Seins ergibt sich, dafl das Haupt nicht
die Fille ist, weil das Haupt nicht das ganz einfache
sokratische Sein selbst ist; daher umfa3t sein Sein nicht
das ganze sokratische Sein.

So sehe ich, Herr, wenn Du mich erleuchtest: Weil das
einfache sokratische Sein keineswegs dem Sein irgendei-
nes Gliedes vollig mitgeteilt und nicht zu ihm ver-
schrinkt werden kann, ist also das Sein eines Gliedes
nicht das Sein des anderen. Dieses einfache sokratische
Sein ist vielmehr das Sein aller Glieder des Sokrates. In
ihm ist die ganze Mannigfaltigkeit und Andersheit, die
den Gliedern zukommt, einfache Einheit, so wie die
Gestalten-Vielheit der einzelnen Teile in der »Gestalt des
Ganzen¢ Einheit ist.

So etwa verhilt sich, Gott, Dein Sein, das auf absolute
Weise Unendlichkeit ist, zu allem, was ist. Mit »absolute
Weise« aber meine ich: wie die absolute Form des Seins
aller verschrinkter Formen.

Daher verbleibt die Hand des Sokrates, wenn sie von
Sokrates getrennt wird, obwohl sie nach der Abtrennung
nicht linger die Hand des Sokrates ist, dennoch in ir-
gendeinem Sein, dem eines toten Korpers (cadaveris).
Das kommt daher, daf3 die das Sein vetleihende Form
des Sokrates nicht das Sein schlechthin vetleiht, sondern
ein verschrinktes Sein, nimlich das sokratische. Von die-
sem kommt das Sein der abtrennbaren Hand, das nichts-
destoweniger unter einer anderen Form weiter besteht.
Doch wiirde die Hand einmal von dem véllig unver-
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schrinkten Sein, das unendlich und absolut ist, getrennt,
dann horte sie ginzlich auf zu sein, da sie dann von
allem Sein getrennt wire,

Dank sage ich Dir, Herr, mein Gott, der Du Dich mir,
soweit ich es zu fassen vermag, in reichem Mal3e zeigst,
daBl Du die Unendlichkeit selbst bist, die in ihrer ganz
einfachen Kraft das Sein von allem einfaltet. Diese wiire
nicht unendlich, wite sie nicht auf unendliche Weise ge-
eint. Die geeinte Kraft ist ja stirker. Also ist die Kraft,
die so geeint ist, daf3 sie nicht noch mehr geeint werden
kann, unendlich und allmichtig. Du bist der allméichtige
Gott als die absolute Einfachheit, die absolute Unend-
lichkeit ist.

Kapitel 15

Die aktuale Unendlichkeit ist die Einheit,
in der das Bild die Wahrheit ist

Ertrage weiter Deinen geringen Diener, der vollig un-
verstindig ist, sofern Du ihm nicht gewihrst, dafl er zu
Dir, seinem Gott, redet.

Ich sehe in diesem gemalten Angesicht eine bildliche
Darstellung der Unendlichkeit. Denn der Blick ist nicht
auf einen Gegenstand oder Ort begrenzt, und insofern
unendlich. Er ist ndmlich nicht mehr dem einen Be-
trachter als dem anderen zugewandt. Und obwohl der
Blick in sich unendlich ist, scheint et dennoch von je-
dem beliebigen Betrachter begrenzt zu werden, da er
jeden, der ihn anschaut, in bestimmter Weise anschaut,
so als ob er nur ihn allein und nichts andetes ansihe.
So erscheinst Du mir, Herr, gleichsam als das absolute
und unendliche Seinkdnnen (posse esse), das durch jede
Form gestaltet und begrenzt werden kann.
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Wir sagen ja, die Formmoglichkeit der Matetie set un-
endlich, weil sie nie ganz beendet wird. Aber Du, das
unendliche Licht, antwortest in mir, dafl die absolute
Moglichkeit die Unendlichkeit selbst ist, die jenseits der
Mauer des Ineinsfalls ist, wo Werdenk6énnen mit Ma-
chenkénnen zusammenfillt und wo Moglichkeit mit
Wirklichkeit (actus) ineinsfillt. Auch wenn »die erste
Materie (materia ptima) in der Méglichkeit zu unendlich
vielen (infinitas) Formen ist, kann sie diese dennoch
nicht in Wirklichkeit haben; denn ihre Méglichkeit wird
durch eine cinzige Form begrenzt, und wenn diese eine
weggenommen witd, dann durch eine andere.

Fiele also das Seinkoénnen der Matetie zusammen mit
dem Wirklichsein, dann wire es so Mdglichkeit, dal3 es
Witklichkeit wire. Und wie sie in der Moglichkeit zu
unendlich vielen Formen wat, so wire sie in der Wirk-
lichkeit unendlich oft geformt. Doch die Unendlichkeit
in Wirklichkeit (infinitas actu) ist ohne Andersheit; und
es kann keine Unendlichkeit geben, wenn sie nicht Ein-
heit ist. Daher kénnen nicht unendlich viele Formen in
Wirklichkeit sein, sondern die witkliche (actualis) Un-
endlichkeit ist Finheit.

Du, Gott, der Du die Unendlichkeit selbst bist, bist also
der cine Gott selbst, in dem ich alles Seinkonnen als
Sein in Wirklichkeit sehe. Denn das von jeder zut ser-
sten Materie« oder zu irgendeinem anderen passiven
Vermégen verschrinkten Moglichkeit geldste Koénnen
ist das absolute Sein. Denn was immer im unendlichen
Sein ist, ist das unendliche ganz einfache Sein selbst. So
ist das Alles-Seinkénnen im unendlichen Sein das un-
endliche Sein selbst. Gleicherweise ist auch das Alles-
Wirklichsein im unendlichen Sein das unendliche Sein
selbst. Daher sind absolutes Seinkénnen und absolutes
Wirklichsein in Dir, meinem Gott, nichts anderes als
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Du, mein unendlicher Gott. Alles Seinkénnen bist Du,
mein Gott.

Das Seinkoénnen der sersten Materiec ist kein absolutes
Kénnen, Darum kann es nicht mit der absoluten Wirk-
lichkeit gleichgesetzt werden. Daher ist die serste Mate-
rie« nicht wie Du, Gott, (alles) in Wirklichkeit, was sein
kann. Das Seinkénnen der rersten Materiec ist smateri-
ell, und so verschrinkt und nicht absolut. So ist auch
das sinnliche oder das verstandesmiBige Seinkénnen
vetschrinkt. Doch das ganz und gar unverschrinkte
Kénnen fillt mit dem schlechthin Absoluten, mit dem
Unendlichen, ineins.

Wenn Du, mein Gott, mir also entgegentrittst, als seiest
Du formbare serste Materie, weil Du die Form eines
jeden, der Dich anschaut, annimmst, so erhebst Du
mich dann dahin zu sehen, daB} der Dich Anschauende
Dir keine Form gibt, sondern sich in Dir schaut, weil er
von Dir empfingt, was er ist. Und so schenkst Du das,
was Du von dem, der Dich anschaut, zu empfangen
scheinst. Es ist, als seist Du ein lebendiger Spiegel der
Ewigkeit, nidmlich die Form der Formen. Wenn jemand
in diesen Spiegel schaut, sieht er seine Form in der Form
der Formen, die der Spiegel ist, und er urteilt, die Form,
die er in diesem Spiegel sieht, sei das Bild (figura) sciner
cigenen Form; denn so verhilt es sich bei einem ge-
schliffenen materiellen Spiegel. Doch das Gegenteil da-
von ist wahr. Denn das, was er in diesem Spiegel der
Ewigkeit siehg, ist nicht Bild, sondern die Whahrheit, de-
ren Bild der Sehende ist. In Dir, mein Gott, ist also das
Bild die Wahrheit und das Urbild von allem und jedem

einzelnen, was ist oder sein kann,

O Gott, jeder Geist muB3 Dich bewundern! Manchmal
erscheinst Du wie ein Schatten, der Du doch das Licht
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bist. Denn wenn ich sehe, wie bei meiner Andetung der
Blick Deiner Ikone geidndert scheint, und Dein Ange-
sicht gedndert scheint, weil ich mich geindert habe,
dann trittst Du mir entgegen, als seist Du ein Schatten,
der der Anderung cines Dahergehenden folgt. Aber da
ich ein lebendiger Schatten bin und Du die Wahrheit,
urteile ich auf Grund der Anderung des Schattens, die
Wahtheit habe sich gedndert. Du bist also, mein Gott, so
Schatten, daf3 Du die Wahrheit bist. Du bist so mein Bild
und das eines jeden, dafl Du das Urbild bist.

Hert, Gott, Erleuchter der Herzen, mein Angesicht ist
ein wahres Angesicht, weil Du es mir gegeben hast, der
Du die Wahrheit bist. Mein Angesicht ist auch ein Bild,
weil es nicht die Wahrheit selbst ist, sondern ein Bild der
absoluten Wahrheit. In meinem Begriff falte ich also die
Wahrheit und das Bild meines Angesichtes ineins (com-
plico); und ich sehe, dal3 bei ihm das Bild so mit der
Wahrheit des Angesichtes ineinsfillt, daf3 es, soweit es
Bild ist, wahr ist.

Dann zeigst Du mir, Herr, daf bei der Anderung meines
Angesichtes Dein Angesicht zugleich veriindert und un-
verandert ist, und zwar verdndert, weil es die Wahrheit
meines Angesichtes nicht verlift, und unverindert, weil
es der Anderung des Abbildes nicht folgt.

Wie daher Dein Angesicht die Wahrheit meines Ange-
sichtes nicht verliBt, so folgt es auch nicht der Ande-
rung des verinderlichen Bildes. Die Wahrheit meines
Angesichtes kann sich veriindern, weil sie so Wahrheit
ist, daB sie Abbild ist. Die Deine aber kann sich nicht
verindern, weil sie so Bild ist, dal3 sie Wahrheit ist, Die
absolute Wahrheit kann die Wahrheit meines Angesich-
tes nicht verlassen. VerlieBBe nimlich die absolute Waht-
heit diese, so konnte mein Angesicht nicht bestehen; es
ist ja verdnderliche Wahrheit.
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So erscheinst Du, Gott, wegen Deiner unendlichen
Giite als verinderlich, weil Du die verindetlichen Ge-
schépfe nicht vetlit. Weil Du die absolute Giite bist,
bist Du aber nicht verindetlich, denn Du folgst nicht
der Verinderlichkeir.

O unermeBliche Hohe und Tiefe (altitudo profundissi-
ma), mein Gott, Du verliit die Geschopfe nicht und
zugleich folgst Du ihnen nicht. O unerklitliche Giite,
Du bietest Dich dem an, der Dich anschaut, als emp-
fingst Du von ihm Sein, und Du gestaltest Dich ihm
gleich, auf daB er Dich um so meht liebe, je dhnlicher
Du ihm erscheinst. Wir kénnen uns selbst nimlich nicht
hassen. Darum lieben wir das, was an unserem Sein An-
teil hat und es begleitet; und wir umarmen das uns Ahn-
liche, weil wir in cinem Bild dargestellt werden, in dem
wir uns selbst lieben.

Du zeigst Dich, o Gott, aufgrund der Demut Deiner
unendlichen Giite gleichsam als unser Geschopf, um
uns so zu Dir hinzuziehen. Du ziehst uns ja zu Dir auf
jede nur mogliche Weise hin, in der das freie Vernunfi-
geschépf gezogen werden kann.

Dabei fillt in Dit, Gott, Erschaffenwerden mit Erschaf-
fen ineins. Die Ahnlichkeit (similitudo), die von mir ge-
schaffen zu wetden scheint, ist namlich die Wahrheit, die
mich erschafft. So wenigstens soll ich verstehen, wie
sehr ich Dir anhangen muf, da in Dir Geliebtwerden
mit Lieben ineinsfillt. Soll ich mich nimlich in Dir, mei-
nem Gleichbild, lieben, so bin ich auch dazu dann aufs
héchste gedringt, wenn ich sehe, dal3 Du mich als Dein
Geschopf und Abbild liebst.

