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An unsere Abonnenten!

LUX ET VITA! Licht und Leben! Mit diesem neuen Namen treten fortan unsere
-, Nachrichten“ auf. Wir wollen damit klarer sagen, dass wir nicht nur Nachrichten geben
wollen von unserer Vereinigung, vom Weltbund, von den Altmitgliedern, von Vortrigen
und Ferienlagern. Nein, unser Blatt soll auch die Nachricht hinausrufen vom wahr-
haftigen Licht, welches alle Menschen erleuchtet, vom Leben, das in Christus selbst er-
schienen ist.

Bei- der Orientierungslosigkeit im modernen Hochschulbetrieb, wo die Relativitit
das letzte ist, wird einé studentische Zeitschrift, die auf der festen Grundlage des Wortes
Gottes stehen miSchte, zu einer dringenden Notwendigkeit und zu einer brennenden Auf-
gabe fiir die Schweizerische Christliche Studenten-Vereinigung.. Trotzdem der letzte
Jahrgang mit einem Defizit abgeschlossen hat, das noch nicht ganz gedeckt ist, wagen
wir es weiterzufahren.

Wir haben aber noch mehr Mitarbeit nétig. Wir suchen auch in den Fragen,
die uns in unseren Studien, in Wissenschaft und Technik begegnen, klare Orientierung
zu gewinnen am Evangelium. Wir geben in dieser Nummer den Redaktionsplan be-
kannt, der die nichsten Nummern leiten soll. Wir fordern auf zur Mitarbeit, zum Nach-
denken iiber die Fragen und zur Teilnahme an der Aussprache in unserer Zeitschriit.
Dieser Aufruf richtet sich an Studenten und ehemalige Studenten, auch an Nichtmitglieder
der S.C.S V.

Wir bitten aber auch diejenigen, denen eine solche Zeitschrift am Herzen liegt, um
finanzielle Hilfe, durch Bestellung und Verbreitung von LUX ET VITA, durch Aufgeben
von Inseraten etc. Um die Publikation von Vortrigen und wertvollen Arbeiten der
C.S. V. besser zu erméglichen, legen wir einen Publikationsfonds an, mit dessen
Hille die normale Nummer von 16 Seiten vergréssert werden soll, wenn es ndtig ist
(wie es in dieser Nummer geschehen ist zur Auinahme des Vortrages von. Prof. Spoerri).
Beitrage konnen ebenfalls auf das Postcheckkonto VIII 10,413 einbezahlt werden.

Wir legen den Abonnenten in dieser Nummer einen Einzahlungsschein bei und
bitten den Betrag von Fr. 2— auf das Postcheckkonto VIII/10,413 vor. dem 15. Marz
einzuzahlen.

Im iibrigen bitten wir Sle, genau auf die nebenstehenden Anzeigen zu achten.

A nos abonnés!

LUX ET VITA! Lumitre et Vie! Clest sous ce titreda que paraissent dés main-
tenant nos ,NOUVELLES“. Par cela nous voulons. affirmer plus clairement, que nous
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. ne donnons pas seulement des Nouvelles de nos Associations, de la Fédération, des Con-
férences et Camps, mais que notre journal doit aussi proclamer la nouvelle de la véri-
table lumiére qui éclaire tout homme, de la vie en Christ. .

Nous avons encore besoin de collaborateurs, d’étudiants et d’anciens étudiants, qui
nous aident 2 lutter, 2 chercher, 2 saisir. Unissez-vous & notre recherche du fondement
et de Porientation sure — dans U'Evangile — pour notre vie universitaire! Nous publions
dans ces pages le plan de rédaction pour les prochains numéros, et nous faisons appel
a tous, de réfléchir aux questions et de prendre part & la discussion dans notre — dans
votre journal. . i
_ Nous ajoutons aux abomnés un bulletin de versement et nous les prions de bien
vouloir verser la somme de fr. 2.— au Compte de chéques VIII 10,413 avant le 15 mars.

Vous étes prié de faire attention aux communications administratives a Vintérieur
de la couverture.

Was ist uns heute noch Christus?”)

Es gibt Erkenntnisse und Erfahrungen, die in unserm Lebensrhythmus eingebeitet
sind wie die Organe in unserem Koérper: Wir werden ihrer Bedeuturg erst gewahr, wenn
sie durch irgend eine Drohung aus ihrem ruhigen Wirken aufgeschreckt werden. Nur
der weiss, dass er ein klopfendes Herz hat, bei dem es gegen eine lebensgefihrdende
Stérung alle ihm innewohnenden Krifte aufbieten muss. :

So ging es mir auch mit meiner Christuserkenntnis.

ich hatte einen Freund, den ich sehr bewunderte. Er ist einer von den Unbedingten,
die ihre Fahigkeiten bis zum ussersten Rand des Moglichen anspannen, um der Forde-
rung zu geniigen, die der Geist an sie stellt. Oft geschah es, dass aus verwirrten Ge-
dankengingen er mir helfen konnte mit einem Wort, von dem ich nicht wusste, ob es mit
Menschén- oder Engelzungen geredet war. Und wieder geschah es, dass mir ein Ge-
heimnis und eine Erkenntais fehlte, und bei ihm konnte ich sie finden. Auch als ich
zuweilen niedergedriickt war von der trostlosen Schwiche meines Lebens, und ich sah
etwas an ihm von dem Glauben der Berge versetzt, dann drang etwas in mein. Wesen,
das mich lange Zeit iiber Kimple hinaushob, denen ich scust unterlag. Und ich konnte
mir leicht vorstellen, dass mein Freund, wenn es von ihm gefordert wiirde, seine Habe
den Armen gibe und seinen Leib brennen liesse.

Nun aber traf es sich vor nicht allzulanger Zeit, dass wir ins Gesprich kamen, und
wir redeten von dem richtigen Gottesdienst. . Er war der Meinung, dass die Kirche samt
und sonders den unrichtigen Gottesdienst pilege. Die sonntéigliche Feier sei ein Wider-
stand gegen die wahre Anbetung Gottes. Man konne Gott nicht anders dienen, als dass
man jeden Gedanken und jede Tat seines Lebens in seine Gegenwart stelle. Ich war der
Meinung, dass diese Ansicht richtig sei fiir vollkommene Menschen und eine vollkom-
mene Welt, dass wir es jetzt noch ndtig hitten, in gewissen Stunden herausgerissen zu
werden aus den uneigentlichen Zwecken, denen wir im Alltag dienen. Die Richtungs-
losigkeit und Verlorenheit unseres Weltlebens sei-so verwirrend, dass es einer eigent-
lichen Institution bedari, die uns immer wieder die richtige Richtung weisen kénne. Ich
versuchte meine Meinung zu stiitzen mit der Verkiindigung Christi, — aber plétzlich
wurde mir entgegnet, Christus sei fiir uns nicht-mehr das Massgebendste, es bestiinden

*) Vortrag, gehalten in Basel an der Konferenz der deutschschweizerischen C.S. V.
am 16. November 1023.
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heute andere Verhiltnisse, und man miisse sich in den heutigen Schwierigkeiten nach
anderer Hilfe umsehen. Ungefihr so lautete seine Rede. Er sprach noch davon, dass -
er mit seiner Meinung nicht allein sei, dass heute viele Menschen und gerade die ern-
steren und die aufrichtigsten auf dieser Seite stiinden .

Im ersten Augenblick hatte ich nur das dumpfe Gefuhl das etwa der hat, der in
der- Hitze der Schlacht eine tiefe Stichwunde bekommt, aber unbekiimmert weiter kimpit,
bis ihm plétzlich eine heftige Bewegung offenbart, dass die innersten Gewebe seines
Korpers angegriffen sind. Es wurde mir auf einmal klar, welcher tiefe schmerzliche Ab-
grund mich von meinem Freunde trennte, aber gleichzeitig iiberstromte mich das freu- {
dige Bewusstsein von meiner Verbundenheit mit Christus. Mit einem Mal fiihlte ich {
mich unwiderstehlich gedrungen, davon zu reden, was mir Christus ist. Ich weiss ja

: mch‘r ob dieser Christus iibereinstimmt mit den heute gangbaren Christustheologien.
Aber das weiss ich bestimmt, dass dieser Christus ist — ebenso substanziell, so wesen-
haft, so gegenwirtig wie fiir irgend einen Menschen sein Bruder, sein Freund, sein Ge-
liebter ist. Und auch das weiss ich, dass es nicht nur mein Christus ist, sondern
dass viele ihre tiefsten Lebenskrifte aus der gleichen Erfahrung schopfen.

