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JOHANNES VAN NEERKASSEL
UND SEIN AMOR PENITENS.

(Schluss.)

Kapitel XIV.

§ 1. ,Wie fern von der Meinung des Apostels diejenige
ist, welche der mit Héllenfurcht verbundenen Lossprechung
die Kraft zumisst, die Freundschaft zwischen Gott und dem
Menschen zu erneuern, wird am deutlichsten sich zeigen, wenn
wir hier jene doppelte Gerechtigheit erkliren, die Paulus oft in
seinen Briefen erwithnt. Die eine nennt er bald diejenige, ,,welche
aus dem Gesetze oder in dem Gesetze ist“; bald ,seine Gerech-
tigkeit“. Die andere nennt er einmal ,die Gerechtigkeit Gottes“;
das anderemal ,die Gerechtigkeit des Glaubens®, ,die Gerech-
tigkeit, welche aus dem Glauben oder im Glauben ist¥. Die
erste verachtet er als Kot, als Schaden, als Hindernis des Heils;
die andere schiitzt er aufs hochste, ersehnt und verfolgt sie.
Uber die erste sagt er, dass die, welche ihr folgen, die Gerech-
tigkeit Gottes verlieren; von der anderen, dass sie die, welche
sie nicht suchen, vorher einnimmt (preeoccupat), damit sie die-
selben aus sie nicht Suchenden zu Suchenden mache.* (S. 181 f.)

§ 2. ... Unter der Gerechtigkeit, welche aus dem Gesetze
ist, versteht der Apostel die Werke, welche der Verrichtung nach
gerecht sind, und die der Mensch aus Kenntnis dessen tut, was
das Gesetz befiehlt, und aus Furcht vor dem, was es androht.”
(S. 182.)

§ 3. ... Gerechtigkeit Gottes bedeutet nicht diejenige, wo-
mit jener gerecht ist, sondern womit er uns gerecht macht.“
(S. 186.)

§ 4. Die Gerechtigkeit des Glaubens oder aus dem Glauben
bedeutet aber nicht die Gerechtigkeit ,im Glauben allein® (in
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sola fide), ,,ohne dass die Werke dazu gehorten, die Christus eben-
so im Evangelium wie Moses im Dekaloge vorschreibt“, (S. 187.)
Wo von der Gerechtigkeit aus dem Glauben okne des Gesetzes
Werke die Rede ist, bedeutet es, dass ,der Glaube friher ist
als die guten Werke, dann, dass der Glaube durch Beten die
Liebe erlangt, ohne die ein gutes Werk nicht vollzogen werden
kann, wie es notig ist, und von der es niemals verlassen werden
darf“. (S. 188.)

§ 5. Paraphrase von Phil. 3, 7 ff.: Was mir Gewinn war
u. s. w, und Zitat Augustinus Serm. 15 de verbis Apost.

§ 6. Nach obiger Lehre Augustins ist also die Gerechtig-
keit, welche der Apostel in betendem und verlangendem Glauben
von (Gott um der Verdienste Christi willen erbat und suchte,
eine Ergotzung oder Annehmlichkeit, durch welche die ewige
Gerechtigkeit uns siiss wird (duleescit) und die Herzen in Liebe
zu ihr entbrennen, indem sie verlangen, aus Liebe zu ihr nicht
allein die tibrigen Vergniigen zu verachten, sondern auch jeg-
liche Leiden zu ertragen. Und so geschieht es, wie der heilige
Lehrer (Augustinus) oft zeigt, dass wunsere ganze Gerechtigkeit
(unsere in dem Sinne: nicht eine solche, die wir aus uns be-
sitzen, sondern die uns von Gott geschenkt ist und deshalb die
unsere genannt werden kann, wie das tigliche Brot das unsrige
genaunt wird, obwohl wir bitten, dass es uns gegeben werde),
durch die wir vor Gott gerecht und ihm angenehm sind, nichts
ist als die Liebe zu Gott“. (S. 190.)

.Da also die Gerechtigkeit, welche aus Gott ist, nichts ist
als die Liebe zur Gerechtigkeit und die aus dieser Liebe her-
vorgehenden Werke, so folgt daraus aufs gewisseste, dass die-
jenige Gerechtigkeit, zu der wir nach der Behauptung einiger
ohine die Liebe zu Gott nur durch Hoéllenfurcht gelangen, keine
wahrere und wiirdigere ist als die, welche aus dem Gesetze
ist, und die von Paulus, wenn er auch in ihr ohne Klage geweilt
hatte, als Schaden, Nachteil und Kot verachtet wurde, damit
er Christum gewinne und in ihm erfunden wiirde, nicht seine
Grerechtigkeit habend, die aus dem Gesetze, sondern jene, die
aus dem Glauben an Christus Jesus ist. Diejenigen also, die
sich der Gerechtigkeit rihmen, welche die mit der Taufe des
Wassers oder der Tridnen verbundene Héllenfurcht in uns zu
erzeugen sich bristet, rithmen sich der Gerechtigkeit, die der
Apostel verachtet, um Christum zu gewinnen.“ (S. 199.)
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& 7. Dennoch hat die ,Gerechtigkeit aus dem Gesetze
mancherlei Nutzen: 1. Da es iusserlich tut, was pflichtgemiiss,
wenn auch nicht bis zur Vollendung gerecht ist, wird durch
dasselbe bewirkt, dass der bose Wille nicht erstarkt, wie er
erstarkt, wenn ihm die Glieder zur Vollbringung von Frevel-
und Schandtaten dienen. 2. Ferner wird das ewige Gesetz, das
befiehlt, dass alles in der grossten Ordnung ist, durch dasselbe
(das judische Gesetz) weniger verletzt, als es verletzt wird,
wenn nicht nur der Wille bose ist, sondern auch der Leib dem
bosen Willen dient. 3. Beginnt von ihm aus fast immer die
Bekehrung des Stinders, welche in der Gerechtigkeit aus dem
Glauben besteht. Denn wenn er bemerkt, wie schwierig es ist,
sich von dem zu enthalten, was er liebt, und &usserlich zu tun,
was er innerlich flieht, und wenn er zugleich erwégt, dass es
keineswegs zum Heil geniigt, wenn &usserlich das Werk der
bosen Begierde nicht erfiillt wird, solange sie selbst im Innern
der Feind ist, dann nimmt er zu Christus durch Glauben, Hoff-
nung und frommes Sehnen seine Zuflucht, um durch dessen
Verdienst von Gott zu empfangen, dass er sowohl will als auch
liebt, was gerecht ist.

Und in diesem Sinne sagt der Apostel, dass Christus das
Ende des Gesetzes sei fiir jeden, der da glaubt. Das heisst:
dass Christus das das Gesetz vollendende Ziel sei, weil er uns die
Stssigkeit oder die Gnade verdient hat, wodurch das Gesetz
Gottes uns angenehm und liebenswert wird. Er sagt aber, dass
Christus das Ende des Gesetzes sei fiir jeden, der da glaubt,
weil Christus nicht nur ein Prediger des Gesetzes ist, um aus
dem Beweise ,der Schonheit desselben die Schéandlichkeit und
Verdorbenheit des von ihm (dem Gesetz) abgewandten, ihm
feindlichen und gegen dasselbe aufriihrerischen Willens zu zeigen;
denn das war auch die Aufgabe des Moses und aller derer,
welche Diener des Gesetzes gewesen sind und sind, welches
zeigt, was geschehen muss, aber nicht bewirkt, dass das,
was geschehen muss, geliebt wird. Christus aber wird das
Ende des Gesetzes genannt nicht bloss zum Lehren der
Gerechtigkeit, sondern auch zum Eingiessen derselben in die
Herzen. Er giesst sie aber in die Herzen ein, wenn er die Liebe
einflosst, durch die das Gesetz oder die gebietende Gerechtigkeit
beobachtet und getan wird. Er wird ferner das Ende des Ge-
setzes genannt fiir jeden, der glaubt, weil er diese Gerechtigkeit
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nur dem im Glauben Hoffenden und Bittenden gibt, wenn auch
der Anfang des bittenden Glaubens dem nicht Bittenden gegeben
wird“. (S. 191 f.)

§ 8. Die knechtische Furcht ist auch denen ,niitzlich und
notwendig, in denen, wenn auch die Liebe zu Gott vorwiegt,
dennoch die Begierden noch nicht ausgetilgt oder gestorben
sind. Auch die Kinder Gottes haben, damit sie unter den Ver-
gnigungen der Welt und den Lockungen des Fleisches, unter
den Drohungen und Foltern der wiitenden Welt unbesiegt bleiben,
die Hollenfurcht nditig. Daher lehrte der Erloser, als er den
Aposteln und seinen Kindern (im Glauben) vorhielt, dass sie
nicht diejenigen flirchten sollten, die den Leib toten kénnen
und nachher nichts mehr vermogen, sie nicht, nichts zu firchten,
sondern er befahl ihnen, den zu fiirchten, der Leib und Seele
in die Holle stirzen kann®., (S. 193.)