Wie kann ein Vater seinen Sohn nicht lieben, der so
Sohn ist, daB er Vater ist? Und wenn der recht liebens-
wert ist, der in der Wertschitzung Sohn ist und als Vater
erkennt (vgl. Tk 15,18.20ff.), bist Du das dann nicht aufs
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héchste, der Du an Wertschitzung einen Sohn und, was
das Erkennen angcht, den Vater tibertriffst? Du, Gott,
hast gewollt, daf3 die kindliche Liebe in der \Wertsch'a‘lt—
zung begriindet ist, und Du willst als dhnlicher als. el.n
Sohn geschitzt werden und als inniger Verbundeg (mq—
mior) als ein Vater erkannt werden. Denn Du bist d.1e
Liebe, die die kindliche wie die vitetliche Zuneigung in
sich einschlief3t. .

Sei also geptiesen in Ewigkeit, meine zirtlichste Liebe,

mein Gott!

Kapitel 16

Wire Gott nicht unendlich,
wire er nicht das Ziel der Sehnsucht

Das Feuer li3t nicht nach in der Glut; es hort auch nicht
auf das Vetlangen (amor) der Sehnsucht (desiderii), die
auf Dich, Gott, hingeht, der Du das Urbild (forma) alles
Ersehnenswerten und die Wahtheit bist, die in jeder
Sehnsucht ersehnt wird.

Da ich dank Deiner begliickenden Gabe begonnen habe,
Deine unbegteifbare Stiligkeit zu kosten, die mir umso
teurer wird, je unendlicher sie erscheint, sehe ich, daf3
Du, Gott, dazu allen Geschopfen unerkannt bist, damit
sie in dieser heiligsten Unwissenheit umso groBlere Ruhe
finden wie in einem unzihlbaren und unerschépflichen
Schatz.

Von einer viel grofleren Freude wird der durchstrémt,
der einen solchen Schatz findet, den er als vollig unzihl-
bar und als unendlich erkennt, als einer, der einen zihl-
baren und begrenzten findet. Deshalb ist diese heiligste
Unwissenheit um Deine GroBle die ersehnenswerteste
Nahrung (pascentia) meiner Einsicht, vor allem, wenn
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ich einen solchen Schatz in meinem Acker finde (vel.
Mt 13,44), so dal3 er mein Schatz ist.

O Quelle des Reichtums! Du willst ergriffen werden
durch meine Inbesitznahme und doch unbegteiflich und
unendlich bleiben, da Du ein Schatz solcher Wonnen bist,
deten Ende niemand anstreben kann. Wie konnte das
Begehren das Nichtsein anstreben? Mag nimlich der
Wille das Sein oder das Nichtsein anstreben, das Begeh-
renselber kann nicht ruhen, sondern gehtins Unendliche.
Du steigst herab, Herr, damit Du begriffen wirst, und
bleibst doch unzihlbar und unendlich. Und bliebest Du
nicht unendlich, so wirest Du nicht das Ziel der Sehn-
sucht. Du bist ja unendlich (infinitus), damit Du das Ziel
(finis) jeder Sehnsucht seiest. Die Sehnsucht der Ein-
sicht richtet sich ja nicht auf das, was gréBer und erseh-
nenswerter, sondern auf das, was weder groBer noch
ersehnenswerter sein kann. Alles aber, das diesseits des
Unendlichen ist, kann groer sein. Also ist das Ziel der
Sehnsucht unendlich.

Du, Gott, bist folglich die Unendlichkeit selbst, die al-
lein ich in jeder Sehnsucht ersehne. Der Kenntnis dieser
Unendlichkeit kann ich mich nicht weiter nihern, als
indem ich erkenne, daB sie unendiich ist.
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begreife, um so mehr betiihre ich (attingo) Dich, da ich
mehr das Ziel meiner Sehnsucht berithre. Was immer
mir also entgegentritt, das sich Dich als begreifbar auf-
zuzeigen miiht, verwerfe ich (abicio), da es in die Irre
fihrt (seducit).

Meine Sehnsucht, in der Du widerscheinst (reluces), fithtt
mich zu Dit, weil sie alles, was endlich und begreifbar ist,
verwirft. Darin kann sie ja nicht Ruhe finden, weil sie
durch Dich zu Dir gefiihrt wird. Du aber bist der Anfang
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( = Ursprung) ohne Anfang und das Ende (= Ziel) ohne
Ende. Die Sehnsucht wird also vom ewigen Ursprung,
von dem sie es hat, dal} sie Sehnsucht ist, zum Ziel ohne
Ende gefiihrt; und dieses ist unendlich,

DaB ich Menschlein (homuncio) von Dir, mein Gott,
nicht zufriedengestellt wiirde, wenn ich wiilte, dal Du
begreifbar bist, rihrt also daher, daf3 ich durch Dich zu
Dir als Unbegreifbarem und Unendlichem hingeftihrt

werde.

Ich sehe Dich, Hert, mein Gott, in einer Art geistiger
Entriickung (in raptu quodam); denn wenn schon das
Sehen nicht durch Sehen gesittigt wird, auch das Ohr
nicht durch Héren, dann noch weniger die Einsicht
durch das Einsehen.

Was die Einsicht einsieht, ist mithin nicht das, was sie
sdttigt oder ihr Ziel ist. Auch das kann nicht sittigen,
was die Einsicht tiberhaupt nicht einsieht, sondern nur
das, was sie durch Nicht-Einsehen einsieht, Denn das
Einsehbare, das sie erkennt, sittigt nicht, noch sittigt
das Einsehbare, das sie gar nicht kennt, sondern das
Finsehbare, das sie als so sehr einsehbar erkennt, daf} es
niemals vollig (ad plenum) eingesehen werden kann.
Nur dies kann sittigen. So sittigt ja auch denjenigen, der
einen unersittlichen Hunger hat, keine Speise, die er
schnell hinunterschlucken kann, auch keine Speise, die
gar nicht zu ihm gelangt, sondern nur eine Speise, die zu
ihm gelangt und, auch wenn sie immerzu verzehrt wird,
dennoch niemals vollig verzehrt werden kann, da sie sol-
cher Art ist, daf3 sie durch das Verzehren nicht gemin-
dert wird, weil sie unendlich ist.
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Kapitel 17

Nur als dreieiner
kann Gott vollkommen gesehen werden

Du hast Dich, Hert, mir als so licbenswert gezeigt, daB
Du nicht liebenswerter sein kannst. Du bist ja unendlich
liebenswert, mein Gott,

Niemals wirst Du deshalb von jemandem in dem Mafe
geliebt werden kénnen, wie Du liebenswert bist, es sei
denn von einem unendlichen Licbenden. Gibe es nim-
lich keinen unendlich Liebenden (amans), so witest Du
nicht unendlich liebenswert (amabilis). Dein Liebens-
wertsein, das bis ins Unendliche Geliebtwerdenkdnnen
bedeutet, rithrt nimlich daher, daf3 es das bis ins Unend-
liche Liebenkénnen gibt. Aus dem bis ins Unendliche
Liebenkénnen und aus dem bis ins Unendliche Geliebt-
werdenkonnen erwichst das unendliche Band der Liebe
(amoris nexus) zwischen dem unendlichen Liebenden
und dem unendlichen Liebenswerten. Das Unendliche
aber kann nicht vervielfiltigt werden.

Du, mein Gott, der Du die Liebe bist, bist also die lie-
bende Liebe, die liebenswerte Liebe und das Band zwi-
schen der liebenden und der liebenswerten Liebe.

Ich sehe in Dit, mein Gott, die liecbende Liebe. Und auf
Grund dessen, dafB3 ich in Dir die liebende Liebe sche,
sehe ich in Dir auch die lichenswerte Liebe; und weil ich
in Dir die licbende Liebe und die liebenswerte Liebe
sehe, sche ich das Band der Liebe zwischen beiden. Und
dies ist nichts anderes als das, was ich in Deiner abso-
luten Einheit sehe; in dieser sehe ich die einende Ein-
heit, die einbare Einheit und Einheit von beiden.

Was immer ich aber in Dir sehe, das bist Du, mein
Gott. Du bist also jene unendliche Liebe, die ohne Lie-
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benden, Liebenswerten und das Band beider von mir
nicht als naturhafte und vollkommene Liebe geschaut
werden kann.

Wie kann ich nimlich die vollkommenste und naturhaf-
teste Liebe ohne Liebenden, ohne Liebenswerten und
ohne die Einung (unio) beider verstehen? Daf die Liebe
nimlich liebend, liebenswert und beider Band ist, das
erfahre ich schon bei der verschrinkten Liebe als zum
Wesen der vollkommenen Liebe gehorig. Was aber zum
Wesen der vollkommenen verschrinkten Liebe gehort,
das kann der absoluten Liebe nicht fehlen. Von ihr hat
die verschtinkte Liebe ja alles, was sie an Vollkommen-
heit hat.

Je einfacher aber die Liebe ist, umso vollkommener ist
sie. Du, mein Gott, bist die vollkommenste und ein-
fachste Liebe. Du bist also die vollkommenste, ein-
fachste und naturhafteste Wesenheit der Liebe. Daher
sind in Dir, der Liebe, Liebender, Liebenswerter und
beider Band nicht jeweils etwas anderes, sondern als das-
selbe Du selbst, mein Gott. Da in Dir also das Liebens-
werte mit dem Liebenden und das Geliebtwerden mit
dem Lieben ineinsfillt, ist das Band dieses Ineinsfalls ein
wesenhaftes Band. Denn in Dir ist nichts, das nicht
Deine Wesenheit selbst ist.

Die mir also als drei (ttia) entgegentreten, nidmlich Lie-
bender, Liebenswetter und ihr Band, sind Deine ganz
einfache absolute Wesenheit selbst. Sie sind also nicht
drei (tria), sondetn cines. Diese Deine Wesenheit, mein
Gott, die mir als ganz einfach und hochsteine entgegen-
tritt, ist ohne die drei vorher Genannten nicht die na-
turhafteste und vollkommenste. Es ist also eine dreieine
(trina) Wesenheit; und dennoch sind nicht drei (tria) in

ihr, da sie ganz einfach ist.
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Die Mehrzahl (pluralitas) der drei Vorgenannten ist also
auf die Weise Mehrzahl, dal3 sie Einheit ist; und die Fin-
heit ist so Einheit, daB sie Mehrzahl ist. Die Mehrzahl
der drei ist Mehrzahl ohne Mehr-Zahl (numerus plura-
lis). Denn die Meht-Zahl kann keine einfache Einheit
sein, weil sie Meht-Zahl ist. Zwischen den Dreien gibt es
also keine zahlenhafte (numeralis) Unterscheidung (dis-
tinctio), weil diese wesenhaft ist. Denn eine Zahl unter-
scheidet sich von der anderen wesenhaft. Und weil
(jene) Einheit dreieinig (trina) ist, ist sic nicht die Einheit
der Ein-Zahl (numeti singularis); denn die Einheit der
Ein-Zahl ist nicht dreieinig.

O Gott, Du bist bewundernswiirdig! Du bist weder in
der Einzahl noch in der Mehrzahl, sondern iiber jeder
Mehrzahl und Einzahl (bist Du) cinigdrei und dreieinig,
Ich sehe also an der Mauer des Paradieses, in dem Du,
mein Gott, bist, die Mehrzahl mit der Einzahl ineinsfal-
len und Dich ganz weit (quam temote) jenseits wohnen.
Lehre mich, Herr, wie ich das als moglich verstehen
kann, was ich als notwendig sehe! Mir tritt nimlich die
Unméglichkeit entgegen, da die Mehrzahl von >Drei-
ey, ohne die ich Dich nicht als vollkommene und na-
tiitliche Liebe begreifen kann, eine Mehrzahl ohne Zahl
ist. Hs ist ja, wie wenn jemand seins, eins, eins< sagt. Er
sagt dreimaleinsg er sagt nicht drei(, sondern >eins¢, und
dieses seins¢ dreimal, Er kann aber nicht seins< dreimal
sagen ohne »drei, auch wenn er nicht »drei sagt. Denn
wenn et dreimal einsc sagt, rollt er dasselbe auf (repli-
cat), doch er zihlt nicht. Denn zihlen heift, die Eins
dndern (alterare). Aber ein und dasselbe dreifach (trini-
ter) aufrollen ist Vervielfachen ohne Zahl.

Daher ist die Mehrzahl, die von mir in Dir, meinem
Gott, wahrgenommen wird, eine Andersheit ohne An-
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dersheit, nimlich eine Andersheit, die Selbigkeit ist.
Denn sehe ich, dal3 der Liebende nicht der Liebenswerte
und das Band weder der Liebende noch der Liebens-
werte ist, so sehe ich den Liebenden vom Liebenswerten
nicht so unterschieden, als sei der Liebende das eine und
der Liebenswerte etwas anderes.