Ich méchte zuerst von einer Position ausgehen, zu der die meisten Menschen ohne
‘Miihe gelangen. Man kann, um sie zu verdeutlichen, etwa mit dem anfangen, was man
das Werterlebnis nennt. Es ist eine fundamentale Tatsache, etwas, das auf dem
untersten Grund des menschlichen Wesens verankert liegt, dass der Mensch nicht sein
kann, ohne zu wihlen, ohne zu unterscheiden, zu e n t scheiden, ohne das Gute vom Bosen
zu trennen, aus dem Guten das Bessere, aus dem Besseren das Beste herauszusuchen,
mit einem Wort: ohne bestindig nach dem Vollkommenen hinzustreben. Darauf beruunt
alle Entwicklung, darauf beruht es, dass wir alles in der Entwicklung sehen, darauf be-
ruht es, dass der Mensch, als einziges Wesen unter allen andern, sich fortentwickelt oder
wenigstens versucht sich fortzuentwickeln — Iort von dem jetzigen Zustand, hin zu dem
Vollkommenen. Nicht das Auifrechtstehen macht den Menschen, noch die Sprache, noch
das Gedichtnis, noch die Fihigkeit, Instrumente zu machen, noch sounst eine Fihigkeit,
— sondern dass all diese Dinge in den Dienst der Entwicklung gestellt wurden und er-
méglichten, aus einem minderen Wert einen hoheren zu schaifen. Das gibt {iberhaupt
dem Leben einen Sinn, Sinn in der Bedeutung Richtung, Sinn in der Bedeutung
Wert Mag sich das Werterleben nun auf rein biologische oder auf geistige, #sthe-
tische, moralische Tatsachen beziehen, — das bleibt vorldutig gleichgiiltig, wenn nur so
viel zugegeben wird: dass iiberhaupt Entwicklung moglich ist.

Ob es nun Menschen gibt, die nicht einmal so viel zugeben, das weiss ich nicht.
Jedenfalls gibt es solche, die aus Widerspruchsireude oder aus inneren Widerstinden |
heraus tun, als ob sie dem Leben jeglichen Sinn und Wert absprichen. Aber wirklich ¢
"Indifferente, jedem Wert gegeniiber gleichgiiltige Menschen, die wirklich alles sinnlos
finden und denen es auch ganz gleich ist, dass es keinen Sinn gibt, — ob soiche Menschen
wirklich existieren, das sollte bewiesen werden; das wiren nun wirklich Menschen, die
keinem religidsen Gedanken zugidnglich sein konnten; denn Anfang jeder Religion ist
einen Wert zu suchen, Gipfel der Religion ist, den wirklichen Wert oder besser die Rich-
tung auf den wirklichen Wert gefunden zu haben. Wer mir alsc nur das Verhandensein
liberhaupteines Wertes zugibt, den kann ich ohne Miihe und mit Sicherheit
auf meine erste Stellung Christus gegeniiber oder wenigstens zur Anerkennung dieser
Position fithren.

ich werde diesen Menschen einfach auf den experimeitellen Weg weisen, indem
ich ihm sage: Geh nun in die Welt nach allen Rlchtunoen, suche in allen Gebieten und
Zeiten, wo du auch nur einen Wert findest, nimm ihn zu dir und leg ihn beiseite. Du
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musst aber, um eine moglichst vollstindige Sammlung der Werte zu bekommen, mog-
lichst vielseitig zu Werke gehen. Es gibt Werte, die man durch Denken findet, andere
Werte, die sich nur dem Fiihlen erschliessen. Wiederum gibt es Werte, die man tun
muss, dass man sie erfihrt, Werte also, die man nicht durch stille Betrachtung oder Ver-
senkung oder auch im Rausch der Begeisterung gewinnt, sondern durch die Tat, dadurch,
dass man sie lebt. Nun will ich dir prophezeien, was geschehen wird: Je mehr du Werte
sammelst, desto feiner wird dein Geschmack. Werte, die du am Anfang als kostbare
Prunkstiicke deiner Sammlung betrachtetest, werden dir plotzlich trivial vorkommen,
wie Raritiiten, die sich nachiriglich als Imitationen entpuppen. Du wirst immer mehr
ausscheiden, was wertlos ist und immer mehr nur die hochsten Werte beibehalten. Nun,
. ich sage dir, wean du dieses Geschift im Ernst, mit Ausdauer und Ausdehnung betreibst,
. dann wirst du zuletzt in deiner Sammlung nichts anderes mehr haben, als was du auch
| bei Christus findest; und wean du genauer zusiehst, wirst du bei Christus noch unend-
lich mehr finden als alles, was du auf deinen weltweiten Wanderungen zusammenfandest.

Jedem, der mir sagt: das glaube ich nicht, — antworte ich: Du hast es nie im
Ernste und ein Jahr lang probiert.  Und wenn er mir antwortet: Mit allem Ernste und
lange Jahre hindurch habe ich darnach geforscht; — dann antworte ich ihm: Du hast
nur mit einem Teil deines Geistes, nie mit der ganzen Tat deines ganzen Wesens gesucht
und gefragt. Du hast das Wort Christi nicht beachtet, das da lautet: ,,So jemand dea
Willen tut, dessen, der mich gesandt hat, der wird inne werden, ob diese lLehre von
Gott sei, oder ob ich aus mir selbst rede.“ Du hast die Reihenfolge nicht gemerkt in
dem andern Wort: ,,Ich bin der Weg, die Wahrheit und das Leben“ — zuerst muss man
den Weg gehen, dann findet man die Wahrheit, aus der endlich alles Leben quillt. Und
» wenn er mir zuletzt sagt: Und Sokrates und Platon und Buddha und Laotse? — damn
antworte ich ihm: Wer von diesen Grossen hat in so ununterbrochener und vielfiltiger
Tat seine Lehre verkdrpert bis zum Tod?

Gerade dieses Sichtbarmachen der Lehre an seinem eigenen Leben bis zu den dusser-
sten schwersten Konsequenzen, das zeugt von einer Wesenhaftigkeit des Wertes, fiir die
uns der Sinn allzusehr abhanden gekommen ist. Wesen ist uns darum ein Ritsel gewor-
den. Es ist seltsam, wie man in unseren Tagen auf den verschiedensten Gebieten immer
wieder der Frage begegnet: Was ist Wesen? Was ist das Wesen einer historischen
Epoche, eines menschlichen Charakters, eines wissenschaftlichen, kiinstlerischen oder
religiosen Werkes? Was ist das Wesen der Romantik, das Wesen der Renaissance, das
Wesen Luthers, das Wesen von Kants Philosophie, von Goethes Faust, von Wesleys
Kirchenordnung? Auf diese Fragen antworten ist nicht leicht, aber es Iisst sich doch
wenigstens das feststellen, wie sich Wesen dussert, worin sich Wesenhaftigkeit offen-
bart, und dadurch wird der Zugang zu den tiefsten Menschheitsfragen gedfinet.