§ 9. DMit bezug auf das Wort Augustins, dass 1m Gegensatz
zur blossen Hoéllenfurcht die ,keusche Furcht“ Gottes (s. 0.) auch
im Jenseits ewig fortdauere (in ps. 18, 10): ,Die keusche Furcht,
soweit sie in diesem Leben empfunden wird, setzt sich aus zwel
Regungen der Seele zusammen: aus der einen, wodurch sie Gott,
den sie iiber alles liebt, zu beleidigen furchtet, und aus der
anderen, womit sie im Bewusstsein der menschlichen Schwéache
firchtet, abzufallen und Gott zu verlieren. Sofern die keusche
Furcht aus der letzteren Regung erwiichst, wird sie im Himmel
nicht sein. ... Daher wird mit dem Namen der keuschen Furcht,
insofern von ihr gesagl wird, dass sie auch im Himmel bestehe,
jener Wille bezeichnet, mit dem die Seligen notwendigerweise
nicht siindigen wollen und, nicht aus Sorge um ihre Schwiiche,
womit sie siindigen konnten, sondern in der Ruhe der Liebe die
Stinde meiden. Es wird also die keusche Furcht nur so weit im
Himmel sein, als sie die Beleidigung Gottes als das hochste
Ubel verabscheut®. (S. 197.) — , Dieses sei gesagt, damit erhellt,
dass die Gerechtigkeit, welche aus dem Gesetze ist, und die
Hollenfurcht, welche die Quelle und der Ursprung dieser Ge-
rechtigkeit ist, zur Erlangung und Bewahrung unserer Ver-
s6hnung mit Gott nicht wenig beitrage, wenn sie auch fiir die-
selbe keineswegs geniigt, wenn nicht der durch die Liebe titige
Glaube hinzukommt“. (S. 197 f.)
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Kapitel XV,

§ 1. ,Wie notwendig die Liebe, womit Gott tiber alles
geliebt wird, zur Erlangung von Gerechtigkeit und Heil sei,
geht aufs deutlichste aus dem hervor, was die heiligen Viiter
und die scholastischen Doktoren iiber die Schwierigkeit lehren,
das Heil in der letzten Krankheit oder in Todesgefahren zu erlangen,
nachdem man ein Leben in Siinden, wodurch die Taufe ge-
brochen wird, vollendet hat. Denn diese Schwierigkeit ent-
nehmen die Viter nicht daraus, dass sie etwa glauben, es sei
sehr schwierig, dass jemand dann die ewigen Strafen fiirchtet,
wenn er den Augenblick bevorstehen sieht, wo er vor den Richter
treten muss, der Gewalt hat, Leib und Seele in der Hélle zu
verderben, und sich der Verbrechen erinnert, die er als Gesunder
unaufhorlich begangen hat, ... sondern sie nehmen jene Schwierig-
keit von der Schwierigkeit, das Herz in der letzten Krankheit
und in Lebensgefahren wvon den obsiegenden Begierden, deren
Kraft und Stéirke es in der ganzen Zeit der Gesundheit ver-
mehrt hat, loszumachen. Sie nahmen also an, dass die Liebe
zu Gott notwendig sei, damit man wieder mit Gott versohnt
werde® (198 f.) — ,Es ist also die Meinung der heiligen Viiter,
dass im letzten Augenblicke des Lebens nur wenige Gefallene
mit der Gerechtigkeit beschenkt werden, da sie dafiir halten,
dass nur wenige derselben nach einem in Stinden vollbrachten
Leben im letzten Augenblicke zu einer Liebe Gottes iiber alles er-
starken kinnen.“ (S. 203.)

§ 2. Lehre des Duns Scotus iuber die Schwierigkeit der
,Spiten Reue®, 1. da die wirksame Reue in einer so starken
intellektuellen und moralischen Abwendung von der Siinde be-
stehen muss, als vorher das Ergotzen an der Stinde war; 2. diese
Abwendung eine freiwillige, also nicht aus blosser Straffurcht,
sondern aus mit Liebe verbundener Kindesfurcht erfolgen muss;
3. die heftige Hinneigung zu den Siinden bis zuletzt eine am
Ende des Lebens sich vollziehende Abneigung um so schwieriger
macht. (S. 204—206.) Zu letzterem macht Neerkassel die Be-
merkung: ,Wenn das Gewicht der Begierde, das durch die Hand-
lungen fast des ganzen Lebens beschwert ist, zur Siinde treibt,
wer wird es stillhalten, wenn nicht das grossere Gewicht der
Liebe zu Gott? Wer wird bewirken, dass das, was im ganzen
Lebenslauf siiss gewesen ist, an des Lebens Ende bitter wird,
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wenn nicht die grossere Siissigkeit der Gerechtigkeit? ... Aber
woher soll dem mit dem Tode Kampfenden jenes grossere Ge-
wicht der Liebe zu Gott kommen, woher in einem Augenblick
die siegende Freude, womit er sich an Gottes Gesetz ergitzt,
da er beider in gesunden Tagen bar gewesen ist? In sich selbst
hat er also nichts als Verderbnis, als die siegende Begierde, als
den Hunger nach todbringender Ergoétzung.“ (S. 206.)

§ 3. Die ,siegende Liebe“ zu Gott in der Todesstunde ist
von seiten Gottes wohl moglich, aber nach Duns Scotus ,wahr-
haft wunderbar“. ,Das heisst4, sagt Neerkassel (S. 208), ,es
ist wahrhaft wunderbar, dass Gott jemandem Gerechtigkeit und
Nachlass der Stinden schenkt, dem er nicht zuerst (im gesunden
Zustande) ein ungeteiltes und nachdriickliches Nachdenken iiber
die Menge und Schandlichkeit der Stinden, eine heftige Verab-
scheuung derselben (s. 0. § 2, 1) und eine Furcht nicht nur vor der
Strafe, sondern eine keusche Kindesfurcht (§ 2, 2) gegeben hat,
welche mehr die Stinde als die Holle hasst. — Da aber in der
letzten Krankheit und in Lebensgefahr der Verstand der Kranken
sehr selten eine nachdriickliche und ungeteilte Anschauung von
der Schindlichkeit der Siinde zu haben scheint, und da es nicht
hiufig geschieht, dass ihr Wille so heftig die Annehmlichkeit
der Sitinde verabscheut, als er dieselbe ausserhalb der Krank-
heit erstrebt hatte, ... und auch bei ihnen sehr selfen die Zeichen
einer Furcht zu Tage treten, die mehr die Beleidigung Gottes,
als die Holle fiirchtet, so schliesst daraus der Skote mit Recht,
dass cs won seiten Gottes sehr selten sei, dass er den in den
letzten Ziigen Liegenden diejenige G‘nade spende, die ihren Ver-
stand und Willen von Schmerz und Furcht und von den ein-
gewurzelten Begierden und Neigungen befreit, damit sie das,
was Gottes ist, mit heiterem Geiste iiberdenken und mit freier
Liebe lieben konnen, eine Gnade, die ihnen notig ist, damit sie
vom Siindentode zum Leben der Gerechtigkeit tibergehen®.

Ferner geht aus den Griinden des Skoten klar hervor, ,dass
es dem Menschen so sehr schwer ist, in der Todesnihe wahre
Busse zu tun, weil es sehr schwer ist, nachdem er im ganzen
Leben die Liebe zu den verginglichen Dingen in sich genéhrt
und vermehrt hat, dann von ihr sich zu befreien, wenn der
Schmerz der Krankheit und die Furcht vor der drohenden Ge-
fahr Verstand und Willen gefangen nehmen und kaum zulassen,
dass der Verstand entweder in langem Nachdenken die Schéind-
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lichkeit der Stinde betrachtet oder der Wille mit einem schwachen
Antrieb gegen die Annehmlichkeiten der Stinde bewegt wird, . ..
wahrend im Gegenteil ein grosses und gewaltiges Beginnen des
Verstandes und des Willens noétig wire, damit sie (Verstand
und Wille) die angeborenen und durch die Gewohnheit des
ganzen Lebens erstarkten Begierden in kiirzester Zeit besiegen,
austreiben und dem Menschen die siegende Liebe zu Gott ein-
flossen konnten“. (S. 208 f.)