Ich sehe vielmehr, daB3 die Unterscheidung von Lieben-
dem und Liebenswertem innerhalb der Mauer des In-
cinsfalls von Einheit und Andersheit liegt. Jene Unter-
scheidung innerhalb der Mauer des Ineinsfalls, wo das
Unterschiedene und das Nicht-Unterschiedene ineins-
tallen, geht mithin jeder Andersheit und Verschiedenheit
voraus, die uns einsehbar ist.

Die Mauer versperrt nimlich die Moglichkeit jeder Ein-
sicht, wenn auch das Auge dariiber hinaus ins Paradies
blickt. Doch das, was es sicht, kann sie weder sagen
noch einsehen. Ihre Liebe ist ja doch geheim und ihr
Schatz verborgen. Auch wenn er gefunden ist, bleibt er
verborgen; denn er wird innerhalb der Mauet des Ineins-
falls von Verborgenem (absconditi) und Offenbarem
(manifesti) gefunden.

Ich kann mich aber von der Stifigkeit des Sehens nicht
zuriickziehen, ohne mir selbst noch irgendwie weiter
die Unterscheidung von Liebendem, Liebenswertem
und Band darzulegen. Denn es scheint moglich, diese
SiiBigkeit irgendwie bildhaft vorauszuverkosten (prae-
gustabilis).

Du figst es ndmlich so, Herr, dal ich in mir die Liebe
sche, da ich mich als Liebenden sehe; und weil ich sehe,
dafB3 ich mich selbst liebe, sehe ich mich (auch) als lie-
benswert; und ich sehe, dal3 ich das naturhafteste Band
zwischen beidem bin: Ich bin ein Liebender, ich bin
liebenswert, ich bin (beider) Band. Die Liebe, ohne die
keines dieser drei sein konnte, ist also eine. Ich bin einer,
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der ich Liebender bin, und derselbe, der ich liebenswert
bin, und eben derselbe, der ich das Band bin, das der
Liebe, mit der ich mich liebe, entspringt. Ich bin einer
und nicht drei (tria).

Nehmen wir also an, meine Liebe sei meine Wesenheit,
wie in Dir, mein Gott. Dann wire in der Einheit meiner
Wesenheit die Finheit der drei Vorgenannten, und in der
Dreiheit der drei Vorgenannten wire die Einheit der
Wesenheit, und dies alles wire in meiner Wesenheit auf
verschrinkte Weise (contracte), wihrend ich es in Dir
wahrhaft (veraciter) und absolut bestchen sehe; dann
wire die liebende Liebe nicht die liebenswerte Liebe
noch das Band.

Dies erfahre ich auf diesem Weg (hac praxi): Aus der
liebenden Liebe, die ich auf einen Gegenstand (res) au-
Berhalb meiner, also gewissermaBen auf etwas Liebens-
wertes aullerhalb meiner Wesenheit ausdehne, entsteht
ein Band, durch das ich, soweit es an mir Liegt, mit je-
nem verbunden werde. Dieser Gegenstand wird (aber)
mit mir durch dieses Band nicht verbunden, da er mich
nicht liebt. Auch wenn ich ihn also liebe, so daB} meine
Liebe sich liebend auf ihn erstreckt, zieht dennoch
meine liebende Liebe meine liebenswerte Liebe nicht
nach sich. Denn ich werde fiir ihn nicht liebenswert. Er
kiimmert sich nicht um mich, auch wenn ich ihn sehr
liebe, so wie ein Sohn sich manchmal nicht um seine
Mutter kiimmert, die ihn zirtlichst liebt.

So erfahre ich, daB die liebende Liebe weder die liebens-
werte Liebe ist noch das Band. Vielmehr sehe ich, daB
der Liebende sich vom Liebenswerten und vom Band
der Liebe unterscheidet. Diese Unterscheidung gehort
freilich nicht zum Wesen der Liebe. Ich kann ja auch
mich oder etwas andetes als mich nicht lieben, wenn die
Liebe fehlt (sine amore).
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So gehort (in Gott) die Liebe zum Wesen der Drei. Und
so sehe ich die ganz einfache Wesenheit der drei Vorge-
nannten, obwohl sie sich untereinander unterscheiden.
Herr, ein gewisses Vorauskosten Deiner Natur habe ich
in einem Gleichnis ausgedriickt. Doch vergib mir, Barm-
herziger, daf3 ich den unbeschreiblichen Genul3 Deiner
SiiBigkeit zu beschreiben (figurare) suche (nitor). Denn
wenn schon die Stuffigkeit einer unbekannten Obstfrucht
in keinem Gemilde und in keiner Darstellung darstellbar
ist und in keinem Wort ausgedriickt werden kann, wer
bin ich elender Stindet, der ich Dich, den Unzeigbaren,
zu zeigen und Dich, den Unsichtbaren, sichtbar darzu-
stellen suche und mir anmafle, Deine unendliche und
ginzlich unausdriickbare Siifligkeit schmackhaft (sapi-
dam) zu machen? Sie zu kosten, habe ich bisher noch
nie verdient, und durch meine Darstellung verkleinere
ich sie eher, als ich sie hoch preise!

Aber Deine Giite, mein Gott, ist so grof3, dal Du sogar
Blinde vom Licht sprechen und das Lob dessen verkiin-
den liBt, von dem sie nichts wissen noch wissen kon-
nen, auller es werde ihnen geoffenbart.

Die Offenbarung aber reicht nicht an den Geschmack
heran. Das Oht des Glaubens rithrt nicht die SiiBigkeit
an, die es zu verkosten gilt. Du aber, Gott, hast es mir
geoffenbart, dal kein Ohr es gehort hat noch in eines
Menschen Herz herabgestiegen ist die UnermeBlichkeit
Deiner SuBigkeit, die Du denen bereitet hast, die Dich
lieben (vgl. 1 Kor 2,9).

Dies hat uns Paulus, Dein grofler Apostel, geoffenbart,
der iiber die Mauer des Zusammenfalls ins Paradies ent-
riickt worden ist (vgl. 2 Kor 12,3-4), wo allein Du un-
verhiillt geschaut werden kannst, der Du die Quelle aller
Wonnen bist.
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Im Vertrauen auf Deine unendliche Giite habe ich mich
dieser Entriickung hinzugeben versucht (conatus sum),
um Dich, den Unsichtbaren, und die unenthiillbare
Schau enthiillt zu sehen. Doch wohin ich gekommen bin
— Du weillt es; ich weil3 es nicht. Und es geniigt mir
Deine Gnade, durch die Du mich gewif3 machst, daf} Du
unbegreiflich bist, und durch die Du mich zu starker
Hoffnung aufrichtest, daB3 ich, von Dir geleitet, zum
Genul3 Deiner kommen werde.

Kapitel 18

Wire Gott nicht dreieinig,
wire er nicht die Gliickseligkeit

O a3 doch, Herr, alle die Augen des Geistes éffnen, die
sie von Dir geschenkt erhalten haben, und mit mir se-
hen, wie Du, »der cifernde Gott (Ex 34,14), weil Du die
liebende Liebe bist, nichts hassen kannst. Denn in Dir,
dem liebenswerten Gott, dem Inbegriff (complicanti)
alles Liebenswerten, liebst Du alles Liebenswerte. So
mogen sie (alle) mit mir sehen, durch welchen Bund
(foedere) oder durch welches Band Du allem geeint bist!
Du liebst, liebender Gott, alles (omnia) so, daB3 Du auch
das einzelne (singula) liebst. Du breitest Deine Liebe
tiber alle aus.

Doch viele lieben Dich nicht. Sie ziehen Dir etwas an-
deres als Dich vor. Wire aber die lichenswerte Liebe
nicht von der liebenden Liebe verschieden, so wirest
Du fiir alle so licbenswert, daf3 sie auBler Dir nichts lie-
ben kénnten, und alle verniinftigen Geister wiren ge-
zwungen, Dich zu lieben. Doch Du, mein Gott, willst
aus Edelmut, daB3 es in der Freiheit der vernlnftigen
Seelen liegt, Dich zu lieben oder nicht, Deshalb folgt aus
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Deinem Lieben nicht (zwangsliufig), dall Du geliebt
witst.

Du, mein Gott, bist also durch das Band der Liebe mit
allen geeint, weil Du Deine Liebe tber Deine ganze
Schopfung ausbreitest. Doch nicht jeder verniinftige
Geist ist mit Dir vereint, da er seine Liebe nicht auf
Deine Liebenswiirdigkeit richtet, sondern auf etwas an-
detes, mit dem er sich eint oder verbindet. Du hast Dir
jede verninftige Seele durch Deine liebende Licbe zur
Braut erkoren (desponsasti). Aber nicht jede Braut liebt
Dich als Briutigam, sondetn schr oft cinen anderen,
dem sie anhingt. Doch wie kénnte, mein Gott, Deine
Braut, die menschliche Seele, ihr Ziel erreichen, wenn
Du nicht so liebenswert wiirest, dal3 sie, wenn sie (auch)
Dich den Liebenswerten liebt, zur Vetbindung und
glickseligsten Einung gelangen kann?

Wer kann also leugnen, dafi Du dreicinig bist, da er sieht,
dal3 weder Du der edle und von Natur aus vollkommene
Gott (naturalis et perfectus) wirest noch (irgendein)
Geist mit freiem Willen begabt wire und als solcher zum
Dich-GenieBen und zu seciner Gliickseligkeit gelangen
konnte, wenn Du nicht dreieinig und einer wirest?
Weil Du niamlich einsehende Einsicht, einsehbare Ein-
sicht und die Verknipfung beider bist, kann darum die
geschaffene Einsicht in Dir, threm einsehbaren Gott, die
Einung mit Dir und ihre Gliickseligkeit etreichen. Da-
her, dal Du die liecbenswerte Liebe bist, kann der ge-
schaffene liebende Wille in Dir, seinem liebenswerten
Gott, dic Einung und Gliickseligkeit etlangen. Denn wet
Dich, Gott, das aufnehmbare geistige Licht, aufnimmt,
wird bis zu einer solchen Einung mit Dir gelangen kon-
nen, daf} er mit Dir geeint ist wie der Sohn dem Vater.
Da Du mich erleuchtest, sehe ich, Herr, dal3 die geistige
Natur die Einung mit Dir nur darum erreichen kann,

69

81




weil Du liebenswert und einsehbar bist. Daher kann die
menschliche Natur nicht Dir als dem liebenden Gott
geeint werden — denn als solcher bist Du nicht ihr Ziel
(obiectum) —, wohl aber ist sie mit Dir als ihrem lichens-
werten Gott einbar (unibilis). Denn das Liebenswerte ist
das Ziel des Liebenden. Auf gleiche Weise ist das Ein-
sehbare Gegenstand (obiectum) der Einsicht, Wir nen-
nen aber das Wahrheit, was Gegenstand (sein kann).
Deshalb, mein Gott, weil Du die einschbare Wahrheit
bist, kann die geschaffene Einsicht Dir geeint werden.

82 So sehe ich, daB die menschliche geistige Natur Deiner
gottlichen Natur nur, soweit diese einsehbar und liebens-
wert ist, geeint werden kann und daf} der Mensch, der
Dich, Gott, als den aufnehmbaren Gott’ aufnimmt, eine
Verbindung mit Dir eingeht, die wegen ihrer Innigkeit den
Naren der Kindschaft (filiationis) erhalten kann. Wir
kennen ja kein innigeres Band als das der Kindschaft.

Ist diese Verbindung (nexus) der Einung von solcher
Innigkeit (maximus), daf3 sie nicht groBer sein kann, —
dies wird notwendig geschehen, weil Du, der licbens-
werte Gott, von (einem) Menschen nicht inniger geliebt
werden kannst — dann gelangt diese Verbindung zu einer
solchen héchst vollkommenen Sohnschaft (filiatio), daB
diese Sohnschaft eine Vollkommenheit ist, die jede nur
mégliche Kindschaft (filiatio), durch die alle Kinder (fi-
lify hochste Gliickseligkeit und Vollendung erlangen, in
sich einfaltet.

In diesem hochsten Sohn ist die Kindschaft wie die
Kunst im Meister oder wie das Licht in der Sonne; in
den anderen aber ist sie wie die Kunst in den Schiilern
oder wie das Licht in den Sternen.

