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Vorbemerkungen

Dieser Sammelband enthdlt meine unselbstindigen Publikatio-
nen — Aufsidtze in Zeitschriften usw. — aus den Jahren 1986
bis 1993. Es handelt sich hierbei um die Verdffentlichungen
meiner Berliner Zeit. Die Grenze am Anfang ist durch einen
Aufsatz tiber Meister Eckehart gegeben. Und die Grenze am
Ende durch die Ubersiedlung nach Ziirich am 14. September
1993.

Die Publikationen werden hier in einem Editionstext wiederge-
geben. Ein Editionstext normalisiert das Schriftbild im Hin-
blick auf Konsistenz und Korrektheit. Eine diplomatische
Wiedergabe wurde hingegen nicht angestrebt. Eine solche
hatte alle Eigenheiten der urspriinglichen Texte wiedergeben
mussen.

Die Texte stehen in der chronologischen Reihenfolge ihrer
Entstehung. Das tatsdchliche oder mutmaBliche Datum der
Fertigstellung der Beitrdge steht jeweils rechts iber dem Titel.

Zirich am 27. Juni 2011
Thomas Noack
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21. August 1986

Meister Eckehart
Religion der Gelassenheit

Eigenleistung des Menschen

Gelassenheit bedeutet, dass der Mensch die Dinge dieser Welt
und letztlich sich selber loslasst. Das kleine, begrenzte Ich
klammert sich nur allzu gerne an das, was vor Augen liegt
und sinnlich erfahrbar ist. Es kann sich nicht vorstellen, im
Falle des Loslassens von einer hoheren und inneren Macht
getragen zu werden. Gelassenheit ruft den Menschen auf, den
Weg des Weniger Werdens zu gehen, damit dieses geheim-
nisvolle Etwas im Herzen der Seele mehr werde.

Gelassenheit ist der Beitrag, der zur Eigenleistung des Men-
schen gehort. Gott der Herr sucht die Seele, das ist gewiss. Er
geht ihr nach und ldsst sie nicht, aber die Seele muss sich
finden lassen. Die ewige Liebe kann nicht anders als am Men-
schen festhalten. Sie ist uns nahe und bleibt uns nahe, und
dennoch, ihre selige Gegenwart verspiiren nur die wenigsten
Menschen. Warum ist das so?

Nun, sie sind immerfort mit anderen Dingen beschaftigt, eben
mit sich selbst und der Welt. Die Seele hat viele Gaste und
Freunde, die sich alle mit ihr unterhalten. Die ewige Liebe
spricht ihr Wort aber erst dann in die Seele ein, wenn die
Gaste und Freunde gegangen sind und es stille geworden ist.
Darum muss die Seele ihre Freundschaften lassen. Deswegen
ist Gelassenheit der Eigenbeitrag des Menschen. Kein Mensch
kann das wahre Leben von sich aus ergreifen. Wer aus eige-
nem Willensentschluss in sich Gute verwirklichen will, der
muss scheitern. Das wahre Leben ist Gnade und Barmherzig-
keit — es gibt sich dem Menschen.
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»Das Himmelreich ist gleich einem verborgenen Schatz im
Acker, welchen ein Mensch fand und verbarg ihn; und in
seiner Freude dariiber geht er hin und verkauft alles, was er
hat, und kauft den Acker.« (Mt 13,44) Der innere Reichtum,
den jeder Mensch im Herzen mit sich tragt — hier dargestellt
im Bilde des verborgenen Schatzes im Acker — wird der Seele
erst dann ganzlich zuteil, wenn sie alles verkauft, was sie hat.
»Wer sein Leben liebhat, der wird's verlieren; und wer sein
Leben auf dieser Welt hasset, der wird's erhalten zum ewigen
Leben.« (Joh 12,25) Das Leben des Menschen ist seine Seele.
Wer sie in der einen Weise liebhat, wird sie in der anderen
Weise verlieren.

Daher ist der Mensch aufgerufen, sich selbst und alle Dinge
zu lassen. Er soll sein eigenes und ach so begrenztes Denken
und Wollen lassen. Er soll einmal wenigstens die Sicherheiten
und Riicksichten aufgeben, die ihm so unverzichtbar erschei-
nen. Was sich dann einstellt, ist die Leere — ja, aber die we-
senhafte Leere, in der der Namenlose wohnt. »Wo der Ver-
stand und das Begehren enden, da ist es finster, da (aber)
leuchtet Gott.« (EQ 340,27f)

Gelassenheit ist somit der indirekte Weg ins Gottliche, und
einen anderen als den indirekten Weg gibt es nicht, denn das
Gottliche wird niemals erobert, sondern stets nur erfahren.
Wunderbar spricht Eckehart von dem indirekten Weg in fol-
gendem Kommentar zu einer Markusstelle: wWer der GroBte
sein will, der werde der Geringste unter euch.« (Mk 9,34) Wer
jenes sein will, der muss dieses werden. Jenes Sein ist nur zu
finden in diesem Werden.« (EQ 95,23ff)

Und im gleichen Kontext sagt er: »unser ganzes wesenhaftes
Sein liegt in nichts anderem begriindet als in einem Zu-
nichtewerden.« (EQ 95,30f) Dieses Zunichtewerden oder die
Selbsterniedrigung heit im christlichen Sprachgebrauch
Demut. Sie ist das einzige, was der Mensch Gott geben kann,
ohne es zuvor von ihm empfangen zu haben. »Wer von oben
her empfangen will, der muss notwendig unten sein in rechter
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Demut.« (EQ 172,20f) Daher ist es wichtig, dass der Mensch
die Religion der Gelassenheit praktiziert.

Rechtes Haben und Lassen

»Wer die Dinge lasst, wie sie Zufall sind, der besitzt sie dort,
wo sie ein reines Sein und ewig sind.« (EQ 224,14f) Wo sind
die Dinge Zu-fall? Und warum fillt es dem Menschen so
schwer, sie dort zu lassen, obwohl er aus dem gottlichen Wort
wissen kann, dass der Gewinn unvergleichlich grofer ist als
der nur scheinbare Verlust?

Beginnen wir mit der zweiten Frage. Der auBere Mensch, und
den betrifft dieses Wort, nimmt vom Gesamtgeschehen nur
den Verlustteil wahr, und daher hilt er das Ganze fiir ein
Verlustgeschift. Seine fiinf Sinne, die ihm treue Berater sind,
mit denen er sich oft und gerne bespricht, bestitigen ihn in
dieser Ansicht. So wie damals die Schlange zu Eva sprach, so
unterhalt sich heute die Sinnlichkeit mit dem duBeren Men-
schen und verfiihrt dadurch den inneren Menschen. Wenn ein
Mensch stirbt, dann sagen wir: Er ist nicht mehr. Wir reden
so, weil wir die Seele, die unverdndert weiterlebt, nicht se-
hen.

Der duBere Mensch lebt in Tduschungen, die er jedoch zur
Gewissheit erhebt. Der duBere Mensch sieht, dass die milde
Gabe, die er einem Bedtrftigen geben soll, ihn zunéchst ein-
mal drmer macht. Alles weitere, so z. B. der Lohn im Himmel,
sind Versprechungen oder vage Aussichten, die man nicht
nachpriifen kann. Ein Vorhaben, das ich opfere, ist fiir mich
zunachst ein Verlust. War jedoch Liebe der Beweggrund der
Aufgabe, so ist der Verlust eigentlich ein Gewinn. Doch davon
weiB nur der innere Mensch zu berichten, und der sagt es nur
ganz leise. Es ist also die Sinnhaftigkeit, die es dem aufBeren
Menschen schwer macht, der ungewissen Gewissheit zu fol-
gen.

Zur ersten Frage: Zufall sind die Dinge fiir den duBeren Men-
schen, denn Zufall, dieses schone Wort, besagt nichts ande-
res, als dass die Dinge dem Menschen von auBen zufallen. Sie
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begegnen ihm auf den Wegen des Schicksals und wollen ihm
etwas sagen. Hort er das geheime Rufen, dann wird er selig
werden; will er sich in seiner Armut jedoch an ihnen berei-
chern, dann geht er hinaus in die Fremde und entfernt sich
von der Heimat, die ihm durch den An-spruch des Zufélligen
bereits so nahe gekommen war. Wer das Naheliegende er-
greift, wird das Eigentliche verfehlen. Daher sollen wir die
Dinge dort lassen, wo sie nur Zufall sind.

Die drei Menschen

Ein reines Sein sind die drei Dinge fiir den inneren Menschen
und ewig sind sie fir den innersten Menschen. Die Lehre von
den drei Menschen ist zum Verstdndnis der Gelassenheit sehr
wichtig, daher muss ich sie hier kurz ausfiihren.

Wie empfinden uns als eine Personlichkeit, und das ist gut so,
sonst konnten wir nicht einheitlich handeln. Aber in Wahrheit
besteht jeder Mensch aus drei Menschen, die ineinander ste-
cken. Der dufere Mensch oder das Wachbewusstsein ist als
Regent der Gesamtpersonlichkeit vorherrschend. Der innere
Mensch und der innerste Mensch sind uns normalerweise un-
bewusst und konnen daher als das Unbewusste des Menschen
bezeichnet werden.

Mit diesem Unbewussten ist der Mensch als begrenzte Person-
lichkeit im groBen jenseitigen Lebenszusammenhang einge-
bettet. Diesen Zusammenhang nennen wir die geistige Welt
oder einfach das Jenseits, denn er liegt fiir die meisten Men-
schen jenseits der sinnlichen Wahrnehmungsfahigkeit; aus
diesem Grunde wird seine Existenz ja auch von vielen bestrit-
ten.

Von diesen drei Menschen sagt Eckehart nun ein sehr schones
Wort, das zugleich deren Eigenart charakterisiert: »Alle Krea-
turen schmecken als Kreaturen (nur) meinem duBeren Men-
schen ... Meinem inneren Menschen aber schmeckt nichts als
Kreatur, sondern als Gabe Gottes. Mein innerster Mensch aber
schmeckt sie (auch) nicht als Gaben Gottes, sondern als
ewig.« (EQ 272,31ff)
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D. h. das Wachbewusstsein des Menschen und damit wir, so
wie wir uns empfinden, so wie wir leben, denken und wollen,
sehen Gott nicht; die Gegenwart Gottes bestimmt nicht unser
Leben. Wir leben im Angesicht der Geschaffenheit, denn Kre-
atlirlichkeit heiBt Geschaffenheit. Wir sehen die Dinge, er-
kennen aber nicht, was sie meinen. Wir nehmen wahr, dass
unsere Plane gelingen oder misslingen; der tiefere Sinn des
Geschehens wird uns aber nicht bewusst.

Kurz gesagt, der auBere Mensch lebt in der Gottferne, denn er
ist der verlorene Sohn, der das Vaterhaus verlie und eigene
Wege ging. Der auBere Mensch lebt sich selbst iiberlassen in
eigener Verantwortung. Er kennt das Gefiihl der Geborgenheit
und des Aufgehobenseins in einem liebevollen SchoB nicht.
Lediglich die Erfahrungen der Kindheit, die ihm die fiirsor-
gende Mutter ermoglichte, haben ihn daran erinnert, dass er
nicht allein ist. Sie vermittelte ihm das Urvertrauen.

Doch die Zustinde der Kindheit sind in den Tiefenschichten
der Seele versunken. Als ausgewachsener Mensch hat man
sein Leben eigenstdndig zu meistern. Vielfach gesellt sich
besonders heute zum Lebensgefiihl der Eigenstdndigkeit auch
das des Ausgesetztseins mit all seinen Bedrohungen. So lebt
der duBere Mensch sich selbst inmitten der Geschaffenheit
und damit auch der Verganglichkeit.

Anders der innere Mensch. Er wei, weil er es empfindet,
dass er sich die Dinge nicht selber erarbeiten kann. Sie sind
ihm von einer hoheren Macht gegeben. Er nimmt sie also als
Gaben Gottes wahr. Fiir ihn sind sie Handreichungen der
ewigen Liebe. Fir den inneren Menschen bekommen die Din-
ge als Gaben des himmlischen Vaters plotzlich Sinn und Aus-
sage. Der auBere Mensch kann nicht sinnstiftend wirken,
denn Sinn wird stets von oben verliehen. So wird die Schop-
fung fir den inneren Menschen sprechend. Sie ist ihm Weg-
weiser in das gottliche Vaterherz.

Der innere Mensch besitzt die Dinge nicht mehr im profanen
Sinne des Wortes. Er macht Gebrauch von ihnen - das ist ein
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groBer Unterschied. Und er ist in der Lage, sie zu gebrauchen,
weil sich ihm die Bedeutung der Dinge erschlossen hat. Wer
die Dinge besitzen will, steckt noch in der Sphére des duBBeren
Menschen.

Vielleicht wird dem einen oder anderen jetzt die Bedeutung
der Gelassenheit klar. Wer die Dinge als Dinge besitzen will,
kann ihren wahren Gehalt flr die Seele des einzelnen nicht
erkennen. Stumm steht die Schopfung dem Habenwollenden
gegeniiber. Er ist tot, und daher sind ihm die Dinge nicht
sprachfahig. Wer aber alle Dinge losldsst, der befreit die ge-
qualte Kreatur aus dem Todesgriff eines unerséittlichen Be-
wusstseins.

Es ist der Hunger nach Leben, der den duBeren Menschen ins
Habenwollen und Mehrhabenwollen treibt. Doch auf diese
Weise wollte der Lockruf des Lebens nicht verstanden werden.
Die leidvolle Erfahrung, niemals satt und zufrieden zu werden
und immer der Gehetzte zu sein, soll den auBeren Menschen
eines Tages zu der Einsicht bringen, dass er auf einem Irrweg
ist und dass die Zufriedenheit eines ausgefiillten Lebens im
Geben und eben nicht im Nehmen besteht. Dann wére er reif
fir eine neue Lebensqualitit, ndmlich fir die des inneren
Menschen.

Der innere Mensch ist auf dem Weg. Zuhause aber ist erst der
innerste Mensch, denn er empfindet die Kreaturen auch nicht
mehr als Gaben Gottes, sondern als ewig. Wir haben die Fille
des Seins niemals verloren. Aber wir sind eingeschlafen - da
erinnere ich an den Adamsschlaf, von dem die Genesis berich-
tet — und haben somit ein niederes Bewusstsein angenommen.

Die Stufenleiter des Lebens

Wenn wir diese Stufenleiter des Lebens nun iberschauen,
dann stellt sich die Frage, wie wir von der untersten Stufe des
auBeren Menschen auf die mittlere des inneren und schlieB-
lich gar auf die oberste Stufe des innersten Menschen gelan-
gen konnen. Die Antwort gibt uns Meister Eckehart, wenn er
von der Gelassenheit spricht.
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Was auf der einen Bewusstseinsstufe aufgelost wird, steigt in
die nachste Stufe auf. Das ist die GesetzmaBigkeit des Lebens:
Nichts geht verloren, nur der Wahn schwindet dahin. Der
auBere Mensch lebt umgeben von vielen Giitern. Ein einfaches
Gemiit konnte nun denken, Gelassenheit wiirde bedeuten, alle
Besitztiimer zu verschenken. Dann hatte man sie doch gewiss
losgelassen. Das Ergebnis wiare ein Lebensstil der Armut, der
in der Geschichte des Christentums auch tatsdchlich prakti-
ziert wurde. Ich denke hierbei nur an den Bettelorden und
besonders an Franz von Assisi.

Mit der duBeren Armut ist jedoch nicht viel gewonnen, denn
Gelassenheit ist keine duBere Verstimmelung, sondern eine
Geisteshaltung. Eckehart bemerkt vollig richtig, dass ein au-
Beres Leben (wie wir es nun einmal alle leben, solange wir in
einem stofflichen Korper sind) ohne ein gewisses MaB3 an
Giitern nicht durchfiihrbar ist.

Man kann sich den Genuss von Speisen zwar dadurch verlei-
den, dass man Asche dariber streut, aber essen muss man
trotzdem. Dann braucht ein jeder ohne Frage auch Kleidung,
selbst die Bettelmonche hatten ihre Rocke. Weiter bendtigen
wir Luft zum Atmen, und schlieBlich besitzen wir, selbst
wenn wir an allem verarmt sind, noch immer den Leib. Davon
scheidet uns nur der Tod.

AuBere Armut ist also weder konsequent durchfiihrbar noch
macht sie denn Geist gelassener. Der Asket ziichtigt sein
Fleisch ja nur deswegen, weil er von dessen Liisten geplagt
wird. Die Liiste sind also da.

Das Christentum wurde lange Zeit als Religion der Verdran-
gung verstanden und praktiziert. Vor diesem Hintergrund
kann man die heute vorherrschende Gegenbewegung verste-
hen: Was lange Zeit lediglich unterdriickt wurde, der soge-
nannte »innere Schweinehund«, kiimmert sich nicht mehr um
Moralvorstellungen, sondern bricht hemmungslos nach aufien
durch. Doch Uberwindung ist mehr als Verdringung.
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Denn Uberwindung geht vom Geist des Menschen aus; Ver-
drangung dagegen ist lediglich ein Nichttun des Korpers,
obwohl es den Geist weiterhin nach dem Tun geliistet. Der
Geist muss die Dinge loslassen konnen, d. h. frei von ihnen
werden. Es reicht nicht aus, dass der Korper die Dinge mog-
lichst weit von sich wirft.

Wenn wir uns die Frage stellen, wie es moglich ist, die Dinge
innerlich loszulassen, ohne sie duBerlich fallen zu lassen,
dann fallt mir nur das Beispiel des Gottessohnes ein. Im Gebot
der Nachstenliebe ist die gottliche Antwort enthalten, denn
die Liebe will nur haben, um weitergeben zu konnen. Die
Liebe will Nutzen schaffen und setzt ihr ganzes Hab und Gut
fir den Bediirftigen ein. In der Liebe erkennt der Mensch,
dass die ewige Liebe ihm das Leben gab, und daher gehort es
ihr. Und was ihr gehort, das darf sie auch einsetzen.

Eckehart spricht von der inneren Abgeschiedenheit, die sich
im Wesen der Liebe findet. Er sagt: »Die Liebe ist ganz lauter,
ganz entbloBt, ganz abgelost in sich selber¢ (EQ 387,15) Oder:
»Der Tod scheidet die Seele vom Leibe, die Liebe aber scheidet
alle Dinge von der Seele.« (EQ 439,91)

In der Liebe erkennt der Geist sein reines Abgeschiedensein,
und in diesem seligen Erkennen wird er befihigt, die Dinge
unangefochten zu durchschreiten. Die Liebe befreit; was ge-
bunden ist, das erlost sie. Und der Mensch beginnt zum ers-
ten Mal das Wunder seiner inneren Natur zu erfahren.

Gelassenheit bedeutet, alle Dinge zu lassen. In der Liebe je-
doch erkennt der Mensch, dass es im Grunde nur eines zu
lassen gibt, und das ist das eigene Ich. Darin verdichtet sich
die Religion der Gelassenheit in christlicher Sicht:

»Hast du (aber) dich selbst gelassen, so hast du (wirklich)
gelassen.« (EQ 300,25f) Oder: »Alle Liebe dieser Welt ist ge-
baut auf Eigenliebe. Hattest du die gelassen, so hattest du die
ganze Welt gelassen.« (EQ 185,10ff) D. h. die Weltliebe oder
das Verlangen nach den Dingen dieser Welt ist nur auf dem
Boden der Eigenliebe oder Selbstliebe denkbar. Sich selber
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lassen — darum geht es. Und tberall, wo du dich findest, da
lasse dich.

Niederschrift vom 20. bis 21. August 1986. Veroffentlichungen in
den Zeitschriften »Universale Religion« 12 (1987) Seiten 28-36 und
»Geistiges Leben« 5 (2005) Seiten 34-39.
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11. September 1986

Die Anrede des Ewigen Vaters
Als Morgenandacht am 31.8.1986 in Bietigheim gehalten

Lasst uns diese Morgenstunde in der Gegenwart des Herrn mit
einem Gebet beginnen!

Herr, wir bitten Dich beruhige Du den Meeresspiegel unseres
Gemiites! Lass uns stille werden! Befreie Du uns von den
Gedanken des Eigenen, von den Sorgen, von den Bedenken
und Bedenklichkeiten! Lass uns frei und offen werden fir
Deine Gegenwart, denn Du bist bei uns am Abend, da wir uns
selbst Uiberlassen sind, und am Morgen, da uns Deine Gegen-
wart splrbar ist. Und so lass Du uns unsere Tage in der Of-
fenheit und in der Ruhe des Gemiites leben, damit wir Dein
Bei-uns-sein tagtdglich empfinden und in Deiner lebendigen
Gegenwart leben dirfen, Amen.

Liebe Freunde, eine schone Woche ist zu Ende gegangen und
wir wollen doch auch heute — am Sonntag — uns des Herrn
Wort zu Gemiite ziehen, um daraus Nahrung und Speisung fiir
unser Leben zu gewinnen. Und ich habe gedacht, dass wir
uns aus der Fillle des gottlichen Wortes, wie es auf uns ge-
kommen ist, und wie wir es dieser Tage hier vernehmen durf-
ten in verschiedenen Arten und Weisen, denn es hat ja jeder
seine Art der Betrachtung, zum Abschluss die Haushaltung
Gottes herausnehmen, weil mich dieses Werk des Herrn
durch seinen Schreibknecht Jakob Lorber immer besonders
bewegt hat. Wir wollen uns zunichst die Frage stellen, was
das Haus des Herrn ist? Haushaltung handelt ja von diesem
Hause des Herrn. Und ich darf zuvor sagen, unser Eingangs-
lied »Von guten Machten wunderbar geborgen«, passt ganz
ausgezeichnet zu diesem Werk, denn wir sind von guten
Maichten geborgen. Der Herr ist bei uns, mehr noch, Er ist in
uns, und dieses Bei-uns und In-uns sein, dieses Geborgensein
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im Gottlichen, veranschaulicht uns diese Haushaltung. Denn
das Haus des Herrn, darin Er gewaltiglich wohnt und herr-
schen mochte, dieses Haus ist kein duBeres Haus, es ist nicht
der Tempel zu Jerusalem, es ist keine Kirche aus Steinen er-
baut, es ist auch die duBere Schopfung nicht, die wir mit den
Augen beschauen, obwohl Er ja allgegenwértig ist und somit
auch in der duBeren Schopfung wohnt, aber fiir uns wurde
gesagt und fir uns ist wichtig, dass eines jeden Menschen
Seele dieses Haus des Herrn ist. Oder noch genauer gesagt:
Das Herz des Menschen, dieses kleine Herz ist die Wohnstéatte
des groBen Gottes, der fiir uns aber Vater ist und sich daher in
diesem Herzen mit seinem Kinde bespricht. Und wenn ich das
Wort des Herrn so anschaue, und ES mich so anschaut, dann
spricht es unmittelbar zu mir, dann spricht es mich heute,
hier und jetzt an. Und jedes Worts jede Zeile dieses herrlichen
Wortes, ist eine ganz personliche Botschaft an meine Wer-
dung und an mein Sein. Und so lebt der innere Geber dieses
Wortes in uns auf, durchlebt uns, und wir werden lebendig.

Und so horen wir den An-Spruch des Herrn an uns. Es sind
dies ja die ersten Worte, die Er zu seinem Schreibknecht
sprach, die Ouvertiire gewissermafen, die in einem kurzen
Abriss bereits das Ganze enthalt. Und so sprach Er: »So sprach
der Herr zu und in mir fiir Jedermann; und das ist wahr und
getreu und gewiss.« Es ist dies eine wunderbare Sprache, dass
es heiBt, der Herr sprach zu mir und in mir. Er spricht uns an
als das vollgiiltige Gegeniiber, als das Kind Gottes, das Ihm
begegnet. Da spricht er zu mir. Aber Er spricht auch in mir,
denn Er ist die Fiille des Seins in jedem einzelnen Menschen.
Und zu dieser Fiille des Seins konnen wir zuriickgehen. Und
so sprach der Herr zu und in mir fiir jedermann, fir alle die
unbestimmten, namenlosen Weisen in unserer Seele, die
unbestimmt sind, weil sie Thn noch nicht kennen, weil Er in
sie noch nicht eingegangen ist, und diese Schar beriihrt Er mit
diesem Wort. Und es ist wahr und getreu und gewiss. Dieses
Wort ist wahr flir den Geist. Es ist getreu fiir die Seele, die im
Liebebund mit dem Herrn leben kann, und sich in diesem
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Liebebund mit Thm vereinen kann. Und es ist auch eine Ge-
wissheit fiir den duBeren Menschen, dessen Stiitze und des-
sen Halt eben diese Gewissheit ist. Und es heiBt dann weiter:
yWer mit Mir reden will, der komme zu Mir, und Ich werde
ihm die Antwort in sein Herz legen; jedoch die Reinen nur,
deren Herz voll Demut ist, sollen den Ton meiner Stimme
vernehmen. Und wer Mich aller Welt vorzieht, Mich liebt, wie
eine zarte Braut ihren Brautigam, mit dem will Ich Arm in
Arm wandeln; er wird Mich allezeit schauen, wie ein Bruder
den anderen Bruder, und wie Ich ihn schaute schon von Ewig-
keit her, ehe er noch war.« Mich verwunderten diese Worte
zunachst, denn es heift: »Wer mit Mir reden will, der komme
zu Mir, und Ich werde ihm die Antwort in sein Herz legens.
Und da dachte ich mir in meinem eigenmenschlichen Denken:
Der Herr hat doch so wunderbar durch seine gottlichen Boten
geredet. Und hier? Wird diese Offenbarung nicht vielleicht
entwertet, wenn hier zum Ausdruck kommt, dass jeder den
Wunsch haben darf, mit Thm zu reden, und wenn der Herr
diesen Wunsch zuvor ausspricht, bevor diese scheinbar dauBe-
re Gottoffenbarung, deren Biicher hier von Bietigheim aus
gedruckt und verbreitet werden, einsetzt? Jeder von uns als
Kind Gottes darf sich erdreisten, den Wunsch zu duBern, mit
Ihm zu reden, und Er wird diesen Wunsch segnen, denn es
heiBt »der komme zu Mir, und Ich werde ihm die Antwort in
sein Herz legen¢. Liebe Freunde, das steht zu Beginn dieses
groBartigen Lorberwerkes. Und ich mochte es als Aufruf ver-
stehen, diese herrlichen Worte in uns zum klingen zu brin-
gen, damit sie in uns die Fille des Lebens haben. Und der
Herr sagt uns auch ganz deutlich, so dass wir es nicht miss-
verstehen konnen, wie wir das Wunder dieses inneren Gott-
ausspruches an uns vernehmen konnen, und wie dieses Wort
in uns aufleben kann: »Jedoch die Reinen nur, deren Herz voll
Demut ist, sollen den Ton Meiner Stimme vernehmen.« Die
Reinen nur, deren Herz voll Demut ist! Des Menschen Tun,
das er zum Tun des Herrn beitragen kann, ist eigentlich nur
ein weniger werden. Wir stellen uns mitunter die Frage, im
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Angesicht der Fille dieses Wortes, was wir nun tun konnen.
Denn dass der Herr Sein Werk verrichtet, das ist gewiss. Aber
dass wir auch unseren Beitrag einlosen, das moge gewiss
sein. Und so spricht Er ein Jedoch. Er schrankt hier Seine
Verheifung ein und sagt, dass diese VerheiBung des Aufbru-
ches der Morgenroéte in uns nur dem Reinen zuteil wird, der in
der Demut lebt. Und diese sollen den Ton Seiner Stimme ver-
nehmen. Er lenkt unsere Aufmerksamkeit hier nicht auf die
Worte, sondern auf den Ton seiner Stimme - auf den Tonfall,
in dem Er uns anspricht, denn in der Unermesslichkeit des
Lichtes gibt es viele Worte, und wir werden Ihn daran kaum
erkennen konnen, denn die Tiefe Seiner Weisheitssphére ist
fir uns unauslotbar. Aber wie es schon im Johannesevangeli-
um so schon heiBt: »Meine Schafe horen meine Stimme.«
(Joh 10,27) Und an der Stimme erkennen sie Thn, nicht an den
Worten. Die Schafe sind hier ein Bild der sanften Willigkeit.
Und wie diese Stimme klingt, wie sie beschaffen ist, dass
brauchen wir uns nicht sagen, das sagt uns unser Herz. Es tut
uns kund, dass es die Stimme unseres Vaters ist, die Stimme
der ewigen Liebe, die sich erbarmt, die vor Liebe zerflieBt und
dem Siinder nicht arg sein kann. Und diese groBe Liebe, die
wir nicht ermessen konnen, die aber uns ermessen hat, diese
Liebe ist den Kindern erfahrbar. Und daran konnen wir das
wahre und echte gottliche Wort erkennen. an den Worten. Die
Schafe sind hier ein Bild der sanften Willigkeit. Und wie diese
Stimme klingt, wie sie beschaffen ist, dass brauchen wir uns
nicht sagen, das sagt uns unser Herz. Es tut uns kund, dass
es die Stimme unseres Vaters ist, die Stimme der ewigen
Liebe, die sich erbarmt die vor Liebe zerflieft und dem Siinder
nicht arg sein kann. Und diese groBe Liebe, die wir nicht er-
messen konnen, die aber uns ermessen hat, diese Liebe ist
den Kindern erfahrbar. Und daran konnen wir das wahre und
echte gottliche Wort erkennen.

Liebe Freunde, wir konnen diese Worte zu Hause in der stillen
Stunde selber durchgehen und kdnnen uns unmittelbar an-
sprechen lassen von diesem Wort, von jeder Zeile dieses Wor-
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tes, auf dass es uns ganz erfiille. Nichts ist unwichtig an und
in diesem Wort, nichts ist beilaufig, alles ist wesentlich, denn
es kommt aus dem, der der Wesentliche selbst ist. Ich mochte
nur soviel sagen, dass wir hier gerade in den Eingangskapi-
teln der Haushaltung des Herrn, in unseren verschiedenen
Weisen und Eigenarten angesprochen werden. Er sagt: »Den
Kranken aber sage: Sie sollen sich in ihrer Krankheit nicht
betriiben.« Er sagt: »Die Mich suchen denen sage: Ich bin der
wahre tiberall und nirgends.« Und er sagt: »Den Schwachen
tue kund aus Meinem Mund: Ich bin ein starker Gott, sie sol-
len sich alle an Mich wenden, Ich werde sie vollenden, aus
dem Mickenfanger will Ich einen Lowenbdndiger machen,
und die Furchtsamen sollen die Welt zerstoren, und die Star-
ken der Erde sollen zerstreut werden wie Spreu.« Schauen wir
nicht nach auBen wo die Kranken sind, wo die sind, die Ihn
suchen, wo die Schwachen sind, wo die Tanzer und Tanzerin-
nen sind, wo die Buhler und Buhlerinnen sind, die hier alle
angesprochen werden, schauen wir vielmehr in unser eigenes
Seelenleben. Wir sind krank, wir sehen Thn nicht, wir sind
taub, wir horen Thn nicht, wir sind voll Gebresten. Ich denke
hierbei daran wie Er als Heiland seinerzeit durch die Lande
zog und die verschiedenen Krankheiten der Seele heilte. Er
spricht uns also an, insofern wir uns als krank erkennen und
zeigt uns auf, wo die Hindernisse liegen, dass dies uns eine
uniibersteighbare Barriere der inneren gottlichen Erfahrung ist,
denn, so sagt Er, wir betriiben uns in unserer Krankheit, und
die Heiterkeit des Gemiites geht uns verloren, so dass wir die
Sonne des Lebens nicht mehr wahrnehmen konnen. Oder, ich
mochte einen weiteren An-Spruch herausgreifen, wir erfahren
uns als schwach. Wir miissen einsehen, ein jeder von uns,
dass du und ich das gottliche Wort nicht aus eigener Macht-
vollkommenheit erfiillen konnen, dass wir also zu schwach
sind, dieses Wort umzusetzen. Und manch einer verzweifelt
an dieser Erfahrung, und sagt sich: Zu viel habe ich mir vor-
genommen. Aber gerade wenn wir an dieser Schwelle ange-
kommen sind, da wir uns als sooo schwach erleben, gerade
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dann sagt der Herr uns: »Ich bin ein starker Gott, sie sollen
sich alle an Mich wenden.« Denn die Schwierigkeiten, die wir
erleben, die Schwichen, die sie uns auftun, die Bosheiten und
Falschheiten des natiirlichen Menschen, die aufgewiihlt wer-
den und uns diesen Weg so untibersteiglich schwer machen,
gerade dies ist nur wieder der Ruf des Vaters, dass das Kind
Einkehr nehmen und erkennen soll, dass es nur aus der gott-
lichen Liebe heraus die Macht gewinnt, dieses Wort zu ver-
wirklichen. »Aus dem Miickenfanger will Ich einen Lowen-
bandiger machen.« Welch ein herrliches Wort! Sind wir nicht
allesamt Miickenfinger, solange wir aus der eigenen Kraft
streiten. Wir fangen nur die kleinen Plagegeister ein, die uns
necken und zwicken. Aber die Lowen der Leidenschaften und
der tiefsitzenden Begierden die kann nur Er bandigen. Und da
denke ich beispielsweise an den Bischof Martin, was der fir
Ungeheuer aus seinem Meere herausziehen musste und doch
selber nicht konnte. Diese Lowen gahnen uns mit ihrem auf-
gerissenen Rachen an und scheinen unser religioses Bemiihen
einfach zu verschlucken. Aber der Herr kann sie bandigen.
Deswegen sagt Er: »Aus dem Miickenfanger will Ich einen
Lowenbandiger machen.¢ Und weiter: »Und die Furchtsamen
sollen die Welt zerstoren und die Starken der Erde sollen zer-
streut werden wie Spreu.« Die Furchtsamen diirften die zarten
Regungen des geistigen Lebens sein, die sich nicht so recht
heraustrauen. Und die Starken der Erde, die wie Spreu zer-
streut werden, also ohne inneren Halt sind, diirften die uns
bestimmenden Grundsitze des Bosen und Falschen sein. Sie
sind auf der Erde des duBeren Weltlebens gesammelt, und sie
werden zerstreut wenn uns der gottliche Gnaden- und Le-
benswind anweht und die Erde reinigt. Aber mit diesen Deu-
tungen mochte ich niemandem zu nahe treten, das darf viel-
mehr jeder in seinem eigenen Herzen entbinden, nur dann ist
es von Wert.

Liebe Freunde, lassen wir es damit genug sein. Es moge jeder
selber dieses Wort erfahren und durcherleben, um es fiir sich
als unmittelbare Anrede seines himmlisches Vaters zu erken-
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nen. Und dazu moge uns der Herr in seiner Gnade und Barm-
herzigkeit beistehen.

Niederschrift abgeschlossen am 11. September 1986. Veroffent-
lichung in »Das Wort« 5/6 (1986) Seiten 345-349.
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29. August 1988

Die Mitwirkung des Menschen

Swedenborg schreibt: »Die neue Zeugung oder Schopfung
geschieht allein vom Herrn unter Mitwirkung des Menschen.«
(WCR 576). Um diese Mitwirkung soll es im folgenden gehen.
Christentum ist zwar Erlosungsreligion, aber trotzdem ist der
Mensch zur Tatigkeit aufgerufen: »Was nennt ihr mich aber
yHerr, Herr!« = und tut nicht, was ich euch sage?« (Lk 6,46).
»Seid aber Tater des Wortes und nicht Horer allein; sonst be-
trugt ihr euch selbst.« (Jak 1,22).

Paulus scheint zwar eine andere Sprache zu sprechen, wenn
er sagt: »So halten wir nun daflir, dass der Mensch gerecht
wird ohne des Gesetzes Werke, allein durch den Glauben.«
(Rom 3,28). Aber was verstand Paulus unter »des Gesetzes
Werken« und was unter »dem Glauben«? Redet Paulus wirk-
lich jenem passiven Christentum das Wort, das dem Seher
Johannes als Drache erschien, der alles religiose Leben ver-
schlingt? Es ist hier nicht der Ort, diese Fragen zu beantwor-
ten, aber zu denken gibt, was Paulus an die Galater schreibt:
»Denn in Christus Jesus gilt weder Beschneidung noch Unbe-
schnittensein etwas, sondern der Glaube, der durch die Liebe
titig ist.« (Gal 5,6). Paulus kennt keinen anderen Glauben, als
nur den, »der durch die Liebe titig ist¢, also — um mit Swe-
denborg zu reden - den Glauben der tatigen Liebe. Glaube
und Nachstenliebe sind fiir Paulus eins, ja ein und dasselbe.
Sie durchdringen und bedingen sich gegenseitig. Es hat kei-
nen Sinn, von einem Primat des Glaubens bei Paulus zu spre-
chen, demgegeniiber die tdtige Liebe nur Anhdngsel oder
Ausfluss ware. Eher schon konnte man von einem Primat der
Liebe bei Paulus reden, denn immerhin schreibt er: »Nun aber
bleiben Glaube, Hoffnung, Liebe, diese drei; aber die Liebe ist
die groBte unter ihnen.« (1 Kor 13,13). Diese Liebe ist bei ihm
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sogar des Gesetzes Erfiillung: »Das ganze Gesetz ist in einem
Wort erfiillt, in dem: »Liebe deinen Nachsten wie dich selbst!
(Gal 5,14) und: »So ist nun die Liebe des Gesetzes Erfiillungg
(Rom 13,10).

Paulus denkt sich das Gesetz also als in der Liebe erfiillbar.
Freilich bedarf es dazu des Beistandes der Gnade. Und da sind
wir genau beim Problem: Was bei Jesus Christus und Paulus
noch eine selbstverstdndliche Einheit war - Gottes Heilshan-
deln als unverdiente Gnade und die notwendige Mitwirkung
des Menschen — wurde flr die Nachwelt zum Problem: Entwe-
der Erlosung oder Selbsterlésung; entweder Gott oder Mensch.
Wo ein sehr subtiles Sowohl-als-auch waltet, sah man ein
schroffes Entweder-Oder. Swedenborg wei um die Schwie-
rigkeiten, die der natiirliche Mensch hat, das subtile Sowohl-
als-auch zu verstehen: »In den vorhergehenden Kapiteln ist
mehrfach vom Zusammenwirken des Menschen mit dem
Herrn die Rede gewesen. Da nun aber das menschliche Gemiit
so beschaffen ist, dass es dies an sich nur so begreifen kann,
als ob es der Mensch durch eigene Kraft bewirke, will ich es
noch weiter erklaren.« (WCR 576). Es folgt dann eine Erkla-
rung, die man in der »Wahren Christlichen Religion« nachle-
sen kann. Aus Mangel an psychologischem Verstindnis hat
man auseinandergerissen, was zusammengehort. Nicht erst
Luther und mehr noch die nachfolgende Orthodoxie haben das
feine Zusammenspiel von gottlicher Einwirkung und mensch-
licher Mitwirkung nicht verstanden. Die Schwierigkeiten be-
ginnen schon viel friher. Der groBe Kirchenlehrer Augustin,
der die Gnadenlehre im Abendland etablierte, hatte seine liebe
Not mit der Gnade einerseits und der Forderung, tatig zu sein
andererseits. Augustin konnte sich die Gnade nur als unwi-
derstehliche Gnade vorstellen. Wen sie trifft, den trifft sie;
und wen sie nicht trifft, den trifft sie nicht. Der gefahrlichen
Konsequenz einer Prdadestination (Vorherbestimmung) konnte
Augustin nicht ganz entgehen. Zwar hat er keine doppelte
Pradestination — eine zum Himmel und eine zur Holle -, wohl
aber einen beschrankten Heilswillen Gottes gelehrt. Gott, der
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souverane Allherr hat eben nur eine bestimmte Anzahl von
Menschen zum Heil bestimmt, der Rest bleibt im selbstver-
schuldeten Unheil.

Wir sehen also die Probleme, die schon frith auftauchten.
Wenn wir nun im Folgenden von der Mitwirkung des Men-
schen reden, dann sehen wir darin keinen Widerspruch zum
Charakter des Christentums als einer Erlosungsreligion. Mit-
wirkung bedeutet fiir uns nicht Selbsterlosung. Der Mensch
bleibt auf die Gnade angewiesen. Deutlich sagt der Herr: »Oh-
ne mich konnt ihr nichts tung (Joh 15,5) und: »Wenn ihr alles
getan habt, was euch befohlen ist, so sprecht: »Wir sind un-
nitze Knechte«« (Lk 17,10). Es heifit nicht: Bevor ihr alles
getan habt, was euch befohlen ist, sprecht: »Wir sind (ja so-
wieso) unnitze Knechte«. Erst wenn ihr alles getan habt, dann
sprecht usw. Das Wort »Wir sind unniitze Knechte« beschreibt
also ein neues Bewusstsein, das der Mensch seinem Tatigsein
entgegenbringen soll. Es besteht — kurz gesagt — darin, dass
wir uns das Gute nicht selber zuschreiben, sondern dem
Herrn. Das ist eine tdgliche Bewusstseinsiibung.

Unsere Betrachtung der menschlichen Mitwirkung zerfillt in
zwei Teile: der erste fragt, was der Mensch zu lassen hat; der
zweite, was er zu wahlen hat. Der erste beschaftigt sich so-
nach mit der Abkehr vom Eigenen unter den Stichwortern
BuBe und Demut, der zweite mit der Hinkehr zum Gottlichen
unter den Begriffen Nachstenliebe und Gottesliebe. Dieser
Gliederungshinweis zeigt schon, dass wir die Aspekte neben-
und nacheinander darstellen; in Wirklichkeit handelt es sich
jedoch um ein In- und Miteinander. Was - wie hier — logisch
getrennt werden kann, gehort im Leben zusammen. Das sollte
der Leser immer vor Augen haben, wenn er die nun folgenden
Gedanken liest.

Zunachst geht Swedenborg vom radikalen Siindersein des
Menschen aus. Er schreibt: »Der Mensch ist nichts als Boses,
er ist eine Zusammenhaufung von Bosem, all sein Wollen ist
lauter Boses.« (HG 987) oder: »Der Mensch ist aus lauter Be-
gierden und infolgedessen aus lauter Falschheiten zusam-
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mengesetzt.« (HG 59). Deswegen gilt: »Jeder Mensch im all-
gemeinen, auch der wiedergeborene, ist so beschaffen, dass
er sich, wenn der Herr ihn nicht vom Bosen und Falschen
abhalt, jahlings in die Holle stirzt.« (HG 789) oder: »Der
Mensch, wie auch der Geist, ja selbst der Engel rennt von
selbst zur Holle, wenn er auch nur im geringsten sich selbst
iberlassen wird.« (HG 868). Diese Worte beschreiben die
Grundsituation des Menschen, ja selbst der Engel, — das Sin-
dersein. Auch Jesus Christus stellt lapidar fest: »Ihr, die ihr
doch bose seid ...« (Mt 7,11).

Daher ergeht an die Menschen der Aufruf zur BuBe: »Tut Bu-
Be, denn das Himmelreich ist nahe herbeigekommen!¢ (Mt
3,2). Die Ubersetzung des griechischen Wortes mit »Tut BuBe«
ist allerdings irrefiihrend, weil wir sofort an BuBe in Sack und
Asche denken, an Fasten, an Kasteien und dergleichen, jeden-
falls an bestimmte Handlungen. Aber schon das deutsche
Wort »BuBe« meint eigentlich »Besserung«, also nicht unbe-
dingt eine BuBhandlung. Und das griechische Wort bedeutet
eigentlich »Sinnesdnderung« oder »Umkehr«. Von der auBeren
BuBhandlung haben wir zur inneren BuBhaltung zuriickzufin-
den. Der Mensch ist aufgerufen, die Gesamtmeinung von sich
zu andern. Er soll in sich gehen und erkennen, dass er nicht
der Gerechte ist, fiir den er sich halt. Er soll sein Siindersein
erkennen und anerkennen. Nicht die bose Umwelt ist schuld.
Ich selbst bin das Problem.

Deswegen sagt Jesus Christus: »Richtet nicht, damit ihr nicht
gerichtet werdet.« (Mt 7,1). Zur BuBe gehort demnach wesent-
lich die Selbstbeschauung: »Wirkliche BuBe besteht darin,
dass der Mensch sich prift, seine Stinden bekennt und aner-
kennt ...« (WCR 528). Allerdings reicht es nicht aus, nur »mea
culpa, mea culpa, mea maxima culpa« (meine Schuld, meine
Schuld, meine ungeheure Schuld) zu rufen und sich dabei an
die Brust zu schlagen. Swedenborg rat ausdriicklich, das Bose
in seiner konkreten Gestalt aufzuspiiren: »Die BuBe beginnt
mit der Erkenntnis der Sinde und dem Ausfindigmachen
irgendeines bestimmten Bosen bei sich selbst.« (WCR 525).



Unselbstandige Publikationen 1986 bis 1993 27

Dabei ist Bosheit nicht im groben Sinne zu verstehen, denn
wer von uns ist schon so richtig bose?! Vielmehr sind die fein
verastelten Egoismen des Geistes zu erkennen. Erst wer sich
seiner eigenen Gutheit nicht mehr allzu sicher ist, wird zum
Herrn aufschauen und ein neues Leben beginnen wollen.

Swedenborg nimmt das Siindersein des Menschen so ernst,
dass er die Religion auf Seiten des Menschen nicht im Tun des
Guten bestehen ldsst, sondern lediglich im Nichttun des Bo-
sen. In seiner »Lebenslehre« schreibt er: »Man tut insoweit das
Gute, als man das Bose flieht.« (LL 21). Deswegen sei der
zweite Teil der Zehn Gebote, der sich auf die Mitwirkung des
Menschen bezieht, in der Verneinung gegeben. Statt »Du
sollst ...« lesen wir: »Du sollst nicht ...«: »Du sollst nicht toten.
Du sollst nicht ehebrechen. Du sollst nicht stehlen. Du sollst
nicht falsch Zeugnis reden wider deinen Nachsten. Du sollst
nicht begehren deines Nachsten Haus ...« (Ex 20,13-17). Reli-
gion auf Seiten des Menschen bedeutet Selbstverleugnung
oder Verdrangung; aber Verdrangung ist schlecht, deswegen
bedarf es eines Beistandes, der aus Verdringung Uberwin-
dung macht. Wir sehen hier das sehr subtile Zusammenspiel
von Gott und Mensch. Niemand kann gegen sich selbst kdmp-
fen, aupPer aus etwas Inwendigerem als er selbst ist. Daraus
folgt, dass der innere Mensch gegen den dufseren kampft. (nach
GV 147). Der innere Mensch ist aber die Einflussstitte des
Herrn, ja beinahe der Herr selbst (HG 1594€). Daher kdampft
der Herr fiir den Menschen. Gleichwohl denkt der Mensch
zunachst, er kampfe selber (vgl. HG 847), denn er ist von sich
eingenommen. Dieses Lebensgefiihl flllt ihn so sehr aus, dass
er die tatsdchlichen Verhiltnisse anfangs gar nicht wahrneh-
men kann. Wie sollte er auch? Er wird doch als Siinder - im
Geflihl der Selbstgerechtigkeit und des Selbstvermogens — von
Gott akzeptiert. Und »das geknickte Rohr wird er [der Erloser]
nicht zerbrechen, und den glimmenden Docht wird er nicht
ausloschen.« (Jes 42,3). Er ldsst uns gewdhren. Aber der
Mensch muss erkennen, dass er nicht aus ureigenstem Ver-
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mogen kdmpfen und siegen kann, sondern nur aus dem
Herrn.

Der Mensch muss sich als Gefdfl erkennen lernen, sonst wird
er mit dem Bosen nicht fertig: »Schein ist es, dass der Mensch
von sich selbst gefiihrt und belehrt werde, und Wahrheit ist
es, dass der Mensch vom Herrn allein gefiihrt wird: Jene, die
den Schein bei sich begriinden und nicht zugleich die Wahr-
heit, konnen nicht das Bose als Siinde von sich entfernen.
(GV 154). Die Selbsterloser sind ein Widerspruch in sich
selbst, denn was sie los werden wollen — das Selbst - tragen
sie stdndig mit sich herum und werden nicht frei davon. Sie
sind wie Leute, die vor einem Spiegel stehen und ihrem Spie-
gelbild zurufen, es solle weichen, dabei aber nicht erkennen,
dass es nur dann weicht, wenn sie selber weichen. Das Spie-
gelbild sind die Probleme im Alltag. Das Selbst ist der Glaube,
aus sich zu leben. »Weil der Mensch glaubt, aus sich zu leben,
eignet er sich alles Bdse und Falsche an, das er sich nie an-
eignen wiirde, wenn er so glaubte, wie sich die Sache [wirk-
lich] verhélt.« (HG 150). »Weil nun aber der Mensch glaubt, er
tue alles, was er tut, aus sich, darum hangt ihm das vollbrach-
te Bose an, als ob es sein eigen wire ..« (HH 547). Das
Grundproblem ist demnach die Tauschung, oder genauer: die
begriindete Tauschung, als sei man das Leben selbst. So kom-
men wir zum Swedenborg'schen Paradoxon, demzufolge der
Mensch selber kiampfen soll, jedoch unter gleichzeitiger Aner-
kennung, dass der Herr fiir ihn kdmpft.

Das ist eine Bewusstseinstiibung: Halte Schein und Sein ausei-
nander. Nur der Herr kann uns auf Dauer vom unreinen Geist
freihalten. Einen typischen Riickfall bei denen, die nur ver-
drangt haben, schildert uns Lukas: »Ein unreiner Geist, der
einen Menschen verlassen hat, wandert durch die Wiste und
sucht einen Ort, wo er bleiben kann. Wenn er keinen findet,
sagt er: Ich will in mein Haus zurtickkehren, das ich verlassen
habe. Und wenn er es bei seiner Riickkehr sauber und ge-
schmickt antrifft, dann geht er und holt sieben andere Geis-
ter, die noch schlimmer sind als er selbst. Sie ziehen dort ein
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und lassen sich dort nieder. So wird es mit diesem Menschen
am Ende schlimmer als zuvor.¢ (Lk 11,24-26). Der unreine
Geist, der durch die Wiiste wandert und einen Ort sucht, be-
zeichnet die bloBe Verdriangung, die darin besteht, dass wir
einer unserer Lebenskrifte kein Lebensrecht gewdhren, son-
dern sie in die Wiiste verbannen, wo sie zusehen soll, wo sie
bleibt. Wir gehen mit unseren Lebenskraften schlimmer um
als der Satan mit seinen Teufeln. Nicht Abschiebung, sondern
Integration tut not. Das Gebot der Feindesliebe bezieht sich
auch auf die Feinde in uns. Wenn Jesus sagt: »des Menschen
Feinde werden seine eigenen Hausgenossen sein« (Mt 10,36),
dann meint er damit die missgestalteten und abscheulichen
LebensduBerungen, die wir nicht wahrhaben wollen und des-
wegen in die Wiiste unserer Tiefenschichten verbannen. Aber
alle Verdrangung racht sich: der unreine Geist kehrt in sein
Haus, d. h. ins Wachbewusstsein, zurlick, und der zweite
Zustand wird schlimmer als der erste sein. Das saubere und
geschmiickte Haus meint den religios herausgeputzten Men-
schen.

Deswegen hat sich der Mensch als Aufnahmegefall zu erken-
nen, auch wenn sich das natiirliche Lebensempfinden dage-
gen straubt. Die menschengerechte Haltung ist die Demut.
»Die Demut (humiliatio, eigentlich Erniedrigung) besteht in
der Anerkennung, dass bei sich nichts lebendig und nichts
gut, sondern alles tot, ja leichenhaft ist, und in der Anerken-
nung, dass vom Herrn alles Lebendige und alles Gute ist ...«
(HG 1153). Swedenborg spricht gewohnlich nicht von Demut,
aber so wie er hier Demut definiert, ist sie in seinen Anschau-
ungen vom radikalen Slndersein und vom Aufnahmegefaf3
enthalten. Jesus Christus als Mensch hat die perfekte Demut
oder Erniedrigung gelebt: »Ich bin sanftmiitig und von Herzen
demiitig¢ (Mt 10,29). Die Demut ist die sanfte Geduld des
Herzens, durch die der Mensch seine Vorzliglichkeit wohl
erkennt, sich aber iiber seine schwiacheren Briider nie her-
risch erhebt. Jesus Christus, der als Mensch sicherlich der
vorziiglichste aller Menschen war, hat, als ihn jemand »Guter
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Meister« nannte, geantwortet: »Was nennst du mich gut?
Niemand ist gut als Gott allein.¢ (Mt 10,18). Demut besteht in
der Anerkennung, dass alles Gute vom Herrn ist. Fiir Eckehart
von Hochheim, den mittelalterlichen Mystiker, ist die Demut
geradezu der Inbegriff der menschlichen Mitwirkung: »Ein
[einziges] Werk bleibt einem billig und recht eigentlich doch,
das [aber] ist: ein Vernichten seiner selbst ...« (EQ 95,1f). Das
heiBt ein Vernichten der selbstgerechten Meinung, die man
von sich hat. Weiter sagt Eckehart: yWer von oben empfangen
will, der muss notwendig unten sein in rechter Demut.« (EQ
172,20f).

Demut als AufnahmegefaB! Ja, fiir Eckehart ist Menschsein -
zundchst wenigstens — gleichbedeutend mit demiitig sein:
mMensch¢ in der eigenen Bedeutung des Wortes im Lateini-
schen bedeutet in einem Sinne den, der sich mit allem, was er
ist und was sein ist, unter Gott beugt und fligt und aufwarts
Gott anschaut, nicht das Seine, das er hinter, unter, neben
sich weiB. Dies ist volle und eigentliche Demut; diesen Namen
hat er von der Erde.« (EQ 145,31-35). Fir Eckehart ist das ein
Wortspiel: Das Wort »homog ist verwandt mit Erdboden, »hu-
mus«, und mit Demut, »humilitas«. Der Mensch ist daher im
eigentlichen Sinne des Wortes ein Irdischer (ein von der Erde
Genommener), dessen angemessene Haltung Demut ist. Im
Deutschen leitet sich das Wort »Demut« vom Althochdeut-
schen »diomuoti¢ ab und bedeutet eigentlich »Gesinnung eines
Dienenden« (vgl. oben: Gesinnungswandel: von der Gesinnung
eines Herrschenden zu der Gesinnung eines Dienenden; von
der Einstellung, das Leben selbst zu sein, zu der Einstellung,
nur eine Rinne des Lebens zu sein).

Wir konnen damit zur Nachstenliebe iiberleiten, die Sweden-
borg als die Liebe zu den Nutzwirkungen oder die Liebe zum
Dienen charakterisiert hat. Bislang haben wir uns mit dem
bosen, man konnte auch sagen problematischen Wesen des
Menschen beschéftigt und sind der Frage nachgegangen, wie
der religiose Mensch mit dieser seiner Grundsituation umge-
hen soll. Wir haben uns mit dem Problemkreis BuBe beschaf-
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tigt. Nun sollen Betrachtungen tliber die Nachsten- und Gottes-
liebe folgen.

Nachstenliebe heiBt bei Swedenborg Charitas (vgl. HG 351).
Die eigentliche Liebe nennt er Amor. Amor ist auch die Liebe,
mit der man Gott liebt. Charitas ist die geistige Liebe, d. h.
bewusst reflektierte Liebe. Amor ist die himmlische Liebe.
Charitas ist zundchst Sache des Verstandes und von da aus
erst Sache des titigen Lebens. Anders steht es mit Amor.
Amor ist die Liebe des Herzens, ist also schon im Ursprung
Sache des Lebens. Und weil jedem Leben nach dem Grade
seiner Intensitit ein Licht hinzugegeben wird, gesellt sich zur
Liebe die Weisheit als das Licht des Lebens. Amor und Chari-
tas — Herzensliebe und hingebende Liebe — verhalten sich wie
Leben und gelebtes Leben. So wie Charitas und Amor von
grundsatzlich anderer Beschaffenheit sind, ist es auch ihr
Licht. Das Licht, aus dem die tatige Liebe hervorgeht, ist die
Einsicht (intelligentia). Aber das Licht von Amor, der Liebe
zum Herrn, ist die Weisheit (sapientia). Swedenborg halt die-
sen Unterschied peinlich genau ein. Er schreibt: »Das Licht
der Einsicht wird aus den Erkenntnissen des Glaubenswahren
und -guten gebildet, das Licht der Weisheit aber ist das Licht
des Lebens.« (HG 1555). So bilden also Einsicht und Charitas,
Amor und Weisheit jeweils ein Begriffspaar. Der geistige
Mensch hat (nur) Nadchstenliebe, denn er heifit geistig, weil
ihn noch nicht der unmittelbare Gottimpuls erfassen kann.
Alles, was er tut, entsteht aus bewusster Reflexion liber das
Gotteswort. Auf ihn trifft das Psalmwort zu: »Wohl dem, der
nicht wandelt im Rat der Gottlosen, noch tritt auf den Weg der
Stinder, noch sitzt, wo die Spotter sitzen, sondern hat Lust am
Gesetz des Herrn und sinnt iiber seinem Gesetz Tag und
Nacht! Der ist wie ein Baum, gepflanzt an Wasserbdchen, der
seine Frucht bringt zu seiner Zeit, und seine Blatter verwel-
ken nicht. Und was er macht, das gerat wohl!« (Ps 1,1-3).

Die Liebe des himmlischen Menschen ist Amor. Sie ist erst
durch Jesus Christus moglich geworden, denn in Jesus Chris-
tus wurde der unschaubare Gott schaubar und damit verbind-
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bar (WCR 786). Damit ist ein neuer Himmel moglich gewor-
den. Dieser christliche Himmel ist in der Offenbarung des
Johannes mit den Worten beschrieben: »Und ich sah, und
siehe, das Lamm stand auf dem Berg Zion und mit ihm Hun-
dertvierundvierzigtausend, die hatten seinen Namen und den
Namen seines Vaters geschrieben auf ihrer Stirn .. Und sie
sangen ein neues Lied vor dem Thron und vor den vier Gestal-
ten und den Altesten; und niemand konnte das Lied lernen
auBer den Hundertvierundvierzigtausend, die erkauft sind von
der Erde. Diese sind's, die sich mit Frauen nicht befleckt ha-
ben, denn sie sind jungfrdulich; die folgen dem Lamm nach,
wohin es geht. Diese sind erkauft aus den Menschen als Erst-
linge fir Gott und das Lamm, und in ihrem Munde wurde kein
Falsch gefunden; sie sind untadelig.« (Offb 14,1,3-5). Der
geistige Mensch folgt Gott aufgrund bewusster Reflexion nach;
der himmlische Mensch aber »folgt dem Lamm nach, wohin es
geht¢. Dies finden wir auch im Bild vom guten Hirten: Der
Hirte geht »vor ihnen her, und die Schafe folgen ihm nach;
denn sie kennen seine Stimme.« (Joh 10,4). Damit ist der
unmittelbare Gottimpuls angesprochen. Der geistige Mensch
hat (nur) ein Bewusstsein oder Gewissen von Gott (conscien-
tia); der himmlische Mensch aber eine unmittelbare Empfin-
dung oder Wahrnehmung (perceptio), ein Innewerden. Damit
sind die Unterschiede zwischen dem geistigen und dem
himmlischen Menschen beschrieben. Der Mensch wird nun
zundchst geistig, dann himmlisch.

Der Weg beginnt, indem der unwiedergeborene Mensch Gott
und die gottlichen Dinge zur Kenntnis nimmt. Dies geschieht
durch das Wort Gottes. Swedenborg schreibt: Das Gottliche
flieBt nicht weiter ein »als der Mensch den Weg ebnet und die
Tir offnet.« (WCR 34Db). Den Weg ebnen bedeutet Kenntnisse
aufnehmen: »Ein jeder hat Gott den Weg zu bereiten, das heiB3t
sich zur Aufnahme zuzubereiten, und dies geschieht durch
Kenntnisse.« (WCR 24a). Die Tir 6ffnen bedeutet, den Wider-
stand des Willens aufgeben, daher lesen wir in der Offenba-
rung Jesus Christi: »Siehe, ich stehe vor der Tiir und klopfe an.
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So jemand meine Stimme hort und die Tiur auftut, zu dem
gehe ich ein und halte das Abendmahl mit ihm, und er mit
mir.« (Offb 3,20).

Uber die Notwendigkeit und die Bedeutung einer duBeren
Belehrung auBert sich Swedenborg auch in den »Himmlischen
Geheimnissen«: »Durch die Erkenntnisse wird dem inneren
Menschen der Weg gedffnet zum auBeren.¢ (HG 1458e). »Der
auBere Mensch kann nicht anders zur Entsprechung und
Ubereinstimmung mit dem inneren Menschen gebracht wer-
den als durch Erkenntnisse.« (HG 1461). Die Erkenntnisse aus
dem Wort klaren den Menschen iiber sein Siindersein auf.
Davon haben wir gesprochen. Sie geben ihm erste Begriffe
von Gott und zeigen ihm den Weg des Heils, denn sie reden
von Gottes Heilshandeln und vom Weg der Nachsten- und
Gottesliebe. So fiihlt sich also der Mensch, der Tag und Nacht
iber das Gesetz des Herrn nachsinnt, zur Nachstenliebe auf-
gerufen, denn er liest: yWer meine Gebote hat und sie halt,
der ist es, der mich liebt. Wer mich aber liebt, der wird von
meinem Vater geliebt werden, und ich werde ihn lieben und
mich ihm offenbaren.« (Joh 14,21). Seine Gebote haben und
halten und ihn auf diese Weise lieben, das ist der Weg der
Nachstenliebe, der bei den Geboten beginnt und mehr in die
Machbarkeit des Menschen gelegt zu sein scheint. Wer aber
den Herrn im Nachsten liebt, der wird von der Liebe — dem
Vater - geliebt, und die Wahrheit aus Gott — Christus - wird
sich ihm offenbaren. Das ist der himmlische Weg der Gottes-
liebe, der aber eher schon ein Zuhause sein ist.