Ueberall, wo Wesen ist, entsteht ein Zusammensein; Wesen gebiert Synthese, Ein-
heit von Mannigfaltigem, Extensitit, die durch Intensitit zusammengefasst ist. Wesen
dussert sich in der Struktur einer Epoche, eines Charakters, eines Werkes. Der Grad
der Wesenhaftigkeit wird gemessen an der Extensitit und an der Intensitit einer Syn-
these. Der Sinn der Renaissance liegt nicht in den zahllosen einzelnen Aeusserungen der
einzelnen Menschen, sondern in der Art, wie sich die kulturellen Aeusserungen zusam-
menschliessen zu einer Strukturform und diese Strukturform wird sichtbar in jedem ge-
schaffenen Werk. Wenn ich aber den Rasenden Roland als Symbol der Renaissance
nehme, wie finde ich den Sinn, das Wesen des Rasenden Rolands? — Ganz einfach, indem

- ich den zentralen Kern aufweise, von dem aus alle Teile organisch zusammengehen wer-
den. Man kann allerdings allerlei solcher Kernpunkte finden, wie auch an einem Baum
verschiedene Stellen sind, wo Aeste zusammenkommen. Aber der wird den Kernpunkt
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_des Baumes finden, der nicht nur einzelne Veristelungen auf ihren Springpunkt zuriick-
fiihrt, sondern alle Aeste in den Stamm einmiinden ldsst und im Stamm selber den Ort
findet, wo der Ursprung ist und von wo aus die Wurzeln sich in den Boden senken.

Aber gerade fiir dieses Geschift fehlt uns heute die subjektive Vorbedingung. Um
Synthese, wesenhafte Struktur zu erleben, braucht es mehr als diskursives Denken. Der -
analysierende Verstand kennt kein Wesen, sondern immer nur elementare Relation. Eine
andere Fihigkeit muss dazu kommen: eben jenes intensive Denken, das gleichzeitig ein
Tun ist. Je grosser die Extensitit ist, desto mehr Intensitit gehdrt dazu, dass wir das
Viele als Fines erleben. Und da liegt eben unser Mangel: Wir leben in einer Zeit der
blossen Extensitit ohne Intensitit, der Zerstreuung ohne Sammlung. Uns fehlt darum
die Spannung, die dazu gehort, wesentlich zu sein und Wesentliches.zu er-
leben. Wie leicht wir Unwesen als Wesen entgegenmnehmen, sieht man an der einfachen
Tatsache, dass blosse Rede, wenn sie nur glinzend vorgetragen ist, uns immer grossen
Eindruck macht. Es kommt uns kaum in den Sinn, zu fragen: Wie liegt diese Lehre im
Leben und Wesen des Lehrenden verankert? Wir haben das Gefithl verloren dafiir, wie
unwesentlich alles ist, was die Menschen sagen, so lange es nicht in die Synthese ihres
Lebens aufgenommen ist. Leicht nehmen wir Wort fiir Wesen, und uns ist nicht be-
wusst, dass nur das Wort wesend ist, das Fleisch wurde.

Wie erhellt sich plotzlich von da aus die Gestalt Christi: Und das Wort ward
Fleisch und wohnete unter uns und wir sahen seine Herrlichkeit ... Von wem kann man
das in dem Masse sagen? Wer hat sich mit solcher Unbedingtheit dem vollkommienen
Wert hingegeben mit seinem ganzen Wesen? Nur eine Antwort gibt es auf solche Fragen:
Kein Berg reicht an den heran, auf dem gepredigt wurde: ,Jhrsolltvollkommen
sein, gleich wie euer Vater im Himmel vollkommen ist

Mit einer kleinen Geschichte mdchte ich das bisher Gesagte zusammenfassen und
die Richtung auf das Kommende andeuten: Ein junger Mensch horte einen beriihmten
Geigenkiinstler spielen, und s o ergriff ihn die Siissigkeit dieser Kunst, dass er im selben
Augenblick sich entschloss, alle seine Krifte dranzusetzen, ein solcher Virtuos zu wer-
den. Seine Eltern schenkten ihm auf seinen Wunsch ein gutes Instrument und fanden fiir
gut, eine altertiimliche, dickbindige Geigenschule beizulegen. Mit Freude nimmt der
junge Mensch die Geige entgegen. Aber mit leisem Hohn blittert er in der Geigenschule
herum: Fr kann sich nicht vorstellen, was diese pedantischen Griffe und Kniffe mit den
wunderbaren Ténen zu tun haben, die der Kiinstler seinem Instrument entlockte. Voll
Verachtung wirft er zuletzt das Buch hinter den Schrank und denkt: Ich bin Manns
genug, um von mir aus spielen zu lernen, ich werde schon selber herauskriegen, wie man
so ein Instrument anfasst. In der Tat greift er keck zu, und hie und da gelingt ihm ein
schmelzender Ton; dazwischen tont es oft weniger schdn. Allmihlich merkt er, dass
er so und so greifen, so und so streichen muss, damit es gut tént, und dass er das und
das meiden muss, damit es nicht kratzt und klirrt. Es geht aber micht schnell genug
vorwirts, er hort, dass andere Leute besser geigen. So fasst er sich einmal den Mut,
geht zu einem Geiger und fragt ihn, wie er es machen solle, um schneller vorwirts zu
kommen. Dieser sagt ihm: Du musst dir die und die Anleitung anschaifen: Da findst
du die richtigen Griffe. So tuts auch der junge Kiinstler, eine ganz moderne Geigen-
schule hat man ihm angegeben, das lisst er sich gefallen, und wahrhaitig: Emne Menge
der Griffe, die er sich miihsam angeeignet, sind drin klipp und klar beschrieben und dazu
eine Menge neuer. So geht es hiibsch vorwirts, bis er wieder findet, er sei wieder an
ein Ende gekommen. Andere Geiger geben ihm andere Anleitungen. Auch die fiihren
ihn weiter, aber immer nur bis zu einem gewissen Punkt. Eines Tages fillt ihm die alte
Geigenschule in die Hinde. Gutgelaunt schligt er das Buch auf, ein bisschen aus Lange-
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weile, ein bisschen, um sich seiner Erhabenheit bewusst zu werden, blittert er drin
herum. Aber siehe da: Ganz verniinitige Dinge stehen drin. Griife, die er erst ganz
neulich erprobt, andere, die er noch gar nicht kennt. Er holt seine Geige aus dem Kasten
und versucht. Wunderbar. So hat er noch nie spielen kéunen. Er gerit in ein rich-
tiges Fieber hinein. Vergisst Essen und Schlafen. Unerschopilich ist das Buch, uner-
messliche Aussichten 6ffnen sich ihm, und eines wird ihm iiberwiltigend klar: Der-
jenige, der diese Anleitung geschrieben hat, der muss der grosste Virtuos aller Zeiten
gewesen sein.

Nun, das wire meine erste Position: Christus, der vollkommene Vir-
tuos. So weit gelangen alle Menschen, die guten Willens sind. Die Kantreden, die
bei Anlass seines Jubiliums gehalten werden, laufen alle ungefihr auf das hinaus. In
der Tat wiisste ich fiir diesen Abschnitt meiner Erorterungen keine bessere Ueberschrift
als den Titel eines Kantischen Werkes: Religion innerhalb der Grenzen
derblossen Vernunit Oder als Formel: Christentum = héchstes Menschentum!

Wer sich-zu solcher Christuserkenninis durchgerungen hat, der weiss viel; wer
aber auf diesem Punkte stehen bleibt, von dem wird es heissen: Wer nichts hat, von dem
wird auch das genommen, was er hat. Es kommt bei Bergtouren etwa vor, dass man
meint, auf die Hohe gekommen zu sein, und pltzlich, wie man oben anlangt, sieht man
einen neuen Gipfel emportauchen. So hat sich jetzt hinter dem Gipfel der Bergpredigt
eine neue Hohe gezeigt, die wir nun mit neuer Miihe erklimmen miissen, wenn wir die
schwere Frage, die uns beschiftigt, iibersehen wollen. Um von vornherein die gute Rich-
tung zu bekommen und keine unnétigen Schritte zu tun, wollen wir uns an den Anfang
des 13. Kapitels im ersten Korintherbrief erinnern:

,Wenn ich mit Menschen- und mit Engelzungen redete und hétte der Liebe nicht,
so wire ich ein tonend Erz oder eine klingende Schelle. -

Und wenn ich weissagen konnte, und wiisste alle Geheimnisse und alle Erkenntnis,
und hitte allen Glauben, also dass ich Berge versetzte, und hitte der Liebe nicht, so wére
ich nichts.