*  Wie »Deus intellegibilis« und »Deus amabilis« zielt auch dieses
»Deum receptibilem« auf die Person Gottes des Sohnes, Zum fol-
genden vgl. Kap. 19, N. 83!
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Kapitel 19 83

Wie Jesus die Einung Gottes und des Menschen ist

Unaussprechlichen Dank sage ich Dir, Gott, derg Leben
und dem Licht meiner Seele. Denn jetzt »sehec ich den
Glauben, den die katholische Kirche auf Grund‘ der dutrch
die Apostel vermittelten Offenbarung (rev.elauone Apo-
stolorum) festhilt, daB ndmlich Du, der liebende Gott,
aus Dir den liebenswerten Gott zeugst und dal3 Du, der
gezeugte liebenswerte Gott, der absolut.e Mittler b1st.
Durch Dich ist namlich alles das, was ist und sein kann.
Denn Du, wollender oder liebender Gott, Du faltest‘ al-
les in Dir, dem liebenswerten Gott, ein. Alles nﬁ@hcb,
was Du, der wollende Gott, willst oder entwirfst, ist 1.r1
Dir, dem licbenswerten Gott, eingefaltet. Es kann ja
nichts sein, wenn Du nicht willst, daf3 es sei. .
Alles hat also in Deinem liebenswerten Entwurf die Ur—
sache odet den Sinn-Grund des Seins; und es gibt 1.<e1ne
andere Ursache aller Dinge aufler der, daB3 es Dir so
gefillt. Dem Liebenden als Liebenden gefillt mcbts als
das Liebenswerte. Du also, liebenswerter Gott, bist defr
Sohn des liebenden Gottes, des Vaters; denn auf Dir
ruht das ganze Wohlgefallen des Vaters (Vgl. Mk 1,11).
So ist alles erschaffene Sein in Dir, dem liebenswerten
Gott, eingefaltet.
Da aus Dir, dem liebenden Gott, der liebenswerte Gott
ist, wie der Sohn aus dem Vater, bist Du dadurch, dal3
Du, Gott, der liecbende Vater des liebenswerten Gott.es,
Deines Sohnes, bist, also der Vater von allem, was ist.
Denn Dein Entwurf ist der Soha, und alles ist »in Thme
(Kol 1,17). Und die Einung Deiner und Deir%es En.t—
wurfs ist die Wirklichkeit und entspringende Titigkeit, in
der die Wirklichkeit und die Ausfaltung von allem ist.
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84 Wie also aus Dir, dem liebenden Gott, der liebenswerte
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Gott gezeugt wird, wobei diese Zeugung (intellektives)
Entwerfen ist, so geht aus Dir, dem lichenden Gott, und
Deinem von Dir gezeugten liebenswerten Entwurf
Deine Wirklichkeit und Dein Selbstentwurf hervor, Er
ist das verkntipfende Band und der Dich und Deinen
Entwurf einende Gott, so wie das Licben den Liebenden
und das Liebenswerte in der Liebe eint. Dieses verknlip-
fende Band wird >Geist (spiritus) genannt. Der Geist ist
nimlich wie eine Bewegung, die vom Bewegenden und
vom Bewegten hervorgeht. Die Bewegung faltet daher
den Entwurf des Bewegenden aus. Alles wird also in
Dir, Gott, dem Heiligen Geist, so ausgefaltet, wie es in
Dir, Gott Sohn, entworfen wird.

Ich sehe also, weil Du, Gott, mich so etleuchtest daf3
aﬂes.in Dit, Gott, dem Sohn Gottes, des Vaters, \Vze im
Sinn-Grund, wie im Entwurf, in der Ursache oder wie
im Urbild ist und daB der Sohn als der Sinn-Grund (ra-
tio) die >Mitte« (medium) von allem ist. Durch Vermitt
lung (mediante) von Sinn-Grund und Weisheit bewirkst
Du, Gott Vater, ja alles. Und der Geist oder »die Bewe-
gungc verwitklicht (ponit in effectu) den Entwurf des
Sinn-Grundes, so wie wir es erfahren, dal} eine Truhe
(arcam), die (zunichst nur) im Geist eines Kiinstlers ist,
vermittelst der den Hinden innnewohnenden bewegen-
den Kraft verwirklicht wird.

Dann sehe ich, mein Gott, da Dein Sohn so die »Mittec
der Einung fiir alles ist, daB alles durch die Vermittlung
Deines Sohnes in Dir Ruhe findet. Und ich sehe, dal3
Jesus, der gepriesene Menschensohn (hominis filium)
mit Deinem Sohn aufs héchste geeint ist und daB de;
Menschensohn mit Dir, Gott dem Vater, nur durch die
Vermittlung Deines Sohnes, des absoluten Mittlers (me-
diator), geeint werden konnte.
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Wer wird nicht aufs hochste hingerissen (rapitur), wenn
er dies aufmerksam iiberdenkt? Du, mein Gott, erotf-
nest ja mir armem Menschen ein solches Geheimnis
(tale occultum), damit ich betrachte, daf3 kein Mensch
Dich, den Vater, geistig sehen (intellegere) kann aul3er in
Deinem Sohn, der einsehbar und der Mittler ist, und dal3
Dich Einsehen mit Dir Geeintwerden bedeutet.

Der Mensch kann Dir also durch Deinen Sohn geeint
wetden, denn dieser vermittelt die Einung (est medium
unionis). Und die Dir aufs hochste geeinte menschliche
Natur kann bei tiberhaupt keinem Menschen mehr der
»Mitte« (medio) geeint werden, als sie geeint ist. Ohne
Vermittlung (medio) kann sie nicht mit Dir geeint wer-
den. Also wird sie der >Mitte« aufs hochste geeint; sie
(selbst) wird aber dennoch nicht die >Mitte. Obwohl sie
also nicht die »Mitte« werden kann, da sie Dir ohne Ver-
mittlung nicht geeint werden kann, wird sie dennoch der
absoluten >Mitte« so verbunden, daB zwischen ihr und
Deinem Sohn, der die »absolute Mittec ist, nichts ver-
mitteln kann. Koénnte nimlich etwas zwischen der
menschlichen Natur und det absoluten Mitte ( = Ver-
mittlung) vermitteln, so wire sie Dir nicht aufs innigste

(altissime) geeint.

Guter Jesus, ich sehe, dafB} in Dir die menschliche Natur
Gott, dem Vater, aufs héchste durch die innigste Eini-
gung verbunden ist, durch die sie Gott, dem Sohn, dem
absoluten Mittler, verbunden ist. Die menschliche Sohn-
schaft ist also in Dir, Jesus, weil Du der Menschensohn
bist, der gottlichen Sohnschaft aufs innigste geeint, so
daB Du mit Recht Gottes- und Menschensohn genannt
wirst. Denn in Dir vermittelt nichts zwischen dem Men-
schensohn und dem Sohn Gottes. In der absoluten
Sohnschaft, die der Sohn Gottes ist, ist jede Sohnschaft
eingefaltet. Thr ist Deine menschliche Sohnschaft, Jesus,

aufs hochste geeint.
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Deine menschliche Sohnschaft besteht (subsistit) also in
der gottlichen nicht nur in cingefalteter Weise, sondern
wie das Angezogene im Anziehenden, wie das Geeinte
im FEinenden und wie etwas, dem Subsistenz verlichen
ist, im Subsistenzgebenden.,

Eine Trennung des Menschensohnes vom Gottessohn
ist also bei Dir, Jesus, nicht méglich, Die Trennbarkeit
tihrt nimlich daher, daB die Einung groBer sein
konnte. Wo aber die Einung nicht groBer sein kann,
kann nichts vermitteln.

Trennung wird also dort keinen Platz haben, wo zwi-
schen dem Geeinten nichts vermitteln kann. Wo aber
das Geeinte nicht im Einenden subsistiert, da ist die
Vereinigung nicht die hochstmégliche. Grofler ist die
Einung dort, wo das Geeinte im Einenden ist (subsis-
tit), als dort, wo das Geeinte fiir sich getrennt besteht,
Trennung bedeutet nimlich Entfernung von der héch-
sten Einung.

So sehe ich in Dir, meinem Jesus, dal die menschliche
Sohnschaft, durch die Du sder Menschensohn¢ bist, in
der gotdichen Sohnschaft, dutch die Du der Sohn Got
tes bist, Bestand hat (subsistit) wie das Geeinte in der
hochsten Einung im Einenden.

Ehre sei Dir, Gott, in Ewigkeit.

Kapitel 20

Wie Jesus als Verbindung (copulatio) der gotdichen
mit der menschlichen Natur zu verstehen ist

Du zeigst mir, nie endendes Licht, daB3 die héchste Ei-
nung der menschlichen Natur in meinem Jesus mit Dei-
ner gbttlichen Natur der unendlichen Einung auf keine
Weise dhnlich ist. Denn die Einheit, durch die Du, Gott
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Vater, mit Gott, Deinem Sohn, geeint bist, ist Gott, der
Heilige Geist. Darum ist diese Finung unendlich. Denn
sie reicht bis zur absoluten und wesenhaften Selbigkeit.
Nicht so, wenn die menschliche Natur der gottlichen
geeint wird: Denn die menschliche Natur kann in keine
Wesens-Einung mit der gotdichen eingehen, so wie das
Endliche nicht in unendlicher Weise mit dem Unendli-
chen geeint werden kann. Es ginge nimlich in die Sel-
bigkeit mit dem Unendlichen tber und héste so auf,
endlich zu sein, wenn das Unendliche zukime (verifi-
caretur). Deshalb ist die Einung, in der die menschliche
Natur mit der gottlichen geeint ist, nichts anderes als das
héchstmogliche Heranzichen der menschlichen Natur
an die gottliche derart, daf3 die menschliche Natur als
solche nicht héher herangezogen werden kann.

Die Einung dieser menschlichen Natur als menschlicher
mit der gottlichen ist also darum die hochste, weil sie
nicht gréBer sein kann. Sie ist jedoch nicht die schlechthin
groBte und unendliche Einung, wie es die géttliche ist.

Ich sehe also aus dem Reichtum (benignitas) der Gnade
in Dir, Jesus, dem Menschensohn, den Sohn Gottes,
und in Dir, dem Sohn Gottes, den Vater. Den Sohn
Gottes aber sehe ich in Dir, dem Menschensohn, weil
Du derart Menschen-Sohn bist, dal Du Sohn Gottes
bist; und in der herangezogenen endlichen Natur sehe
ich die an sich zichende unendliche Natur. Im absoluten
Sohn sehe ich den Vater schlechthin. Der Sohn kann ja
nicht als Sohn gesehen werden, wenn nicht (auch) der
Vater gesehen wird. Ich sehe in Dir, Jesus, die gottliche
Sohnschaft, die die Wahrheit jeder Sohnschaft ist, und
zugleich die héchste menschliche Sohnschaft, die das
nichste Bild der absoluten Sohnschalft ist.

Wie also ein Bild, zwischen dem und dem Urbild kein
vollkommeneres Bild vermitteln kann, aufs allernichste
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in der Wahrheit Bestand hat (subsistit), deren Abbild es
ist, so sche ich Deine menschliche Natur in der gottli-
chen Bestand haben.

In Deiner menschlichen Natur sehe ich mithin alles, was
ich auch in der gottlichen sehe. Aber auf menschliche
Weise sehe ich in der menschlichen Natur das sein, was
in der gottlichen Natur die géttliche Wahrheit selbst ist.
Was ich in Dir, Jesus, auf menschliche Weise seiend
sche, ist Ahnlichkeit mit der gottlichen Natur. Doch
diese Ahnlichkeit ist ohne Vermittlung (sine medio) dem
Urbild so verbunden, dafB3 sie dhnlicher weder sein noch
gedacht werden kann.

In der menschlichen oder geistigen Natur sehe ich den
menschlichen Verstandesgeist mit dem gottlichen Geist,
der der absolute Sinn-Grund ist, aufs innigste geeint und
auch die menschliche Einsicht der géttlichen, und alles
in Deiner Einsicht, Jesus. Du erkennst (intellegis) ndm-
lich alles, Jesus, als Gott, und dieses Erkennen ist Alles-
Sein. Du erkennst alles als Mensch, und dieses Erkennen
bedeutet Ahnlichkeit mit allem. Ein Mensch erkennt i ja
ein Ding nur in Ahnlichkeit. Ein Stein ist in der mensch-
lichen Einsicht nicht wie in seiner Ursache und scinem
eigenen Sinn-Grund, sondern wie in Bild und Ahnlich-
keit. In Dir, Jesus, ist also das menschliche Erkennen
dem gottdichen Erkennen so geeint wie das vollkom-
menste Abbild der urbildhaften Wahrheit.