Uber die Nichstenliebe und den Glauben, die zusammengeho-
ren, schreibt Swedenborg sehr viel. Da es aber nicht Sinn
dieser Betrachtung sein kann, Swedenborgs gesamte Theolo-
gie auszubreiten, will ich dies libergehen; es gehort ohnehin
zum Allgemeinwissen aller, die Swedenborg auch nur eini-
germaBen kennen. Interessant scheint mir aber folgende
Uberlegung zu sein: Was ist Nichstenliebe iiberhaupt? Swe-
denborg verwendet die althergebrachten Begriffe, und man
Uibersieht allzu leicht den volligen neuen Inhalt. Wir sagten
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schon: Zum Wesen der Charitas gehort die bewusste Reflexi-
on. Ja, Swedenborg kann sogar sagen: »Die Nachstenliebe
erscheint dem geistigen Menschen als eine Neigung zum
Guten, ist aber [eigentlich] eine Neigung zum Wahren.« (HG
2088c). In der Sphéare des geistigen Menschen erscheint Cha-
ritas als Liebe. Wer aber auf den Grund schauen kann - und
das kann der himmlische Mensch -, der erkennt, dass Chari-
tas (nur) eine Neigung zum Wahren ist. Aber diese Liebe zur
Wahrheit - das Sinnen iiber das Gesetz des Herrn Tag und
Nacht - flihrt zur Einsicht oder zum Verstandnis geistiger
Zusammenhidnge. Und wer die Zusammenhdnge erkennt,
sieht »wie alles sich zum Ganzen webt, eins aus dem anderen
wirkt und lebt!¢ (Goethe). Er kann daher gar nicht anders, als
sich dem Nachsten zuzuwenden - aus Einsicht! In der Sphéare
des geistigen Menschen bildet sich ein Bewusstsein von Gott.
Swedenborg verwendet das Wort »conscientia«, das sowohl
Bewusstsein als auch Gewissen bedeutet. Er schreibt: »Das
Gewissen (conscientia) wird durch das Wahre des Glaubens
gebildet, denn es ist das Bewusstsein (conscientia) des Wah-
ren und Rechten.« (HG 2046). Aus diesem Bewusstsein han-
delt der geistige Mensch. Dieses Bewusstsein Gottes ist das
vkleine Licht, das die Nacht regiert¢ (Gen 1,16). Es erscheint
in der geistigen Welt als Mond. Obwohl es ein Licht ist - ein
Bewusstsein von Gott — kann Swedenborg es auch einen neu-
en Willen nennen: »Das Gewissen ist ein neuer Wille und ein
neuer Verstand vom Herrn, somit ist es die Gegenwart des
Herrn beim Menschen.« (HG 4299b). »Das Gewissen ist eine
geistige Willigkeit, den Forderungen der Religion und des
Glaubens geméB zu handeln.« (WCR 666).

Dem geistigen Menschen ist Gott (nur) bewusst; und aus dem
Bewusstsein der Gegenwart Gottes bestimmt er sein Tun und
Lassen, — das ist Charitas. Charitas griindet im Bewusstsein
Gottes; und das Fester- und Festerwerden dieses Bewusstseins
durch die Tat ist der Glaube. Und noch etwas: Wir sagten,
Nachstenliebe ist eigentlich eine Neigung zum Wahren, will
sagen: zum Wahren selbst, nicht zu irgendwelchen Vorteilen,
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die man mit Hilfe des Wahren ergattern mochte. Das konnen
irdische Vorteile ebenso sein wie geistige. Wer alle Gebote nur
deswegen zu erfiillen trachtet, um so in den Himmel zu kom-
men, der liebt seinen Himmel, aber nicht die Wahrheit Gottes.
Von denen, die letztlich sogar nur die irdischen Vorteile im
Auge haben, wollen wir gar nicht erst reden. Swedenborg
schreibt: Nach den verschiedenen Arten des Wahren leben
»heiBt, sie aufgrund geistiger Neigung lieben, und das bedeu-
tet wiederum, Recht und Billigkeit lieben, weil sie gerecht und
billig sind, auch Redlichkeit und Aufrichtigkeit um ihrer selbst
willen, sowie das Gute und Wahre, weil es gut und wahr ist.«
(HH 468).

Kein anderes Motiv als die Wahrheit selbst darf dich leiten,
dann bist du ein Jinger des Herrn. Jeder, der das eine tut, um
das andere zu erreichen, hat den Wert der Wahrheit noch nie
erkannt. Wunderbar hat Eckehart, der »Lebemeister«, vom
Kuhhandel mit Gott gesprochen. Allegorisch legt er die Tem-
pelreinigung aus und kommt auf die Kaufleute zu sprechen:
»Seht, alle die sind Kaufleute, die sich hiiten vor groben Siin-
den und waren gern gute Leute und tun ihre Werke Gott zu
Ehren, wie Fasten, Wachen, Beten und was es dergleichen
gibt, allerhand gute Werke, und tun sie doch darum, dass
ihnen unser Herr etwas dafiir gebe oder dass ihnen Gott etwas
dafiir tue, was ihnen lieb wére: dies sind alles Kaufleute. Das
ist im groben zu verstehen, denn sie wollen das eine um das
andere geben und wollen auf solche Weise markten mit unse-
rem Herrn.« (EQ 153,32-154,6).

Es geht nicht darum, sich den Himmel zu erarbeiten. Das
Reich Gottes ist ja nahe, es will sich lediglich auswirken.
Deswegen spricht Eckehart vom »Wirken ohne Warum«: »Aus
diesem innersten Grunde sollst du alle deine Werke wirken
ohne Warum. Ich sage fiirwahr: Solange du deine Werke
wirkst um des Himmelreiches oder um Gottes oder um deiner
ewigen Seligkeit willen, (also) von auBen her, so ist es wahr-
lich nicht recht um dich bestellt« (EQ 180,9-13). »Der Gerech-
te sucht nichts mit seinen Werken, denn diejenigen, die mit



36 Thomas Noack

ihren Werken irgendetwas suchen, oder auch solche, die um
eines Warum willen wirken, die sind Knechte und Mietlinge.
Darum, willst du ein-gebildet und iiberbildet werden in die
Gerechtigkeit, so beabsichtige nichts mit deinen Werken und
ziele auf nichts ab, weder in Zeit noch in Ewigkeit, weder auf
Lohn noch auf Seligkeit noch auf dies oder das, denn solche
Werke sind wahrlich alle tot. Ja, ich sage: Selbst, wenn du dir
Gott zum Ziel nimmst, so sind alle Werke, die du (selbst)
darum wirken magst, tot, und du verdirbst (damit) gute Wer-
ke.« (EQ 267,17-26). Was sich hinter dem »Wirken ohne
Warumg fiir unser - an Swedenborg geschultes — Verstandnis
verbirgt, offenbart uns Eckehart in dem Wort: »Liebe ... hat
kein Warum.« (EQ 299,20f).

Die Nichstenliebe steht noch in der Gefahr, alles, was sie tut,
mit Ichbindung zu tun. Daher ist am sechsten Tag — dem Voll-
endungszustand des geistigen Menschen — noch Kampf. Erst
am siebten Tag kehrt die Sabbatruhe ein. Der Herr ist mit dem
Menschen am Ziel. Hier nun schlagt Charitas in Amor um.
Hatte der geistige Mensch (nur) ein Bewusstsein von Gott, so
empfindet der himmlische Mensch die Liebe des Herrn, wel-
che ein sanftes Wehen oder ein hochachtendes Gefiihl voll
erhaben zarten Nachklanges ist. Dann wird wahr, was Jesaja
spricht: »Und es wird das Licht des Mondes wie das Licht der
Sonne sein, und das Licht der Sonne siebenfach, wie das Licht
von sieben Tagen am Tage, da der Herr seines Volkes Bruch
verbinden und seines Schlages Wunden heilen wird.« (Jes
30,26). Das Bewusstsein von Gott verklart sich zum lebendi-
gen Empfinden der Liebe des Herrn. Sieben bezeichnet das
Heilige, und die sieben Tage sind ein Hinweis auf den Sabbat
und somit auf den himmlischen Menschen, »da der Herr sei-
nes Volkes Bruch verbinden und seines Schlages Wunden
heilen wird.«

Niederschrift abgeschlossen am 29. August 1988. Veroffentlichung
in »Offene Tore« 5 (1988) Seiten 191-201.
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20. Juni 1989

Leib und Auferstehungsleib

Swedenborgs Entwicklungschristologie

Krippe und Kreuz diirfen nicht isoliert betrachtet werden. Die
einseitige Betonung des Kreuzes in der Theologie des Westens
hat das Kreuz aus dem Zusammenhang eines Lebensprozesses
herausgelost. Der Tod am Kreuz galt als die Erldosungstat
schlechthin. Das Leben des Erlosers verlor demgegeniiber an
Bedeutung. Aber nicht nur das Kreuz, auch die Krippe steht
isoliert da, denn der Mann aus Nazareth scheint dieser Theo-
logie zufolge bei seiner Geburt schon der gewesen zu sein, der
er doch nur nach und nach wurde, unser Herr und Gott (Joh
20,28). Krippe und Kreuz zusammengedacht ergeben Swe-
denborgs Entwicklungschristologie, die kurz gesagt darin
besteht, dass der Herr sein Menschliches, wahrend er in der
Welt war, gottlich gemacht hat. Die herkommliche Christolo-
gie zeigt uns den immer schon fertigen Christus, bestehend
aus der einen gottlichen Person des Logos in zwei Naturen,
der gottlichen und der menschlichen. Swedenborg tiberwindet
dieses erstarrte Gebilde und zeigt uns die innere Entwicklung
des Erlosers, wodurch ein hochst lebendiges Bild entsteht.
Den biblischen Anknlpfungspunkt fir seinen Entwurf findet
Swedenborg im johanneischen Begriff der Verherrlichung. Sie
ist zugleich der Urtypus unserer Wiedergeburt. Zwischen
beiden Vorgangen bestehen strukturelle Gemeinsamkeiten,
nur ist die Verherrlichung ein bei weitem intensiverer und
umfassenderer Vorgang gewesen. Durch Swedenborg erken-
nen wir die innerseelische Dimension des Erlosungswerkes
Christi. Jesus Christus hat in sich den Bruch zwischen dem
Menschlichen und dem Géottlichen geheilt und ist somit Hei-
land der Welt geworden. Wenn aber Christi Werk ein inneres
Werk war, dann ist auch unser Werk in der Nachfolge ein
inneres. Swedenborgs Entwicklungstheologie ist somit zu-
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gleich die Grundsteinlegung fiir eine Kirche der spirituellen
Wandlung.

Der Prozess der Verherrlichung oder Vergéttlichung

Der johanneische Jesus bezeichnet die Verherrlichung mehr-
fach als das Ziel seines Lebens: Die Krankheit des Lazarus
fihrt nicht zum Tode, »sondern dient der Verherrlichung Got-
tes: Durch sie soll der Sohn Gottes verherrlicht werden« (Joh
11,4). Als sogar Griechen, also Heiden (entsprechend duBeren
Weltgedanken), den Herrn sehen. wollen, gibt dieser die son-
derbare Antwort: »Die Zeit ist gekommen, dass der Men-
schensohn verherrlicht werde« (Joh 12,23). Die anschlieBen-
den Ausfiihrungen gipfeln im Gebetsruf: »Vater, verherrliche
deinen Namen!« (Joh 12,28). Darauf ertont eine Stimme vom
Himmel: »Ich habe ihn verherrlicht und will ihn abermals
verherrlichen« (Joh 12,28). Die Stufung ich habe und will
abermals konnte auf die Verherrlichung des Leibes durch das
Kreuzesleiden hindeuten, der die Verherrlichung des Herrn
im Geist vorausgegangen war. Nachdem Judas, der Verriter
oder Auslieferer an die Weit (der Weltgeist), hinausgegangen
war, spricht Jesus: »Jetzt ist der Menschensohn verherrlicht,
und Gott ist verherrlicht in ihm« (Joh 13,31). SchlieBlich sei
noch das hohepriesterliche Gebet erwahnt: »Vater, die Stunde
ist da: verherrliche deinen Sohn, damit auch der Sohn dich
verherrliche« (Joh 17,1). In diesem Gebet wird tbrigens die
Verherrlichung nicht nur auf das Verhéltnis des Sohnes zum
Vater, sondern auch auf das Verhéltnis des Verherrlichten zur
Gemeinde ausgedehnt (Joh 17,10). Wir sehen darin einen
Beleg fiir die enge Verflechtung des Weges Jesu mit unserem
Weg.

Die genannten Stellen sollten die zentrale Bedeutung der Ver-
herrlichung im Leben des johanneischen Jesus bezeugen,
denn Swedenborg kniipft mit seiner Entwicklungschristologie
an eben diesen Begriff an. Ja, fiir den Altmeister der Neuof-
fenbarung ist die Verherrlichung das Zentrum, von dem aus
er Leben und Werk Christi begreift. Nicht umsonst steht die-
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ser Begriff in einem so grundlegenden und das Ganze umgrei-
fenden Text wie dem sogenannten Glaubensbekenntnis der
Neuen Kirche: »Der Herr von Ewigkeit, Jehovah, kam in die
Welt, um die Hollen zu unterjochen und sein Menschliches zu
verherrlichen« (WCR 2). Verherrlichen bedeutet vergdttlichen.
Dass die Verherrlichung ein Prozess ist, ist klar. Man verglei-
che nur einmal Joh 7,39 mit 13,31. Dass sie aber der Prozess
der Vergottlichung ist, wird vielleicht nicht so klar, kann aber
ebenfalls aus dem Neuen Testament ersehen werden. Lehr-
reich ist der Vergleich von Aussagen des vorosterlichen Jesus
mit Aussagen des Auferstandenen oder gar des gen Himmel
Gefahrenen. Lasst sich beim vordsterlichen Jesus noch deut-
lich eine Wechselbewegung zwischen der gottlichen und der
menschlichen Seinsweise beobachten, so ist der Auferstande-
ne von seinem Gottsein ganz durchdrungen. Man kann sich
auch die Frage stellen, was mit der Herrlichkeit gemeint ist,
die der Herr beim Vater hatte, ehe die Welt war (Joh 17,5).
Die Herrlichkeit des vorweltlichen Logos war nichts anderes
als das Gottsein des Logos (Joh 1,1). Die gottliche Wahrheit
(oder das gottliche lichtvollste Bewusstsein) tauchte in die
finstere Welt ein, nahm sichtbare Gestalt an, musste aber
seine Herrlichkeit des Lichtes abschatten, denn welcher Sterb-
liche hitte diese Fille des Lichtes ertragen? Nun aber, nach-
dem der Gesalbte Gottes das ihm aufgetragene Werk vollendet
hat (Joh 17,4), bittet er um den Eintritt in die Herrlichkeit des
Lichtes, d. h. um die Durchlichtung aller noch finsteren Berei-
che des Fleischleibes. Swedenborg sieht in der Verherrlichung
den Prozess der Vergottlichung: »Verherrlichen heifit gottlich
macheng (divinum facere, NJ 294). »Die Verherrlichung (glori-
ficatio) ist die Vereinigung des Menschlichen des Herrn mit
dem Gottlichen seines Vaters¢ (WCR 126). Das Menschliche
des Herrn stammte aus der Mutter Maria und war der Leib
(oder die physische Existenz). Die Vergottlichung betraf nicht
nur die Seele des Gesalbten (»Ich habe ihn verherrlicht ...«),
sondern. erreichte mit Kreuz und Auferstehung sogar den
Leib des Herrn (»... und will ihn abermals verherrlichen«). Mit
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vollbrachter Verherrlichung war etwas Neues entstanden, das
Gottlich-Menschliche oder der Sohn Gottes im engeren Sinne:
»Durch die Erlosungstaten hat der Herr das von der Mutter
stammende Menschliche abgelegt und das Menschliche vom
Vater angezogen. Daher ist das Menschliche des Herrn gott-
lich, daher ist in ihm Gott Mensch und der Mensch Gott
(WCR 102). Das Géottlich-Menschliche ist nicht - kurzschlis-
sig gedacht - das in Gottsubstanz verwandelte Menschliche.
Diese Denkweise scheint der Irrtum des sogenannten Mono-
physitismus zu sein, der lehrt, die menschliche Natur habe
sich in der gottlichen ebenso verloren, wie ein Tropfen Wasser
in einem Fass voll Wein. Bei Swedenborg bleibt die menschli-
che Natur erhalten, aber aus dem anfangs menschlich
Menschlichen wird das Gottlich-Menschliche Swedenborg
beschreibt die Wandlung immer mit den beiden Begriffen
»ablegen« und »anziehen«. Der Herr hat das von der Mutter
stammende Menschliche abgelegt und das Menschliche vom
Vater angezogen. Dabei ist zu beachten, dass der Mensch-
Gewordene zu keiner Zeit sein menschliches Wesen (im rein
organhaften Sinne) abgelegt hat, wohl aber die menschlichen
Schwichen (z. B. Stolz, Herrschsucht, Zorn), die dem mensch-
lichen Wesen innewohnen Auf diese Weise reinigte der Herr
sein menschliches Wesen, und zwar so vollstdndig, dass er
sogar mit dem Leibe auferstehen konnte, und somit sogar die
bose Schlacke fiir das Gottliche wiedergewinnen konnte. Der
Prozess der Vergottlichung ist somit streng genommen keine
Vergottlichung, sondern eine Durchgottlichung oder die Ver-
einigung des Menschlichen mit dem Gottlichen. Wenn wir im
folgenden dennoch von »vergottlichen« sprechen, dann des-
wegen, weil dieser Begriff geldufiger ist und durchaus das
Richtige aussagen kann, wenn man ihn nur richtig versteht.

Méglichkeiten und Grenzen der Ubertragbarkeit
des jesuanischen Weges auf menschliche Verhaltnisse

Sollte auch das Menschliche aller anderen Menschen in der
Nachfolge Christi gottlich werden? Indem wir so fragen, be-



Unselbstandige Publikationen 1986 bis 1993 41

miithen wir uns, die Mdglichkeiten und Grenzen der Ubertrag-
barkeit des jesuanischen Weges auf unsere normalmenschli-
chen Verhiltnisse auszuloten. Es hat Mystiker gegeben, die
von einer Vergottlichung des Menschen sprachen, Meister
Eckehart beispielsweise, der herausragende Kopf der deut-
schen Mystik, schreibt in seinem Traktat vom edlen Men-
schen, einer der wenigen eigenhdndigen Schriften des Meis-
ters: »Birnbaums Same erwéichst zum Birnbaum, Nussbaums
Same zum Nussbaum, Same Gottes zu Gott¢ (EQ 142,9f). Und
anderswo erfahren wir: »Gott wird und entwird ... Wenn ich in
den Grund, in den Boden, in den Strom und in die Quelle der
Gottheit komme, so fragt mich niemand, woher ich komme
oder wo ich gewesen sei. Dort hat mich niemand vermisst,
dort entwird »Gott« (EQ 272,17 und 273,25ff). Und in der
Predigt tiber die Armut im Geiste lesen wir gar: »Als ich (noch)
in meiner ersten Ursache stand, da hatte ich keinen Gott, und
da war ich Ursache meiner selbst« (EQ 304,34f). Wir wollen
hier nicht der Frage nachgehen, welches »Ich¢ bei Eckehart
spricht (doch wohl nicht das Ichbewusstsein des &dufBeren
Menschen?!). Wir wollen iberhaupt Eckehart nicht zum The-
ma machen. Wir wollten nur die eingangs aufgeworfene Prob-
lematik verscharfen. Seit dem Tage, da die Schlange (das
Sinnliche) zum Weibe (dem Ichbewusstsein des duBeren Men-
schen) sprach: »Ihr werdet sein wie Gott¢ (Gen 3,5), steht der
Mensch in der Gefahr, sich an die Stelle Gottes zu setzen und
den Unterschied zwischen Schopfer und Geschopf verhdng-
nisvoll zu verwischen. Wir miissen daher den letzten Schritt
der Vergottlichung fiir den Menschen ausschlieBen. Das heiBt
aber auch, wir miissen die Verherrlichung des Herrn auf das
menschliche MaB reduzieren und vor allen Dingen beachten,
dass wir den Weg nur im Glauben an den Herrn gehen kon-
nen, wahrend der Herr ihn aus eigener Kraft gehen konnte.
Wenn wir das berlicksichtigen, konnen wir getrost nach Paral-
lelen Ausschau halten. Swedenborg ermuntert uns zu diesem
Unternehmen geradezu, wenn er namlich sagt: »Die Wieder-
geburt des Menschen ist ein Abbild der Verherrlichung des
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Herrn¢ (HG 3138). Was demnach auf der Ebene des Gottmen-
schen die Verherrlichung oder Vergottlichung war, das ist auf
der Ebene von uns normalen Sterblichen die Wiedergeburt.
Oder anders gesagt: Jesus erlebte die gottliche Wiedergeburt,
wir konnen nur die geistige Wiedergeburt erfahren. Dann ist
der qualitative Unterschied in den Adjektiven gottlich und
geistig zum Ausdruck gebracht, die Gemeinsamkeit hingegen
im gemeinsamen Substantiv. An einer anderen Stelle schreibt
Swedenborg: »Der Herr verherrlichte sein Menschliches gera-
deso wie der Herr den Menschen wiedergebiert« (Dominus
glorificavit suum Humanum quemadmodum Dominus regene-
rat hominem, WCR 105). Man beachte die vollige Gleichord-
nung der Satzglieder im lateinischen Original, die noch durch
»quemadmodumy¢ anstelle von »sicut« verstarkt wird. Das
handelnde Subjekt ist in beiden Sdtzen der Herr. Das heiBt,
der Herr handelte aus eigener Kraft, wir hingegen aus der
Kraft des Lowen aus Juda. An die Steile von »verherrlicheng
tritt »wiedergebaren« und an die Stelle des »Menschlicheng
tritt der »Mensch«. Mit diesen formalen Beobachtungen sind
eigentlich schon alle Gemeinsamkeiten und Unterschiede
genannt. Die Verherrlichung des Menschlichen des Herrn
fihrte zu der neuen Bewusstseinseinheit des Gottlich-
Menschlichen. Die Wiedergeburt des Menschen hebt dagegen
den personalen Unterschied zwischen dem Christen und
Christus nicht auf, wenngleich das Eigene der Engel immer
durchsichtiger fiir die Nahe Christi wird. Das Aufgehen des
menschlichen Bewusstseins Jesu im gottlichen Bewusstsein
war nur durch die vollige EntduBerung (exinanitio heiBt ei-
gentlich Ausleerung), d. h. durch den Gehorsam »bis zum
Tode, ja zum Tode am Kreuz¢ (Phil 2,8), moglich. Im vollen
Bewusstsein der entsetzlichen Kreuzesqualen lberwand der
Menschensohn die Stimme seines. Fleisches und offnete es
dem Einfluss des Urgottlichen. Somit ist die Auferstehung am
dritten Tage der groBe Unterschied zwischen dem Herrn und
uns. »Kein Mensch wird mit dem Korper auferstehen, mit dem
er in der Welt umgeben war; sondern allein der Herr ist in
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dieser Weise auferstanden.¢ Und die Begriindung: »weil der
Herr seinen Korper, wahrend er in der Welt war, verherrlicht
bzw. gottlich gemacht hat« (HG 5078). Die Auferstehung des
Herrn ist also Folge der Vergottlichung seiner Korperzellen.
Die Toten horten die Stimme des Sohnes Gottes und erwach-
ten zum Leben. Das Menschliche des Herrn ist daher bei aller
Ubereinstimmung mit unserem menschlichen Wesen doch
von besonderer Art: »All jene, die das Menschliche des Herrn
dem Menschlichen eines anderen Menschen gleichartig ma-
chen, denken nicht tUber seine Empfangnis unmittelbar aus
dem Gottlichen nach, und erwdgen nicht die Tatsache, dass
der Korper eines jeden das Abbild seiner Seele ist. Auch den-
ken sie nicht lGber seine Auferstehung mit dem ganzen Korper
nach und wie man ihn sah, als er verwandelt wurde, dass
namlich sein Gesicht leuchtete wie die Sonne. Sie denken
auch nicht iber das nach, was der Herr vom Glauben an ihn
gesagt hat, vom Einssein mit dem Vater, von der Verherrli-
chung und von der Macht iiber Himmel und Erde. Das sind
gottliche Dinge und ausgesagt werden sie von seinem Mensch-
lichen«, usw. (NJ 292). Eine Auferstehung der Toten am
Jingsten Tag wird es also so, wie es die Kirche glaubt, nicht
geben. Zwar werden die Toten am jlingsten oder letzten Tag
ihres irdischen Lebens auferstehen, sie werden auch einen
Leib haben, einen geistigen. Leib, aber eine Wiedervereini-
gung der abgeschiedenen Seele mit ihrem irdischen, lingst
verwesten Fleischleib wird es nicht geben. Die Verherrlichung
bleibt dem Herrn vorbehalten, uns ist die seelisch-geistige
Neugeburt bestimmt.

Pole der Wandlung: Das Gattliche und das Menschliche im Herrn

Im Gottmenschen begegneten sich Gott und Mensch. Diese
Begegnung ist der Beginn der Neuen Schopfung und daher der
Ausgangspunkt unserer Uberlegungen. Als die Jiidin Maria
die Worte horte: »Der Heilige Geist wird tiber dich kommen,
und die Kraft des Hochsten wird dich tiberschatten« (Lk 1,35),
war klar, dass ihr Sohn, den sie Jesus nennen sollte, keinen
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irdischen Vater haben wiirde, denn ihr Kind war unmittelbar
aus dem Gottlichen gezeugt. Folglich nannte Jesus spater das
Gottliche, das er in sich wahrnahm, seinen Vater und sich
selbst dessen Sohn. Sich selbst, d. h. »das Menschliche, durch
das sich Gott in die Welt sandte« (WCR 92-94). Dieses
Menschliche war der Leib von der Mutter oder die physische
Existenz, die Gottes Hiersein in dieser Welt ermoglichte. Das
Gottliche war der Vater und das Menschliche der Sohn. Die
kirchliche Dogmatik unterscheidet seit eh und je die Trinitats-
lehre von der Christologie. Wahrend sich die Dreieinigkeits-
lehre mit dem Verhaltnis von Vater, Sohn und Heiligem Geist
beschaftigt, ist das Verhaltnis der gottlichen und menschli-
chen Natur Gegenstandsbereich der Christologie. Wenn fir
Swedenborg das Gottliche der Vater und das Menschliche der
Sohn ist, dann interpretiert er trinitarische Begriffe christolo-
gisch; oder anders gesagt, er Uiberwindet den Bruch zwischen
dem trinitarischen und christologischen Denken. Noch anders
gesagt, Swedenborgs Trinitatslehre ist streng auf dem Boden
christologischer Einsichten aufgebaut. Das kann man vom
altkirchlichen Dogma nicht sagen. Als die christologische
Frage auftauchte, war die trinitarische im wesentlichen be-
antwortet. Das hatte weitreichende Folgen. Als man {liber das
Gottliche und Menschliche des Herrn nachdachte, stand be-
reits fest, dass man unter dem Sohn einen Sohn von Ewigkeit
her verstehen wollte. yDas Menschliche, durch das sich Gott
in die Welt sandte«, konnte daher unmoglich der Sohn Gottes
sein, denn dieses Menschliche ist in der Zeit angenommen
worden, der Sohn aber ist von Ewigkeit her. Und das Gottliche
konnte unmoglich der Vater sein, denn Mensch geworden war
ja der préaexistente Sohn, die zweite gottliche Person. So gese-
hen mag es das Schicksal des altkirchlichen Dogmas gewesen
sein, dass die christologische Frage erst auftauchte, als die
trinitarische schon beantwortet war. Swedenborgs Ausgangs-
punkt sind nicht metaphysische Uberlegungen, die den Sohn-
begriff in die Transzendenz verlegen, sondern der urchristli-
che Glaube an Jesus Christus, Gottes einzigen Sohn (filium
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eius unicum), unseren Herrn, der empfangen ist durch den
Heiligen Geist und geboren von der Jungfrau Maria (apostoli-
sches Glaubensbekenntnis). Im Sinne Swedenborgs ist es
richtiger, vom einziggeborenen Sohn zu sprechen, als vom
eingeborenen Sohn. Der eingeborene Sohn fiihrt zur Vorstel-
lung der Inkarnation eines préexistenten Sohnes. Der einzig-
geborene oder einziggezeugte Sohn dagegen bezeichnet eben
gerade »das Menschliche, durch das sich Gott in die Weit
sandte¢. Fir Swedenborgs Sicht der Dinge spricht, dass das
johanneische »monogenes« (Joh 1,18) sogar richtiger mit ein-
ziggezeugt als mit eingeboren zu Ubersetzen ist. Vater und
Sohn bezeichnen demnach nicht zwei nebeneinander beste-
hende Personen, sondern zwei ineinander bestehende »We-
sensschichten« (essentialia, WCR 166), somit ein Seinsver-
haltnis, das der Mensch Jesus in sich wahrnahm. Der Sohn ist
zunachst »das Menschliche, durch das sich Gott in die Welt
sandte«, im weiteren Verlauf dann aber das Gottlich-
Menschliche. In diesem Sinne versteht Swedenborg den
Sohnbegriff, wenn er sagt: »Eine Dreiheit ist im Herrn; das
Gottliche selbst, welches Vater, das Gottlich-Menschliche,
welches Sohn, und das hervorgehende Gottliche, welches
Heiliger Geist genannt wird« (NJ 290). Wir sehen also, dass
der Sohnbegriff zwei Bedeutungsebenen hat. Auf der einen
Seite bezeichnet er das Menschliche, weil es von Gott gezeugt
und somit Gottes Sohn war. Auf der anderen Seite bezeichnet
er das Gottlich-Menschliche, somit den erhdhten und verherr-
lichten Herrn. Vom Menschlichen zum Gottlich-Menschlichen
war ein Weg zurtickzulegen, der Weg von der Alten zur Neu-
en Schopfung.

Die Entwicklung des Herrn zwischen Krippe und Kreuz

Als Mensch begann der Zimmermannssohn seinen Weg, nicht
als Gott. Er durchlief eine menschliche Entwicklung, »nahm
zu an Weisheit, Alter und Gnade bei Gott und den Menscheng
(Lk 2,52). Wenn Jesus schon zu Beginn Gott in vollendeter
Gestalt gewesen ware, wie hitte er dann an Weisheit zuneh-
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men konnen, wo Gott doch die Weisheit selbst ist!? Der einzi-
ge Unterschied uns gegeniiber bestand darin, »dass er diese
Entwicklung schneller, umfassender und vollkommener als
andere durchlief« (WCR 89).

Den Beleg findet Swedenborg in der Perikope vom zwolfjahri-
gen Jesus im Tempel. Dort heiBt es: »Alle, die ihm zuhorten,
verwunderten sich iber seinen Verstand und seine Antwor-
teng (Lk 2,47). Die schnellere, umfassendere und vollkomme-
nere Entwicklung verwundert nicht, wenn man weif3, dass in
diesem Knaben Gott als die ewige Wahrheit Mensch geworden
ist. Der Knabe war auf dem Weg, vom Urlicht ganz durch-
drungen zu werden. Die Antworten, die Jesus spdter geben
wird, zeugen von allerhchster Geistesgegenwart. Uberhaupt
spielt das Licht im Leben Jesu eine entscheidende Rolle. Er
nennt sich »das Licht der Welt« (Joh 8,12) und »der Weg, die
Wahrheit und das Leben« (Joh 14,6). Er ist »in die Welt ge-
kommen als das Licht« (Joh 12,46), denn er lehrte uns den
Weg. Die altesten Christusdarstellungen zeigen ihn deshalb
mit der Rhetorengeste. Interessant ist nun freilich, dass die
Erleuchtung oder Durchlichtung nicht nur seine Seele erfass-
te, sondern offenbar auch seinen Korper. Die seinsmaBige
Umsetzung wurde erstmals auf dem Berg der Verklarung
sichtbar. Jesus nahm Petrus (den Glauben), Jakobus (die Té&-
tigkeit aus Liebe) und Johannes (die Liebe zum Herrn) und
fiihrte sie auf einen hohen Berg (innere Erhebung; Entriickung
aus der irdischen Enge in die Weite des Geistes). »Und er
wurde verklart vor ihnen, und sein Angesicht leuchtete wie
die Sonne, und seine Kleider wurden wei3 wie das Licht¢ (Mt
17,2). Das griechische Wort »metamorféo« (Metamorphose!)
bedeutet eigentlich verwandeln. Luther tibersetzt es mit ver-
klaren. Swedenborg halt sich ganz eng an das Original und
wahlt »transformare« (Transformation!). Eine Transformation
wurde sichtbar, die Verwandlung der physischen Existenz
eines Leibgeborenen in Licht. Sie kam mit Tod und Auferste-
hung zum Abschluss (vgl. WCR 126-131). Christi Leiden und
seine Verherrlichung hingen eng zusammen: »Musste nicht
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Christus dies erleiden und in seine Herrlichkeit eingehen?«
(Lk 24,26), fragt der Auferstandene die Emmausjlinger. Die
Qualen am Kreuz waren sicherlich ein unvorstellbarer Druck
auf das Fleisch und haben wohl den Willen des Fleisches ge-
brochen und zur Verwandlung gefiihrt. Wie das geschehen
ist, bleibt ein Geheimnis. Einen Anhaltspunkt konnten hochs-
tens die Forschungen am Turiner Grabtuch bieten. Es zwingt
uns immerhin die Frage auf, wie das Bild auf das Tuch ge-
kommen ist? Simple Pinselstrich- oder Abdrucktheorien
scheiden jedenfalls aus. Ich halte es fiir wahrscheinlich, dass
die Auferstehung die Umwandlung der atomaren Struktur des
Fleischleibes war. Dieser Vorgang muss mit einer kurzen,
aber intensiven Energiefreisetzung verbunden gewesen sein,
die das geheimnisvolle Bild erzeugt hat. Der Auferstehungs-
leib gehorcht nicht mehr den Gesetzen der Naturwelt. Materie
kann die Gegenwart des Auferstandenen nicht mehr verhin-
dern. Er geht durch verschlossene Tore (Joh 20,19 und 26)
und zeigt sich den Seinigen, die an seiner Realitat nicht zwei-
feln. Nach mehreren Offenbarungen wird er »aufgehoben gen
Himmel« und setzt sich »zur Rechten Gottes« (Mk 16,19). Auf
dem Weg nach Damaskus umleuchtet Saulus ein Licht. Es ist
der Auferstandene, er erscheint dem Christenverfolger in der
Glorie des Lichtes. Auf Patmos schaut Johannes »einen, der
einem Menschensohn gleich war¢; dessen »Angesicht leuchte-
te, wie die Sonne scheint in ihrer Macht¢ (Offb 1,13 und 16).
Von Swedenborg erfahren wir, dass der Herr als Person stets
von der Sonne umgeben ist (evtl. das unzugangliche Licht von
1 Tim 6,16) Wenn er im Himmel erscheint, so zeigt er sich
allerdings nicht umgeben von der Sonne (diesen Anblick durf-
ten wohl auch die Engel nicht ertragen), sondern in engelhaf-
ter Gestalt (forma angelica). Von den eigentlichen Engeln
unterscheidet er sich nur durch das Gottliche, das sein Antlitz
durchleuchtet (vgl. HH 121). Das alles unterstreicht die Be-
deutung des Lichtes im Leben des vor- und nachosterlichen
Herrn.
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Wir haben die Verherrlichung als Vergottlichung und die
Vergottlichung als Durchlichtung begriffen, denn Gottes Es-
senz (Wesen) ist Licht, aber nicht nur Licht, sondern Licht
und Liebe. »Gott ist die Liebe und die Weisheit selbst, sie
stellen sein Wesen dar« (WCR 37). Die Verherrlichung lasst
sich demnach auch als Vereinigung des Lichtes mit der Liebe
beschreiben (vgl. HG 6716). Das tote, kalte und lieblose Ver-
standeslicht hat ja erst die Welt so weltlich gemacht (»In der
Welt habt ihr Angst ...«, Joh 16,33). Die Verstandesbildung
gilt mehr als die Herzensbildung; sonderbar, ist es doch gera-
de die Verstandesbildung, die Atombomben baut, kaltbliitig
Volker dahinschlachtet, Kinder im Mutterleib totet, die Erde
plindert und grenzenloses Wachstum fiir die hochste Weis-
heit halt! Das reine Licht musste von der Liebe tiberholt wer-
den. Doch wie sollte das geschehen? Jesus hat anscheinend
nie studiert. Woher kam ihm die Weisheit? Meister Eckehart
sagte einmal: »Ihr tragt doch alle Wahrheit wesenhaft in euchg
(EQ 181,29f). Auch fiir Swedenborg ist Wahrheit nicht gleich
Wahrheit. Er unterscheidet sehr genau zwischen bloBen Wis-
sensdingen (scientifica = gemachtes Wissen), Einsicht (intelli-
gentia: aus inter und legere, sozusagen die Kunst, zwischen
den Zeilen zu lesen, d. h. den eigentlichen Sinn erfassen) und
Weisheit (sapientia). Das bloBe Wissen ist Angehor des auBe-
ren Menschen und hat mit dem Leben nichts zu tun. Einsicht
ist bereits ein Verstindnis fiir das Wahre, das der duBere
Mensch nur wei3. Aber die Weisheit ist das wahre Licht des
Lebens, d. h. der Liebe, denn das Leben ist die Liebe. Der
Vater, von dem sich der Sohn (das Wahre) gesandt wusste,
war das gottliche Gute (WCR 88). Der Menschensohn erkann-
te demnach, dass die Liebe die Quelle des Lichtes ist. Er {ibte
daher sein Leben in bestdndiger Selbstverleugnung, um sei-
nen eigenmenschlichen Willen ganz der ewigen Liebe unter-
tan zu machen. Diesen Weg empfahl er spater auch seinen
Jingern. Damit ist die Geisteshaltung der EntduBerung ange-
sprochen, deren menschliches MaB die Umbildung ist.
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EntéduBerung und Versuchung,
die Umbildung als das menschenmdgliche Mal3 der EntauBerung

»Ich suche nicht meinen Willen, sondern den Willen dessen,
der mich gesandt hat« (Joh 5,30). »Meine Speise ist die, dass
ich tue den Willen dessen, der mich gesandt hat, und vollende
sein Werk« (Joh 4,34). Grundlage der Verherrlichung war die
EntauBerung; diese wiederum bestand in der Erniedrigung des
Herrn vor dem Vater (humiliatio coram patre, WCR 104). In
der Erniedrigung ordnete der Menschensohn das eigene Ho-
heitsgefiihl (den Fiirsten der Welt) dem Bewusstsein der all-
waltenden Liebe unter. Im Zustand der Erniedrigung erkannte
sich der Sohn (das Wahre) als vom Vater (vom Guten) gesandt
und sah in der Liebe seinen Nahrgrund. Das vollige Erloschen
der eigenmenschlichen Bewusstseinstitigkeit flihrte zu der
neuen Bewusstseinseinheit des Gottlich-Menschlichen. Eine
derartig umfassende Ausleerung (exinanitio) ist uns nicht
moglich. Deswegen wird aus der exinanitio Christi, wenn wir
sie auf das menschliche MaB reduzieren, die Umbildung oder
Umgestaltung (reformatio). Wir sahen bereits, dass die Ver-
herrlichung Christi auf menschlicher Ebene der Wiedergeburt
entspricht. Nun sehen wir, dass die EntauBerung Christi mit
der Umbildung des Menschen korrespondiert (diesen Schluss
legt WCR 105 nahe). Die Umgestaltung oder Umordnung des
Gemiits besteht in der Erkenntnis, nicht das Leben selbst zu
sein, sondern nur ein Aufnahmeorgan des Lebens. In diesen
Zusammenhang spielt Swedenborgs Lehre vom gottlichen
Einfluss, von der Gegenwart von Engeln und Geistern und
vom freien Willen hinein. Unsere Gedanken gehoren uns
ebenso wenig wie die Luft, die wir atmen. Sie sind aus einem
Bewusstseinskontinuum geschopft, das uns sowohl duBerlich
in Form des Traditionszusammenhangs (Geschichte, Kultur,
Sprache usw.) umgibt, als auch innerlich in Gestalt der geisti-
gen Welt oder des kollektiven Unbewussten, in dem alle Ge-
danken versammelt sind, die je gedacht wurden und die kiinf-
tig von schopferischen Menschen gedacht werden. Sweden-
borgs Einflusslehre kann hier nicht entfaltet werden, aber die



50 Thomas Noack

Dimension des Wortes »Aufnahmeorgan« sollte wenigstens
anklingen. Der Menschensohn wurde zum Gottessohn, weil er
sich restlos entauBerte; der Mensch kann zum Engel (Boten
Gottes) werden, wenn er sich als ein Organ des Lebens er-
kennt. Das Eigene, das sich Adam im Schlaf beigesellte, der
Ichwahn, muss tiberwunden werden, wobei freilich die perso-
nale Existenz gewahrt bleibt.

Noch zwei Satze zur Umbildung: Im Zustand der Umgestal-
tung »blickt der Mensch aus seinem Nattirlichen auf das Geis-
tige und sehnt sich danach« (WCR 571). Die Umgestaltung ist
somit die Sehnsucht, im Netzwerk des Ganzen seinen Platz zu
finden, denn das Geistige ist eben das Ganze. »Im Zustand der
Umgestaltung spielt der Verstand die erste und der Wille die
zweite Rolle; im Zustand der Wiedergeburt hingegen ... spielt
der Wille die erste und der Verstand die zweite Rollex (WCR
105; vgl. auch WCR 587-590). Die Umbildung ist demnach
ein bewusst geplanter Akt, der erst im nachhinein durch eine
innere Wandlung bestatigt und sanktioniert wird.

Das Mittel der Verherrlichung waren Versuchungen aller Art.
Angegriffen wurde die Liebe des Herrn zu uns; er sollte in
seiner Liebe zum menschlichen Geschlecht erschiittert wer-
den. Von Anfeindungen aller Art umgeben, unter dem sinnlo-
sen Gebrtll wilder Massen, in der Verzweiflung und Einsam-
keit einer geschundenen Seele, kampfte die Liebe, um nicht
zerstort zu werden. Wenn Swedenborg schreibt, »der Herr
kam in die Welt, um die Hollen zu unterjochen« (WCR 2),
dann ist damit nicht die Unterjochung der Héllen unter die
gottliche Allmacht gemeint. Ein Machtwort ware die Besiege-
lung des Todes im Gericht der Welt gewesen. Gemeint ist die
Unterwerfung von Hass und Rache unter die Macht der ver-
zeihenden Liebe (Aufhebung des Karmagesetzes). Das ist
bezogen auf die Holle der gefahrlichste Sieg. Der Herr wurde
nicht nur von Menschen, hollischen Geistern und Teufeln
versucht, sondern auch von Engeln. Das waren sogar die
schwersten, weil subtilsten Versuchungen. Die grobschlachti-
gen Angriffe der Hasswelten konnte der Herr verhaltnismagig
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leicht parieren, anders die innersten, wohlmeinenden und
doch so verhdngnisvollen Erweichungen der gottlichen Ab-
sichten durch die Engelswelten. Die Evangelien erwahnen nur
zweimal die Versuchungen des Herrn. Ein summarischer
Bericht findet sich bei den Synoptikern, die vierzig Tage und
Nachte in der Wiiste. Dann herrscht Schweigen; berichtet wird
erst wieder Jesu Ringen in Gethsemane. Angesichts des Kreu-
zes ist seine Seele »betriibt bis an den Tod« (Mk 14,34), er
wirft sich auf die Erde und betet, dass, wenn es moglich wire,
die Stunde an ihm voriiberginge, und spricht: »Abba, mein
Vater, alles ist dir moglich; nimm diesen Kelch von mir.« Aber
dann wieder der Selbstverzicht: »doch nicht, was ich will,
sondern was Du willst!« (Mk 14,35f). Menschlicher Halt bleibt
ihm versagt. Die Jinger schlafen. Doch er reagiert mit Ver-
standnis. Selber schwach, richtet er die Schwachen auf. So
hatte der Herr den letzten und schwersten Kampf gekampft.
Das Leiden am Kreuz brachte den vollstindigen Sieg. Das
Grab ist leer. Aber noch immer soll es Leute geben, die den
Lebendigen bei den Toten suchen, und denen der historische
Jesus wichtiger ist als der im Geist wirksame Herr. Mit der
Verherrlichung war der Heilige Geist entstanden (Joh 7,39).
Der Heilige Geist ist kein Gott fir sich (deus per se), sondern
die von dem einen Herrn ausgehende gottliche Wirksamkeit
(divina operatio). Sie ist nicht an Amter und Institutionen
gebunden, denn jeder Mensch ist Gottes Tempel, und der
Geist Gottes wohnt in ihm (1 Kor 3,16). Gerade einer Jugend,
die nach den spirituellen Praktiken des fernen Ostens Aus-
schau halt, sollte das spirituelle Christentum aufgeschlossen
werden. Innere Wandlung im Zeichen des Auferstandenen,
das ist die Zukunft des Christentums. Die Politisierung der
Kirche halte ich fir einen Irrweg. Das Reich Gottes ist kein
politisches Gebilde, sondern die Auferstehung des Geistes aus
den Grabern der Nacht durch die Kraft Christi.
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Leib und Auferstehungsleib als Wandlung der Kirche

AbschlieBend noch ein Ausblick auf weitere Verstehensweisen
unseres Themas »Leib und Auferstehungsleib«. Paulus hat die
Kirche als Leib Christi bezeichnet. Sollte es auch in dieser
Hinsicht einen Auferstehungsleib Christi geben? Swedenborgs
Unterscheidung der ersten christlichen Kirche nach der An-
kunft Christi im Fleische von der zweiten christlichen Kirche
nach der Wiederkunft Christi im Geiste legt diesen Schluss
nahe. Wir wissen noch nicht, wie diese neue Kirche aussehen
wird, aber soviel ist sicher, sie wird Gott »im Geist und in der
Wahrheit« anbeten (Joh 4,24). Die Offenbarung des inneren
Sinnes der Heiligen Schrift schuf dazu die formalen Voraus-
setzungen. Kirche ist fiir Swedenborg aber nicht nur die Ge-
meinschaft der Heiligen, sondern zuerst und zundchst jeder
einzelne Mensch, der sich der Wirksamkeit des Geistes geoff-
net hat (vgl. WCR 510 oder HH 57). Kirche hat sozusagen eine
psychologische und eine soziologische Komponente. Die Kir-
che als Gemeinschaft der Heiligen wird sich dann deutlicher
als bisher zeigen, wenn die Kirche als Gemeinschaft des Heili-
gen geniigend oft erfahren wurde. Das innere Leben mit
Christus ist das dringendste Gebot unserer Zeit. Die Wand-
lung des Leibes in den Auferstehungsleib ist auf den Einzel-
nen bezogen die Uberwindung der dogmatischen Beschriankt-
heit und Intoleranz von Bekenntnisschriften. Nicht die lupen-
reine Reproduktion von Lehrsdtzen und das eifersiichtige
Wachen Uber die Reinheit der Lehre bilden den Schwerpunkt
des christlichen Lebens, sondern die Wandlung des schweren
und grobstofflichen Dogmenleibes in ein lebendiges Verstand-
nis. Das lebendige Verstandnis aber wird immer die Verste-
hensweise von Tatchristen sein. Deswegen kann eine neue
Zeit nur dann anbrechen, wenn der Sohn (das Wahrheitsbe-
wusstsein im duBeren Kopfverstand) erkennt, dass er der vom
Vater (der Liebe im Herzen) Gesandte ist. Wir sahen, dass
dieser Weg nur beschritten werden kann, wenn sich der
Mensch bereit findet, seine normale und unreflektierte Geis-
testdtigkeit umzuorganisieren. Wir sahen ferner, dass die
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Regeneration des Geistes einen Kampf voraussetzt, einen
Kampf freilich, den wir nicht allein kdmpfen miissen.

Niederschrift abgeschlossen am 20. Juni 1989. Veréffentlichung in
»Offene Tore« in OT 4 (1989) Seiten 111-125. Englische Uberset-
zung »The Natural Body and the Resurrection Body of Christ« in
»Studia Swedenborgiana«, December 1990, Seiten 19-38.
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24. August 1990

Du bist des Lebens wahre Quelle
Jesu Gesprach mit der Samariterin (Joh 4,1-26)

Einleitung

Das Gesprach Jesu mit der Frau am Jakobsbrunnen beleuchtet
die Situation des geistigen Menschen. Des Menschen also, der
das Verlangen nach Wahrheit - den Wissensdurst — in sich
versplrt und Aufklarung tber die wesentlichen Lebensfragen
sucht. Er begibt sich gewissermafen an den Brunnen Jakobs,
d. h. zum gottlichen Offenbarungswort, um das kostliche Nass
der heilbringenden Wahrheit daraus zu schopfen. Die Offen-
barung Gottes in den Religionen und ihrem Schrifttum wird
ihm zum Quellgrund seines Denkens und Wollens. Die Ant-
wort der Religionen stillt den Durst des neuerstandenen geis-
tigen Lebens. Die ruhelose, von Fragen und Ungewissheiten
umgetriebene Seele fiihlt erstmals eine tiefe innere Befriedi-
gung, die Erquickung aus der Quelle des Heils. Das Gesprach
des Heilands mit der Frau am Brunnen versinnbildlicht das
Verlangen des geistigen Menschen, seine Not und den Weg
der Wandlung. Das Verlangen in den Worten: »Herr, gib mir
dieses Wasser.« Die Not in den Worten: »Fiinf Mdnner hast du
gehabt.« Und den Weg der Wandlung in den Worten: »Gott ist
Geist, und die ihn anbeten, miissen ihn im Geist und in der
Wahrheit anbeten.« All diese Stationen wollen wir im inneren
Sinn nachvollziehen.

Gliederung und Ortsangabe

Das eigentliche Gesprach gliedert sich deutlich in drei Ab-
schnitte: a) das lebendige Wasser (7-15), b) das Mdnnerprob-
lem der Frau (16-18) und c) die Anbetung im Geist und in der
Wahrheit, verbunden mit dem Messiasbekenntnis (19-26).
Dem Gespriach geht eine Einleitung voran (1-6), welche die
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Bedingungen angibt, unter denen es stattfindet. Uns interes-
siert hier nur die Ortsangabe: Sychar in Samarien. Samarien
bezeichnet die Heiden (OE 483 und 537) und die geistige
Kirche (HG 2792). Es mag auf den ersten Blick verwunderlich
erscheinen, dass Samarien sowohl die Heiden als auch die
geistige Kirche bezeichnet. Der Widerspruch lost sich aber,
wenn man bedenkt, dass die geistige Kirche in gewisser Hin-
sicht auch heidnisch ist, denn der geistige Mensch ist ja noch
nicht in dem Sinne religios, dass ihm die Religion eine Sache
des Lebens ware, er neigt noch dazu, im Denken zu verhar-
ren, obwohl er natiirlich weif3, dass sein religioses Wissen
praktische Frichte tragen soll. Wir werden dieser Problema-
tik, die fir das Verstandnis des Gesprachs nicht unwichtig ist,
noch einmal im Zusammenhang mit Swedenborgs Deutung
der Wasserschopfenden begegnen. Sychar ist mit dem alttes-
tamentlichen Sichem (Schechem) identisch (HG 4430)', Damit
erhalten wir eine Moglichkeit, den inneren Sinn von Sychar
aufzuschliisseln. Wichtig ist, dass durch Sichem eine Verbin-
dung mit der Urkirche gegeben ist (HG 4493), also mit der
Uroffenbarung Gottes, dem Alten Wort. Sichem bezeichnet
daher das innerlich Wahre aus gottlicher Wurzel (HG 4399)
oder die ersten Anfange (prima rudimenta) der Lehre (HG
4707, 4709, 4716). Die Selbstoffenbarung Christi — des gott-
lich Wahren! - geschah also nicht von ungefahr ausgerechnet
in Sychar.

Wichtige Entsprechungsbilder: Frau — Brunnen — Wasser

Die Frau bezeichnet die Kirche, die Frau aus Samarien die
Kirche aus den Heiden. Und da die Kirche als Gemeinschaft
aus Menschen besteht, in denen die Kirche als innerseelischer
Faktor wirksam ist, bezeichnet die Frau das Kirchliche im

! Die modernen Kommentare sprechen sich allerdings gegen diese

Gleichsetzung aus: »Eine Verschreibung fiir Sichem, wie sie schon
Hieronymus annahm, ist nicht wahrscheinlich, da eine Verdrangung
dieses alten biblischen Ortes durch Sychar unverstandlich bliebe.«
(Rudolf Schnackenburg, Das Johannesevangelium, 1. Teil, 1979, Seite
458).
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Menschen: die Hinneigung zum Guten, die Hingabe an das
Gottliche und Transzendente. Zugleich bezeichnet die Frau
das Eigene (das Ichgefiihl) des dauBeren Menschen. In der Frau
beriihren sich daher die Extreme: eine ausgepragte Eigenper-
sonlichkeit auf der einen Seite und die Offenheit fiir das
Transzendente, Irrationale auf der anderen Seite. Unser Ge-
sprach zeigt die Frau auch als Vermittlerin zwischen Christus,
dem gottlich Wahren, und den Méannern in der Stadt, dem
systematisierten menschlich Wahren.

»Der Brunnen bedeutet das Wort im Buchstabensinn und da-
her das Wahre der Lehre.« (OE 537). Insbesondere der Brun-
nen Jakobs steht fiir das Wort in seiner natiirlichen Beschaf-
fenheit; denn Jakob, der dritte der drei Erzviter, bezeichnet
den nattrlichen Grad, in unserem Zusammenhang die Auf3en-
seite des Wortes, die Offenbarung als Offenbarungsschrifttum.
Hier findet die erste Begegnung mit der lebendigen Wahrheit
in Christus statt, wobei Christus freilich noch unerkannt bleibt
und sich erst nach und nach zu erkennen geben kann. Der
geistige Mensch und das Wort sind eine untrennbare Einheit.
Die Bezogenheit beider aufeinander wird in der Weissagung
Mose Uber Israel, dem geistigen Menschen, deutlich: »Israel
wird wohnen in Sicherheit, allein, an Jakobs Quell.« (Dtn
33,28). Der geistige Mensch, der nicht aus dem unmittelbaren
Innewerden Gottes schopfen kann, braucht eine duBere Quel-
le, den Jakobsbrunnen. Das ist die Situation unseres Ge-
sprachs.

Das Wasser in diesem Brunnen ist die Wahrheit oder die Leh-
re, die man aus dem Wort schopfen kann.

Die Dialektik des Gesprachs:
Brunnen und Quelle — Wasser und lebendiges Wasser

Dem Gesprach ist eine Dialektik eigen, die zeigt, dass der
Herr den geistigen Menschen tber sich selbst hinausfiihren
will. Sie besteht zwischen dem Wasser und dem lebendigen
Wasser bzw. zwischen dem Brunnen und der Quelle.



Unselbstandige Publikationen 1986 bis 1993 57

Beginnen wir mit dem Wasser. Dass die Wasserschopfenden
Uiber sich selbst hinausgefiihrt werden miissen, ergibt sich aus
der folgenden Bemerkung Swedenborgs: »Durch Wasserschop-
fende wurden in der Jidischen Kirche diejenigen vorgebildet,
die immerfort Wahrheiten zu wissen begehren, aber um kei-
nes anderen Zweckes willen, als eben um zu wissen, ohne
sich um den Nutzen daraus zu kiimmern.« (HG 3058). Das
bloBe Wortstudium, so berauschend es sein mag, darf nicht
zum Selbstzweck werden. Das bloBe Kopfwissen stillt den
Durst des Lebens nicht dauerhaft. »Wer von diesem Wasser
trinkt¢ — gemeint ist das von auBen erworbene Offenbarungs-
wissen - »wird wieder Durst bekommen.« Dem erworbenen
Wissen (scientifica) stehen hohere Grade der Einweihung
gegeniiber, die Christus dem Diirstenden aufschlieBen will.
Deswegen muss er den steten Gang zum Brunnen, den Selbst-
lauf des geistigen Menschen, unterbrechen. Er tut dies mit der
Konfrontation am Jakobsbrunnen. Sein Gegenangebot: »Wer
von dem Wasser trinkt, das ich ihm geben werde, wird nie-
mals mehr Durst haben; vielmehr wird das Wasser, das ich
ihm gebe, in ihm zur sprudelnden Quelle werden, deren Was-
ser ewiges Leben schenkt.« Dem selbstgeschopften (selbstin-
tendierten) Wasser der Frau steht das lebendige Wasser Chris-
ti gegeniiber: Die Erleuchtung aus dem heiligen Geist’. Klar
und unmissverstandlich wird das Wesen des lebendigen Was-
sers Joh 7,38f enthiillt: »Wer an mich glaubt, von dem sagt die
Schrift, dass aus seinem Innern® Stréme lebendigen Wassers
flieBen werden. Damit meinte er den Geist, den alle empfan-
gen sollten, die an ihn glauben.« Das lebendige Wasser ist der
Geist. Schon im Alten Testament wird die AusgieBung des
Geistes verheifen und mit der Wassersymbolik in Verbindung

2 Nach Lorber ist das lebendige Wasser a) die Demut des Herrn und b)

die Erkenntnis Gottes und des ewigen Lebens aus Gott (vgl. GEJ
1,26,8f).

»He keulia« bez. urspriinglich die Leibeshhle (von keulos = hohl) und
im iibertragenen Sinne das Geheimste, weil Innerste im Menschen. Joh
7,38 kann auch ubersetzt werden: ganz innen aus ihm heraus werden
Strome lebendigen Wassers flieBen, (nach Bauer).
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gebracht: »Denn ich gieBe Wasser auf den diirstenden Boden,
rieselnde Bache auf das trockene Land. Ich gieBe meinen Geist
iiber deine Nachkommen aus und meinen Segen tiiber deine
Kinder.« (Jes 44,3; vgl. auch GEJ 1,26.,3). Auch die beriihmte
Stelle Joel 3,1 verwendet das Verb »ausgieBen« fir die Gabe
des Geistes, also ein Wort aus dem Bereich des Wassers. Das
lebendige Wasser wird auch sonst einige Male in der Heiligen
Schrift erwahnt. Die folgenden Bibelstellen sollen in den Be-
deutungsreichtum dieses Bildes einfiihren: »Und die Knechte
Isaaks gruben in dem Bachtal und fanden dort einen Brunnen
lebendigen Wassers.« (Gen 26,19). Der Brunnen lebendiger
Wasser bezeichnet das Wort im Buchstabensinn, in dem je-
doch ein innerer Sinn enthalten ist, um dessentwillen das
Wasser lebendig genannt wird (vgl. HG 3424). »Das Lamm,
das inmitten des Thrones ist, wird sie weiden, und zu leben-
digen Quellen der Wasser leiten.« (Offb 7, 17). Das Bild erin-
nert an den 23. Psalm. Weiden steht fiir unterrichten. »Ich
werde dem Diirstenden geben aus der Quelle des Lebenswas-
sers umsonst.« (Offb 21, 6). Die Quelle des Lebenswassers
bezeichnet den Herrn und das Wort; umsonst geben bedeutet:
aus dem Herrn und nicht aus irgendeiner eigenen Einsicht des
Menschen (EO 889). »Und er zeigte mir einen reinen Strom
von Lebenswasser; glinzend wie Kristall, ausgehend vom
Thron Gottes und des Lammes.« (Offb 22, 1). Der Strom von
Lebenswasser bezeichnet das gottlich Wahre im Uberfluss:
glanzend wie Kristall bedeutet durchscheinend aus dem licht-
vollen geistigen Sinn (vgl. EO 932). Das Bild des vom Heilig-
tum ausgehenden Lebenswassers stammt aus dem AT. Ich
mochte es naher beleuchten: Immerhin heiit es auch von den
Glaubigen, dass aus ihrem Inneren Strome lebendigen Was-
sers flieBen werden. Schon in der Erzdhlung vom Paradies
lesen wir: »Ein Strom entspringt in Eden (= Uppigland, nach
Martin Buber), der den Garten bewéssert« (Gen 2,10). Zuvor
heiBt es, Eden liege im Osten, was auf den Herrn und somit
auf das Heiligtum hindeutet. Ezechiel berichtet im Zusam-
menhang mit seiner Vision einer neuen Kirche von einer
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Tempelquelle: »Und er brachte mich zuriick an den Eingang
des Tempels. Und siehe, Wasser kamen heraus unter der
Schwelle des Tempels gegen Osten« (Ez 47,1). Die Wasser
werden dann zu einem Strom, der Leben spendet: »Und ge-
schehen wird, dass jegliche lebendige Seele, die da kreucht,
wohin die Bache kommen, lebt« (Ez 47,9). Die sich ergieBen-
den Wasser bezeichnen den Einfluss des Guten und Wahren,
aus dem alles lebt. Die deutlichste Parallele zu Offb 22,1 fin-
den wir bei Sacharja: »Und es geschieht an jenem Tag, dass
lebendige Wasser ausgehen von Jerusalemq (Sach 14,8). Jeru-
salem steht flir die reine Licht- und Lebenslehre, die ihren
Anhangern das kostliche Nass der Einsicht in die groBen Le-
benszusammenhdnge gewahrt.

Nun zum Brunnen und zur Quelle! Zum Unterschied zwischen
den beiden Begriffsanwendungen bemerkt Swedenborg: »Das
Wort wird bekanntlich »Quelle« genannt, und zwar )Quelle
lebendiger Wasser¢. Es wird aber auch )Brunnen¢ genannt,
weil es ndamlich hinsichtlich des Buchstabensinns wie ein
Brunnen beschaffen ist und zudem fir die geistigen Menschen
keine Quelle, sondern lediglich ein Brunnen ist.« (HG 3424).
Wenn also vom Brunnen die Rede ist, dann betrachten wir das
Wort mit Blick auf den geistigen Menschen und sein noch
recht duBerliches Verstandnis. Gerne nimmt er die Schale fir
den Kern, klebt an Vorstellungen und dringt nicht zur spru-
delnden Quelle durch. Swedenborg schreibt weiter: »Die Quel-
le ist das reine Wahre, der Brunnen aber das weniger reine
Wahre.« (HG 3096 und 3765). Verunreinigt wird die Wahr-
heitserkenntnis durch die Bilder aus der Sinnenwelt, die das
Himmelslicht triiben. Der geistige Mensch ist der Sinnenwelt
noch verbundener; er ist noch nicht eigentlich erlost. Alles in
allem steht der Brunnen fiir die Gotteserkenntnis des geisti-
gen Menschen, die Quelle hingegen fiir die des himmlischen
Menschen (vgl. HG 2792). Weiter gilt, dass der geistige
Mensch am Wort festhilt, wahrend der himmlische Mensch
seinen Blick zum Geber des Wortes richtet. hm wird klar:
»Du, Herr, bist die Hoffnung Israels, die Quelle des lebendigen
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Wassers.« (Jer 17,13; vgl. auch Jer 2,13). Das Wort, so not-
wendig es ist, ist nur eine Vorspiegelung Gottes. Im Schatten
des Wortes sieht der himmlische Mensch die eigentliche Licht-
und Lebensquelle, die gottliche Sonne. Er hat alle groben
Scheinbarkeiten lberwunden und das Wesen des Wahren
(Christus) erfasst.