Und wenn ich alle meine Habe den Armen gibe, und liesse meinen Leib brennen,
und hitte der Liebe nicht, so wire mir’s nicht niitze.“

Das ist ein hartes und unverstindliches Wort. Was ist denn diese .Liebe, ohne
welche jene hochsten Leistungen des Menschseins nichts niitzen; die Liebe, auf Grund
welcher man die hochste Virtuositit des Redens, Erkennens, Glaubens und Tuns als
nichtig verdammt? Die gewdhnliche Liebe, das Gefiihl der Liebe kann es nicht sein;
denn das wire inbegriffen im Verteilen der Habe und Brennenlassen des Leibes. .

Es mag vielleicht dieses unbegreifliche Wort zusammenhéngen mit einem andern
Punki, den wir moderne Religionsvirtuosen so Miihe haben zu begreifen, mit einem
Punkt, der uns sogar sehr unangenehm ist, den wir gerne irgendwie umgehen, den zu
nennen schon in guter theologischer Gesellschait als unanstindig gilt:

der Opfertod Christi.

Wie widerwirtig tont diese ganze Wortverbindung! Wie halten wir es doch lieber
zu dem grossen Verkiindiger des reinen Virtuosen, des Uebermenschen:

,Einen neuen Stolz lehrte mich mein Ich, den lehre ich die Menschen: Nicht mehr
den Kopi in den Sand der himmlischen Dinge zu stecken, sondern frei ihn zu tragen,
einen Erdenkopf, der der Erde Sinn schafit ... Kranke und Absterbende waren es, die
verachteten Leib und Erde und erfanden das Himmlische und die erlosenden Bluts-
tropieu ... Ihrem Elende wollten sie entlaufen, und die Sterne waren ihnen zu weit. Da
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seufzten sie: O, dass es doch himmlische Wege gibe, sich in ein anderes Sein und Gliick
zu schleichen. — Da erfanden sie sich ihre Schliche und blutigen Tranklein.*

Aber so schnell diirfen wir doch nicht iiber das Opfer Christi hinweggehen. Und
zu allererst miissen wir feststellen, dass Christus kein Kranker und Absterbender war,
der aus lauter Schwiche sich hinschlachten liess. Im Gegenteil: Vor seiner majestitischen
Grosse wart sich das ganze Volk von Jerusalem in den Staub und schrie: Hosianna!
Vor der Gewalt seines Auftretens wichen die Héndler im Tempel zuriick, denen er die
Geldtische umwarf. Auch verrit alles, was er sagt, eine so tiefe Menschenkenntnis,
dass ein kopfloses In-die-Falle-geraten bei ihm nicht denkbar ist, zumal, da-er sich Ver-
folgungen wohl zu entziehen wusste, so lange seine Stunde nicht gekommen war. Aber
jetzt in der Passahzeit, am Tage des grossen jiidischen Opfers, war seine Stunde gekom-
men. Er selber sagt es uns. Hat er doch an seinem letzten Abendmahl beim Brechen
des Brotes auf sich selber hingewiesen: ,Das ist mein Leib, der gebrochen wird.“ Die
innere Beziehung zwischen seinem Leiden und dem Opfern des Passahlammes kdnnte
nicht in ergreifenderer Weise zum Bewusstsein gebracht werden. Also hat er sich ge-
opfert, sein Tod ist ein Opfertod, und zwar ein freiwilliger und bewusster Opfertod.

Da wir schon so viel von Christus angenommen haben, diirfen wir uns doch wohl .
fragen, aus welchen Voraussetzungen heraus er diesen letzten, schweren Schritt gegan-
gen ist.

Was ist denn ein Opfer? Das Oplier im religiosen Sinn, so wie es Christus voll-
brachte, ist zunichst etwas, das unter dem Eindruck der erschiitternden Gegenwart Gottes
geschieht, und zwar wird die Grosse und Majestit und furchtbare Macht Gottes dadurch
anerkannt, dass man in seiner Gegenwart irdische Werte freiwillig zerstért und auf diese
Weise die Nichtigkeit des Menschlichen vor dem Géttlichen betont. Mag auch der posi-
tive Gedanke, dass man Gott wirklich etwas gibt, im Vordergrunde stehen, irgendwie
tént das Tragische des Hergebens, des Verzichtens, des Vernichtens doch beim Opfer
immer mit, zumal man nur von einem Opler sprechen kann, wenn etwas wirklich Wert-
volles hingegeben wird. Der wesentliche Punkt ist, dass das Opfer eine Handlung
des Menschen ist; indem er handelt, anerkennt er nicht nur, sondern erkenat er auch
Gott; denn jedes Tun bringt tiefere Erfahrung. So gewinut er die richtige Einstellung
zu Gott, die Erkenntnis Gottes als eines iibermichtig Heiligen, eines absoluten Wesens,
vor dem alles menschlich Relative nur Ohnmacht und Staub ist. Den Sinn des Opfers
kann man also nicht von aussen als Zuschauer erfahren. Die Erschiitterung des ganzen
Wesens in Gegenwart des absoluten, vollkommenen Wertes, der furchtbaren, unbedingten
Heiligkeit Gottes — erlebt man nicht durch blosses Denken. - Hochstens die Denknot-
wendigkeit eines objektiven Wertes kann man auf gedanklichem Wege postulieren. Es
lisst sich eine meue Art ontologischen Gottesbeweises auf diese Weise aufstellen, dass
man sich nicht auf den blossen Begriff des Vollkommenen griindet, sondern auf das tief
im menschlichen Sein verankerte Erleben des Wertes und Streben nach dem Vollkom-
menen. Wir sprechen nur dem Seienden Wesen und Wirklichkeit zu, das Wert hat;
darum muss der Wert an sich, das vollkommene Gut, Gott — auch Wirklichkeit sein, und
zwar hochste Wirklichkeit, also auch mindestens in unserem Sinne persdénliche
Wirklichkeit, Wenigstens ist die Tatsache, dass wir immer Entwicklung suchen und
Werte unterscheiden, ebenso schwer, wenn nicht schwieriger zu erkldren aus einer myste-
riosen Funktion des seelischen Lebens, die in der Urzeit auf mysteridse Weise in die
Seele hineingelegt wurde und auf ebenso mysteriose Weise sich erhalten hat, als aus der
sinnlich nicht zu fassenden Gegenwart des objektiven Wertes, den wir eben durch das
Organ des Wertens — das Gewissen — das sich an ihm betitigt und erhili, erfahren.
Diese schlauen Gedankenfiihrungen mogen uns aber nur die Denkbarkeit des gegen-
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stindlichen Wertes vermitteln, ganz anders aber ist die Erfahrung der wesenhaften
Gegenwart; die wird nur vermittelt durch die Handlung des Opfers. Man muss selber
ein Opiernder, ein Geopferter sein, um der Gegenwart des Absoluten teilhaftig zu wer-
den. Dann erst weiss man, was das heisst: Vergegenwirtigung Gottes
durch Vernichtung des Menschlichen Das ist zunichst etwas Furcht-
bares. Es ist die radikalste Verneinung alles Virtuosentums. Wir wehren uns darum
auch mit aller Macht dagegen. Alles neiimen wir gern von Cliristus entgegen: seine
bilderreiche Lehre, seine tiefe Erkenntnis, seine holdselige Gegenwart — aber seinen
" Opfertod? Weg damit! Lieber wollen wir das Christusbild entstellen, indem wir den
Tod erkliren aus historischen Vorgidngen oder aus einem Riickfall in barbarisch-magisch-.
jildische Opfer- und Blutsbrduche ... Es ist ein Ding auf Erden, das dem Menschen
schwer eingeht: dass der Mensch nicht selber der héchste Wert und die hochste Wirk-
lichkeit ist, dass es einen Wert und eine Wirklichkeit ausserhalb des Menschen geben
sollte, dass ein objektiver Gott und nicht ein subjektives Guisein Anspruch auf hochste
Wesenhaftigkeit macht. Gerade fiir die modernen Virtuosen ist das die schwerste Er-
fahrung ... Immer mochten wir die objektive Wirklichkeit in subjektive Funktion, das
Gegenstindliche in ein Zustindliches, das Metaphysische in ein Psychologisches iiber-
setzen. Immer mochten wif Gott haben als unser Erlebnis, aber nicht als ein- ausser
unserem Erlebnis Existierendes, als etwas von unserer Erfahrung Unabhingiges, auch
ohne uns Daseiendes, nicht Immanentes, sondern Transzendentes. Es ist aus der Tiefe
der virtuosen Seele gesprochen, wenn Faust sich losspricht von dem Gott, ,der von
aussen stiesse“. Wir wollen eben Gott als. ein Gemachtes, nicht als ein Gegebenes, mit
andern Worten, wir wollen Gott nicht als ein Géttliches, sondern als ein Menschliches:
Und gerade dieses Aufgeben des Menschlichen, das ists, was uns am Opfer Christi
widersteht. Dass man sein Leben liesse, um einen Freund zu retten, das geht noch an.
Verlangt man doch als eine selbstverstindliche Alltagsleistung von jungen Leuten, dass
sie ihr Leben auf den Altar des Vaterlandes legen. Auch dass ein Sokrates sich opferte
um der Gerechtigkeit willen, findet man nicht ungehérig. In allen diesen Fillen handelt
es sich doch um menschliche Werte, menschliches Leben, menschliche Daseinsbedingun-
gen, menschliche Einrichtungen. Aber dass man sich einem Gott, einem Uebermensch-
lichen oplert, nein, das ist sinnlos. Was? sagt man, hat Christus aus sich ein so voll-
kommenes Menschenwesen gemacht, und kaum drei Jahre nach seinem ersten Auftreten,
geht er hin, um sich zu optern? Waire es der Menschheit nicht zu grésserm Nutzen
gewesen, er wire linger auf Erden geblieben, hitte noch mehr Gleichnisse erzihlt, noch
mehr Gebete gedichtet, noch ausfiihrlicher iiber den vollkommenen Zustand und die
Maoglichkeiten der Besserung gesprochen, noch mehr Kranke geheilt, noch mehr Tempel
gesiubert? Das ist doch, wie wenn ein Virtuose, der es zur héchsten Meisterschaft
gebracht hat, nun sich eine Hand abhackte, um besser spielen zu kénnen ... So reden sie
daher, schiitteln den XKopf und kehren dem Kreuz den Riicken. ,Den Juden ein Aerger-
nis, den Griechen eine Torheit“: Weder die Virtuosen des Gesetzes, noch die Virtuosen
der Erkenntnis wollen etwas davon wissen.