Es ist, wie wenn ich die Idealform einer Truhe im Geist
eines Kiinstlers und die von diesem Meister entspre-
chend dieser Idee hergestellte Gestalt einer ganz voll-
kommenen Truhe betrachtete. Wie dabei die Idealform
die Wahtheit der Gestalt und wie die Wahrheit dem Ab-
bild in einem Meister geeint ist, so sche ich in Dix, Jesus,
dem Meister aller Meister, die absolute Idee aller Dinge
und zugleich deren ZhalichkeitsgemiBe Darstellung
(speciem) aufs hochste geeint.
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Ich sehe Dich, guter Jesus, innerhalb der Mauer des Pa-
radieses, da Deine Einsicht zugleich Wahrheit und Ab-
bild ist und Du zugleich Gott und Geschépf bist, zu-
gleich unendlich und endlich. Und es ist nicht moglich,
Dich diesseits der Mauer zu sehen. Du bist nimlich die
Verbindung der géttlichen erschaffenden Natur mit der
menschlichen erschaffenen Natur.

Zwischen Deiner menschlichen Einsicht und der cines
jeden beliebigen anderen Menschen aber sehe ich diesen
Unterschied: Keiner der anderen Menschen weil3 alles,
was vom Menschen gewulit werden kann; denn keines
Menschen Finsicht ist so mit dem Urbild aller Dinge als
Ahnlichkeit mit der Wahrheit derart verbunden, dal3 sie
nicht niher verbunden und noch mehr in Wirklichkeit
iiberfiihrt werden kénnte. Daher erkennt sie nicht so
viel, daB sie nicht noch mehr erkennen konnte durch
Anniherung an das Urbild der Dinge, von dem alles,
was tatsichlich (actu) existiert, sein gesamtes Wirklich-
sein hat.

Deine Finsicht dagegen erkennt tatsichlich alles, was fiir
den Menschen einsichtig ist, da in Dir die menschliche
Natutr am vollkommensten und ihrem Utrbild am mei-
sten verbunden ist. Auf Grund dieser Einung tbersteigt
Deine menschliche Einsicht an Vollkommenheit der
Einsicht jede erschaffene Einsicht.

Alle mit Einsicht begabten Geister stehen also weit un-
ter Dir. Threr aller Meister und Licht bist Du, Jesus. Du
bist die Vollkommenheit und die Fiille von allem; und
durch Dich als den Mittler gelangen sie zur absoluten
Wahrheit.

Du bist nimlich »der Wegc zur Wahrheit und zugleich
»die Wahrheit¢ selbst. Du bist der Weg zum Leben der
Einsicht und zugleich >das Lebenc selbst (vgl. Joh 14,6).
Du bist der Duft der Speise der Freude und zugleich der
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frohmachende Geschmack. Sei also, wonnevolister (dul-
cissime) Jesus, immer geptiesen!

Kapitel 21

Ohne Jesus ist keine Gliickseligkeit méglich

Jesus, Du Ziel des Universums, in Dir als in seiner hdch-
sten Vollendung ruht jedes Geschépf. Doch Du bist al-
len Weisen dieser Welt vollig unbekannt, da wir von Dir
Widerspriichliches als héchst wahr behaupten. Du bist ja
zugleich Schépfer und Geschépf, ziehst an Dich heran
und bist zugleich herangezogen, bist endlich und unend-
lich zugleich.

Sie (die Weisen) behaupten, es sei Torheit, solches fiir
méglich zu halten. Sie flichen daher Deinen Namen, und
Dein Licht, mit dem Du uns erleuchtet hast, fassen sie
nicht. Doch wihrend sie sich fiir weise halten, bleiben
sie toricht, unwissend und blind in Ewigkeit. Wiirden sie
aber glauben, daB Du der Christus bist, Gott und
Mensch, und die Worte des Evangeliums als Worte eines
so groBen Lehrers annehmen und behandeln, sihen sie
schlieBllich ganz klar ein, daB im Vergleich zu diesem in
der Einfachheit Deiner Worte verborgenen Licht alles
(andere) innerlich dichteste Finsternis und Unwissenheit
ist. Nur die also, die wie Kinder glauben (parvuli cre-
duli), folgen dieser aus héchster Huld gewihrten und
Leben schaffenden Offenbarung.

In Deinem hochheiligen Evangelium, das eine himmli-
sche Speise ist, verbitgt sich nimlich wie im Manna die
ganze Wonne des Verlangens (dulcedo desiderii), die nur
von dem, det glaubt und iBt, verkostet werden kann.
Wenn aber einer es glaubt und annimmt, erfihrt er in
voller Wahrheit, dal Du vom Himmel herabgestiegen
und der einzige Lehrer der Wahrheit bist.
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Guter Jesus, du bist der >Baum des Lebensc (Gen 2,8) im 92

Paradies der Wonnen. Denn niemand kann mit dem er-
sechnten Leben genihrt werden, wenn nicht durch Frucht
von Dir. Du, Jesus, bist die Speise, die allen Kindern
Adams verwehrt (prohibitus) ist, die, aus dem Paradiese
vertrieben, auf der Erde, auf der sie sich abmiihen, nach
dem, wovon sie leben kénnen, suchen. Also mul3 jeder
Mensch den alten Menschenc der Anmallung (praesump-
tio) ausziehen und den jneuen Menschen< der Demut
(humilitas), der nach Dir (gestaltet) ist, »anzichen¢ (vgl.
Eph 4,22.24), wenn er innerhalb des Paradieses der Won-
nen die Speise des Lebens zu verkosten hofft.

Die Natur des neuen und des alten Menschen ist ein und
dieselbe, doch im alten Adam ist sie sinnlich (animalis);
in Dir, dem »neuen Adamy, ist sie geistlich (spiritualis)
(vgl. 1 Kor 15,441£)), da sie in Dir, Jesus, mit Gott geeint
ist, der Geist ist (Joh 4,24). Darum muf3 jeder Mensch,
wie er dutrch die ihm und Dir gemeinsame menschliche
Natur (mit Dir) verbunden ist, so auch in Deinem Geist
Dit, Jesus, geeint werden, so daf3 er in seiner Natur, die
er mit Dir, Jesus, gemeinsam hat, sich Gott, dem Vater,
der im Paradies ist, nahen kann.

Gott, den Vater, und Dich, Jesus, seinen Sohn, zu sehen,
bedeutet also, im Paradies zu sein und in immerwihtren-
der Herrlichkeit. Denn wer auflerhalb des Paradieses an-
gesiedelt ist, kann eine solche Schau nicht haben, da
weder Gott, der Vater, noch Du, Jesus, aullerhalb des
Paradieses zu finden bist. Jeder Mensch hat mithin die
Gliickseligkeit erlangt, det Dir, Jesus, wie ein Glied sei-
nem Haupt geeint ist.

Niemand kann zum Vater kommen, wenn er nicht durch
den Vater gezogen wird (vgl. Joh 6,44). Deine Mensch-
heit, Jesus, hat der Vater durch seinen Sohn zu sich gezo-
gen, und durch Dich, Jesus, zieht der Vater alle Menschen
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an. Wie also Deine Menschheit, Jesus, dem Sohn Gottes
des Vaters, gecint ist als dem Mittler (medio), durch den’
der Vater sie an sich gezogen hat, so ist die Menschheit
eines jeden Menschen Dir, Jesus, als dem einzigen Mittler
geeint, durch den der Vater alle Menschen zu sich zieht.
Du, Jesus, bist also der, ohne den es unmoglich ist, daf}
irgendeiner die Gliickseligkeit erlangt.

Du, Jesus, bist die Offenbarung des Vaters. Denn der
Vater ist fiir alle Menschen unsichtbar und nur Dir, sei-
nem Sohn, sichtbar sowie nach Dir dem, der durch Dich
und Deine Offenbarung gewiirdigt sein wird, Thn zu se-
hen. Du bist es also, der jedem Gliickseligen die Einung
gibt, und jeder Gliickselige besteht (subsistit) in Dir wie
das Geeinte im Einenden.

Keiner der Weisen dieser Welt vermag die wahre Gliick-
selighkeit zu fassen, wenn er Dich nicht kennt. Niemand
kann einen Gliickseligen sehen auBer mit Dir, Jesus, in-
nerhalb des Paradieses. Beim Gliickseligen bewahrheiten
sich Widerspriiche (contradictoria), so wie bei Dir, Jesus,
da er Dir geeint ist in der vernunftbegabten (rationali)
Natur und in dem einen Geist. Der Geist jedes Gliick-
seligen hat ja in Deinem (Geiste) Bestand wie ein Beleb-
ter im Belebenden. Jeder gliickselige Geist sieht den un-
sichtbaren Gott und ist in Dir, Jesus, dem unzugingli-
chen und unsterblichen Gott (vgl. 1 Tim 6,16) geeint.
Und so wird in Dir das Endliche dem Unendlichen und
dem, was keine Einung zuliBt (inunibili), geeint. Der
UnfaBbare wird in einem ewigem GenieBen erfafit, das
die héchste freudvolle Gliickseligkeit ist, die nie aufge-
zehtt wetden kann.
Erbarme Dich, Jesus, erbarme Dich und gewihre mir
Dich unverhiillt (revelate) zu schauen, und meine Seelc;
ist heil geworden.
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Kapitel 22 94

Wie Jesus sieht und gewirkt hat

Das Auge des Geistes kann nicht satt werden, Dich,
Jesus, zu sehen, weil Du die Vollendung jeder geistigen
Schoénheit bist. Vor dieser Ikone stelle ich Mutmaungen
iiber Deinen hochst wunderbaren und staunenswerten
Blick an, tber alles gepriesener Jesus.

Denn Du, Jesus, bedientest Dich, als Du in dieser sin-
nenfilligen Welt wandeltest, leiblicher (carneis), den
unseren dhnlicher Augen. Mit ihnen sahst Du ja, nicht
anders als wir, die Menschen, den einen und den an-
deren. Denn in Deinen Augen war eine Art Geist, der
die >Form¢ des Organs war, wie eine sinnliche Seele im
Leib eines Lebewesens (animalis). In diesem >Geistc war
cine edle Unterscheidungskraft; durch die sahst Du,
Herr, deutlich und unterschieden dies so gefirbt und
anderes andets.

Dariiber hinaus beurteiltest Du auf Grund des Aus-
drucks des Gesichts und der Augen der Menschen, die
Du sahst, zutreffend (verus eras index) iiber die Regun-
gen der Seele, des Zorns, der Freude und Traurigkeit.
Und scharfsinniger (subtilius) erfaitest Du aus wenigen
Anzeichen das, was im Geist des Menschen verborgen
wat. Nichts wird ja im Geist konzipiert, das sich nicht
im Angesicht und vor allem an den Augen irgendwic
anzeigt, da es (das Angesicht) ein Bote des Herzens ist.

Bei all diesen Urteilen erreichtest Du die Tiefen der
Secle viel wahrer als jeder (andere) geschaffene Geist.
Aus irgendeinem, wenn auch noch so geringen Zeichen
ersahst du das gesamte Denken (conceptum) eines Men-
schen, so wie einsichtige Menschen aus wenigen Worten
die ganze lange Rede voraussehen, deren Vortrag vor-
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entworfen ist, und wie Wohlunterrichtete (bene docti),
wenn sie nur kurze Zeit ihre Augen in ein Buch werfen,
als ob sie es gelesen hitten, die vollstindige Absicht des
Schriftstellers vortragen konnen.

Du tibertrafst, Jesus, in dieser Art des Schauens alle Voll-
kommenheiten, Schnelligkeiten und Scharfsinnigkeiten al-
ler fritheren, gegenwiirtigen und zukiinftigen Menschen.
Und dieses Sehen war menschlich: Ohne leibliches Auge
kam es nicht zustande. Dennoch ist es erstaunlich (stu-
penda) und bewundernswiirdig gewesen, Denn mag es
Menschen geben, die in langer und scharfsinniger Prii-
fung (discussio) aus neuartig gebildeten Schriftziigen
und (sonst) nie gesehenen Zeichen die Sinnesart (men-
tem) eines Schreibenden herauslesen, Du, Jesus, sahst in
jedem Zeichen und jeder Gestalt (figura) alles.

Zuweilen liest man, daB} sich ein Mensch fand, der die
Gedanken eines anderen, der ihn befragt, aus irgendei-
nem Anzeichen am Auge ersah, auch wenn dieser (nur)
im Geist irgendeinen Vers sang. Doch Du, Jesus, erfal3-
test besser als alle aus jeder Regung (nutu) der Augen
jeden Gedanken.