Uberleitung zur Frage nach dem Mann

Der Herr will die natiirliche Schopftatigkeit (das Wissensam-
meln) der Frau (des duBeren Menschen) transzendieren, d. h.
von der Bindung an die Sinnenwelt befreien. Dem Brunnen-
wasser (Gehirnwissen) steht das lebendige Wasser (Herzwis-
sen) gegeniiber. Typisch ist tibrigens, dass die Frau das von
Jesus angebotene Lebenswasser die ganze Zeit liber im Sinne
ihres Brunnenwassers versteht. Lebendiges Wasser bedeutet
fir sie nichts anderes als flieBendes Wasser bzw. Quellwas-
ser. Das materielle Denken der Frau, das vergleichsweise
unrein ist (daher Brunnen statt Quelle, s.o0.), soll aber in ein
geistiges umgewandelt werden. Die beiden Denkarten charak-
terisiert Swedenborg wie folgt: »Geistig denken heift, die
Dinge selbst oder als solche denken, das Wahre aus dem Licht
des Wahren sehen und das Gute aus der Liebe zum Guten
wahrnehmen, ferner die Beschaffenheit der Dinge sehen und
ihre innere Bewegtheit (affectiones) wahrnehmen, unabhingig
von der Materie (abstracte a materia). Hingegen bedeutet
materiell denken, dies alles zusammen mit der Materie und in
der Materie denken, sehen und wahrnehmen, somit ver-
gleichsweise grob und dunkel.« (NJ 39). Das Denken aus dem
Brunnen soll zu einem Denken aus der Quelle werden. Aber
wie soll das geschehen? Wie kann die Frau vom Selbstlauf
ihres Wesens, der Reproduktion des Immergleichen aus dem
eigenen Wesen, befreit werden? Wie dazu gebracht werden,
ihren Wasserkrug stehen zu lassen (der in Vers 28 vollzogene
Schritt), weil sie nun Christus, die lebendige Wahrheit, ge-
funden hat und des irdenen Kruges nicht mehr bedarf? Jeder,
der den Durst nach Wahrheit kennt und sich am Brunnen des
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Heils erquickt hat, wird hierin die ihn wesentlich bertihrende
Frage erkennen. Das Verlangen nach dem neuen, lebendigen
Wasser ist vorhanden: »Herr, gib mir dieses Wasser«, bittet
die Frau, aber was mit diesem Wasser gemeint ist, begreift sie
noch nicht. Deswegen kann es ihr noch nicht gegeben wer-
den, denn die Erkenntnis der Gabe wire zugleich schon ihr
Empfang. Das Gesprdach scheint an einem toten Punkt ange-
langt. Jesus spricht von geistigen Gaben, die Frau versteht
natiirliche. Die Verhaftung seiner Zuhorerschaft im nattrli-
chen Welt- und Verstehensgefiige ist ein typisches Problem
des johanneischen Christus; vgl. Joh 3,4; 6,52; 7,35; 8,22 und
57, usw. Und hier: Die Existenz eines wie auch immer gearte-
ten geistigen Wassers konnte der Frau bewusst gemacht wer-
den, aber sie will damit den natiirlichen Wissensdurst ihres
auBeren Menschen befriedigen.

Der Mann und die fiinf Manner

Wie hilft Jesus ihr Uber diesen toten Punkt hinweg? Er gibt
dem Gesprach eine unerwartete und zundchst schwer ver-
stindliche Wendung: »Geh hin, ruf deinen Mann und komm
wieder her!« Diese Aufforderung ist sicherlich nicht nur eine
Demonstration der Allwissenheit des Herrn, obwohl er selbst-
verstandlich schon im vornherein wei3, dass die Frau gerade
dieser Aufforderung nicht nachkommen kann. Seine Allwis-
senheit hitte der Herr auch auf andere Weise demonstrieren
konnen. Wieso verwendet er ausgerechnet den Ruf nach dem
Mann? Der Mann bezeichnet im inneren Sinn das Verstandige
- jedenfalls beim geistigen Menschen, von dem hier ja die
Rede ist. Das geistige Verstdndnis fehlt. »O Weib, du bist
liberaus dummyg, sagt der lorbersche Jesus (GEJ 1,26,11).
»Dummye ist aus dem althochdeutschen Wort »tumb¢ entstan-
den, das »toricht¢, »stummg, »rauh« und »stumpfsinnig¢ be-
deutete. So gesehen ist »dummy die treffendste Zustandsbe-
schreibung. Der duBere Mensch hat kein Gehor fiir die Stim-
me des Geistes. Er ist taub und stumpfsinnig, verhdlt sich
toricht und bringt kein verniinftiges Wort hervor. Klar, dass
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Jesus das hohere Verstdndnis (den Mann) herbeibemiihen
will. Doch der innere und der duBere Mensch sind nicht ver-
bunden. »Fiinf Manner hat du gehabt, und der, den du jetzt
hast?, ist nicht dein Mann.« Die fiinf Manner bezeichnen das
Wissen des dauBeren Menschen. Finf bedeutet in der Regel
»wenige (HG 649), allerdings sind auch andere Deutungen
moglich (z. B. die Uberreste, HG 5291; viel, wenn etwas mul-
tipliziert wird, wie HG 5956, 9102; alle Dinge eines Teils, HG
9604). Der Zusammenhang entscheidet. Hier, meine ich,
muss man finf als das relativ bescheidene und beschriankte
Wissen des duBeren Menschen verstehen. Da zehn die Uber-
reste im inneren Menschen sind, konnten fiinf die Uberreste
im duBeren Menschen sein. Diese Formulierung existiert bei
Swedenborg allerdings nicht. Sie soll nur zum Ausdruck brin-
gen, dass das Wissen des duBeren Menschen aus dem Schrift-
studium mit den Uberresten in einer entfernten Verbindung
steht und ihnen als Briicke der Bewusstwerdung dienen kann.
Augustin und Meister Eckehart, der dem Kirchenvater in die-
ser Frage folgt, sehen in den flinf Madnnern die finf Sinne:
yDie finf Manner, das sind die fiinf Sinne; die haben dich
(Weib) in deiner Jugend ganz nach ihrem Willen und ihrem
Gemiit besessen. Nun hast du einen in deinem Alter, der aber
ist nicht dein: das ist deine Vernunft, der folgst du nicht.« (EQ
392,25-29). Lorber erzdhlt, wie die Frau ihrer finf Manner
verlustig wurde: »Denn sieh, Meine Liebe, fiinf Manner hast
du bereits gehabt, und da deine Natur ihrer Natur nicht ent-
sprach, so wurden sie bald krank und starben; denn {ber ein
Jahr hielt es keiner aus mit dir. In deinem Leibe ist ein arges
Gewiirm, und wer mit dir zu tun bekommt, der wird von dei-
nem Gewlrm bald getotet.« (GEJ 1,27,2). Das arge Gewlrm
bezeichnet die unreine Triebsphare. Der geistige Mensch hat
zwar den Verstand iber seinen Willen erhoben, damit ist die
Triebsphare aber nur geziigelt, nicht wiedergeboren. Das arge
Gewiirm wirkt als verdrangter Inhalt im Unterbewusstsein
(der Natur) und entkréftet das angeeignete Religionswissen

4 Nach Lorber ein Arzt!
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(die funf Mdnner), denn das duBere Wissen ist totes Wissen
(eben kein lebendiges Wasser) und somit viel zu schwach, um
der starken Natur der Frau widerstehen zu konnen. Heilen
kann nur der Herr durch den inneren Menschen, mit dem
steht die Frau aber nicht in Verbindung. Damit ist die Not der
Frau aufgedeckt.

Die Anbetung im Geist und in der Wahrheit

Der Einsicht in die Not folgt naturgemafBs die Bitte um Hilfe.
Der 19. Vers, der vom zweiten zum dritten Abschnitt iberlei-
tet, lautet in der lorberschen Neuoffenbarung des Gesprachs:
»Herr, ich sehe, dass du ein Prophet bist! Da du so viel weift,
so weiBt du vielleicht auch, was mir hiilfe!?« (GEJ 1,27,3). Die
Einsicht, dass der Herr ein Prophet - ein Verkiindiger und
Ausleger der gottlichen Offenbarung - ist, veranlasst die Frau,
ihn um Hilfe zu bitten. Einen dhnlichen Zusammenhang ver-
mutet Hoskyns: »Da es das Werk des Propheten sei, auch den
Ort der Vergebung zu bestimmen, béate sie (die Frau) ihn, den
wahren Ort des Gottesdienstes anzugeben.«’ Hilfe kann nur
von Gott kommen - soviel ist dem geistigen Menschen klar -,
aber wo kann man ihn anbeten? Die Frage nach dem Ort ist im
geistigen Sinne die Frage nach dem Zustand. Die Frau legt
dem Propheten die alte Streitfrage zwischen Samaritern und
Juden vor: »Unsere Viter haben auf diesem Berg Gott angebe-
tet, ihr aber sagt, in Jerusalem sei die Statte; wo man anbeten
muss.« Im geistigen Gesichtsfeld der Frau erscheint eine
Zweiheit. Da, wo der himmlische Mensch nur eines wahr-
nimmt, sieht der geistige Mensch zwei, denn er befindet sich
noch im Zwiespalt eines gewissen Kampfes. Die Polaritat von
Liebe und Weisheit ist noch nicht tiberwunden. Garizim oder
Jerusalem?, lautet die Entweder-oder-Frage der Frau, Berg
oder Stadt? Der Berg entspricht der Liebe, hier der Liebe des
geistigen Menschen, also dem tatigen Liebeseinsatz oder der
inneren Erhebung des ideellen, an geistigen Werten orientier-

5 Rudolf Schnackenburg, Das Johannesevangelium, 1. Teil, 1979, Seite

469
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ten Handelns. Jerusalem, die Stadt der Stadte, ist die gottliche
Lehre als himmlische Gabe. Halten wir also fest: Der geistige
Mensch denkt in polaren Begriffen, polarisiert das Ganze und
gerdt daher in Streit. Die Aufhebung der Gegensitze auf einer
hoheren Ebene, das mysterium unitatis, kennt er nicht. Aber
noch etwas ist wichtig, Jesu Antwort: »Gott ist Geistg, sie weist
auf die hintergriindige Wirklichkeit des Seins, das in vorder-
griindigen Begriffswelten nicht fassbar ist. Damit erkennen
wir ein weiteres Manko des geistigen Menschen. Nicht nur die
Polaritdt seiner Weltordnung hindert ihn, die Einheit des
Seins zu erfahren, auch die Vordergriindigkeit seiner Begriffs-
schablonen verwehrt ihm den Zugang zum Hintergrund des
Seins. Der geistige Mensch ldsst sich nur allzu leicht vom
Jetztzustand seiner Vorstellungsbilder gefangen nehmen,
zumal wenn die Verbindung mit dem inneren Menschen und
der sprudelnden Wahrheitsquelle noch nicht hergestellt ist.
Die Bilder oder Gedanken des duBeren Menschen, auch wenn
sie aus dem Gotteswort begriindet sein sollten, sind immer
nur Anndherungen an die eigentliche, unergriindliche Wahr-
heit. Wer Bilder festhdlt und womdglich fanatisch verteidigt,
bringt sich um seine innere Entwicklung.

Die Hilfe kann nur darin bestehen, die Geistigkeit Gottes
wahrhaft zu erkennen, den Geisthauch Gottes wahrhaft zu
spiren. Wer ihn gespiirt hat, ist vom inneren Wahren be-
rihrt, ist geheilt und kann das Wahre nun endlich verwirkli-
chen, denn die hohlen Bilder des Verstandes haben keine
Wirkkraft in sich, erst der Reichtum aus dem Geisthauch
Gottes kraftigt das innere Leben und bahnt ihm die Wege nach
auBen. Der Herr sagt: »Aber es kommt die Zeit und ist schon
jetzt da, in der die wahren Anbeter den Vater im Geist und in
der Wahrheit anbeten werden; denn der Vater will es, dass die
Menschen ihn also anbeten sollen; Gott ist Geist, und die ihn
anbeten, miissen ihn im Geist und in der Wahrheit anbeten!«
Das »schon jetzt¢ weist auf Jesus Christus, den Prototyp der
neuen Gottesverehrung. Da aber die Moglichkeiten der inne-
ren Entwicklung, die Jesus Christus uns eroffnet hat, noch
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nicht erkannt worden sind, was wesentlich mit der verun-
gliickten Gotteslehre zusammenhidngt, kommt die Zeit der
Realisierung dieser Moglichkeiten erst noch, und zwar in der
neuen Kirche. »Gott ist Geist¢, daher kann die eigentliche,
gottgemaBe Anbetung auch nur im Geist des Menschen erfol-
gen und daselbst in der lichtvollen Wahrheit aus Gott. Mit der
»Anbetung im Geist und in der Wahrheit« ist die Aufnahme
des gottlichen (= heiligen) Geistes in den Geist des Menschen,
die Seele, gemeint, die ja ein »organum recipiens Dei« (ein
gottaufnehmendes Organ; WCR 34) und somit der eigentliche
Tempel Gottes ist. Jesus will also die innere Anbetung im
Unterschied zur &duBeren, Kkultisch-zeremoniell gebundenen
als die eigentlich gottgemaBe herausstellen. Natiirlich lauft in
dieser Welt alles unter einer gewissen Form, Zeremonie ge-
nannt, ab. Aber nicht die Form ist das Wesentliche, sondern
ihr Inhalt. Uberall, wo ein gottliebendes Herz ist, ist auch Gott
und der wahre Gottesdienst. Diese Feststellung darf nicht
verwassert und entwertet werden. Es darf nicht zu einer nach-
traglichen Wiederaufwertung der Formen kommen. Jesus
Christus ist gekommen, um die Vorbildungen abzuschaffen
und anstelle des toten den lebendigen Gottesdienst zu be-
griinden. Dass die Gefahr der Uberbetonung der Form trotz
der deutlichen Worte Jesu im Christentum gegeben ist, zeigt
mir die Geschichte des Katholizismus. Kaum war das Heiden-
tum durch die eine Pforte hinausgetrieben, kam es in christli-
cher Verkleidung durch die andere Pforte wieder herein. Nach
Schnackenburg (471) soll sich »ein spiritualistisches Ver-
stindnis« der Anbetung im Geist ist und in der Wahrheit, »als
wolle Jesus dem auBeren Kultort eine rein innerliche, im Geist
des Menschen erfolgende Gottesverehrung gegeniiberstelleng
verbieten. Der duBere Mensch hat eine Vorliebe fiir das sinn-
lich Fasshare, er mochte Gott dingfest machen, vergisst dabei
aber, dass der »Geist weht wo er will¢. Heutzutage besteht
wieder die Gefahr der VerduBerlichung und somit des Verrats
(im Sinne der Auslieferung an die Méachte der Weit) am Chris-
tentum. Bezeichnend fir diese Situation ist z. B. die Anmer-
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kung der Einheitsiibersetzung der HI. Schrift zu Lk 17,2 Als
Ubersetzung erhilt der Leser die Worte: »Das Reich Gottes ist
(schon) mitten unter euch.¢ In der Anmerkung steht: »Andere
Ubersetzungsmoglichkeiten: Das Reich Gottes ist (eines Tages
plétzlich) unter euch da. Oder: Das Reich Gottes ist in euch. -
Gegen die zweite Moglichkeit spricht, dass die Evangelien das
Wirken Gottes im Innern des Menschen nicht als »Reich Got-
tes« bezeichnen.« Vielleicht bezeichnen die Evangelien das
Wirken Gottes im Innern des Menschen eben doch als »Reich
Gottes«, namlich ausdricklich an dieser Stelle! Nur, dazu
miisste man sie entsprechend tibersetzen. Stattdessen ersetzt
das ferne Eschaton die nahe Wirklichkeit des Geistes und des
Geistwirkens Gottes. Zwar ldasst sich das griechische »entos
hymon« sowohl mit »inwendig in euch« als auch mit »mitten
unter euch¢ iibersetzen, aber bezeichnend ist eben, dass man
sich fiir die zweite, gesellschaftsbezogene Moglichkeit ent-
scheidet. Luther und Swedenborg dagegen entschieden sich
eindeutig fur das im Sinne Schnackenburgs »spiritualistische
Verstindnis« der Stelle. Ich méchte mit diesen AuBerungen
nur belegen, wie sehr die innere Anbetung gerade heute, im
Zeitalter der Politisierung und Vergesellschaftung des Chris-
tentums, in Gefahr steht, als unchristlich zu gelten. Die neue
Kirche und ihre Korperschaft konnten hier ein Gegengewicht
bilden, denn das Bewusstsein vom inneren, spirituellen Sinn
befreit das Christentum und die Theologie aus der Bindung an
die Weltméachte - heute ist es der Geist der Objektivierung,
der in Form der historisch-kritischen Methode die Theologen
beherrscht. Die historische Theologie sagt: Gott ist Geschichte.
Wenn Christentum wieder als Lebenshilfe erlebt werden soll,
dann miissen wir die frohe, weil befreiende Botschaft: »Gott ist
Geist und die ihn anbeten, missen ihn im Geist und in der
Wahrheit anbeten¢ neu horen lernen.

Die Offenbarung des inneren Lichts

Christus in der griechischen und Messias in der hebraischen
Sprache bedeuten einen Gesalbten. Der Gesalbte ist zugleich
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Konig, und da das Konigtum oder die Herrschaft dem gottlich
Wahren zugeschrieben wird, bedeutet Christus im Grunde das
gottlich Wahre (vgl. OE 375 und 684; HG 9954, EO 520 und
779; zur Bedeutung Christi als des gottlich Wahren vgl. HG
3004-3011). Interessant ist der Bedeutungsbogen vom Ge-
salbten zum gbttlich Wahren. Gesalbt wurde mit Ol, und Ol
entspricht der Liebe, somit korrespondiert der Gesalbte mit
der gottlichen Liebe. Zugleich ist dieser Gesalbte aber auch
das gottliche Wahre. Darin ist folgendes Geheimnis enthalten:
Christus vereinigte in seiner Wesenheit das gottlich Wahre
mit dem gottlich Guten, so dass sie fortan in der Menschen-
welt nicht mehr als zwei, sondern als eines wirken konnen.
Da das gottliche Gute oder die Liebe zugleich das Leben der
Dinge ist, bedeutet dieser Vorgang auch die Belebung der
Totgeburten und somit die Erlosung aus der Macht des Todes.
Dieser Prozess wird — bezogen auf den Heiland — die Verherr-
lichung (des Wahren durch das Gute) genannt. Christus ist
also, wenn man von der Person absieht und auf das Wesen
schaut — und eben das tun die Engel des Himmels - eine neue
Dimension der Wahrheitserkenntnis. In Christus erweist sich
das Licht als Sohn der Flamme. Der Wissensimport von der
AuBenwelt ist daher im Prinzip iberwunden. Johannes, »die
Stimme eines Rufers in der Wiiste« oder der gelduterte Welt-
verstand, hat sein Haupt verloren. Christus, das Licht aus der
Liebe, ist erschienen. Wenn die Frau am Jakobsbrunnen zum
Schluss sagt: »Ich weiB, dass der Messias kommt, der da
Christus heiBt¢; und von diesem Christus sagt: »er wird uns
alles verkiindigen (oder lehren)« und Jesus ihr daraufhin sagt:
»Ich bin's, der mit dir redet¢, dann ist damit genau dies ge-
meint: die innerste und somit reinste Form der Wahrheitser-
kenntnis. Die Frau, die anfangs aus dem Brunnen des auBeren
Gottwortstudiums ihr Wasser schopfte, hat nun in Christus
den inneren Quell des Lichtes erkannt, der ihr alles verkiindi-
gen und daher ihren Durst wahrhaft stillen wird. »Denn bei
Dir ist des Lebens (wahre) Quelle, in Deinem Lichte sehen wir
das Licht.« (Ps 36,10).



68

Thomas Noack

Niederschrift abgeschlossen am 24. August 1990. Veroffentlichung
in »Offene Tore« 6 (1990) Seiten 237-250.



Unselbstandige Publikationen 1986 bis 1993 69

23. Mai 1991

Ewige Verdammnis?
Ein Beitrag der Reihe »Neuoffenbarungsstudien«

Einleitung

Bekanntlich bestehen zwischen den Lehren Emanuel Sweden-
borgs und Jakob Lorbers zahlreiche Gemeinsamkeiten, aber in
der Frage der ewigen Verdammnis scheinen sie sich wider-
sprochen zu haben. Jedenfalls ist das die gdngige Meinung.
Stellvertretend flr viele Lorberfreunde hat Johann Gottfried
Dittrich behauptet, »E. Swedenborg« »schrieb« »aus der Weis-
heit Gottes« »und J. Lorber aus der gottlichen Liebe«‘. Diese
These hat zugegebenermafen vieles fiir sich, aber - und das
missfillt mir — sie wird gerne verwendet, um Swedenborg zu
diskreditieren und um der Lorberoffenbarung einen hoheren
Rang zuzusprechen, denn die Liebe — so meint man - ist mehr
wert als die Weisheit. Dabei iibersieht man zwar, dass Gott
die Liebe und die Weisheit ist und ein halber Gott so gut wie
gar kein Gott ist, aber (Vor)liebe (flir eine Offenbarung) macht
eben blind. Man folgert dann aus dieser These, dass Sweden-
borg das harte Gesetz der Ordnung verkiindet hat, wonach die
Holle das letzte Wort Gottes gegenliber den Verdammten ist,
und Lorber das sanfte Aber der Liebe eingefiigt hat und die in
den Swedenborgschriften »verankerte jewige Verdammnis¢
abmildert und zur Erlosungsfihigkeit wandelt!«’ Das klingt
gut, ist aber leider falsch.

Swedenborg und Lorber wussten beide um den einmaligen
Wert dieses Erdenleben und haben beide gerungen um die
Frage nach dem Endschicksal der Verdammten. IThre Antwor-
ten sind keineswegs so eindeutig, wie es auf dem ersten Blick
erscheinen mag. Die folgende Aneinanderreihung der ver-

S GL1(1987) Seite 33
7 A.a.0., Seite 34
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schiedenen Standpunkte soll die Widersprichlichkeit der
Aussagen verdeutlichen. Ohne Schwierigkeiten kann man alle
vier denkbaren Positionen belegen: 1.) Swedenborg hat sich
fir eine ewige Verdammnis ausgesprochen; 2.) Lorber dage-
gen. 3.) Lorber hat sich fiir eine ewige Verdammnis ausge-
sprochen; 4.) Swedenborg dagegen. Erst nach dieser — hoffent-
lich verwirrenden - Ubersicht will ich versuchen, Licht in das
Dunkel zu bringen, wenngleich wohl kein Sterblicher einen
letztgiiltigen Blick in dieses Geheimnis werfen kann. Deswe-
gen ist die folgende Studie mehr eine Materialsammlung als
eine Losung des Problems.

Standpunkte

Nach allgemeiner kirchlicher Auffassung dauert die Hollen-
strafe in alle Ewigkeit, denn die Bibel spricht von einem »ewi-
gen Feuer¢ (Mt 18,8), einer »ewigen Strafe« (Mt 25,46) und
einem »ewigen Verderben« (2 Thess 1,9). Swedenborg scheint
sich dieser Auffassung angeschlossen zu haben, denn er
schreibt: »Die in die Holle kommen, bleiben dort in Ewigkeit (ibi
maneant in aeternum).« (NJ 239, vgl. auch HG 10749). Aussa-
gen dieser Art und Schirfe sind bei Swedenborg so haufig,
dass man sie nicht als gelegentliche Ubertreibungen oder
Zuspitzungen ansehen kann; dagegen spricht auch der
durchweg niichterne Stil des groBen Sehers. Noch zwei Bele-
ge: »Die in die Holle geworfen werden ... bleiben dort in Ewigkeit
(in inferno manent in aeternum) und kénnen nicht mehr heraus-
geholt werden.« (HG 7541). »Nach dem Tode kann das Leben
eines Menschen nicht mehr umgewandelt (oder umgeschaffen:
mutari) werden, und ein bdses Leben kann nicht mehr in ein
gutes, oder ein hollischen in ein engelhaftes tibertragen (wort-
lich umgeschrieben: transcribi) werden.« (HH 527). Lorber
scheint dagegen eine ganz andere Auffassung zu vertreten:
Auf die Frage eines jenseitigen Geistes: »Gibt es eine solche
[ewige Strafe], oder gibt es keine?« (RB 2,226,6), antwortet
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der Herr®: »Da ich selbst das ewigste Leben bin, so kann ich ja
doch nie Wesen fiir den ewigen Tod erschaffen haben! - Eine
sogenannte Strafe, wo sich auch immer vorkommen mag,
kann daher [stets] nur ein Mittel zur Erreichung des einen
Grund- und Hauptzweckes, ewig nie aber eines gleichsam
feindseligsten Gegenhauptzweckes sein! Daher denn auch von
einer ewige Strafe nie die Rede sein kann!« (RB 2,226,7). Auf
die weiterfiihrende Frage des Geistes, warum dann aber in der
Schrift »von einem ewigen Feuer, das nimmer erlischt, und
einem Wurme, der nimmer stirbt [Mk 9,48]« die Rede sein
kann, antwortet der Herr: »Es muss also der Geschaffenen
wegen wohl ein ewiges Gericht, ein ewiges Feuer und einen
ewigen Tod geben. Aber darin liegt nicht die Folge, dass ein im
Gericht gefangener Geist so lange gefangen verbleiben mup, als
dieses Gericht an und fiir sich dauern kann - ... Ist denn nicht
yGefingnis¢ und )Gefangenschaftc fiir jedermann ersichtlich -
zweierlei?! Das Gefidngnis ist und bleibt freilich ewig und das
Feuer meines Eifers darf nimmer erldschen, aber die Gefangenen
bleiben nur so lange im Gefingnisse, bis sie sich bekehrt und
gebessert haben. Ubrigens steht in der ganzen Schrift auch
nicht eine Silbe irgendwo von einer ewigen Verwerfung oder
Verdammnis eines Geistes, sondern nur von einer ewigen
Verdammnis der Nichtordnung gegeniiber meiner ewigen
Ordnung, die notwendig ist, weil sonst nichts bestehen konn-
te. Das Laster als Unordnung oder Widerordnung ist wahrlich
ewig verdammt, aber der Lasterhafte nur solange, als er sich im
Laster befindet! Also gibt es auch in aller Wahrheit eine ewige
Holle, aber keinen Geist, der seiner Laster wegen ewig zur Holle
verdammt wdre, sondern nur bis zu seiner Besserung!«
(RB 2,226,9-12 in Auszligen). Halten wir fest: Nach dieser

Die Stimme, die durch Lorber spricht, gibt sich als Stimme des Herrn
aus. Ich hinterfrage diesen Anspruch hier nicht. Entscheidend ist oh-
nehin nicht, wer durch Lorber sprach, sondern ob das, was er sagte,
wahr oder falsch ist. Am Wahrheitsgehalt entscheidet sich der Wert
oder Unwert der Lorberschriften und letztlich auch die Frage nach dem
Urheber.
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Analyse ist fiir Swedenborg der Aufenthalt in der Holle von
ewiger Dauer, wahrend fiir Lorber lediglich die Holle von ewi-
ger Dauer ist, nicht aber der Aufenthalt daselbst.

So eindeutig, wie es die bisherige Ubersicht zeigt, sind die
Zuordnungen jedoch durchaus nicht. Swedenborg predigt
keineswegs nur die ewige Verdammnis und Lorber keines-
wegs nur die Erlosung aller. Das bisherige Bild lasst sich auch
umkehren. Beginnen wir bei Lorber: Die folgenden Stellen
sind aus dem Lorbertext »Die wilde Jagd« entnommen, darin
wird »der Fiirst der Finsternis« oder »Satan¢ einem Jager ver-
glichen, der Jagd auf sein Wild macht: »da soll dann das Seini-
ge [das, was dem groBen Fiirst des Todes zu eigen geworden
ist] ewig sein und das Meinige ewig Mein verbleiben - und
zwar das Seine in des Gerichtes und aller Verdammnis Feuer-
qual mit und bei und in ihm, wie das Meinige in des Lebens
hochster Seligkeit und Wonne mit, bei und in Mirl«
(Hg 1,278,13). »Wahrlich, sage ich euch [ihr Gehetzten], ihr
werdet nicht hineingelassen werden auf eurer Flucht in mein
Gebiet! Denn dessen Name einmal eingetragen wurde ins Buch
des Todes, fiir den werde Ich nimmerdar streiten und widerrech-
ten'¢ (Hg 1,279,15). »Wehe aber den Gehetzten, wahrlich
sage Ich, des Beute sie geworden sind, des sollen sie auch
bleiben!« (Hg 1,277,6). »Alle diese sollen nie zu Meinem Ei-
gentume werden« (Hg 1,279,16). AuBerdem wird »die kurze
irdische Lebenszeit« als »rechte Zeit der Freilassung« bezeich-
net (Hg 1,279,14). Fur das rechte Verstandnis dieser harten
Worte ist allerdings auch die einleitende Bemerkung zu beach-
ten: »Doch so Ich dir hier fiir die Menschheit Schauerliches im
VollmaBe verkiinden werde, so denke, dass Ich es bin, dem
alle Dinge maoglich sind!« (Hg 1,276,1; vgl. auch RB 2,227 ,4).
Festzuhalten bleibt jedoch, dass auch Lorber die harte Sprache
sprechen kann.

An einer anderen Stelle, in der »Haushaltung Gottes«, sagt der
hohe Abedam, eine Personifikation des Herrn, zu Eva: yWahr-
lich, wahrlich, in dem allerdichtesten Zornfeuer Meines Grimmes
wird der Drache Cahins mit allen seinen Gefangenen seine grofie
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Bosheit ewig biifsen miissen, und es wird da ihrer endlos grofien
Schmerzen ewig nimmer ein Ende sein, und des [Drachens mit
allen seinen Gefangenen?] grofes Angst-, Jammer- und
Schmerzgeschrei wird von niemandem mehr gehort werden;
sie werden in die vollste Vergessenheit tibergehen, das da von
niemandem mehr je ihrer gedacht werden soll. Ich aber werde
ewig gegen sie Meine Ohren verstopfen, Meine Augen ginz-
lich abwenden von ihnen und sie ganzlich aus Meinem Herzen
vertilgen. Damit auch ich ihrer ginzlich vergessen werde
konnen, so sollen ihre Namen auch ganz aus Meiner Liebe
Erinnerung vertilgt werden und sollen allein aus Meinem
hochsten lebendigen Feuerzorne ein ewig allerschrecklichstes
Leben haben, das ohne Ende sein wird wie das Meiner Liebe
und aller Meiner Kinder in der allerhochsten Wonne und
Uberseligkeit!« (HGt 2,5,18-20). Man beachte, dass hier nicht
nur »der Drache Cahins«, sondern auch »alle seine Gefange-
neng betroffen sind. Auch die Holleninsassen haben demnach
»ein ewig allerschrecklichstes Leben« zu erwarten, »das ohne
Ende sein wird.

In einer weiteren Szene, diesmal aus dem Jenseitswerk »Die
geistige Sonneg, liest ein Bewohner einer Zentralsonnenwelt
aus der Flamme des auf einem Altar brennenden Opferholzes
die Bedingung, durch welche er auf dem Planeten Erde zu
einem Kinde Gottes werden kann. U.a. heiBt es: »Wehe dir
aber, wenn du die Priifung [des Erdenlebens] nicht bestanden
hast; da wirst du fiir die Eitelkeit dieser deiner Bestrebung
ewig im Zornfeuer der Gottheit biifen miissen, und es wird mit
dir nimmer besser, sondern stets drger und qualvoller dein ewi-
ger Zustand'« (GS 2,16,16) »und wirst du davon nicht abste-
hen, so wird eine ewige Verdammnis ins ewige Zornfeuer Got-
tes dein Los sein!« (GS 2,16,18). Der Weg zur Kindschaft
Gottes ist schwer (vgl. Mt 7,13-14), allerdings, wie sich her-
ausstellt, nur fir den, der ihn nicht im Herzen (in der Liebe zu
Gott) zu gehen weiB. Im Verstdndnis des Herzens ist der
schwere Weg tiberaus leicht zu gehen (vgl. Mt 11,30). »Wer
sich einmal in dem Herzen befindet¢, »kann« »ewig« »nie ver-
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lorengehen«. Dagegen wird aus »dem groBen Gericht« (die
Holle) »schwerlich je ein Ausweg zu finden sein¢. (vgl. GS
2,17,8ff).

Und schlieBlich ist es nicht Swedenborg, sondern Lorber, der
uns die grauenhafte Aussicht des »ewigen Todes« prasentiert.
Der Herr personlich sagt im Jenseitswerk »Robert Blumg: »Fir
viele Millionen folget ihrem Scheinleben [auf der Erde] ewig
kein weiteres Leben mehr. Denn so gut es ein ewiges Leben
gibt, ebensogut gibt es auch einen ewigen Tod.«
(RB 2,293,10). Es folgt ein Baumgleichnis. Die Friichte darin
bezeichnen die Menschenseelen, die entweder reif oder unreif
vom Baum des irdischen Lebens abfallen: »Fiir die Wiederbe-
lebung solcher unreif herabgefallener Friichte ist sehr wenig
heilsames Kraut gewachsen ... Friichte, die bald nach der Bli-
te wegen Mangel an Nahrung [der gottliche Einfluss im Sinne
Swedenborgs] von den Zweigen gefallen sind, fiir die gibt es
kein Heilmittel mehr.« (RB 2,293,10). Das ist »der fir jede
Wiederbelebung unfdhige Tod« (RB 2,293,11). Nach einem
Topfergleichnis, das an Jer 18,1-17 erinnert (vgl. auch Jer
19,11 und Rom 9,21), wobei der Topf aus Lehm die Seele
(AufnahmegefdB) aus der Naturseelenentwicklung ist, erldu-
tert der Herr: »Und so geht zwar wohl der Stoff nicht und un-
moglich je verloren; aber die eigentiimliche Individualitat des
zuerst begonnenen Werkes ist fiir ewig vollkommen dahin
und tot. Kurz, das erste Ich ist vollig dahin, und das ist im
eigentlichsten Sinne der ewige Tod, den keine Liebe und keine
Erinnerung ans Ursein wiederbeleben kann. Wo aber dies
nimmer geschehen kann, da kann auch ewig an keine voll-
kommene endliche Vollendung mehr gedacht werden. An der
Beibehaltung der Urindividualitdt aber liegt gar unaussprech-
lich viel, denn ohne sie kann die Kindschaft Gottes nie er-
reicht werden. Denn eine Zweitzeugung wird ewig keine Erst-
zeugung mehr.¢ (RB 2,293,13). Lorber kennt den Tod der
(Ur)individualitat. Zwar bleibt der Stoff aus dem das Leben ist,
die reine Seelensubstanz, erhalten, aber die Ichidentitat geht
verloren, wodurch das unverwechselbare Einzelwesen aufhort
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zu sein. Dieser ewige Tod ereignet sich im dritten Grad der
Holle; dort sterben Seelen. Dazu der Herr: yWer als das, was
er uranfanglich war, wegen Verkehrtheit seiner Liebe in einen
ersten oder zweiten Grade der Holle sich befindet, der kann
nach vielen allerbittersten Erfahrungen wieder das werden,
was er uranfanglich war. Sein Bewusstsein wird ihm belassen
und seine Erinnerung bleibt ihm, und er kann zur Vollendung
gelangen. Aber so der Mensch durch die Mir allerunertrag-
lichste Lauheit [Offb 3,16] weder kalt noch warm ist ... der ist
dem eigentlichen ewigen Tode verfallen und befindet sich so
ganz eigentlich in der alleruntersten Holle, aus der in ein und
derselben Urwesenheit kein Herauskommen mehr denkbar ist.
Der Grund solch eines Zustandes ist der allerkonzentrierteste
Hochmut, der ... sich in solch hochgradiger Verdichtung ge-
wisserart selbst erdriickt und so um das Urleben des Geistes
gebracht hat. Und eben darin besteht der eigentliche ewige
Tod, welcher das Schlimmste alles Schlimmen ist, weil da das
eigentliche Sein ein vélliges Ende nimmt.« (RB 2,294,4-6). Der
rewige Tod¢ ist die »Wegnahme des gottlichen Lebensgeistes«
(RB 1,99,10), d. h. des Geist(funkens), wobei man wissen
muB, dass Lorber den Trichotomismus vertritt, wonach der
Mensch aus drei Wesensbestandteilen — Leib, Seele und Geist
- zusammengesetzt ist. Der Geist ist in dieser Sicht das Ur-
prinzip des Lebens (vgl. GEJ 6,85,4: »Urheber alles Lebens«).
Der »ewige Tod« ist sonach die Trennung der Seele als einem
bloBen Aufnahmegefil vom Geist als dem eigentlichen Le-
ben.” Von denen, die den ewigen Tod gestorben sind, heiBt es
im Lorberwerk »Erde und Mond«: Diejenigen, »deren Hartnéa-
ckigkeit ... so grof ist, dass sie auch das VollmaB des Zornfeu-
ers nicht zur Umkehr bringen kann, diese werden sich denn
einst auch gefallen lassen miissen, mit ihrem Zentrum [Sa-
tan?] nach Hinwegnahme ihres Geistes die euch bekannte

Swedenborg kennt die Vorstellung eines Geistfunkens in der Seele
nicht, stattdessen hat er die Lehre von einem gottlichen Einfluss. Diese
Lehre fehlt wiederum bei Lorber fast vollstdndig, weil sie durch die
Idee des Geistfunkens ersetzt ist.
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Reise des ewigen Verderbens zu machen« (EM 58,18). An
einer anderen Stelle desselben Werkes heifit es: »Ich sage
euch: Aus dieser Klasse Menschen werden viele in das ...loch
des Satans gelangen, was soviel heiit - als in jenen letzten
Unrat der Materie, welcher als Umfassung mit seinem Zent-
rum die euch schon bekannt gegebene letzte Reise machen
wird.« (EM 60,21).

Im tUbrigen darf angemerkt werden, dass Lorber wahrlich kein
Freund von schnellen Jenseitsfortschritten ist. Mit »Milliarden
von Erdjahren¢ geht er recht groBziigig um: Die Holle »ist ein
wahrer zweiter Tod der Seele«, schreibt er, »aus dem dann
hdchst schwer wieder herauszukommen ist ... es kann das so
manche erzbose Seele wohl Milliarden von Erdjahren Zeit kos-
ten, bis sie ... zu einiger Besserung aus sich heraus kommen
wird.« (GEJ 6,65,6). Ferner lesen wir: »Doch im groBen Jen-
seits geht das [der Lauterungsprozess] schwerer und miihsa-
mer als auf dieser Welt, und es wird bei gar vielen zu tief
wider Meine Ordnung gesunkenen Seelen wohl einer fiir dich
undenkbar langen Zeitenfolge [also eine Ewigkeit] bendtigen,
bis sie in sich den Weg in Meine ewige und unwandelbare
Ordnung werden gefunden haben.« (GEJ 10,113,2). Dabei ist
hier wahrscheinlich - trotz der »undenkbar langen Zeitenfol-
ge¢ — noch nicht einmal von Teufeln die Rede. Und schlieBlich
noch zwei Fundstellen: »Eine verkehrte Liebe [eines Geistes] ...
ist ... nicht so leicht und so bald ... in eine rechte und wahre
umzugestalten [= reformare?].« (GEJ 9,170,19). »Mit der wah-
ren Besserung einer entarteten Seele« »geht es« »jenseits
wahrlich sehr langsam vor sich.« (GE] 7,119,16).

Nun zu Swedenborg. In seinem »Geistigen Tagebuch« findet
man Aussagen, die der »offiziellen« swedenborg'schen Lehre
geradezu zu widersprechen scheinen und sich erstaunlicher-
weise mit dem decken, was ich oben aus dem Lorberwerk
»Robert Blum« (RB 2,226) angefiihrt habe. Swedenborg
schreibt: »Einst unterhielt man sich im Himmel tiber die Holle
und die in ihr stattfindenden mannigfachen Strafen und Abo-
dungen. Da sprach jemand die Vermutung aus, die er als eine
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Gewissheit hinstellte, es seien die Hollenstrafen von ewiger
Dauer und ohne Ende ... [hm wurde aber geantwortet es werde
im anderen Leben keine Strafe als zu dem Zweck verhdngt, dass
durch Leiden und Qualen der Schuldige gebessert und einer
guten Gesellschaft zugeteilt werden maoge ... Gewisse Damonen
waren in der Verzweiflung, da sie wahnten, ihre Qual wiirde
ewig dauern, doch wurde mir gegeben, sie zu trosten.« (GT
2826f.)10 Die Hollenstrafe ist demnach kein Selbstzweck,
sondern nur ein Mittel zum Zweck, welcher in der Erreichung
des ewigen Lebens besteht. Ferner schreibt Swedenborg: »Ich
durfte ihnen [den Hollenbewohnern] Hoffnung geben und sie
ermahnen, dass sie nicht ganz verzweifeln sollten; denn sie
meinten, diese Qual dauere in Ewigkeit fort. Ich sagte ihnen,
Gott Messias sei barmherzig, und in Seinem Worte steht ge-
schrieben, die Gebundenen in der Grube sollten erlost wer-
den, und unter der Grube sei die Holle zu verstehen ... Aber
auch folgendes sollt ihr [wer ist angesprochen?] glauben,
denn es ist wahr und ich weiB es, weil ich selbst wahrgenom-
men habe, dass Mehrere von ihnen aus der Holle und Pein in
den Himmel erhoben wurden, wo sie jetzt leben ... spater
wurde noch viele aus der Holle befreit und in den Himmel
erhoben« (GT 228).

Aber auch die von Swedenborg selbst veroffentlichten Werke
enthalten, wenn auch in homoopathischen Dosen, einiges,
was geeignet ist, die schroffe Lehre von der ewigen Ver-
dammnis zumindest zu relativieren. So lieBe sich z. B. der
Satz »ibi maneant in aeternumy (NJ 239) statt mit »sie bleiben
dort ewig¢ auch folgendermalBen libersetzen: »In der Ewigkeit
verharren sie dort [ndmlich in ihrer herrschenden Liebe].«
Diese Ubersetzung erscheint gerechtfertigt, weil a) die Ewig-
keit keine unendliche Zeit, sondern ein unendlicher Zustand
ist (HH 167) und weil b) »manere« nicht nur »bleiben¢, son-
dern auch »in etwas verharren¢ bedeuten kann. Die sprachli-
che Wurzel von »manere¢ bedeutet »warten«, auch »zogerng

19 Zitiert nach OT 4 (1962) Seite 123
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und »stillstehen«. Was ist damit gewonnen? Wahrend »sie
bleiben dort ewig¢ wie ein von auBen verordnetes, unerbittli-
ches Gesetz klingt, spiegelt sich in der alternativen Uberset-
zung eher eine psychologische Wirklichkeit wieder, die sich
ganz von selbst aus der Beharrungstendenz der vorherrschen-
den Liebesneigung ergibt. Auch eine Bemerkung aus der
»Wahren Christlichen Religion« konnte Licht auf Swedenborgs
tieferes Denken tiber das Endschicksal der Verdammten wer-
fen: »Ich zweifle nicht daran, dass letztlich allen Zweigen und
SchoBlingen jedes Baumes derselbe Trieb und dasselbe Stre-
ben [ndmlich der Heliotrophismus''] innewohnt und nur des-
halb nicht zur Ausfihrung kommt, weil es ihnen an der noti-
gen Elastizitat fiir die entsprechenden Biegungen und Um-
wendungen fehlt.« (WCR 767c¢). Der Baum kann als Bild fiir
den Menschen gelten mit seinem »weitverzweigten¢ Neigun-
gen und Interesse. Die Sonne steht flir das Gottliche. Jedem
Menschen, ja jedem menschlichen Wesen ob nun im Diesseits
oder im Jenseits, wohnt demnach der Drang oder das innerste
Bestreben inne, sich dem gottlichen Lebensquell zuzuwenden.
Lediglich die Versteifungen (confirmationes) des &duBeren
Menschen hindern dieses innerste Streben daran, sich durch-
zusetzen. Gleichwohl ist es gegenwartig und wirksam. Kann
ein Teufel ewig gegen sein innerstes Leben ankdmpfen? Ich
weiB es nicht. Ich kann mir aber vorstellen, dass die hollische
Qual auch darin besteht, dass ein Teufel innerlich zerrissen
ist, denn der Starrsinn seiner vorherrschenden Personlichkeit
muss den Einfluss aus den Himmeln, der ja auch ihn belebt,
ewig unterdriicken. Werden die geschopflichen Krafte ausrei-
chen, diesen sinnlosen Kampf ewig zu fiihren?

Aufschlussreich sind schlieBlich auch die Gesprache Sundar
Singh's, des 1929 verschollenen indisch-christlichen Sadhu's,
mit Emanuel Swedenborg im Jenseits. Ich entnehme die we-
sentlichen Bemerkungen einem Briefwechsel, den Sundar

1 Eigenschaft von Pflanzen und Tieren, Wachstum und Bewegung nach

dem Licht auszurichten.
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Singh vom 26. Dezember 1927 bis zum 26. Mérz 1929 mit
dem emeritierten Pfarrer der Kirche vom Neuen Jerusalem,
Rev. John Goddard, fiihrte (sieche OT 5 (1983) 195-200).
Sundar Singh schreibt: »Ja, ich sprach mit dem verehrten
Swedenborg und einigen anderen Heiligen und Engeln iber
die Holle, doch bin ich unfidhig, hinreichend zu erkldaren, was
alles sie mir sagten. Es ist ungefiahr folgendes: Kein Geist kann
ewig existieren, wenn er von Gott durch Siinde oder Bdses ge-
trennt ist. Er muss entweder aufhdren zu existieren oder zu Gott
zurtickkehren, der die Quelle des Lebens ist. Es gibt keinen Geist,
der je aufhort zu existieren; darum muss jeder Geist schliefilich
zu Gott zurlickkehren, selbst wenn es nach Ewigkeiten von Ewig-
keiten wdre.« (Brief vom 12. November 1928). Und in einem
anderen Brief schreibt Sundar Singh: »Ich hatte mehrere Ge-
sprache mit Swedenborg und einigen anderen Heiligen und
Engeln. Sie sagten, dass die Hollen ewig sind in dem Sinne, dass
ungezdihlite Seelen von vielen Erden des Universums, ihrem Zu-
stand entsprechend, dauernd in sie eingehen werden, solange
die Erschaffung menschlicher Geschipfe andauert; nicht aber in
dem Sinne, dass diese bdsen Geister ewig in den Hillen bleiben
werden. Wenn dem so wire, dann hitte Gottes Liebe und
Weisheit solche Geschopfe nicht erschaffen, und Er, der die
Liebe ist, kann seine Geschopfe nicht immer und ewig in Hol-
len leiden sehen, wie bose sie auch sein mogen; die Zeit wird
kommen, da nichts bestehen wird, was Missklang und gegen
Gottes Willen ist. Wenn selbst die Hollen ihren Zweck erfiillt
haben, dann endlich und ewiglich wird Gott alles in allem
sein.« (Brief vom 2. Januar 1928). Die Schriftleitung der Zeit-
schrift »Offene Tore« merkt noch an, dass es »um die Jahrhun-
dertwende eine spannende Kontroverse lber diese Frage [der
ewigen Verdammnis] in der Neuen Kirche gegeben« »hat
(200), was sicherlich nicht der Fall gewesen wéare, wenn die
AuBerungen Swedenborgs eindeutig wiren.
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Glaube und Verstehen

Soweit die Standpunkte. Absichtlich habe ich Swedenborg und
Lorber einmal fiir und einmal gegen die ewige Verdammnis
reden lassen, um zu zeigen, dass das bloBe Insistieren auf
Lehrsdtzen zu nichts fiihrt. AuBerdem zeigt sich bei dieser
Darstellungsweise, dass der Widerspruch in der Frage der
ewigen Verdammnis nicht nur ein externer, also ein zwischen
Swedenborg und Lorber bestehender, sondern auch ein inter-
ner, also ein innerhalb der Schriften der beiden Propheten
bestehender, ist. Wenn die Dogmenreiterei in ein Dickicht von
Widerspriichen fiihrt, dann muss wohl oder tibel der Weg des
Verstehens gewdahlt werden. Wie kamen Swedenborg und
Lorber tiberhaupt zu den oben zitierten Ansichten? Worin
besteht die innere, logische Struktur ihrer Standpunkte?

Die Macht der Lebensliebe

Swedenborgs Denken lber das Endschicksal eines Menschen
ist ohne seine Vorstellung von der Lebensliebe und der Macht,
die sie iber einen Menschen ausiibt, unverstindlich. Sein
wahrhaft engelhaftes Werk »Die Weisheit der Engel beziiglich
der Gottlichen Liebe und Weisheit¢ beginnt mit den Worten:
»Die Liebe ist das Leben des Menschen.« Das hat auch Lorber
so gesehen: »Die Liebe«, schreibt er, »ist das eigenste Leben in
euch [Menschen]« (HGt 1,4,312). Daher kommt es, dass auf
Dauer - also im Jenseits — niemand dem Sog seiner Lebenslie-
be widerstehen kann. Diese Unwiderstehlichkeit der Lebens-
liebe fasst Lorber in die Worte: »Die Liebe ist stets des Men-
schen Meister ..., weil sie so ganz eigentlich sein Leben selbst
ist.« (GS 2,50,5).

Lediglich die besonderen Bedingungen des Erdenlebens, von
denen spater die Rede sein soll, ermoglichen es uns, dem Zug
unserer Liebe eine neue Richtung zu geben; ein Vorgang, der
wie eine neue Geburt erlebt wird — denn die Liebe ist ja das
Leben des Menschen — und daher Wiedergeburt genannt wird.

2 Vgl. auch HGt 1,43,25; GS 1,34,18; 1,51,1 und 2,105,12.
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Nach dem Tod bestimmt nicht mehr der Geist die Richtung seiner
Liebe, sondern die Liebe die Richtung ihres Geistes. Swedenborg
spricht in diesem Zusammenhang gerne von der »herrschen-
den Liebe«, worunter er die vorherrschende Ausrichtung un-
seres Lebens versteht: »Die herrschende (regnans) Liebe er-
wartet den Menschen nach dem Tode und wird in Ewigkeit
niemals verandert.« (HH 477). »Der Mensch bleibt nach dem
Tode in Ewigkeit so, wie er hinsichtlich seines Willens oder
seiner herrschenden Liebe beschaffen ist.« (HH 480). »Jedem
Menschen bleibt nach dem Tode seine herrschende (domin-
ans) Neigung oder Liebe. Sie wird in Ewigkeit nicht ausgerot-
tet, weil namlich der Geist eines Menschen ganz so ist wie
seine Liebe ... Der Mensch bleibt in Ewigkeit so, wie seine
vorherrschende (praedominans) Neigung oder Liebe beschaf-
fen ist.« (HH 363; vgl. auch 393). Der vorherrschende Zug
unseres Lebens setzt sich also spatestens im Jenseits uneinge-
schrankt durch. Auch Lorber hat die Dynamik gesehen, die in
der »Hauptleidenschaftg liegt, welche »die Seele [im Jenseits]
stets mehr und mehr¢ »beherrscht«: »Nur ist zwischen einer
abgeschiedenen und einer noch im Leibe lebenden Seele der
Unterschied: Die Seele im noch lebenden Leibe kann eine
Menge Leidenschaften durchwandern [vgl. Swedenborg: das
Versetzen in unterschiedliche Geistervereine], und so ist der
Mensch fast jeden Tag ein anderer ... Aber bei der abgeschie-
denen Seele ist es anders: Bei dieser tritt gewohnlich nur eine
Hauptleidenschaft auf, beherrscht die Seele stets mehr und mehr
und zieht nach und nach alle Intelligenzpartikel [aus denen
nach Lorber die Seele zusammengesetzt ist] in ihr [sic!] Be-
reich; darum auch ein Paulus [? Koh 11,3] spricht: yWie der
Baum fallt, so bleibt er liegen(, — was eben nicht sagen will,
dass eine abgeschiedene Seele gewisserart unverbesserlich
ist, sondern nur, dass sie in einer ihrer Hauptleidenschaften
gefangenbleibt, bis diese alle anderen Spezifikalintelligenz-
partikel gewisserart aufgezehrt hat, was dann eine groBe Ar-
mut der Seele bewirkt, und diese dann in einen Zustand des
Abodens [vgl. Swedenborg!] ilibergeht, wo sie sich wie vollig
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nackt und in Nacht und Nebel befindet. In dieser Abddung
kann dann erst der Geist frei werden und seine Seele zu
durchdringen anfangen ...« (EM 30). Halten wir fest: Die Liebe
ist das ureigenste Leben eines jeden menschlichen Geistes.
»Einem Menschen ... seine Liebe hinwegnehmen ... hieBe so-
viel, als den ganzen Menschen vollig toten und vernichteng
(GEJ 10,111,1). Selbst wenn die Liebe noch so verkehrt und
gegen die Ordnung ist, der Geist muss seine Liebe (aus)leben
dirfen, da sie sein Leben und somit er selbst ist. Deswegen
hat der Mensch nach dem Verlust des irdischen Scheinlebens
nichts mehr, womit er dem inneren Antrieb seines Lebens
widerstehen kann. Unweigerlich gerdt er in den Sog seiner
Liebe, denn nicht der Geist formt sich seine Liebe, sondern die
Liebe ihren Geist.

Die jenseitige Weiterentwicklung

In gewissen Kreisen macht man Swedenborg den Vorwurf, er
schlieBe - da der Geist in seiner herrschenden Liebe verharrt
- dessen jenseitige Weiterentwicklung aus. Aber das stimmt
nicht. Deswegen mdochte ich kurz auf diesen Einwand antwor-
ten. Abgeschlossen ist mit dem Erdenleben lediglich das au-
Bere Wachstum, was ja auch verstandlich ist, lebt doch der
Geist nach dem Tode nicht mehr im AuBeren. Fortgesetzt wird
im Jenseits jedoch die AufschlieBung und Entfaltung des inne-
ren Reichtums, der in jeder einzelnen Liebestat und -neigung
verborgen war. Ja, dieser Prozess setzt erst im Jenseits so
richtig ein, denn dort fallen alle duBeren Beschrankungen und
Hemmnisse fort. Swedenborg sagt ausdriicklich: »Die Engel
werden fortwahrend an Liebe und Weisheit vervollkommnet,
haben sie doch ebenso wie die Menschen Verstand und Wil-
len, und ist doch der Verstand so beschaffen, dass er immer-
fort vervollkommnet werden kann, und in gleicher Weise auch
der Wille.« (HH 221). Dass die Engel in Ewigkeit vervoll-
kommnet werden, hat Swedenborg auch andernorts deutlich
gesagt: Man vergleiche die Verweise in HH 469, sowie
HG 4803 und 6648. Ebenso werden sich auch die Teufel in
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ihrer Bosheit und Falschheit weiterentwickeln. An einer jen-
seitigen Weiterentwicklung kann also kein Zweifel bestehen.
Zweifelhaft ist lediglich, ob aus Teufeln Engel werden konnen.

Lorberfreunde verweisen gerne auf die Jenseitswerke ihres
Meisters, in denen jenseitige Flihrungen abgeschiedener See-
len dargestellt werden. Es hat den Anschein als kénne man
»Von der Hélle bis zum Himmel¢" gelangen. Dabei vergisst
man jedoch, dass die Jenseitswerke Jakob Lorbers lediglich
Fihrungen in der Geisterwelt beschreiben, also in jenem mitt-
leren Zustand zwischen Himmel und Hélle (HH 421). Auch
Lorber kennt diesen Zustand und bezeichnet ihn als ein »Mit-
telreich, das er mit der katholischen Vorstellung vom »Feg-
feuer¢ (purgatorium = Reinigungsstétte) vergleicht (GS 2,120,2).
Im Mittelreich werden nach Lorber »die Seelen von den schon
vollendeten Geistern geleitet und zuallermeist dem bessern
Pole zugefiihrt« (GEJ 5,232,1). Das hat auch Swedenborg so
gesehen. Als genialer Analytiker hat er diesen Zustand der
Schwebe in drei Zustande aufgeteilt, deren letzter der Zustand
der Unterweisung und somit der Vorbereitung auf den Him-
mel ist (HH 512 und 491). AuBerdem hat Swedenborg darauf
aufmerksam gemacht, dass es entgegen der allgemeinen Mei-
nung gar nicht so schwer ist, so zu leben, dass man in den
Himmel kommt (HH 528-535). Demnach werden wohl auch
nach Swedenborg die Geister im Zwischenreich »zuallermeist
dem bessern Pole zugefiihrt¢. Ferner liest man bei Sweden-
borg: »Der Herr sorgt dafiir, dass alle, die gut gelebt und den
Herrn anerkannt haben, nach dem Tode von Engeln unterrich-
tet werden. Und dann nehmen jene, die in der Welt in diesen
zwei wesentlichen Erfordernissen der Religion waren, das
Wahre der Kirche auf und erkennen den Herrn als Gott des
Himmels und der Kirche an ... Jedem Menschen wird nach dem
Tode Gelegenheit gegeben, sein Leben zu verbessern'*, wenn es

3 Heutiger Titel des Lorberwerkes »Robert Blumg

»copia emendandi vitam«: das Verb »emendare« bedeutet wortlich »von
Fehlern befreien«

14
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moglich ist.« (GV 328). Die Geisterwelt ist also der Ort der
Lauterung; ein »Purgatorium« im besten Sinne des Wortes.

Zweifelhaft ist nach Swedenborg lediglich, ob ein »Grad-
sprung« moglich ist, wenn man einmal seine Gesellschaft
gefunden hat, und ob aus Teufeln Engel werden kénnen. Zur
Moglichkeit oder Unmoglichkeit eines »Gradsprunges« beach-
te man die folgenden Stellen, die ich nicht weiter kommentie-
ren mochte, da sie nicht zum Thema der ewigen Verdammnis
gehoren. Nur soviel sei gesagt, dass hier mit den Graden wohl
die gesonderten und nicht die stetig fortlaufenden gemeint
sind: »Jeder Engel wird an Weisheit in Ewigkeit fort vervoll-
kommnet, jeder aber gemdB dem Grade der Neigung zum
Guten und Wahren, in welchem er bei seinem Hinscheiden
aus der Welt war. Dieser Grad ist es, welcher in Ewigkeit fort
vervollkommnet wird; was Uber diesen Grad hinausgeht, ist
auBerhalb des Engels und nicht innerhalb desselben, und was
auBer ihm liegt, kann nicht innerhalb seiner vervollkommnet
werden.« (GV 334)."

Unsere eigentliche Frage lautet jedoch, ob aus Teufeln Engel
werden konnen. Swedenborg hat diese Frage allem Anschein
nach mit nein beantwortet. Um seine Antwort verstehen zu
konnen, miissen wir uns mit den Unterschieden zwischen
Diesseits und Jenseits beschéftigen. Ernst Benz als Sweden-
borgforscher betont einerseits die schier unendliche Entwick-
lungsfiahigkeit des Menschen, sieht andererseits aber auch,
dass der Weiterentwicklung im Jenseits bestimmte Grenzen
gesetzt sind. Er schreibt: »die Entwicklung des Menschen ist
mit diesem irdischen Leben nicht abgeschlossen, sondern
geht im Jenseits weiter ... Allerdings sind dieser Weiterent-
wicklung des personlichen Lebens dort bestimmte Grenzen
gesetzt. Erstens entwickelt sich der Mensch nach dem Tode in
der jenseitigen Welt nur in der Grundrichtung der Liebe, die
sein Leben in dieser Welt beherrschte. Zweitens aber bildet er
sich nur weiter in dem MaB der Ubereinstimmung, die bei

' Man vergleiche auch HH 349 und 469.
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seinem Tod zwischen seinem duferen und inneren Menschen
bestand.«'® Diese beiden Einschrinkungen sind wichtig und
miissen daher einer eingehenden Betrachtung unterzogen
werden.

Die Situation des Erdenlebens

Die eigentliche Statte der Wiedergeburt ist das Erdenleben.
Dartiber darf kein Zweifel bestehen! Swedenborg, respektive
seine Engel begriinden dies mit den Unterschieden, die zwi-
schen dem diesseitigen und dem jenseitigen Leben bestehen:
»Engel erklarten, das Leben der herrschenden Liebe werde in
Ewigkeit niemals verdndert, weil jeder mit seiner Liebe iden-
tisch ist. Wiirde diese bei einem Geiste verdndert, bedeutete
das, ihn seines Lebens zu berauben oder ihn zu vernichten.
Sie nannten auch die Ursache, dass ndmlich der Mensch nach
dem Tode nicht mehr durch Belehrung umgebildet werden (re-
formari) kann, wie in der Welt, weil dann die unterste Ganzheit
(ultimum plenum: das letzte Volle), die aus den natiirlichen Er-
kenntnissen und Neigungen besteht, zur Ruhe gekommen ist und
nicht mehr zugdnglich gemacht werden kann, da sie nicht geistig
ist.« (HH 480). Zwei Besonderheiten zeichnen demzufolge das
Erdenleben aus und machen es zum bevorzugten Ort der Wie-
dergeburt: a) die Umbildung durch Belehrung, deren Voraus-
setzung die relative Selbstdndigkeit des Verstandes gegeniiber
dem Willen ist; und b) das Wirken im natiirlichen Grad; hinter
dem »ultimum plenum¢ diirfte sich ndmlich der natlrliche
Lebensgrad verbergen, der, wie jeder Grad, in sich vollstindig
ist und daher ein »plenum¢ genannt werden kann. Was bedeu-
tet das nun im einzelnen?