Das hat eben seinen tieferen Grund. Gleichzeitig, indem das Menschliche zuriick-
gedringt wird, bekommt das Géttliche eine unheimliche Realitit. Nicht dem Zimmer-
mannssohn weichen wir eigentlich aus, sondern dem Gott, den uns sein Opfer nahebringt.
Die reine Tatsache, dass der Wert, den wir erstreben, das Absolute, das Vollkommene
nicht in uns liegt oder in spiter Zukunit durch uns verwirklicht werden wird, sondern
dass er jetzt,in diesem Augenblick schon existiert, ausser uns, — dieses
objektive Vorhandensein des Wertes hat etwas Erschiitterndes. Es ist nun keine Funk-
tion oder Tendenz in uns, der wir durch allerlei relative Werte Geniige leisten, wobei
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wir immer die bessere Leistung gegen die weniger gute halten und angesichts des Fort-
schrittes zuversichtlich den Wert der menschlichen Leistung betonen.

Einen solchen immanenten Gott wiirde man sich gefallen lassen, einen Gott als
Funktion, die man iiben kann, wenn es einem passt. Der kategorische Imperativ, das
moralische Gesetz in mir, mag einem immerhin ein Staunen einfléssen, und es macht sich
immer gut, zumal in der Oeffentlichkeit, wenn man von der ewigen Forderung spricht.
Aber es ist doch ein sehr ungefihrliches Ding. Man kann in der Wirklichkeit seines
Handelns damit rechnen, wenn es grad angeht ... Ganz anders aber, wenn es wirklich
so etwas gibe wie einen transzendenten Gott, einen heiligen Richter, der persénlich
gegenwirtig ist und dem wir unsere Rechnungen immer wieder vorweisen miissen. Das
ist doch eine erschreckend direkte Angelegenheit, die eine sofortige und immerwihrende

" Auseinandersetzung erheischt, der man sich um jeden Preis entziehen mdchte. Wir
striuben uns darum mit aller Macht dagegen, dass das Absolute lebt, das Vollkommene
gegenwirtig ist, dass wir unmittelbar. vor ihm stehen sollen. Aber das eben wird beim
Opfer schrecklich klar: Der Mensch sieht sich nicht vor einer allmihlichen Steigung, wo
ziemlich fern, aber doch erreichbar das Licht des Vollkommenen glinzt. Nein, Gott ist
nicht ein werdender Gott, ein Gott der Zukunit, der Ferne, sondern ein seiender Gott, ein
Gott der Gegenwart, der furchtbaren Nihe. Er steht vor uns, aber eine fiirchterliche
Kluft trennt uns, Relative, von ihm, dem Absoluten. Wer diese unmittelbare Prisenz des
Absoluten erfihrt, den erfasst ein Grausen. Und es ist eine der Hauptangelegenheiten
des Menschen, dieses Grausen zu verdringen.

Und gerade das ist das Widerlichste am Kreuz Christi, dass es diesen Druck, deu ;
die gottliche Gegenwart auf die Seele ausiibt, ins Unertrigliche steigert. Der Fluch des
Menschseins wird hier in der allerauidringlichsten Weise verkiindigt. Die Spannung !
zwischen Gott und Mensch weitet sich angesichts des Kreuzes ins Unermessliche. An-
gesichts dieses grossten Opfers, das je ein Mench gebracht, wird uns die quilendste |
Frage, mit der sich je die Menschheit abgemiiht, zur unentrinnbaren Entscheidung vor-
gelegt: Die Frage nach dem Sinn des Leidens. Diesem abgrundtiefen uad *
dunkeln Geheimnis werden wir nie auf den Grund geraten. Wir konnen nur leise und
scheu uns an einigen Zusammenhingen entlang tasten, die uns die Richiung auf den fie- |
feren Sinn geben konnen. Leiden hingt mit Menschsein zusammen, ja Menschsein ist.
in der tiefsten Bedeutung Leiden. Denn Menschsein heisst Nicht-Gott-sein, heisst ferne