§ 4. ,Da also zur Rettung derer, die sich auf der letzten
Lebensgrenze befinden, die Liebe zu Gott erforderlich ist, so
folgt, dass dieselbe zur Rechfertigung des Menschen immer nitig
ist. Denn wenn zur Rechtfertigung des gesunden Menschen die
Hoéllenfurcht eine geeignete und gentigende Zustindlichkeit wére,
dann wire dieselbe Furcht zur Verséhnung eines Kranken mit
Gott geeignet und gentigend, da es fiir den Kranken keine andere
Rechtfertigung gibt als fiir den Gesunden. Weil also die Furcht
einen Kranken nicht rechtfertigt, wird sie auch einen Gesunden
nicht rechtfertigen.“ (8. 209.)

Kapitel XVI.

§ 1—8&. Die Lehre des Thomas Aquinas (S. 209—220). Neerk.
will die Lehre des Thomas in einem eigenen Kapitel behandeln
~sowohl wegen dessen hervorragender Gelehrsamkeit als auch
wegen der Auktoritiit der Papste, welche seine Werke aufs héchste
gelobt haben, sowie auch wegen der Menge derer, die seiner
Lehre folgen“. — Die Uberschriften der einzelnen Abschnitte
lauten: 1. ,Es wird die Lehre des hl. Thomas auseinanderge-
setzt tiber die Notwendigkeit der Liebe zu Gott, damit jemand
gerechtfertigt werde. Der Heilige meint, der Siinder mdisse,
um gerechtfertigt zu werden, durch die Akte des Glaubens, der
Liebe, der kindlichen Furcht und der Demut sich zu Gott be-
kehren; 2. er lehrt, dass zur Rechtfertigung die Liebe zur Ge-
rechtigkeit und der Hass gegen die Siinde erfordert werde; 3. die
Busse strebe nach der Zerstorung der Siinde, insofern sie eine
Beleidigung Gottes ist; 4. er behauptet, dass die Busse sich auf
die Liebe und die Gerechtigkeit erstrecken miisse; 5. die Busse
aus dem Beweggrunde der Liebe geht gleichsam aus dem néchsten
und inneren Prinzip hervor, aus dem Beweggrunde der Furcht
aber gleichsam aus einem #usseren und entfernten Prinzip;
6. der hl. Thomas fordert zur Rechtfertigung die Liebe zu Gott,
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dem iiber alles geliebten; 7. er lehrt, es sei unmoglich, dass
ohne die Liebe zu Gott iiber alles die Siinden erlassen werden;
8. um einzusehen, auf welche Art Gott die, welche er hasst, mit
sich versohnt, ist der gottlicke Wille zu betrachten, teils als die
Richtschnur aller Gerechtigkeit, teils als die Ursache alles Guten.*

§ 9. Hinweis auf das Werk des Johann Launoy (1678) ,Uber
die Meinung des Konzils von Trient betreffend die contritio und
attritio®, zum Beweise, ,dass in dieser Sache mit dem hl. Thomas
fast alle Scholastiker tibereinstimmen, die wor dem Konzil von
Trient in den Schulen irgend einen Namen hatten® (S. 220 ff.).
Ferner finden sich bei Launoy ,die in fast allen Jahrhunderten
ununterbrochenen Urteile der hl. Viiter, in denen sie bezeugen,
dass niemand Gott angenehm sein kann, den nicht die keusche
Liebe zu einem Biisser gemacht. ... Daher kann es auch nicht
zweifelhaft sein, dass diese Lehre gottliche Wahrheit ist, weil
sie durch die heiligen Ausspriiche und die immerwihrende Tra-
dition der Kirche und die einstimmige Meinung der hl. Viiter
bekriftigt wird“. (S. 224.)

Kapitel XVII und XVIIIL

Fast wortliche Wiedergabe zweier Homilien von Ailfons de
Castro, dem Gewissensberater Kaiser Karls V. (1 1558), teils wegen
ihrer Bestétigung der Ansicht, dassdie Liebe zu Gott zur Befreiung
von den Siinden in der Busse notwendig ist, teils wegen ihrer
Seltenheit. — Kapitel XVII enthéilt die 2. Homilie zum 32. Psalm
{,beati, quorum remissee sunt iniquitates®; S. 225—238). — Ka-
pitel XVIII gibt die 3. Homilie zu jenem Psalm (S. 258—255).

Aus diesen Homilien geht hervor: ,1. Ohne die Busse, die
in einem Schmerze des Herzens besteht, werden die Siinden
nicht erlassen; 2. es gibt keine Siinden, die nicht durch wahre
Busse getilgt werden konnen; 3. die wahre Busse besteht in
einem. Affekt des Herzens und wird aus der Liebe geboren,
welche Gott allem vorzieht; 4. die wahre Reue (contritio) kann
aus der Furcht geboren werden; 5. die Hollentfurcht ist, obwohl
sie den bosen Willen nicht ausschliesst, dennoch niitzlich, um
dem Affekte der Liebe den Weg zu bhereiten, damit sie desto
leichter in die Seele eintrete; 6. die Héllenfurcht und das Be-
gehren nach ewigen Giitern sind Geschenke Gottes, weil dem
in weltliche Dinge versunkenen Geiste geholfen werden muss,
dass er die ewigen Giiter begehrt und die immer dauernden
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Ubel verabscheut; 7. die vorkerrschende Liebe zu Gott benutzt
in richtiger Weise die Hollenfurcht und das Verlangen nach der
ewigen Belohnung zur Bekimpfung der Sitinden; 8. diejenigen
sind nicht glickselig, sondern ungliickselig, welche die Siinden
nur aus Hollenfurcht fliehen; 9. nur jene Biisser sind gliick-
selig, welche die Stinden aus der Liebe, womit sie Gott nach-
gehen, bereuen; 10. nur die Reue ist vorziiglich frei, zu der
mehr die das Herz erheiternde Liebe lockt, als die das Herz
betritbende Furcht zwingt; 11. die biissende Liebe ist ein Ge-
schenk Gottes, das wir mit demiitigen Gebeten von Gott erbitten
miissen.” (S. 254 f)

Kapitel XIX.1)

Die zur Vergebung der Siinde notwendige Liebe zu Gott
ist zur Beichte der Sinden nur dann erforderlich, wenn dieser
nach der neueren Praxis sofort die Lossprechung folgt, bezie-
hungsweise die Beichte fir das ganze Busssakrament gesetzt
wird. (§ 1 f.; S. 2556 ff.) Anders ist es, wenn nach der jahr-
hundertelangen Ubung der alten Kirche jemand dem Priester
die Wunden der Seele offnet, um von ihm zuerst die ,Ordnung
der Busse“ zu empfangen. Hierzu geniigt ,der Anfang der Reue
und jene Demut des Geistes, die bereit ist, die Heilmittel fiir
die Stinden, wenn sie auch bitter sind, zu nehmen“. Durch die
vorgeschriebene Art und Ordnung der Busse nahrten und ver-
mehrten die Biisser der alten Kirche den Hass gegen die Siinde
und die Liebe zur Gerechtigkeit: ,Wer also seine Siinden
beichtet, um das zu tun, wozu die Beichte eingesetzt und ein-
gefiihrt ist, d. h. damit er durch das Bringen wiirdiger Friichte
der Busse infolge Anordnung der Priester sich der Lossprechung
wiirdig mache, der gebraucht die Beichte in rechter Weise,
wenn er auch, wahrend er beichtet, noch nicht durch Austrei-
bung der Krankheit der Begierde zur Gesundheit der gottlichen
Liebe gelangt ist.“ (S.261; § 2f.; § 4 f. Widerlegungen.)

Kapitel XX und XXIT.
Die Lehre des Jesuiten Thomas de Villa nova (11555) ,iber die
Natur und Notwendigkeit der Reue und die Art, dieselbe zu er-
langen® (§§ 1—6; S. 269—281). Nach ihm ist die Reue (contritio)

) Das folgende ist eine summarische Ubersicht {iber den Inhalt des
Werkes.
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nicht so sehr ein nach aussen hervortretender (sensibilis) Schmerz,
der sich in Tranen und anderem é&ussert, wozu der eine mehr
neigt als der andere, als ein geistiger (rationalis) Schmerz, der
aus der verniinftigen Uberlegung iiber die Schindlichkeit der
Stinde hervorgeht. Als die Ursache dieses Schmerzes wird die
Liebe zu Gott gefordert und als dessen Begleiter ein dreifacher
Vorsatz: zu gelegener Zeit zu beichten, genugzutun und nicht
mehr zu slindigen. Der Schmerz der contritio hat wieder finf
Bedingungen: er muss rein, fromm, sehr gross, bestindig und
besonders (particularis) sein. (S. 268). Letzteres bedeutet: er
soll sich auf jede einzelne Todsiinde erstrecken, deren man sich
erinnert, wozu aber wiederum nicht ,viele Schmerzen“ erfor-
derlich sind, sondern es gentigt ein Schmerz, der liber alle im
einzelnen betrachteten Siinden sich erstreckt. (S. 274.)