Die Umbildung durch Belehrung
und die Trennung des Verstandes vom Willen

Der Umbildung (reformatio) hat Swedenborg in der »Wahren
Christlichen Religion¢ zusammen mit der Wiedergeburt (rege-

16 Ernst Benz, Emanuel Swedenborg: Naturforscher und Seher, Zirich

1969, Seite 406 und 411.
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neratio) ein ganzes Kapitel gewidmet. Beide Vorgdnge in ei-
nem einzigen Kapitel vereint deutet bereits an, dass die Un-
terscheidung lediglich theoretischer Natur ist; im tatsachli-
chen Wiedergeburtsgeschehen gehen sie ineinander iber und
bedingen sich gegenseitig. Dennoch ist die bewusste Umge-
staltung des Geistes (reformatio) die logische Voraussetzung
fir den eigentlichen Wiedergeburtsprozess. Im Jenseits kann
die Neugeburt des Geistes (regeneratio) nicht erreicht werden,
wenn die Umbildung des Geistes in diesem Leben nicht be-
gonnen hat: »Wer in der Welt den ersten Zustand [Umbildung]
begonnen hat, kann nach dem Tod in den zweiten [Wiederge-
burt] eingefiihrt werden, wer hingegen diese Voraussetzung
nicht erfiillt, kann nach dem Tode nicht in den zweiten Zu-
stand eingefiihrt, folglich nicht wiedergeboren werden.«
(WCR 571). Das ist auch verstdandlich, wenn man das Wesen
der bewussten Neugestaltung (reformatio) begriffen hat. Ent-
sprechend dem Dualismus von Liebe und Weisheit, Gutem
und Wahrem, Wille und Verstand ist auch die Neuschopfung
des Geistes ein wechselseitiger Vorgang. Dabei betrifft die
Umbildung den Verstand und erst im weiteren Verlauf den
Willen, der in diesem Zusammenhang jedoch nicht »voluntas«
(Wille), sondern »conscientia« (Gewissen oder Bewusstsein)
genannt wird (vgl. HG 987; WCR 666). Die eigentliche Wie-
dergeburt von innen heraus betrifft dagegen den Willen. Bei
Swedenborg liest sich das so: »Der erste Abschnitt der neuen
Geburt betrifft den Verstand und heit Umbildung, der zweite
Abschnitt den Willen und von hieraus (noch einmal) den Ver-
stand und heiBt Wiedergeburt.« (WCR 587-590; vgl. auch
302). »Im Zustand der Umbildung spielt der Verstand die
erste und der Wille die zweite Rolle, im Zustand der Wieder-
geburt hingegen ist es gerade umgekehrt: der Wille spielt die
erste und der Verstand die zweite Rolle.« (WCR 105). Damit
ist die Umbildung als ein Verstandes- und somit als ein Vor-
gang erkannt, der ein hohes MafB3 an Bewusstsein und Reflek-
tionsvermogen voraussetzt. Die theologische Voraussetzung
dieses Prozesses ist das Wort Gottes; die anthropologische die
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Trennung von Wille und Verstand wahrend des Erdenlebens.
Mit letzterer miissen wir uns jetzt beschaftigen, weil sie die
besondere Situation des Erdenlebens kennzeichnet und ver-
standlich macht, wieso nach dem Tode eine Umbildung durch
Belehrung nicht mehr moglich ist. Der Mensch ist im Sinne
der christlichen Theologie - und Swedenborg macht da keine
Ausnahme - zundchst wesentlich bose. Das macht ihn ja auch
Uberhaupt erst erlosungsbediirftig. Das Einfallstor Gottes in
die Welt des menschlichen Geistes ist daher nicht der Wille,
sondern der Verstand. Nur iiber die Bereitschaft, dem Worte
Gottes zuzuhoren, ist der Mensch fiir Gott erreichbar. Ange-
sichts des unerlosten Zustandes unserer Willenswelt muss
dem Verstand fiir eine gewisse Zeit die Moglichkeit gegeben
und erhalten werden, mit seinem unerlosten Willen uneins zu
werden. Dem Vermogen zu verstehen muss also gegeniiber
dem Wollen eine relative Selbstandigkeit eingerdumt werden.
Tatsachlich sieht Swedenborg darin die besondere Situation
des Menschseins: »Der Verstand ist es, der den natiirlichen
Menschen von den Tieren unterscheidet, und dieser kann
Uiber die Begierden seines Willens hinausgehoben werden und
sie nicht nur sehen, sondern auch in Schranken halten.«
(WCR 574; vgl. auch 507f). Dennoch ist die Trennung von
Wollen und Denken auch schon wihrend des Erdenlebens nur
relativer Natur und kann als Gnade angesehen werden. Der
Wille ist der eigentliche Mensch und lenkt den Verstand nur
allzu leicht nach seinem Belieben (WCR 255, 347c¢, 507f,
658). Es erfordert tatsdchlich ein hohes MaB an Reflektionsfa-
higkeit und die Bereitschaft, sich immer wieder zu hinterfra-
gen, um die Gnade der relativen Selbstandigkeit des Verstan-
des gegenliber dem Willen zu nutzen. Swedenborg warnt
daher auch vor Begriindungen (confirmationes), weil sie die
Beweglichkeit des Vermogens zu verstehen einschrianken, ja
sogar vollig auftheben konnen, was bei ideologisch Verblende-
ten, Dogmatikern und Fanatikern der Fall ist. Die Herrschaft
des Willens, die sich in diesem Leben schon unterschwellig
ankiindigt, wird im anderen Leben zur uneingeschrinkten
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Wirklichkeit: »Der Mensch besteht nach dem Tode aus seiner
Liebe, weil dann alles entfernt und ihm gleichsam genommen
wird, was nicht mit seiner herrschenden Liebe tibereinstimmt.
Wenn jemand gut ist, so wird alles von ihm abgeriickt und
gleichsam weggenommen, was nicht damit {ibereinstimmt
oder abweicht, und so wird er ganz und gar in seine Liebe
versetzt. Dasselbe geschieht dem, der bose ist, nur mit dem
Unterschied, dass ihm die Wahrheiten weggenommen wer-
den, dem Guten hingegen das Falsche - bis zu dem Punkt,
dass schlieBlich jeder nur noch aus seiner Liebe besteht.«
(HH 479). »In der geistigen Welt kann niemand etwas gegen
seinen eigenen Willen tun¢ (WCR 56). »Damit der Mensch
nicht mit dem Verstand im Himmel und mit dem Willen in der
Holle ist und somit nicht ein geteiltes Gemiit hat, darum wird
nach dem Tode alles im Verstand entfernt, was liber seine eigene
Liebe hinausgeht. Daher kommt es, dass Wille und Verstand
bei allen schlieBlich als Einheit tatig sind.« (GLW 397; vgl.
auch HH 422). Deswegen ist eine bewusste, verstandesge-
steuerte Umgestaltung des Geistes, d. h. eine Umbildung
durch Belehrung, im anderen Leben nicht mehr moglich. Der
Verstand ist ein treuer Diener (oder Sklave) seines Willens
geworden.

Wenn die relative Selbstandigkeit des Denkens gegeniiber
dem Wollen das besondere Geschenk des Erdenlebens ist,
dann sollte man damit auch umzugehen lernen. Swedenborg
hat vor geistigen Versteifungen (confirmationes) eindringlich
gewarnt; er meint sogar: »Das begriindete (confirmatum) Bose
und Falsche kann nach dem Tod nicht ausgerottet werden.«
(GLW 262). Deswegen sollte sich der Mensch in seinem Den-
ken nicht allzu bald von den Vorlieben seiner Vitalitit und
Emotionalitat festlegen lassen. Ein bisschen uneins sollte man
immer mit sich sein, denn die Spannung zwischen Denken
und Wollen ist die Schubkraft, die zum Himmel fiihrt. Gerade
das, was wir aus unserer natiirlichen, d. h. unwiedergebore-
nen, Vitalitit zuriickweisen und verachten, kann sich als
entscheidende Entwicklungshilfe entpuppen. Daher kann man
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jedem Menschen nur den dringenden Rat geben, die Fahig-
keit, sich zu hinterfragen - sein Reflektionsvermdgen — aus-
zubauen. Das irdische Leben ist doch nur eine Andeutung des
wahren Lebens, und wer kennt schon die Wege, die Gott mit
ihm gehen will, - und die er nicht gehen kann, wenn Verstei-
fungen und Starrsinn die Elastizitat des natlrlichen Menschen
zerstoren.

Die geistige Seite der Umbildung

Als »Geisterseher« war Swedenborg selbstverstindlich auch
mit der geistigen Seite der Umbildung und Wiedergeburt ver-
traut. Was der Mensch als psychische Wandlung erlebt, erle-
ben die Engel und Geister, die beim Menschen sind, als Wan-
derung durch die geistige Welt. Aber auch in diesem Zusam-
menhang wird betont, dass sich der Mensch, nur solange er
auf Erden lebt, im Zustand der Umbildung befindet: »Ein
Mensch befindet sich in einer Gesellschaft der geistigen Welt
nicht in gleicher Weise wie ein Geist, der seiner Gesellschaft
gleichsam eingeschrieben ist. Ein Mensch befindet sich ndm-
lich ununterbrochen im Zustand der Umbildung. Deswegen
wird er gemiB seinem Leben und dessen Wandlungen vom
Herrn von einer hollischen in eine andere hollische Gesell-
schaft versetzt, wenn er bose ist. Lasst er sich aber umbilden,
dann wird er aus der Holle heraus- und in den Himmel einge-
fiihrt und auch dort von der einen in die andere Gesellschaft
versetzt und das bis zum Tod. Danach wird er nicht mehr von
Gesellschaft zu Gesellschaft gebracht, weil er sich dann nicht
mehr im Zustand der Umbildung befindet, sondern in dem
(Zustand) bleibt, in dem er seinem Leben gemaR ist. Deswe-
gen ist der Mensch nach dem Tode seinem (geistigen) Ort
eingeschrieben.« (GV 307). Wir sahen, dass die anthropologi-
sche Voraussetzung der Umgestaltung der Geistesstruktur die
relative Selbstindigkeit des Denkens gegeniiber dem Wollen
ist. Die spirituelle Voraussetzung ist jedoch die Gegenwart
von Geistern und Engeln bei jedem Menschen, auch dem
bosen. »Auch die bdsen Menschen«, sagt Swedenborg aus-
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driicklich, »haben Engel bei sich, damit sie sich - wenn sie
wollen - zum Himmel wenden, den Einfluss von daher auf-
nehmen und umgebildet werden konnen.« (HG 7295,2). Die
Engel sind auch nach dem Tod noch gegenwartig und wollen
dem neuen Jenseitsblirger helfen, aber sehr bald macht sich
das Gesetz der herrschenden Liebe bemerkbar und der neue
Geist sehnt sich nach der Gesellschaft, die zu ihm passt (vgl.
HH 450). Der Zustand der Schwebe zwischen Wollen (Holle)
und Denken (Himmel) als Voraussetzung der Umbildung ist
geistig betrachtet gleichbedeutend mit der Gegenwart von
(bosen) Geistern (Holle) und Engeln (Himmel) beim Menschen
(vgl. HG 986). Deswegen sollte der irdische Mensch die grofe
Chance des Erdenlebens wahrnehmen und die sanfte himmli-
sche Beeinflussung bewusst in sich aufnehmen und realisie-
ren. Im Jenseits ist der innerlich bose Mensch buchstéablich
»von allen guten Geistern verlasseng!

Die Bedeutung der natiirlichen Lebensgrundlage

In der oben zitierten Stelle aus HH 480 begriindeten die Engel
ihre Ansicht, dass der Mensch nach dem Tode nicht mehr
durch Belehrung umgebildet werden kann, damit, dass dann
die natirliche Grundlage des Lebens zur Ruhe gekommen und
nicht mehr zugénglich ist. Zwar ist der Tod »eine Fortsetzung
des Lebens« (GV 277), aber er ist auch ein gravierender Ein-
schnitt in die Biographie eines Geistes, denn der gesamte
natlrliche Bereich unserer Geistexistenz ist nach dem Todes-
ereignis der Bearbeitung nicht mehr zuganglich. Das bedeutet:
Man muss sich wohl oder iibel mit dem abfinden, was man als
Erbe aus dem natiirlichen Leben mit in die andere Welt hin-
Uibernimmt. Deswegen heiBt es in der Heiligen Schrift: »Ihre
Werke folgen ihnen nach.« (Offb 14,13). Man vergleiche Swe-
denborgs Ausfiihrungen dartiber in HH 471. Auch fiir Lorber
steht fest, »dass ein jeder Mensch durch die Art seiner Liebe
der Schopfer seiner eigenen inneren Welt wird, und dass er
nie in irgendeinen Himmel oder in irgendeine Holle kommen
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kann, sondern nur in das Werk seiner Liebe. Darum heiBt es
auch: »Und eure Werke folgen euch.« (GS 2,119,13).

Die natiirliche Grundlage, die unwandelbar ist und das Kapital
fir die Entwicklung des Geistes im Jenseits darstellt, besteht
objektiv gesehen aus den Werken und subjektiv gesehen aus
den »natlrlichen Erkenntnissen und Neigungen« (HH 480;
vgl. auch HH 472), die sich in den Werken realisiert haben.
So ist im Laufe eines Lebens ein Charakter (Geprédge) entstan-
den, der nach dem Tode nicht mehr wandel- wohl aber entwi-
ckelbar ist. Vielleicht darf man diesen Prozess mit der Kristal-
lisation, einem Verfahren der Chemie, das Kristalle entstehen
lasst, vergleichen. Der Kristallisationsvorgang setzt Losungen
(oder Dampfe) voraus; ohne Losung keine Kristallisation. Die
Losung stellt die Sinnenwelt dar, in der potentialiter (der Mog-
lichkeit nach) unendlich viele Charakterbildungen gleichsam
in geloster Form enthalten sind. Aus der Sinnenwelt entnimmt
sich der werdende Geist das ihm Zusagende. Der Kristall ist
der gewordene Charakter als Ergebnis eines Lebens; er kann
ohne die Losung weiterbestehen, wie auch der Mensch ohne
die Sinnenwelt weiterexistieren kann. Aber als unwandelba-
res Erbe aus der Sinnenwelt behélt der Kristall seine Struktur;
diese ist im wesentlichen unwandelbar. Sie kann zwar noch
geschliffen werden, so dass einige Ecken und Kanten wegfal-
len, und selbstverstandlich wird der Kristall erst jetzt, im
Lichte der geistigen Sonne, seine ganze Herrlichkeit entfalten
konnen, aber Grundform und Struktur liegen nach dem Aus-
tritt aus der natiirlichen Welt unwandelbar fest.

Swedenborg hat mehrfach darauf hingewiesen, dass das Ende
des irdischen Lebens zugleich das Ende der irdischen Entwick-
lung ist (so formuliert klingt es fast banal): »Der Tod ist die
Fortsetzung des Lebens, jedoch mit einem Unterschied: Der
Mensch kann dann nicht mehr umgebildet werden. Die ge-
samte Umbildung geschieht namlich im Zustand der Vollstan-
digkeit (in pleno), d. h. im Ersten und zugleich im Letzten.
Und das Letzte wird in der Welt in Ubereinstimmung mit dem
Ersten umgebildet und kann spdter nicht mehr umgebildet wer-
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den, weil das Letzte des Lebens, das der Mensch nach dem Tod
bei sich hat, ruht und mit seinem Innern einmiitig zusammen-
wirkt, d. h. als Einheit tdtig ist.« (GV 277). Das »Letzte« kann
also spater nicht mehr umgebildet werden, weil es ruht. Of-
fensichtlich kann das Nattirliche nur im Natiirlichen gebildet
werden. Merkwiirdigerweise hat Swedenborg sogar die Men-
schwerdung des Allgegenwartigen mit dem notwendigen vor-
Ort-sein begriindet: »Die Erlosung ohne das Menschliche zu
bewirken, war Gott ebenso unméglich, wie es dem Menschen
unmoglich gewesen ware, Indien zu unterwerfen, ohne zuvor
Soldaten dahin tberschifft zu haben.« (WCR 84). Wenn selbst
der Allgegenwartige in den natlrlichen Grad eintauchen
musste, um hier Entscheidendes zu bewirken, um wieviel
mehr gilt das fiir den schwachen Menschen?! In seiner »Kur-
zen Darstellung der Lehre der Neuen Kirche¢ schreibt Swe-
denborg: »Ich horte von den Engeln, dass bei keinem das Le-
ben nach dem Tode gedndert werden kénne, weil es je nach
seiner Liebe und seinem Glauben und somit nach den Werken
organisiert ist ... Ferner [horte ich] dass die Verdnderung der
Organisation einzig im materiellen Korper statthaben kann, und
dass sie durchaus nicht statthaben kann in dem geistigen
Leib, nachdem der vorige abgelegt worden ist.« (KD 110). Die
Organisation der Geistesstruktur kann also nur im materiellen
Korper verandert werden. Das Korperleben scheint unserer
Geistexistenz zudem die notwendige Festigkeit zu geben, um
ewig im Angesichte Gottes als selbstandiges Wesen bestehen
zu konnen. Diesen ungewohnlichen Schluss kann man aus
den folgenden Andeutungen Swedenborgs ziehen: »Der
Mensch kann flir den Himmel nur durch die Welt gebildet
werden, denn dort liegen die letzten (Aus)wirkungen vor, in
denen die Neigung eines jeden begrenzt werden muss (termi-
nanda est).« (HH 360). Warum muss die Neigung eines jeden
begrenzt werden? Um das individuelle Sein eines Geistes
gegeniiber dem allgemeinen und unendlichen gottlichen Sein
zu sichern? Deutlicher kommt der Gedankengang Sweden-
borgs in folgender Stelle zum Ausdruck: »Die materielle
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(menschliche Korper)form ist (der Geistpersonlichkeit) hinzu-
gefiigt und tbergezogen worden, damit der Mensch ... etwas
Bleibendes (aliquod fixum) als Behalter (oder Zusammenhalt)
des Geistigen aus den reineren Substanzen der Welt mit sich
bringen, und so sein Leben (ohne Unterbrechung) fortsetzen
und immerwdhrend fortdauern lassen kann.« (GLW 388).
Dieses »fixum aus den reineren Substanzen der Welt« erinnert
an Swedenborgs Theorie vom Limbus, die insbesondere Henry
Geymiiller'” sichtbar gemacht hat. Das substantielle Mitbring-
sel aus der natiirlichen Welt kann als Auferstehung des Flei-
sches angesehen werden. An sich hdlt Swedenborg ja die
Verherrlichung und Himmelfahrt des Christusleibes fiir eine
Ausnahme, aber die Tatsache, dass auch der Mensch die rei-
neren Substanzen seiner Korperwelt mit ins ewige Leben
nimmt, kann als Quasi-Auferstehung des Leibes betrachtet
werden. Diese natiirliche Grundstruktur der Geistpersonlich-
keit kann offensichtlich nicht mehr verdndert werden, sonst
wirde Swedenborg sie nicht ein »fixum« nennen. Zugleich
sichert sie die immerwahrende Fortdauer des Lebens, denn
das Leben braucht einen Zusammenhalt (Behdlter), um sich
nicht zu verfliichtigen.

AbschlieBend sei noch ein langerer Abschnitt aus dem »Geis-
tigen Tagebuchg zitiert: »Solange der Mensch [in der Welt]
lebt, ist er im Letzten der Ordnung und hat ein korperliches
Gedachtnis, welches zunimmt, und in welchem die Dinge,
welche zu seinem inneren Geddchtnisse gehoren, Wurzel
fassen miissen. Je mehr daher mit Gutem und Wahrem Uber-
einstimmendes und Entsprechendes in ihnen und zwischen
ihnen ist, desto mehr Leben hat er vom Herrn, und desto
mehr kann er im anderen Leben vervollkommnet werden. Das
auBere oder korperliche Gedachtnis jedoch ist dasjenige, wo-
rin das Innere wurzelt. Nach dem Tode hat der Mensch zwar
auch sein ganzes duBeres oder korperliches Gedachtnis, oder

7" Henry de Geymiiller, Swedenborg und die tibersinnliche Welt, Faksimile

Nachdruck der Ausgabe von 1936, Ziirich: Swedenborg Verlag, o.].,
Seite 133-179
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alles und jedes, was dazu gehort, aber es kann nicht mehr
zunehmen, und wenn dies nicht der Fall ist, konnen neue
Ubereinstimmungen und Entsprechungen nicht gebildet wer-
den, und daher sind alle Dinge seines inneren Gedachtnisses
daselbst, und laufen aus in seinem duBeren Gedichtnis, ob-
gleich er dieses jetzt nicht beniitzen darf. Aus diesem kann
erhellen, was das heift: yWie der Baum fillt, so bleibt er lie-
gen¢. Nicht dass der Gute nicht mehr vervollkommnet werden
konne, er wird in hohem MaBe vervollkommnet, bis zur
Weisheit der Engel, - aber gemiB der Ubereinstimmung und
Entsprechung, die zwischen seinem Inneren und AuBeren
war, wahrend er in der Welt lebte. Nach dem Leben des Kor-
pers empfangt Keiner duBere, sondern nur innere und inners-
te Dinge. Was die Lehre betrifft, dass der Baum liegen bleibe,
wo er falle, so ist sie nicht so zu verstehen, wie sie gewohn-
lich erklart wird, sondern wie folgt: Die Ubereinstimmung des
inneren oder geistigen Menschen mit dem aufBeren oder nattr-
lichen Menschen ist es, die bleibt, wie sie fallt. Der Mensch
hat im anderen Leben beide bei sich. Das Innere oder Geistige
l4uft aus in seinem AuBeren oder Natiirlichen, als in seinem
Letzten. Der innere oder geistige Mensch wird im anderen
Leben vervollkommnet, jedoch nur insoweit, als er im duBeren
oder natirlichen Ubereinstimmung haben kann. Dieser aber,
d. h. der AuBere oder Natiirliche, kann im anderen Leben
nicht vervollkommnet werden, sondern bleibt des Charakters,
den er sich im Leben des Korpers angeeignet hatte. Und er
wird in diesem Leben vervollkommnet durch die Beseitigung
der Selbst- und Weltliebe, und so durch die Aufnahme des
Guten, welches von der Liebtétigkeit, und des Wahren, wel-
ches aus dem Glauben vom Herrn ist. Daher ist es die Uber-
einstimmung oder die Nichtiibereinstimmung, welche der
Baum mit seiner Wurzel ist, die nach dem Tode bleibt, wo sie
fallt. '8
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Auch Lorber hat auf die Bedeutung eines »festen Bodensg
hingewiesen, wie ihn die materielle Welt darstellt. Die Besse-
rung im Jenseits ist deswegen so schwer, weil die bloBe Seele
ganz und gar auf ihr eigenes Bewusstseinsmaterial angewie-
sen ist. Demgegeniiber stellt die »objektive« Welt einen siche-
ren Halt und Orientierungsrahmen dar, an dem sich der Geist,
der die gottliche Ordnung noch nicht in sich gefunden hat,
anlehnen kann: »Auf dieser Erde hat ein jeder Mensch einen
festen Boden [GE] 6,65,4], hat vor sich eine Menge guter und
schlechter Wege und hat um sich allerlei Ratgeber, Fiihrer
und Lehrer ... aber im andern Leben hat des Menschen Seele
nichts als nur sich selbst und ist die Schopferin ihrer Welt,
ahnlich wie in einem Traume. In solch einer Welt kann es
denn auch keine andern Wege geben, als die sich eine Seele
aus ihrer Liebe, aus ihrem Willen und aus ihrer Phantasie
gebahnt hat.« (GEJ 10,113,3f). »Jenseits aber gibt es Schulen
in einer endlosen Menge, in denen die Seelen auf die aller-
praktischste Weise unterwiesen werden konne. Aber freilich
geht es drlben nicht so leicht wie hier, weil dort eine jede
Seele keine andere Welt und Umgebung hat als nur die, die
aus ihrem Denken, Fiihlen und Wollen entsteht und der Seele
alles das bietet, was sie liebt und will. Nun, da ist es dann
offenbar schwerer, giinstig auf eine Seele, die voll Irrwahnes
ist, einzuwirken denn hier, wo sie auf einem fremden und
festen Boden [GEJ 10,113,3] steht und eine groBe Masse von
ebenfalls ganz fremden Umgebungen um sich zéhlt ... so jen-
seits eine Seele in sich und also in ihrer Welt statt besser nur
immer schlechter und boser wird, so wird natiirlich im glei-
chen MaBe auch ihre Scheinwelt und ihre Gesellschaft und
Umgebung schlechter. So wie die Seele in sich wahrheitsloser
und lichtloser wird, so wird desgleichen auch ihre Welt und
ihre Umgebung, was sie sehr zu driicken und zu quilen be-
ginnt. Mit der Steigerung der Qual steigt auch ihr Zorn und
ihre Rachgier, und das ist dann schon der Eingang in die Hol-
le, und diese ist ein wahrer zweiter Tod der Seele, aus dem
dann hochst schwer wieder herauszukommen ist ... es kann
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das so manche erzbose Seele wohl Milliarden von Erdjahren
Zeit kosten, bis sie durch solche qualvollen Mittel zu einiger
Besserung aus sich heraus kommen wird. Darum ist hier ein
Tag mehr wert denn jenseits hundert Jahre, nach der Erden-
zeit gerechnet.« (GEJ 6,65,3-6).

Exkurs: Wie der Baum fallt, so bleibt er liegen

Die Sentenz im Buch Kohelet "Wenn der Baum féllt — er falle
nach Siiden oder Norden zu —, wohin er fallt, da bleibt er lie-
gen¢ (Koh 11,3) deuten Swedenborg und Lorber als Hinweis
auf das Jenseitsschicksal des Menschen. Deswegen kurz eini-
ge Worte dazu. Swedenborg zufolge bedeutet der Ausspruch:
»Wie das Leben des Menschen beschaffen war, als er starb, so
bleibt es.« (GV 277). Das ist jedoch nicht im Sinne einer abso-
luten Unwandelbarkeit zu verstehen. An anderer Stelle prazi-
siert Swedenborg seine Meinung: »Die Ubereinstimmung des
inneren oder geistigen Menschen mit dem aufBeren oder nattr-
lichen Menschen ist es, die bleibt, wie sie fallt.« Daher kann
»der innere oder geistige Mensch im andern Leben¢ zwar
»vervollkommnet« werden, »jedoch nur insoweit, als er im
duBeren oder natiirlichen Ubereinstimmungen haben kann¢."”
Diese Aussage hatte wohl Ernst Benz vor Augen, als er seine
oben zitierte Einschatzung niederschrieb. Lorber zufolge be-
deutet der Ausspruch: »Wie du glaubst, so wird es dir wer-
den!¢ Der Baum bezeichnet den »Glauben« (vgl. GS 1,51,1),
wobei der Glaube hier die Begriindungen im Sinne Sweden-
borgs sind.

Was ist Ewigkeit?

Da von einer ewigen Verdammnis gesprochen wird, stellt sich
die Frage: Was ist Ewigkeit? In Anlehnung an Lorber konnte
man eine Ewigkeit an sich und eine Ewigkeit in sich unter-
scheiden. Erstere ware als »eine unendliche Zeitenfolge« zu
betrachten; letztere ist »weder eine Vergangenheit, noch eine
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Zukunft, sondern eine fortwdhrende Gegenwart all des schon
vor undenklichen Zeiten Geschehenen und des nach undenk-
lichen Zeiten noch zu Geschehenden« (GS 2,46,3). An anderer
Stelle warnt Lorber, »das Wort »ewig¢ nicht als eine endlos
fortdauernde Zeit¢ zu betrachten, denn: »Die Ewigkeit ent-
spricht wohl der Zeitendauer in den materiellen Welten; aber
jenseits im Geiste ist sie das, was hier die Zeit ist ... So Ich
denn von der Ewigkeit und Unendlichkeit rede, so miisst ihr
das auch in dem rechten Sinne verstehen, — nicht aber, wie es
euch euer kurzsichtiger Weltverstand eingibt.« Aus der Tatsa-
che, dass die Ewigkeit mit der Zeitendauer in den materiellen
Welten korrespondiert, folgt — wie Lorber ausdricklich ver-
merkt — nicht, »dass in ihr keine Veranderung statthaben
sollte, sondern nur das ist damit angezeigt, dass die Wahrheit
und das Leben ewig und unverdnderlich gleich ist, und das
Falsche und Unwahre bleibt denn als Gegensatz zu dem ewi-
gen Wahrheitslichte und Leben demnach auch ewig, ohne
dass ein Wesen dadurch gezwungen wire, ewig in diesem
Widersatze zu verbleiben« (aus GEJ 10,155,1, 2 und 5). Auch
Swedenborg sah die Probleme, die sich aus dem Begriff der
Ewigkeit ergeben, wenn man ihn als Mensch in der Zeitlich-
keit verwendet: »Menschen haben eine Vorstellung des Ewi-
gen mit Zeit, Engel aber ohne Zeit« (Anmerkungen zu HH 167:
HG 1382, 3404, 8325). »Die Engel verstehen unter Ewigkeit
einen unendlichen Zustand, aber nicht eine unendliche Zeit.«
(HH 167).

Erlosung aus dem héllischen Wahnsinn?

Gibt es nun eine Erlosung aus dem hollischen Wahnsinn oder
nicht? Ehrlich gesagt, ich weiB es nicht. Wir haben zwar eini-
ge Einsichten in die Unterschiede zwischen dem Leben hier
im Diesseits und dort im Jenseits gewonnen, und uns ist der
einmalige und unschitzbare Wert eines Erdenlebens bewuss-
ter geworden, aber die eigentliche Frage nach der ewigen
Verdammnis bleibt unbeantwortbar. Swedenborg hat auf vie-
len Feldern der Theologie wieder den Gott der Liebe sichtbar
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gemacht, aber das Endschicksal der Verdammten blieb auch
seinem Seherblick verborgen. Immerhin wissen wir soviel,
dass Gott am Elend der Verdammten unschuldig ist. Nicht er
straft die Teufel, sondern sie strafen sich selber. Fiir sie gilt
die alte Spruchweisheit: »Volenti non fit iniuria.« (Dem Wol-
lenden geschieht kein Unrecht).

Dennoch fragt der unausrottbare Glaube an den unausloschli-
chen Heilswillen der ewigen Liebe nach den Mitteln und We-
gen, die zu einer Erlosung aus dem hollischen Wahnsinn fiih-
ren konnen. Eine gewisse Befreiung aus ihren hollischen Zu-
stinden konnte sich flir die Teufel aus den Qualen ergeben,
die sie sich gegenseitig zufligen. Wenn Swedenborg feststellt,
dass die Bosen »nicht mehr auf dem Wege des Denkens und
Verstehens des Wahren (per viam cogitationis seu intellectus
veri) gebessert und verwandelt werden« konnen (HH 508),
dann kann dieser Satz positiv gewendet auch bedeuten, dass
eine Verbesserung des Zustandes auf anderen Wegen viel-
leicht doch noch maglich ist. Diese anderen Wege konnen,
soweit ich sehe, nur die der Strafe sein, wobei wir uns dar-
iber im klaren sind, dass nicht Gott der Strafende ist. In sei-
nem »Geistigen Tagebuch¢ hatte Swedenborg gesagt: »Im an-
deren Leben wird eine Strafe nur zu dem Zweck verhdngt,
dass durch Leiden und Qualen der Schuldige gebessert wer-
den moge.« Und Lorber formulierte: »Eine sogenannte Strafe ...
kann daher nur ein Mittel zur Erreichung des einen Grund-
und Hauptzweckes sein [, der in der Erreichung des ewigen
Lebens besteht]!« Demnach wéare nach dem Sprichwort »Wer
nicht horen will, muss fiihlen¢ doch noch ein Ausweg aus der
Holle denkbar. Die gegenseitigen Peinigungen, die sich die
Hollenbewohner zufligen, konnen zu einer Ermattung ihrer
hollischen Lebenslust fiihren. Das ist dann eine Besserung
»von auBen¢, denn aus eigenem Antrieb kann sich kein Teufel
aus den Schlingen seiner hollischen Liebe befreien, weil er
ganz und gar hollisch und somit keiner Reue fahig ist. Konnte
er seinen Zustand bereuen, dann befinde er sich schon nicht
mehr in ihm. Das stellt Lorber unmissverstandlich klar: »wenn
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der Teufel von innen heraus einer guten Reue fiahig wiare, so
ware er kein Teufel und befande sich nicht in der Holle. Es
kann darum ein Teufel von innen, also aus sich heraus, ewig
nie gebessert werden, wohl aber ist das noch nach undenkbar
langen Zeitlaufen durch fremde Einwirkung von aufen her
[d. h. durch die Héllenstrafen] moglich« (GEJ 7,93,6). »Arme
Teufel« gibt es so gesehen nicht. Dass ein Teufel »von innen,
also aus sich heraus, ewig nie gebessert werden¢ kann,
kommt auch in der folgenden Stelle zum Ausdruck: Auf die
Frage eines Romers »Solche Geister sind demnach ihres inne-
ren bosesten Zustandes wegen aus sich selbst nie fahig, wah-
re Bewohner des Himmels zu werden?« antwortet der Herr
bestitigend: »Ganz sicher; wenn sie tausend Ewigkeiten also
belassen werden, so werden sie aus sich, statt je einmal bes-
ser, nur ewig immer schlechter!« (GEJ 6,238,1, 2 und 6). Die
Zeit der Gnade, d. h. der Trennung von Wollen und Denken
wahrend des Erdenlebens, ist fiir einen solchen Teufel eben
vorbei. Nun ist er ein Opfer seines Hasses, seines Hochmuts,
seiner Herrschsucht. Aus eigener Kraft kann er sich nicht
mehr aus dem hollischen Pfuhl ziehen, denn seine eigene
Kraft ist ja durch und durch hollischer Natur. Ein Teufel kann
seine Rettung bestenfalls erleiden, aktiv mitgestalten kann er sie
nicht mehr. Swedenborg sah, dass die Hollenqualen allm&hlich
zu einer Eindammung der hollischen Lebenslust fihren, was
die Holle ertraglicher macht, aber keineswegs in einen Him-
mel wandelt: Die Hollenbewohner »haben ... immer argere
Ubel zu erdulden, und zwar, bis sie es nicht mehr wagen,
jemanden Boses zuzufiigen, und hernach bleiben sie in der
Holle in Ewigkeit. Aus dieser konnen sie nicht mehr heraus-
geholt werden, weil ihnen kein Wohlwollen gegen jemand
gegeben werden kann, sondern nur, dass sie niemand Boses
tun aus Furcht vor Strafe, wahrend die Begierde dazu immer
bleibt.« (HG 7541).

Die Frage, wie man seinem eigenen, bosesten Leben entkom-
men kann, wenn man ihm erst einmal ganzlich ausgeliefert
ist, bleibt ein ungeldstes Ratsel. Daher diene als Schlusswort
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eine Bemerkung Lorbers: »Was dereinst mit den »Verdamm-
ten« nach der »Wiederbringung aller Dinge*® geschehen wird,
ist niemandem zu wissen gestattet. Solches weifs auch kein
Engel — selbst der hochste fiirs Licht geschaffene Geist nicht.
Nur die Gottheit des Ewigen Vaters in Ihrer Heiligkeit sieht
vorher die Schicksale aller Kreatur durch alle Ewigkeiten der
Ewigkeiten; und jeder nach dem heiligen Willen Gottes in
dieser iibergeheimnisvollen Sache Erleuchtete aber erst in
kiinftigen Zeiten.«*'

Niederschrift abgeschlossen am 23. Mai 1991. Verdffentlichung in
»Offene Tore« 4 (1991) Seiten 132-160. — 2. leicht Uberarbeitete
Fassung vom 4. Januar 1993.

2 Diese Formulierung (gr. apokatastasis panton) spielt in der Theologie

des Origenes eine wichtige Rolle, mit der Lorbers Entwurf auch sonst
manche Gemeinsamkeiten hat.

Dieses Wort findet man mit der Datumsangabe »Am 12. Januar 1842¢
in: Jakob Lorber, Jenseits der Schwelle: Sterbeszenen, Bietigheim 1990,
Seite 128.

21
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23. August 1991

Die Engel bei Swedenborg und Lorber
Ein Beitrag der Reihe »Neuoffenbarungsstudien«

Die Engellehre als Widerspruch

Gewisse Vorstellungen Swedenborgs und Lorbers in der En-
gelkunde (Angelologie) gelten als der eigentlich gravierendste
Widerspruch in ihren Lehrsystemen. Demgegeniiber sind die
Abweichungen in der Frage der ewigen Verdammnis?* eher
nebensichlich. Kurt Hutten, der verdiente Sektenkundler der
Evangelischen Zentralstelle fiir Weltanschauungsfragen,
schreibt: In den Werken der beiden Offenbarungstrager »ent-
deckt man wichtige Gemeinsamkeiten ... Aber diesen Gemein-
samkeiten stehen auch ebenso groBe Gegensatze gegentber.
Ihr Ursprung liegt in der Lehre von der Schopfung. Swedenborg
richtet sich nach den Aussagen der Bibel: Die Schopfung ist
Gottes Werk. Darum gilt hier: yUnd Gott sah, dass es gut wark.
Nach Lorber war die Entstehung des Alls eine Folge von Luzifers
Fall. Darum trdgt hier die materielle Schopfung ein negatives
Vorzeichen - sie ist mit Schuld behaftet.«** Hutten bezeichnet
die Schopfungskunde (Kosmologie) als den Ursprung aller
Gegensatze. Doch seinen Worten ist auch zu entnehmen, dass
bei Lorber die Schopfungslehre so eng mit der Engellehre,
namentlich dem Fall Luzifers, verbunden ist, dass ein Wider-
spruch auf dem einen Gebiet notwendigerweise auch ein sol-
cher auf dem anderen ist. Wenn Lorber von der materiellen
Schopfung spricht, dann verwendet er stets das Bild vom Fall
Luzifers; Swedenborg tut das nie. Fir ihn hat sich das Weltall
sukzessive aus der geistigen Sonne entwickelt. Von einer
Urkatastrophe, die zur Geburt der materiellen Welten flihrte,

22 Siehe OT 4 (1991) Seiten 132-160
% Kurt Hutten, Seher, Griibler, Enthusiasten: Das Buch der traditionellen
Sekten und religidsen Sonderbewegungen, Stuttgart 1989, Seite 607
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weiBl der Seher nichts zu berichten. Es wéire also sinnvoll,
Engel- und Schopfungskunde gemeinsam zu behandeln. Aber
wer umkreist schon gerne Himmel und Erde ohne Zwischen-
landung? Ich werde mich daher zunachst auf die Engelkunde
konzentrieren und mochte mich erst spater mit der Schop-
fungskunde befassen.

Das ist auch aus einem anderen Grunde sinnvoll. Der Luzifer-
komplex bietet namlich an sich schon gentigend Konfliktstoff.
Nicht ohne Grund wurde er in der Kontroverse angesprochen,
die Ende der siebziger Jahre zwischen Swedenborgianern und
Lorberianern stattfand. Ich hatte Gelegenheit, den Briefwech-
sel einzusehen, der damals am Rande der offiziellen Veroffent-
lichungen gefiihrt wurde. Daraus nur zwei Zitate, die u.a. den
Geisterfall als Hauptdifferenzpunkt bezeichnen. Friedemann
Horn schrieb: »Ich sehe vor allem zwei Fragenkomplexe, die
zwischen uns abgeklart werden miiten ... Wer ist der Urhe-
ber der Lorber'schen Diktate (und im weiteren Sinne aller
sogenannten Vater-Worte)? ... Der andere Komplex ist die Lehre
von Luzifer mit all ihren unsagbar weitldufigen Folgeerscheinun-
gen.«** Und der exzellente Lorberkenner Wilfried Schlitz
schrieb: »Wie ich aus dem letzten Schreiben von Dr. F. Horn
an Dich ersehe, gibt es doch groBere Lehrunterschiede zwi-
schen Swedenborg und Lorber: 1. Swedenborg lehrt, dass eine
abgeschiedene Seele sich in alle Ewigkeit nicht mehr andern
kann und wird und statisch, unveranderlich genau so bleibt,
wie sie im Augenblick des Todes in ihrer herrschenden Liebe
beschaffen war. 2. Swedenborg lehrt, dass es keine urgeschaf
fenen Engel und urgeschaffenen Geister gibt. Damit gleichzeitig
lehnt Swedenborg die gesamte Lehre vom Fall Luzifers und der
daraus entstandenen materiellen Schopfung ab.«** Der Luzifer-
komplex wurde also mehrfach als Lehrgegensatz nambhaft
gemacht.

2 Brief an Peter Keune vom 1.9.1976

2 Brief an Peter Keune vom 20.9.1976
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Doch worin soll der Streit bestehen? Swedenborg zufolge ent-
stammen die Engel ausschlieBlich dem menschlichen Ge-
schlecht, folglich gibt es keine urgeschaffenen Engel und
schon gar Kkeinen urzeitlichen Engelfall. Lorber dagegen
spricht ausdriicklich von »urgeschaffenen Engeln« (GEJ
4,105,11); und sein buntes Gemalde vom Fall Luzifers ldsst
vermuten, dass er diese alte jidische Mythe im Unterschied
zu Swedenborg kritiklos ibernommen hat. Das ist in kurzen,
zugespitzten Worten der Gegensatz. Doch Ziel der vorliegen-
den Untersuchungen ist es, den Knoten zu entwirren und zu
zeigen, dass der Widerspruch in der angenommenen Weise
gar nicht besteht. Ich gehore zwar nicht zu denen, die aus
falsch verstandenem Harmoniebediirfnis alle Briiche und
Springe beseitigen wollen, denn die Wahrheit zeigt sich stets
in Widerspriichen, aber wer das Seziermesser des kritischen
Verstandes gebrauchen will, der muss den Schnitt auch dort
machen, wo er tatsdchlich zu machen ist.

Swedenborg und Lorber gegeniiber der klassischen Engellehre

Swedenborg und Lorber haben die klassische Engellehre kei-
neswegs einfach iibernommen. Beide haben gezielte und gra-
vierende Verdnderungen vorgenommen, jedoch auf vollig
verschiedenen Gebieten. Swedenborgs Hauptinteresse gilt der
Feststellung, dass die geistige Welt aus dem menschlichen
Geschlecht hervorgegangen ist (HH 311-317). Lorbers Haupt-
interesse gilt der Feststellung, dass die materielle Welt aus
dem Fall Luzifers hervorgegangen ist. Swedenborgs Seher-
blick schaut sozusagen ausgehend von der Erde nach vorn, in
den Himmel; Lorbers Sicht geht von der Erde aus zuriick in
die Urschopfung. Dabei sind beide Schauungen auffallend eng
mit der Erde, dem Brennpunkt des Geschehens, verbunden.

Swedenborgs Revolution besteht in der Einsicht, dass Himmel
und Holle dem menschlichen Geschlecht entstammen. Diese
Einsicht muss nicht als Widerspruch gegentiber Lorbers Fest-
halten an einer geistigen Urschopfung dargestellt werden,
obwohl dies haufig so geschieht. Ohne Frage, Swedenborg hat
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klar gesagt: »Michael, Gabriel und Raphael sind nichts ande-
res als Engelgesellschaften, die wegen ihrer Funktion so ge-
nannt werden« (HH 52; vgl. auch HG 8192¢ und WCR 300).
Das ist richtig; das ist die »innerhimmlische« Sicht der Dinge.
Ist damit aber auch ein unaufldslicher Widerspruch zu Lorbers
Erzengellehre gegeben? Diese Frage gilt es zu untersuchen.
Vorab nur soviel: Swedenborgs Stellung zu den Engeln der
klassischen Angelologie und zum Fall eines Teils dieser Engel
muss im Rahmen seines Hauptanliegens gesehen und begrif-
fen werden. An und fiir sich ist die Frage einer geistigen Ur-
schopfung Swedenborgs Thema nicht. Die Dinge liegen hier
ahnlich wie in der alten Streitfrage nach dem Ursprung der
Seele.? Wenn Swedenborg sagt, die Seele stamme vom Vater,
dann will er damit nicht priméar in den alten Streit eingreifen,
denn diese AuBerung macht er immer nur im Rahmen seiner
Lehre vom Herrn. Er will sagen, dass die Seele unseres Herrn
vom Urgottlichen des Vaters abstammte und daher zuinnerst
gottlich war, was sich im Prozess der Verherrlichung auch
zeigte. Das Bose konnte ihn daher nur umbranden, wie die
Wogen des wildschaumenden Meeres das Land, ihn aber nie
vollig iberschwemmen, weswegen unser Herr den Kampf
gegen das Bose aufnehmen und siegreich bestehen konnte.
Ebenso ist die Ablehnung einer geistigen Urschopfung kein
selbstindiges Thema Swedenborgs, sondern steht immer im
Zusammenhang mit dem menschlich-irdischen Ursprung der
anderen Welt. Man kann also die These wagen, dass Sweden-
borg eine geistige Urschopfung nur insoweit ablehnt, als sie
einen Widerspruch zu seinem Hauptanliegen darstellt.

Lorbers Revolution fand auf einem anderen Gebiet der klassi-
schen Angelologie statt. Nicht der Ursprung der Engel des
Himmels, sondern die Folgen jenes tliberlieferten Abfalls eini-
ger Engel von Gott beschiftigen sein Gemit. Sah man den
Aufenthaltsort der gefallenen Engel vor Lorber in der Holle,

2 Praexistentianismus, Emanatismus, Generatianismus oder Kreatia-

nismus? Swedenborg vertritt eine Form des Generatianismus.
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ohne eine rechte Vorstellung davon zu haben, so kann man
ihn seit Lorber in der materiellen Weltenschopfung erblicken.
Lorber hat eine ganz unmittelbare Verbindung zwischen der
Angelologie und der Kosmologie hergestellt; eine Verbindung,
die so nirgends zu finden ist, weder im jidischen Denken
noch im katholisch-christlichen Bereich und wohl auch in der
Gnosis nicht. Dort findet man lediglich den Gedanken, dass
im Menschen gefallene Lichtfunken eingekerkert sind, die auf
das befreiende Licht der Gnosis (Erkenntnis) warten, aber
dass die gesamte materielle Schopfung das Gefangnis eines
urgeschaffenen Geistes darstellen soll, hat in dieser Totalitat
und Konsequenzenfiille wohl nur Lorber gedacht.

Um es auf den Punkt zu bringen: Swedenborgs Interesse ge-
genlber der herkommlichen Engellehre ist anthropologischer,
Lorbers Interesse hingegen kosmologischer Natur. Das muss
man wissen, um nicht Apfel mit Birnen vergleichen zu wollen.

Himmel und Holle aus dem menschlichen Geschlecht

Nach herkommlicher Lehrmeinung sind Engel und Menschen
zwei vollig verschiedene Wesensgattungen. Engel sind geisti-
ge Wesen, am Anfang der Zeit von Gott geschaffen. Menschen
sind geistig-materielle Wesen, bestehend aus zwei We-
senselementen, einem materiellen Leib und einer geistigen
Seele. Der Leib gehort so wesentlich zum Menschsein, dass
die entkorperten Seelen ihren Leib am Jiingsten Tag wiederer-
halten miissen. AuBerdem waren die Engel eher da als die
Menschen.

Ganz anders hat das Swedenborg gesehen. Zwischen Men-
schen und Engeln besteht kein wesentlicher Unterschied. Sie
sind nur durch die Schwelle des Todes voneinander getrennt.
Die vierte Kreaturgattung unterscheidet sich von der flinften
lediglich wie die Puppe vom Schmetterling. Das ist Sweden-
borgs Hauptaussage, alles andere nur Beiwerk, was deutlich
wird, wenn man das folgende Zitat aufmerksam liest:

»In der Christenheit ist vollig unbekannt, dass Himmel und
Holle aus dem menschlichen Geschlecht hervorgegangen sind
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(Stufe der These). Man glaubt allgemein, die Engel seien am
Anfang erschaffen worden und daher stamme der Himmel.
Der Teufel oder Satan aber sei ein Engel des Lichts gewesen,
sei jedoch, weil er sich empdrt habe, mit seiner Schar hinab-
gestoBen worden und daher stamme die Holle (Stufe der Anti-
these; sie wird nur als Gegensatz zur These referiert). Die Engel
wundern sich sehr dariiber, dass ein solcher Glaube in der
Christenheit herrscht und wollen daher, dass ich aus ihrem
Mund versichere, dass es im ganzen Himmel keinen einzigen
Engel gibt, der am Anfang erschaffen worden, noch in der
Holle irgendeinen Teufel, der als Engel des Lichts erschaffen
und spater hinabgestoBen worden ist. Vielmehr seien alle im
Himmel wie in der Holle aus dem menschlichen Geschlecht
(Stufe der kontrastreich formulierten These; unmissverstdindliche
Abgrenzung gegeniiber der Antithese).« (HH 311 mit Auslas-
sungen)

Die Fiihrung des Gedankens ist klar: Himmel und Holle sind
aus dem menschlichen Geschlecht. Wollte man ihren Ur-
sprung aus einer geistigen Urschopfung ableiten, so ware das
falsch. So gesehen lasst Swedenborg die Existenz einer geisti-
gen Urschopfung durchaus offen, aber sie darf nicht fiir den
Ursprung von Himmel und Holle in Anspruch genommen
werden. Wir werden spater sehen, dass Lorber dies auch nicht
tut.

Was fiir die Engel gilt, trifft auch fiir die Teufel zu. Urgeschaf-
fene Teufel oder Satane gibt es nicht; alles hat sich aus dem
menschlichen Geschlecht entwickelt:

»Bis heute glaubt man auf Erden, es gebe einen bestimmten
Teufel, der die Hollen beherrsche; er sei urspriinglich als En-
gel des Lichts erschaffen, dann zu einem Emporer geworden
und mit seiner Rotte in die Holle hinabgestoBen worden. Die-
ser Glaube beruht darauf, dass im Wort sowohl vom Teufel
und Satan als auch von Luzifer (Lichtbringer) gesprochen
wird und man das Wort an diesen Stellen rein buchstiblich
versteht. In Wirklichkeit hat man unter dem Teufel und Satan
die Holle zu verstehen, wobei der Teufel die Holle bezeichnet,
die weiter hinten liegt, wo sich die Schlimmsten befinden,
bose Engel (oder Genien) genannt. Der Satan hingegen be-
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zeichnet die weiter vorn liegende Holle, wo sich die weniger
Bosartigen aufhalten, bose Geister genannt. Unter Luzifer
sind hingegen diejenigen zu verstehen, die aus Babel oder
Babylonien stammen, das heiB3t Geister, die ihre Herrschafts-
bereiche bis in den Himmel ausdehneng (HH 544).

»Teufel sind die im anderen Leben, die Menschen waren und
ihr Leben in der Welt in Hass, Rache und Ehebruch verbrach-
ten. Der Teufel bezeichnet nichts anderes als eine solche Hol-
lenschar. Folglich ist die Meinung falsch, es gebe einen Teu-
fel von Anfang der Schopfung an, und zwar einen anderen als
die Menschen, die so (ndmlich teuflisch) beschaffen wareng
(aus HH 968).

Nebenbei differenziert Swedenborg auch zwischen »Teufel«
und »Satan«: Teufel bezeichnet das Bose, Satan das Falsche
(EO 97, 550).

Interessant ist nun, dass auch Lorber Swedenhorgs Anliegen
ohne Wenn und Aber tibernommen hat und dennoch seltsa-
merweise Raum genug gefunden hat, um sein eigenes Anlie-
gen, die Verknipfung des Engelfalls mit der materiellen
Schopfung, ungehindert zur Entfaltung bringen zu konnen.
Das ist aus der Sicht eines Swedenborgianers verwunderlich
und hat daher zu Fehleinschiatzungen gefiihrt.

Zunachst die Aussagen bei Lorber, die sich problemlos mit
denen Swedenborgs decken: »Ubrigens gab es im wahren
Himmel niemals irgendeinen Engel, der nicht zuvor auf ir-
gendeiner Erde ein Mensch gewesen wire« (GEJ 7,56,8). Auch
»wir [Engel] waren einmal auf irgendeinem Weltkorper das,
was ihr [Menschen] nun seid« (GEJ 6,190,3; vgl. auch Vers
17). Die »Hauptnachkommen des ersten Menschenpaares
waren in einer steten Verbindung mit Gott und den Engeln,
die ehedem auch, wennschon auf einem anderen Erdkoérper,
als Korpermenschen gelebt haben« (GEJ 8,128,2).

Aber nicht nur die Engel, auch die Teufel sind allesamt aus
dem menschlichen Geschlecht: »Bevor es aber keinen Men-
schen auf einem Weltkorper gab, da gab es auf demselben
auch keinen personlichen Teufel« (GEJ 8,35,16). »Es gibt in
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der ganzen Natur- und Geisterwelt keine sogenannten Urteu-
fel, sondern nur solche, die schon friither als unverbesserlich
schlechte und lasterhafte Menschen einmal auf der Erde ge-
lebt haben« (GEJ 5,97,5). Da dieses Wesen, namlich Satan,
»sich aber schon in solcher Zeit eine Menge gleichgesinnter
Geister aus dem menschlichen Geschlecht herangebildet hatte,
so wirkte es dann durch diese seine Engel; denn ein Diabolus
oder Teufel ist nichts anderes als ein in der Schule des Satans
herangewachsener und ausgebildeter Geist¢ (EM 56).

Nach dem Gesagten kann man Lorber nicht den Vorwurf ma-
chen, er leite in schroffem Gegensatz zu Swedenborg Himmel
und Holle woanders als »aus dem menschlichen Geschlechte
her. Was hat es dann aber mit den urgeschaffenen Engeln und
dem Fall Luzifers auf sich?

Widersprechen Lorbers »urgeschaffene Engel«
dem Swedenborg'schen System?

Wir haben gesehen, dass es auch fiir Lorber ganz in Uberein-
stimmung mit Swedenborg »im wahren Himmel niemals ir-
gendeinen Engel« »gab«, »der nicht zuvor auf irgendeiner Erde
ein Mensch gewesen ware.« So weit, so gut. Nun gibt es aber
fir Lorber auch »urgeschaffene Engel« (GEJ 4,105,11) bzw.
»Erzengel¢« (GEJ 5,106,10). Sie »wurden endlos lange eher
geschaffen, als irgendeine Spur von einer materiellen Schop-
fung vorhanden war¢ (GEJ 2,134,2). »Fleisch und Blut« haben
sie »nie getragen« (GEJ 2,79,3). Damit ist klar, dass diese
Engel nicht zu den Engeln des Himmels gehoren konnen,
denn die haben alle »Fleisch und Blut« getragen. Lorber unter-
scheidet folglich zwei Gattungen von Engeln: a) urgeschaffene
Engel und b) Engel aus dem menschlichen Geschlecht. Dabei
macht er sich die unterschiedlichen Bedeutungen, die im
Begriff »Engel« anklingen, zunutze: Engel sind a) entspre-
chend der Grundbedeutung des Wortes Boten?” des Herrn und

7 Man beachte den alttestamentlichen Engel oder Boten des Herrn (ma-

lak-Jahwe). Manchmal wird zunéchst von einem Engel gesprochen, der



Unselbstandige Publikationen 1986 bis 1993 109

b) entsprechend dem allgemeinen Verstdndnis die Bewohner
des Himmels.

Die Himmelsengel sind jedem Swedenborgianer ein Begriff;
weniger bekannt ist, dass »Engel« fiir den Seher noch weit
mehr bedeutet: »Unter »Engeln¢ wird im Wort der Herr ver-
standen, weswegen der Herr selbst )Engel« genannt wird. Von
daher bezeichnen »Engelc auch das Gottlich Wahre, denn das
vom Herrn ausgehende Gottlich Wahre macht den Himmel,
folglich auch die Engel, die den Himmel bilden« (HG 8182b).
»Durch den Engel wird im hochsten Sinne der Herr bezeich-
net, hernach der Himmel der Engel (die Himmelsengel), und
dann auch das vom Herrn ausgehende Gottlich Wahreg
(EO 647). mEngelc bezeichnen im Wort etwas vom Herrn, d. h.
Gottliches.« (HG 4085).

All diese Stellen bieten auBerdem noch interessante Parallelen
zur Vertiefung des Verstdandnisses. Speziell zu den Erzengeln
meint Swedenborg: Michael, Raphael und andere bezeichnen
»eine engelhafte [= von Gott ausgehende] Funktion, somit das
Géttliche des Herrn hinsichtlich dieser Funktion« (HG 8192c).
Die Himmelsengel nennt Swedenborg himmlische, geistige,
natlrlich-geistige und natiirlich-himmlische Engel (HH 31), je
nach dem Grad der Aufnahme fiir das eigentlich Engelhafte.
Uns interessieren nun die hoheren Bedeutungsebenen des
Begriffes »Engel«, denn den dort noch vorhandenen Platz fiillt
Lorber ideenreich aus.

Zuniachst, indem er das Wesen der »urgeschaffenen Engel«
von dem der Engel des Himmels unterscheidet, wobei der
Begriff »Bote« sehr originell aufgefasst wird. Die »urgeschaffe-
nen Engel¢ sind mit Gott so eins wie das ausstrahlende Licht
mit der Sonne (GEJ 5,106,9). Von einer Sonderung oder gar
Selbstdndigkeit der Botenkrafte Gottes gegentiber dem Urwe-
sen Gottes kann keine Rede sein. Wahrend die Engel des
Himmels ein »Eigenes« haben (GLW 114), weil sie die Erfah-

Redende dann aber als der Herr bezeichnet (Gen 16,7-11 und 13). Das
zeigt, dass der Engel des Herrn keine selbstandige Personlichkeit ist.
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rung der Stunde (als Sonderung gedacht) gemacht haben, sind
die Urengel Gottes »eigentlich noch kein Ich« (GEJ 3,180,20).
Sie sind lediglich Funktionen Gottes. Thre vollige Abhangig-
keit von Gott beschreibt Lorber in zahlreichen Bildern und
Worten: Die Erzengel »sind pure AufnahmegefiBe des gottli-
chen Willens und hernach die Austrager [daher Boten] dessel-
ben!« Sie »sind gewissermaBen die Fliigel des géttlichen Willens
und sind sonach ganz eigentlich der gottliche Wille selbst
(GEJ 2,136,6). »Wir Engel sind im Grunde ja nichts als Aus-
strahlungspunkte des gottlichen Geistes! Wir sind gewisserart
der personifizierte, kraftigst wirkende Wille Gottes«. Wir sind
ynichts als Arme und Finger des Herrn«. »Von uns gehort alles,
was du an uns siehst, dem Herrn; nichts ist als irgend selb-
stindig uns zu eigen, und es ist eigentlich alles an uns der
Herr Selbst¢. Wir sind »des Herrn Wille und Tat« (aus GEJ
3,180). Die schon mehrfach verwendete Stelle GEJ 7,56,8
lautet vollstandig:

»Ubrigens gab es im wahren Himmel niemals irgendeinen
Engel, der nicht zuvor auf irgendeiner Erde ein Mensch ge-
wesen ware. Das aber, was ihr euch unter den als reine Geis-
ter geschaffenen Engeln sehr irrig vorstellet ist nichts als die
auswirkenden Krifte und Mdchte Gottes, durch die Gottes All-
gegenwart, in aller Unendlichkeit wirkend, bekundet wirdg.

Das hier von Lorber ausgebreitete Verstindnis vom unselb-
standigen Wesen der Erzengel kann als Interpretation ihrer
Namen aufgefasst werden, denn die Endsilbe -el in Rapha-el,
Micha-el, Gabri-el und Uri-el bedeutet »Gott¢ und weist die
Erzengel als Qualifikationen Gottes aus. Raphael heifit »Ge-
heilt hat Gott«, Michael »Wer ist wie Gott?«, Gabriel yMann
oder Kraft Gottes«, Uriel »Mein Licht ist Gott« (vgl. auch Swe-
denborg EO 548). Diesem Namensverstindnis folgend be-
nennt Lorber die Erzengel im 5. Kapitel der »Haushaltung
Gottes«, wo von der geistigen Urschopfung die Rede ist, nicht
mit ihrem Namen, sondern mit einem Sinnspruch
(HGt 1,5,12), den der interessierte Leser selbst nachlesen
kann.
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Die Erzengel Lorbers sind geistige Gebilde, d. h. Gedanken
und Ideen Gottes, und als solche nicht undhnlich den Gedan-
kenformen eines Menschen. Nur kann Gott im Unterschied
zum Menschen seine Gedanken und Ideen aus sich herausstel-
len, ohne an eine vorgegebene Materie ankniipfen zu mussen.
Die »erstgeschaffenen Geister« sind »die freien und belebten
Ideen Gottes im endlosen Raume« (GEJ 2,224,1). Oder: »Die
urgeschaffenen groBen Geister sind ja eben die Gedanken in
Gott und die aus ihnen hervorgehenden Ideen« (GEJ 7,18,2).
Als Gedankenformen besitzen sie noch ldngst nicht die Objek-
tivitdt (Gegenstandlichkeit) materieller Dinge. Man darf Lor-
bers Erzengellehre nicht grobmateriell auffassen. Die ersten
groBen Gedankenfiguren Gottes sind die Urformen der Schop-
fung und sind, wie es schon der Name Engel sagt, Boten oder
Ausstrahlungen des groBen, heiligen Schopfungsgedankens in
die Weiten des endlosen Schopfungsraumes. Lorbers Erzen-
gellehre ist sonach eine geistige Deutung des Wunders
»Schopfung«. Im Unterschied zu Swedenborg hat Lorber die
Naturwissenschaften nie ernsthaft studiert. Wem mag es da
verwundern, dass sein Verstdndnis der Schopfung ein ganz
anderes ist als dasjenige Swedenborgs? Man lasse nur einmal
einen Philosophen und einen Botaniker ein und denselben
Baum beschreiben! Thre Aussagen werden so unterschiedlich
sein, dass man Miihe haben wird zu glauben, ihnen liege
derselbe Baum zugrunde.

Die Erzengel als »der personifizierte Ausdruck« »des gottlichen
Willens und der gottlichen Kraft« (GEJ 5,106,9) oder als »son-
derheitliche Reprasentanten der allgemeinsten Gotteslebens-
kraft« (GEJ 3,32,9) erscheinen stets »in der Gestalt eines Men-
schen« (GEJ 2,195,5), denn die Gedanken und Ideen Gottes
verbinden sich immer »nach der Urform Gottes¢ (GEJ
2,227,2), welche die Menschenform ist. Gleichwohl sind die
Engel nur »Licht und Feuer« (Weisheit und Liebe): Einzig die
Liebe, die selbst Gott den Herrn »zum Menschen vor euch
[Menschen] zeihet, macht auch uns Engel zu Menschen vor
euch, ansonst wir nur Licht und Feuer sind, hinauszuckend
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durch alle die endlosen Raume als groBe, schopferische Ge-
danken, erflllt mit Wort, Macht und Willen von Ewigkeit zu
Ewigkeit!« (GEJ 3,180,3). Das Personifikationsprinzip kann
einem Swedenborgianer nicht fremd sein; man denke nur an
die weitreichenden Folgerungen Swedenborgs aus dem Gott-
lich Menschlichen des Herrn! Die folgenden Belege zeigen,
dass sich die Schopfungen des Geistes stets menschlich figu-
rieren:

»Eine jede Neigung des Guten und zugleich des Wahren ist in
ihrer Form Mensch.« (GV 66). »Die Liebe zusammen mit der
Weisheit ist in ihrer Gestaltung Mensch, weil Gott, der die
Liebe und Weisheit selbst ist, Mensch ist.« (GLW 179). »Das
Gottlich Hervorgehende ist im groBten und kleinsten
Mensch.« (Ath. 178).

Somit werden auch die Gedanken und Ideen Gottes, die er als
Schopfer gedacht haben mufB3, Menschenform haben, obgleich
sie ihrem innersten Wesen nach »Licht und Feuer¢ sind.

Die Erzengel oder Urgedanken Gottes erscheinen zwar als
Menschen, werden aber erst dann Menschen, wenn sie einen
der zahllosen Erdkorper im Weltall als Wesen aus Fleisch und
Blut betreten. Der Fleischesweg, den der Herr als der reinste
Geist gegangen ist, ist das Nadelohr, durch das die alte Schop-
fung hindurch muB, um zur neuen Schopfung zu werden. Die
neue Schopfung Gottes ist Jesus Christus und die Wiederge-
burt. Jesus Christus, die neue Gedankenschopfung, dass Gott
Fleisch werden musste, um das Sterbewesen des Ackerbauern
zu erlosen. Und die Wiedergeburt, die Neuschopfung des
Geistes, derzufolge wir Gott von Angesicht zu Angesicht er-
schauen werden wie ein Bruder den andern. Das erst ist der
neue Himmel, der »wahre Himmel« (GEJ 7,56,8) aus dem
menschlichen Geschlecht.

Swedenborg hat eine geistige Urschopfung zwar nie zum
Thema seiner Offenbarung gemacht, erwahnenswert ist aber
seine Vorstellung von den Strahlengiirteln rings um die geis-
tige Sonne. Sind diese Strahlengiirtel mit Lorbers Erzengeln
verwandt? Den Texten zufolge handelt es sich bei den Strah-
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lenglrteln um Uberhimmlische Spharen aus dem Licht des
Gottlich Wahren und dem Feuer der Gottlichen Liebesglut.
Nach allem, was man von Swedenborg weifl, wird man auch
von Substanz und Form sprechen missen und von Wesen in
Menschengestalt. Die Texte lauten: »Das unmittelbar vom
Herrn ausgehende Wahre kann, weil es aus dem Gottlich
Unendlichen kommt, von keiner lebenden Substanz, die ja
endlich ist, aufgenommen werden, somit von keinem Engel
[Himmelsbewohner!]. Deshalb hat der Herr aufeinanderfol-
gende Sphdren (successiva) geschaffen, durch die das unmit-
telbar ausgehende Gottliche Wahre wie durch Mittel(glieder)
mitgeteilt werden konnte. Aber die erste dem Gottlich Wahren
entstammende Sphare ist des Gottlichen noch zu voll, als dass
sie schon von einer lebenden und endlichen Substanz, einem
Engel also, aufgenommen werden konnte. Deshalb schuf der
Herr noch eine weitere Sphare, durch die das unmittelbar
ausgehende Gottlich Wahre einigermaBen aufnehmbar wurde.
Diese Sphére ist das gottliche Wahre im Himmel. Die ersten
beiden Spharen [= das Gottlich Wahre und die erste Sphéare?]
sind tber den Himmeln und sind gewissermafien Strahlengtir-
tel (cingula radiosa) aus dem Flammenmeer rings um die Son-
ne des Herrn.« (HG 7270b).