- von Gott, ferne vom Guten, ferne vom Vollkommenen sein. Leiden ist darum nichts an-
deres als Bewusstwerden des Menschseins, des Nicht-Gott-seins. Dass wir nicht voll-
kommen sind, weder im Sein noch im Gliick, dass wir am Abgrunde wohnen, in den wir :
jederzeit hineinstiirzen konnen, das wird uns im Leiden offenbar. Es gibt allerdings
ein dumpfes, tierisches Leiden, das keinen Sinn in sich trigt. Je tiefer, je innerlicher,
je bewusster, je menschlicher wir leiden, desto mehr erkennen wir das Leiden als meta-
physische Not, und gleichzeitig wird uns ganz dunkel und geheimnisvoll etwas von dem
inneren Zusammenhang zwischen Siinde und Leid bewusst. Siinde ist absichiliches Her-
austreten aus der Richtung aul Gott, Leid ist miihsames Wiederaufsuchen der Richtung.
Siinde und Leid braucht aber nicht unmittelbar miteinander verquickt zu sein. Der Zu-
sammenhang ist viel tiefer. Darin liegt die besondere Genialitit des religiosen Menschen,
dass er in seiner unaufhérlichen Verwundbarkeit fiir Siinde und Leid bestindig an dem
Ritsel ihrer inneren Verquickung sich herumquilen muss. Nirgends wird das so deut-
lich als in dem Buche Hiob. Da wird das Mysterium des Leidens in klassischer Weise
dargestellt. Es geht um die Beziehung zwischen Gott und Leid. Durch nichts — sehen
wir hier auch — wird der Mensch so aus seiner relativen Indifferenz herausgerissen
als durch korperliche Schmerzen, seelisches Leiden und Mitleiden. Ein erschiitterter -
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und gebrochener Mensch kann nicht anders, als sich mit Gott auseinanderzusetzen. Er
wird zunédchst voll Verzweiflung ihn anklagen, sich empéren gegen ihn, auf sein Recht
- pochen, Gottes Ungerechtigkeit verfluchen, bis ihm plotzlich mitten in seinem Gebaren
die furchtbare Grosse Gottes und die Nichtigkeit des Menschen bewusst wird. Die
Realitit des Uebels zeugt gewaltig von der Realitit des Guten. Gerade die tiefe Em-
porung zeugt von dem Glauben an das Vollkommene. Der Unwert wird zum Offenbarer
des Wertes.
Und .das ist nun der grosse Schritt, den Christus auf dieser Bahn weiterging: An-
statt das Leid hinzunehmen, das mit irgend einem Teil des Menschseins zusammenhing,
hat er, indem er sich selbst opferte, das ganze Menschsein in den Schatten des Leidens
hineingestellt. Das war fiir Christus, dessen ganzes Leben ein bestindiger Umgang mit
Gott war, die tiefste Qual, nun den Fluch des Menschseins auf sich zu nehmen und die
Trennung von Gott zu erfahren. Auch bei ihm wichst die Erkenntnis durch die Tat.
Je mehr sich sein Leiden steigert, desto mehr weitet sich die Kluft, die ihn von Gott
trennt. Man stelle sich die ganze Skala von Leiden und Schmerzen vor, die er in jener
Nacht erlebte: das Ringen in Gethsemane, wo ihn zum ersten Mal das Gefiihl des Aus-
gesetztseins iiberfiel, dazu die schldirige Stumptheit der Lieblingsjiinger, dann der Judas-
kuss, der Abfall aller seiner Freunde, die Verleugnung Petri, die blutige Komdodie vor
dem hohen Rat, das ,Kreuzige ihn“ des Volkes, die skeptische Verachtung des Rémers,
die Roheit der Soldaten, die furchtbaren Leibesqualen bis zum Augenblick, wo er vor
allen Blicken blutiiberstrémt am Kreuze hing zwischen zwei anderen Verbrechern. Wie
furchtbar spricht sich die Erkenntnis, die ihm da zuteil wurde, in dem Schrei: Mein Gott,
mein Gott, warum hast du mich verlassen?
In diesem Augenblick aber kommt es zur Wendung Da tut sich der volle, tiefste
Sinn des Opfers auf. Das Opfer ist nicht nur eine Handlung des Menschen, es ist auch
i eine Handlung Gottes ... Der Fluch verwandelt sich in Segen, die Ferne Gottes ver-
wandelt sich in huldvolle Nihe, der verzweifelste Schrei, den je ein Mensch ausgestossen,
wird zum Pfand der seligsten Gewissheit, das ,,Eli, Eli, lama asabthani“ wird zum: Es
| ist vollbracht. Wie das geschieht, kdnnen wir nur ahnen. Wir sehen nur die mensch-
liche Seite an diesem Vorgang: die Erkenntnis, dass das Leiden eine Folge der Gottierne
ist. Indem wir herausgerissen werden aus der Bahn der natiirlichen Indifferenz, be-
wegen wir uns auf der Bahn des Wertes, die ihre Richtung von Gott bekommt. Gerade,
indem wir im Leiden die furchtbare Gegenwart und Wirklichkeit des Vollkommenen er-
kennen, wird uns pl6tzlich bewusst, dass damit alles Unvollkommene gerichtet und das
Heil uns gegeben ist. ,Ich weiss, dass mein Erloser lebt“ so driickt Luther die Erfah-
rung Hiobs aus. Dieses Mysterium, das als personliches Schicksal im Buche Hiob dar-
gestellt ist, wird im Kreuze Christi als historische Erfahrung der ganzen Menschheit
zuteil. Auf Golgatha ist die grosse Wendung geschehen. Der grosste Fluch hat sich
in den grossten Segen verwandelt. Von diesem Augénblick an heisst es: ,Das Wort vom
Kreuz ist eine Torheit denen, die verloren werden; uns aber, die Wir selig werden, ists
eine Gotteskraft.”
Das Kreuz ist die Tat Christi. Vorher hat er gelehrt. Sein ganzes Leben war
eine Lehre. Sein Tod war eine Tat. Durch sein Sterben wurde die Lehre seines Lebens
- Wirklichkeit. Das Wort wurde Fleisch am Kreuz. Als Gottessohn hat er das Wunder

von der Gottndhe, die Herrlichkeit des Reiches Gottes verkiindigt. Als Menschensohn
! aber nahm er den ganzen Fluch des Menschseins, die ganze grausige Not der Gottferne
auf sich und schuf so eine neue Beziehung zu Gott fiir die ganze Menschheit. Die Tat
auf dem Berge ist darum der einzige Zugang zu der Predigt auf dem Berge. Die Ver-
kiindigung vom Reiche Gottes bekommt erst das rechte Mass durch die himmelweiten