Auch andere bertihmte Jesuiten lehren, _dass die mit den
Sakramenten verbundene Hillenfurcht zur Rechtfertigung des
Menschen nicht gentigend ist“. Zitiert sind unter anderen: Alfons
Salmeron, Petrus Canisius, Jakob Lainez, Johann Maldonat.
(Kapitel XXI; S. 281—292.)

Kapitel XXII.

Man begeht keine Todstlinde, wenn man die ldsslichen Stinden
beichtet, ohne die Liebe zu den weltlichen Dingen vollig tiber-
wunden zu haben, wenn die Liebe zu Gott nur der stéirkere
Affekt bleibt, was schon dadurch erhellt, dass ja die ldsslichen
Siinden auch okne Beichte vergeben werden: ,Wenn also eine
unschuldige Seele einem Priester die lisslichen Sitinden, in die
sie gefallen ist, offenbart, wird sie da eine Siinde begehen, wenn
sie, ohne dass die Liebe zu ihnen génzlich ausgetrieben ist, sich
vom Priester sagen lisst: Ich spreche dich los von deinen
Stinden?“ (§ 1, S. 294 f) Fur die andere Ansicht zeugt auch
nicht die Tatsache, dass einige Fromme mehrmals in der Woche
oder gar tidglich beichteten, denn im Gegensatz zu denen, welche
dies tun, ,nicht aus brennendem Hass gegen die Siinde und
nicht aus feurigem Verlangen nach Reinheit, sondern damit sie
die reichlichen Verdienste Christi ohne Eifer, ihn vollkommener
nachzuahmen, sich erwerben®, beichteten jene oft, , nicht,
um auf eine bequemere Art die Verdienste des ewigen Lebens
sich zu erwerben, sondern damit sie nichts vernachlissigen,
was sie zum Abstreifen des Russes der Silinde (abstergendee



— 517 —

peccatorum fuligini) und zur Abschwiichung der Uberbleibsel
der Konkupiscenz fiir niitzlich hielten, schneller sich der gott-
lichen Reinheit gleichmachten“. (S. 297.)

Kapitel XXIII.

Beweis, dass das Konzil von Trient keineswegs erklirt hat
(sess. 14 c. 4), die Hollenfurcht mit dem Sakramente der Busse
gentige zur Rechtferticung des Siinders, aus der Geschichte des
Konzils von Pallavicini. (S. 298—306.) Danach haben die Tri-
dentinischen Viter geglaubt: der Akt der Liebe ist zur Recht-
fertigung des Menschen noétig; die Reue, die ganz aus der Furcht
ohne die Liebe zur Gerechtigkeit ist, und der Schmerz tiber die
Stinde wegen der Strafen allein und nicht wegen der Beleidi-
gung Gottes, ist eine Reue und ein Schmerz ohne Frucht; der
Verwitinschung der Stnde, welche am stirksten zur Gerechtig-
keit und der heiligmachenden Gnade disponiert, folgt unmittel-
bar der Akt der Hoffnung und der Liebe.

Kapitel XXIV.

Wenn schon die Juden, die so wirksame Sakramente wie
diejenigen des neuen Bundes nicht besassen, ,von Stinden nicht
gereinigt werden konnten, wenn sie nicht, die ewige Gerechtig-
keit uber alles liebend, mehr liber deren Beleidigung als liber
ihre eigene Strafe Schmerzen empfanden und mehr die Siinde
als irgendwelche Strafe fiurchteten*, so ist es um so ge-
wisser, dass die Sakramente des neuen Bundes die Gerechtig-
keit nur denen geben, die nach der Quelle der Gerechtigkeit
diirsten, denn Gott ist die hochste Gerechtigkeit; nach ihr zu
dirsten und zu hungern auf dieser Pilgerschaft ist der Beginn
unserer Gerechtigkeit . . . und mit ihr nachher gesiittigt werden
in der Ewigkeit, ist unsere volle Gerechtigkeit und Gliickselig-
keit. (§ 1, S. 307.) Darum besteht in der Liebe zu Gott allein
das Vorrecht eines Christen, das ihn, wenn er auch durch irgend
eine Notwendigkeit durch die Sakramente weniger geheiligt ist,
dennoch Gott angenehm macht. (§ 3, S. 311 £f.) Deshalb kénnen
uns die Sakramente vom Gebote der Liebe zu Gott niemals
entbinden, sie wirden dadurch nur verdchtlich gemacht (§ 4,
S. 314) und den Menschen, anstatt ihn mit wahrer Tugend zu
begaben, die allein in der Liebe beruhen kann, nur mit dem
Scheine derselben tiberziehen. (§ 5, S. 315.) Daraus erhellt, dass
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in den Sakramenten der christlichen Religion uns nicht ein
unehrenhaftes Vorrecht, nicht zu lieben, bewilligt ist, sondern
vielmehr, dass in ihnen uns mannigfaltige Antriebe und Hiilfs-
mittel, Gott zu lieben, gegeben sind, so dass wir in Wahrheit
sagen konnen, dass wir um so mehr verpflichtet sind, Gott zu
lieben, je grossere Sakramente (im neuen Bunde) als ebenso-
viele Mittel fiir unser Heil er eingesetzt hat. (S. 316.)

Kapitel XXYV.

Wortliche Wiedergabe einer Predigt von Thomas de Villa
nova (s. 0.), worin er lehrt, dass Gott nicht zu lieben, fiir den
Menschen nicht ein Vorrecht, sondern eine Schande ist. (§ 1.)
Siiss ist das Gebot, durch welches von uns die Liebe zu Gott
gefordert wird, da gewissermassen die Holle ertriaglicher ist,
als Gott nicht zu lieben. (§ 2.) Von dem Gebote der Liebe kann
niemand entschuldigt werden, da es sehr leicht und angenehm
zu tun ist. (§ 3.) Es ist sehr gerecht, dass das verniinftige Ge-
schopf seinen Schopfer liebt. (§ 4.) Das Gebot der Liebe ist
ein gutes und neues Gebot, weil es durch das Beispiel Christi
dem Herzen eingegossen und auf eine neue Art empfohlen wird.
(§ 5.) Die ewige Seligkeit ist eine Belohnung fiir die Liebe,
welche selbst ein Geschenk Gottes ist. (§ 6.) Gott verlangt die
Liebe auf das bestimmteste, weil alle es bei der Hand haben,
zu lieben. (§ 7.) Gott hat die Menschen in geringen Dingen un-
gleich gemacht, dagegen in der Kraft, die Liebe zu erfassen,
gleich. (§ 8.) Die Liebe ist eine den Kindern Gottes eigene
Quelle, die ihnen allein aus dem Himmel gegeben wurde. (§ 9.)
Diejenigen sind zu tadeln, welche anderes suchen, als Gott zu
lieben, weil alles von der Liebe seinen Wert hat. Erst im Himmel
wird Gott vollkommen geliebt. (§ 10, S. 317—330.)

Kapitel XXVIL 1)

Widerlegung der Lutherischen Behauptung, die Katholiken
lehrten, dass man durch das ,opus operatum*® der Sakramente
gerecht werde, ohne die Quelle der Gerechtigkeit (Gott) zu
lieben. (§ 2, S.332.) Auch die von Innocenz X. und Alexander VII.
verdammten finf Sitze widersprechen nicht jener richtigen
Lehre. (§ 3, S. 354.) Niemals wird der hl. Stuhl ein Dogma

1) Kapitel XXVI und XVII in ed. II eingefiigt.
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billigen, das selbst dessen vorziiglichste Verteidiger: Suarez,
Sanchez und andere, Verteidiger eben der knechtischen attritio,
so unsicher nennen, dass sie behaupten, durch letztere mit
Empfang des Sakramentes werde nicht nur kein Sterbender mit
Gott versohnt, sondern es wiirden die sterblichen Menschen mit
einer neuen Siinde befleckt, wenn sie nicht in ihrer letzten
Krankheit in Liebe zu Gott und ihrem Heilande entbrennten.
(§ 4, S. 336.) Die blosse attritio kann auch nicht durch einen
von Gott angeblich eingegossenen ,Zustand der Liebe“ (habitus
amoris), bei dem der Mensch nicht mit dem eigenen Gefiihl
der Liebe zu Gott (affectus amoris) titig ist, die Kraft der Recht-
fertigung erlangen. (§ 5.) — ,Die Lehre tber dic Notwendig-
keit der eingeflossten untéitigen(inertium)Zustéinde zur Vollziehung
der Rechtfertigung der Erwachsenen gehort weder zum Glauben,
noch ist sie dem Glauben nahe: denn die meisten Scholastiker,
und das die beriihmtesten, behaupten, die Lehre von den ein-
geflossten Zustdnden sei in der Kirche tber 1100 Jahre ganz
unbekannt gewesen, die Viiter hiitten vor dieser Zeit die Wirkung
der Sakramente, die Rechtfertigung des Siinders, als das Ver-
dienst unseres Glaubens und unserer. Werke erkldrt, ohne die
zustiindige Gnade (gratia habitualis) zu erwéhnen, sondern nur
die titige Beihiilfe der Gnade und die daraus hervorgehenden
Werke“. (§ 6, S. 339.)