Auch in »Himmel und Hoéllex kommt Swedenborg auf diese
Strahlengiirtel zu sprechen. Dort heiBt es jedoch nicht, das
Gottlich Wahre werde angepasst, sondern die Liebesglut des
Herrn, was freilich kein Widerspruch ist, denn in den iber-
himmlischen Sphéren sind Liebe und Weisheit bzw. Wahrheit
noch eins: »Der Herr als Sonne flieBt nicht unmittelbar in die
Himmel ein, sondern vermindert auf dem Wege die Glut sei-
ner Liebe stufenweise. Diese Herabminderungen erscheinen
als Strahlengiirtel rings um die (geistige) Sonne¢ (HH 120). Im
Lorberwerk kennzeichnet Raphael das Wesen der Erzengel
mit den Worten: »Wir sind um Gott herum [cingula radiosa] so
ungefiahr das, was das aus der Sonne ausflieBende Licht [Divi-
num Verum] ist« (GEJ 5,106,9).
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Zusammenfassend kann man sagen, dass Lorbers Erzengel-
vorstellung dem Swedenborg'schen System nicht wider-
spricht, weil Lorber a) Swedenborgs Hauptanliegen wahrt und
b) Swedenborgs Vorgaben sehr geschickt mit konkreten Ideen
ausflllt. Lorbers Erzengel gehoren einem Bereich an, der mit
den Himmeln nichts zu tun hat und somit auch mit den En-
geln des Himmels nicht kollidieren kann.

Der Fall Luzifers: Ein alter Mythos neu gesehen
Ursprung und Verbreitung

Der Mythos vom Fall Luzifers, des Satans, der ein Engel des
Lichts war, geht auf Jesaja 14,12-15 zurtick. Dort beginnt der
Text mit den Worten: »Wie bist vom Himmel du gefallen, du
Leuchtender, Sohn der Morgenrote!« Das hebriaische Wort
»Helel«, hier mit »Leuchtender« libersetzt, wurde in der grie-
chischen Bibeliibersetzung (Septuaginta) mit »eosphdéros«
wiedergegeben, aus »eos«, das »Frithlicht« und »phero«, »brin-
gen¢. Dementsprechend wahlte die lateinische Bibelliberset-
zung (Vulgata) »lucifer« (lux und ferre = Lichtbringer), so dass
man seitdem lesen kann: »quomodo cecidisti de caelo lucifer
qui mane oriebaris (Swedenborg: lucifer, filius aurorae)«. So
kam Luzifer in die Heilige Schrift, und seither ratselt die
Fachwelt, was es mit seinem Namen wohl auf sich habe.

Allerdings sollen sich schon in der Schopfungsgeschichte
Hinweise auf einen Kampf im Himmel finden lassen. Friedrich
Weinreb berichtet, nachdem er auf unterschiedliche Schreib-
weisen der »Lichter« des vierten Schopfungstages hingewiesen
hat: »Die miindliche Uberlieferung [des Judentums] erzihlt,
die Lichter hatten zwar bei ihrer Erschaffung vollstindige
Lichter werden sollen, im Himmel aber sei es zu einem Kampf
gekommen ...<** Und Lorber schreibt: »Der Fall der erstge-
schaffenen Geister ... ist die grofe Scheidung, von der Moses

28

Friedrich Weinreb, Die Symbolik der Bibelsprache: Einfiihrung in die
Struktur des Hebrdischen, Nach der Bearbeitung von Dr. Friedemann
Horn, Bern 1981, Seite 44.
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sagt: hDa schied Gott das Licht von der Finsternis!« (GE]
2,224,1).

Im Judentum war der Mythos sehr verbreitet, wie die Apokry-
phen des Alten Testaments und das Neue Testament zeigen.
So liest man im »Buch Henoch«: »Weiter sah ich mit meinen
Augen, wahrend ich schlief, und ich sah den Himmel oben,
und siehe, ein Stern fiel vom Himmel herab¢ (86). Und in der
ebenfalls apokryphen Schrift »Das Leben Adams und Evas«
spricht der Teufel »aufseufzend«: »Adam, meine ganze Feind-
schaft, Neid und Schmerz geht gegen dich, weil ich deinetwe-
gen vertrieben und entfremdet ward von meiner Herrlichkeit,
die ich im Himmel inmitten der Engel hatte, und deinetwegen
auf die Erde hinabgestoBen ward.« (12). Im Neuen Testament
kiinden 2 Petr 2,4 und Jud 6 von der Engelsiinde.

Die christliche Kirche hat diesen Mythos unverandert tber-
nommen. Swedenborg und Lorber hingegen haben ihn neu
gesehen. Swedenborg geht von Jesaja 14 aus und deutet die-
sen Text im Sinne der Entsprechungskunde. Lorber geht von
der ursprachlichen Bedeutung der Worte »Luzifer« (Helel) und
»Satan« aus und kommt auf diese Weise ebenfalls zu einem
vertieften Verstindnis. Beide Neuoffenbarer lehnen die vulga-
re Erzéhlform als falsch ab, denn sie entspringt dem viel zu
oberflachlichen Buchstabenverstandnis.

Swedenborgs Deutung der Jesajastelle

Ausgehend von Jesaja 14 sieht Swedenborg in Luzifer den
alten Geist der Erhebung gegen Gott, der schon in Babel
herrschte: Wohlan, lasset uns einen Turm bauen »und seine
Spitze sei im Himmel« (Gen 11,4). »Unter Luzifer sind [daher]
diejenigen zu verstehen, die aus Babel oder Babylonien stam-
men, d. h. Geister, die ihre Herrschaftsbereiche bis in den
Himmel ausdehnen.« (HH 544). Luzifer ist somit auch ein Bild
fir diejenigen, die sich Gottliche Vollmachten anmaBen, z. B.
die Macht, den Himmel auf- und zuzuschlieBen oder Siinden
zu vergeben (GV 257 und 231). Da dies nur auf dem Wege der
Entweihung des Wortes geht, bezeichnen Luzifer und Babel
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auch dies (EO 24). Den luziferisch-babylonischen Geist sah
Swedenborg in der katholischen Kirche und in gewissen holli-
schen Gesellschaften am Werke. Er ist aber sicherlich auch
andernorts wirksam. Ich sehe in Swedenborgs Zuschreibun-
gen lediglich Beispiele und setze sie nicht absolut. Das Leuch-
tende in »lucifer, filius aurorae (Lichtbringer, Sohn der Mor-
genrote)« erklart Swedenborg mit dem anfanglichen Eifer fir
die Sache des Herrn. Da aber inwendig meist nur das Verlan-
gen, Herrschaft iber andere austiben zu wollen, vorhanden
ist, tritt frither oder spater die Entweihung der heiligen Ge-
genstande zutage (GV 257 und OE 1029,11).

Lorbers Namensdeutungen

Lorber gelangt zu seiner Interpretation, indem er von der
ursprachlichen Bedeutung der Begriffe »Helel¢ und »Satang
ausgeht. »Helel¢ bedeutet »Leuchtender«, »Satan¢ bedeutet
yWidersacher« oder »Gegner«. Der folgende Text” behandelt
das Wesen Luzifers. Wer ihn aufmerksam liest, findet sowohl
das Leuchtende als auch das Widerstehende: »In diesem Geis-
te wollte die Gottheit Selbst den festen Punkt der eigenen
Wirksamkeit feststellen, gleichwie ein Mensch, welcher geht,
in dem festen Stiitzpunkt der Erde erst einen festen Punkte
findet, seine Kraft wirken zu lassen und sich fortzubewegen.
Der Widerstand, den die Erde selbst bietet, ist aber gerecht, ja,
ist das Mittel, dass die Kraft eigentlich zum Vorschein kommt
und dadurch Fortbewegung geschieht. Diese abgegebene
Kraft, welche in den neu erstandenen Geist eingelegt wurde,
war der Gegenpol, d.h. war der gerechte Gegensatz aller der
Eigenschaften, die ihr als gottlich bezeichnet, welcher deswe-
gen aber nicht ungottlich ist, sondern nur ermoglicht, das
rechte Licht der Erkenntnis zu verbreiten.¢ (GEJ 11,17,6). Der
rerstgeschaffene Geist« hieB wLuzifer¢ (d. h. Lichttrager)g,
weil er »in sich das Licht der Erkenntnis« trug und »als erstes

#  Der 11. Band des Werkes »Das groBe Evangelium Johannis« wurde 27

Jahre nach Lorbers Tod durch Leopold Engel niedergeschrieben, wird
aber seit eh und je zur Neuoffenbarung Lorbers gerechnet.
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Geistwesen die Grenzen der innergeistigen Polaritdten recht
wohl erkennen« konnte. (GEJ 11,17,12; vgl. auch Vers 11).
Hier wird die Entstehung von Bewusstsein geschildert.

Es klang schon an, dass der Bewusstseinstrager zugleich auch
(gerechter) Gegner bzw. Gegeniiber Gottes sein mufB. Damit
sind wir bei der geheimnisvollen hebraischen Buchstaben-
kombination »stn¢, die Lorber einmal weiblich (Satana), ein-
mal (Satan) vokalisiert (EM 56), womit der Zwiespalt im We-
sen der bewussten Schopfung, somit auch des Menschen,
angedeutet ist, die einesteils Aufnahmegefi Gottes sein
kann, sich andernteils aber auch diesem Einfluss verschliefen
kann. Swedenborg hat auf das Wechselseitige der Verbindung
mehrfach hingewiesen, ferner auf »die Verbindung des Akti-
ven und Passiven« (WCR 588). Erwdhnt seien auch Sweden-
borgs Ausdriicke »Hauptursache« und »werkzeugliche Ursa-
che¢ (WCR 473). Diese Begriffspaare verdeutlichen die Zu-
sammengehorigkeit von Sein und Gegensein. Ausgehend von
der Grundbedeutung Satans als Widersacher oder Gegner
Gottes hat Lorber den Widerstand als die Grundlage alles Seins
erkannt. Dazu die folgenden Abschnitte: »Keine Kraft kann
irgendetwas wirken, wenn sich ihr nicht eine Gegenkraft
entgegenstellt.« (GEJ 2,228,6; vgl. auch 10; GEJ 2,229,1). Die
Gegensitze sind zundchst in Gott und von da aus in den ge-
schaffenen Wesen. Satan ist dasjenige »Wesen¢ (Seinsaus-
druck), das die Gegenkrafte zum Schweigen bringen will und
daher selbst zum Schweigen gebracht wird und fortan nur
noch ein toter Seinsausdruck ist, den Lorber in der Materie
erkennt: »Satan ist eine groBe Personlichkeit und entspricht
der zu starren Ruhe und Tréigheit; denn diese geschaffene
erste groBe Personlichkeit wollte alle anderen Krafte in ihre
Wesenheit vereinen und ist aber darum tot und tatunfihig
geworden in sich selbst. Aber die in ihr besiegten anderen
Krafte ruhen dennoch nicht vollig, sondern stehen in einer
fortwahrenden Tatigkeit und personifizieren sich dadurch wie
selbstandig. Durch solche Tatigkeit beleben sie aber das
Grundwesen wie mit einem Scheinleben, und dies Leben ist
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dann offenbar nur ein Trugleben einem wahren freien Leben
gegeniiber. Solche besiegten und doch den Sieg nicht anneh-
men wollenden Krifte sind dann das, was man dem Satan
gegeniiber HTeufelc oder Hbose Geister« nennt.« (GEJ
2,229,121).

Wir sehen, dass Lorber die hebrdaischen Wortwurzeln geist-
reich aufschlieft und Swedenborg'sche Ansatze verarbeitet.

Der Fiirst der Welt

Einen »personlichen Ursatan« lehnt Lorber ebenso wie Swe-
denborg ab, allerdings erreicht Lorber dies anders als Swe-
denborg, indem er die materielle Schopfung mit dem Satan
gleichsetzt: Einen »gewissen personlichen Ursatan und per-
sonliche Urteufel hat es in der Wirklichkeit niemals woanders
gegeben als nur in der gerichteten Weltmaterie aller Art und
Gattung« (GEJ 8,34,21). »Verstehe sonach unter )Satan¢ im
allgemeinen die ganze materielle Schopfung und unter »Teufels
das getrennte Spezielle derselben.« (GEJ 8,34,9). »Der Satan
ist die Zusammenfassung des gesamten MateriemuBge-
richts®« (GEJ 8,35,14). Der »Teufel oder der Satan« »ist die
tote Materie und die in sie gebundenen und dadurch oft eine
Uiberaus lange Zeit hin gerichteten Geister« (Suppl. 249).
»Sieh, das, was man »Satan¢ und »Teufel« nennt, ist die Welt
mit aller ihrer verfiihrerischen Pracht« (GEJ 5,94,2). »Es gibt
zwar keine urgeschaffenen Erzteufel in der Art, wie ihr euch
dieselben vorstellet, — aber dennoch ist alles der Materiewelt
in seinem Urelement ebensoviel wie ein urgeschaffener Erz-
teufel ... und wer sich von der Welt und seinem Fleische zu
sehr gefangennehmen ldsst, dessen Seele ist dann auch ein

% »Materiemussgerichtq ist bei Lorber nur ein anderes Wort fiir materiel-

le Schopfung. Lorber begreift die natiirliche Welt als einen zwangswei-
sen, d. h. nach Naturgesetzen ablaufenden Prozess (deswegen Muss-
gericht), dessen Ausrichtung die Entstehung des Menschen ist. »Ge-
richt¢ ist also von »ausrichten« abgeleitet, und der gesamte Begriff
»Mussgericht« will einen bestimmten Aspekt des Naturgeschehen oder
der natiirlichen Weltordnung sichtbar machen.



Unselbstandige Publikationen 1986 bis 1993 119

personlicher Teufel ...« (GEJ 9,134,7). Lorber versteht also den
»Flrsten der Welt« des Johannesevangeliums sehr wortlich als
»Flrst der Materie« (GEJ 11,17,27). In der »Welt« ist ein boser
Geist wirksam, der mittels seiner »verfithrerischen Pracht« die
Menschen verfithren will. Nun hat Hutten (s.0.) dagegen ein-
gewendet, dass fiir Swedenborg die Schopfung gut ist
(WCR 78), wahrend sie fur Lorber bose ist. Diese Gegentiber-
stellung ist aber nur teilweise richtig, auch Swedenborg
schreibt ndmlich: »Wer die Welt und nicht zugleich den Him-
mel in sich aufnimmt, der nimmt die Holle auf.« (JG 16).
Wenn nun die »Welt¢ bdose machen kann, dann kann sie an
sich nicht gut sein. Bildhaft gesprochen ist in ihr ein boser
Geist wirksam, der sich nur aufgrund des Einflusses aus den
Himmeln Gottes nicht aus-wirken kann, weswegen der johan-
neische Christus ausruft: »Jetzt ergeht ein Gericht liber diese
Welt; jetzt wird der First dieser Welt ausgestoBen werden.«
(Jon 12,31). Die Hutten'sche Berufung auf den biblischen
Schopfungsbericht ist in den Augen eines Swedenborgianers
auch deswegen bedenklich, weil dort tiberhaupt nicht von der
Schopfung der Welt, sondern von der Wiedergeburt des Men-
schen die Rede ist.

Die Materie ist fir Lorber umhiilltes oder »fixiertes Geistiges«
(GEJ 2,195,4): »Die Materie selbst ist demnach nichts anderes
als ein gerichtetes und aus sich selbst verhartetes Geistiges;
noch deutlicher gesprochen, ist sie eine allergrobste und
schwerste Umhautung oder Umhtllsung des Geistigen.« (GEJ
4,103,4). Swedenborg bezeichnete den natiirlichen (materiel-
len) Grad als »Behélter (continens = Zusammenhaltendes oder
UmschlieBendes)« der vorhergehenden (geistigen) Grade
(GLW 209). Er verwendet die Muskelfasern als Beispiel
(GLW 190) und schreibt: »Man muss wissen, dass jeder Grad
vom anderen geschieden ist mittels eigener Hillen (velamina)
und alle Grade zusammen mittels einer gemeinsamen Hiilleg
(GLW 194). Lorber sprach von »Hiilse« (GEJ 2,232,3). Auch
fir ihn sind das Geistige und das Materielle getrennte Grade:
»Das Geistige aber kann mit all der noch so harten und groben
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Umbhiilsung nie selbst zur vollkommenen Materie werdeng
(GEJ 4,103,5).

Objektiv betrachtet ist die Materiewelt der sogenannte Satan
(Gegenpol Gottes, des Geistes), subjektiv betrachtet ist es das
Prinzip »Welt« (der Furst der Welt) im Menschen und personal
betrachtet ist es der Mensch selbst, wenn er sich von diesem
Prinzip vereinnahmen ldsst. Die subjektive Deutungsstufe
kommt in den folgenden Texten zum Ausdruck: Die »Tragheit
oder stets steigende Lust zum MiiBiggange« »ist eben jener
boseste Geist, den die Schrift ySatan« nennt.« (GEJ 5,204,8).
Swedenborg schrieb: »MiiBiggang lasst das Gemit zusammen-
sinken und erweitert es nicht, totet den Menschen ab, statt
ihn zu beleben.« (WCR 694c). Das Prinzip »Welt« ist die trage
Ruhe, die sich nur allzu leicht auf die noch unreifen Geister
Uibertragt wie eine unheimliche Krankheit, und sie in ihr Grab
reift. Die Heilige Schrift nennt die trige Weltruhe im Men-
schen »das Gericht¢ und verordnet als Gegenmittel die »Liebta-
tigkeit«: »Wer mein Wort hort und dem glaubt, der mich ge-
sandt hat, hat das ewige Leben; er kommt nicht ins Gericht,
sondern ist aus dem Tod ins Leben hiniibergegangen.« (Joh
5,24). Dass MuBiggang aller Laster Anfang ist, wei3 schon der
Volksmund; so kann es denn auch nicht verwundern, wenn
Lorber den Firsten der Welt auch mit folgender Lasterkette
charakterisieren kann: »Lige, Trug, Stolz, Habsucht, Eigen-
liebe, Neid, Hass, Herrschgier, Mordlust und allerlei Hurerei.
(GEJ 5,220,2). Wie nahe Lorber der Swedenborg'schen Wort-
wahl kommen kann, zeigt der folgende Text. Swedenborg
differenzierte bekanntlich zwischen Satan und Teufel und
schrieb: »Satane werden jene genannt, die im Falschen und
von daher im Bosen, Teufel jene, die im Bdsen und von daher
im Falschen gewesen sind.« (WCR 281m). Ganz ahnlich Lor-
ber: »Und siehe, ebendieses Falsche, die Liige und der Trug,
ist geistig genommen der »Satan¢, und alle die einzelnen, dar-
aus notwendig hervorgehenden Laster sind eben das, was man
yTeufel« nennt; und eine jede Seele, die irgendeinem der zahl-
los vielen Laster als begriindet ergeben ist, ist ein Teufel in
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Person und ein tdtiger Ausdruck eines oder des andern
Schlechten und Bosen« (GEJ 5,94,3).

Satan kam zu seiner Ehre, ein personliches Geistwesen im
Reigen der himmlischen Gottessohne zu sein, hauptsachlich
durch das Buch Hiob. Doch dieses ist »voll von Entsprechun-
geng, weil es »ein Buch der Alten Kirche« ist (WCR 201). Auch
Lorber hat Werke geschrieben, die den Satan als personales
Wesen auftreten lassen. Ich denke hier insbesondere an die
»Haushaltung Gottes«, aber auch an »Das groBe Evangelium
Johannis« und an die Jenseitswerke. All diese personlichen
Auftritte sind jedoch reine Entsprechungsbilder, wie Lorber
selbst bestitigt: Der »Satan, der den frommen Hiob so sehr
versuchteq »war der gerichtete Geist seines Fleisches, d. h.
dessen verschiedenartige Begierlichkeiten!« »Dass« »der Satan
und die Teufel von den alten Weisen [Swedenborgs »Antiqui(]
unter allerlei Schreckensbilder dargestellt wurden, hat den
Grund darin, damit die Seele unter allerlei argen Formen sich
einen Begriff bilde, welch eine Not ein freies Leben zu erlei-
den hat, so es sich wieder von dem Gerichte der Materie ge-
fangennehmen lasst. Ich selbst habe meinen ersten Jingern
einmal den Satan in einem entsprechenden Bilde auftreten
lassen, und sie entsetzten sich gewaltigst vor demselben [vgl.
GEJ 1,225]. Desgleichen geschah auch zu ofteren Malen bei
den Altvatern dieser Erde [»Haushaltung Gottes«]; doch da-
mals ward keine Erklarung darum wortlich hinzugesetzt, weil
die Alten aus dem Geiste der Weisen die hildliche Darstellung
auf dem Wege der inneren Entsprechungen wohl verstandeng
(aus GEJ 8,34 und 35).

Wollte man das Lorberwerk zum Zeugen flr einen »personli-
chen Ursatan¢ machen, so wiirde man es grob missverstehen.
Lorber beseitigt diese Schiméare, indem er den Fiirsten der
Welt tatsdchlich in der Welt erblickt. Das Weltall hat nach
Lorber Menschenform. Und nach dem Vereinsprinzip sind die
naturmiaBig bewohnbaren Welten »chaotische Konglomerate
von Seelen zu Seelen, welche in der Urzeit der Zeiten als ord-
nungsmaBige GefaBe der Geister aus Gott bei dem allgemei-
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nen Falle des einen groBen Gemeingeistes notwendigerweise
mitfallen mussten.« (GS 2,66,5). Das Vereinsprinzip ist auch
in folgender Aussage enthalten: »Der Satan ist die Zusammen-
fassung des gesamten Materiemuf3igerichts, und was seine
Personlichkeit betrifft, so ist diese an und fiir sich nirgends
da, wohl aber ist sie als ein Verein aller Art und Gattung von
Teufeln nicht nur dieser Erde, sondern aller Welten im endlo-
sen Schopfungsraume anzusehen, gleich wie auch ... alle die
zahllos vielen Hiilsengloben am Ende ihrer gemeinsamen
Zusammenfassung einen UbergroBen Schopfungsmenschen
darstellen. Im kleineren ist freilich auch ein Verein aller Teu-
fel eines Weltkorpers ein Satan, und im kleinsten MaBe ein
jeder einzelne Teufel fir sich.« (GEJ 8,35,14-15). Doch das ist
nun schon Schopfungskunde und gehort deshalb nicht zu
unserem eigentlichen Thema!

AbschlieBend noch ein Wort zum Begriff »Fall¢. Was soll »fal-
len¢ in einer geistigen Urschopfung bedeuten, die noch kein
Oben und Unten und auch noch keine Schwerkraft im materi-
ellen Sinne kennt? Der folgende Text bietet daher neben dem
kosmologischen ein anthropologisches Verstandnis. Der »Fallg
bezeichnet das gestorte Gleichgewicht der Krafte Gottes (bzw.
des gottlichen Einflusses) im Menschen, ist also ein Bild fir
den verelendeten Zustand des unwiedergeborenen Menschen:
Der Fall »der urgeschaffenen Engel« ist »nur ein entsprechen-
des Bild von ebendem, was ich dir ehedem von der Erschaf-
fung oder sukzessiven Bildung eines ganzen Weltkorpers
mitgeteilt habe ... Und siehe nun, darin besteht dann auch
fortwdhrend insolange der Fall der Engel oder der Gedanken
und Ideen aus Gott — die wir auch die von Gott bestdndig aus-
gehenden Krafte benamsen konnen -, als wie lange sie in
ihrer Gesamtheit im Wesen des Menschen nicht den siebenten
Geist [Barmherzigkeit oder Sanftmut] in sich zur wahren und
héchsten Vollendung gebracht haben« (aus GEJ 7,17,12, 18,1
und 20,10).



Unselbstandige Publikationen 1986 bis 1993 123

Ergebnisse

Als Ergebnisse wollen wir festhalten: 1.) Swedenborg und
Lorber sind sich darin einig, dass Himmel und Hoélle aus-
nahmslos aus dem menschlichen Geschlecht entstammen. 2.)
Swedenborg lehnt daher die Vorstellung von Erzengeln und
vom Teufel als urgeschaffenen Personlichkeiten ab. Er tut
dies, indem er diese Begriffe »innerjenseitig« als Vereine deu-
tet. Lorber hélt an urgeschaffenen Engeln und den Fall des
Lichtengels fest, lehnt aber ebenfalls die Vorstellung ab, dass
es sich dabei um Personlichkeiten handelt. Die Erzengel sind
»eigentlich noch kein Ich« und die Personlichkeit des Ursatans
besteht lediglich in der materiellen Schopfung, die sich, wie
alle Schopfungen Gottes, in Menschenform zeigt. Ausgehend
von den ursprachlichen Bedeutungen der Worte »Engelg,
»Helel« (Luzifer) und »Satan« versucht Lorber eine tiefgeistige
Deutung, die der Entsprechungskunde Swedenborgs alle Ehre
macht. 3.) Zur Frage des Widerspruchs der Lorber'schen
Urengel- und Luziferlehre zum Swedenborg'schen System:
Lorbers Erzengel und Luzifer gehen der materiellen Schopfung
voran (oder versinnbildlichen ihr innerstes Wesen); Sweden-
borgs Erzengel folgen ihr nach, sind namlich Engelsgesell-
schaften im Jenseits. Hier muss man jedoch kein Entweder-
oder, sondern kann ein Sowohl-als-auch annehmen, weil vollig
verschiedene Bereiche angesprochen werden. Es handelt sich
um komplementdre Sichtweisen. 4.) Lorbers Erzengel- und
Luziferlehre ist Schopfungslehre. Die Vertraglichkeit mir
Swedenborgs Kosmologie wire daher gesondert zu untersu-
chen.

Niederschrift abgeschlossen am 23. August 1991. Veroffentlichung
in »Offene Tore« 1 (1992) Seiten 18-37. — 2. leicht lberarbeitete
Fassung vom 31. Dezember 1992.
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4. Juli 1992

Kleine Entsprechungskunde

Ohne Erleuchtung ist jede Regel wertlos

Obwohl die Entsprechungen in Swedenborgs Werk einen zent-
ralen Platz einnehmen, hat es der Meister versdumt, ein Lehr-
buch der Entsprechungskunde zu schreiben. Ansitze dazu
existieren durchaus. Sie fallen aber in die Zeit vor der Er-
leuchtung. Im Jahre 1741 zum Beispiel schrieb Swedenborg
eine Abhandlung mit dem merkwiirdigen Titel »Hieroglyphi-
scher Schliissel zu den natiirlichen und geistigen Geheimnis-
sen mittels Vorbildungen und Entsprechungen«. Darin formu-
lierte er Regeln der Entsprechungskunde, was zeigt, dass der
Wissenschaftler Swedenborg den Schliissel zu den natiirlichen
und geistigen Geheimnissen in einem Regelwerk suchte.

Erst dem Seher Swedenborg wird klar, dass ohne Erleuchtung
die Entsprechungen zwischen Materie und Geist nicht erkannt
werden konnen. Er schreibt deswegen: »Niemand kann den
geistigen Sinn anders, als allein durch den Herrn wahrneh-
men, und nur dann, wenn er im echten Wahren aus ihm ist.«
(LS 26). Es muss merkwiirdig erscheinen, dass Swedenborg,
der doch gerade der Offenbarer des geistigen Sinnes ist, mit
diesen Worten seine Offenbarungstatigkeit selbst wieder ein-
schrankt. Demnach sind in den Bibelkommentaren Sweden-
borgs die inneren Wahrheiten einesteils offenbart, andernteils
bleiben sie nach wie vor dem verborgen, der nicht »im echten
Wahren aus der Herrn ist.« Wie dieser Widerspruch lésbar ist,
geht aus der folgenden Bemerkung hervor: »Der Zusammen-
hang [der Wahrheiten des inneren Sinnes] kann aus der Er-
klarung der einzelnen Worter nicht hervorleuchten. Denn sie
erscheinen [bei der Wort-flir-Wort-Erklarung] als etwas Abge-
hacktes, und der zusammenhdngende Sinn verliert sich. Dies
ist freilich nach der Fall, wenn man alles zugleich als einheit-
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liche Vorstellung anschaut oder man es als einheitliches,
intuitiv erfasstes Gedankenbild wahrnimmt, wie es bei denen
geschieht, die im inneren Sinn und zugleich im himmlischen
Licht vom Herrn sind.« (HG 2343b). Die groBen Bibelkommen-
tare sind zwar eine Augensalbe, aber im Grunde genommen
bleibt es dabei: Die Wahrheit wird im Geiste erkannt. Wer den
inneren Sinn wirklich verstanden hat, muss aus den Wort-fiir-
Wort-Erklarungen Swedenborgs eigenstandig ein einheitliches
Ganzes formen konnen. Wer hierbei stottert oder Wortunsinn
produziert hat die Wahrheit nicht gesehen.

Wenn es bei Swedenborg eine Theorie der Entsprechungskun-
de gibt, dann ist es die Gradlehre in dem Werk »Die Gottliche
Liebe und Weisheit«. Dort erfahren wir aber, dass sich die
Entsprechungen dem bloBen Gehirndenken nicht erschlieBen.
Vielmehr werden die hoheren Grade der Erkenntnis nur durch
die Tatigkeit nach dem Worte Gottes aufgeschlossen: »Der
Mensch kommt bei seiner Geburt zuerst in den natiirlichen
Grad. Dieser wachst kontinuierlich durch Kenntnisse und den
dadurch erworbenen Verstand bis zur hochsten Stufe, Ver-
nunft genannt. Dadurch wird jedoch der zweite oder geistige
Grad noch nicht aufgeschlossen. Das geschieht erst durch die
Liebe zum Nutzenschaffen aus einem Verstindnis heraus,
aber wohlgemerkt durch eine geistige Liebe zum Nutzenschaf-
fen, d. h. durch die Liebe zum Néichsten. Auch dieser Grad
kann Kkontinuierlich bis zu seiner hochsten Stufe wachsen,
und zwar durch Erkenntnisse des Wahren und Guten, d. h.
durch geistige Wahrheiten. Dadurch wird jedoch der dritte
oder himmlische Grad noch nicht aufgeschlossen. Das ge-
schieht erst durch die himmlische Liebe zum Nutzenschaffen,
d. h. durch die Liebe zum Herrn.« (GLW 237). Die hoheren
Erkenntnisgrade sind Lebensgrade! Sie bleiben dem Kkalten
Gehirndenken verborgen. Verbindet es sich aber mit der
Wiarme des Herzens, dann 6ffnet sich dem Geiste die reiche
Welt der Entsprechungen. Hierbei wird der geistige Grad
durch die geistige Liebe (Nadchstenliebe bzw. Liebtatigkeit)
und der himmlische Grad durch die himmlische Liebe geoff-
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net. Ohne Fortschritte in der Wiedergeburt bleibt dem bloSen
Kopfdenker die Schatzkammer des Geistes ewig verschlossen.
Miihsam tastet er sich mit dem Blindenstab der Logik voran
und findet doch nur hier und da ein Kérnchen Wahrheit von
geringem Nahrwert. Die Grundregel der Entsprechungskunde
lautet daher: Der duBere Mensch muss eine Entsprechung des
inneren Menschen werden, dann wird er verstehen, was Ent-
sprechungen sind. BloBe Verstandesakrobatik muss in der
heiligen Gottesgelehrsamkeit Schiffbruch erleiden.

Diese Gedanken zeigen, dass Regeln der Entsprechungskunde
nur einen beschrankten Wert haben. Dennoch ist die Kenntnis
derselben nicht nutzlos. Wie die folgende Ubersicht zeigt, ist
auch der Seher Swedenborg im Besitz gewisser Regeln. Zwar
hat er sie nie systematisch zusammengestellt, aber dennoch
gebraucht er sie standig. Die Kenntnis der Regeln nimmt in
der Entsprechungsdeutung den Platz ein, den die Kenntnis
der Muttersprache bei einem Schriftsteller einnimmt. Zwar ist
die Sprache nicht alles, aber ohne die Sprache ist alles nichts.
Ebensowenig konnen nackte Entsprechungsregeln das geisti-
ge Licht ersetzen; wenn dieses Licht aber vorhanden ist, dann
kann es durch die Technik der Entsprechungskunde in eine
vollendete Form gebracht werden; dhnlich einem Diamanten,
der erst durch den Brillantschliff zu einem Lichtfeuer wird.

Das gesamte Universum ist in der Seele verborgen. Daher
korrespondieren die Erscheinungen der AuBenwelt mit den
entsprechenden Realititen in der Innenwelt. Doch mit wel-
chen Realitdten? Die beiden folgenden Abschnitte enthalten
die Antwort unter den Uberschriften: 1.) Die Korrespondenz
besteht zundchst mit dem Geflihl. 2.) Der innere Sinn ist die
Vorstellungswelt der Engel.

Die Korrespondenz besteht zunachst mit dem Gefiihl

Das Originalwort Swedenborgs fir »Entsprechung« lautet
»correspondentia¢. Es beschreibt den Zusammenhang zwi-
schen den Welten. Diesen Zusammenhang kann Swedenborg
auch als »communicatio per correspondentias« (HH 207), also
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als eine Form der Kommunikation bezeichnen. Daher lieBe
sich »correspondentia¢ gut mit »Korrespondenz« tbersetzen,
wenn der Leser darunter mehr als einen »Briefwechsel« ver-
stiinde. »Correspondentia¢ hat eine aktive Komponente, die
bei der Ubersetzung mit »Entsprechung« leider verloren geht.
Das kann der Leser selbst tiberpriifen. Besteht nicht ein Un-
terschied zwischen den Aussagen »Die natiirliche Welt ent
spricht der geistigen« und »Die natiirliche Welt korrespondiert
mit der geistigen«? Die erste Aussage beschreibt einen Zu-
stand, die zweite einen Vorgang. Das ist bei der Lektiire des
Originallateins genauso. Die »correspondentia¢ ist ein aktives
Wechselverhaltnis.

Dieses Wechselverhaltnis besteht zwischen der natlrlichen
und der geistigen Welt, weswegen Swedenborg »correspon-
dentia« folgendermaBen definiert: »Die ganze natiirliche Welt
korrespondiert mit der geistigen, weswegen alles, was in der
natlrlichen Welt aus der geistigen entsteht, eine korrespon-
dierende [Erscheinung] genannt wird. Man muss [namlich]
wissen, dass die natiirliche Welt aus der geistigen entsteht
und besteht, ganz so wie die Wirkung aus ihrer bewirkenden
Ursache.« (HH 89). Diese Definition betont das Aktive in »cor-
respondentia¢. Denn sie setzt bei der Entstehung der einen
Welt aus der anderen an. Weil die eine Welt aus der anderen
entsteht, »korrespondieren« die Welten miteinander. Und weil
nur gleichartige Partner korrespondieren konnen, »entspre-
chen¢ die Welten einander. Beide Aspekte sollten gesehen
werden. Deutlich werden in der Definition aber auch die bei-
den Partner der Korrespondenz: die natiirliche und die geisti-
ge Welt. Seit Swedenborg kann man wissen, dass die nattrli-
che und die geistige Welt nicht so sehr auBerhalb, sondern
vielmehr innerhalb des Menschen anzutreffen sind. Der
Mensch selbst ist ein kleines Universum, bestehend aus
»Himmel und Erde« (Gen 1,1). Daher korrespondieren sein
AuBeres und sein Inneres stindig miteinander. Die AuBenbil-
der erwecken die »entsprechenden« Innenbilder, durch deren
Anschauung der Geist zur Erkenntnis der Wahrheit gelangen
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kann. Die Wahrheit selbst kann freilich nicht von auBen ein-
gefiihrt werden, denn dann wére jeder Mensch mit zwei ge-
sunden Augen weise, sondern sie ruht im Geiste und wartet
auf ihre Entdeckung. Sie ist der »Schatz im Acker« der Seele
(Mt 13,44). Auch die Ereignisse drauBen korrespondieren,
und zwar mit den Stimmungen in der Seele. Wem ist nicht das
Geflihl bei einer Waldwanderung vertraut?! Oder bei einem
Spaziergang am Meeresstrand?! Wer kennt die Stimmung
nicht, die ihn beim Anblick des Sternenhimmels befallt?!
Findet da nicht eine lebendige Korrespondenz des Innenle-
bens mit den AuBenereignissen statt?! Der nlichterne Welt-
biirger wird solche Stimmungen flir Anwandlungen eines
Schwarmgeistes halten. Der Tieferdenkende hingegen macht
sich auf die Suche nach der korrespondierenden Erscheinung
im eigenen Geistesuniversum. Konnte der Sternenhimmel
nicht mit der unendlichen Tiefe des eigenen Geistes korres-
pondieren?! Konnte das sonderbare Gefiihl nicht ein nachtli-
cher Lockruf sein, die Tiefen des inneren Universums zu er-
forschen?! In den Gefiihlen sind bereits Ahnungen enthalten,
die jedoch erst noch zu klaren Vorstellungen reifen missen.
Die Zwiesprache des Geistes mit seiner stofflichen Umgebung
ist vorlaufig nur wenigen bewusst. Sie findet aber stindig statt
und heiBt »Korrespondenz.

Auch die Erzdahlungen der Heiligen Schrift korrespondieren
mit Vorgdngen im Menschen. Die Korrespondenz geschieht
durch das gefiihlsmaBige Angesprochensein. Deswegen kann
Swedenborg schreiben: »Des innere Sinn ist von der Art, dass
allein schon das Geflihl (ipsa affectio), das in den Worten [der
Heiligen Schrift] verborgen ist, den inneren Sinn bestimmt
(constituit).« (HG 1492). Je nach der Reinheit des inneren
Erlebens versteht man mehr oder weniger vom inneren Sinn,
denn »das Leben des Herrn flieBt durch den inneren Sinn in
den Buchstabensinn ein in Ubereinstimmung mit dem Gefiihl
des Lesers.« (HG 2311). Reine Geflihlswelten konnen die
himmlische Botschaft rein aufnehmen; unreine Gefiihlswelten
verkehren den himmlischen Inhalt mehr oder weniger. Des-
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wegen ist es wichtig, himmlisch empfinden zu lernen. Primar
geschieht die Korrespondenz des Gotteswortes mit der Seele
also durch das Gefiihl, in zweiter Linie dann aber auch durch
das Erfassen der Vorstellung des inneren Sinnes. Beide Wege
miissen gesehen werden. Bei Swedenborg liest sich das so: »In
den Einzelheiten des Wortes ist sowohl ein Gefiihl als auch
eine Sache enthalten. Jene, die das Wort im inneren Sinn nach
dem Geflihl wahrnehmen, achten Uberhaupt nicht auf die
Worte, denn die gehoren zum Sachbereich, sondern bilden
sich ihre Vorstellungen aus den Geflihlen und deren Verkniip-
fung.« (HG 2157). Oder an einer anderen Stelle: »Im inneren
Sinn des Wortes ist zweierlei enthalten: Geistiges und Himm-
lisches. Das Geistige besteht darin, dass die Sachverhalte,
denen der buchstédbliche Sinn nur als Trager (objecto) dient,
unabhéngig (abstracte) vom Buchstaben aufgefasst werden ...
Das Himmlische besteht darin, dass man allein die Gefiihlssei-
te (affectio) dessen wahrnimmt, was im inneren Sinn vor-
kommt.« (HG 2275).

Der Bibelleser kann die Wahrnehmung der Geflihlsseite eines
Textes selbst Giben. Dazu zwei Beispiele.

Nach dem Mord an Ahbel spricht der Herr zu Kain: »Wo ist
dein Bruder Ahbel? Worauf Kain entgegnet: »Ich weiBl es
nicht. Bin ich der Hiiter meines Bruders?¢« Wer erkennt die
emotionale Bewegung in diesem Text nicht? Die Frage »Wo ist
dein Bruder Ahbel?¢ erkundigt sich weder nach dem Aufent-
haltsort Ahbels noch zeigt sie Unkenntnis Gottes liber den
wahren Sachverhalt an. Wie jeder nachempfinden kann, kor-
respondiert sie mit dem mulmigen Gefiihl nach vollbrachter
Untat. Die »Frage« bezeichnet emotional betrachtet das be-
klemmende Gefiihl im Angesichte des Frevels; ein Gefiihl, das
den behaglichen Frieden der Siinde empfindlich stort. Ent-
sprechend emotional ist die Entgegnung Kains: »Ich weiB es
nicht. Bin ich der Hiiter meines Bruders?« Sie driickt Unwil-
len, Entriistung, ja, zornige Auflehnung aus. Diesen emotio-
nalen Kontext gilt es zu beachten, wenn man im zweiten
Schritt die Vorstellungen des inneren Sinnes erkennen will.
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Kain bezeichnet das Glaubensdenken, das sich der Liebesbin-
dung (Ahbel) entledigen will. Angesprochen sind die Orthodo-
xen, die Anbeter der »reinen Lehre«, denen die Notwendigkeit
des briiderlichen Miteinanders zunehmend lastig wird und die
daher bereit sind, die briiderliche Liebe auf dem Altar der
Rechtglaubigkeit zu schlachten. Sie fiihlen sich in ihrem Ei-
gendiinkel nur noch flir die Reinhaltung der Lehre zustandig
und vergessen dariiber ihren Bruder Ahbel. In ihrem Geiste
sprechen sie: Was habe ich mit Ahbel zu schaffen? Bin ich der
Hiiter meines Bruders?

Betrachten wir zum Schluss Abrahams Firbitte fir den Ge-
rechten in Sodom (Gen 18,23-33). Bekanntlich bittet er den
Herrn, er moége Sodom verschonen, wenn 50 Gerechte darin
gefunden werden. Nach der Zusage bittet Abraham fir 45
Gerechte, dann fiir 40, 30, 20 und schlieBlich nur noch fiir 10
Gerechte. Jedesmal erhédlt er die Zusage. Betrachten wir nun
die Bitten Abrahams genauer. Er beginnt mit den Worten:
»Wirst Du auch den Gerechten mit dem Gottlosen vertilgen?
Es mochten vielleicht flinfzig Gerechte sein inmitten der Stadt.
Wirst Du dennoch vertilgen und nicht verschonen den Ort um
der flinfzig Gerechten willen, die in seiner Mitte sind? Es sei
ferne von Dir, so zu tun, sterben zu lassen den Gerechten mit
dem Gottlosen, und dass so der Gerechte sei wie der Gottlose.
Ferne sei es von Dir. Wird der Richter der ganzen Erde nicht
Recht iben?« Die zweite Bitte beginnt mit den Worten: »Ach
siehe, ich habe mich unterwunden, zu meinem Herrn zu re-
den, wiewohl ich Staub und Asche bin.« Die dritte Bitte lautet:
»Vielleicht mochten vierzig darin gefunden werden.« Die vier-
te Bitte beginnt mit den Worten: »Mochte doch mein Herr
nicht ziirnen, dass ich Rede.« Die fiinfte Bitte beginnt mit den
Worten: »Ach siehe, ich habe mich unterwunden, mit meinem
Herrn zu reden.¢ Und schlieBlich die sechste Bitte: »Mochte
doch mein Herr nicht ziirnen, dass ich nur noch diesmal re-
de.« Allen Bitten gemeinsam ist das Gefiihl der Unterwtrfig-
keit. Das Gesprdach beginnt nicht mit einer Forderung, son-
dern mit einer vorsichtig formulierten Frage. Einsicht in den
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eigenen Zustand (»wiewohl ich Staub und Asche bin«) und
Zurickhaltung kennzeichnen die emotionale Haltung des
Bittenden gegeniiber dem hochsten Gottwesen. Auf der ande-
ren Seite fillt das gefiihlsmaBige Engagement des Bittenden
fir die Bewohner der Stadt auf. Er erkennt zwar, das seine
Bitten an die Grenze des Vertretbaren gehen (»Mochte doch
mein Herr nicht ztrneng), fiihlt sich aber dennoch getrieben
das Ungebthrliche vorzutragen. Schmerz um die Lage der
Bedrangten erfiillt sein Herz und zugleich tiefes Mitgefiihl aus
Liebe und Barmherzigkeit. Wer diese Stimmungslage aus dem
Text wahrgenommen hat, wird in dem Bittenden leicht unse-
ren Erloser erkennen, den die Not der Menschheit nicht kalt
lasst, der sich vielmehr getrieben fiihlt auch noch den letzten
Hoffnungsschimmer in Rettung umzumiinzen. Tatsachlich
behandelt unser Text das Eintreten des Herrn fiir das mensch-
liche Geschlecht.

Der innere Sinn ist die Vorstellungswelt der Engel

Fragt man, was der innere Sinn sei, dann diene als Antwort:
Der innere Sinn ist die Vorstellungswelt der Engel. Denn: »Der
innere Sinn ist das Wort des Herrn in den Himmeln.« (HG
1887). Oder: »Die Engel des geistigen Reiches befinden sich
im geistigen Sinn des Wortes; die des himmlischen Reiches in
seinem himmlischen Sinn.« (LS 63). Die Kunst, Gottes Wort
zu verstehen, besteht demnach darin, seine Ohren fiir die
Stimme der Engel zu 6ffnen. Wahrend der Mensch das Wort
liest, sind Engel gegenwirtig, die mit den Menschen kommu-
nizieren: »Wenn der Mensch das Wort liest«, »dann ruft der
geistige Engel das Geistige und der himmlische Engel das
Himmlische hervor.« (LS 65). Die Stimme der Engel bleibt
freilich unhorbar, wenn man nicht selbst ein Engel wird. Mit
seinem ganzen Wesen - Verstand und Wille muss man da-
nach trachten, das Engelhafte zu verwirklichen. Dann offnet
man sich fiir die Weisheit der Engel und hort ihre Worte. Zwar
bleibt man als Mensch der natiirlichen Welt bis an sein Le-
bensende im natiirlichen Grad, aber die geistige Stufe des
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Verstehens ist erschlossen, wenn man das Verstindnis des
Wahren tatsdchlich lebt (vgl. LS 68). Wer auf diese Weise sein
Inneres 6ffnet, der bekommt Ohren, mit denen er horen kann
und hort die Stimme der Engel, sprich: den inneren Sinn des
Wortes.

Die Welt der Engel ist der natiirlichen Welt sehr dahnlich. Die
Gegenstande, die den Engeln in den Himmeln erscheinen,
»gleichen groBenteils den Dingen auf Erden, nur ist ihre Form
vollkommener und ihre Menge groBer.« (HH 171). Und den-
noch ist die Welt der Engel ganz anders! Sie hat einen »geisti-
gen Ursprung«, »wahrend die Menschen in der Welt natiirlich
sind, und alles bei ihnen einen natiirlichen Ursprung hat.« (LS
70). Die Welt der Engel ist eine Vorstellungswelt. Die Gegen-
stinde ihrer Welt sind »Vorbildungen« und »Erscheinungen
(HH 175); sie sind Gegenstand gewordene Bedeutungen. Die
Welt der Engel existiert nicht unabhangig vom Engel, wie wir
es von der materiellen Welt gewohnt sind. Die Materiewelt
existiert auch ohne unser Zutun (vielleicht sogar besser); die
Welt des Geistes nicht. Ahnlich wie die Traumwelt auch nur
dann produziert werden kann, wenn eine Seele traumt,
braucht die geistige Welt einen sie erzeugenden Geist, denn
sie ist ja nichts anderes als die geistige Welt dieses Geistes.
Die Objekte dieser Welt »entstehen samt und sonders aus dem
Herrn, gemdB den Entsprechungen mit dem Inneren der En-
gel.« (HH 173). Deswegen ist die geistige Welt ein Spiegel des
Geistes, der sich diese Welt »ausgedacht« hat: »Der Engel sieht
(zwar ebenso wie der Mensch) Gegenstinde um sich herum,
aber er weil3, dass sie Vergegenstdndlichungen (repraesenta-
tiones) seiner selbst sind. Ja, wenn das Innerste seines Ver-
stindnisses geoffnet wird, erkennt er sich und sieht sein Bild
in den Gegenstanden fast so wie in einem Spiegel.« (GLW 63).
Die Welt eines Engels ist durch und durch subjektiv (= von
einem Subjekt abhédngig); objektiv im naturwissenschaftlich
exakten Sinn ist sie auf keinen Fall; »real«, »wahr«, und »un-
wandelbar« ist sie nur insoweit als der Geist am Herrn, der die
Wahrheit selbst ist, Anteil hat. Wenn die jenseitige Seele nur



Unselbstandige Publikationen 1986 bis 1993 133

in einem sehr lockeren Verband mit dem Gottesgeist steht,
dann kann es passieren, dass sich die »Vorbildungen« und
»Erscheinungen« der geistigen Welt dieser unreifen Seele im
wahrsten Sinne des Wortes in Luft auflosen, denn ohne den
Herrn hat nichts Bestand. In der Engelswelt ist alles Gestalt
gewordene Bedeutung. Eine Blumenwiese »bedeutet¢ in die-
sem Sinne die lieblichen Gedanken, die der Engel jetzt oder
einst gedacht hat. Sie waren schlichtweg nicht da, wenn der
Engel niemals lieblich gedacht hatte. Nichts ist einfach nur
Sache, Gegenstand oder Objekt. Alles AuBere meint Inneres.
Die Welt des Engels ist die Summe all seinen Gedanken, die
er je gedacht, und all seiner Taten, die er je verwirklicht hat.

Dieses Weltverstandnis wendet der Engel wie selbstverstand-
lich auf die Darstellungen der Heiligen Schrift an. Dass dabei
alles Historische belanglos wird, diirfe nun klar sein. Der
Entsprechungsinterpret sollte dieses Weltverstindnis wenigs-
tens in seinen Grundziigen kennen. Vielleicht fallt es ihm
dann leichter, die Heilige Schrift mit den Augen eines Engels
Zu lesen.

Aus dem Gesagten folgt auch, dass bei der Ubertragung in den
inneren Sinn von allen Eigentiimlichkeiten der Natur abgese-
hen werden muB, insbesondere von Raum und Zeit: »Zeiten
und Rdume gehoren bloB zur Natur. Wenn daher der Buchsta-
bensinn des Wortes von der Natur in den Himmel Gbergeht,
verschwindet die natiirliche Vorstellung jener Dinge ganz und
wird zu einer geistigen Vorstellung, die jenen Dingen ent-
spricht.« (HG 2837). Vor den Engeln verschwindet jegliche
Vorstellung von Materie, Raum und Zeit. Stattdessen denken
sie in Kategorien von Zustand und Wandlung. (nach HG 488).
Gleiches gilt fiir Zahlenangaben, Mafe und Personen.

AbschlieBend ein Beispiel dafiir, wie die geistigen Engel den
geistigen und die himmlischen Engel den himmlischen Sinn
herausziehen: Zum Gebot »Du sollst deinen Vater und deine
Mutter ehren« erklart Swedenborg: »Der Mensch versteht
unter »Vater« und »Mutter« den Vater und die Mutter auf Er-
den, sowie alle, welche die Stelle des Vaters und der Mutter
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vertreten. Unter ehren¢ versteht er: sie in Ehren halten und
ihnen gehorchen. Der geistige Engel hingegen versteht unter
yVater« den Herrn und unter yMutter¢ die Kirche. Unter »ehren
versteht er: lieben. Der himmlische Engel schlieBlich versteht
unter »Vater« die gottliche Liebe des Herrn und unter )Mutters
seine gottliche Weisheit und unter ehren¢ das Gute aus dem
Herrn tun.« (LS 67). Selbstverstdndlich wird der duBere Sinn
durch den inneren Sinn nicht aufgehoben. Die Fassade eines
Hauses hort ja auch nicht auf zu existieren, wenn man das
Innere des Hauses betritt. Ja, man kann Utberhaupt in das
Innere eines Hauses nur dann gelangen, wenn man durch das
AuBere hindurchgeht. Ebenso findet den inneren Sinn nur
derjenige, der den duBeren Sinn verwirklicht. Wer dann den
inneren Sinn gefunden hat, hat freilich mehr, als die Fassade
vermuten lieB. Und dennoch gilt auch jetzt noch, dass das
Innere eines Gebiudes ohne das AuBere schlecht denkbar
ware. Die duBeren Vorstellungen sind die Perlentore, die der
Entsprechungsjlinger durchschreiten muf3, wenn er das Inne-
re des Tempels erschauen will.

Das Tor zum Himmel ist dein Herz. Wer diese Wahrheit ver-
schméaht, wird den Licht- und Lebenssinn der Heiligen Schrift
nie erahnen, geschweige denn finden. Wir wollen nun die
Hohen der Entsprechungskunde verlassen und uns den Niede-
rungen der mehr methodischen Textdeutung zuwenden. Zu-
nachst widmen wir uns der Themenkunde, dann der Symbol-
kunde. Die erste Frage lautet also: Wie findet man das Thema
des inneren Sinnes einer ganz bestimmten Textstelle? Dazu
einige Hinweise unter den Uberschriften: 1.) Die Themen des
inneren Sinnes sind der Herr und sein Reich. 2.) Das Thema
einer Schriftstelle geht aus dem Zusammenhang hervor (Kon-
textregel). 3.) Ein Exkurs: Die Aussage muss dem Thema
angepasst werden.

Die Themen des inneren Sinnes sind der Herr und sein Reich

Wer einen Text in einer fremden Sprache liest, empfindet es
als Hilfe, wenn er schon vor der Lektiire ungefiahr weill, wo-
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von im Text die Rede sein wird. Fehlen ihm dann Vokabel-
und Grammatikkenntnisse, dann kann er dennoch den Zu-
sammenhang einigermafBen erfassen. Die Entsprechungsspra-
che ist flir den modernen Menschen eine solche Fremdspra-
che. Deswegen will ich dem Anfinger eine Ubersicht der
Themen geben, die im inneren Sinn behandelt werden. Mit
dieser Liste kann er jeden beliebigen Bibeltext einem Thema
des inneren Sinnes zuordnen. zwar reicht dieses Zuordnungs-
verfahren allein nicht zur Entzifferung des inneren Sinnes
aus, aber kombiniert mit weiteren Methoden kann es eine
Hilfe sein.

Im Grunde kennt das Wort Gottes nur ein Thema: Jesus Chris-
tus. Denn er ist das Wort selbst (Joh 1,1-18). Geistig betrach-
tet sind das Schriftwort und das fleischgewordene oder leben-
dige Wort ein und dasselbe. Auch das Alte Testament ist in
diesem Sinne christlich, denn sein Ursprung ist ebenfalls das
Wort, das am Anfang bei Gott war und spater Fleisch wurde.
Der Christusbezug des Alten Testaments ist keineswegs auf
jene paar Zitate beschrankt, die im Neuen Testament als
Schriftbeweis verwendet werden. Da nun das schriftliche Wort
Gottes mit dem lebendigen Wort Gottes identisch ist, ist Jesus
Christus allein das groBe Thema der gesamten Heiligen
Schrift.

Dieses Thema zieht ein zweites nach sich: das Reich Gottes
oder die Verwirklichung des Wortes in der Seele. Stationen
dieses Themas sind: die VerheiBungen in den Vitergeschich-
ten, die Befreiung aus der dgyptischen Gefangenschaft, die
Landnahme, das davidisch-salomonische GroBreich, die Zeit
der Reichsteilung, das messianische Reich der Propheten, die
Reich-Gottes-Idee Jesu, das Neue Jerusalem des Apokalypti-
kers. Der innere Sinn all dieser Geschichten ist Herrschaft
Gottes in der Seele.

Der Herr und sein Reich, das sind die beiden zentralen The-
men des inneren Sinnes. Bei Swedenborg liest sich das so: »Im
inneren Sinn des Wortes wird das ganze Leben des Herrn in
der Welt beschrieben.« (HG 2523). »Im inneren Sinn werden
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alle Lebenszustinde des Herrn in der Welt beschrieben, wie er
damals sein Menschliches gottlich machte.« (HG 7014). Der
innere Sinn handelt »vom Herrn, seinem Reich und der Kir-
che, folglich vom Guten und Wahren« (HG 4923. auch: HG 49,
155, 1247, 2953) oder »von der Verbindung des Herrn mit
dem Himmel [Engel] und von der Aufnahme seines Gottlichen
in ihr Menschliches¢ (HG 2249). Diese Themendualitit
schliisselt Swedenborg noch weiter auf. In dem Werk »Ge-
drangte Erklarung¢ (Seite 121f) findet man eine 17 Punkte
umfassende Themenliste, die Swedenborg mit den Worten
einleitet: »Im Wort des Alten Testamentes beziehen sich alle
prophetischen und historischen [Blicher] sowie die Psalmen
Davids auf folgende 17 Punkte zuriick.« Es handelt sich um
eine vollstandige Liste. Da deren Sprache allerdings sehr »the-
ologisch¢ ist und die nur stichwortartig formulierten Punkte
das Verstandnis zuséatzlich erschweren, biete ich neben dem
Original eine eigene Formulierung an, die den Bezug der 17
Punkte zum Wiedergeburtsprozess verdeutlichen soll.

1.) Die Ankunft des Herrn. Das erwachende Bewusstsein
der Seele von der gottlichen
Liebe und Weisheit als Le-
bensmoglichkeit in ihr.

2.) Die allméahliche Verwiis-  Das allméhliche Erloschen
tung der Kirche. der Wahrheit im Bewusstsein
des dauBeren Menschen.

3.) Die gédnzlich verwistete ~ Das totale Erloschen der

Kirche und ihre Verwerfung. Wahrheit im Bewusstsein des
auBeren Menschen und seine
Hinwendung zum Bosen und
Falschen als Lebensprinzi-
pien.



Unselbstandige Publikationen 1986 bis 1993

137

4.) Die Verwerfung des Herrn
von Seiten der Kirche.

5.) Die Versuchungen des
Herrn im allgemeinen.

6.) Seine bis zur Verzweif-
lung gehenden Versuchun-
gen.

7.) Die Kampfe des Herrn mit
den Hollen.

8.) Seinen Sieg Uber sie bzw.
ihre Unterjochung.

9.) Das Leiden am Kreuz (die
letzte Versuchung).

10.) Die Verherrlichung des
Menschlichen des Herrn bzw.
seine Vereinigung mit dem
Gottlichen.

11.) Die neue Kirche anstelle
der friheren.

Die Verwerfung der gottli-
chen Liebe und Weisheit
durch den duBeren Men-
schen.

Die Anfechtung des inneren
Menschen durch den duB3e-
ren.

Die vollig hoffnungslose Lage
des inneren Menschen ange-
sichts der gewaltsamen
Durchsetzung der Interessen
des dauBeren Menschen.

Die Kdmpfe des inneren
Menschen gegen das Bose
und Falsche im duBeren Men-
schen.

Der Sieg des inneren Men-
schen Uber das Bose und Fal-
sche im auBeren Menschen
und dessen Unterordnung
unter den Liebewillen des
inneren Menschen.

Die hiartesten Anfeindungen
gegen die allumfassende Got-
tesliebe im innersten Men-
schen.

Der Prozess der Wiedergeburt
bzw. die Verbindung des au-
Beren Menschen mit dem
inneren.

Das vergeistigte Verstandnis
der Wahrheit anstelle des
bloB duBeren Wissens.
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12.) Die neue Kirche und Das vergeistigte Verstandnis

zugleich den neuen Himmel. der Wahrheit und die dem-
entsprechende Liebe zum
gottlichen Urwesen in Jesus

Christus.
13.) Die Erniedrigung des Der innere Mensch als Auf-
Herrn vor dem Vater. nahmeorgan der himmlischen

Liebe (die echte Demut).

14.) Zustand der Vereinigung Der Zustand der Wiederge-
mit seinem Gottlichen. burt.

15.) Das von ihm gehaltene  Die letzte Entscheidung der
letzte Gericht. Seele flr oder gegen den gott-
lichen Einfluss.

16.) Lobpreisung und Vereh- Die himmlische Seligkeit

rung des Herrn. durch die tatige Umsetzung
der gottlichen Liebe und
Weisheit.

17.) Die Erlosung und Selig-  Die Befreiung vom Egoismus

machung durch den Herrn. und die Seligmachung durch
das unerschiitterliche Ver-
trauen auf die Macht der gott-
lichen Liebe und Weisheit.

AbschlieBend zwei Beispiele. Wer kennt nicht die Erzdhlung
von Jericho, deren Mauern durch den Schall der Posaunen
zum Einsturz gebracht wurden (Jos 6)? Wie jeder sehen kann,
ist von einem gewaltigen Sieg die Rede. Also versuchen wir es
mit Punkt 8: Der Sieg tber das Hollische. Mit dieser Einord-
nung gewinnen wir die Umrisslinien des inneren Sinnes: Je-
richo muss etwas Héllisches bezeichnen. Nun gilt es, sich
vom Allgemeinen zum Besonderen vorzutasten. Dazu bendti-
gen wir freilich Methoden, die wir noch nicht kennen. Hier
bietet sich der Blick auf den Zusammenhang an (Kontextre-
gel). Das Ereignis findet zu Beginn der Landnahme statt. Die
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Uberwindung Jerichos ist somit ein fundamentaler Akt auf
dem Weg zur Wiedergeburt. Den Feinschliff der Deutung
muss die Symbolkunde besorgen. Mit deren Techniken miis-
sen wir die Bedeutungen von Stadt, Mauer und Posaune kla-
ren. So gelangen wir schlieBlich zur Enthiillung des inneren
Sinnes: Die Mauern von Jericho bezeichnen das schier un-
tiberwindliche Bollwerk der Selbstrechtfertigungen, welche
die eigenen egoistischen Interessen schiitzen sollen. Die Po-
saunen hingegen bezeichnen die Kraft der Wahrheitserkennt-
nis aus dem gottlichen Wort. Wer diesen Posaunenschall in
sein geistiges Ohr dringen lasst, erlebt den Zusammenbruch
seiner bis dahin unerschiitterlichen Uberzeugungen.

Betrachten wir schlieBlich die Opferung Isaaks (Gen 22,1-19).
Hier gibt bereits die Einleitung den entscheidenden Zuord-
nungshinweis: »Nach diesen Dingen geschah es, dass Gott
Abraham versuchte«. Demnach kommen nur die Punkte 5, 6
oder 9 in Betracht, die von Versuchungen handeln. Punkt 5
scheidet aus, weil er zu allgemein ist. Ubrig bleiben die Punk-
te 6 und 9, in jedem Fall schwere Versuchungen. Weiterfiih-
rend ist die Wahrnehmung der emotionalen Gestimmtheit des
Textes. Isaak ist der Sohn der Verheifung, den Abraham in-
nigst liebt. Die Forderung Gottes: »Nimm doch deinen Sohn,
deinen einzigen, den du liebst, Isaak. . . und opfere ihn¢ muss
Abraham unséaglichen Schmerz bereiten. Der Sohn der Ver-
heiBung ist das Menschliche, durch das sich Gott altesten
Prophezeiungen zufolge (vgl. HG 2818) in die Welt senden
wollte. Dieses Menschliche ist Jesus von Nazareth. Unser Text
handelt daher von der Bereitschaft Jesu alles bloS Menschliche
vollig aufzuopfern, um das Gottlich-Menschliche anziehen zu
konnen. Diese Bereitschaft fiihrte ihn bis ans Kreuz. Auch
davon handelt unser Text.