Koordinaten des Kreuzes. Wir konnen darum Gott gar nicht anders mehr sehen als in
den Dimensionen, die durch Christus offenbart wurden. Alle, die seit dem Jahre des
Heils Drei und Dreissig den Namen Gottes aussprechen, und wiren sie auch iusserlich }
Feinde Christi, reden zum Gott des Gekreuzigten. Auch wenn wir Buddha und Laotse ;
sagen, so miindet die Wegstrecke, die uns diese Grossen fiithren, unmerklich in die Bahn :
des Zimmermanﬁssohnes von Nazareth. Bis ein Grosserer als Christus kommt — und
wie sollte das méglich sein? — gibt es fiir uns gar keinen anderen Zugang zu Gott mehr .
als durch den, der gesagt hat: Ich bin der Weg, die Wahrheit und das Leben; niemand
kommt zum Vater denn durch mich. '
' Wer Christus in solcher Weise érfi%ihrf, nicht als den Gesetzgeber, sondern als
Fiihrer, als Mittler, durch den uns die Gnade der gétilichen Gegenwart zuteil wird, nicht
als Lehrer, sondern als Bruder, der uns ermuntert, zum Vater emporzuschauen, der
weiss, was Christus ist. Das ist das grosse Christus-Erlebnis eines Paulus, eines Luther,
eines Wesley, eines jeden, der Christus wirklich erfihrt: dass er aus der Spannung des
Virtuosentums, aus dem krampthaften Bemiihen, sich selber zu vervollkommnen, in die
beseligende Gegenwart eines wirklich Daseienden und Entgegenkommenden tritt. Wun-
derbar ist es, zu erfahren, wie nun plétzlich alle religiose Technik wegfillt: dieses Messen
der eigenen Leistung, dieses 6de Sich-selber-empor-schrauben, diese ethische Muskelgym-
nastik. Man steht dann einfach neben dem grossen, herrlichen Bruder dem liebenden
Vater gegeniiber. Es kommt dann etwas von gotflichem Leichtsinn und Uebermut {iber f
die Seele, nicht mehr das Turngerit des Gesetzes vor sich zu sehen, sondern den Lieben-
den, den Lebendigen. Und wie versteht es der Menschensohn, uns zu stirken und zu '
trosten, wenn wir verzagt sind. Nehmet, esset, das ist mein Leib, fiir euch gebrochen. ..
Trinket, das ist mein Blut, fiir euch vergossen. Er verlangt nicht als Entgelt, dass wir
nun etwas leisten. Nein, die Liebe rechnet nicht, die Liebe will sich nur geben, die Liebe
will nur, dass man sie hinnimmt. Wie habe ich oft Trinen der Freude und Dankbarkeit
vergossen, wenn ich plotzlich der Liebe des Meisters eingedenk wurde, wenn ich ihn
dastehen sah, giitig und mild, mit liebreich dargebotener Hand: ,Da, halte dich drau,
torichter, schwacher Bruder. Bist du wieder umgefallen, weil du meine- Hand losliessest?
Wolltest wieder selber etwas sein, hast wieder deine frommen Uebungen angefangen,
um dich interessant zu machen? Oder hast du dich in etwas Eitles vergaift, das ich nicht
sehen sollte? Hast du denn nicht gesehen, dass ich dich grad um deiner dummen Gier
und deines Hungers willen liebe, dass ich dir aber mehr geben kann, als du nur zu
essen vermagst? Komm mit mir, ich will dir zeigen, was die Seele sittigt. Aus jedem
Ding, aus jedem Menschenblick sollst du Nahrung saugen. Es ist kein Ort auf der Welt,
da uns nicht der Vater mit seiner Liebe und wunderbaren Schénheit entgegenkime.*
Wer in solchem Umgang mit Christus gelernt hat, von sich wegzuschauen und
tiberall die Gegenwart Gottes zu erfahren, der sehnt sich, immer mehr aus seiner stolzen
Vereinsamung herauszutreten und Gemeinschaft zu finden. Gemeinschaft gibt es aber
nicht auf der Basis des Virtuosentums. Das Kollektive als psychologische Funktion ist
gleich dem Orchester im Augenblick; wo jeder seine Geige stimmt. Das Kollektive
kommt nie durch das gemeinsame Instrument, sie kommt nur durch den gemeinsamen
Gegenstand: Harmonie entsteht im Augenblick, wo der erste Akkord der Symphonie
ertént. Gemeinschaft auf der Basis des Virtuosentums kann hochstens ein Turnverein
sein, wo jeder sucht dem andern zu zeigen, was er kann, und wiitend ist, wenn der an-
dere mehr leistet. Darum ist die Kirche fiir viele so unbefriedigend, weil man in ihr
nur noch die Turnanstalt sieht, wo man fromme Hanteliibungen macht und die Kniffe
der Selbstvervollkommnung lernt. Wer in ihr die Speiseanstalt sihe, wo Christus seinen
Leib bricht, wie ganz anders wiirde er sie beurteilen. Wie dankbar wiirde er dem ein-
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fachen Bruder entgegentreten, dem sich vielleicht Christus mehr mitgeteilt hat, um seines
einfacheren, hirteren Lebens willen. Wie entsetzlich vermessen sind diejenigen, die mei-
nen, ihre Spezialreligion haben zu konnen, unvermengt mit der grossen Herde des un-
gelehrten Volkes! Wer kennte nicht den Jubelruf Christi: ,Ich preise dich, Vater und
Herr Himmels und der Erde, dass du solches den Weisen und Klugen verborgen hast,
und hast es den Unmiindigen offenbaret. Wohl kann man an jeder Strassenecke Christus
begegnen, aber da begegnet man ihm am sichersten, wo zwei oder drei sich
versammeln inseinem Namen.

Zum Schluss erhebt sich quilend noch eine Frage: Ob man nun einfach wihlen
miisse zwischen Virtuositit und Gegenstindlichkeit, zwischen Mensch und Gott? Diese
Frage steht im Zentrum der heutigen religisen Bewegung. In allen moglichen Formu.
lierungen erhebt sie sich, in allen méglichen Polarititen dringt sie zur Entscheidung.
So hat man gesprochen von prophetischer Frommigkeit, die das Heilige im Sol-
len verwirklicht, und von mystischer Frommigkeit, die das Heilige im Sein dar-
stellt. Und es ist unverkennbar, dass der grosse Zug der religiésen Bewegung sich nach
dem Prophetischen, dem Absoluten orientiert. Und im Namen des Absoluten verneint
man nun alles Relative, verzichtet man auf jede Position, fordert man eine immer. neue
dialektische Bewegung, die jedes Erreichte auflost, jede Verwirklichung aufgibt, auf dass
einzig und allein das Unbedingte vor uns stehe. Dem Satz der Identitit stellt man mit
aller Schroffheit den Satz des Widerspruches enigegen und spricht von der ewigen gbtt-
fichen Paradoxie, die durch keinerlei rationelle oder gemiitliche Kompromisse geschwacht
werden diirfe. So lastet mit ungeheurer Wucht die Forderung auf dem Menschen und
keine Hoffnung besteht, dass auf irgendwelchen Briicken Gott iiber die Kluft weg den
Menschen sich nahen konnte. Das.scheint nun zunidchst eine #usserst konsequente
Durchfithrung des Opfergedankens zu sein: Vernichtung aller menschlichen Eigenwerte
im Angesicht des furchtbar heiligen Gottes.

Im Grund aber ist es die versteckteste und darum gefihrlichste Form. des Vir-
tuosentums und als solche eme« radlkale,_]a satanische..Form.des Unglaubens. In der
Form einer ewigen Bereitschait ist es eine bestindige Abweisung Gottes. Nicht das
Menschliche wird dadurch verneint, sondern das Géttliche. Das Menschliche kann man
schon sportweise negieren, es existiert eben doch in evidenter Weise. Aber indem man
dem Gottlichen die Moglichkeit abspricht, sich in der Geschichte zu oifenbaren, indem
man es immer iiber die Geschichte, iiber die Wirklichkeit stellt, in die Zukunit verweist,
ist es nie hier und jetzt wirklich existierend ... Noch nie hat die intellektuelle Virtuositit
ein so schhmmes Heidentum geboren als. d1e Lehre von_der. absoluten Unmo'hchkent

Gottes ‘Das Opfer Haf fiur dann einen Smn wenn es zu Gott in Beziehung bringt, wenn
€s eine Briicke schafft zwischen Gott und dem Menschen, wenn es der Gnade die Mog-
lichkeit gibt, sich den Menschen wieder zuzuneigen. Darum gibt es keine Entscheidung
zwischen dem Heiligen als Sollen, als Forderung, als Absolutem und dem Heiligen als
Sein, als Erlebnis, als Relativem. Das eine kann nicht sein ohne das andere; beides fiir
sich ist Virtuositit; beides zusammen macht erst die religiose Wirklichkeit aus. Der
innerste Kern der Lehre Jesu istdie Botschaftvonder Gottessohnschait:
Nicht nur, dass er der Gottessohn ist, sondern dass wir alle zu dieser Gottessohnschait
berufen sind. Was bedeutet denn Gottessohnschaft? Nichts anders, als dass wir Gott
verwandt sind. Wir mdgen verlorene Sohne sein und unser Gut unter den Huren ver-
prassen, aber irgend etwas Sohnhaftes, dem Vater Gleiches ist in uns und kann zu seiner
Stunde wieder aufwachen und uns den Weg filhren zum Vater. Und gerade diese Riick-
kehr des verlorenen Sohnes zum: Vater, das ist Religion. Religion ist immer ein Zwie-
faches. Es ist ein Erwecken des Sohnhaften in uns, das uns mit jedem Schritt dem Vater
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ndher bringt. Von Gott aus gesehen, ist es ein ununterbrochenes Unsnédherkommen, ein
zunehmendes Mitteilen seiner Gnade, seiner Gottlichkeit. Jeder innere Schritt, den wir
machen, ermdglicht ein deutlicheres Erkennen, Anschauen, Aufnehmen Gottes. Frkennen
aber heisst Selbstwerden. Nur so viel erkennt, erfihrt, bekommt man, als man geworden
ist. Jedes Erkennen ist gekauft um den Preis des Gewordenseins und fiihrt in ein neues
Werden und umgekehrt: Jedes neue Werden ist gekauft um den Preis des Erkannthabens
und fithrt zu einer neuen Erkenntnis. Sagé man nur, der Mensch erkenne in allem nur
sich selbst. Nun gut, deswegen muss er sich selbst zu dem machen, was zu erkennen er
berufen ist*) Mag man nur sagen, wir verwirklichen nur unser Sein, das Objektive
sei nur ein unverwirklichter Zustand unserer Seele, die dunkle Moglichkeit dessen, woza
sie sich immer mehr herangestaltet. Das alles sagt nur, dass wir in einer partiellen Iden-
titdt leben, und dass wir einem Zustand -der volligen Zugewandtheit der Menschen zu
Gott zustreben, eben zum Reich Gottes, wo Er wird sein alles in allem.