Kapitel XXVII.

Die gegnerische Behauptung, dass die Lehre von der Not-
wendigkeit der Liebe zu Gott fiir die Rechtfertigung des Siinders
der Lehre Luthers gleichkomme, wird widerlegt durch eine
grosse Anzahl von Katechismen, namentlich Ober- und Nieder-
deutschlands, die von Bischéfen und Provinzialsynoden gerade
zur Bekdmpfung Luthers herausgegeben sind. Sie tragen die
ndmliche Lehre vor, weil sie dieselbe als ein von den Vitern
an die Nachkommen tiberliefertes Erbe klar und rein bewahren
wollen (§ 1; Anfihrung solcher Katechismen und Lehrbiicher
8§ 2—17; S. 345—382). Eher konnte man behaupten, dass
von der imputativen Gerechtigkeit der Calvinisten, die auch
ohne die Liebe zu Gott eintreten kann, wenn nur jemand glaubt
und vertraut, ,selbst unter Stinden, ja wihrend er sie tatsiach-
lich begeht, dass die Gerechtigkeit und die Verdienste Christi
derart die seinigen seien, als ob er sie selbst sich in Gesin-
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nung und Handlung erworben hitte“, — jene Katholiken nicht
weit entfernt seien, welche iiberzeugt sind, ,es genlige zum
Erwerb der gottlichen Freundschaft, dass man die Stinden nur
dem Priester beichte, wenn auch jener Beichte die keusche
Liebe zu Gott, welche das Herz erneuert und bessert, weder
vorangeht noch nachfolgt“. (§ 18; S. 383.)

»Wie es sehr schlecht ist, den Héretikern in dem beizu-
stimmen, worin sie Héretiker sind, so ist es kein geringeres
Ubel, Katholiken Ubereinstimmung mit den Hiretikern vorzu-
werfen, weil sie katholische Dogmen festhalten, welche die aus
der Kirche austretenden Héaretiker mitgenommen oder beibehalten
haben. — Wie ein kluger Katholik nicht dem Evangelium glaubt,
weil es von einem Schismatiker oder Haretiker empfohlen wird,
so verweigert er auch dem Evangelium weder Glauben noch
Ehrfurcht, weil es von einem Schismatiker oder Hiretiker ge-
predigt wird. Die Autoritiit des Evangeliums ist zu fest und heilig,
als dass, wenn ein Hiiretiker sie empfiehlt, sie wankend gemacht
werden konnte. Und wie er das Lob der Abtriinnigen nicht be-
gehrt, so weist er es auch nicht zurtick. Was ich aber iiber das
Evangelium sage, das gilt von allen Dogmen des Evangeliums:
Nichts geht ihrer Erhabenheit ab, wenn sie von den Verkehrten
gelobt werden, und sie werden nicht weniger geglaubt, weil sie
von denen aufgenommen werden, die den Glauben verlassen
haben. Es ist die schlechteste Glaubensregel, dieses oder jenes
Dogma fiir rechtgliubig zu halten, weil die Hiretiker es fiir
falsch erachten... Und auch jene Glaubensnorm ist nicht gut,
irgend ein Dogma fiir unwert oder weniger wert zur Auinahme
in den (laubensschatz zu halten, weil es von den Schisma-
tikern aufgenommen und hochgehalten wird. Wenn Luther sagt,
zur wahren Busse und Reue werde eine keusche Liebe zu Gott
erfordert, so nimmt er diesem Dogma durch seine Empfehlung
nicht die Autoritit, die es aus den hl. Schriften und der Tra-
dition der hl. Viter entlehnt. Und wenn dagegen andere Irr-
lehrer dieses Dogma vielleicht verwerfen, so ist es deshalb
nicht verehrungswiirdiger. Denn damit die Dogmen fiir des
Glaubens wiirdig oder unwiirdig erachtet werden, sind sie am
Evangelium und der Tradition der katholischen XKirche zu
priifen. Was mit jenen tibereinstimmt, ist katholisch; was nicht,
ist nicht katholisch, ob es von den Héiretikern gelobt oder
getadelt wird.“ (§ 19, S. 384.)
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Kapitel XXVIIIL Y

Erorterung der Frage: Wenn die Liebe zu Gott liber alles
zur Erlangung der Rechtfertigung notwendig ist, dann ist sie
der contritio allein zuzuschreiben, nicht dem Sakramente, ja
dieses ist tiberfliissig. (S. 386—440.) Lehre von Estius: Der durch
die Liebe zu Gott zum Leben erwachte Siinder bedarf, wie der
vor der Losbindung erweckte Lazarus, doch der sakramentalen
Losung. (S. 389 ff.) Ihm folgen die Lowener Theologen in der
Hauptsache, wihrend sie im einzelnen verschieden lehren,
(S. 399 ff) Nach der iibereinstimmenden Ansicht dieser Theo-
logen kann auch derjenige, welcher die contritio hat, von
den begangenen Stinden ohne das Sakrament nach gemeinem
Recht nicht absolviert werden. (S. 403.) Andere schreiben die
Rechtfertigung des Biissenden schon der contritio mit dem Ge-
liibde der Beichte zu, das ja darin enthalten sein muss, gleich-
wie Christus, ,als er noch nicht geboren war, in den Herzen
derer die Gnade bewirkte, die vor seiner Ankunft ihn als
ihren Mittler und LErloser mit den Augen des (Glaubens schauten
und mit den Geliibden ihres Herzens ersehnten®. (S. 406.) Nichts-
destoweniger kommt dann das Sakrament hinzu als der die
Vorbereitungen und die vorangehenden Teile vollendende letzte
Teil der Busse und Rechtfertigung. (S. 409 ff.) Letztere Meinung
wird von Thomas Aquinas noch genauer dahin ausgefiihrt, dass
die aus der Liebe zu Gott hervorgehende contritio schon mit
der Beichte und Genugtuung zum Busssakramente als dessen
Materie gehore, wozu als Form die Absolution kommt. Mithin
konne die contritio als integrierender Teil des Sakramentes
nicht allein die Rekonziliation bewirken. (S. 418 ff.) — Ansichten
anderer hervorragender Scholastiker (Petrus Lombardus, Albertus
Magnus, Alexander von Hales, Bonaventura u. a.), wonach der
contritio die Kraft zukommt, ,uns mit Gott zu verséhnen, den
Schliisseln (der Kirche) aber diejenige, uns in die Gemeinschaft
der Kirche zuriickzugeben, was von der Kraft zu verstehen
ist, welche die Schliissel mitteilen, wenn der Spruch der Ab-
solution ausgesprochen wird. (S.437f.) Aus all diesen Meinungen
der Theologen kann nicht eine Geringschitzung der Beichte
und Absolution im Verhiltnis zur rechtfertigenden contritio ge-

1) Kap. XXVIII = Kap. XXIV der ed. I; Kap. XXX, §8 des Kap. XXXI
S. 439 f. in ed. II eingefiigt.
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folgert werden: ,denn die wahre contritio verlangt nach beiden
in Geliibde und Sehnsucht, dass jene (die Beichte) der Siinder
selbst ablege, dass er diese (die Absolution) vom Priester er-
lange. Wo aber Triagheit zum Beichten der Siinden und zur
Erlangung der Absolution im Geiste verspiirt wird, da ist der
Geist des Siinders sich selbst bewusst, dass er der wahren con-
tritio ermangelt, wenn anders diese gegriindet ist auf den Hass
gegen die Siinde und auf das brennende Verlangen, die gott-
lichen Gebote zu erfiillen und die von Gott zum Heile der
Seelen geordneten Heilsmittel zu gebrauchen. Denn wo der Hass
der Siinde glitht, und das Verlangen, die gdéttlichen Gebote zu
erfiillen, sowie die Gnade Gottes und die Versohnung mit ihm
zu erlangen, da wird Vernachlissigung der gottlichen Gebote,
welche die Beichte vorschreiben und die Notwendigkeit, die Ab-
solution zu erbitten, auferlegen, am wenigsten ertragen. Wo
also Widerwille gegen Beichte und Absolution bemerkt wird,
da wird auch Mangel der contritio bemerkt werden. Da also
die bilissende Liebe nicht eine Vernachlissigung, sondern ein
brennendes Verlangen, die Beichte abzulegen und die Losspre-
chung zu erlangen, erzeugt, so ist von der in diesem Kapitel
auseinandergesetzten Lehre deren Verachtung oder Vernach-
lassigung nicht zu fiirchten®.