Das Thema einer Schriftstelle geht aus dem Zusammenhang
hervor

Die Entzifferung des inneren Sinnes gleicht zuweilen der Ar-
beit eines Altertumswissenschaftlers an einem halbzerstorten
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Textfund. Manche Partien sind gut erhalten, andere weniger
gut, einiges fehlt ganz. Eines aber steht fest: Urspriinglich war
der jetzt so verstimmelte Text ein sinnvolles Ganzes. Daher
lassen sich die Liicken teilweise wieder schlieBen, zumal
wenn man die Gattung des Textes kennt (z. B. Kriegsbericht)
und den Inhalt einigermaBen erahnen kann.

Mit der Erforschung des inneren Sinnes verhdlt es sich dhn-
lich. Zwar ist Gottes Wort duBerlich betrachtet liickenlos tiber-
liefert, aber schriebe man seine Kenntnis des inneren Sinnes
nieder, so ware der Text wahrlich sehr liickenhaft. Deswegen
miissen wir das Unbekannte aus dem Bekannten erschliefen.
Das ist moglich, weil fiir den inneren Sinn noch mehr als flr
den duBeren gilt: er ist ein zusammenhdngendes Ganzes (HG
2654). Denn die Wahrheiten werden mehr und mehr eins, je
tiefer man sie versteht.

Das Teil wird aus dem Ganzen erkannt. Diese Regel, Kontext-
regel genannt, verwendet auch Swedenborg hin und wieder.
Das zeigen beildufige Bemerkungen, wie »aus dem Vorherge-
henden und dem Nachfolgenden lasst sich ersehen« (HG 270)
und »aus der Sachfolge erhellt¢ (HG 2816). Im inneren Sinn
ergibt sich das nachfolgende Thema notwendig aus dem vo-
rangegangenen: »Der innere Sinn ist von der Art, dass er
standig auf das Folgende und den Schluss blickt.« (HG 1318).

Ein Beispiel. Angenommen ihnen ist die Bedeutung Davids
bekannt und sie wollen die Salomos, seines Thronfolgers,
erschlieBen. Die Bedeutung Davids muss ihnen aber wirklich
bekannt sein, denn irgendeinen Ankniipfungspunkt bendtigt
die Kontextregel. Bildlich gesprochen: Einen Rock mit Lochern
kann man stopfen. Besteht aber der Rock nur aus Léchern,
dann kann man ihn nicht stopfen, weil er schlichtweg nicht
vorhanden ist. Der Rock bezeichnet die Kenntnis der Wahr-
heit. Thnen ist also die Bedeutung Davids wohlvertraut. Er
bezeichnet den Messias, was selbst Leuten, die den inneren
Sinn leugnen offensichtlich sein mul3, wenn sie Jeremia 30,9,
Hosea 3,5 oder Ezechiel 34,23f lesen. Salomo ist dann ganz
einfach der nachstfolgende Zustand des Messias. Dieser ergibt
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sich beinahe von selbst, wenn man den ersten Zustand, dar-
gestellt durch David, kennt. Der Name »David¢, abgeleitet aus
der hebraischen Wurzel »dwd¢, bedeutet »Geliebter« oder
»Liebling«. David wird daher als ein Mann nach dem Herzen
Jahwes eingefiihrt (1 Sam 13,14). »Herz« bedeutet bekanntlich
Liebe. Demgegentber fillt auf, dass Salomo vor allem wegen
seiner Weisheit geriihmt wird (vgl. das salomonische Urteil
1 Kon 3,16-28 und 1 Kon 5,9-14). Wir sind also auf einen
Liebe-Weisheit-Dualismus gestoBen. Das allein sagt freilich
noch nicht so viel, denn — wie wir noch sehen werden - iiber-
all im Wort besteht eine »Ehe des Guten und Wahren«. Wir
miissen noch genauer bestimmen. David ist der Mann des
Kampfes. Sprechend ist sein Kampf mit Goliath geworden,
aber auch sei Aufstieg unter der bestindigen Anfeindung
durch Saul. Zudem lehrt uns ein Blick in den Psalter, dass die
Davidpsalmen, namlich 3 bis 41 und 51 bis 72, tiberwiegend
Klagen enthalten. Es fallt daher nicht schwer in David den
menschgewordenen Messiaskonig vor seiner Verherrlichung
zu erkennen. Bekanntlich kdmpfte der Herr, solange er in der
Welt war, gegen die Hoéllen und besiegte sie. (WCR 116).
Wenn David der Herr vor seiner Verherrlichung ist, dann ist
Salomo der Herr nach seiner Verherrlichung. Salomo ist der
triumphierende Herr nach Tod und Auferstehung und das
Weiterwirken des Herrn in der Kirche aller Volker. Sweden-
borg bestatigt uns diese Ansicht: »David stellt den in die Welt
kommenden Herrn dar und Salomo den Herrn nach seiner
Ankunft. Und weil der Herr nach der Verherrlichung seines
Menschlichen Gewalt tiber Himmel und Erde hatte, deswegen
erschien sein Darsteller, Salomo, in Pracht und Herrlichkeit
und war in der Weisheit, tiber allen Konigen der Erde, und
baute auch den Tempel. Uberdies erlaubte er die gottesdienst-
lichen Kulte mehrerer Volker und fiihrte sie ein, wodurch die
verschiedenen Religionen in der Welt dargestellt wurden.«
(GV 245).
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Die Aussage muss dem Gegenstand angepasst werden

Wenn die Themenkunde behandelt wird, dann muss kurz
davon die Rede sein, dass die Aussage immer themenbezogen
bzw. dem Gegenstand angepasst sein muB. Das ist eigentlich
klar, wenn man zundchst an Subjekt und Pradikat im syntak-
tischen Sinne denkt. Der Wind weht, das Meer wogt und die
Wilder rauschen. Das kann man sagen. Problematisch ist
schon: »Der Wind singt ein Lied.« Zwar kann der Wind nicht
singen, aber in den Ohren eines Poeten kann er es vielleicht
doch. Unsinnig ist hingegen die Aussage: »Der Wind rennt
durch die Felder¢. Moglich ist nur: »Der Wind fegt oder pfeift
Uber die Felder hinweg«. Das Pradikat folgt also dem Subjekt.

Schon in dem eingangs erwdahnten »Hieroglypischen Schliis-
sel¢ unterscheidet Swedenborg drei Klassen — spater wird er
von Graden reden - und fordert, dass die Gegenstinde der
verschiedenen Klassen »durch andere, einer jeden Klasse
eigentiimliche Begriffe ausgedriickt werden.« Diese Regel
beachtet er auch in seinem religiosen Werk sehr genau: »Die
Beschaffenheit des Gegenstandes bestimmt die Beschaffenheit
der Aussage.« (HG 721). »Aus dem Gegenstand folgt die Aus-
sage.« (HG 386). »Die Dinge verhalten sich ganz so wie ihre
Gegenstande, denn den Gegenstanden gehdren sie an, weil sie
aus ihnen hervorgegangen sind,« (HG 801). Ebenso anderswo:
HG 103, 568, 650 usw.

Dieser Regel folgend erklart Swedenborg meist nur den inne-
ren Sinn der Nomina, nicht der Verben. Ein Blick in die
»Himmlischen Geheimnisse« kann jeden davon lberzeugen.
Die Anwendung der Regel ist aber nicht nur auf die Subjekte
und Objekte im grammatischen Sinne beschrankt. Selbstver-
stindlich meint Swedenborg auch die satziibergreifenden
Gegenstande eines ganzen Sachzusammenhangs. So ordnet er
dem himmlischen Menschen andere Begriffe zu als dem geis-
tigen. Adaquate Aussagen flr den himmlischen Menschen
sind Liebe (amor), Weisheit (sapientia) und Innewerdung oder
Wahrnehmung (perceptio). Vom geistigen Menschen hinge-
gen kann man nur Liebtdtigkeit (Charitas), Einsicht (intelli-
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gentia) und Bewusstsein oder Gewissen (Conscientia) aussa-
gen. Dementsprechend bezeichnen die Baume im Garten Eden
(Gen 2,9) Innewerdungen, »weil vom himmlischen Menschen
gehandelt wird.« (HG 103). Ware vom geistigen Menschen die
Rede, dann wiirden Baume Erkenntnisse bedeuten, »weil der
Mensch der geistigen Kirche nur Wahrnehmungen durch die
Erkenntnisse aus der Lehre oder dem Wort hat.« (HG 2722).
Also keine unmittelbare Wahrnehmung der Wahrheit. Somit
kann man streng genommen von einer Wahrnehmung der
Wahrheit beim geistigen Menschen nicht sprechen. Deswegen
gibt es bei ihnen so viele Dispute. Oder zum Stichwort »Same
der Schlange« im Slindenfallbericht (Gen 3,15) bemerkt Swe-
denborg: »Der Same ist das Hervorbringende und das Hervor-
gebrachte oder das Erzeugende und das Gezeugte und da hier
von der Kirche gehandelt wird, ist es der Unglaube.« (HG
254). Immer wieder verweist Swedenborg auf den in Rede
stehenden Gegenstand und wahlt die angemessenste Aus-
drucksweise.

Nach der Themenkunde nun die Symbolkunde. Wie erschlie-
Ben sich mir die Bilder und Begriffe der Heiligen Schrift? Ich
habe die Antwort in vier Abschnitte unterteilt: 1. Die Heilige
Schrift erklart sich selbst. 2. Die Nutzwirkung ist der geistige
Sinn. 3. Jedes Symbol hat positive und negative Bedeutung. 4.
Die Bilder der Alltagssprache als Fundgrube der Entspre-
chungskunde.

Die Heilige Schrift erklart sich selbst

Schon Luther meinte, die Heilige Schrift sei »ihr eigener Aus-
leger«. Das gilt auch fiir den inneren Sinn. Denn die geistige
Bedeutung eines Wortes findet man, wenn man mehrere Stel-
len auswertet, die dieses Wort enthalten. Meist findet man
sogar einige Stellen, die den geistigen Sinn dieses Wortes
besonders leicht erkennen lassen.

Dazu zwei Beispiele. Das Schwert bedeutet das kdmpfende
Wahre, denn im Psalter heiBt es: »Glirte, du Held, dein
Schwert um die Hiifte; kleide dich in Hoheit und Herrlichkeit!
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Zieh aus mit Glick, kampfe fiir Wahrheit und Recht!« (Ps
45,4-5). Wir beobachten die Verknlpfung des Schwertes mit
dem Kampf fiir Wahrheit und Recht. Das Schwert ist das Mit-
tel des Kampfes. Wie heiBt dieses Mittel? Wer es noch nicht
weiB, kann es der folgenden Stelle relativ leicht entnehmen:
yDer Herr hat mich schon im Mutterleib berufen; als ich noch
im SchoB meiner Mutter war, hat er meinen Namen genannt.
Er macht meinen Mund zu einem scharfen Schwert« (Jes
49,1-2). Da aus einem Mund noch nie ein scharfes Schwert
gekommen ist, wohl aber ein scharfes Wort, d. h. ein kdmp-
fendes, ein streitbares, ein argumentierendes Wort, muss das
Schwert aus dem Mund ein solches Wort bezeichnen, somit
Argumente im Kampf fiir Wahrheit und Recht. Ganz ahnlich
lauten Ausspriiche der Johannesoffenbarung. Aus dem Mund
dessen, der auf dem weiBen Pferd saB, »kam ein scharfes
Schwert¢. (Offb 19,15; ebenso 1,16 und 2. 16). Auch hier
bezeichnet das Schwert aus dem Mund selbstverstiandlich die
Wahrheit. Wir erhalten sogar noch einen Hinweis, der selbst
Blinden die Augen offnen muB. Denn der auf dem weifen
Pferd Sitzende ist »das Wort Gottes« (Offb 19,13). In der jo-
hanneischen Sprache ist damit eindeutig Jesus Christus ge-
meint (vgl. den Prolog des Johannesevangeliums). Das
Schwert Christi aber ist die Wahrheit.

Als weiteres Beispiel diene der Berg. Berge bezeichnen die
erhabenen Zustinde der Liebe zu Gott; Hiigel bezeichnen die
Liebe zum Nachsten. Berge und Hiigel sind somit auch Bilder
fir den Himmel, denn das Himmlische des Himmels ist die
Liebe. Schon geringe geistige Einsicht reicht aus, um diese
Bedeutung aus den folgenden Worten der Heiligen Schrift
entnehmen zu kénnen: »Die Berge werden dem Volk Frieden
bringen und Gerechtigkeit die Htgel.« (Ps 72,3). Da Berge
und Hiigel weder Frieden noch Gerechtigkeit bringen konnen,
ist hier entweder kompletter Unsinn ausgesagt oder ein Bild
verwendet. Sicherlich kennen sie das Gefiihl tiefen Friedens,
das sich bei einer Bergwanderung einstellen kann, wenn sie
die Tiefen der Welt Giberwunden haben, ihr Blick frei gewor-
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den ist und sie die Unendlichkeit der Schépfung Gottes schau-
en konnen. Nur eine Frage miissen sie sich beantworten und
sie haben das Bild des Berges enthiillt: Was verleiht ihnen das
Geflihl des Friedens, des Geborgenseins und der Gerechtig-
keit? Ist es nicht die Liebe und das Geliebtwerden? Auch bei
Ezechiel finden wir eine Stelle, die den inneren Sinn nur leicht
verhiillt darreicht: »Auf dem Berge meiner Heiligkeit, auf dem
Berg der Hohe Israels, spricht der Herr Jehovah, allda wird
dienen mir das ganze Haus Israels, sie alle im Lande.« (Ez
20,40). Hier missen sie lediglich die Frage beantworten, wo
der wahre Gottesdienst stattfindet? Die Antwort ist die Enthiil-
lung des Bildes. Die samaritische Frau am Jakobsbrunnen -
eine Szene aus dem Johannesevangelium - stellt diese Frage:
»Unsere Viater haben auf diesen Berg [Garizim] Gott angebetet;
ihr [Juden] aber sagt, in Jerusalem sei die Statte, wo man
anbeten muB.« Darauf antwortet Jesus: »Glaube mir, Frau, die
Stunde kommt, zu der ihr weder auf diesem Berg noch in
Jerusalem den Vater anbeten werdet ... die Stunde kommt, und
sie ist [in meiner Person] schon da, zu der die wahren Anbeter
den Vater anbeten werden im Geist und in der Wahrheit; denn
so will der Vater angebetet werden. Gott ist Geist, und alle,
die ihn anbeten, miissen im Geist und in der Wahrheit anbe-
ten.« Die Alternative eines auBeren Ortes — Garizim oder Jeru-
salem - stellt sich fiir Jesus, den lebendigen Tempel Gottes
(Joh 2,21), nicht. Er verweist auf die innere Anbetung im
Geist der Liebe und in der Wahrheit des Glaubens. Der
Brauch, Gottesdienste auf Bergen zu feiern, kann somit nur
ein Sinnbild sein fir den inneren Gottesdienst der Erhebung
der Seele zum Herrn. Der Berg ist diese innere Erhebung.

Oft reicht also eine Bibelkonkordanz aus, um den inneren
Sinn finden zu konnen. Die Zusammenschau von Stellen aus
verschiedenen Biichern der Heiligen Schrift, somit aus ver-
schiedenen Jahrhunderten, mag im Lichte der historisch-
kritischen Methode sehr bedenklich sein, denn gleiche Worte
konnen zu verschiedenen Zeiten verschiedene Bedeutungen
haben. Dieser Einwand ist jedoch bei der Suche nach dem
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inneren, und somit Uberzeitlichen Sinn belanglos, denn im
inneren Sinn haben die Worte eine »konstante Bedeutungg
(HG 2333). Sie haben - wie Swedenborg betont — »immer die
gleiche« »innere Bedeutung«, »sowohl in der historischen als
auch in den prophetischen Biichern, obwohl sie von verschie-
denen Verfassern und zu unterschiedlichen Zeiten geschrie-
ben wurden.« (HG 2607). Diese Aussage zeigt, dass Sweden-
borg die historische Fragestellung durchaus kennt, obwohl die
historische Bibelwissenschaft damals erst begann, anderer-
seits ist sie fur die Wissenschaft der Entsprechungen neben-
sachlich. Die Feststellung, dass die Worter eine »konstante
Bedeutung« haben, ist auch deswegen wichtig, weil sie jenen
das Schwert aus der Hand nimmt, die behaupten, die Entspre-
chungswissenschaft sei ein Riickfall in die allegorischen Will-
kiirauslegungen vergangener Zeiten. Wenn den Bildern und
Worten der Heiligen Schrift eine konstante Grundbedeutung
innewohnt, kann von exegetischem Wildwuchs keine Rede
sein.

Die Nutzwirkung ist der geistige Sinn

Die Idee der Nutzwirkungen nimmt in Swedenborgs Theologie
einen zentralen Platz ein. Sie lasst sich auch auf das Studium
der Entsprechungen anwenden, denn die Gegenwart des Geis-
tes in der Materie ist der Nutzen. Daher ist er der geistige
Sinn einer materiellen Erscheinung. Diese These liasst sich
leicht veranschaulichen, wenn man zunichst Produkte be-
trachtet, die der menschliche Geist erzeugt hat. Die kunstvoll
verarbeitete Materie einer Schreibmaschine ist keineswegs
nur ein Haufen Metall, sondern Trager eines Sinnes, einer
geistigen Struktur, die ursprlnglich — ledig aller Materie — im
Geiste des Erfinders ruhte. Erst allmidhlich fand das Gedan-
kenbild durch geeignete Materialien der AuBenwelt einen
rentsprechenden« Ausdruck. Was ist nun das Geistige des
Tastenwunders »Schreibmaschine«? Es ist weder die Form,
noch das Gewicht oder die Farbe oder dhnliches; die Gegen-
wart des Geistes in der Form ist die Funktion oder der Nutzen,
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den die Schreibmaschine verrichten kann. Er besteht darin,
Texte zu schreiben. Dieser Nutzen ist zwar in der ganzen
Form, ja in jeder Schraube enthalten, und doch nirgends
greifbar. Ein Affe sieht nur das Metallgebilde; den innewoh-
nenden Nutzen sieht er nicht. Nur der Geist erkennt das Sei-
nige in der Form. Deswegen sagten wir ganz zu Beginn unse-
rer Ausfihrungen, dass ohne Erleuchtung alle Entsprechungs-
regeln wertlos sind. Nur der Geist Gottes erkennt das Seinige
im an sich toten Buchstaben, und in der Folge derjenige Geist,
der am Urgeiste Gottes Anteil hat.

Was ich hier nun sehr handgreiflich dargestellt habe, bringt
auch Swedenborg zum Ausdruck: »Der Einfluss des Himmels
geht in die Funktionen und Nutzwirkungen der Glieder ein.
Weil die Nutzwirkungen aus der geistigen Welt stammen,
nehmen sie durch die Stoffe der natlrlichen Welt eine Form
an, durch die sie wirken. Daher riihrt das Entsprechungsver-
héltnis.« (HH 96). Die Nutzwirkungen stammen aus der geis-
tigen Welt, sind also das Geistige in der Materie. Sie begrin-
den das Entsprechungsverhaltnis. Zwar ist in der natlrlichen
Welt alles natiirlich und in der geistigen alles geistig, aber die
gleichartige Funktionalitit der Erscheinungen hier und dort
verbindet das an sich Getrennte: »Dinge, die einander ent-
sprechen, sind auf gleiche Weise tdtig mit dem Unterschied,
dass das eine natlrlich, das andere geistig ist.« (GLW 399).
»Die Entsprechung der natlrlichen mit den geistigen Dingen
oder der Welt mit dem Himmel wird durch Nutzwirkungen
hervorgerufen.« (HH 112).

Die Schreibmaschine ist ein simples Beispiel. Wer den inne-
ren Sinn der Naturerscheinungen verstehen will, muss seine
Gemiitskrafte schon mehr anstrengen. Wer beim Anblick
eines Gartens nur den Garten an sich beachtet, bleibt beim
Augenschein stehen. Wer den Garten aber zum Anlass
nimmt, Gber Hoheres nachzudenken, wandelt auf den Spuren
des geistigen Sinnes. Man kann die Friichte des Gartens be-
trachten, sodann an den Lebensgenuss denken, den der Gar-
ten schenkt, und schlieBlich im Garten ein Bild der himmli-
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schen Seligkeit erblicken. Und schon versteht man, wieso die
Heilige Schrift von einem Garten in Eden spricht (vgl. HG
2143). Oder wieso Jesaja schreiben kann: »Der Herr wird dich
immer fiihren, auch im diirren Land macht er dich satt und
starkt deine Glieder. Du gleichst einem bewdsserten Garten,
einer Quelle, deren Wasser niemals versiegt.« (Jes 58,11). Die
ganze Kunst der Deutung besteht darin, die hoheren Empfin-
dungsebenen seines Gemiits zu 6ffnen.

Die Naturwissenschaften sind eine Vorbereitung auf die Ent-
sprechungswissenschaft, denn je griindlicher man die nattrli-
che Beschaffenheit kennt, desto eher findet man die Entspre-
chung. Deswegen spielt Agypten - das Reich der Wissen-
schaften - in der Entwicklung Israels eine zentrale Rolle.
Auch Swedenborg kam durch die Wissenschaften zu den Ent-
sprechungen. Spater nannte er die natlrlichen Wahrheiten
das Fundament oder die GefiBe der geistigen Erkenntnis.
Auch unser Zeitalter der Naturwissenschaft dirfte eine Vor-
stufe des kommenden Zeitalters der geistigen Erkenntnis sein.

Gelegentlich kann man beobachten, wie Swedenborg den
inneren Sinn eines Begriffes mittels der Nutzwirkungen oder
wesentlichen Eigenschaften aufschlieBt: »Das Brot bezeichnet
das Himmlische, weil Brot allgemein alle Speise und somit im
inneren Sinn alle himmlische Speise bezeichnet.« (HG 2165).
Das Brot ist Inbegriff der Speise — man denke an »Unser tag-
lich Brot« oder »Brot fiir die Welt¢ — und daher im inneren
Sinn dasjenige, was die Engel erndhrt, also die Liebe des
Herrn. »Die Lehre heift yAckerboden¢ aufgrund des Samens ...
weil der Ackerboden die Lehre ist, deswegen wird auch jeder,
der einen Samen des Glaubens aufnimmt, »Ackerboden« ge-
nannt.« (HG 368). Der Ackerboden ist dasjenige, was den
Samen aufnimmt und aufschlieBt. »Der Same ist das Wort
Gottes.« (Lk 8,11). Daher ist zundchst die Lehre, d. h. die
systematische Aufbereitung des Wortes Gottes, der Ackerbo-
den, denn jede Lehre versucht, das Wort Gottes aufzunehmen
und begreifbar zu machen. Im weiteren Sinne ist dann der
Mensch ein Ackerboden. »Das Angesicht bezeichnete bei den



Unselbstandige Publikationen 1986 bis 1993 149

Alten das Innere, weil durch das Angesicht das Innere hervor-
leuchtet.« (HG 358). Im Angesicht zeigt sich das innere We-
sen eines Menschen am unmittelbarsten. Daher heifit es im
Priestersegen. »Der Herr segne dich und behiite dich. Der
Herr lasse sein Angesicht leuchten lber dir und sei dir gna-
dig. Der Herr erhebe sein Angesicht auf dich und gebe dir
Frieden.« (Num 6,24-26). »Der FuB ist das Natiirliche. Der
Schuh das, was die FuBsohle und Ferse bekleidet, daher das
noch weiter unten befindliche Natiirliche, somit das eigentlich
Kérperliche.« (aus HG 2162 und 1748). »Die Kleidung be-
zeichnet das Wahre, weil das Wahre das Gute umgibt.« (HG
2425). Das Wabhre ist lediglich eine Funktion des Guten oder -
wie Swedenborg sagt - »die Form des Guten« (HH 107). Es
bekleidet das Gute lediglich. Daher die Kleidervorschriften der
Heiligen Schrift und daher die Redeweise »ein Amt beklei-
deng. Die Sterne sind die Erkenntnisse des Guten und Wahren
bei den Geistigen, weil die Sterne die Nacht erleuchten und
die Geistigen verglichen mit den Himmlischen nur ein nachtli-
ches Licht haben. (nach HG 2849). »Weg wird im Wort von
den Wahrheiten ausgesagt, weil sie zum Guten fiihren oder
aus dem Guten hervorgehen,« (HG 2234). »Nachteulen und
Raben bezeichnen grobe und dichte Falschheiten; Nachteulen,
weil sie in der Finsternis der Nacht leben; Raben, weil sie von
schwarzer Farbe sind.« (HG 866). »Die Berge sind die erha-
bensten Stellen der Erde. Deswegen bezeichnen Berge das
Himmlische, welches auch das Hochste heiBt. Im entgegenge-
setzten Sinn heiBen im Wort solche Leute Berge, welche
hochmiitig sind, somit die Selbstliebe. Auch die Urkirche wird
im Wort durch Berge bezeichnet, weil sie iiber die Erde em-
porgehoben und daher gewissermaBen dem Himmel, dem
Ursprung aller Dinge, nédher sind.« (HG 795). Das Wesentliche
des Berges ist seine Erhabenheit tber alles Irdisch-Niedrige.
yWenn aus dem &duBeren Sinn der innere wird, verliert sich
zuerst die Vorstellung des Berges, und zurlick bleibt die Vor-
stellung von Erhabenheit, wodurch Heiligkeit veranschaulicht
wird.« (HG 1430). »Die Hohle ist eine Wohnung auf dem Berg,
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aber eine dunkle. Und weil Wohnungen jeglicher Art Gutes
bedeuten, so bezeichnet die Hohle als dunkle Wohnung das
dunkle Gute wie es in den Versuchungen ist.« (HG 2463).

Auch Brauche, die mit bestimmten Gegenstidnden verbunden
sind, konnen Aufschluss iber den inneren Sinn geben: »Steine
bezeichnen das Wahre, weil die Grenzen (termini: Grenzbe-
stimmungen) der dltesten Menschen durch Steine kenntlich
gemacht wurden und weil sie Steine als Zeugen aufrichteten.«
(HG 1298). Noch heute sind viele Denkmaéler aus Stein.

Auf diese Weise kann man auch die innere Bedeutung von
Personen und Orten der Heiligen Schrift ermitteln. Die »Nutz-
wirkungen¢ der biblischen Personen sind ihre wesentlichen
Handlungen und die der biblischen Ortschaften sind die we-
sentlichen Vorfille, die dort geschehen sind. Mose ist derjeni-
ge, der Israel aus Agypten gefiihrt hat und dem Volk am Sinai
die Weisung Gottes libergab. Daher bezeichnet er die erlosen-
de Macht des gottlichen Gebotes. Babel oder Babylon ist der
Ort der groBen Sprachverwirrung, bezeichnet daher die Per-
version der gottlichen Lehre und ist das Zerrbild Jerusalems,
der Lehre Gottes.

Jedes Symbol hat positive und negative Bedeutung

Die Symbole haben einen positiven und negativen Sinn je
nach Kontext, einen, wie Swedenborg sagt, »echten (genui-
nus) und entgegengesetzten Sinn« (HG 1142, 1154, 2455
usw.). In dem Ausspruch Christi »Ihr seid das Salz der Erde«
(Mt 5,13) bedeutet Salz etwas Positives, denn angesprochen
sind die Schiiler Christi. Hingegen in der Aussage »Als Lots
Frau zuriickblickte, wurde sie zu einer Salzsdule« (Gen 19,26)
bedeutet es etwas Negatives, denn Lots Frau verstoBt gegen
die ausdriickliche Anweisung Gottes. Die Christen sind »das
Salz der Erde¢, weil das Salz »die Neigung zum Wahren« (HG
2455) bedeutet. Mit dem Interesse an der Wahrheit soll die
Erdenmenschheit gewlrzt werden. Die (echten) Christen sind
dieses Salz, denn ihre Neigung ist Christus, die Wahrheit in
Menschengestalt. Dagegen stellt die zur Salzsdule erstarrte
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Frau Lots den Verlust dieser Neigung dar (HG 2455). Die
Wasser der Sintflut bezeichnen die Uberschwemmung des
Geistes mit falschen Vorstellungen. Die lebendigen Wasser
Christi hingegen bezeichnen das Erfiilltwerden mit der Wahr-
heit durch den Heiligen Geist (Joh 7,38). Berge bezeichnen in
der Regel die erhabenen Zustinde der Liebe, konnen aber
auch ein Bild des Hochmuts sein (vgl. HG 795), so, wenn der
Herr spricht: »Ich will Berge und Hitgel zur Wiiste macheng
(Jes 42,15). Eine Wiiste bezeichnet normalerweise etwas Ne-
gatives, namlich die Verwiistung des Guten und Wahren,
kann aber auch einen positiven Sinn haben. So heiBt es von
der Frau in der Offenbarung des Johannes: »Die Frau aber floh
in die Wiiste, wo Gott ihr einen Zufluchtsort geschaffen hatte.«
(Offb 12,6). Hier bezeichnet die Wiiste offenbar den Ort der
Bewahrung. Die Frau ist das Gottesvolk. Wiiste bedeutet, dass
- vom Standpunkt der Welt aus beurteilt — einer neuen Kirche
keine Uberlebenschance eingerdumt wird. Diese Verkennung
ist aber gerade der Schutz vor weltlichen Nachstellungen. So
gibt es zahllose Beispiele. Das Bild an sich ist wertneutral.
Erst im Kontext erhilt es ein Vorzeichen, das der Exeget be-
achten muB.

Die Bilder der Alltagssprache als Fundgrube der Entsprechungs-
kunde

Die gewohnliche Redeweise ist reich an Bildern und somit ein
Reservoir des Entsprechungswissens. Diese Tatsache erklart
Swedenborg so: »Das Inwendige einer Sache ist manchmal
auch in den Worten der menschlichen Rede enthalten, weil es
der Geist des Menschen ist, der denkt und den Sinn von Wor-
ten der Rede wahrnimmt. Der Geist des Menschen befindet
sich auch in einer gewissen Gemeinschaft mit den Geistern
und Engeln, die in den Urbegriffen (principiis) der Worte
sind.« (HG 3869). Die Entsprechungssprache ist allen Engeln
gelaufig. Aber auch schon vor dem Tod hat der Mensch eine
gewisse Gemeinschaft mit den Engeln und daher eine gewisse
Kenntnis ihrer Sprache, was der Bildreichtum der Alltags-
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sprache beweist, den jeder ohne weiteres versteht. Sweden-
borg macht sich diesen Umstand hin und wieder flir seine
Deutungen des inneren Sinnes nutzbar.

»Warm ums Herz werdeng bedeutet lieben, folglich entspricht
das Herz der Liebe. Daher auch die Redewendung »jemanden
an sein Herz driicken¢ oder »seinem Herzen Luft machen« und
ahnliches. Die Wadrme bezeichnet nicht nur physikalische
Wiarme, sondern auch Herzenswarme. Kailte ist hingegen auch
ein Bild fir Gleichgiiltigkeit, Geflihlsarmut und Empfindungs-
losigkeit. Augen bezeichnen den Verstand, daher riihren
Wendungen wie »seine Augen iiberall haben« oder »wie
Schuppen von den Augen fallen«. Und wenn wir etwas ver-
standen haben, ist uns »ein Licht aufgegangen«. Die Ohren
bezeichnen den Willen und somit den Gehorsam (vgl. HG
2542). »Jemanden Ulbers Ohr hauen¢ heifit betriigen, also
gegen seinen Willen zu etwas veranlassen. »Jemanden in den
Ohren liegen« bedeutet, ihn durch andauerndes Bitten belasti-
gen. Ein ungehorsames Kind kann »nicht horen¢. Baume be-
zeichnen Einsichten. Wer »den Wald vor lauter Biumen nicht
sieht«, erkennt in der Wissensfiille das offensichtliche Ganze
nicht mehr. Der Wald, auch das Dickicht, bezeichnet geistige
Zusammenhinge, oft undurchsichtig. »Einen alten Baum soll
man nicht verpflanzen¢ bedeutet einen alten Menschen soll
man in seiner gewohnten Umgebung lassen. Hier ist der
Baum ein Bild fir den Menschen hinsichtlich seiner Kenntnis-
se. In seiner gewohnten Umgebung kennt er sich aus; in einer
fremden Umgebung wiirde er nicht mehr Wurzeln schlagen
konnen. Weil Baume Einsichten und Vorstellungen bezeich-
nen, ist dafiir gesorgt, dass »die Baume nicht in den Himmel
wachsen¢. In seiner Vorstellung wire man zwar gerne der
reichste Mann der Welt oder Miss Universum, aber alles hat
seine Grenze. Diese Himmel bleiben dem Normalbiirger uner-
reichbar. Die massenhafte Abholzung der Walder beriihrt
unseren Geist vielleicht auch deswegen so eindringlich, weil
er darin ein Bild des Kahlschlags der geistigen Erkenntnis
erblickt. Wo man nur noch die Materie und das Geld anbetet,
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wird die Erde (= der duBere Mensch) wieder »wiist und leer
(Gen 1,2). Der Wind bezeichnet das Wirken des Geistes, wes-
wegen in den alten Sprachen Wind und Geist ein- und dassel-
be Wort ist. »Sich den Wind um die Ohren wehen lasseng
bedeutet daher Lebenserfahrung gewinnen. Der Wind ist hier
die im Leben wirksame Kraft. Sie zeigt sich in allen Lebens-
verhdltnissen, doch nirgends kann man sie festnageln, nur
verstehen kann man sie, wenn man sich »den Wind um die
Ohren wehen ldsst¢, d. h. sich dem Leben willig (Ohren!)
offnet. Der Sturm bezeichnet ein aufgewiihltes Gemiit. Wol-
ken bezeichnen eine gewisse Verschattung des Lichtes. »In
den Wolken schwebt man¢, wenn man sich phantastischen
Vorstellungen hingibt und somit nicht auf dem Boden der
Tatsachen steht. Wer die Wahrheit nicht beachtet »baut auf
Sand« und »fallt aus allen Wolken«. Wein ist Wahrheit, wes-
wegen »in vino veritas¢ ist. »Jemandem reinen Wein ein-
schenken« bedeutet, ihm die reine, ungetriibte Wahrheit sa-
gen. Deswegen behielt die katholische Kirche sich selbst den
Abendmahlswein vor, weil sie ihren Schafen nicht gestattete,
das reine Wort Gottes zu lesen. Stattdessen mussten sie sich
mit dem Brot der Frommigkeitspraxis begniigen. Doch der
Durst nach Erkenntnis wird immer machtiger. Niemand ldsst
sich mehr morsche Dogmen vorsetzen. Und weil der Papst das
ahnt, rihrt er sich auf der »cathedra petri¢, dem Stuhle der
Unfehlbarkeit, kaum noch. Das Bett bezeichnet das Lehrsys-
tem, in dem der Geist verharrt. »Wie man sich bettet, so
schlaft man auchg heifit deswegen wie man sein Leben gestal-
tet, so muss man es auch ertragen. Das Bett ist die Ruheposi-
tion des Geistes und der Schlaf das irdische Leben. Die meis-
ten verbringen ihr Traumleben im Bette des Materialismus
und wollen am liebsten nie erwachen. Schade um diese Nacht-
larven! Nur wenige haben sich in das Bett einer Hochreligion
gelegt und sehnen sich nach dem kommenden Tag, an dem
die Sonne endlich alle Schatten des irdischen Lebens aufhellen
und die anscheinend so zufillig gewiirfelten Lebensverhalt-
nisse erleuchten wird. Dann werden wir die Handschrift des
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Geistes in allen Buchstaben unserer Lebensbahn lesen kon-
nen.

Wir wollen uns nun mit einer wichtigen Struktur in der Heili-
gen Schrift beschéaftigen, der von Swedenborg so genannten
»Ehe des Guten und Wahren«. Wenn man nidmlich weiB, dass
sich alles im Wort entweder auf Gutes oder Wahres bezieht,
kann man bei den zahlreichen Wiederholungen in der Heili-
gen Schrift eine erste, grundsatzliche Zuordnung vornehmen.

Die Doppelstruktur in der Heiligen Schrift

In der Heiligen Schrift besteht »eine Ehe des Guten und Wah-
ren¢ (WCR 248-253). D. h. sie enthalt Wiederholungen von
Motiven und viele Wortpaare, wobei sich der eine Bestandteil
dem Guten (und Bosen) und der andere dem Wahren (und
Falschen) zuordnen ldsst. Dabei muss man natiirlich wissen,
dass die Begriffe »Gutes« und »Wahres« bei Swedenborg eine
sehr weite Bedeutung haben. Diese Eigenschaft der Heiligen
Schrift konnen wir zum Zwecke ihrer Deutung nutzen, indem
wir namlich einfach zuordnen und somit erste Aufschliisse
iiber den inneren Sinn gewinnen.

Der Ursprung der Doppelstruktur ist das Wesen Gottes, das ja
selbst Liebe und Weisheit ist und selbstverstandlich die innere
Struktur des Wortes Gottes prdagt. Eine andere Betrachtungs-
weise sieht in der bereits oben dargestellten Themendualitat —
der Herr und sein Reich - den Ursprung der Doppelstruktur.
So gesehen bezieht sich der geistige Sinn hauptsachlich auf
die Kirche und der himmlische auf den Herrn (WCR 248). Die
beiden Betrachtungsweisen erganzen einander, denn die Dua-
litdat in Gott filhrt zum Dual in der Schopfung, das sich der
Herr in seiner Braut, der mater ecclesia bereitet hat. In Gott
ist die Weisheit das Weibliche, weil die Liebe durch die Weis-
heit all ihre Gedanken verwirklicht. AuBerhalb Gottes ist es
die Kirche, weil sich der Herr durch die Kirche Kinder heran-
zieht.

Das Gute und Wahre sind die Universalien der Schopfung:
»Alles im Weltall, was der gottlichen Ordnung gemaB ist,
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bezieht sich auf Gutes und Wahres« (NJ 11). Und da die Heili-
ge Schrift die gottliche Ordnung selbst ist, ist sie geradezu der
Inbegriff der dualen Einheit des Guten und Wahren.

Betrachten wir zur Verdeutlichung die Urgeschichte, Genesis
1 bis 11. Dabei werden wir erkennen, dass die Doppelstruktur
keine Randerscheinung, sondern ein durchgehendes Gestal-
tungsprinzip ist und somit eine wichtige Verstehenshilfe.

Die Urgeschichte behandelt das Schicksal der Altesten und
der Alten Kirche. Schon das ist eine Dualitdt von Liebe und
Weisheit, denn die Urkirche bezeichnet das Himmlische der
Liebe und die Alte Kirche das Geistige des Glaubens.

Doch die Doppelstrukturen gehen noch viel weiter. Alle Vor-
kommnisse werden zweimal erzdhlt, und zwar: 1.) Die Schop-
fungsgeschichte in Genesis 1 und 2. Der erste Bericht be-
schreibt die Wiedergeburt (= Schopfung) des geistigen Men-
schen, daher die Gottesbezeichnung Elohim (Gottheit) ver-
wendet wird. Der zweite Bericht beschreibt die Vollkommen-
heit des himmlischen Menschen, daher der Name Jahwe auf-
taucht. Elohim weist stets auf Geistiges und Jahwe auf Himm-
lisches. Die Gegenwartstheologie sieht in der Verwendung der
beiden Gottesnamen einen Hinweis auf zwei verschiedene
Quellen, aus denen neben anderen die Mosebiicher zusam-
mengesetzt sein sollen. Diese These wird mit Macht vertreten,
obwohl bislang keine einzige Quelle in Form einer Handschrift
tatsdchlich gefunden wurde. Swedenborgs Erklarungen konn-
ten den historisierenden Ansatz tberfliissig machen. 2.) Die
Stindenfallgeschichte wird doppelt erzahlt, in Genesis 3 und
4. Im ersten Bericht versiindigt sich der Mensch gegen den
Herrn und im zweiten gegen seinen Nachsten. Daher bezieht
sich der erste Bericht auf Himmlisches (bzw. dessen Verkeh-
rung) und der zweite auf Geistiges. Die Schlange im Garten
Eden beschreibt den stiarker werdenden Sinnesreiz, der den
Tod der himmlischen Liebe heraufbeschwort. Der Brudermord
beschreibt den Tod der geistigen bzw. Nachstenliebe. Die
Urstlinde ist der Abfall vom Herrn, die Folgesiinde das Desin-
teresse am Mitmenschen. 3.) Es gibt zwei Genealogien mit
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tibrigens sehr dhnlichen Namen: die Nachkommen Kains und
die gesegnete Linie Adam-Seth. Die Kainskinder bezeichnen
die Entfaltung des kalten Verstandesprinzips. Seth ist der
Ersatz fir Ahbel (= Hauch), der die opferbereite Liebe dar-
stellt. Die Sethlinie bezeichnet daher die Verwirklichung der
Liebe unter den Bedingungen der Siinde. Die erste Linie be-
zieht sich auf Geistiges und die zweite auf Himmlisches. 4.)
Die Sintfluterzahlungen ist in sich dermafBen zweigeteilt, dass
sie der modernen Theologie als Musterbeispiel flir die Verar-
beitung zweier Quellen dient. Zweimal wird erzahlt: Das Ver-
derben der Menschen (6,5 und 6,11-12), der Entschluss zur
Vernichtung (6,7 und 6,13), der Auftrag zum Besteigen der
Arche (7,1-3 und 6,18-21), das Besteigen der Arche (7,7 und
7,13), das Kommen der Flut (7,10 und 7,11), das Umkommen
der Geschopfe (7,22f und 7. 20f), das Ende der Flut (8,2b,31
und 8,3b—-5) und die VerheiBung des Nichtwiederkehrens der
Flut (8,21b-22 und 9,17). Diese Zweiteilung wird jedoch auch
ohne Quellenscheiderei verstandlich, wenn man weif3, dass im
geistigen Sinn die Spaltung des menschlichen Geistes in Be-
wusstsein und Unbewusstes beschrieben wird. Oder — wie
Swedenborg sagt — die Trennung des VerstandesmaBigen vom
WillensmaBigen, das gegenwirtig das Meer des Unbewussten
darstellt. Der Mensch verdarb sein Wollen so sehr, dass es
untergehen musste. Heute ist der Geist des Menschen nur
noch aus Begierden und dem Unvermdgen, einsichtig zu wer-
den, zusammengesetzt. Von einem echten freien Wollen kann
keine Rede mehr sein. Weil also der Sintflutbericht die Tren-
nung des Geistigen vom (verdorbenen) Himmlischen zum
Thema hat, ist er ein Doublettenstiick par exellence. 5.)
SchlieBlich wird auch die Ausbreitung der Menschen tber die
Erdoberflache zweimal erzahlt: in der Vilkertafel (Genesis 10)
und in der Turmbauerzdhlung (Genesis 11). Der erste Bericht
bezieht sich auf Willensausrichtungen und der zweite auf
Verstandes- bzw. Sprachgestaltungen. Demnach kann man in
der gesamten Urgeschichte die Zweigliedrigkeit des Wortes
nachweisen.
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Die Doppelstrukturen sind aber nicht nur in den groBen Er-
zahlzusammenhangen beobachtbar, sondern gehen bis in die
Einzelheiten der Wortwahl und Satzgestaltung. Haufig findet
man Wortpaare. Darin ist der Bezug des einen Wortes auf
Geistiges und des anderen auf Himmlisches genau festgelegt,
so dass man geradezu von Signalwortern fiir Geistiges oder
Himmlisches sprechen kann: »Wer im inneren Sinn ist, kann
sofort — aus einem einzigen Wort — wissen, wovon die Rede
ist; mehr noch kann er es aus der Verknlpfung mehrerer
Worter wissen. Denn wenn von etwas anderem die Rede ist,
sind sofort andere Worter da oder dieselben in anderer Ver-
kniipfung. Es gibt namlich besondere [Signal]worter fir das
Geistige und besondere fiir das Himmlische bzw. fiir das Ver-
standige und fiir das Wollende.« (HG 793; vgl. a. 621). Diese
Wortpaare kann jeder selbst beobachten. Einige haufig vor-
kommende Beispiele sind: »Bruder und Genosse, arm und
dirftig, Wiiste und o0de, Leere und Leerheit, Feind und Wider-
sacher, Sitinde und Missetat, Zorn und Grimm, Vdlkerschaft
und Volk, Freude und Frohlichkeit, Trauern und Weinen,
Gerechtigkeit und Gericht. Die Bedeutung dieser Ausdriicke
scheint jeweils gleich zu sein, in Wirklichkeit ist dies jedoch
nicht der Fall. Bruder, arm, Wiiste, Leere, Feind, Siinde,
Zorn, Volkerschaft, Freude, Trauern und Gerechtigkeit bezie-
hen sich auf das Gute, bzw. — im entgegengesetzten Sinn -
auf das Bose. Die Ausdriicke Genosse, diirftig, dde, Leerheit,
Widersacher, Missetat, Grimm, Volk, Frohlichkeit, Weinen
und Gericht beziehen sich hingegen auf das Wahre und - im
entgegengesetzten Sinn - auf das Falsche.« (WCR 250).

Besonders ausgepragt sind diese Doppelstrukturen in der
Poesie des Alten Testaments. Sie gelten als die Eigenart der
hebriischen Poesie, die weder VersmaB noch Endreim kennt
und daher den Gedankenreim anwendet. Das ist sicherlich
richtig. Jedoch ist der tiefere Sinn dieser auffallenden Erschei-
nung die Ehe des Guten und Wahren. Bei Jesaja ist die Wie-
derholung des Gedankens sehr auffallend: »Bei den Propheten,
vor allem bei Jesaja, sind fast tiberall zwei Ausdricke fir je-
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den Sachverhalt vorhanden. Der eine schlieft dann das Geis-
tige, der andere das Himmlische in sich.« (HG 590; vgl. auch
2212). Deswegen mochte ich zwei Texte aus dem Propheten-
buch Jesaja vorstellen. Der Schréagstrich gliedert die Wiederho-
lung des Gedankens. Zundchst ein Wehruf iiber ungerechte
Richter. Im inneren Sinn ist von der Verwlstung der Kirche
die Rede: »Weh denen, die unheilvolle Gesetze erlassen / und
unertragliche Vorschriften machen / um die Schwachen vom
Gericht fernzuhalten / um den Armen meines Volkes ihr
Recht zu rauben, / um die Witwen auszubeuten / und die
Weisen auszupliindern. / Was wollt ihr tun, wenn die Strafe
naht, / wenn das Unwetter von fern heraufzieht? / Zu wem
wollt ihr fliichten, um Hilfe zu finden, / wo euren Reichtum
verstecken? / Thr werdet euch unter Gefangenen (am Boden)
krimmen / und werdet unter Erschlagenen liegen. / Doch bei
all dem lasst sein Zorn nicht nach, / seine Hand bleibt ausge-
streckt.« (Jes 10,1-4) . Das zweite Beispiel ist das Lied vom
Weinberg. Es handelt von der Sorge des Herrn fiir seine Kir-
che. Was tut der Herr nicht alles, damit der Mensch endlich
die erwiinschte Frucht bringt?! Doch der Mensch will von sich
selbst nicht lassen: »Ich will ein Lied singen von meinem ge-
liebten Freund, / ein Lied vom Weinberg meines Liebsten. /
Mein Freund hatte einen Weinberg / auf einer fruchtbaren
Hohe. / Er grub ihn um und entfernte die Steine / und be-
pflanzte ihn mit den edelsten Reben. / er baute mitten darin
einen Turm / und hieb eine Kelter darin aus. / Dann hoffte er,
dass der Weinberg siiBe Trauben brachte, / doch er brachte
nur saure Beeren.« (Jes 5,1-2). Der Weinberg bezeichnet die
geistige Kirche. Der geliebte Freund bzw. der Liebste ist der
Herr, dessen Filrsorge dahin geht, den Menschen der Kirche
mit dem Guten und Wahren zu erflllen. Stindig wechselt das
Lied vom Geistigen zum Himmlischen und umgekehrt, was
man jedoch nur erkennen kann, wenn man die Signalworter
des Geistigen und Himmlischen kennt. So ist der Weinberg
ein Wort des Geistigen, die fruchtbare Hohe hingegen ein
Wort des Himmlischen. Die Steine sind ein Wort des Geisti-
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gen, hier des Falschen, das entfernt werden mubB; die edelsten
Reben dagegen sind ein Wort des Himmlischen. Der Turm als
Aussichtspunkt bezieht sich auf das Wahre, das die Dinge von
einer hoheren Warte betrachtet; die Kelter wiederum steht fiir
das Gute, das aus dem Wahren hervorgebracht wird usw.
Stindig wird dem Betrachter des geistigen Sinnes die wech-
selseitige Einheit des Guten mit dem Wahren und des Wahren
mit dem Guten vor Augen gefiihrt. Und er kann daraus tiefe
Einsichten tiber den gottlichen Einfluss in seine Seele gewin-
nen.

Auch die Vokale des hebraischen Textes sollen Hinweise ge-
ben, ob von geistigen oder himmlischen Dingen die Rede ist.
Man lese z. B. HG 793 und WCR 278. Ich konnte das jedoch
bisher aus Zeitgriinden noch nicht nachpriifen.

Das Wissen um die Bezogenheit des Guten auf das Wahre und
umgekehrt ist bei der Auslegung des inneren Sinnes von Nut-
zen. Zugleich ist das ein Weg, die Quellentheorien zu iiber-
winden, die ohnehin auf schwachen FiiBen stehen. Denn wel-
chen Sinn haben die vermuteten Quellen, wenn es auch ande-
re Moglichkeiten gibt, die Erscheinungen im Text zu erklaren?
Manche Motive werden auch mehr als zweimal erzahlt, was
jedoch keineswegs gegen die Verbindung des Guten und Wah-
ren im Wort spricht, denn die Motivforschung ist ein ganz
anderes Gebiet. Die Verbindung des Guten und Wahren be-
schreibt die Struktur des Wortes. Die Motivforschung ver-
gleicht Geschichten dhnlichen Inhalts. Das Motiv der Gefdhr-
dung der Ahnfrau taucht in der Genesis gleich dreimal auf;
zweimal ist es von Abraham (Gen 12 und 20), einmal von
Isaak (Gen 26) ausgesagt. Auch Swedenborg sieht das: HG
2498. Aus der Fille der Motive nur einige weitere Beispiele:
die Unfruchtbarkeit der Mutter; Bruderpaare, meist mit Kon-
flikt; Berufungen; Traumoffenbarungen und Theophanien;
Rettung durch einen charismatischen Fiihrer; Begegnung am
Brunnen und zahlreiche weitere Motive.
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Scheinbarkeiten und Widerspriiche in der Heiligen Schrift

Gottes Wort ist der menschlichen Vorstellungskraft angepasst.
Daher redet es in menschlicher Weise von gottlichen Dingen:
»Obwohl die Glaubenslehre in sich gottlich ist und somit die
Fassungskraft der Menschen wie auch der Engel lbersteigt,
ist das Wort nach menschlicher Fassungskraft in vernunftge-
maBer Weise eingegeben (dictata) worden. Das ist wie mit
Eltern, die ihre Kinder belehren und dabei alles nach deren
geistigen Fahigkeiten auseinandersetzen, obgleich sie selbst
inwendiger und hoher denken. Verhielten sie sich nicht so,
ware es ein Lehren ohne Lernerfolg oder wie Samen auf Felsen
werfen.« (HG 2533). Dessen muss man sich bewusst sein,
sonst qualifiziert man das Wort wegen seiner schlichten, ja
naiven Vorstellungen ab. Auf der Suche nach dem gottlichen
Sinn gilt es die menschliche Redeweise geistig zu durchdrin-
gen. Gottes Wort ist eine Schule des geistigen Denkens. Des-
wegen ist der Mensch aufgefordert, sich des allzu Irdischen
seines Denkens bewusst zu werden. Nicht verwerfen soll er
das Wort, wenn es ihm hier und da ein Stein des AnstoBes ist,
denn nicht das Wort liegt falsch, sondern das menschliche
Denken ist verkehrt. Betrachtet man mit diesem Bewusstsein
die Arbeit mancher Literaturkritiker, dann muss man sagen:
sie befolgen gerade die umgekehrte Regel. Sie versuchen das
Wort nach ihrem Sinn zurechtzubasteln, anstatt es — so wie es
ist — stehen zu lassen und ihren eigenen Sinn nach dem Sinn
im Worte auszurichten. Eine Grundregel der geistigen Deu-
tung lautet ndmlich: Suchet nicht das Wort im Sinne, sondern
den Sinn im Worte! Wem das Wort wichtiger ist als seine
eigene Meinung tber das Wort, hat alle Chancen, mit Hilfe
des Wortes sein eigenes Denken zu lberwinden. Scheinbar-
keiten und Widerspriiche wollen uns Anlass sein, dieses
Wagnis einzugehen.

Einer der Bereiche der angepassten Redeweise ist die Ver-
menschlichung Gottes. Zwar ist Gott der eigentliche Mensch,
sonst hatte er den Menschen ja nicht »nach seinem Bilde«
(Gen 1,27) schaffen konnen, aber so menschlich-allzu-
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menschlich, wie die Heilige Schrift ihn darstellt, ist er denn
doch nicht: »Von Jehova wird im Wort oft Erbitterung, auf-
brausender Zorn und Wut ausgesagt. Aber das sind menschli-
che Eigenschaften; sie werden Jehova lediglich zugeschrieben;
weil es so scheint:¢ (HG 357). Traut man den Worten der Hei-
ligen Schrift, dann ist die menschliche Eigenschaft des Zornes
dem Herrn sehr vertraut, denn sie plagt ihn auch (Ex 32,11,
Num 32,14). Es bedarf paradoxerweise gerade der Flirsprache
eines Menschen, um den Herrn vor einem Zornausbruch zu
bewahren (Ex 32,11ff). Tatsdachlich ldsst er daraufhin von
seinem voreiligen Entschluss ab und bereut die geplante Untat
(Gen 6,6; 1 Sam 15,11). Eine rechte Freude iiber sein Tun will
sich bei ihm offenbar nicht einstellen. Stdndig missrat ihm
etwas. Da kann man seine Zorneswallungen gut verstehen.
Aber er ist ja selbst Schuld daran, denn obgleich er sich ja
kennen miisste und wissen sollte, wie maBlos er sich erregen
kann, ist er selber derjenige, der die Menschenkinder ver-
sucht (Gen 22,1, Ex 20,20, Dtn 8,2). Vielleicht sind sie ja
auch nur sein Spielzeug. Denn wie ein richtiger kleiner Des-
pot hat er sich auf dem Staubkorn Erde einen Gegenstand
seiner ndrrischen Liebe geschaffen, das auserwahlte Volk,
Israel. Ganze Volker missen aus Liebe zu Israel iber die
Klinge springen (Dtn 7,1). Sie werden einfach ausgerottet.
Dieser Gott ist kein Gott der Liebe, sondern der Vorliebe (Mal
1,21).

Irgendetwas stimmt mit diesem Gott nicht! Will man ihn nicht
verwerfen, dann muss man wohl zwischen dem Gott an sich
und dem Gottesbild des Alten Testaments unterscheiden.
Dieses Bild ist zeitgendssisch; es besteht — wie wir heute sa-
gen wirden - fast nur aus Projektionen. Der Mensch sieht
eben immer nur sich selbst, und die reine Gotteserkenntnis
muss ihm formlich untergeschoben werden. Die Projektionen
miissen abgetragen werden wie die Staubschicht von einem
alten Gemalde. Auch das gehort zur Arbeit eines Exegeten.
Dabei kommt ihm die Heilige Schrift selbst zur Hilfe, denn
obgleich das Gotteshild teilweise recht beschrankt ist, gibt es
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immer wieder Einstreuungen, die zu denken geben, ja, im
Widerspruch zum bisherigen Befund stehen. Wir sprachen
soeben von der Reue Gottes. Nun kann man aber auch lesen:
»Auch liigt der nicht, der Israels Ruhm ist, und es gereut ihn
nicht, denn er ist nicht ein Mensch, dass ihn etwas gereuen
konnte.« (1 Sam 15,29). Damit ist Reue als menschlicher
Affekt und - sobald von Gott ausgesagt — als Projektion ent-
larvt. Ebenso sieht es mit allen Religionsvorschriften aus, die
des wahren Gottes samt und sonders unwiirdig sind. Denn
welchen Sinn soll es haben, zur Ehre Gottes Tiere zu schlach-
ten? Kann der wahre Gott wirklich ein Wohlgefallen an all den
Brand- und Schlachtopfern haben? Heute wiirde ihm wahr-
scheinlich der Tierschutzbund einen Strich durch die Rech-
nung machen, der ja seine Stimme auch dann erhebt, wenn
weit weniger als die Ehre Gottes auf dem Spiel steht, ein neu-
es Kosmetikum zum Beispiel. Aber auch im Alten Testament
hinterfragt man bereits den Opferkult: »Hat der Herr an
Brandopfern und Schlachtopfern das gleiche Gefallen wie am
Gehorsam gegeniiber der Stimme des Herrn? Wahrhaftig,
Gehorsam ist besser als Opfer, Hinhoren besser als das Fett
von Widdern.« (1 Sam 15,22). Das Opfer von Tieren ist eine
auBere und zudem rohe Handlung, deren innerer Sinn das
Opfer des Herzens ist, die Hingabe der Seele an den Herrn.
Hatte man dieses Wort Ernst genommen, dann hatte man den
Opferkult schon viel friher iiberwinden konnen. Das Festhal-
ten an ihm ist also nicht im Herrn, sondern im Menschen
begriindet. Selbst im Christentum spielt der Opfergedanke
noch immer eine zentrale Rolle, und zwar in der Kreuzestheo-
logie. Wollte Gott wirklich das blutige Opfer seines Sohnes?
Auch die Beschneidung, das Zeichen der Zugehorigkeit zum
Gottesvolk, wird schon im Alten Testament in ihrer tieferen
Bedeutung erkannt, dort namlich, wo von der Beschneidung
des Herzens die Rede ist: »Beschneidet euch fiir den Herrn
und tut weg die Vorhaut eures Herzens, ihr Manner von Juda
und ihr Leute von Jerusalem, auf dass nicht um eurer Bosheit
willen mein Grimm ausfahre wie Feuer und brenne, so dass
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niemand loschen kann.¢ (Jer 4,4; vgl. auch Dtn 10,16 und
30,6). Der gesamte Kultgottesdienst erweist sich somit als
Anpassung Gottes an das Bewusstsein der gefallenen Welt.
Sie kann die Anbetung Gottes eben nicht besser verstehen.

Swedenborg beobachtet die Vermenschlichungen Gottes na-
trlich auch. Gleichzeitig gibt er Hinweise, wie man sie
durchdringen kann: »Der Herr verflucht niemand, zlrnt nie-
mand, fihrt niemand in Versuchung, straft niemand.« Wenn
dies dennoch hin und wieder im Wort gesagt wird, dann »da-
mit man glauben kann, dass der Herr das gesamte Weltge-
schehen bis in alle Einzelheiten hinein regiere und ordne,
sogar das Bose, die Strafen und die Versuchungen. Und wenn
man diese hochst allgemeine Vorstellung einmal aufgenom-
men hat, dann kann man auch lernen, wie der Herr regiert
und ordnet, dass er nimlich das Ubel der Strafe und der Ver-
suchung zum Guten wendet. Die Ordnung des Lehrens und
Lernens im Wort geht von ganz allgemeinen Vorstellungen
aus, weswegen der Buchstabensinn mit solchen hochst allge-
meinen Anschauungen angefiillt ist.« (HG 245). Obwohl die
buchstabliche Aussage streng genommen falsch ist, ist die
allgemeine Vorstellung, die darin transportiert wird, richtig.
Dem geistigen Erkennen bleibt es vorbehalten, den Rahmen
richtig auszufiillen. Mitunter muss man einfach das Tun des
Herrn als Folge des eigenen menschlichen Fehlverhaltens
verstehen. Das ist ja typisch fiir Projektionen, dass man ande-
re und letztlich Gott fiir das eigene Ungllick verantwortlich
macht: »Oft begegnet einem im Wort die Vorstellung, dass
Jehova verderbe. Aber im inneren Sinn versteht man darun-
ter, dass der Mensch sich selbst verderbe, denn Jehova oder
der Herr verdirbt niemanden.« (HG 2395). Noch heute glau-
ben viele, die Holle sei das Verdammungsurteil Gottes. Das ist
falsch! Die Holle ist vielmehr die letzte (bittere) Konsequenz
der menschlichen Freiheit. Nicht Gott will die Holle, der
Mensch will sie.

Aber nicht nur die negativen menschlichen Eigenschaften
werden auf Gott libertragen, sondern auch die positiven. Und
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doch stellen auch sie nur eine Annaherung an das gottliche
Wesen dar und sind sonach auch nur Scheinbarkeiten. Ein
Beispiel ist »die Barmherzigkeit des Herrn«: »Niemand kann
wissen«, was sie ist, »weil sie das ganze menschliche Ver-
stiandnisvermdgen unendlich Ubersteigt. Aber was menschli-
che Barmherzigkeit ist, kann ein Mensch wissen: Sie besteht
darin, etwas zu bereuen und Seelenschmerz zu empfinden.
Wenn der Mensch nun nicht eine Vorstellung von der Barm-
herzigkeit [des Herrn] aus einer bekannten Regung erhielte,
dann konnte er keinen Gedanken fassen und nicht unterwie-
sen werden.« (HG 588).

Neben den Scheinbarkeiten findet man auch zahlreiche Wi-
derspriiche. Sie sind Swedenborg immer wieder ein willkom-
mener Anlass, auf die Existenz eines verborgenen, inneren
Sinnes hinzuweisen. Heute versucht man diese literarischen
Briiche meist zu kldaren, indem man verschiedene Quellen
annimmt. Es gibt allerdings auch schon wieder andere Ansét-
ze, namentlich im englischsprachigen Raum.