Das aber hindert uns nicht, die ungeheure Grdsse Gottes und die unendliche Nicht-
tigkeit des Menschen zu erkennen. Gerade wer seine Identitit an der Jesu Christi misst,
erkennt am deutlichsten, wie jimmerlich klein und lebensschwach das Kornlein Gott-
lichkeit in uns ist, und wie es droht, erstickt zu werden unter der toten Masse des Un-

- wesens, die wir bestidndig vermehren durch Gleichgiiltigkeit, Triigheit, GenuBsucht; der
erst erkennt, wie gross der Widerspruch ist zwischen dem Gottlichen, das wir nicht er-
reicht, dem Sollen, das wir nicht verwirklicht haben, und dem armseligen Bruchstiick
Sohnschaft, Identitit, das wir in uns bergen.

Die Dialektik wird nicht aufgehoben durch die Identitit, die Heiligkeit wird nicht
vermindert durch die Gnade, die Transzendenz wird nicht aufgelost durch die Imma-
nenz; im Gegenteil: das erste wird erméglicht durch das zweite; indem es in der mensch-
lichen Natur verankert wird, kann es erst wirksam und schopferisch werden. Fiir den,
der durch Christus hindurch in die Gottessohnschaft hineinwichst, besteht keine Gefahr,
dass er das erschiitternde Sollen durch mystische GenuBseligkeit dimpft: Die Unbedingt-
heit der Bergpredigt wird ihm erst jetzt in ihrer volligen Bedeutung klar: Ihr sollt voll-
kommen sein, wie euer Vater im Himmel vollkommen ist. Kein tappig zudringliches
Vertraulichtun mit dem Vater ist moglich fiir den, der mit der ganzen Seele spricht:
Unser Vater,der du bistin den Himmeln. Dein Name werde ge-

.heiligt. Dein Reich komme. Dein Wille geschehe im Himmel
wieauf Erden ... Wie demiitig klein schliesst sich da die Bitte an: Unser ti g-
lich Brot gib uns heute! Mit wie behutsamer ‘Einschrinkung wird hier die
Bahn der Natur gebilligt, aber sofort geht es nun weiter auf der Bahn des Wertes: Ver -
gibuns unsere Schulden, wie auch wir vergeben unseren Schul-
digern. Wie anschaulich und wunderbar ist hier unsere Verwandtschaft mit Gott
dargestellt! Wieauch wir ... Indem wir vergeben, bezeugen wir unsere Sohnschait
und schaffen die Moglichkeit des Herabneigens des Vaters. Nun fahren wir aber voll-
ends in das Dunkel des Unwesens hinein: Fiihre uns nicht in Versuchung,
sondern erldse uns von dem Uebel ... Unwillkiirlich schligt dann die be-
driickende Angst vor dem Abgrund um in die beseligende Gewissheit der Gegenwart
und Grosse Gottes, — wieder aus der Ferne die Offenbarung der Nihe: Denn dein
ist das Reich und die Kraft und die Herrlichkeit in Ewigkeit.
Amen.

*) In der vorstehenden Seite sind zum Teil wértliche Aeusserungen von Professor
Ilyin, Berlin, enthalten. An andern Orten wird man auch den starken Einfluss Mar-
tin Bubers erkennen.




So lebt der Mensch in einem zwiefachen Verhiltnis zu Gott: als Gottessohn, der
durch die Erfahrung der Gnade sich seiner Sohnschaft erireut; als Menschensohn, der
in seiner Gottferne sich zitternd und zagend nach der Huld des Allerheiligen hinstreckt.
Und so steht auch Gott in einem zwiefachen Verhiltnis zu uns: Gott ist nicht abhingig
und 'ist doch abhédngig von den Menschen, so ist das Objekt nicht abhingig und ist doch
abhdngig von dem Subjekt, und als Gleichnis gesagt: So ist das Bachsche Préludium
nicht abhiingig und doch abhingig von der Orgel.

Nicht abhingig ist das Bachsche Priludium von der Orgel, weil es existiert, auch
wenn du es nicht spielst, abhingig, weil es nur wirklich und leibhaftig wird, indem
du es spielst. Hast du ein schlechtes Instrument, spielst du ohne alle Technik, dann ist
es unmoglich, dass Bach wirksam werde. Wenn du aber seine Schénheit nur in einem
geringsten Bruchstiick erfahren hast, dann kannst du nicht ruhn, bis du dein Instrument
so vervollkommuet, deine Technik sc verbessert hast, dass du sie ganz Wirklichkeit wer-
den lassen kannst. So fillt ganz am Ende unseres Weges doch wieder ein heller Schein
der Rechtfertigung auf die Virtuositit. Nur ist alles Krampthafte aus ihr verschwunden.
Wir schauen nun nicht mehr, auf unsere Fertigkeit, auf unsere Kraft, auf unsere Muskeln,
wir vergleichen die unsrigen nicht mehr mit anderen Leistungen, sondern alles geschieht
nur, dass wir Gnade erlangen, dass sich unsere Gottesgemeinschaft mehre, dass sich das
Reich Gottes in uns und ausser uns vergrossere.

Ein ununterbrochenes, intensives, gesammeltes Gerichteisein auf den uns iiberall
entgegenkommenden Gott ist nun die eigentliche Lebenshaltung unseres Geistes. Das
heisst nichts anderes, als dass alles uns zum Gebet und Abendmahl, zum Erwarten und
Empfangen wird. Und unser Gott ist so wunderbar reich und gross, dass wir dieses
»alles nicht weit genug denken konnen. Von der einfachsten korperlichen Betitigung
bis zur tiefsten geistigen Versenkung kann alles eine Bahn sein, die zu Gott fithrt. Auch
keine Grenzen der Nationen und Vélker konnen Gott einschliessen. Sokrates, Platon,
Buddha und Laotse sind alle in Gott einbegriffen. Aber alles unter einer Bedingung,
dass es im Zeichen des Gottessolines stehe: ,,Es ist alles euer; es sei Paulus oder Apol-
los; es sei das Leben oder der Tod; es sei das Gegenwirtige oder das Zukiinftige, alles
ist euer, ihr aber seid Christi, Christus aber ist Gottes.«

Nun sind wir am Schluss angekommen. Christus, der uns den Weg durch das
dunkle Gestriipp des Unwesens gezeigt hat, Christus, der uns die Tiire gedfinet hat zum -
‘Hause des Vaters, die Tiire, ilber der das mysteritse Monogramm der Erlésung, das
Kreuz, strahlt — er hilt uns die Hand entgegen, um uns hineinzufiihren. Wenn wir an
ihm vorbeigehen und durch ein Fenster ins Haus klettern wollen, um ohne -Mittler zu
Gott zu gelangen, miissen wir uns wohl iiberlegen, ob wir uns dabei nicht den Hals
brechen konnen oder ob Gott, von denen, die am Gekreuzigten vorbeigehein, iiberhaupt
etwas wissen will. Bleiben wir also noch einen Augenblick vor Christus stehen. Er
schaut hinein in den allgemeinen Abfall dieser Zeit, und an uns richtet er die bange
Frage: Wollt ilir auch weggehn? Kbnnten wir doch wie Petrus antworten:
Herr, wohin sollen wir gehen? Du hast Worte des ewigen Le-
bens, und wir haben geglaubt und erkannt, dass Du bist Chri-
stus,der Sohndes lebendigen Gottes!

Prof. Dr. TH. SPOERRI.