Kapitel XXXII. 1)

Erorterung der Behauptung, dass der Mensch ohne die Gnade
nichts vermoge. Hierunter ist vor der Rechtfertigung die den
Vilien zur Liebe Gottes treibende helfende Gnade (auxiliatrix
gratia) zu verstehen, nicht die zustindige oder heiligmachende
Gnade (§ 1; s. 0. 6.)%), wie das auch allein der Sinn der hl. Viiter
ist. (§§ 2 und 3, S. 445 ff.) Die dem Menschen hierbei nach katho-
lischer Lehre zngeschriebenen Verdienste bestehen allein, inso-
fern sie aus der Gnade sind, diese aber, als die Gnade des neuen
Bundes, ist ,nichts anderes als die Liebe Gottes, die Gott nie-
mand gibt als nur im Hinblick auf die Verdienste Christi. . .
Keine Wirkung der Verdienste Christi ist augenscheinlicher als
die Sendung des hl. Geistes, um die Liebe in unsere Herzen
auszugiessen. Keine Wirkung der Verdienste Christi ist also

1) Kapitel XXVII der ed. I

) In § 1 sind die Worte: Sicuti enim a justis bis zum Schlusse in
ed. IT neu.
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augenscheinlicher, nichts was dieselben mehr empfiehlt, als
unsere Verdienste selbst, welche die ureigenste Liebe selbst sind,
die in unsere Herzen durch den uns gegebenen hl. Geist aus-
gegossen ist“. (§ 4, S. 450 £.; §§ 5—11, Polemik gegen protestan-
tische Einwiirfe. S. 453—458.)1)

Kapitel XXXIII und XXXIYV.2)

Das Gebot, Gott tiber alles zu lieben, ist ein zu allen Zeiten
verpflichtendes sowohl affirmativ, wenn das Herz ihm zugewandt,
als negativ, wenn es ihm abgewandt ist. Unterschied zwischen
affirmativen und negativen Geboten nach damaliger Schulsprache.
Die bloss affirmativen Gebote sollten nur ,immer, aber nicht
fir immer* (,semper et non etiam pro semper“) verpflichten,
d. h. nur dann immer, wenn die Notwendigkeit dazu vorlag,
woraus die Jesuiten die Lehre konstruierten, dass nur eine
mehrmalige, ja bloss einmalige Liebe zu Gott notig sei. (XXXIII,
§ 1—3, § 7.) Besonders aber hat der, welcher in eine Siinde
gefallen ist, die Pflicht, sofort in der contritio die Liebe zu Gott
zu erneuern (§ 4), dies hat er besonders an Sonn- und Fest-
tagen und durch Beiwohnung des hl. Opfers zu tun, die dazu
besonders geeignet sind (§§ 5 und 6), ebenso wie das oftmalige
Gebet. (§ T.)

Sechs Zeichen der biissenden Liebe: die Flucht vor den
Gelegenheiten zur Siinde, das haufige Denken an Gott, das
eifrige Bemiihen, Gott zu suchen, da wir ihn durch unsere
Sinden verloren haben; Gebet, Fasten, Almosen; das eifrige
Streben nach guten und die Flucht vor bésen Werken; die
Staundhaftigkeit in der Flucht vor der Siinde und im Eifer um
die Tugenden. (Kapitel XXXIV, §§ 1—17.)

Buch II: Uber den rechten Gebrauch der Schliissel
im Busssakramente.
Kapitel I—VI?3).

Eine Anzahl Priester bemiihen sich, um Ansehen und Ruhm
zu erwerben, mit dem grossten Eifer, moglichst viele, besonders

') § 10 Zusatz der ed. II. (S. 456 f.).
%) Beide Schlusskapitel des lib. I neu in ed. II. (S. 459 ff.)
%) Kapitel V und VI neu in ed. II.
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Reiche, durch das Band der Sakramente zu sammeln (congre-
gant), wenig besorgt, ob sie dieselben dadurch auch in den
Tugenden unterweisen. Die Ubel, welche aus diesem Ehrgeiz
hervorgehen, sind kaum zu zihlen. Ja, solche Priester scheuen
sich nicht, offen zu erkliren, sie nihmen alle, noch so sehr mit
Stinden Beladenen, noch so sehr in dieselben Siinden héaufig
Riickfilligen, noch so sehr in dem Vorsatz und Versprechen
einer Besserung des Lebens Untreuen gern awf, und sie nidhmen
sie nicht nur auf, sondern sprichen sie auch ohne Zoégern von
den Siinden los, wenn sie auch keine wirdigen Friichte der
Busse gebracht haben und von ihnen (den Siinden) nicht ab-
zulassen, sondern in kurzem wieder in sie zuriickzufallen
scheinen®. (§ 1, S. 4 f.) Damit liberschreiten solche Priester die
Grenzen ihrer Gewalt, da sie alle beliebigen Siinder nicht als
Verwalter, die an bestimmte Gesetze gebunden sind, sondern als
durch keine Gesetze gehaltene Herren lossprechen. (§ 2.) Nach
Lehre der Schrift und der Viter darf niemand losgesprochen
werden, der nicht wahrhaft bereut (§§ 3—7, S. 6 ff.; Kapitel II,
8§§ 1—5H, S. 17 ff.) und dessen Reue nicht Bestindigkeit zeigt
(Kapitel III, §§ 1—5, S. 32 ff.), die in einer ,lebendigen Bewe-
gung des Herzens und der Erkenntnis des Verstandes® bei den
Erwachsenen besteht. (Kapitel IV, § 1, S. 48 f.) Wer nach voll-
zogener Beichte das weiter tut, was er bereut, ist nach den
Vitern kein Bisser, sondern ein Spotter. (§§ 2—5, S. 50 ff.) Es
ist im Gegensatz zur wahren eine falsche Busse, die den Menschen
nicht bessert, sondern durch den Riickfall in dieselbe Siinde
sich als Heuchelei erweist. (Kapitel V, §§ 1—11, S. 59 ff.) Ausser
dem Falle der Not sind zu den Sakramenten nur diejenigen zu-
zulassen, von denen man mit Recht hofft, dass sie nicht mein-
eidig und wortbriichig werden. (Kapitel VI, § 1, S. 72.) Denn
die Sakramente sind wie Schwiire und Geliibde (§ 2, S. 72 ff.),
die den Vertrag eines bessern Lebens in sich schliessen. (§§ 3—5,
S. 84 ff.)

Kapitel VII und VIII?).

Der Priester, der mit wahrer Liebe gegen die Seelen und
mit christlicher Klugheit die Sakramente verwaltet, wird vor
allem auf die Friichte der Busse hinarbeiten und aus ihnen er-

1) Kap. VIII gleich Kap. VI ed. L



— 5% —

kennen, wann der Schuldige zu lésen oder zu binden ist. (Ka-
pitel VII, § 1, S. 90.) Es ist von vornherein sehr selten, dass
wahre Busse sich in einem Augenblick besonders nach wieder-
holten Riickfallen bildet. (§ 2, S. 91.) Darum ist das Zeichen
einer wahren Busse, dass man die Aufschiebungen (dilatationes)
geduldig ertragt, welche die Priester den kranken Seelen, um
sie zu heilen, vorschreiben. (§§ 3 und 4, S. 93.)