Einige Unstimmigkeiten will ich dem Leser vorstellen: 1.) Am
ersten Tag sprach Gott: »Es werde Licht!« (Gen 1,3). Doch erst
am vierten Tag kann er sich entschlieBen, Sonne und Mond zu
erschaffen. Frage: Welches Licht hat drei Tage lang geleuch-
tet? Das muss selbst flir die Menschen des Altertums ein gel-
lender Widerspruch gewesen sein. 2.) Nach biblischer Zah-
lung ist Kain der dritte Mensch und der erste ordentlich Gebo-
rene. Mit seinem Weib — woher sie kommt wird nicht gesagt -
zeugt er Henoch. Und dann baut er eine Stadt. Fir flinf Men-
schen? (vgl. HG 403). 3.) Die Sintflut: Vierzig Tage lang reg-
net es (Gen 7,12 und 17), aber hundertfiinfzig Tage lang
nehmen die Wasser auf Erden zu (7,24). nach 6,19f soll
Noach von allen Tieren je ein Paar in die Arche nehmen, nach
7,2f jedoch von allen reinen Tieren je sieben Paare und von
allen unreinen Tieren je ein Paar (vgl. HG 717). In 7,8f ist
dann aber ausdricklich gesagt, dass von den reinen und un-
reinen Tieren je ein Paar in die Arche geht. Die Zahlenanga-
ben passen also iiberhaupt nicht zueinander. Das gilt Gibrigens
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auch flir andere Zahlenangaben in der Heiligen Schrift, wie
z. B. Jahreszahlen. Offensichtlich war der Kalender noch nicht
erfunden. 4.) Nach der Sintflut pflanzt Noach einen Weinberg
und trinkt sich erst 'mal einen an. Nackt und im Vollrausch
liegt er in seinem Zelt. Ham entdeckt die BloBe seines Vaters.
Doch offenbar ist Noach nach seinem Erwachen noch etwas
umnebelt, denn nicht Ham, sondern Kanaan wird wegen des
Frevels verflucht. (vgl. HG 1093). 5.) Die Vdlkertafel in Gene-
sis 10 setzt die Existenz von Babel bereits voraus (10,10),
doch erst ein Kapitel spater, in der berihmten Geschichte vom
Turmbau, wird Babel gebaut (vgl. HG 1283). Die Reihe solcher
Widerspriiche lieBe sich fortsetzen. Sie sind Stolpersteine, die
zum Nachdenken anregen sollen. Wer freilich von der Gott-
lichkeit der Bibel kaum noch lberzeugt ist, wird durch solche
Beobachtungen vollends aus der Bahn gebracht. Hier gilt das
Wort: »Wer da hat [den Glauben namlich], dem wird gegeben
werden; von dem aber, der nicht hat, wird auch das genom-
men werden, was er hat.« (Lk 19,26).

All das zeigt, dass die Heilige Schrift nicht nur das reine Got-
teswort ist, sondern der Mensch ein Wortchen mitzureden
hatte. Die Heilige Schrift ist gewissermafen in sich ein Dialog
zwischen Gott und Mensch. Diesen Dialog gilt es wahrzuneh-
men, um das gottliche Kind von den Windeln zu befreien.
DenkanstoBe gibt es genug; es sind die Widerspriiche in der
Schrift, an denen jeder zugrunde geht, der sie mit den Milch-
zahnen seiner Logik zerkleinern will.

Sonstige Hilfsmittel der Entsprechungskunde

Die Kenntnis der Ursprachen erleichtert das Studium des
inneren Sinnes, denn alles Geistige hat seine Grundlage im
Natiirlichen. Erst wenn man den ursprachlichen Sinn der
verwendeten Begriffsbilder kennt, ist der Weg zur Erfor-
schung des inneren Sinnes geebnet. AuBerdem ist jede Uber-
setzung eine Interpretation. Das ware freilich noch hinnehm-
bar, wenn die Ubersetzer den natiirlichen und geistigen Sinn
verstiinden. Das ist jedoch nicht immer der Fall. Daher schlei-
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chen sich Ubersetzungsfehler ein, die den Zugang zum inne-
ren Sinn zusatzlich erschweren. Ein Beispiel: In der Turmbau-
erzahlung heiBt es: »wajehi benos'am mikkedem« (Gen 11,2).
Luther (Revision 1984) ibersetzt: »Als sie von Osten aufbra-
chen«. Hermann Menge iibersetzt: »Als sie nun nach Osten
hinzogen¢. Martin Buber iibersetzt: »Da wars wie sie nach
Osten wanderten«. Leonard Tafel (Swedenborgianer) Uber-
setzt: »Und es geschah, dass sie von Osten auszogen«. Und die
englische Revised Standard Version hat: »And as men mig-
rated from the east«. Dieser Uberblick zeigt, dass sich die
Ubersetzer nicht einig sind, wohin die Reise geht: »nach Os-
teng oder »von Osten«? Im hebrdischen Urtext steht »mikke-
dem«, was eindeutig »von Osten« bedeutet. Wenn sich den-
noch immerhin drei von sechs Ubersetzungen fiir »nach Os-
ten« entscheiden, dann hat das wohl seinen Grund in der
geographischen Situation. Das babylonische Weltreich lag
Ostlich von Kanaan, also zog man »nach Osten¢. So einfach ist
das! Da die Turmbauerzdhlung jedoch noch zu den »gemach-
ten Geschichten« (HG 1020) gehort und lediglich eine geistige
Realitdat beschreibt, darf man dem Urtext getrost Vertrauen
schenken und mit »von Osteng Ubersetzen. Nur das ergibt
geistig betrachtet Sinn, denn der Osten bezeichnet den Herrn
und die Entfernung von Osten bedeutet die Abkehr vom
Herrn. »kadmah« - ein Wort derselben Wurzel wie »kedem
(Osten) - bedeutet Ursprung.

Wer mit der Tiicke von Ubersetzungen nicht vertraut ist, wird
sich bei den fehlerhaften Lesarten die Zdhne ausbeifen und
den geistigen Sinn nur deswegen nicht finden, weil der Buch-
stabensinn verdorben ist. Ebenso gibt es zahlreiche weitere
Fehler. Eine gewisse Abhilfe schafft der Vergleich verschiede-
ner Ubersetzungen. Dann findet man wenigstens die neuralgi-
schen Punkte.

Die Kenntnis der Ursprachen gibt ferner einen Einblick in die
Mehrdeutigkeit der Begriffe. Swedenborg verweist gelegent-
lich darauf: z. B. HG 841, 908, 996, 1179, 2455, und 2525f.
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Auch die Namen der Personen und Orte haben eine Bedeu-
tung. Martin Buber setzt daher dort, wo der Name eingefiihrt
wird, neben dem hebriischen Namen die deutsche Uberset-
zung. So steht neben Isaak »Er lacht« (Gen 17,19), neben Esau
»Rauher« (Gen 25,25), neben Jakob »Fersehalt¢ (Gen 25,26)
und neben Israel »Fechter Gottes« (Gen 32,29). Ebenso bei
Orten: Neben Babel steht »Gemenge« (Gen 11,9) und neben
Bethel »Haus der Gottheit« (Gen 28,19).

AbschlieBend noch einige Lehrblicher und Nachschlagewerte.
Das beste Lehrbuch der Entsprechungskunde sind fiir mein
Empfinden »die himmlischen Geheimnisse«. Hier wird der
Schiiler Gottes sogleich mit der Deutung eines groBen Erleuch-
teten vertraut gemacht. Ohne theoretische Vorrede werden die
ersten beiden Biicher Mosis Vers fiir Vers und Wort fiir Wort
ausgelegt. Freilich ist das Studium dieses Werkes nicht ein-
fach. Am besten wahlt man sich eine Geschichte seines Inte-
resses aus und studiert die innere Bedeutung eingehend. Das
Verstandnis fiir Entsprechungen wird wachsen, wenn man
dies haufiger macht.

Eine Theorie der Entsprechungskunde ist - wenn tiberhaupt -
in den Werken »Himmel und Holle (87-115) und »Die Gottli-
che Liebe und Weisheit« (Gradlehre: 173-281) enthalten.

Ferner gibt es Entsprechungslexika. In deutscher Sprache:
William L. Worcester, »Die Sprache der Gleichnisse« und der
»Index¢ in der »Erklarten Offenbarung«. In englischer Sprache
ist das Angebot reichhaltiger. In den beiden folgenden Wer-
ken sind sehr viele Originalstellen ausgewertet: Alice Spiers
Sechrist, »A Dictionary of Bible Imagery« und das »Dictionary
of Correspondences, Representatives and Significativesg.
Swedenborg selbst hat keine Entsprechungslexika geschrie-
ben, wohl aber einige Indizes hinterlassen, die sich in diesem
Sinne verwenden lassen. Es gibt davon aber keine deutschen
Ubersetzungen.

Bleibt mir nur noch Ubrig, jedem viel Erfolg beim Studium der
Sprache Gottes zu wiinschen, denn Gott der Herr will nicht
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auf Dauer tauben Ohren predigen. Moge der Geist Gottes doch
endlich in der Seele erwachen. Der Weg ist geebnet, nun
muss er nur noch beschritten werden.

Niederschrift abgeschlossen am 4. Juli 1992. Verdffentlichung in
»Offene Tore« 1 (1993) Seiten 26-38, 5 (1992) Seiten 176-192, 6
(1992) Seiten 210-219.
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Nach dem 24. August 1992

Die Sintflut

Zusammenschau ihres inneren Sinnes

Die Bibelkenntnisse gehen heute in der Flut der Biicher unter.
Doch die Erzahlungen von der Sintflut sind meist noch vor-
handen. In keiner Kinderbibel fehlen sie. Die folgende Zu-
sammenschau enthalt Vers fiir Vers die biblische Erzahlung
von der groBen Flut. Auf jedem Vers folgt anschlieBend eine
moglichst kurze Formulierung des inneren Sinnes. Dabei habe
ich mich an Swedenborgs Auslegung in den Himmlischen
Geheimnissen orientiert, aber hier und da auch freiere Formu-
lierungen gewagt, die meinem Empfinden des inneren Sinnes
entspringen, denn der geistige Sinn ist kein totes Gebilde,
sondern lebendiges Gewebe.

Die Phantasien der Selbstliebe

Genesis 6,1. Und es geschah, dass der Mensch anfing sich zu
mehren auf dem Angesichte des Bodens und Téchter ihnen
geboren wurden.

Bei den Menschen vor der Siindflut nahmen die Begierden
tiberhand.

6,2. Und die Sohne Gottes sahen die Tochter des Menschen,
dass sie gut wiaren und nahmen sich Frauen von allen, die sie
erwahlten.

Die Wahrheiten, die diese Menschen noch aus der altesten
von Gott stammenden Uberlieferung kannten, verbanden sich
mit allen moglichen Begierden.

6,3. Und der Herr sprach: Mein Geist wird nicht ewiglich
rechten mit dem Menschen; denn er ist Fleisch, und seine
Tage werden sein hundertundzwanzig Jahre!
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Die Folge davon war, dass sich die Menschen vom Geist des
Herrn nicht mehr leiten lieBen, denn sie waren korperlich
geworden. Um wiedergeboren werden zu kénnen muss der
Mensch aber Uberreste des Glaubens haben.

6,4. In denselben Tagen waren die Nephilim auf der Erde, und
auch nachher, da die S6hne Gottes zu den Tochtern des Men-
schen eingingen, und diese ihnen gebaren. Dieselben wurden
die Machtigen von Alters her, Mdnner von Namen.

So entstanden jene maBlosen Einbildungen der Selbstliebe,
die alles Heilige und Wahre vollig verachteten.

Die Bosheit des Urmenschen und die Schdpfung eines neuen Men-
schentyps

6,5. Und der Herr sah, dass des Bosen des Menschen viel
ward auf Erden, und dass alles Bilden der Gedanken seines
Herzens nur bose war den ganzen Tag.

Der Wille zum Guten begann aufzuhoren, so dass es keine
innere Wahrnehmung des Guten und Wahren mehr gab.

6,6. Und es reute den Herrn, dass Er den Menschen auf Erden
gemacht hatte, und es schmerzte Ihn in Seinem Herzen.

Da erbarmte sich der Herr des Menschen.
6,7. Und der Herr sprach: Ich will vertilgen den Menschen,
den Ich geschaffen, von dem Boden vom Menschen bis zum

Vieh, bis zum Kriechtier und bis zum Gevogel der Himmel,
denn es reut Mich, dass Ich sie machte.

Denn der Mensch richtete sich selbst zugrunde, und zwar in
allen seinen Lebensbereichen, das heift in Wille und Ver-
stand. Deswegen erbarmte sich der Herr des Menschen ...

6,8. Aber Noah fand Gnade in den Augen des Herrn.
... indem Er einen neuen Weg der Wiedergeburt eroffnete.
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Das Noahprinzip
oder die Wiedergeburt unter den Bedingungen der Siinde

6,9. Dies sind die Geburten Noahs. Noah war ein gerechter
Mann und untadelig in seinen Geschlechtern. Noah erging
sich mit Gott.

Dies ist die Wiedergeburt des Menschen, der die Liebe zum
Herrn nicht mehr empfinden kann (Noah bedeutet Trost), aber
dennoch in seiner duBeren Lebenstatigkeit mit dem Guten und
Wabhren erfiillt werden soll, weil er nach den gottlichen Leh-
ren handelt.

6,10. Und Noah zeugte drei Sohne, Sem, Ham und Jafet.

Diese neue Geburt ldsst drei Lehr- und somit Religionstypen
zu.

Der Untergang des Urmenschen

6,11. Und die Erde war verdorben vor Gott; und die Erde war
erfiillt mit Gewalttat.

Die urspriingliche Weise, Mensch zu sein aus der Unmittel-
barkeit des Herzens, war ganz und gar verloren gegangen.

6,12. Und Gott sah die Erde, und siehe, sie war verdorben,
weil alles Fleisch seinen Weg verderbt hatte auf Erden.

Das Verstindnis des Wahren erlosch, weil der Mensch nur
noch die leiblichen Bediirfnisse befriedigte.

6,13. Und Gott sprach zu Noah: Das Ende alles Fleisches ist
vor Mich gekommen, denn die Erde ist erfiillt mit Gewalttat
durch sie. Und siehe, ich will sie verderben mit der Erde.

Damit war der Untergang des Menschen besiegelt, denn das
Leibliche kennt keine Werte, das heift in ihm wohnt kein
Wille zum Guten.

Der neue Menschentyp
a) die Form seines Geistes (Verstandesseite)

6,14. Mache dir eine Arche von Gopherholz. Mit Kammern
mache die Arche und verpiche sie von innen und auBen mit
Pech.
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Der neue Menschentyp besteht aus Listen (leicht entflamm-
baren Leidenschaften), was die ganz natlrliche Folge seiner
bisherigen Biographie ist (Stindenfall und Brudermord). Aber
er kann gerettet werden, weil sein Geist — anders als der des
Urmenschen - deutlich in verschiedene Bereiche abgetrennt
ist, so dass die Begierden ihn nicht tiberschwemmen konnen.

6,15. Und also sollst du sie machen: Dreihundert Ellen sei die
Lange der Arche, fiinfzig Ellen ihre Breite und dreiBig Ellen
ihre Hohe.

Jedoch sind die Dimensionen seines inneren Lebens - die
Tiefe der Erfahrung des Heiligen, die Wahrheitserkenntnis
und die Glite seines Lebens - auf einen engen Raum be-
schrankt.

6,16. Ein Fenster sollst du machen der Arche und es oben
vollenden bis zu einer Elle. Und den Eingang der Arche sollst
du an die Seite setzen. Ein unterstes, zweites und drittes
Stockwerk sollst du machen.

Aufgrund der Belastung durch die Stinde (infolge seiner Bio-
graphie) ist dieser Menschentyp nur durch das Verstdndnis
der hoheren Dinge und das Horen des Wortes zuganglich.
Aufgrund dieser Einfliisse (Offnungen), kann er Wissen er-
werben, es geistig durchdringen und schlieBflich zu einem
gleichsam inneren Verstandnis der Wahrheit gelangen.

6,17. Und Ich, siehe, Ich bringe die Flut von Wassern iiber die
Erde, zu verderben alles Fleisch unter den Himmeln, in dem
der Geist des Lebens ist. Alles, was auf Erden ist soll ver-
scheiden.

In der Uberschwemmung des Bosen und Falschen wird alles
Urspriingliche, das aber verdorben ist, untergehen und somit
der Erfahrbarkeit nicht mehr zugénglich sein.

6,18. Aber mit dir will Ich einen Bund aufrichten. Und du

sollst in die Arche eingehen, du und deine Sohne und dein
Weib und deiner Sohne Weiber mit dir.
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Du aber und dein Anhang sollst gerettet werden und neues
Leben empfangen (mit dem Ursprung verbunden werden).

6,19. Und von allem Lebendigen, von allem Fleische sollst du
je zwei von allem in die Arche einbringen, auf dass sie mit dir
am Leben bleiben, ein Mannliches und ein Weibliches sollen
sie sein.

Deswegen soll das, was bei dir noch lebendig oder intakt ist,
das Vermogen zu verstehen, gerettet werden. Desgleichen
aber auch dein Wille, denn nur im Zusammenspiel von Ver-
stehen und Verwirklichen kann sich dein Leben neu entfalten.

6,20. Von dem Gevogel nach seiner Art, und vom Vieh nach
seiner Art, von allem Kriechtier des Bodens nach seiner Art,
sollen je zwei von allen zu dir herein kommen, auf dass sie
am Leben bleiben.

Daher will ich dein Denken und Wollen bewahren, auch deine
niedrigsten Triebe und Absichten. Die Moglichkeit, dass sich
aus all dem neues Leben entfaltet, soll erhalten bleiben.

6,21. Und du, nimm dir von jeglicher Speise, die gegessen
wird, und sammle sie dir, auf dass sie dir und ihnen zur Spei-
se seien.

Und weil ich dich nicht untergehen lassen, sondern bewahren
will, so riiste dich mit dem Lebensnotwendigen aus. Das Gute
werde dir zur Lust und das Wahre eine Bereicherung deines
Geistes.

6,22. Und Noah tat es. Nach allem, wie ihm Gott geboten
hatte, so tat er.

Dies ist der Weg, in der Not seines Geistes die Rettung zu
erfahren. Wer ihn erkennt, verwirklicht ihn.

b) die Lebendigkeit seines Geistes (Willensseite)

Genesis 7,1. Und der Herr sprach zu Noah: Geh ein, du und
all dein Haus, zur Arche; denn dich habe Ich gerecht vor Mir
gesehen in diesem Geschlechte.
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Der Wille wird fir die Wiedergeburt durch das dort befindliche
Gute vorbereitet.

7,2. Von allem reinen Vieh nimm dir sieben und sieben, ein
Mannchen und sein Weibchen, und von dem Vieh, das nicht
rein ist, je zwei, ein Mdnnchen und sein Weibchen.

Wiedergeboren werden die heiligen Triebe zum Guten und das

mit ihnen verbundene Wahre. Ebenso aber auch die unheili-
gen Triebe zum Bosen und das damit verbundene Falsche.

7,3. Auch von dem Gevogel der Himmel sieben und sieben,
ein Mannliches und ein Weibliches, auf dass Samen auf der
ganzen Erde erhalten werde.

SchlieBlich wird auch das Vermodgen zu verstehen wiederge-
boren, damit der auBere Menschen glauben kann. Dieses
Vermogen ist heilig, weil es sich aus der Bereitschaft Gutes
zum tun bildet.

7,4. Denn in noch sieben Tagen lasse Ich regnen auf Erden
vierzig Tage und vierzig Nachte, und vertilge jegliches Ge-
schopf, das ich gemacht habe, von dem Boden.

Die Versuchung selbst wird durch das intensivere Einwirken
des Herrn ausgelost. Die Versuchungen bewirken, dass das
Eigene des Menschen gleichsam vertilgt wird.

7,5. Und Noah tat nach allem, das der Herr geboten hatte.
So geschah es.

Die Versuchung des Verstandes

7,6. Und Noah war sechshundert Jahre alt und die Flut der
Wasser war auf der Erde.

Die Anfechtungen im Bereich des Verstandes fangen an.

7,7. Und Noah und seine Sohne und sein Weib und die Wei-
ber seiner Sohne mit ihm gingen ein in die Arche vor den
Wassern der Flut.

Der Mensch, der wiedergeboren werden kann, aber - auf-
grund des Bosen in ihm — Versuchungen ausgesetzt ist, wird
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beschiitzt, weil er Wahres und Gutes und Wahres, das mit
Gutem verbunden ist, hat.

7,8. Von dem reinen Vieh und von dem Vieh, das nicht rein
war, und von dem Gevogel und von allem, das auf dem Boden
kreucht,

Die guten Triebe, aber auch die Begierden, die Gedanken und
alles Vergniigliche aus dem Sinnlichen ...

7,9. kamen hinein zwei und zwei zu Noah zur Arche, ein
Mannliches und ein Weibliches, wie Gott dem Noah geboten
hatte.

.. wird beschiitzt und somit bewahrt, und zwar in seiner
paarweisen Ausprdgung als Form (Wahres) und Inhalt (Gu-
tes).

7,10. Und es geschah, dass in sieben Tagen die Wasser der
Flut auf der Erde waren.

Dies, namlich die Versuchung des Verstandigen, ist der An-
fang der Versuchungen.

Die Versuchung des Willens

7,11. Im sechshundertsten Jahre des Lebens Noahs im zwei-
ten Monat, am siebzehnten Tage des Monats, an diesem Tage
war es, dass alle Brunnquellen des groBen Abgrundes sich
zerspalteten, und alle Fenster des Himmels geoffnet wurden.

Der andere Zustand der Versuchung betrifft den Willen und ist
weitaus schwerer als der den Verstand betreffende. Zugleich
ist er von der Versuchung des Verstandes nicht zu trennen.

7,12. Und vierzig Tage und vierzig Nachte war der Regen auf
der Erde.

Die Dauer der Versuchung.

Der Zweck der Versuchung (Wiedergeburt)

7,13. An diesem selbigen Tage ging Noah, und Sem und Ham
und Jafet, die Sohne Noahs und Noahs Weib und die drei Wei-
ber seiner Sohne mit ihnen ein in die Arche.
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Der geistige (das heiBt in sich gespaltene) Mensch wird in den
Versuchungen wiedergeboren. Ebenso alles, was zu ihm ge-
hort: seine drei Daseinsbereiche, seine Verbindung mit Gott
im allgemeinen und besonderen.

7,14. Sie und alles Wild nach seiner Art und alles Vieh nach
seiner Art und alles Kriechtier, das auf der Erde kriecht nach
seiner Art und alles Gevogel nach seiner Art, jeder Vogel,
alles Gefliigelte.

Alles, was diesem Menschen angehort, wird gerettet: alles
geistig Gute, alles natiirlich Gute, alles sinnlich und korper-
lich Gute, alles geistig Wahre, alles natiirlich Wahre und alles
sinnlich Wahre.

7,15. Und sie gingen ein zu Noah zur Arche zwei und zwei,
von allem Fleisch, in welchem der Geist des Lebens war.

Das alles wird gerettet — und zwar nach Form und Inhalt -,
weil es neues Leben vom Herrn empfangt.

Der Zustand des geistigen Menschen

7,16. Und die hinein gingen, Mannliche und Weibliche, von
allem Fleisch gingen sie hinein, wie Gott ihm geboten hatte,
und der Herr schloss hinter ihm zu.

Die ganze Lebendigkeit des geistigen Menschen wird gerettet,
doch der Himmel wird verschlossen.

7,17. Und die Flut war vierzig Tage auf der Erde, und die
Wasser mehrten sich und hoben die Arche auf und sie ward
emporgehoben lber die Erde.

Infolge der Uberschwemmung durch das Falsche ist der geis-
tige Mensch Schwankungen zwischen dem Wahren und Fal-
schen ausgesetzt.

7,18. Und es wurden machtig die Wasser und mehrten sich
sehr auf der Erde, und die Arche ging tGiber die Wasser dahin.

Diese Schwankungen nehmen zu.
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Der Untergang des Urmenschen

7,19. Und die Wasser wurden sehr, sehr méachtig auf Erden,
und es wurden alle hohen Berge unter dem ganzen Himmel
bedeckt.

Die falschen Vorstellungen wachsen an und Uberdecken alles
Gute des Himmels, ...

7,20. Fiinfzehn Ellen dartiiber wurden die Wasser machtig und
sie bedeckten die Berge.

... so dass praktisch keine tatige Liebe mehr da war.

7,21. Und alles Fleisch verschied, das auf Erden kriecht, an
Gevogel und an Vieh und an Wild und an allem Gewiirm, das
auf Erden wimmelt, und aller Mensch.

Der entartete Urmensch geht unter und mit ihm all seine Ein-
bildungen: seine Neigungen zum Falschen, seine Begierden,
seine Liiste und sein Korperliches und Irdisches. All das geht
unter.

7,22. Alles, was den Odem des Geistes des Lebens in seiner
Nase hatte von allem, das im Trocknen war, starb.

Die gesamte Nachkommenschaft, die den Geist des Urmen-
schen geatmet hat, verscheidet, weil ihr die innere Lebensfri-
sche abhanden gekommen und sie nun ausgemergelt ist.

7,23. Und er vertilgte jegliches Geschopf, das auf dem Boden
war, vom Menschen bis zum Vieh, zum Kriechtier, und zum
Gevogel des Himmels. Und sie wurden vertilgt von der Erde,
und nur Noah verblieb, und was mit ihm in der Arche war.

So geht der entartete Urmensch mitsamt seiner bosen Natur,
seinen Begierden, Liisten und falschen Uberzeugungen unter.
Was bleibt ist der geistige Mensch und sein Lebensinhalt.

7,24. Und die Wasser waren machtig auf Erden hundertund-
fiinfzig Tage.

Das vollige Ende der urspriinglichen Schopfung des Men-
schen.
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Erster Zustand nach der Versuchung
Vom Aufhdren der Versuchungen

Genesis 8,1. Da gedachte Gott an Noah und an alles wilde
Getier und an alles Vieh, das mit ihm in der Arche war, und
lieB Wind auf Erden kommen, und die Wasser fielen.

Der Mensch empfindet nun, da die Versuchung abebbt, dass
der Herr seiner wieder gedenkt. Zwar sieht es im Gemiit des
Menschen noch recht verworren aus: Gedanken der Hoffnung
und des Glaubens werden von Sorgen, Bedngstigungen und
falschen Vorstellungen durchkreuzt; aber schon macht sich
ein Einfluss bemerkbar, der die Uberflutung des Geistes mit
negativen Gedanken und Gefiihlen vermindert.

8,2. Und die Brunnen der Tiefe wurden verstopft samt den
Fenstern des Himmels, und dem Regen vom Himmel wurde
gewehrt.

Das Bose der Triebhaftigkeit quillt nicht mehr empor und das
Falsche des Verstandes tiberschiittet den Menschen nicht
mehr, womit die Versuchung im allgemeinen aufhort.

8,3. Da verliefen sich die Wasser von der Erde, gehend und
zuriickkehrend, und nahmen ab nach hundertundfiinfzig Ta-
gen.

Aber der Mensch schwankt noch eine Zeitlang zwischen dem
Wahren und Falschen hin und her;

8,4. Am siebzehnten Tage des siebenten Monats lief sich die
Arche nieder auf das Gebirge Ararat.

kommt dann aber innerlich zur Ruhe, das heift wird wieder-
geboren aus dem neuen Licht der Liebtatigkeit.

8,5. Es nahmen aber die Wasser immer mehr ab bis auf den
zehnten Monat. Am ersten Tage des zehnten Monats sahen
die Spitzen der Berge hervor.

SchlieBlich lassen die Schwankungen ganz nach, denn das
Falsche verschwindet, und die ersten groBen Glaubenswahr-
heiten werden sichtbar. Es sind Wahrheiten aus den religiosen
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Urerfahrungen im Menschen, die sich nun in ihrer majestati-
schen Erhabenheit zeigen.

Zweiter Zustand nach der Versuchung, in sich dreiteilig
Dreimaliges Aussenden der Taube

8,6. Nach vierzig Tagen tat Noah an der Arche das Fenster
auf, das er gemacht hatte,

Nach den Versuchungen werden nun erstmals die Wahrheiten
des Glaubens sichtbar.

8,7. und lieB einen Raben ausfliegen; der flog immer hin und
her, bis die Wasser vertrockneten auf Erden.

Doch dunkle Gedanken flattern noch im Gemiit umher und
triben die Einsicht in das Wahre solange, bis das Meer der
falschen Vorstellungen ausgetrocknet und dem Augenschein
entschwunden ist.

8,8. Danach lie er eine Taube von sich ausfliegen, um zu
erfahren, ob die Wasser sich verlaufen hatten auf Erden.

Andererseits erkundet auch das Gute und Wahre die Situati-
on, um herauszufinden, ob der Mensch seine falschen Ansich-
ten bereits aufgegeben hat.

8,9. Da aber die Taube nichts fand, wo ihr FuB ruhen konnte,
kam sie wieder zu ihm in die Arche; denn noch war Wasser
auf dem ganzen Erdboden. Da tat er die Hand heraus und
nahm sie zu sich in die Arche.

Aber es kann noch nicht FuB fassen, denn das Falsche ist
noch im Uberfluss vorhanden. Der Mensch glaubt nidmlich
immer noch, das Gute und Wahre aus eigener Macht verwirk-
lichen zu konnen.

8,10. Da harrte er noch weitere sieben Tage und lie3 abermals
eine Taube fliegen aus der Arche.

In einer zweiten Phase der Aufnahme des Guten und Wahren
kommt die echte Liebesgesinnung zum Vorschein, weswegen
dieser Abschnitt heiliger ist als der vorangehende.



180 Thomas Noack

8,11. Die kam zu ihm um die Abendzeit, und siehe, ein Ol-
blatt hatte sie abgebrochen und trug's in ihrem Schnabel. Da
merkte Noah, dass die Wasser sich verlaufen hitten auf Er-
den.

Der Mensch befindet sich zwar, was die Vorgange in seiner
Seele angeht, noch in einem Dammerlicht, aber dennoch er-
scheint ihm bereits ein wenig Wahres, das aus dem echten
Glaubensbewusstsein der spirituellen Liebe herriihrt. Das
falsche Denken ist ndmlich nicht mehr so gemiitshewegend,
dass es hindern konnte.

8,12. Aber er harrte noch weitere sieben Tage und lieB eine
Taube ausfliegen; die kam nicht wieder zu ihm.

In einer dritten, ebenfalls heiligen Phase nimmt der Mensch
das Gute und Wahre schlieBlich ohne Ichbindung auf; er ist
also innerlich frei, den himmlischen Einfluss ohne Selbstbe-
zug herrschen zu lassen.

8,13. Im sechshundertundersten Lebensjahr Noahs am ersten
Tage des ersten Monats waren die Wasser vertrocknet auf
Erden. Da tat Noah das Dach von der Arche und sah, dass der
Erdboden trocken war.

Damit ist die Zeit der Versuchung vorbei; ein neuer Zustand
kann beginnen. Die falschen Vorstellungen haben ihre Macht
iiber den Menschen verloren, folglich kann das Licht der
Glaubenswahrheiten kraftvoll aufscheinen. Der Mensch aner-
kennt dieses Licht nun und glaubt daran, ist also wiedergebo-
ren.

8,14. Und am siebenundzwanzigsten Tage des zweiten Mo-
nats war die Erde ganz trocken.

Auf den Zustand der Versuchungskampfe folgt ein heiliger
Zustand der Ruhe: die Wiedergeburt.

Dritter Zustand nach der Versuchung,
gleich: erster Zustand der Wiedergeburt
Auszug aus der Arche

8,15. Da redete Gott mit Noah und sprach:
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Da der Herr beim wiedergeborenen Menschen gegenwartig
ist,

8,16. Geh aus der Arche, du und deine Frau, deine Séhne und
die Frauen deiner Sohne mit dir.

kann dieser nun den Zustand der Bedringnis verlassen. Alles
Lebendige im Menschen, seine Liebe, die Wahrheiten und die
guten Bestrebungen aus dem Wahren konnen sich nun frei
auswirken.

8,17. Alles Getier, das bei dir ist, von allem Fleisch, an Vo6-
geln, an Vieh und allem Gewiirm, das auf Erden kriecht, das
gehe heraus mit dir, dass sie sich regen auf Erden und frucht-
bar seien und sich mehren auf Erden.

Ebenso tritt alles Belebte in den Zustand der Freiheit: das
Verstandige und das Wollende des inneren Menschen und das
Entsprechende beim 4duBeren Menschen. Da der innere
Mensch jetzt auf den duBeren einwirkt, wachst das Gute und
Wahre beim duBeren Menschen.

8,18. So ging Noah heraus mit seinen Sohnen und mit seiner
Frau und den Frauen seiner Sohne,

Tatsachlich wird der Mensch und alles, was in ihm auf Gott
ausgerichtet ist, nun wahrhaft frei.

8,19. dazu alle wilden Tiere, alles Vieh, alle Vogel und alles
Gewiirm, das auf Erden kriecht; das ging aus der Arche, ein
jedes mit seinesgleichen.

Ebenso das Gute und Wahre des inneren und duBeren Men-
schen. Die Freiheit besteht darin, dass der geistige Mensch
nicht mehr vom Bosen und Falschen seiner Begierden getrie-
ben wird, sondern aus dem Gewissen (oder Bewusstsein) des
Guten und Wahren handeln kann.
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Vierter Zustand nach der Versuchung,
gleich: zweiter Zustand der Wiedergeburt
Die Gottesverehrung

8,20. Noah aber baute dem Herrn einen Altar und nahm von
allem reinen Vieh und von allen reinen Vogeln und opferte
Brandopfer auf dem Altar.

Der geistig wiedergeborene Mensch verehrt den Herrn, indem
er aus dem Guten der Liebe und dem Wahren des Glaubens
tatig ist.

8,21. Und der Herrn roch den lieblichen Geruch und sprach in
seinem Herzen: Ich will hinfort nicht mehr die Erde verfluchen
um des Menschen willen; denn das Dichten und Trachten des
menschlichen Herzens ist bose von Jugend auf. Und ich will
hinfort nicht mehr schlagen alles, was da lebt, wie ich getan
habe.

Diese Verehrung ist dem Herrn angenehm. Der geistige Men-
schentyp kann sich vom Herrn nicht mehr dermaBen abwen-
den wie die Nachkommenschaft des urspriinglichen, himmli-
schen Menschentyps. Denn obwohl das Wollen des Menschen
durch und durch bose ist, ist nunmehr dennoch im verstandi-
gen Teil des Gemiits ein neuer Wille aufgerichtet, das soge-
nannte Gewissen. Dadurch wird der Mensch vom Herrn gelei-
tet und kann nicht mehr so vollstdndig verderben.

8,22. Solange die Erde steht, soll nicht aufhoren Saat und
Ernte, Frost und Hitze, Sommer und Winter, Tag und Nacht.

Die Zustinde des duBeren Menschen werden hinfort sein: Das
Wort Gottes wird er horen und reifen lassen. Glaube und Lieb-
tatigkeit werden einmal nicht vorhanden und einmal vorhan-
den sein. Auch der wiedergeborene Mensch wird einmal lieb-
tatig, einmal nicht liebtétig; einmal verstandig, einmal nicht
verstandig sein.

Der duBere Mensch dient dem inneren Menschen

Genesis 9,1. Und Gott segnete Noah und seine Sohne und
sprach: Seid fruchtbar und mehret euch und fillet die Erde.
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Auch dem geistigen, das heiit aus Wahrheiten wiedergehore-
nen Menschen ist der Herr nahe und bewirkt, dass beim dufBe-
ren Menschen das Gute der Nachstenliebe fruchtbar und das
Wahre des Glaubens vermehrt wird.

9,2. Frucht und Schrecken vor euch sei tiber allen Tieren auf
Erden und tber allen Vogeln unter dem Himmel, tiber allem,
was auf dem Erdboden wimmelt, und iber allen Fischen im
Meer; in eure Hande seien sie gegeben.

Dadurch herrscht der innere Mensch iiber den auBeren, was
zur Folge hat, dass sich der duBere Mensch vor dem Bosen
seiner Begierden fiirchtet und vor dem Falschen seiner Ge-
danken erschrickt. Jedoch ist das Gute und Wahre, das der
auBere Mensch anscheinend selbstindig hervorbringt, der
Besitz des inneren Menschen beim duBeren.

9,3. Alles, was sich regt und lebt, das sei eure Speise; wie das
griine Kraut habe ich es euch alles gegeben.

Alle Lustgefiihle, in denen etwas Gutes und somit Lebendiges
enthalten ist, dirfen genossen werden. Sie sind eine Starkung
fir die Seele. Auch die ganz geringen, weltlichen und korper-
lichen Freuden sind dem Menschen nicht verwehrt, denn auch
sie schaffen einen Nutzen.

Die Gefahr der Entweihung

9,4. Allein esset das Fleisch nicht mit seinem Blut, in dem
sein Leben ist!

Der Eigenwille des Menschen soll mit dem neuen Willen aus
dem Herrn, dem Willen, Nachstenliebe zu praktizieren, nicht
vermischt werden. Unheiliges soll sich also nicht mit Heiligem
verbinden, weil das eine Entweihung des Heiligen durch Un-
heiliges ist.

9,5. Auch will ich euer eigen Blut, das ist das Leben eines
Jeden unter euch, riachen und will es von allen Tieren fordern
und will des Menschen Leben fordern von einem jeden Men-
schen.
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Die Ausloschung der Nichstenliebe durch Hass, Rache und
Grausamkeit racht sich, indem das Wesen eines solchen Men-
schen gewalttitig wird, das heit das Wollen verhartet und
das Denken verbittert. So straft sich die Entweihung selbst.

9,6. Wer Menschenblut vergieBt, dessen Blut soll auch durch
Menschen vergossen werden; denn Gott hat den Menschen zu
seinem Bilde gemacht.

Wer die Nichstenliebe bei sich ausloscht, indem er aus Hass-
und Rachegefiihlen handelt, totet sich selbst, denn er wird
seinem eigenen, unwiedergeborenen Willen ausgeliefert und
zerstort das Bild Gottes in sich, ndmlich die Nachstenliebe.

9,7. Seid fruchtbar und mehret euch und reget euch auf Er-
den, dass eurer viel darauf werden.

Wenn der geistige Mensch diese Gefahren meidet und tatsach-
lich aus dem neuen Liebeswillen tétig ist, dann wird das Gute
und Wahre im inneren und im duBeren Menschen zunehmen.

Der Zustand des geistigen Menschen
9,8. Und Gott sagte zu Noah und seinen Séhnen mit ihm:

Das Wesen des geistigen (= aus Wahrheiten wiedergeborenen)
Menschen ist folgendes:

9,9. Siehe, ich richte mit euch einen Bund auf und mit euren
Nachkommen

Der Herr verbindet sich mit diesem Menschen und allem, was
bei ihm ist, durch die Nachstenliebe.

9,10. und mit allem lebendigen Getier bei euch, an Végeln, an
Vieh und an allen Tieren des Feldes bei euch, von allem, was
aus der Arche gegangen ist, was fiir Tiere es sind auf Erden.

Und ist in allem gegenwartig, was bei diesem Menschen wie-
dergeboren ist: in der Sphare des Verstehens und des Wol-
lens, im duBeren Geddchtniswissen und den Korperfreuden.
Nicht nur bei den Menschen innerhalb der Kirche, sondern
auch bei denen auBerhalb ist er gegenwartig.
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9,11. Und ich richte meinen Bund so mit euch auf, dass hin-
fort nicht mehr alles Fleisch verderbt werden soll durch die
Wasser der Sintflut und hinfort keine Sintflut mehr kommen
soll, die die Erde verderbe.

Der Herr verbindet sich mit allen Menschen, die Liebe prakti-
zieren. Der geistige Menschentyp kann nicht mehr zugrunde
gehen wie der himmlische Menschentyp, dessen Denken
ganzlich von seinem Wollen abhdngig war und der deswegen,
als er vom Herrn abfiel, in einen todbringenden und alles
Leben abwiirgenden Wahn geriet.

Das Bundeszeichen

9,12. Und Gott sprach: Das ist das Zeichen des Bundes, den
ich geschlossen habe zwischen mir und euch und allem le-
bendigen Getier bei euch auf ewig:

Dies ist die sichtbare Seite der Verbindung des Herrn mit dem
liebtatigen Menschen und mit allem, was bei ihm wiedergebo-
ren ist und lebt. Es gilt fortwdhrend fiir alle Menschen, die
(geistig) neu geschaffen werden.

9,13. Meinen Bogen habe ich in die Wolken gesetzt; der soll
das Zeichen sein des Bundes zwischen mir und der Erde.

Der Zustand des wiedergeborenen geistigen Menschen gleicht
der Naturerscheinung des Regenbogens: Das geistige Licht des
Herrn wird durch das eigene Verstehen (welches an sich
falsch ist) und durch das eigene Wollen (welches an sich bose
ist) modifiziert und somit bunt (vielfaltig) gebrochen. Daher ist
das Licht (Verstindnis) des geistigen Menschen dunkel, ver-
gleicht man es mit dem Licht des himmlischen Menschen,
denn dem Verstehen des geistigen Menschen ist Falsches und
Boses beigemischt. Und dennoch ist das buntgeficherte Ver-
stindnis des geistigen Menschen das sichtbare Zeichen der
Gegenwart des Herrn.

9,14. Und wenn es kommt, dass ich Wetterwolken lber die
Erde fiihre, so soll man meinen Bogen sehen in den Wolken.
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Wenn wegen des Eigenwillens des Menschen der Glaube der
Nachstenliebe, das heifit das geistige Licht, nicht erscheint,
was nicht bedeutet, dass der Mensch nicht wiedergeboren
werden kann -,

9,15. Alsdann will ich gedenken an meinen Bund zwischen
mir und euch und allem Ilebendigen Getier unter allem
Fleisch, dass hinfort keine Sintflut mehr komme, die alles
Fleisch verderbe.

dann wird sich der Herr dennoch erbarmen, in erster Linie
natiirlich gegentiber denen, die wiedergeboren sind oder sich
wiedergebdren lassen, aber auch gegeniiber dem gesamten
Menschengeschlecht. Der Mensch ist nun einmal in seiner
Willenssphare verdorben, aber das Verstindnisvermégen
kann den Menschen nun nicht mehr mit derart aberwitzigen
Wahnideen tberschwemmen, dass er zugrunde geht wie der
urspriingliche, himmlische Menschentyp. Das gilt ganz all-
gemein fir jeden Menschen.

9,16. Darum soll mein Bogen in den Wolken sein, dass ich ihn
ansehe und gedenke an den ewigen Bund zwischen Gott und
allem lebendigen Getier unter allem Fleisch, das auf Erden ist.

Wenn sich das Himmelslicht in der Sphére (Aura) eines Men-
schen in bunter Vielfalt (je nach der Beschaffenheit eines
jeden) darstellt, dann kann dieser Mensch wiedergeboren
werden, so dass der Herr bei ihm durch das Medium der
Nachstenliebe gegenwartig sein kann.

9,17. Und Gott sagte zu Noah: Das sei das Zeichen des Bun-
des, den ich aufgerichtet habe zwischen mir und allem Fleisch
auf Erden.

Der Mensch der Kirche soll wissen, dass der Herr nicht nur
bei den Menschen innerhalb der Kirche, sondern auch bei
denen auBerhalb der Kirche gegenwartig ist, sofern sie Nachs-
tenliebe praktizieren.
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Die drei Moglichkeiten, das Prinzip »geistige Wiedergeburt« zu
verwirklichen

9,18. Die Sohne Noahs, die aus der Arche gingen, sind diese:
Sem, Ham und Jafet. Ham aber ist der Vater Kanaans.

Das Prinzip »geistige Wiedergeburt« lasst drei Verwirklichun-
gen zu: die Ndchstenliebe (innere Kirche), den bloBen Glauben
(verdorbene Kirche) und die rituellen Handlungen (duBere
Kirche). Aus dem iberwiegenden Interesse an den reinen
Glaubenswahrheiten ist der Zeremoniengottesdienst entstan-
den, dem keine religiose Erfahrung innewohnt und der daher
sinnentleert ist.

9,19. Das sind die drei Sohne Noahs; von ihnen kommen her
alle Menschen auf Erden.

Dies sind die drei Auspragungen des geistigen Menschen. Aus
diesen Grundtypen haben sich alle besonderen Lehren entwi-
ckelt, die wahren ebenso wie die falschen.

Der Wissensrausch,
oder: Die Gefahr des geistigen Menschen

9,20. Noah aber, der Ackermann, pflanzte als erster einen
Weinberg.

Der geistige Mensch wird zunachst in den Lehren seiner Reli-
gion unterwiesen; das ist der Anfang seines Weges. Dadurch
entsteht bei ihm die geistige (= auf Wahrheiten gegriindete)
Kirche.

9,21. Und da er von dem Wein trank, ward er trunken und lag
im Zelt aufgedeckt.

Wenn er jedoch die Wahrheiten des ihm vermittelten Glau-
bens ausgriibeln will, dann verfallt er Irrtimern, beraubt sich
der Glaubenswahrheiten, und verkehrte Ansichten gerade in
den zentralen Gegenstinden des Glaubens sind die Folge.

9,22. Als nun Ham, Kanaans Vater, seines Vaters BloBe sah,
sagte er es seinen beiden Briidern draufen.
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Diejenigen, deren Hauptaugenmerk auf die bloBe Glaubens-
lehre gerichtet ist (die verdorbene Kirche) und die daher der
Ursprung der sich in Riten erschopfenden Kirche sind, be-
merken die Irrtiimer und verkehrten Ansichten und spotten
dartber.

9,23. Da nahmen Sem und Jafet ein Kleid und legten es auf
ihrer beider Schultern und gingen riickwarts hinzu und deck-
ten ihres Vaters BloBe zu; und ihr Angesicht war abgewandt,
damit sie ihres Vaters BloBe nicht sahen.

Diejenigen hingegen, denen die Nachstenliebe das Wichtigste
ist (die innere Kirche) und die sich dementsprechend verhal-
ten (die entsprechende duBere Kirche), legen die Irrtiimer und
verkehrten Ansichten mit aller Macht zum Guten aus. Ja, sie
achten nicht einmal auf die Irrtimer und verkehrten Ansich-
ten, sondern entschuldigen sie. So soll man sich verhalten:
Auf die Irrtiimer und Fehler anderer, die aus Verniinfteleien
entstehen, soll man nicht achten.

9,24. Als nun Noah erwachte von seinem Rausch und erfuhr,
was ihm sein jlingster Sohn angetan hatte,

Wenn der geistige Mensch eines besseren belehrt wird, dann
erkennt er, dass das allerduBerste Religionswissen und -
handeln von Haus aus ein Spdotter und wenig hilfreich ist.

9,25. sprach er: Verflucht sei Kanaan und sei seinen Bridern
ein Knecht aller Knechte!

Der nur auBere Religionsbetrieb ist an und flr sich dem gottli-
chen Einfluss gegeniiber nicht aufgeschlossen, kann aber
geringe Dienste leisten, wenn das eigentliche Wesen der Reli-
gion, namlich der Prozess der Wiedergeburt, nicht aus den
Augen verloren wird.

9,26. Und sprach weiter: Gelobt sei der Herr, der Gott Sems,
und Kanaan sei sein Knecht!

Diejenigen hingegen, die den Herrn durch die Verwirklichung
der Nachstenliebe preisen, werden mit dem Guten erfiillt. Der
auBere Gottesdienst kann ihnen als Ausdrucksmittel dienen.
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9,27. Gott breite Jafet aus und lasse ihn wohnen in den Zelten
Sems, und Kanaan sei sein Knecht!

Auch diejenigen, die die Lehren der Kirche nicht kennen, aber
dennoch Néchstenliebe praktizieren, sollen erleuchtet werden
und die Begrenztheit ihrer Ansichten tiberwinden. Sie werden
in das Heiligtum der Liebe aufgenommen werden. Auch ihnen
kann der auBere Gottesdienst als Ausdrucksmittel dienen.

9,28. Noah aber lebte nach der Sintflut dreihundertundfiinfzig
Jahre,

9,29. dass sein ganzes Alter ward neunhundertundfiinfzig
Jahre, und starb.

Die Dauer und der Zustand der alten Kirche.

Niederschrift 1992. Der Ausdruck der Zusammenschau des inneren
Sinnes von Genesis 9 hat das Datumsvermerk »03.92¢. Der Aus-
druck des inneren Sinnes von Genesis 8 hat das Datumsvermerk
»04.92¢. Der Ausdruck der Zusammenschau des inneren Sinnes von
Genesis 6 und 7 hat kein Datumsvermerk, erfolgte aber mit einem
Tintenstrahldrucker, den ich nach der Tagung der Lorberfreunde in
Bietigheim vom 21. bis 24. August 1992 erwarb.

Veroffentlichung der Zusammenschau von Genesis 9,8-29 unter
dem Titel »Gottes Bund mit Noach: Aufgrund der yHimmlischen Ge-
heimnisse« in »Offene Tore« 4 (1992) Seiten 156-160. Veroffentli-
chung des gesamten Textes in »Offene Tore 1 (2003) Seiten 25-42.
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23. August 1992

Die Erweckung der Liebe
Morgenansprache zum Tagungsabschluss

Liebe Freunde, heute zum abschlieBenden Tag unserer Ta-
gung mochte ich mich in unserer Morgenbetrachtung mit dem
Gebot der Gottes- und Nachstenliebe beschiftigen und zwar
besonders mit der Frage, wie wir die Liebe zu Gott in unserem
Herzen verwirklichen konnen.

Das ist ja die groBe Kunst, die jeder von uns zu leisten hat,
und jeder muss mit seinem eigenen Leben eine Antwort auf
diese Frage finden, denn das Christentum, aber nicht nur das
Christentum, gipfelt ja, was die Lebenslehre angeht, in dieser
Forderung. So finden wir im Neuen Testament die Worte Jesu,
die jeder von uns kennt: »Du sollst den Herrn, deinen Gott,
lieben von ganzem Herzen, von ganzer Seele und von ganzem
Gemiit. Dies ist das hochste und grote Gebot. Das andere
aber ist dem gleich: Du sollst deinen Nachsten lieben wie dich
selbst. An diesen beiden Geboten hidngt das Gesetz und die
Propheten.«

Diese Worte Christi sind an und fiir sich eine wortliche Uber-
nahme aus dem Alten Testament, also insofern schon der
Kern der jiidischen Religion, wenngleich Jesus, unser Herr,
sie in besonderer Weise ausgelegt und verstanden hat. Aber
wenn wir zuriickschauen mit Hilfe der Werke der Neuoffenba-
rung, etwa die yHaushaltung Gottes« aufschlagen, dann finden
wir, dass dieses Liebesgebot bereits den Kern der Uroffenba-
rung Gottes an die Menschheit ausgemacht hat. Und auch in
denjenigen Schriften Jakob Lorbers, die die christliche Ara
bertihren, findet sich dieses Liebesgebot immer wieder und in
immer anderen Formulierungen ausgedriickt, so dass wir also
sagen konnen: Die christliche Religion, wie liberhaupt jede
Religion, hat das Liebesgebot zum Zentrum.
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Wenn nun aber diese Forderung so eindeutig an uns ergeht,
dann stellt sich die Frage, wie wir mit diesem Gebot ernst
machen konnen. Und wenn wir bei diesem Problem stehen-
bleiben wollen, dann konnen wir auch erkennen, dass ja an
und fiir sich dem Menschen nichts weniger unter seiner Kon-
trolle steht als gerade die Liebe. Von der Liebe weifl man, dass
sie den Menschen beherrscht, aber der Mensch beherrscht
doch nicht seine Liebe.

Wir haben es schon im Laufe dieser Tagung gehort, dass die
Liebe so ganz eigentlich das Leben des Menschen ausmacht.
Sowohl Swedenborg hat diese Wahrheit ausgedriickt, teilweise
in sehr poetischer Weise, als auch Jakob Lorber. In dem Jen-
seitswerk )Die geistige Sonne( heifit es: »Die Liebe ist stets des
Menschen Meister, weil sie so ganz eigentlich sein Leben
selbst ist.« — Nicht der Mensch beherrscht seine Liebe, son-
dern die Liebe beherrscht ihren Menschen. Und wir haben
gesehen, welche Konsequenzen sich daraus fiir unser ewiges
Schicksal ergeben, dass jeder im Laufe seiner jenseitigen
geistigen Weiterentwicklung von seiner Liebe gezogen und
gerichtet oder beseligt wird. Und wir wissen, wie Menschen
mit ihren Slchten zu tun haben. Die Selbstsucht ist vielleicht
der Kern jeder Sucht tiberhaupt.

Man kann also aus all diesen Beobachtungen sehr leicht die
Wahrheit ableiten, dass die Liebe stets des Menschen Meister
ist, weil sie so ganz eigentlich sein Leben selbst darstellt.
Wenn dies aber so ist, dann erscheint es, so gesehen, schon
als eine groBe Lebenskunst, nun wirklich seine Liebe, die ja
zundchst einmal auf uns selbst gerichtet ist und auf die Gliter
dieser Welt, so sehr umzupolen, dass wir schlieBlich den
Herrn tiber alles lieben und den Néachsten wie uns selbst.

Ich habe nun versucht, den Neuoffenbarungsschriften einige
Hinweise zu entnehmen, die uns der Herr Selbst gibt, um uns
Wege aufzuzeigen, wie wir dieses Kunststiick fertighringen
konnen, wie wir es lernen kénnen, Gott zu lieben und damit
vollig neu geboren zu werden. Dieser Vorgang wird ja als eine
Neugeburt bezeichnet.
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Zunachst fallt auf, dass es ja nicht so ist, dass wir so einfach
Gott lieben sollen, sondern Gott liebt uns. Auch Gott ist ein
Opfer Seiner Liebe, wenn man es so ausdriicken darf, denn Er
ist die Liebe selbst. Und wir erfahren aus den Schriften der
Neuoffenbarung, dass Seine Liebe zu uns so stark ist, dass Er
uns versucht zu gewinnen. Weil Gott uns nicht lassen kann,
haben wir die Chance, eines Tages uns selbst lassen zu kon-
nen. Gott ermiidet in Seiner Liebe nicht, aber unsere irdische
Weltliebe wird nach vielen Enttduschungen schlieBlich erlah-
men, dann ndmlich, wenn wir einsehen, dass jeder irdische
Vorteil mit einem Nachteil verbunden ist und wir doch nie
ganz das erreichen, was wir urspriinglich angestrebt hatten.

In solchen Augenblicken der Ermattung mogen wir die Fun-
ken der unsterblichen Liebe verspiiren, von denen einer unser
Herz berthrt hat, der in der Neuoffenbarung der Geistfunke
genannt wird. So gesehen ist die Moglichkeit, Gott zu lieben,
in unserem innersten Menschen angelegt. Unser &uBerer
Mensch straubt sich wohl dagegen, aber im Lichte der Wahr-
heit betrachtet ist unser ganzes Menschsein ausgerichtet auf
die Moglichkeit, Gott zu lieben.

Wenn es in unseren Eingangsbetrachtungen so ausgesehen
haben mag, als sollten wir unsere Natur vergewaltigen, unser
ganzes Leben umandern, so konnen wir jetzt sagen, dass nur
auf der Oberflache des Wassers unseres Gemiites ein Sturm
peitscht, aber in unserem innersten Wesen sehnen wir uns
doch nach jemandem, der uns liebt, wir sehnen uns nach
Geborgenheit, wir wollen aufgehoben sein. Die Traume und
Wiinsche aller Menschen sind mehr oder weniger immer in
dieser Weise formuliert. Und dieses Sehnen rihrt doch wohl
von jener Kraft her, die in unserem Herzen eingeschrieben ist
und der Geistfunke genannt wird.

Es geht also nicht darum, etwas vollig Neues, unserem Wesen
nicht GeméaBes zu vollbringen, sondern es geht darum, die
Erde beiseite zu schaufeln und den Schatz im Acker zu finden.
Aber obwohl Gott selbst den Anfang gemacht hat, bleibt auch
noch fiir uns etwas zu tun tbrig. Die Entfachung der Liebe
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setzt eine gewisse Mitwirkung unsererseits voraus. Gott ist
uns zwar naher als unser Atem, aber der geschaffene Geist
muss sich der Nahe Gottes erst bewusst werden. Das kann
nur durch eine Lebensiibung geschehen, die uns in der Neuof-
fenbarung auch in ihren Grundziigen dargestellt wird.

Die Geschichte des Verstindnisses der christlichen Lehre ist
immer von zwei Extremen, was die Lebenslehre angeht, ge-
kennzeichnet gewesen. Auf der einen Seite neigt der Mensch
dazu, in einen Aktivismus zu verfallen und das Gebot Gottes,
in der judischen Sprache das Gesetz Gottes, aus sich heraus
verwirklichen zu wollen, was aber nicht richtig ist. Aber auch
die andere Seite, das andere Extrem ist fragwiirdig und ver-
kehrt. Man hat gesagt, Christentum sei Erlosungsreligion und
daraus in der Diskussion iiber Gnade und Verdienst dann
leider den Schluss gezogen, dass uns die Gnade Gottes trifft
wie ein Blitz und wir nichts dazu beitragen konnen. Beide
Seiten sind Felsen, an denen unser Lebensschiff zerschmet-
tern kann. Die Gliicklichen befinden sich in der Mitte. Die
Kunst besteht gerade darin, Gottes warmende Strahlen, eben
diesen Geistesfunken, der in uns angelegt ist, zur Wirksam-
keit kommen zu lassen, aber nicht zu meinen, dass uns dieses
Ereignis trifft wie etwas vollig Unvorhergesehenes. Der
Mensch ist zur Mitwirkung aufgerufen.

Und wenn wir nun die Werke der Neuoffenbarung durchfor-
schen, finden wir doch einige Hinweise, wie der Mensch eben
diese Liebe zu Gott in seinem Herzen erwecken kann. Eine
dieser Voraussetzungen der Liebeserweckung ist die Demut.
Johannes sagt im GroBen Evangelium: »Der wahren Liebe zu
Gott, dem Herrn, muss ja stets die Demut des Herzens voran-
gehen. Wo dies nicht der Fall ist, da kommt die Liebe nie und
nimmer zum wahren und lebendigen Vorscheine.« Die Demut
ist also offenbar diejenige Wiege, in die sich Gott hineinge-
biert.

Um nun aber dies richtig verstehen und in unserem prakti-
schen Leben umsetzen zu konnen, miissen wir uns einen
richtigen Begriff von der Demut machen. Der Begriff Demut
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klingt ja etwas archaisch, etwas verstaubt und somit wenig
attraktiv. Er ist mit Missverstandnissen behaftet, was es sehr
schwermacht, eben gerade diese Haltung der Demut als die
Pforte zum Himmelreich zu verstehen. Rein sprachlich be-
trachtet ist die Demut die Liebe zum Dienen. Und tatsachlich
lesen wir in der Neuoffenbarung: »Durch das Dienen wird die
Demut am meisten gelibt und gefordert.« Aber gemeint ist
nicht reine Unterwiirfigkeit, die sich von jedermann gebrau-
chen und ausnutzen lasst. Einen solchen Menschen kann man
eigentlich nicht als demiitig bezeichnen. Auch tiefe Beschei-
denheit ist nicht unbedingt Demut. Es mag zur Aura der De-
mut gehoren, aber Demut in ihrem Wesen ist doch noch etwas
anderes. Demut ist zwar die Liebe zum Dienen und insofern
tatsachlich dasjenige Heilmittel, das die Liebe zum Herrschen,
die uns von Natur aus ja recht gelaufig ist, gut beruhigen
kann. Aber dieser Dienst geschieht nicht an den vordergrin-
digen Interessen der Menschen, die sich in unserer Lebens-
sphare befinden; dieser Dienst geschieht im eigentlichen Sin-
ne an Gott, an dem Guten und Wahren, das sich in jedem
Menschen verwirklichen mochte. Indem ein Mensch versucht,
den Willen Gottes zur Geltung zu bringen, offnet er sich fir
den Willen des himmlischen Vaters.

Eine weitere Klippe besteht darin, dass der Mensch sich auf
seinen Dienst etwas einzubilden anfingt. Wer seinen Dienst
in der Meinung verrichtet, aus sich heraus etwas Wesentli-
ches bewirken zu konnen, der hat das Wesen der Demut noch
nicht begriffen, denn er ist eigentlich innerlich Gott gegentiber
immer noch verschlossen. Das Wesen des Dienstes besteht ja
gerade darin, dass wir versuchen, einen hoheren Willen durch
uns wirken zu lassen. Wer aber nun meint, aus sich heraus
diesen hoheren Willen zu verwirklichen, der ist selber wil-
lensmaBig immer noch sehr aktiv und im Vordergrund ste-
hend. Aber gerade der Anfanger auf diesem geistigen Weg
neigt ganz natiirlich dazu, weil es seiner Wesensart einge-
schrieben ist, sich auf seine eigene Leistung etwas einzubil-
den. Wir sollen tatig sein, wir sollen nach Mdglichkeit aber
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versuchen, aus unserem Dienst die Einbildung, die eigene
Wertschatzung herauszunehmen, die uns im Grunde fiir den
gottlichen Einfluss verschlieBt.

Wir bendtigen also noch ein tieferes Verstindnis eben jener
Tugend, die wie gesagt die Wiege der Gottgeburt in unserem
Herzen ist. Erst wer in seinem Herzen vollwahr aussprechen
kann: Herr, wir sind vor Dir faule und unniitze Knechte gewe-
sen! — der ndhert sich dem Wesen der wahren Demut. Wir
kennen dieses Wort aus dem biblischen Evangelium, und
auch in dem Neuoffenbarungswerk 6. Band GroBes Johannes-
Evangelium wagt es der Herr, Seinen alten Jiingern gegentiiber
diese Wahrheit auszusprechen und erntet massives Missver-
stindnis, Entriistung gar. Und der Herr fiihrt dann diesen
Ausspruch: Ihr seid faule und unniitze Knechte — weiter aus,
indem Er sagt:

»So ihr das in euch selbst wohl erkenntlich saget, dann wird
euch die Gotteskraft unter die Arme greifen und wird euch
vollenden. Wenn ihr das aber nicht wohleinsichtlich in euch
selbst bekennet und dafiir nur euch selbst stark fiihlet, dann
wird euch die Kraft Gottes nicht unter die Arme greifen und
eure hochst mithsame Lebensvollendung euch selbst anheim-
stellen, und es wird sich dann bald zeigen, wie weit ihr mit
eurer eigenen Kraft ausreichen werdet. Und darum sagte Ich
euch denn auch, dass ihr ohne Mich nichts Verdienstliches
und Endzweckliches tun konnt.«

Im Lichte dieses Wortes besteht die Kunst darin, im Tatigsein
sich selbst zurickzunehmen. Die Situationen, die uns im
Alltag begegnen, fordern immer wieder unsere Willenskraft
heraus, unser Denkvermogen, das nach Moglichkeit aus dem
Worte Gottes geschult ist. Aber auf der anderen Seite sollen
wir in unserem Tatigsein auch die Wahrnehmung machen,
dass wir aus uns heraus nichts bewirken konnen.

An einer anderen Stelle, diesmal in der yHaushaltung Gottesy,
heiBt es: »Der Demut zufolge sieht der Mensch ein, dass er aus
sich vollig nichts vermag, aus dem Herrn aber alles.« — Die
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Demut ist also das klare Bewusstsein, aus sich heraus nichts
Wesentliches bewirken zu konnen.

Schon vor Jakob Lorber hatte Emanuel Swedenborg diese gro-
Be Wahrheit ausgefiihrt, indem er den Menschen als ein Auf-
nahmeorgan Gottes ansah. Der Mensch glaubt sehr leicht, er
sei das Leben selbst, besonders wenn er sich noch in der Fiille
seiner Kraft befindet; er soll aber einsehen lernen, dass er nur
ein Organ des Lebens ist. Deswegen heiBit Engel ja auch Bote
Gottes. Die Engel haben es gelernt, sich fiir dieses Wirken
Gottes zur Verfligung zu stellen.