Ich sah einmal eine taube Frau, die durch den Blick auf
die Bewegung der Lippen ihrer Tochter alles so vet-
stand, als ob sie hérte. Wenn dies aus langer Gewdh-
nung in dieser Weise bei Tauben, Stummen oder auch
Ordensleuten (religiosis), die durch Zeichen miteinander
sprechen, moglich ist, noch vollkommener bildetest
dann Du, Jesus, der Du alles Wilbare witklich wubBtest,
als der Lehrer aller Lehrer, aus den geringsten und fiir
uns unsichtbaren Regungen und Zeichen ein wahres
Utteil Gber das Herz und sein Denken.

Doch mit diesem Deinem menschlichen, héchst voll-
kommenen, wenngleich endlichen, an ein Organ ver-
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schrinkten Sehen (visioni) war das absolute und unend-
liche Sehen geeint, dutch das Du als Gott zugleich alles
und das einzelne, sowohl das Abwesende wie das Ge-
genwirtige, das Vergangene wie das Kiinftige sahst.

Du sahst also, Jesus, mit dem menschlichen Auge die
sichtbaren Akzidentien, aber mit dem absoluten géttli-
chen Schen das Wesen der Dinge. Auller Dir, Jesus, hat
keiner, der im Fleische wandelt, jemals den Wesensbe-
stand (substantiam) und das Wesenswas (quiditatem) der
Dinge geschen. Du allein hast Seele, Geist und, was im-
mer im Menschen war (Joh 2,25), aufs wahrste gesehen.
Denn wie im Menschen das Einsichtsvermégen der Seh-
kraft des Lebewesens (virtuti animali visivae) geeint ist,
so daf} der Mensch nicht nur wie ein Lebewesen sieht,
sondern auch als Mensch unterscheidet und urteilt, so ist
in Dir, Jesus, das absolute Sehen (visus) dem menschli-
chen Einsichtsvermogen geeint, das im sinnlichen Sehen
die Fihigkeit zur Unterscheidung ist. Die sinnliche Seh-
kraft gibt es im Menschen nicht fiir sich (in se), sie
besteht vielmehr in der vernunftbegabten Seele als in der
»Form des Ganzenc. So besteht bei Dir, Jesus, (auch) die
cinsichtige Sehkraft nicht fiir sich selbst, sondern in der
unbedingten Sehkraft.

O, wie bewundernswiirdig ist Dein Sehen, begliickend-
ster Jesus!

Manchmal erfahren wir, dal3 wir einen Voriibergehenden
zwar im Auge erfassen, aber weil wir nicht darauf ach-
teten zu unterscheiden, wer es sei, wissen wir, wenn wir
danach gefragt werden, den Namen dessen, der vorbei-
ging, nicht, auch wenn er ein uns Bekannter war, ob-
wohl wir wissen, daf3 irgend jemand voriiberging. Wir
haben ihn also blof3 nach Art von Sinneswesen (anima-
liter), nicht aber auf menschliche Weise (humaniter) ge-
sehen, weil wir die Unterscheidungskraft nicht ange-
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wandt haben. Daraus lernen wir die Natur dieser Krifte
kennen: Obwohl sie in der einen Form des Menschen
geeint sind, bleiben sie dennoch unterschieden und ha-
ben sie unterschiedliche Titigkeiten (operationes).

So sehe ich in Dir, dem einen Jesus, auf irgendeine dhn-
liche Weise die menschliche einsichtige Natur der gott-
lichen Natur geeint und, daB Du zugleich vieles als
Mensch gewitkt hast so wie als Gott vieles Wunderbare
iber das Menschen-Mégliche (supra hominem) hinaus.
Ich sehe, giitigster Jesus, daf} die einsichtige Natur im
Vergleich zur sinnlichen absolut und keineswegs wie
diese begrenzt und so an ein Organ gebunden ist, wie
etwa die sinnliche Sehkraft an das Auge gebunden ist.
Die gottliche Kraft ist jedoch unverhiltnismilig freier
von Bindung als diese cinsehende.

Denn damit die menschliche Einsicht in Titigkeit ge-
setzt wird, bedarf sie der Vorstellungshilder (phantasma-
ta). Diese kann man ohne Sinne nicht haben, die Sinne
wiederum bestehen nicht ohne Leib. Deshalb ist die
Kraft der menschlichen Einsicht verschriinkt und gering,
da sie des Vorhergenannten bedarf. Die gottliche Ein-
sicht aber ist die Notwendigkeit (necessitas) selbst, we-
der abhingig noch irgendeiner Sache bediirftig. Aber al-
les bedarf ihrer. Ohne sie kann alles nicht sein,

Aufmerksamer erwige ich, dal3 die diskursive Kraft, die
durch SchluBfolgerungen hin und her geht (discurrit)
und forscht, eine andere ist als die, die urteilt und ein-
sicht. Wir sehen ja, daB ein Hund hin und her luft und
seinen Herrn sucht und daf3 er ihn unterscheidet und
seinen Ruf hort. Dieses Hinundherlaufen gehort inner-
halb der Natur der Tiere (animalitatis) zur spezifischen
Entwicklungsstufe der Hunde. Noch andere Sinneswe-
sen gibt es, bei denen das suchende Hinundherlaufen
gemill3 ihrer vollkommeneren Art deutlicher ist. Beim
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Menschen nihert sich dieses Hinundher am meisten der
Kraft der Einsicht, so daB} er den Gipfel (supremitas) der
Vollendung der sinnlichen Kraft und die unterste Stufe
der einsichtigen Kraft darstellt.

Die sinnliche Kraft der Sinneswesen hat also viele Stu-
fen der Vollendung, und zwar unzihlige, unterhalb der
Kraft der Einsicht, wie es die einzelnen Arten der Sin-
neswesen uns zeigen. Es gibt nimlich keine Art, die
nicht die ihr eigene Stufe der Vollkommenheit erlangte.
Jede dieser Stufen hat auch eine Weite (latitudinem), in-
nerhalb derer wir die Individuen der Art auf mannigfal-
tige Weise an der Art teilhaben sehen. Die einsicht%ge
Natur hat ebenfalls unterhalb der gottlichen unzihlige
Stufen. Wie mithin in der einsichtigen Natur alle Stufen
der sinnlichen Vollkommenbheit eingefaltet werden (com-
plicantur), so in der gottlichen alle Stufen der ein‘sicht—
haften (intellectualis) Vollkommenheit, so auch die der
sinnlichen und von allen Dingen.

So sehe ich in Dir, meinem Jesus, alle Vollkommenbheit.
Denn da Du der vollkommenste Mensch bist, sehe ich,
wie sich in Dir die Einsicht der verstandesmifligen oder
schluBfolgernden Kraft, welche die héchste Stufe ‘der
sinnlichen darstellt, eint. Und dabei sehe ich die Einsicht
im Verstand gleichsam als in ihrem Ort, wie etwas, das
an seinen Ort gestellt ist, gleich wie eine Ierze (candela)
in einer Kammer, die die Kammer und alle Winde und
das ganze Gebiude erleuchtet, jedoch mehr oder weni-
ger je nach dem Grad der Entfernung. o

Dann sehe ich, daf} das géttliche Wort der Einsicht in
seiner hochsten Vollendung (in sua supremitate) geeint
ist und dafB3 die Finsicht selbst der Ort ist, wo das Wort
aufgenommen witd, (dhnlich) wie wir es an uns se.lbst
etfahren, daf} die Einsicht der Ott ist, wo das Wort eines
Lehrers aufgenommen wird. Es ist, als ob das Licht der
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Sonne sich mit einer ihm dargebotenen (praelibatae)
Kerze vereinigte. Denn das Wort Gottes erleuchtet die
Einsicht wie das Licht der Sonne diese Welt.

In Dir, meinem Jesus, sche ich also das vom Licht der
Einsicht erleuchtete Sinnesleben, das Leben der Einsicht
als ein erleuchtendes und erleuchtetes Licht und das
gottliche Leben, das nur erleuchtend ist. Denn ich sehe
in diesem Licht der Einsicht auch die Quelle des Lichtes,
ndmlich das Wort Gottes, das die jede Einsicht etleuch-
tende Wahrheit ist,

Du allein bist also der Hoéchste aller Geschopfe; denn
Du bist so Geschépf, dafi Du (zugleich) als der Schopfer
gepriesen bist,

Kapitel 23

Wie Jesus starb, seine Einung mit dem Leben aber blieb

O Jesus, késtlichste Nahrung des Geistes! Wenn ich Dich
innerhalb der Mauer des Paradieses betrachte, erscheinst
Du mir bewundernswiirdig. Denn Du bist das mensch-
gewordene (humanatum) Wort Gottes und der gottge-
wordene (deificatus) Mensch. Dennoch bist Du nicht
etwa zusammengesetzt aus Gott und Mensch. Zwischen
Teilen, die zusammengesetzt werden, ist ein (GroBen~)
Verhiltnis (proportio) notwendig. Ohne dieses kann es
keine Zusammensetzung geben. Vom Endlichen zum
Unendlichen hin gibt es kein (GroBen—) Verhiltnis.«

Du bist auch kein Ineinsfall von Geschépf und Schopfer
auf eine Weise, in der der Ineinsfall das ecine zum an-
deren macht. Denn die menschliche Natur ist nicht gott-
lich, noch ist es umgekehst. Die gottliche Natur kann
nimlich nicht in eine andere Natur verwandelt oder ver-
dndert werden, da sie die Ewigkeit selbst ist. Es geht
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auch keine Natur wegen ihrer Einung mit der gottlichen
in eine andere Natur tiber. Es ist, wie wenn ein Bild
seiner Whahrheit geeint wird. Dabei kann man nimlich
nicht sagen, das Bild verindere sich. Es gibt vielmehr
Andersheit auf, da es mit seiner eigenen Wahrheit geeint
wird, die die Unveridndetlichkeit selbst ist.

Man kann Dich, liebenswertester Jesus, auch nicht das
vermittelnde Band (copula media) zwischen der goetli-
chen und der menschlichen Natur nennen, da es zwi-
schen diesen keine irgendwie vermittelnde Natur geben
kann, die an beiden Anteil hat (participans). An der gott-
lichen Natur kann nichts teilhaben, da sie in vollig ab-
soluter Weise ganz einfach ist. Und Du, gepriesener Je-
sus, wirest dann weder Gott noch Mensch.

Ich sehe Dich aber, Herr Jesus, tiber alle Einsicht hinaus
als eine Hypostase (unum suppositum), denn Du bist der
eine Christus auf eine (dhnliche) Weise, wie ich Deine
menschliche Seele als eine sehe. In ihr war, wie ich sehe,
wie in der Seele eines jeden Menschen die sinnliche Natur
verginglich, und sie hatte ihren Bestand in der unverging-
lichen einsichthaften (intellectualis) Natur.

Deine Secle war auch nicht aus Verginglichem und Un-
verginglichem zusammengesetzt, noch fillt das Sinnli-
che mit dem Einsichthaften zusammen. Doch ich sehe,
daf3 die einsichthafte Seele dem Leib durch die sinnliche
Kraft geeint wird, die den Leib belebt.

LieBe die ecinsichtige (intellectiva) Seele von det Bele-
bung des Leibes, ohne von thm getrennt zu werden, ab,
so wire ein solcher Mensch tot, weil das Leben nachge-
lassen hitte. Dennoch wire der Leib nicht vom Leben
getrennt, da das Einsichtsvermogen (intellectus) sein Le-
ben ist. Es wire wie bei einem Menschen, der aufmerk-
sam durch Hinsehen (medio visus) einen Herankom-
menden zu erkennen suchte, der aber von anderen
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Uberlegungen abgelenkt wird — worauf die Aufmerk-
samkeit bei jenem Suchen nachlift, obwohl die Augen
nicht minder auf ihn gerichtet sind —: In diesern Fall
wird das Auge nicht von der Seele getrennt; wohl aber
wire es von der unterscheidenden Aufmerksamkeit der
Seele getrennt.

Wenn der so Abgelenkte (taptus) nicht nur in der un-
terscheidenden Lebenstitiglkeit nachlieBe, sondern auch
in der sinnlichen Belebung, wire dieses Auge tot, da es
tiberhaupt nicht belebt wiirde, Und dennoch wire es
deswegen noch nicht von der einsichtigen Form ge-
trennt, die die Form ist, die das Sein vetleiht, wie ja auch
eine verdorrte Hand mit der Form, die den ganzen Leib
eint, geeint bleibt.