,Etwas anderes ist die Verschiebung, etwas anderes die
Verweigerung der Lossprechung, wie etwas anderes ist die Zu-
rickweisung dessen, der Ungerechtes fordert, und etwas anderes
die vorlaufige Zuriickweisung dessen, von dem man zweifelt,
ob er gerecht fordert, oder ob er das, was er zu erlangen
wilnscht, mit Nutzen empfangen wiirde. Zu verweigern ist die
Lossprechung denen, von welchen man erkennt, dass sie der-
selben unwiirdig sind. Das sind alle, die von den nichsten Ge-
legenheiten zur Stnde nicht abgehen wollen, die sich weigern
Entwendetes zurlickzuerstatten, die keinen Sinn fir gottliche
Dinge zu haben und aus keinem andern Grunde das Busssakra-
ment zu empfangen scheinen als durch den Zug und die Macht
der dffentlichen Gewohnheit und aus dem Bestreben, ihre Ehre
und Achtung zu bewahren, ferner die, welchen offenbar die
rechte Bekehrung des Herzens fehlt., (Kapitel VIII, § 1, S. 102 £.)
Hinauszuschieben ist die Absolution bei denen, bei welchen
man zweifelt, ob sie ihnen mit Nutzen geschenkt werden kénne.
Denn solche sind nicht zuriickzuweisen wie Unwiirdige, aber
sie sind durch die Hinausschiebung zu erproben, ob ihre Wir-
digkeit, an der gezweifelt wird, mehr hervortritt . .. Ks ist
Pflicht des religiosen Richters (wie des weltlichen), fiir den
Schuldigen zu sorgen und ihn nicht neuer Gefahr auszu-
setzen. Er wirde ihn aber neuer Gefahr aussetzen, wenn er
ihm die Lossprechung gibe, wihrend es vollig ungewiss ist,
ob sie ihm niitzen wird ... Er wird also den Spruch der Ab-
solution hinausschieben, bis dass er den Schuldigen aus einer
wilirdigen Besserung seines Lebens als bekehrt betrachten kann.*
(§ 2, S. 103 f.) Ferner kann die Verschiebung der Absolution
riatlich erscheinen, um den an sich hinldnglich Vorbereiteten
in dem Hasse gegen die Stinde und der Liebe zur Tugend noch
fester zu machen (§ 3, S. 105 ff.), was auch bei ldsslichen Siinden
zu empfehlen ist, wenn ein Ablassen von denselben nicht er-
sichtlich wird. (§ 4, S. 109 £,
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Kapitel IX—XIIT %),

Widerlegung der gegen eine Hinausschiebung der Absolu-
tion vorgebrachten Griinde, wie sie durch die leichte Autoritdt
der Kasuisten gefordert werden gegeniiber der ,hochst heil-
samen Kunst, mit welcher fast zwolf Jahrhunderte hindurch die
Kirche die todlichen Schiden der Seelen geheilt hat®, (S. 113.)
Solche Griinde sind: Ungeduld iiber die Verzégerung der Los-
sprechung und die Meinung, der gute Ruf werde dadurch ge-
schidigt. Wie verschieden sind derartige Biisser von denen der
alten Kirche, ,welche in Sack und Asche bei den Kirchtiiren
standen und wiinschten, von allen als Siinder erkannt zu werden,
damit alle sich ihrer erbarmend Gott fir sie anflehten®. (S. 114.)
,und dennoch finden sich Priester des Herrn, die, um von der-
artigen Menschen Ehre oder einen Gewinn zu erhalten, meinen,
man miisse auf ihre &dusserst torichte Sorge und Furcht eine
solche Ricksicht nehmen, dass sie sich weder scheuen, die Sakra-
mente zu entweihen, noch ihre Seele mit einer gottschinderi-
schen Lossprechung zu beflecken.“ (§ 1, S. 114.) Fernerer nich-
tiger Grund gegen die Hinausschiebung: die Furcht, vor er-
langter Absolution zu sterben. (§ 2.) Daran hat sich die alte
Kirche auch nicht bei der langen Vorbereitung zur Taufe ge-
kehrt (§ 4), wihrend in neuerer Zeit einige indische Missionare
aufs schwerste zu beschuldigen sind, ,die lieber viele, als gut
Unterrichtete taufen wollen“. (§ 4.)

Es darf auch nicht von seiten der Priester gesagt werden,
man miisse der Gewohnheit der Kirche folgen, auf dass man nicht
weiser sein zu wollen scheine als die tibrigen, und damit man
nicht durch eine Ausnahmestellung (singularitas) bei den andern
anstosse (Kapitel X, § 1, S. 128 f.): Es gibt dreifache Gewohn-
heiten: 1. durch das ‘Gebot der Schrift und der Kirche, durch
das Beispiel und die Predigt der Heiligen; 2. durch das Nach-
lassen der alten und strengen Disziplin eingefiihrte, aber im
allgemeinen nicht schéidliche Gewohnheiten, z. B. dass in Kol-
legiatkirchen und in grosseren Kirchen, wo viele Priester sind,
alle tiglich die Messe lesen gegen die alte Gewohnheit der Kirche.
(S. 129.) Die dritte Art sind durch Unkenntnis oder Vernach-
lassigung der Einrichtungen Christi und seiner Kirche gebildete
Gewohnheiten, u. a. das Wandern der Geistlichen von Kirche

Y Kap. X und XI neu in ed. IT.; Kap. XIT = Kap. X der ed. L
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zu Kirche, von Pfarrei zu Pfarrei, nach Art von S6ldnern, die
um grosseren Soldes und Vorteils willen die Herren éndern u.s. w.
Zu dieser dritten Art gehort auch die ,Gewohnheit“, nach voll-
endeter Beichte sofort die Blissenden ohne hinreichenden Grund
zu absolvieren, ,unter Erlass der Werke der Genugtuung nach
der Absolution, durch die der innere Schmerz der Seele ver-
grossert wird und die schlechten Begierden bekimpft und ge-
ziichtigt werden“. (§ 2, S. 131 ff.) Nur solche sind von den
Priestern sofort loszusprechen, die sie mit einer der Stellvertreter
Christi wirdigen Klugheit zur Lossprechung geeignet gefunden
haben. (§ 3.) Danach ist der Wert der schnellen Lossprechung
in Todesgefahr zu beurteilen. (§§ 4, S. 138 f.) — Polemische Aus-
fuhrungen gegen Missdeutungen der von Christus vollzogenen
Lossprechungen zum Beweise der sofortigen Absolution (Kapitel
X1, §§ 1—5; Kapitel XII, §§ 1—5, S. 141—160); desgleichen
sonstiger Ausspriiche Christi (Kapitel XIII, § 1—5, S. 161—172).

Kapitel XIV und XV?).

Die Behauptung, dass in der alten Kirche der Beichte sofort
die sakramentale Lossprechung gefolgt sei, wiahrend die darauf
folgenden Werke der Genugtuung nur einer ,zeremonialen* Los-
sprechung vorangingen, ist falsch (Kapitel XIV, §§ 1—5, S. 173
bis 191): ,Es ist unglaublich, dass die Véiter eine so grosse Vor-
bereitung (apparatum) zur zeremonialen Lossprechung verlangt
hatten und so streng in der Bewilligung der zeremonialen (Los-
sprechung) gewesen seien ... und dass die, welche sie fir Kinder
Gottes hielten (nach der angeblich zwerst empfangenen sakra-
mentalen Lossprechung), von ihnen behandelt worden wiren,
als ob sie schlechter wiren wie Heiden und Zollner” (S. 172;
Uberschrift zu § 4: Weiterer Nachweis der Praxis der alten
Kirche, Kapitel XV, S. 192 ff.).

Kapitel XVI?2).

Ebensowenig wie aus den schon erwédhnten Griinden darf ein
Priester aus Furcht vor Schismen Unwirdige lossprechen. (§ 1,
S. 204 f.) Es ist nicht eine Schande, sondern eine Empfehlung
fir ihn, ,wenn er dem die Lossprechung verweigert, von dem

1) Kap. XV in ed. II hinzugefiigt. (S. 192 ff.)
#) Kap. XVI = XIII der ed. I.
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es wahrscheinlich ist, dass er nicht zurtickkehren oder dass er
sogar Argernisse und Spaltungen erregen werde. Denn wenn
er nicht zurtickkehrt oder gar abfdllt und die Massen erregt,
dann zeigt er, dass er nicht bekehrt gewesen ist und nicht
wiirdig, losgesprochen zu werden, und dass so der Priester,
der ihn nicht lossprechen wollte, ein Sakrileg vermieden hat*.
(S. 207.) Die Erteilung der FEucharistie an Unwiirdige kann
damit nicht verglichen werden (mit bezug auf afrikanische
Missbrduche zur Zeit Augustins, vergleiche appendix, ed. II,
S. 55 ff.): ,Denn die Austeilung der Eucharistie ist ein Gast-
mahl, wo der Priester den architriclinus darstellt, und nicht
ein Urteil wie das Busssakrament, in welchem er die Person
des Richters darstellt“. (§ 2, Uberschrift S. 205; §$ 3 und 4.)

Kapitel XVII—XXIII).