Es finden sich Menschen, die den belebenden Geist zu-
riickziehen kdnnen und wie tot und empfindungslos er-
scheinen. So berichtet der heilige Augustinus’. In diesem
Falle bliebe die einsichthafte Natur dem ILeib geeint,
Dieser Leib wire dann freilich unter keiner anderen
Form als zuvor, vielmehr hitte er dieselbe Form und
bliebe derselbe T.eib. Auch hérte die belebende Kraft
nicht zu sein auf, sondern sie bliebe in der Einung mit
der einsichthaften Natur, obwoh! sie jhre Wirksamkeit
nicht auf den Leib ausdehnte: Diesen Menschen sche
ich wahrhaftig als stot, da ihm das belebende Ieben
fehlt — der Tod ist nimlich das Fehlen des belebenden
Lebens; dennoch wire dieser stotec Leib nicht von sei-
nem Leben, das seine Seele ist, getrennt.

Auf diese Weise, mildester Jesus, sehe ich, daB3 das abso-
lute Leben, das Gott ist, Deinem menschlichen Intellekt
und durch ihn Deinem Ieib unttennbar geeint ist. Denn

* Decivitate Dei XIV, 24,2. InN. 105 greift Nikolaus darauf zuriick.
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diese Finung ist derart, dal sie nicht grofer sein kann.
Eine auflésbare Einung ist mithin viel geringer als eine
Einung, die nicht gréBer sein kann. Niemals war es also
waht, noch wird es je wahr scin, daf die géttliche Natur
von Deiner menschlichen getrennt sei. So (war sie auch)
weder von der Seele noch vom Leib (getrennt). Diese
sind es ja, ohne die eine menschliche Natar nicht sein
kann, obwohl es durchaus wahr ist, daB3 Deine Secle auf-
gehort hat, den Leib zu beleben, und da Du wahrhaftig
den Tod auf Dich genommen hast, aber dennoch niemals
von der Wahrheit des Lebens getrennt (worden bist).

Wenn jener von Augustinus erwihnte Priester eine ge-
wisse Macht besaB, die Belebung des Leibes aufzuheben
(tollere), indem er sie in die Seele zuriickzog, wie wenn
cine Kerze, die eine Kammer etleuchtete, lebendig wiire
und die Strahlen, mit denen sie die Kammer etleuchtet,
in den Mittelpunkt ihrer Flamme zuriickzdge, ohne daf
sie aus der Kammer entfernt wiirde, wobei dieses Zu-
riickziehen nichts andetes wire, als mit der Einstrahlung
aufzuhoren, was Wunder, wenn Du, Jesus, da Du das
lebendige, freieste Licht bist, »die Macht hattest, die be-
lebende Seele seinzusctzent (ponendi) und *hinwegzu-
nehmen¢® Als Du sie hinwegnehmen wolltest, hast Du
den Tod etlitten, und als Du sie einsetzen wolltest, bist
Du in eigener Kraft auferstanden.

Die einsichthafte menschliche Natur wird aber >Seelec
genannt, wenn sie den Leib belebt oder beseelt; und
man sagt, die Seele werde hinweggenommen (tolli),
wenn der menschliche Intellekt aufhért zu beleben,

* Vgl Joh 10,18. Wic der folgende Satz zeigt, hat Nikolaus hier den
Sinn des Wortes »ponere, das (auch) in der Vulgata (in den Tod?)
»hingeben« bedeutet, mit dem Blick auf die Auferstehung véllig
verdndert und das »sumere« (= wiedernehmen) durch »tollerex

( = hinwegnehmen) ersetzt,
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Wenn der Intellekt nimlich seinen lebenspendenden
Dienst beendet und sich insofern vom Leib trennt. ist
sie deswegen nicht schlechthin von ihm getrennt.

106 Dies gibst Du mir ein, Jesus, um Dich mir, dem ganz
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Unwiirdigen, zu zeigen, soweit ich es fassen kann, damit
ich betrachte: die sterbliche menschliche Natur hat sich in
Dir dazu mit Unstetblichkeit bekleidet, damit alle Men-
schen, die derselben menschlichen Natur sind, in Dir die
Auferstchung und das gottliche Leben erlangen kénnen.
Wias ist also freudvoller, was ist ergotzlicher, als dies zu
erkennen, dafl wir bei Dir, Jesus, alles in unserer Natur
tinden, der Du allein alles vermagst und aufs freigebigste
schenkst und nicht zogerst?

O unausprechliche Giite und Barmherzigkeit! Du Gott,
der Du die Giite selbst bist, Du hast Deiner unendlichen
Milde'und Freigebigkeit nur dadurch genugtun kénnen,
dall Du Dich uns schenktest. Dies konnte auch nicht
angemessener und auf eine fiir uns Empfangende tun-
lichere Weise geschehen, als dafi Du unsere Natur an-
nahmst. Wir konnten uns ja Deiner Natur nicht nihern.
So bist Du zu uns gekommen, Du wirst »Jesus¢, (das
hei3t) immerzu gepriesener >Erléser genannt.

Kapitel 24
Wie Jesus das Wort des Lebens ist

Auf Grund Deines so vorziiglichen und sehr groflen
Geschenkes betrachte ich Dich, meinen Jesus. Du ver-
kiindest Wotte des Lebens, und reichlich sist Du den
gottlichen Samen in die Herzen der Hérer. Doch ich
sehe diejenigen fortgehen, die das nicht in sich aufnch-
men, was des Geistes ist; die Jiinger aber sche ich blei-
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ben, die schon begonnen haben, die Wonne der die
Seele belebenden Lehre zu verkosten,

Fiir sie alle hat der erste und oberste aller Apostel,
Petrus, bekannt, daB Du, Jesus, Worte des Lebensc ha-
best (vgl. Joh 6,68); und er hat sich verwundert, daB3
solche, die das Leben suchen, von Dir weggehen. Paulus
hat von Dir, Jesus, Worte des Lebens in der Entriickung
(in raptu) gehért (vgl. 2 Kor 12,3f), und dann konnten
ihn weder Verfolgung noch Schwert noch leiblicher
Hunger von Dir trennen (vgl. Rom 8,35). Kein einziger,
der die Worte des Lebens gekostet hat, hat Dich je ver-

lassen konnen.

Wer kann einen Biren vom Honig abbringen, nachdem
dieser dessen SiiBigkeit verkostet hat? Wie grol3 erst ist
die SiiBigkeit der Wahrheit, die das tber alle SiiBigkeit
fiir den Leib hinaus wonnevollste Leben gewihrt! Denn
es ist die absolute SiiBigkeit, von der alles kommt, das
bei jedem Schmecken begehrt witd.

Whas ist stirker als die Liebe, von der jedes Licbenswerte
es hat, daB es geliebt wird? Wenn schon das Band der
verschrinkten Liebe manchmal so fest ist, daf} keine To-
desfurcht es zerbrechen kann, wie ist dann erst das Band
jener Liebe, von der jede Liebe stammt, wenn sie einmal
verkostet istl Ich wundere mich keineswegs, dal3 von
manchen Deiner Streiter grausame Strafen fiir nichts er-
achtet wurden, von denen Du Dich als das Leben voraus-
verkosten lieBest (pracgustabilem praebuisti).

O Jesus, meine Liebe! Du hast den Samen des Lebens in
den Acker der Glaubenden gesit und mit dem Zeugnis
des Blutes begossen. Durch Deinen leiblichen Tod hast
Du gezeigt, daB die Wahrheit das Leben des denkenden
Geistes ist. Die Saat ist in guter Erde gewachsen und hat
Frucht gebracht.
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Zeige mir, Herr, wie meine Seele >Lebensoden
(Gen 2,7) fiir den Leib ist, in den sie das Leben haucht
und einstrdmen 1Bt, daB sie aber in bezug auf Dich,
Gott, nicht das Leben ist, sondern irgendwie nur Mog-
lichkeit zum Ieben.

Und da Du nicht anders kannst, als das Erbetene zu
gewihren, wenn es in hingebungsvollem Glauben erbe-
ten wird, gibst Du mir ein: Im Kind (puer) gibt es die
Seele, die die lebenspendende Kraft (vim vegetativam)
(schon) verwirklicht; denn das Kind wichst heran. Es
hat auch die Kraft zur sinnlichen Wahrnehmung in
Wirksamkeit (actu); denn das Kind nimmt (schon) waht
(sentif). Es hat auch Vorstellungskraft (vim imaginati-
vam), aber noch nicht in Titigkeit (actu). Hs hat auch die
Kraft zu schlufolgern; deren Verwirklichung ist aber
noch fernet. Und es hat die Kraft der Einsicht, aber in
noch entfernterer Mboglichkeit. So erfahren wir, daf3 die
eine Seele, was die niederen Fihigkeiten angeht, friher
zur Wirksamkeit gelangt, in bezug auf die hheren erst
spater. So ist der sinnenhafte (animalis) Mensch« frither
als der geistigec (vgl. 1 Kor 15,44-406).

Entsprechend (sic) erfahren wir: Im Inneren der Erde
gibt es eine Art mineralische Kraft, die man >Geistc nen-
nen kann. Dieser (Geist) ist darauf angelegt (in potentia),
dal3 Mineralstein oder Salz entsteht, ein anderer darauf,
dafl Metallerz entsteht. Diese »Geister: sind mannigfaltig,
so wie es der Mannigfaltigkeit von Steinen, Salzarten
und Metallen entspricht. Doch einer (darunter) ist der
Geist des Mineralgoldes, der unter dem Einflu von
Sonne oder Himmel mehr und mehr gereinigt und
schlieflich zu solchem Gold gefestigt wird, das durch
kein anderes Element zerstért werden kann. In diesem
scheint am meisten vom unzerstérbaren Himmels-Licht
wider. Es ist nidmlich sehr dem kérperlichen Licht der
Sonne angeglichen.
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Ahnliches erfahren wir vom Geist, der Leben und
Wachstum verleiht, und von dem, der die sinnlicbe
Wahrnehmung erméglicht. Denn der sinnlichec Gé:lst
gleicht sich beim Menschen in hohem Mafle der ihn
Bewegenden und beeinflussenden Himmelskraft an; und
unter dem EinfluB des Himmels gewinnt er nach 1',1nd
nach Wachstum so lange, bis er zu vollendeter Wirklich-
keit gelangt ist. Er entwickelt sich (educitu‘r) aber aus der
Potenz des Leibes. Seine Vollkommenheit findet daher
ein Ende, wenn die Vollkommenheit des Leibes, von der

er abhingt, aufhort.

Weiterhin gibt es den einsichthaften (inte]lectualis? Gf.:ist, 111
der in der Verwirklichung seiner Vollkommenheit .rncht
vom Leib abhingt, sondern ihm mittels der sipnhcben
Wahrnehmungs-Kraft geeint ist. Da dieser Geist m‘cht
vom Leib abhingt, untetliegt er dem Hinflu c_ier Him-
melskorper nicht. Noch hingt er vom Sinncisgelst ab: So
hingt er von der bewegenden IKraft des Hlmrflels nicht
ab; doch wie die Beweger der Himmelsspha'ren dem
Ersten Beweger untergeordnet sind, so auch dieser Be-
weger, der Intellekt. . .
Doch weil dieser dem Leib geeint ist mittels der Sinnes-
kraft, gelangt er ohne die Sinne nicht zur Voll@dung.
Denn alles, was von der sinnenfilligen Welt zu ihm ge-
langt, kommt mittels der Sinne zu ihm: Daher ka.nn
nichts dergleichen im Intellekt sein, was nicht \701‘1.‘161' 1r.n
Sinn war. Je reiner und vollkommener aber der Sinn, je
klarer die Vorstellung (imaginatio) und je besser die
Uberlegung (discursus), desto bereiter ejr\veist sich dann
(promptior exsistit) der in seinen einsichthaften Titig-

keiten weniger behinderte Intellekt.

Die Finsicht (intellectus) wird aber durch das sWort des 112

Lebensc genihrt. Unter dessen FinfluBl ist sie gestellt,
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wie auch die Sphiren-Beweger (mototes orbium), je-
doch auf verschiedene Weise. Auch die Geister, die den
Einfliissen des Himmels unterliegen, werden ja auf ver-
schiedene Weise vollendet. Auch vom Sinnes->Geist
wird die Einsicht nur akzidentell’ vollendet. Auch das
Bild (imago) vollendet sic ja nicht, obwohl es zur Suche
der Wahrheit des Urbildes anregt (licet excitet). So fl58t
zum Beispiel ein Bild des Gekreuzigten nicht die Hin-
gabe (devotio) ein. Es weckt vielmehr die Erinnerung,
damit Hingabe eingefl5Bt werde.

Da der einsichthafte Geist durch den Einflu} des Him-
mels nicht gezwungen wird (necessitatur), sondern in-
nerlich frei ist, wird er nur dann vollendet, wenn er sich
im Glauben dem Einflul des Wortes Gottes unterwirft.
So gewinnt ja auch ein freier, selbstindiger Schiiler, der
Herr seiner selbst (sui iuris) ist, nur dann an Vollkom-
menheit, wenn er sich dem Wort seines Lehrers im
Glauben unterwirft. Er muf3 nidmlich vertrauen und auf
den Lehrer horen.

Die Einsicht aber gewinnt durch das Wort Gottes Voll-
endung und Wachstum, und sie wird immerzu aufnah-
mefihiger und geeigneter und dem Wort #hnlicher.
Diese Vollkommenheit, die so von dem Wort kommt,
von dem sie (die Vernunft) das Sein empfangen hat, ist
keine vergdngliche Vollkommenheit, sondern gottférmig
(deiformis), so wie die Vollkommenheit des Goldes
nicht zerstorbar, sondern himmelsfétmig ist.

Jede Einsicht muf3 sich aber im Glauben dem Wort Got-
tes unterwerfen und ganz aufmerksam auf jene innere
Belehrung des hochsten Meisters horen. Indem sie auf
das hort, was der Herr in thr redet, wird sie vollendet

N .. . _ . .
»non ... nisi per accidens« = das heifit hier: nur zusitzlich, nicht

aber in der Grundfunktion ihrer eigenen Titigkeit.
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werden. Deshalb hast Du, Jesus, Du einzigartiger Mei-
ster, gepredigt, daf3 der Glaube fiir jeden notwendig ist,
der an die Quelle des Lebens herantreten will. Und Du
hast gezeigt, daf3 die gottliche Kraft gemil dem Grad
des Glaubens einstromt.

Zwei Dinge nur hast Du gelehrt, Christus, Du Retter: den
Glauben und die Liebe. Durch den Glauben tritt die Ein-
sicht zum Wort hinzu, durch die Liebe wird sie thm ge-
eint. So weit sie hinzutritt, so sehr wichst sie an Kraft. So
weit sie liebt, so sehr wird sie im Licht des Wortes gefe-
stigt.

Das Wort Gottes aber ist in ihr. So ist es nicht nétig, da$3
sie es auBerhalb ihrer sucht. Denn sie findet es in ihrem
Innern und kann ihm im Glauben niherkommen. Und
daB sie (immer) niher hinzutreten kann, wird sie durch
Gebete erreichen konnen. Denn das Wort wird den
Glauben vermehren, indem es Sein Licht mitteilt.

Dir, Jesus, sage ich Dank dafiir, daf3 ich in Deinem Licht
so weit gelangt bin. »In Deinem Lichtc (Ps 33,10) sche
ich nimlich, Du Licht meines Lebens, wie Du, das
Wort, allen Glaubenden das Leben eingibst und alle, die
Dich lieben, vollendest. Was wat jemals kiirzer und wirk-
michtiger als Deine Lehre, guter Jesus? Du leitest zu
nichts als zum Glauben an, und Du gebietest nichts,
auBer zu lieben. Was ist leichter, als Gott zu glauben?
Was ist begliickender, als Thn zu lieben? Welch stil3es
Joch ist Dein Joch, und wie leicht ist Deine Last, Du
einziger Lehrer! Denen, die diese Lehre bewahren, ver-
sprichst Du alles Ersehnte. Nichts fiigst Du nédmlich
hinzu, das fir den Glaubenden schwer ist, und nichts,
das einem Liebenden zu versagen ist. Solcher Art sind
die Verheifungen, die Du Deinen Jiingern verbiirgst.
Und sie sind die wahrsten, weil Du die Wahrheit bist, die
nur Wahres versprechen kann. Ja, Du versprichst nichts
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als Dich selbst, der Du die Vollkommenheit von allem
bist, das vervollkommnet werden kann,

Dir sei Lob, Dir sei die Ehre, Dir Danksagung durch
ewige Zeiten!

Kapitel 25
Wie Jesus die Vollendung ist

Was ist es, Herr, das Du in den Geist des Menschen
hineinsendest, den Du vollendest? Ist es nicht Dein gu-
ter Geist, der ganz und gar Wirklichkeit, die Kraft aller
Krifte und Vollkommenheit der Vollkommenen ist?
Denn Er ist es, der alles wirkt,

Wie namlich die Sonnenkraft, die in den ILeben und
Wachstum verleihenden >Geistc herabsteigt, diesen so
bewegt, daB er sich vervollkommnet und an cinem guten
Baum (medio bonae arboris) durch das Reifen (decoc-
tione) in der Wirme des Himmels, das zugleich ganz
gnadenvoll und ganz naturgemil3 ist, gute Frucht ent-
steht, so kommt Dein Geist, Gott, in den einsichthaften
Geist des guten Menschen und >kochtc in der Wirme der
gottlichen Liebe die Tugenkraft »garc (decoquit), damit
sie sich vollendet. So reift Dir die késtlichste Frucht,
Wir erfahten, Herr, dall Dein einfacher Geist, der an
Kraft unendlich ist, auf vielfache Weise aufgenommen
wird. Anders wird er nimlich in einem aufgenommen, in
dem er Propheten-Geist bewirkt, anders in dem ande-
ren, aus dem er einen kundigen Ausleger macht. In ei-
nem dritten lehrt er Wissenschaft, und in anderen wieder
anders (vgl. 1 Kor 12,4-11). Verschiedenartig sind nim-
lich seine Gaben, und die sind Vollendungen des ein-
sichthaften Geistes, dhnlich wie ein und dieselbe Son-
nenwirme in verschiedenen Biumen verschiedene
Friichte zur Reife bringt.
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Ich sehe, Herr, daBB Dein Geist keinem Geist fehlen 116

kann; denn Er ist der Geist der Geister und die Bewe-

gung der Bewegungen. Und Ererfillt den ganzen Erd-

kreisc (Weish 1,7). Doch et ordnet (auch) alles, was kei-

nen einsichthaften Geist hat, durch die einsichthafte

Natur, die den Himmel bewegt, und durch deren Be-

wegung alles, was ihr unterstellt ist. Die Ordnung und
Leitung (dispensatio) in der einsichthaften Natur aber
hat er nur sich selbst vorbehalten. Denn diese Natut hat
et sich anverlobt. Er hat sie erwihlt, um in ihr zu ruhen
gleichwie in einer Wohnstatt und wie im Himmel der
Wahrheit. Nitgends nidmlich kann die Wahrheit in sich
erfalBt werden auBer in der einsichthaften Natur.

Du, Herr, der Du alles um Deiner selbst willen wirkst
(vgl. Spr 16,4), hast diese gesamte Welt um der einsicht-
haften Natur willen erschaffen, so als seist Du ein Maler,
der verschiedene Farben mischt, um schlieBlich sich
selbst abbilden zu kénnen, mit dem Ziel, ein Selbstbild-
nis zu besitzen, an dem er sich ergbtzt und in dem seine
Kunst Ruhe findet. Da er selbst als einer nicht verviel-
faltigt werden kann, mochte er doch wenigstens auf eine
Weise, in der es moglich ist, in der héchsten Ahnlichkeit

vervielfiltigt werden.

Er fertigt aber viele Abbilder an, da die Ahnlichkeit sei-
ner unendlichen Kraft sich nur in vielen auf moglichst
vollkommene Weise entfalten kann.

Alle einsichthaften Geister sind einem jeden Geist dien-
lich. Denn wiren sie nicht unzihlbar viele, konntest Du,
unendlicher Gott, nicht auf die bestmogliche Weise er-
kannt werden. Jeder einsichthafte Geist sieht ja in Di,
meinem Gott, etwas, ohne dessen Enthilllung an die
anderen sie Dich, ihren Gott, nicht auf die méglichst
vollkommene Weise erreichten. Die von Liebe erfiillten
Geister offenbaten sich gegenseitig ihre Geheimnisse.
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Dadurch wird die Erkenntnis des Geliebten gemehrt
und die Sehnsucht nach ihm, und die SiiBigkeit der

Freude ergliiht.

Doch Du hittest, Herr Gott, die Erfillung (comple-
mentum) Deines Werkes noch nicht vollendet ohne Je-
sus, Deinen Sohn, der der Christus ist, den Du vor sei-
nen Gefihrten gesalbt hast (Hebr 1,9). In seiner Einsicht
findet die Vollendung der erschaffbaren Natur den Ru-
l'l'epunkt. Denn Er ist das duBerste und vollkommenste
Ahnlich-Bild (similitudo) des nicht multiplizierbaren
Gottes. Nur e/n solches héchstes Bild kann es geben.
Alle anderen einsichthaften Geister aber sind nur durch
die Vermittlung dieses Geistes Ahnlich-Bilder; und je
vollkommener sie sind, desto ihnlicher sind sie Thm,
Und alle finden ihre Erfiillung (quiescunt) in diesem
Geist als in der héchsten Vollendung des Bildes Gottes."
Mit diesem Bild haben sie Ahnlichkeit und $0 einen ge-
wissen Grad der Vollkommenheit erlangt.

Als Dein Geschenk (dono Tuo) habe ich also, mein Gott,
diese ganze sichtbare Welt, die ganze Schrift und alle
dienstbaren Geister als Hilfe, damit ich fortschreite in
Deiner Erkenntnis. Alles regt mich dazu an, daf} ich mich
zu Dir hinwende. Nichts anderes suchen alle Schriften zu
tun, als Dich zu zeigen. Alle einsichthaften Geister iiben
sich auch in nichts anderem als darin, Dich zu suchen
und das, was sie von Dir gefunden haben, zu offenbaren.

Uber all dies hinaus hast Du mir Jesus als den Lehrer, als
den Weg, die Wahrheit und das Leben gegeben, so daf3
mir gar nichts fehlen kann. Du stirkst mich durch Dei-
nen Heiligen Geist. Du gibst mir durch Thn die Ent
scheidungen, die zum TLeben fihren, ein, die heiligen

* Vgl 2Kor 3,17: »Der Herr (= Christus) aber ist Geist« und 4,5;
»Die Hertlichkeit Christ, der das Bild Gottes ist«.
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Sehnstichte. Du lockst mich durch das Vorverkosten
(praegustationem) der Wonne des Lebens in der Herr-
lichkeit (vitac gloriosae) dazu an, Dich, das unendliche
Gut, zu lieben. Du rei3t mich fort, damit ich {iber mich
selbst hinaus bin und den Ott der Herrlichkeit voraus-
sehe, zu dem Du mich einladst.

Viele ganz schmackhafte Speisen (fercula), die mich
durch ihren késtlichsten Duft anziehen, zeigst Du mir.
Den Schatz der Reichtiimer des Lebens, der Freude und
der Schénheit 1d63t Du mich sehen. Die Quelle, aus der
alles in Natur wie IKunst Begehrenswerte flieB3t, legst Du
frei. Nichts hiltst Du geheim. Die Ader der Liebe, auch
die des Friedens und der Ruhe verbirgst Du nicht. Alles
bietest Du mir, dem Erbirmlichen (misertimo), an, den
Du aus Nichts erschaffen hast.

Was also zogere ich? Warum eile ich nicht im Duft der
Salben meines Christus? Warum trete ich nicht hin in die
Freude meines Herrn? Was hilt mich? Hielt mich bisher
Unkenntnis Deiner, Herr, uad ecitles Ergdtzen an der
sinnlichen Welt, es soll mich nicht weiter zurickhalten.
Ich will némlich, Herr, weil Du es mir zu wollen ge-
wihrst, das, was dieser Welt zugehort, lassen (linquere),
weil die Welt mich verlassen will. Ich eile dem Ziel zu.
Den Lauf habe ich fast schon vollendet. Ich stelle mich
schon darauf ein, ihn zu beenden (licentiare), weil ich
den Siegeskranz (corona) anstrebe.

Ziehe mich, Herr — denn niemand kann zu Dir kom-
men, wenn et nicht von Dir gezogen wird —, damit ich,
von Dir herangezogen, von dieser Welt befteit und Dir,
dem absoluten Gott, in der Ewigkeit des Lebens in
Herrlichkeit verbunden werde. Amen.«
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