Ausfiihrliche Wiedergabe der Instruktionen des Carl Borro-
meeus fir die Beichtviter und der ihm zustimmenden Bischofe
und Provinzialkonzilien. (S.215 ff.) Angefiihrt u. a. die Versamm-
lungen der Bischofe zu Paris 1655, 1656 und 1657, ,um der
Verderbnis der Lehre, womit zu ihrem Schmerze die Biicher der
meisten Kasuisten befleckt waren, und der Unwissenheit, woran
die Beichtviter, wie sie wussten, bei der Unterscheidung der
Schwere der Siinden krankten ... und jener Leichtigkeit, wo-
mit sie selbst bei Nachlassung derselben zum grossten Ver-
derben der Seelen verfuhren®, entgegenzuwirken. (§ 2,iS. 235 f.)
Der Einwand derer widerlegt, die wchl die Trefflichkeit der
strengen Disziplin anerkennen, aber sie nicht anwenden, ,weil
sie sehen, dass die meisten Priester beim Beichthoren nicht
jener, sondern einer weit milderen Disziplin folgen“. (Kapitel XIX,
§ 1, S. 2564 f.; §§ 2—10: Anfuhrungen aus Friederich Borromeus.)

Auseinandersetzung mit einer gegen ,die heilsamen Ver-
zogerungen*der Lossprechung gerichteten, in Belgien verbreiteten
Schrift, deren Titel und Verfasser nicht genannt ist. (Kapitel XX,
§§ 1—14, S. 271—295.)

Besondere Anwendung der Regeln des Carl Borromeeus
auf beichtende Priester. (Kapitel XXI, §§ 1—7%), S. 296—314.)

) Kap. XXI = XVI; Kapitel XXIIT = XVIII der ed. I.
) § 7 in ed. II neu.
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Auch bei den ldsslichen Siinden (s. 0.) hat, wenn es dem
Priester notig oder niitzlich erscheint, eine Verschiebung der
Lossprechung einzutreten. (Kapitel XXII, §§ 1—5, S. 315—323.)

Weitere Einwidnde der Gegner der strengeren Disziplin
widerlegt (Kapitel XXIII): ,Es geziemt dem Priester nicht, nach
Gefallen zu reden, damit er schlechte Freunde hat. Gute Pfarrer
bekehren oft die ganze Pfarrei, so dass es nicht wahr ist, dass
tiberall die Schlechten an Zahl den Guten iiberlegen seien, und
dass die guten Pfarrer oft in Zwietracht und Uneinigkeit leben.“
(§ 6, Uberschrift S. 323 f.) — ,Der Priester glaube nicht, es sei,
um zu solcher Leichtigkeit (der Lossprechung) zu gelangen
notwendig, dass er die Richtschnur des Evangeliums nach den
verdorbenen Sitten des Volkes beuge. Denn diese Uberordnung
ist nicht aus Gott, sondern aus dem Vater der Liige. Sondern
er bemiihe sich, die krummen Sitten des Volkes zur Gradheit
des Evangeliums zu bringen. Er erniedrige sich selbst, aber er
erniedrige nicht das Evangelium.“ (S. 334.)

Schlusskapitel XXIV 1),

Zehn Titigkeiten (industriee), ,mit denen die rechte Dis-
ziplin in der Verwaltung des Busssakramentes an den Orten,
an welchen sie vernachldssigt wurde, eingefithrt und zweck-
missig befestigt werden kann. ,Der am Rechten festhaltende
Priester wird schliesslich von der Volksschar gelobt werden,
die vorher widersprach.“* Erstens, dem Volke muss oft die Not-
wendigkeit der Busse vorgehalten werden (S. 337). Zweitens, es
ist ihm einzupriigen, dass die Reue unniitz sei, wenn sie nicht
bestindig und ausdauernd ist (S. 338). Drittens, es ist zu er-
kldren, dass, wie leiblich Kranke nur nach der Art der Heilung
verlangen miissen, die wirklich und dauernd die Krankheit mit
ihren Ursachen hebt, und nicht nur nach einer moglichst
schnellen Heilung, die im Grunde nur eine kurpfuscherische
Unterdriickung der Krankheit ist... so auch alle wahrhaft
Reuigen die Kunst, die Seelen zu heilen, lieben miissen, welche
nach Beseitigung oder wenigstens Uberwindung der Ursachen
der geistigen Krankheiten eine dauernde Gesundheit erzeugt
durch diejenigen Ursachen, aus denen eine gute Gesundheit des

1) Kapitel XIX der ed. I. Das Kapitel ist ohne Einteilung in Para-
graphen, S. 337—349.
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Geistes hervorgeht ... und dass nur jemand aus Blindheit und
Unverstand diejenige Art, die Seelen zu heilen, lieben kann,
durch welche der Ansturm der Krankheit nur auf eine kurze
Zeit aufgehalten wird, um nachher mit erneuten Kriften die
Seelen mehr und mehr in die Stinden hineinzustiirzen. (S. 338 ff.)
Viertens, um das Volk nicht durch die Abschaffung der schlechten
Sitten aufzuregen, sollen ihm in der Predigt die Busssitten der
alten Kirche, namentlich auch die Instruktionen von Carl Borro-
meeus entgegengehalten werden. (S. 340 £.) Finftens, oftmalige
Ermahnung an das Volk zur Beichte unter Erkldrung ihrer
Notwendigkeit und Nitzlichkeit, dabei soll die Gesinnung des
Priesters als dieselbe dargestellt werden wie bei Christus: Kommt
zu mir alle u. s. w. Er soll weder vorher mit Nichtabsolution der
einen oder der anderen drohen, noch die Beichtenden als géinz-
lich Unwissende behandeln, ausser wenn sie es wirklich sind.
(S. 341 f.) Sechstens, das Volk soll belehrt werden, dass den
Ermahnungen des Priesters in der Beichie eine besondere, durch
Gott verliehene Kraft innewohnt, damit in den Herzen der
Siinder die Liebe zur Gerechtigkeit und der Hass gegen die Un-
gerechtigkeit wichst. Ferner: dass der (vor der Lossprechung
vorgenommenen) Busshandlung als einem vom Priester vorge-
schriebenen Teile des Sakramentes eine grossere Hiilfe von
Gott zu teil wird, um von den Fesseln der Siinde Joszukommen,
als wenn sie nicht vom Priester verordnet wére. Siebentens,
es soll die Kraft der sakramentalen Lossprechung dargetan
werden, die so gross ist, dass durch dieselbe die Vergebung
der Todslinden geschenkt, oder vielmehr ohre das Gelubde oder
Verlangen danach (nach der absolutio sacramentalis) niemals
geschenkt wird®.

Wenn der Pfarrer oder Beichtvater vorstehende sieben
Regeln beobachtet, wird er die Verdachtigungen und Verleum-
dungen von sich abwenden, mit denen die Feinde der heil-
sameren Disziplin die rechtschaffenen Priester beschweren, um
die Massen aufzuregen, indem sie behaupten, dieselben seien
Feinde des Busssakramentes und brichten die Leute davon ab.
(S. 343.) Dabei muss er (achte Regel) mit Geduld und Milde,
unter dem Vertrauen auf Gottes Beistand (neunte Regel) und
unter Beobachtung namentlich der Vorschriften des Carl Borro-
meeus (zehnte Regel) zu Werke gehen. (S. 349.)
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Schlussworte der ersten Ausgabe: ,Dieses Wenige moge der
fromme Priester beobachten und er wird die rechtmissige Ubung
des Busssakramentes nach nicht langer Zeit der Herde, der er
vorsteht, unschwer anraten und sie dazu bereden, indem Gott
mithilft und seine Rede bestarkt durch jene Gnade seines Geistes,
womit er den Willen dem Handeln anpasst und das Handeln
dem Willen.“ (S. 347.)

In der zweiten Ausgabe noch beigefiigt: ,Und er wird nicht
nur diese (die rechte Lehre) und die Ubung der Lehre dem
Volke tiberzeugend beibringen, sondern er wird auch selbst die,
welche er, sei es aus dem Volke, sei es aus dem Klerus, als
seine Gegner und Widersacher ertragen hat, als Begiinstiger
und Helfer haben ... Es halte der Christ, es halte der fromme
Priester an seiner Pflicht, er bleibe bei der gesunderen Lehre,
er bewahre die strengere und heiligere Disziplin . . . und er wird
schliesslich unter dem Beistande Christi die widersprechende
Menge besiegen und von denen gelobt werden, von denen er
als ein ,Sonderling“ kurz vorher getadelt wurde.“ S. 3841, Zitat
aus Augustinus (serm. 88 de verbis Evang. Mattheei c. 20, 30 ff.).

GEORG MooG.
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