Und deswegen kann die Demut im Neuoffenbarungswerk auch
als dasjenige angesehen werden, was lberhaupt der Inbegriff
unserer eigenen menschlichen Leistung darstellt. In der
yHaushaltung Gottes( steht der iiberdenkenswerte Satz: »Die
Demut ist das einzige, das ihr Mir geben konnt, ohne es ei-
gentlich vorher von Mir empfangen zu haben.« Die Demut ist
eben genau jener Beitrag, der bewirkt, dass wir uns selbst
zuriicknehmen, damit Gott immer mehr in uns werden kann.
Und da das Wesen Gottes die Liebe ist, merken wir dann,
wenn wir uns selbst zurlicknehmen, wie eine hohere Kraft in
uns starker wird.

Ein weiteres Mittel der Erweckung der Gottesliebe ist die Er-
kenntnis Gottes und insbesondere die Erkenntnis Gottes in
Jesus Christus. Man kann Gott auch in den Werken der Natur
erkennen oder in der gottlichen Vorsehung, die unser Leben
begleitet, aber in Jesus Christus ist das Wesen Gottes am un-
verhiilltesten zum Vorschein gekommen. Jesus Christus ist
die Inkarnation der gottlichen Liebe und Weisheit geworden.
Wer Thn sieht, der sieht das Urwesen Gottes, den Vater, wie
Jesus sagt. Durch Jesus Christus ist uns Gott liebenswert ge-
worden. Und das ist die Voraussetzung, um Ihn auch tatsach-
lich lieben zu konnen. Wir miissen nun nicht mehr zu den
Sternen schauen, wenn wir Gottes Tempel sehen wollen. Jesus
Christus ist Gott Selbst in menschlicher Gestalt.
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Wer sich in das Denken und Tun unseres Herrn vertieft, wird
spiren, wie sein Herz immer starker von dem Herzen Gottes
angezogen wird. Jesus Christus ist die Fackel, die Gott Selbst
in unser Herz wirft. Deswegen sagt uns unser Herr im bibli-
schen Lukasevangelium: »Ich bin gekommen, um Feuer auf
die Erde zu werfen; wie froh wére ich, es wiirde schon bren-
nen.« Die Erde ist hier ein Bild fiir den duBeren Menschen und
das Feuer ein Bild fiir die Liebe. Jesus Christus ist die Fackel,
die bewirken kann, dass sich auch unser auBerer Mensch fir
Gott begeistern und Thn schlieBlich sogar lieben kann.

Und insofern bereichern die Werke der Neuoffenbarung, na-
mentlich das GroBe Johannes-Evangelium, gerade dieses Je-
susbild. Wir konnen, indem wir die Werke der Neuoffenba-
rung lesen, verstehen, inwiefern Jesus Christus tatsachlich die
gottliche Liebe und Weisheit in menschlicher Gestalt ist.
»Niemand hat Gott je gesehen«, eben dieses Urwesen der
Liebe und Weisheit, aber in Jesus Christus ist es uns offenbar
geworden. Und wenn wir versuchen, Seine Liebe zu entde-
cken - und das ist ja nicht allzu schwer, wenn man das GroBe
Johannes-Evangelium liest —, aber auch Seine Weisheit zu
entdecken und zu verstehen, dann ist uns eine Moglichkeit
gegeben, fir diesen so offenbar gewordenen Gott wirklich
Liebe zu empfinden. Die Sehnsucht danach ruht ja uns allen
im Herzen.

Dass die Erkenntnis Gottes ein Mittel zur Entfachung der
Liebe ist, geht aus der Neuoffenbarung deutlich hervor. In der
yGeistigen Sonne« heift es: »Wer konnte Gott wohl lieben,
wenn er Thn nicht zuvor erkennte? Also das Erkennen geht
der Liebe doch notwendig voraus!« Oder an einer anderen
Stelle ist gesagt: »Das Mittel zur Erweckung der Liebe besteht
in der klaren Vorstellung dessen, was man so ganz eigentlich
mit der Fllle der Liebe erfassen will.« Es werden dann noch
Beispiele gegeben wie: Auch ein Brautigam spirt, wie es ihm
warmer ums Herz wird, wenn er sich seine Braut vorstellt und
sie dann vielleicht sogar noch vor Augen hat. Denn Liebe und
Weisheit sind ein gottliches Geschwisterpaar, das eine um-
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armt immer das andere und das andere das eine. Insofern
lockt die Erkenntnis Gottes die Liebe hervor, und die Liebe
Gottes erhoht dann wieder die Erkenntnis Gottes.

Deswegen heifit es librigens auch in der yHaushaltung Gottesy,
ein scheinbarer Widerspruch: »Wer Gott liebt schon vor der
Erkenntnis, der wird des Lebens Fiille iiberkommen; wer aber
Gott liebt nach der Erkenntnis, der wird auch leben, aber
nicht im Herzen, sondern im Reich der Gnade als ein wohlbe-
lohnter Diener.« Die Gnade ist die Herablassung der gottlichen
Weisheit, die Barmherzigkeit die Herablassung der gottlichen
Liebe. Wer also auf Grund der Erkenntnis Gottes zur Liebe
kommt, der lebt auch; aber wer es noch etwas tiefer begreifen
kann, der wird sehen, dass es noch viel mehr ist, wenn man
Gott liebt und daraus dann weise wird.

SchlieBlich noch ein dritter Hinweis. — Auch die Nachstenliebe
wird in der Neuoffenbarung als ein Weg zur Gottesliebe ange-
raten. Im 11. Band des GroBen Johannes-Evangeliums heif3t es
kurz und bilindig: »Die Nachstenliebe ist der Weg zur Gottes-
liebe.« Und im 9. Band desselben Werkes lesen wir: »Wer da
seinen Nichsten nicht liebt, den er doch als ein Wesen sei-
nesgleichen sieht, wie wird der Gott lieben, den er mit den
Augen seines Leibes nicht sehen kann?«

Die Nachstenliebe ist also so betrachtet derjenige christliche
Ubungsweg, der die Gottesliebe in uns wachrufen kann. Al-
lerdings ist die Nachstenliebe auch die Folge der gottlichen
Liebe - das ist alles ein Kreis, das eine bedingt das andere.
Die Nichstenliebe wird in der Neuoffenbarung auch als der
Herzschlag beschrieben — Herz und Herzschlag. Die Liebe zu
Gott ist das Herz in uns, und der Herzschlag das, worin sich
diese Liebe duBert, also die Nachstenliebe. Die Liebe in uns
drangt nach tatiger Verwirklichung, sie erstickt gleichsam,
wenn sie sich nicht in Nachstenliebe auBern kann. Aber, wie
gesagt, wenn man sich auf einem Kreis befindet, kann man
tiberall beginnen. Und so kann man die Nachstenliebe eben
auch als eine Voraussetzung der Gottesliebe begreifen, wie es
uns in der Neuoffenbarung gesagt ist. In der Nachstenliebe
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schafft der Mensch gewissermaBen das Klima, in das sich Gott
verwirklichen kann.

Wer etwas Sinnvolles tun will, der muss das Ganze im Auge
haben. Durch die Nachstenliebe wird der Mensch vom Streben
nach dem personlichen Vorteil abgelenkt, was sich nur heil-
sam auf den ohnehin grassierenden Egoismus auswirken
kann. Die Nachstenliebe ist also deswegen ein Vorberei-
tungsmittel der gottlichen Liebe, weil sie uns von uns selbst
ablenkt und damit die Schlingpflanzen entfernt, die unseren
Geist zusammenpressen, so dass er kaum atmen kann. Durch
die Ubung der Néchstenliebe wird unser Geist daran gewéhnt,
auf den anderen zu achten, was sich entkrampfend auf die
Eigenliebe auswirkt, und unser Geist lernt die materiellen
Mittel, die uns gegeben sind, zum Wohle der andern einzu-
setzen, womit der Besitzhang, die Weltsucht im Menschen
abgemildert wird.

Ferner fordert die Nachstenliebe das Bewusstsein der Einheit
mit dem Ganzen. Wir leben heute in einer Welt, in der wir —
von auBen gendtigt — spiiren, wie das eine vom anderen ab-
hangig ist. Die Zerstorung des tropischen Regenwaldes kann
uns nicht kaltlassen, weil wir wissen, dass dies Auswirkun-
gen auf unser Klima hier in Deutschland hat. Und so gibt es
zahllose Beispiele, die uns die Abhédngigkeit aller Dinge von-
einander zeigen. Keiner von uns ist eine Insel. Aber der
Mensch flihlt sich in seinem Egoismus leicht als eine solche
Insel: ich und sonst gar nichts. Und hier fordert die Nachsten-
liebe gerade das Bewusstsein der Einheit mit dem Ganzen.
Wer sich freiwillig, nicht nur auf Grund von duBeren Notwen-
digkeiten, fiir dieses Bewusstsein offnet, dass wir auf das
Ganze hin geschaffen sind und die Talente und Fahigkeiten,
die jeder von uns bekommen hat, einen Beitrag leisten sollen,
damit das Ganze bliiht und gedeiht, der schafft eben damit
auch in seinem Bewusstsein die Voraussetzung, dass sich die
Gottesliebe, die doch mehr als jede andere Kraft das Ganze im
Auge hat, auch in uns verwirklichen kann.
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Und schlieBlich wirkt die Nachstenliebe auch deswegen als
ein Vorbereitungsmittel zur Verwirklichung der Gottesliebe,
weil der Mensch immer nur das empfangt, was er gibt. Von
Swedenborg ist das beriihmte Wort tiberliefert: »Wie der Aus-
fluss beschaffen ist, so ist auch der Einfluss beschaffen.« Was
wir geben, das empfangen wir. Wer also Liebe iibt, wird auch
Liebe erfahren — sicher in einem tieferen Sinne, nicht unbe-
dingt von auBen, von Mitmenschen. Aber was der dufBere
Mensch in seinem Bewusstsein zuldsst, was der &dufBere
Mensch ausflieBen lasst an Geisteskraft, das wird ihm auch
von innen gegeben. Und wer somit die Liebe in dieser Weise
an seinen Mitmenschen Ubt, der wird auch fiir die Gottesliebe
empfanglich, denn er braucht ja eine Kraft, weil er spiirt, wie
schwach er ist, um gerade dieses Gebot zu verwirklichen.

Man kann Nichstenliebe aber auch sehr falsch tiben, indem
man sich zu einem willenlosen Knecht von Wiinschen macht,
die unsere Mitmenschen haben und die mitunter recht zwei-
felhaft sind. Auch hier gilt, dass wir im letzten Grunde natir-
lich nicht dem &duBeren, unwiedergeborenen Mitmenschen
dienen sollten, sondern dass wir dem Gottesgeist in jedem
Menschen zu dienen versuchen, ndmlich dem Guten und
Wahren, das sich in jedem Menschen verwirklichen mochte.

Wenn die Nachstenliebe ein koniglicher Pfad ist, um die Got-
tesliebe im Herzen erfahren zu konnen, dann gilt es auch
hier, sich dhnlich wie bei der Demut einen etwas klareren
Begriff von dem zu machen, was Nachstenliebe tatsdachlich ist.
Auch dieser Pfad ist so mit Irrtimern behaftet, dass man sich
erst einmal freikdmpfen muf, und auch hier helfen uns die
Werke der Neuoffenbarung sehr.

Es beginnt mit der Frage: Wer ist unser Nachster eigentlich?
Was ist Nachstenliebe? - Im GroBen Johannes-Evangelium
sagt der Herr: »Euer Nachster ist ein jeder Mensch, ob Freund
oder Feind, so er eurer Hilfe in was immer fiir einer guten,
den Geboten Gottes gemaBen Art bedarf.«
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Hier haben wir schon gleich die Einschrankung: Unser Nachs-
ter ist zwar jeder Mensch, der unserer Hilfe bedarf, aber in
einer guten, den Geboten Gottes gemdBen Art. Und die Hilfs-
bedirftigkeit - das konnen jetzt nur Anregungen sein —, die
uns in der Form unseres Nachsten gegeniibertritt, ist natir-
lich auch nicht nur materieller Art. Die Not unserer Zeit und
gerade auch in unserem Sozialstaat ist gar nicht mehr so sehr
materieller Art, eher geistiger Art. Unsere Gesellschaft ware
nicht die erste, die an einem Sinnmangel zugrunde ginge.
Inmitten einer Fiille von Erkenntnissen, die uns die Naturwis-
senschaften beschert haben, und inmitten einer materiellen
Sattigung fiihlt sich die Seele tiefinnerlich doch verlassen; sie
fragt nach mehr, sie spiirt einfach, dass sie in der Fille des
Wissens und der Sittigung immer noch verhungern kann.
Auch in dieser Situation gilt das Wort Gottes: »Der Mensch
lebt nicht vom Brot allein, sondern von einem jeden Wort, das
aus dem Munde Gottes kommt.« Der Mensch ist in seinem
innersten Grunde ein Geistwesen und sehnt sich nach geisti-
ger Sattigung.

Auf diese Not in unserer Zeit konnen wir aus dem religiosen
Bewusstsein heraus antworten. Wir miissen lernen, die Not zu
entdecken, und wir miissen Wege finden, wie wir sie mit
unseren Talenten, die uns gegeben sind, lindern konnen.
Auch unser Sozialstaat vertragt Leute, die sozial eingestellt
sind. Wenn nur noch das System sozial ist, aber der Mensch
nicht mehr, dann beginnt es von innen zu verfaulen.

Die Nachstenliebe selbst ist der titige Wille, einen Nutzen zu
schaffen, und zwar nach der Moglichkeit, die unserer seelisch-
geistigen Prdgung entspricht. Jeder Mensch ist einmalig, so
einmalig wie der Fingerabdruck, der zur Identifikation benutzt
wird. Deswegen kann ein bestimmter Dienst nur von einem
ganz bestimmten Menschen verrichtet werden, den Gott ei-
gens flr diese Verrichtung erschaffen hat. Die Nachstenliebe
ist also die Verwirklichung der Dienstleistung, fiir die Gott uns
geschaffen hat. Und da die Liebe selbst dieser Dienst ist, so ist
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die Nachstenliebe tatsachlich der Weg, auf dem sich Gott in
uns verwirklichen kann.

Ich habe drei Anregungen gegeben, wie wir dieses Gebot
verwirklichen konnen, und sicher wiirde ein anderer noch
etwas anderes ausbreiten konnen. Ich wollte einfach nur das
Bewusstsein dafiir 6ffnen, dass wir die Neuoffenbarungswerke
auch daraufhin abtasten, welche Hilfestellungen dieses Werk
uns gibt, um eben gerade den Kern der christlichen Religion
verwirklichen zu konnen. Und wenn wir mit diesem Wunsch,
mit dieser Absicht nach Hause gehen, dann war die ganze
Tagung sicherlich ein groBer Erfolg.

Fir die Jahrestagung der Lorberfreunde in Bietigheim vom 17. bis
23. August 1992. Verdffentlichung in »Das Wort« 5 (1992) Seiten
337-345.
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23. Februar 1992

Die Lehre von der Schopfung

Vorbemerkung: Die Lehre von der Schopfung bei Swedenborg
und Lorber ist ein eigenes Thema mit interessanten Paralle-
len und Unterschieden. Hier kann nur die gemeinsame Ab-
lehnung der creatio ex nihilo behandelt werden. Nicht ex ni-
hilo sondern ex substantia dei ist die Schopfung entstanden.
Diese Feststellung stoBt jedoch nur das Tor zu einer neuen
Erkenntnis auf; der Weg, der sich nun 6ffnet, kann hier nicht
mehr beschritten werden. Betrachtet man die auf dieser
Grundlage entwickelten Entwlrfe Swedenborgs und Lorbers,
dann stellt sich insbesondere die Frage, ob die Schopfung
iiber Sonnen (Swedenborg) oder iiber einen Geisterfall (Lor-
ber) entstanden ist?

Mit der kirchlichen Lehre stimmen Swedenborg und Lorber in
wenigstens zwei grundsatzlichen Anschauungen tberein: 1.)
Das vorfindliche Sein ist Schéipfung. Swedenborg und Lorber
teilen also den Schopfungsglauben der Kirche. 2.) Die Ursache
dieser Schépfung ist die Liebe in Gott®'.

Die Unterschiede zur klassischen Lehre beginnen erst dort,
wo das Wie des Schopfungsaktes beschrieben wird. Die Kirche
lehrt die creatio ex nihilo (die Schopfung aus dem Nichts).
Aber Swedenborg lehnt diese Lehre ausdriicklich ab, denn
»aus Nichts wird nichts¢ (WCR 76):

SWEDENBORG: »Gott hat das Weltall nicht aus Nichts (ex nihilo)
erschaffen, da ja aus Nichts nichts wird.« (WCR 76). »Der

3 Diesen Gedanken findet man nicht nur bei den Kirchenvatern, sondern

auch bei Plato (Timaios 29.8). Swedenborg fasst ihn in die Worte:
»Diese [zuvor genannten] Eigenschaften der gottlichen Liebe fiihrten
zur Schopfung des Weltalls und sind der Grund seiner Erhaltung.«
(WCR 46). Auch bei Lorber ist der schaffende Geist in der Gottheit die
Liebe: HGt 1,5 und Fl. 7.
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Herr von Ewigkeit, Jehovah, hat das Weltall in allen Teilen
aus sich selbst und nicht aus Nichts erschaffen.« (GLW 282).

Auch Lorber spricht sich gegen die creatio ex nihilo aus, ohne
allerdings diese Formel zu erwdhnen.

Freilich muss man folgendes sagen. Obwohl Swedenborg und
Lorber die Schopfung aus dem Nichts ablehnen, ist diese Leh-
re nicht ganz falsch. Denn urspriinglich sollte sie lediglich die
Lehre von der Gestaltung des Kosmos aus einer ungeworde-
nen (praexistenten) Materie, wie sie klassisch im platonischen
Timaios dargestellt ist, ausschlieBen. Der Weltenschopfer ist
dort wie ein Handwerker, der sein Werk, den Kosmos, aus
einer bereits vorhandenen Materie gestaltet. Das kann nicht
sein. Deswegen ist die creatio ex nihilo, insoweit sie nur die-
sen Gedanken ablehnt, wahr. Falsch wird sie erst dort, wo sie
auch die positive Moglichkeit ausschlieBt, dass namlich die
Schopfung aus Gottes Gedanken besteht.

Nicht »aus Nichts« hat Gott das Weltall erschaffen, sondern
»aus sich selbst« (GLW 282) oder »aus der Gottlichen Liebe
durch die Gottliche Weisheit¢ (WCR 76). Dabei ist zu beach-
ten, dass die Gottliche Liebe und Weisheit als Substanz und
Form gedacht ist (GLW 40). Die aus der Liebe hervorleuchten-
de Weisheit Gottes ist daher nicht nur das gedankliche Urbild
einer Schopfung, die ansonsten »aus Nichts« entstanden ist,
sondern die Substanz®* der Schopfung, was freilich nicht
heiBt, dass die Schopfung Gott ist. Diese swedenborg'schen
Vorgaben fiihren bei Lorber zu der Vorstellung, dass die Ge-
danken Gottes die Ursubstanzen der Schopfung sind. Die
Schopfung ist ein geistiger Prozess, welcher der geistigen
Tatigkeit eines Menschen dhnlich ist. Gott denkt, also ist es:

3 Was ist Substanz? Es ware lohnend, die Seinsbezeichnungen bei

Swedenborg und Lorber zu untersuchen und voneinander abzugren-
zen. Eine vorlaufige Ubersicht zeigt mir vier Seinsbezeichnungen: das
(eigentliche) Sein (esse), die Seinsheit, das Dasein oder das Wesen
(essentia), die Substanz oder das Feinstoffliche (substantia) und die
Materie oder das Stoffliche (materia). Sind das alles nur Synonyme o-
der besteht ein Unterschied?
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LORBER: »Seine [Gottes] Gedanken ... sind die eigentlichen Ur-
substanzen und die Urstoffe, aus denen alles ... besteht.«
(GEJ 6,17,3). »alles ist die ewig endlose Fiille Seiner [Gottes]
Gedanken und Ideens (GEJ 6,226,8). »Siehe, die ganze Welt
und alle Himmel sind nichts als durch den allméchtigen, al-
lerunerschiitterlichst festesten Willen festgehaltene Gedanken
und Ideen Gottes« (GEJ 2,136,4). »Ich« »werde« »ewig nimmer
aufhoren« »zu erschaffen, — weil Ich als Gott ewig nimmer zu
denken aufhoren kann. Denn Meine Gedanken sind die We-
sen.« (NS 73,10).

Eigentlich ist die kirchliche Lehre von diesen Vorstellungen
nicht allzu weit entfernt, denn immerhin kann sie »die ge-
schaffene Welt« als »Realisierung gottlicher Ideen«** bezeich-
nen. Hinter einer solchen Formulierung stehen nattrlich der
Logos™ (das Wort) des Johannesevangeliums und die platoni-
sche Ideenlehre, die sich auf dem Boden der frithchristlichen
Kirche getroffen und verbunden haben. Es wire zu fragen,
wie weit die Kirche ausgehend von solchen Traditionen gehen
kann. Vielleicht ist eine weitgehende Anndherung moglich,
wenn das Gespenst des Pantheismus vertrieben werden kann.
Auf jeden Fall sollte man sich htiten, einem Streit um Worte
zu verfallen.

Obwohl der christliche Glaube Gott fiir den Schopfer des Welt-
alls hilt, schreckt er davor zuriick, Gottes Gedanken fiir die
Substanz der Schopfung zu halten. Diese geistige Verweige-
rung erklart sich aus der Furcht vor dem Pantheismus, dem
man angeblich unweigerlich in die Hinde fallt, wenn man so
denkt: »Ein jeder, der klar und verniinftig denkt, sieht, dass
alles aus einer Substanz erschaffen wurde [namlich aus Gott,
der Substanz an sich] ... Viele haben das gesehen ... wagten
aber nicht, es zu begriinden, aus der Furcht, daraus kénnte sich
der Gedanke ergeben, das erschaffene Universum sei, weil aus

% Ludwig Ott, Grundriss der katholischen Dogmatik, 1981, Seite 97.

% Der johanneische Logos ist fiir Swedenborg das Gottlich-Menschliche
bzw. das Wahre (HG 2894) und fiir Lorber »das Licht (der groBe heilige
Schiopfungsgedanke, die wesenhafte Idee)« (GEJ 1,1,6).
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Gott, Gott selbst, oder die Natur bestlinde damit aus sich
selbst, und das Innerste derselben sei dann das, was man Gott
nennt.« (GLW 283). Aus dieser Furcht heraus wurde das ex
nihilo zu einer absoluten Verneinung. Nicht nur die (ewige)
Materie auch der ewige Geist schied als substantieller Grund
des Bestehenden aus. Das Nichts wurde zur dritten Maoglich-
keit neben Materie und Geist.

Swedenborg ist sich der Gefahr des Pantheismus bewusst und
findet wirksame gedankliche Gegenmittel, die hier allerdings
nicht ausgebreitet werden konnen. Doch zwei Bilder aus der
Engelweisheit seien erwidhnt: »Die Engel stellen sich die Sache
folgendermafBen vor: Was in Gott aus Gott erschaffen ist, ist
wie etwas im Menschen, das zwar aus seinem Leben gezogen,
dem aber das Leben entzogen wurde, und das nun wohl mit
seinem Leben ibereinstimmt, aber nicht sein Leben ist.«
(GLW 55%). »Obgleich das Géttliche in allen Einzelheiten des
erschaffenen Universums ist, so ist ihnen doch nichts an sich
Gottliches eigen, denn das erschaffene Weltall ist nicht Gott,
sondern von Gott, und weil es das ist, so liegt in ihm Sein
Bild, vergleichbar dem Bild eines Menschen im Spiegel, in
dem er zwar erscheint, in dem aber nichts vom Menschen
selbst ist.« (GLW 59).

Die Datei wurde am 23. Februar 1993 zuletzt gedndert, — allerdings
auch am 23. Februar 1993 erstellt. Veroffentlichung zusammen mit
»Mein Herr und mein Gott: Thomas nach Joh 20,28« unter dem Titel
»Beobachtungen zur Gottes- und Schépfungslehre bei Swedenborg
und Lorber¢ in »Offene Tore« 3 (2002) Seiten 112-130.

% vgl. auch GLW 294
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2. Marz 1993

Das Leben danach ...

Eine groBe Zahl evangelischer Theologen leugnet die Unsterb-
lichkeit der Seele. Diese Vorstellung entstamme der griechi-
schen Philosophie und konne daher nicht christlich sein:
»Durch den Tod zur Unsterblichkeit, per aspera ad astra — das
ist die Zwangsvorstellung, die ein platonisiertes Christentum
beherrscht hat, von der ein sich entplatonisierendes Christen-
tum jedoch Abschied nehmen muB.«** Folglich gilt: »eine Un-
sterblichkeit der Seele gibt es nicht.«*” Damit ist auch das
Fortleben der Seele nach dem Tode hinfillig geworden. Wilfried
Joest ist sich sicher, dass die »Erkenntnis der Verkoppelung
alles psychischen Geschehens mit physikalisch analysierbaren
Vorgangen im zentralen Nervensystem .. der Vorstellung
einer leiblosen Fortexistenz der Seele« entgegensteht.”® Aus-
sagen dieser Art lieBen sich beliebig vermehren. Sie alle bele-
gen, dass die Unsterblichkeit kein Thema mehr ist.

Wir wollen unsere Ausfihrungen daher mit der Feststellung
beginnen, dass die Seele dennoch unsterblich ist und gleich
nach dem Tode fortlebt.*”

Den anriichigen Terminus »Unsterblichkeit der Seele« verwen-
det SWEDENBORG in JG/F 33, EO 224 und HH 456. AuBerdem
schreibt er: »Die Seele des Menschen, liber deren Unsterb-
lichkeit viele geschrieben haben, ist sein Geist. Dieser ist un-
sterblich ...« (HH 432). »Der Geist des Menschen kann ohne
den materiellen Korper bestehen. Und tatsdchlich bleibt er

% Eberhard Jiingel, Tod, Stuttgart 1977, Seite 73

% Eberhard Jiingel, a.a.0., Seite 152

% Wilfried Joest, Dogmatik, Band 2, Géttingen 1986, Seite 379f.

% Friedemann Horn hat bei jeder Gelegenheit darauf hingewiesen, dass
nicht erst Swedenborg, sondern Jesus selbst an die Auferstehung un-
mittelbar nach dem Tode glaubte. Man beachte z. B. die Ausfiihrungen
in: Wie dachte Jesus tiber Tod und Auferstehung?, 1981.
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auch bestehen, wenn er durch den Tod vom Korper getrennt
wird.« (HG 5114).

Auch LORBER spricht von der Unsterblichkeit der Seele: GE]
6,68,5 und GEJ 8,4,6. Fir ihn ist der »Geist« »unsterblich«
(GS 2,111,5). Daher kann er von einem »Fortleben der Seele
nach dem Tode des Leibes« (GEJ 4,90,3) reden. Von einem
Fortleben der Seele ist auch in GEJ 6,68,1, GEJ 6,107,10 und
GEJ 8,129,1 die Rede.

Freilich ist die Seele nicht als solche unsterblich, sondern
aufgrund ihrer Verbindung mit Gott (NJ 223). So gesehen hat
die Kritik an der Unsterblichkeitsidee eine gewisse Berechti-
gung.

Die katholische Kirche halt an der Unsterblichkeit der Seele
fest. Die gegenteiligen Meinungen namhafter evangelischer
Theologen werden abgelehnt.** Allerdings kann auch die ka-
tholische Theologie das Weiterleben der Seele nicht als »die
intensivere Seinsweise«'' erkennen, denn das eigentliche
Ereignis ist die Auferstehung der Toten am jiingsten Tag. Die
Fortexistenz der Seelen zwischen Tod und Auferstehung ist
nur ein »Zwischenzustand, nichts Endgultiges.

Nach Paulus ist Christus der »Erstgeborene von den Toteng
(Kol 1,18). »Was an Christus geschieht, geschieht auch am
Christen. Denn Christus ist der Erstling, dem alle anderen
folgen.«** Die Auferstehung Christi ist der Modellfall fiir alle

4 Monsignore Johannes Giinther schreibt: »Es gibt eine unsterbliche

Geistseele, die den Zerfall des Korpers {iberdauert. Die Zweieinigkeit
von Leib und Seele findet im Tod ihr Ende, aber nicht in einem »Ganz-
tod¢, sondern in der Unsterblichkeit der Seele ... Die Idee vom )Ganz-
tod¢ ergibt sich im Grunde als letzte Konsequenz aus der im Protestan-
tismus weithin verbreiteten Vorstellung von einer durch den Stinden-
fall Adams total zerstorten Gottebenbildlichkeit des Menschen.« (Was
erwartet uns nach dem Tod?, hrsg. von Siegfried Raguse, Giitersloh
1983, Seite 206f).

Ein Wort von Friedrich Christoph Oetinger. Ich entnehme es dem
Vorwort von Friedemann Horn zu Swedenborgs »Himmel und Holle«.

* Michael Schmaus, Katholische Dogmatik Band 1V,2, Miinchen 1959,

Seite 205

41
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Menschen! Das sieht Swedenborg anders. Die leibliche Aufer-
stehung Christi war nur moglich, weil er aus dem Gottlichen
die Macht hatte, sein Menschliches zu vergéttlichen.

SWEDENBORG: Da der Herr »das nattirliche Menschliche bis ins
Letzte hinein vollstindig verherrlichte, so ist er auch mit dem
ganzen Korper auferstanden, was keinem anderen Menschen
geschieht.« (GLW 221). Ebenso HG 5078.

LORBER: Eine grobsinnlich verstandene »Auferstehung des
Fleisches« gibt es nicht. Es ist »leicht verstandlich, dass der
irdische Leib, so er einmal entseelt worden ist, nimmerdar
auferstehen und in allen seinen Teilen wieder belebt werden
wird« (GEJ 6,54,4).

Dennoch ldsst sich der Vorstellung von der Auferstehung des
Fleisches ein geistiger Sinn abgewinnen.

Die jenseitige Seele wird mit den feineren Substanzen des Lei-
bes komplettiert:

SWEDENBORG: »Jeder Mensch legt nach dem Tode das Natirli-
che ... ab, wihrend er das Geistige ... beibehalt, zusammen
mit einer Art von Saum (limbo) aus den reinsten Substanzen
der Natur, die es [das Geistige] umgeben.« (WCR 103).*

LORBER kennt eine dhnliche Vorstellung: »Was an ihm [dem
Leib] noch Substantielles und der Seele Angehoriges ist, das
wird der Seele auch wieder gegeben¢ (GEJ 6,53,11). Vgl.
auch EM 40.

AuBerdem sind »das lebendig gemachte Eigene« (HG 3540)
bzw. »die guten Werke« (GEJ 5,238,1) das Fleisch der Seele,
das mit ihr auferstehen wird:

SWEDENBORG: Die Seele »bildet ihren Leib in den aufrichtigen
und gerechten Handlungen des Menschen. Der geistige Leib,
der Leib des Menschengeistes, hat nur darin seinen Ur-
sprung, das heiBt er wird lediglich aus dem gebildet, was der
Mensch aus seiner Liebe oder seinem Wollen ausflhrt.«
(HH 475).

*  Die Lehre vom »Limbus¢ ist ausfiihrlich bei Henry de Geymiiller,

Swedenborg und die libersinnliche Welt, 1936 dargelegt.
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LORBER: »Unter der Auferstehung des Fleisches aber verstehe
du die guten Werke der wahren Nachstenliebe« (GEJ
5,238,1). Vgl. auch GEJ 6,54,10.

Die auferweckte Seele ist kein Lufthauch oder formloses Ge-
bilde. Sie lebt auch nach dem Tode in einem Leib, der dann
jedoch »geistigg ist. Thr fehlt nichts; sie ist ein Mensch in gan-
zer Gestalt. Schon Paulus sprach von einem »geistigen Leib«
(1 Kor 15,44). Und auch fiir die katholische Kirche ist die
Auferstehung »nicht die Wiederaufnahme des von der Seele
verlassenen Leibes in seiner alten Form«*. Man ist sich be-
wusst, dass eine »Verwandlung« erfolgen wird. Wenn aber der
neue Leib ganz anders sein wird, warum kann man sich dann
nicht ganz von den »alten Knochen¢ 16sen?

SWEDENBORG: Der Mensch in der geistigen Welt ist »mit einem
geistigen Leib angetan«. (JG/F 36). Ebenso HH 461. »Der
Mensch steht sogleich nach dem Tode wieder auf und er-
scheint sich dann in einem Korper ganz so wie in der Welt
(HG 5078). »Die tagliche Erfahrung vieler Jahre bezeugt mir,
dass der Geist des Menschen nach der Losung vom Korper
Mensch ist, und zwar in derselben Gestalt.« (HH 456).

LORBER: Die Menschen »werden auch dort [im Jenseits] mit
Leibern angetan sein, aber nicht mit diesen irdischen, grob-
materiellen, sondern mit ganz neuen, geistigen« (GEJ 6,54,9).
ywenn der Geist ... die Materie verlasst, da verlasst er sie aber
dennoch nie als ein vollkommen reinster, freiester Geist,
sondern er verldsst sie stets in einem neuen dtherischen Lei-
be, den er dann ewig nie verlassen kann.« (HGt 3,88,8). Vgl.
auch GEJ 4,51,3 und GEJ 8,25,3. »Siehe, die Seele hat die-
selbe Gestalt und Form wie ihr Leib, aber nur in durchaus
vollkommenerem MaBe.« (GEJ] 7,209,19). »Die Seele des
Menschen ist ... zu einer vollkommenen Menschenform zu-
sammengesetzt« (GEJ 7,66,5). Vgl. auch GEJ 2,195,2.

Soweit zur Auferstehung der Toten. Aber auch der jiingste Tag
ist vollig falsch verstanden worden. Das neutestamentliche
Originalwort »he eschate hemera« bedeutet »der letzte (also

#  Michael Schmaus, a.a.0., Seite 221.
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jungst angebrochene) Tag«. Der jlingste Tag ist somit kein
ferner Tag der Weltgeschichte, sondern der letzte Tag des
irdischen Lebens, d. h. der Todestag.

SWEDENBORG: »Der jiingste Tag ist flr jeden dann gekommen,
wenn er stirbt. Dann vollzieht sich fir ihn auch das Gericht.«
(HG 5078). Vgl. auch HG 4527.

LORBER: Auf die Frage, »wann derjiingste Tag' kommen wer-
de«, antwortet der Herr: »Wann der altere vergangen ist, so
kommt auf den alteren dann stets ein jingster; und da Ich
niemanden an einem schon vergangenen Tage erwecken
kann, so muss das ganz natlrlich an einem jlingsten Tage
geschehen, weil dazu ein vergangener, dlterer Tag unmoglich
mehr zu gebrauchen ist. Ist denn nicht jeder neue Tag, den ihr
erlebt, ein jiingster Tag? ... Ich sage es euch, dass ihr alle am
jungsten Tage sterben werdet und auch unmdglich anders-
wann als an einem jiingsten Tage vom Tode zum Leben erweckt
werden werdets (GEJ 2,42,2). Ebenso GEJ 1,139,10, GEJ
6,54,11, GEJ 1,149,2 und GEJ 10,155,1.

Swedenborg und Lorber bewahren die Wahrheitsmomente der
alten Lehre von der Auferstehung der Toten am jiingsten Tag,
vermeiden aber die derben, materiellen Missdeutungen. Da-
mit ist der Weg frei fiir eine lichtvolle Jenseitslehre, die zu-
gleich tiefgreifend in das irdische Geschehen eingreifen kann.
Keine Vertrostung auf bessere Tage ist das Bild von der ande-
ren Welt, sondern ein Licht von oben, das uns die wahre Be-
deutung des sterblichen Lebens erst so recht erkennen ldsst.

Himmel und Holle sind aus dem menschlichen Geschlecht. Bis-
her glaubte man, Engel und Menschen seien zwei verschiede-
ne Wesensgattungen. Wahrend die Natur der Engel rein geis-
tig sei, sei die Menschennatur aus Geist und Korper zusam-
mengesetzt. Daher der materielle Auferstehungsglaube, wo-
nach die entleibte Seele ihren Leib wiedererhalten misse.
Swedenborg und Lorber lehren, dass Mensch und Engel nur
durch die Schwelle des Todes voneinander getrennt sind.
Menschen sind werdende Engel, und Engel sind vollkommene
Menschen.
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SWEDENBORG: »In der Christenheit ist vollig unbekannt, dass
Himmel und Hélle aus dem menschlichen Geschlecht hervorge-
gangen sind. Man glaubt allgemein, die Engel seien am An-
fang erschaffen worden und daher stamme der Himmel. Der
Teufel oder Satan aber sei ein Engel des Lichts gewesen, sei
jedoch, weil er sich emport habe, mit seiner Schar hinabge-
stoBen worden und daher stamme die Holle. Die Engel wun-
dern sich sehr dariiber, dass ein solcher Glaube in der Chris-
tenheit herrscht und wollen daher, dass ich aus ihrem Mund
versichere, dass es im ganzen Himmel keinen einzigen Engel
gibt, der am Anfang erschaffen worden, noch in der Holle ir-
gendeinen Teufel, der als Engel des Lichts erschaffen und
spater hinabgestoBen worden ist. Vielmehr seien alle im Him-
mel wie in der Holle aus dem menschlichen Geschlecht.« (HH
311 mit Auslassungen).

LORBER: »Ubrigens gab es im wahren Himmel niemals irgendei-
nen Engel, der nicht zuvor auf irgendeiner Erde ein Mensch ge-
wesen wire. " (GEJ 7,56,8). Auch »wir [Engel] waren einmal
auf irgendeinem Weltkorper das, was ihr [Menschen] nun
seid.« (GEJ 6,190,3). »Es gibt in der ganzen Natur- und Geis-
terwelt keine sogenannten Urteufel, sondern nur solche, die
schon friher als unverbesserlich schlechte und lasterhafte
Menschen einmal auf der Welt gelebt haben« (GEJ 5,97,5).
Da dieses Wesen, namlich Satan, »sich aber schon in solcher
Zeit eine Menge gleichgesinnter Geister aus dem menschli-
chen Geschlechte herangebildet hatte, so wirkte es dann durch
diese seine Engel; denn ein Diabolus oder Teufel ist nichts
anderes als ein in der Schule des Satans herangewachsener
und ausgebildeter Geist.« (EM 56). Der Mensch ist »im Grun-
de auch ein angehender Engel« (GEJ 3,3,2).

Das menschliche Geschlecht ist »die Pflanzschule des Him-
mels¢ (EW 3 und JG 10). Himmel und Hoélle sind die Pole der

45

Lorber kennt jedoch auch »urgeschaffene Engel¢ (GEJ 4.105.11) und
den Fall Luzifers, aber er leitet daraus nicht die Herkunft und die Be-
volkerung von Himmel und Hélle ab, so dass also auch nach Lorber al-
le Engel und Teufel ohne Ausnahme aus dem menschlichen Geschlecht
stammen. Ausfiihrlich habe ich diese Thematik in dem Aufsatz »Die
Engel bei Swedenborg und Lorber« behandelt (OT 1 (1992) Seiten 18-
37).
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menschlichen Entwicklungsfihigkeit. Der Himmel ist das
Leben aus dem Ursprung; die Holle hingegen das vermeintli-
che Leben aus den eigenen Ressourcen. Seit Swedenborg und
Lorber wissen wir, dass Himmel und Holle Zustinde im Men-
schen sind, nicht ferne Ortlichkeiten, die uns - wenn {iber-
haupt - irgendwann nach dem Tode erreichen werden, son-
dern Lebenswirklichkeiten hier und jetzt. Das sogenannte
Jenseits ist die eigentliche Kraft im Diesseits. Nicht morgen
kommen, sondern heute leben wir im Jenseits! Der Tod bewirkt
nur eines: Das innere Leben tritt in die duBere Erscheinung; es
gestaltet sich zu einer »Welt«.

SWEDENBORG: »In keiner Weise kann man sagen, der Himmel
sei auflerhalb von jemandem,; er ist vielmehr innerhalb; denn
jeder Engel nimmt den Himmel auBerhalb seiner selbst ge-
miB dem Himmel in sich auf.« (HH 54). »Der Himmel ist bei
jedem, je nach der Aufnahme von Liebe und Glauben vom
Herrn, und jene, die den Himmel vom Herrn aufnehmen, so-
lange sie in der Welt leben, kommen in dem Himmel nach
dem Tode. Jene nehmen den Himmel vom Herrn auf, die den
Himmel in sich haben, denn der Himmel ist im Menschen.« (NJ
232f).

LORBER: »Denn niemand kommt weder in die Holle noch in
den Himmel, sondern ein jeder tragt beides in sich ... Denn es
gibt nirgends einen Ort, der Himmel oder Hélle heiBt, son-
dern alles das ist ein jeder Mensch selbst; und niemand wird
je in einen andern Himmel oder in eine andere Holle gelan-
gen, als die er in sich tragt.« (GS 2,118,10 und 12). »die Hélle
wie [auch] der Himmel hdngen nur von dem innern Zustande
des Menschen ab.« (GEJ 6,237,2).

Daher ist der Mensch bzw. der Engel ein Himmel in kleinster
Gestalt.

SWEDENBORG: »Jede einzelne Gesellschaft ist ein Himmel in
kleinerer Gestalt, und jeder einzelne Engel ist es in der
kleinsten.« (HH 51-58).

LORBER: »Der Mensch ist ein Himmel in kleinster Gestalt.«
(GS 2,5,13).
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Das innere Leben ist unermesslich reich. Noch hat kein
Mensch die inneren Rdume wirklich durchschritten. Vielleicht
werden spatere Zeiten den inneren Kosmos entdecken und
zum Gegenstand ihrer Bemiihungen machen. Aber eines wis-
sen wir schon heute: Die Quelle der Welt jenseits des Todes ist
die Liebe. Sie ist das Leben des Menschen, aus dem die Fiille
der geistigen Formen entsprudelt, die einst den Anschauungs-
reichtum unserer geistigen Welt ausmachen werden.

SWEDENBORG: »Die Liebe ist das Leben des Menschen.«
(GLW 1).

LORBER: »Solches misst ihr wissen, dass die Liebe des Men-
schen sein Leben ist« (GS 1,34,18).

Wer diese Quelle gefunden hat, kann eine geistige Welt ent-
decken, die alles menschliche Vorstellungsvermogen unend-
lich Ubersteigt. Swedenborg und Lorber geben nur gewisse
Andeutungen von der Struktur der inneren Welt. Zunichst
kann man eine Dreistufung feststellen.

SWEDENBORG: »Es gibt drei Himmel, die durch Grade der Hohe
voneinander geschieden sind.« (GLW 186). »Weil es im all-

gemeinen drei Himmel gibt, gibt es auch drei Héllen.«
(HH 542).

LORBER: »Es hat aber der Himmel ebenso drei Grade, wie auch
die Holle drei Grade oder Stufen hat.« (GEJ 7,170,14).

Zwischen Himmel und Hoélle liegt die »Geisterwelte. Sie ist das
»groBe Eintrittszimmer« ins Jenseits, der Tummelplatz von
Meinungen und Anschauungen und die Quelle spiritistischer
Kundgaben.

SWEDENBORG: »Die Geisterwelt ist weder der Himmel noch die
Holle, vielmehr ein Mittelort oder besser: Zwischenzustand
zwischen beiden.« (HH 421). »Jeder Mensch gelangt nach
dem Tode zuerst in die Geisterwelt, welche die Mitte zwi-
schen Himmel und Hoélle einnimmt. Hier bringt er seine Zei-
ten, besser: seine Zustande zu und wird gemaB seinem Leben
entweder auf den Himmel oder auf die Holle vorbereitet.«
(GLW 140).
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LORBER: »Ich bezeichne diesen Zustand [der Schwebe, in der
die Seele weder dem geistigen noch dem materiellen Pole an-
gehort] der Seelen als ein Mittelreich, in welchem die Seelen
von den schon vollendeten Geistern geleitet und zuallermeist
dem besseren Pole zugefiihrt werden.« (GEJ 5,232,1). »Sehet
an die naturmaBig-geistige Sphére eurer Erde oder das soge-
nannte »Mittelreich', welches auch den Namen yHades' fiihrt
... Am besten kann dieses Reich einem groBen Eintrittszim-
mer verglichen werden, wo alle ohne Unterschied des Stan-
des und Ranges eintreten und sich dort zum ferneren Eintritt
in die eigentlichen Gastgemacher gewisserart vorbereiten.
Also ist auch dieser Hades jener erste naturmaBig-geistige
Zustand des Menschen, in den er gleich nach dem Tode
kommt.« (GS 2,120,2-3).

In der Geisterwelt wird der Ankommling auf den Himmel oder
auf die Holle vorbereitet (GLW 140 und EM 31). Dies ge-
schieht, indem die duBere Gestalt des Menschen, die persona,
allmahlich enthillt wird und der Geist sein wahres Gesicht
zum Vorschein bringt. Swedenborg und Lorber haben diese,
sicherlich sehr komplexen Prozesse in drei Zustinde einge-
teilt, die sich erstaunlich ahnlich sind.

SWEDENBORG: »Der Mensch durchlduft nach dem Tode drei Zu-
stande, ehe er entweder in den Himmel oder in die Holle
kommt. Im ersten Zustand ist er noch in seinem Au[y’erlichen,
im zweiten Zustand tritt sein Innerliches hervor, der dritte
Zustand aber besteht in seiner Vorbereitung.« (HH 491).

LORBER: Ein »jeder neue Ankommling« muss jenseits »ein Ge-
neralbekenntnis seines Lebens von A bis Z ablegen. Ist sol-
ches geschehen, dann erst geschieht eine Verdnderung des
Zustandes, welcher die vollkommene Enthiillung heiBt. In
diesem Zustande steht ein jeder Geist vollig nackt da und ge-
langt dann in einen dritten Zustand , welcher die Abddung,
wohl auch die Abtotung alles dessen genannt wird, was der
Mensch von der Welt an Sinnlichem mitgenommen hat.«
(GS 2,120,7).

Dieser Vorgang ist das Totengericht. Es ist kein von auBen
kommender, gottlicher Urteilsspruch, sondern das Selbstge-
richt des Geistes. Freilich vollzieht es sich im Lichte und somit
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unter der Einwirkung des Himmels (vgl. HG 4809) - und da
das Licht Gott ist, geschieht es in der wirkenden Gegenwart
Gottes —, aber dennoch beurteilt der Geist sich selbst. Das
»jungste« Gericht ist die Entfaltung des Geistes hin zu seiner
Endgestalt. Es ist so innig mit der Natur des eigenen Lebens
verbunden, dass alles Fremde wegfallt. Mag der Mensch auf
Erden auch noch so vielen fremden und oftmals ungerechten
Beurteilungen ausgesetzt sein, den letzten Weg geht er selbst.
Am Ende seiner Tage nimmt jeder selbst den MeiBel in die
Hand und schldgt im Lichte der Ewigkeit das wahre Bild sei-
nes Geistes eigenhdndig aus der rohen Natur heraus. Daher
kann Swedenborg sagen, das »ultimum vitae¢, die letzte For-
mung des Lebens sei das letzte Gericht (HG 2119).*® Es voll-
zieht sich - mit einer Formulierung des Lorberwerkes gesagt
- »aus uns selbst und nicht aus Gott« (RB 2,238,2).

SWEDENBORG: »Jeder wird nach seinem Leben [= Liebe] gerich-
tet werden, bringt also das Gericht mit sich [in die geistige
Welt], weil er sein Leben mit sich bringt.« (HG 4807). »Die
Strafe des Bosen ist das sogenannte Gericht.« (HG 1311).

LORBER: »jeder wird von seiner eigenen Liebe gerichtet«
(BM 16,2). Der Herr richtet nie jemanden »und am allerwe-
nigsten in der Geisterwelt ... Der Geist ist vollkommen frei
und kann tun, was er will. Seine eigenen Taten aber sind
hernach erst sein Richter, denn wie seine Liebe ist, so sind
seine Taten, und so auch sein Leben.¢ (GS 2,121,7). »Jede
Handlung hat eine von Gott aus entsprechend bestimmt sank-
tionierte Folge. Diese Folge ist das unabdnderliche Gericht,
welches jeder Handlung unterschoben ist. Also ist es vom
Herrn gestellt, dass sich jede Handlung am Ende selbst rich-
tet.« (GS 2,1006,8).

Jedes Leben wird einer letzten Entscheidung fiir oder gegen
Gott zugefiihrt. Doch was geschieht, wenn die Lebensent-
scheidung des Geistes gegen Gott ausfillt? Steht am Ende

% Nach HG 4664 ist das ultimum judicium das ultimum cujusvis post

mortem. Das letzte Gericht ist die letzte Wahrheit, die ein Geist von
sich aussprechen muss. Sie manifestiert sich in der eigenen Lebens-
entscheidung.
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aller Biographien die Ewigkeit der Hollenstrafen oder die »Wie-
derbringung aller¢"’? Wiahrend Swedenborg eher der ersten
Moglichkeit zuneigt, tendiert Lorber mehr zur zweiten. Ganz
eindeutig sind beider Antworten jedoch nicht. Swedenborgs
Antwort scheint aufs Ganze gesehen mehr die ewige Freiheit
des Geistes zu berilicksichtigen; daher kann es keine Zwangs-
erlosung geben. Lorber hingegen geht mehr vom unauslésch-
lichen Liebeswillen des himmlischen Vaters aus; daher muss
dem Nein des Geschopfes wenigstens ein Dennoch der ewigen

Liebe entsprechen.

SWEDENBORG: »Die in die Hoélle kommen, bleiben dort in
Ewigkeit (ibi maneant in aeternum).« (NJ 239).

Andererseits berichtet Swedenborg in seinem Geistigen Ta-
gebuch, »es werde im anderen Leben keine Strafe als zu dem
Zweck verhangt, dass durch Leiden und Qualen der Schuldi-
ge gebessert und einer guten Gesellschaft zugeteilt werden
moge« (GT 2826)*.

LORBER: Auf die Frage eines jenseitigen Geistes: »Gibt es eine
solche (ewige Strafe), oder gibt es keine?« antwortet der Herr:
»Da Ich Selbst das ewigste Leben bin, so kann Ich ja doch nie
Wesen fiir den ewigen Tod erschaffen haben! - Eine soge-
nannte Strafe, wo sie auch immer vorkommen mag, kann da-
her nur ein Mittel zur Erreichung des einen Grund- und
Hauptzweckes, ewig nie aber eines gleichsam feindseligsten
Gegenhauptzweckes sein! Daher denn auch von einer ewigen
Strafe nie die Rede sein kann!« (RB 2,226,7).

47

48

gr. »apokatastasis panton«. Diese Vorstellung spielt bei Origenes
(T 254) eine wichtige Rolle. Allerdings kann auf die Wiederbringung
aller auch wieder ein Fall der Schopfung folgen, denn als Grieche
denkt Origenes zyklisch. Auch Lorber verwendet den Begriff der »Wie-
derbringung aller Dinge«. Das zyklische Denken ist ihm jedoch fremd.
Lorber schreibt: »Was dereinst mit den )Verdammten« nach der »Wie-
derbringung aller Dinge« geschehen wird, ist niemandem zu wissen
gestattet.« (Jenseits der Schwelle, 7. Auflage 1990, Seite 128). Auffal-
lend ist, dass von )Verdammten¢ auch noch nach der yWiederbringung

aller Dinge« gesprochen werden kann.
Zitiert nach OT 4 (1962) Seite 123
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Andererseits gibt es »eine ewige Selchanstalt, aus der meines
Wissens bis jetzt noch keine Pfade fiihren.« (GS 2,104,22).
Und aus »der alleruntersten Holle« ist »in ein und derselben
Urwesenheit  kein ~ Herauskommen mehr denkbarg.
(RB 2,294,5).

Datei erstellt am 23. Februar 1993. Zuletzt gedndert am 2. Marz
1993. Verdffentlichung im Sammelband Thomas Noack, »Der Seher
und der Schreibknecht Gottes: Emanuel Swedenborg und Jakob Lor-
ber im Vergleichg, Ziirich 2004, Seiten 151-157.
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3. Marz 1993

Was ist der Mensch,
dass Du seiner gedenkst?
Swedenborgs Theologie in den Werken Jakob Lorbers

Vorbemerkung: Bekanntlich ist das Verhéltnis Swedenborg-
Lorber nicht einfach zu bestimmen. Allgemein wird man sa-
gen durfen, dass es Gemeinsamkeiten und Unterschiede gibt.
Doch dieses Urteil gewinnt erst an Wert, wenn man es an-
hand der Texte konkretisiert. Ich will daher in einer losen
Reihe von Beitragen nachweisen, dass Swedenborgs Theologie
in den Werken Jakob Lorbers weitgehend aufgenommen wor-
den ist. Doch gerade dieser Nachweis wird auch den Blick da-
fir offnen, wo Lorber eigene Wege gegangen ist. Der erste
Beitrag beschiftigt sich mit der Anthropologie der beiden Pro-
pheten.

Der Mensch ist die Krone der (materiellen) Schopfung und zu-
gleich der Anfang der (geistigen) Schopfung. Krone der Schop-
fung ist er, weil die menschliche Form »die Urform und
Héchstform des Lebendigen«*’ ist. Doch andererseits ist kein
Mensch »aufgrund seines Gesichtes und Korpers ein Menschg,
sondern yaufgrund des Guten seiner Liebe und des Wahren
seiner Weisheit« (GV 172). Die duBere Menschenform muss
also von der inneren durchdrungen werden, d. h. von der
Liebe und Weisheit, denn »beide zusammen sind in ihrer
Gestaltung Mensch« (GLW 179). Das Spitzenerzeugnis der
Natur, der Mensch, befindet sich daher erst auf dem Wege
seiner Menschwerdung™. Das eigentliche Ziel der Schopfung

49 Ernst Benz, Emanuel Swedenborg: Naturforscher und Seher, Zirich

1969, Seite 459.

Gerhard Gollwitzer spricht von der yMenschwerdung des Menscheng.
Unseren Gedanken fasst er in die Worte: »Wir bekommen bei der Ge-
burt die Menschengestalt »auf Kredit(, sie bedeutet Aufgabe und Zusa-
ge und VerheiBung. Man wird an des Stauferkaisers Friedrich 2. Wort

50
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ist »ein Engelshimmel aus dem menschlichen Geschlecht
(GLW 330). Das menschliche Geschlecht aber ist »die Pflanz-
schule des Himmels« (JG 10).

SWEDENBORG: »Der Zweck der Schipfung des Weltalls ist der
Mensch, damit aus dem Menschen sich ein Engelshimmel
bilde« (EW 126). »Der Zweck der Schopfung war der Engels-
himmel aus dem menschlichen Geschlecht, also der Mensch,
in dem Gott als in seinem Aufnahmegefd wohnen konnte.«
(WCR 66). »Der Zweck der Schiopfung ist ein aus dem
menschlichen Geschlecht gebildeter Engelshimmel, somit
(zundchst) das menschliche Geschlecht.« (GLW 330).

LORBER: Der Mensch ist »das Endziel der gesamten Schopfung
... Er ist das endlich zu gewinnende Produkt all der Vormiihen
Gottes.« (GEJ 2,222,4). Im »Menschen liegt der Grund und
der Zweck aller Schopfung im endlosen Raume.¢ (GEJ
8,140,5). Der Mensch lebt »als Schlussstein der duBeren, ma-
teriellen Schopfung, in der er als die Krone der Schopfung
gepriesen und genannt wird, das andere Mal als der An-
fangspunkt der rein geistigen Welt, die mit ihm die erste Stu-
fe der vollstandig freien Selbsterkenntnis erreicht hat.« (GEJ
11,9,8). Vgl. auch HGt 3,13, 3ff.

Wenn der Mensch das vorlaufige Ziel der Schopfung ist, dann
missen alle Formen vor dem Menschen Stufen auf dem Weg
zum Menschen sein. Tatsachlich ist dieser Gedanke bei Swe-
denborg angedeutet:

SWEDENBORG: »Die Nutzwirkungen aller geschaffenen Dinge
steigen stufenweise (per gradus) von den untersten (Formen)
bis zum Menschen auf und durch den Menschen hindurch zu
Gott, dem Schopfer, von dem sie ausgegangen sind.«
(GLW 65). »Aus der Erde werden vom Herrn, dem Schopfer,
unausgesetzt Formen der Nutzwirkungen (formae usuum) in
ihrer Ordnung bis zum Menschen hinauf emporgebildet.«
(GLW 171).

erinnert: »Uber den Menschen ward der Mensch gestellt.(«
(Gerhard Gollwitzer, Die durchsichtige Welt: Ein Swedenborgbrevier, Zi-
rich 1966, Seite 88).
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Lorber hat diesen Gedanken aufgegriffen und zur Lehre von
der Naturseelenentwicklung weiterentwickelt. Fur Lorber ist
alle Materie »Seelensubstanz« (GEJ 6,133,3)°". Sie steigt durch
das Mineral-, das Pflanzen- und das Tierreich allméahlich auf,
vereinigt sich dabei zu immer komplexeren Seelen und wird
schlieBlich zu einer Natur- und dann Menschenseele. Man
kann diese Lehre als eine Interpretation der Andeutungen bei
Swedenborg ansehen. Allerdings bringt Lorber auch eigene
Gedanken ein. Fir Swedenborg sind Materie und Geist (oder
Seele) gesonderte Grade, fiir Lorber hingegen die zwei Seiten
ein und derselben Sache. Festzuhalten ist aber, dass beide
Propheten einen stufenweisen Aufstieg bis zum Menschen
lehren.

Im Menschen fangt die Schopfung an, ihre »Urform« zu ge-
winnen (GS 2,66,8):

SWEDENBORG: »Das Gottlich Hervorgehende ist im GroBten
und im Kleinsten ein Mensch. Denn wie es im GroBten ist, so
ist es im Kleinsten, und in der Natur, wo es im Letzten ist. Al-
les ist so geschaffen, dass sich die Neigung des Guten ... mit
dem Menschlichen umkleidet .. Daher sind die Engel
menschliche Formen. In der Natur ist es dhnlich, weswegen es
auch dort die menschliche Form gibt.« (Ath. 178)

Daher ist die Menschenform die Universalform der Schopfung,
denn tberall, wo ein Erdkorper vorhanden ist, existiert nach
Swedenborgs Uberzeugung auch der Mensch (EW 112). Bei
Lorber finden wir einen ahnlichen Gedanken:

LORBER: »Meine Schopfungen haben nimmermehr irgendein
Ende. Allenthalben wirst du die Einrichtungen fiir dich wun-
derbar verschieden finden und neue Formen allenthalben von
nie geahnter Majestat und Pracht. Nur die Form des Menschen
allein ist die bleibende und tberall gleiche. Unter diesen zahl-
los vielen Bewohnern der verschiedenen Welten gibt es nur
Abstufungen bezliglich der GroBe, Liebe, Weisheit und
Schonheit. Aber allen diesen Abstufungen liegt dennoch die
unverdnderte Menschenform zugrunde, indem sie alle Mein

o Lorber lehrt also eine Form des Panpsychismus (Allbeseelungslehre).
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EbenmalB haben. Die Weisesten sind die schonsten, und die
mit Liebe Erflillten sind die zartesten und herrlichsten!«
(BM 51,6-7).

Doch der Mensch ist nicht nur das Ende der Natur, sondern
auch der Anfang des Geistes. Er ist das Bindeglied® zwischen
Himmel und Erde. In ihm »ist die geistige Welt mit der nattr-
lichen Welt verbunden« (HG 6057). Diese Zwischenstellung
beschreibt Lorber eindrucksvoll mit den folgenden Worten:

LORBER: »Es ist schon oft genug gesagt worden, dass die
menschliche Seele aus kleinsten Anfiangen besteht, welche,
wachsend und zu immer hoheren Bewusstseinssphéren sich
entwickelnd, schlieBlich im Menschen wieder diejenige Form
erlangen, welche eben als irdische Form nicht weiter mehr
entwicklungsfahig ist, wohl aber in ihrer seelischen. Deswe-
gen begegnen sich im Menschen zwei Prinzipien: das Ende des
materiellen Lebens als hochst ausgepragtes Selbstbewusstsein
und der Anfang eines seelischen, unwandelbaren Lebens in der
hochsten errungenen Formenvollendung. Deswegen kann der
Mensch auf dieser Messerschneide des irdischen Lebens sich
dem Bewusstsein, dass er lebt, wohl nicht verschlieBen -
denn dessen ist er sich selbst Beweis —, aber dennoch gar
keine Ahnung davon haben, dass er an der Schwelle eines
geistigen Lebens angelangt ist, welches nun in der unwan-
delbar bleibenden Menschenform seinen Anfang nimmt¢ (GEJ
11,75,3).
Der Mensch ist zwar das Ende eines Weges, doch — wie jeder
wei — konnen Menschen unmenschlich sein. Ein Hinweis
darauf, dass die menschliche Gestalt mehr ein Auftrag als ein
Ziel ist. Nunmehr gilt es die innere Menschenform, das heiBt
die Liebe und Weisheit, anzuziehen. Swedenborg weifl zu
berichten, dass die Engel nur deswegen »Menschen in Schon-
heit¢ sind, weil sie in der Liebe und Weisheit des Herrn sind
(GLW 287). Umgekehrt erscheinen die Hollenbewohner im
Lichte des Himmels »kaum als Menschen, sondern als Unge-

2 Swedenborg bezeichnet den Menschen als »medium conjunctionisg

(HH 112).
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heuer (monstra)«, weil sie dem Bosen und Falschen ergeben
sind (HH 80; vgl. Lorber EM 53,5).

Doch wo ist der Ursprung des Menschlichen? Laut erstem
Schopfungsbericht machte Gott den Menschen in sein Bild
nach seiner Ahnlichkeit (Gen 1,26). Das bedeutet nicht nur,
dass der Mensch der Wiederschein des Gottlich-
Schopferischen ist, sondern auch, dass Gott der eigentliche
Mensch ist:

SWEDENBORG: »Gott ist der eigentliche Mensch.« (GLW 11).
»Der Herr allein ist der Mensch.« (HG 4219).

LORBER: »Gott Selbst ist der hochste und allervollkommenste,
ewigste Urmensch aus Sich Selbst« (GEJ 4,56,1). »bevor alle
Engel und Menschen waren, war Ich [der Herr] von Ewigkeit
her wohl der erste Mensch« (GEJ 2,39,3). »Aber Ich zeigte dir
dann auch, wie Gott Selbst ein Mensch ist, und wie aus die-
sem einzigen Grunde auch du und alle dir ahnlichen Wesen
Menschen sind.« (GEJ 1,155,5).

Aus dieser Quelle schopft der Mensch sein Menschsein. Doch
nicht nur er. Der gesamte Himmel ist vor Gott wie ein
Mensch, Homo Maximus genannt. Auch jede himmlische Ge-
sellschaft und jeder einzelne Engel erscheinen von daher in
menschlicher Gestalt. So senkt sich das Gottlich-Menschliche
hinab bis zum Menschen, der am Ende dieser Verkniipfung
steht.

Die Lehre vom Homo Maximus gehort zu den groBartigsten
Ideen Swedenborgs. Obwohl er sich bewusst war, dass nur
wenige Menschen Neues denken konnen, halt er diese Lehre
fiir eine solche Neuheit. Mit vorsichtiger Zuriickhaltung sagt
er: yWunderbares darf ich nun berichten und beschreiben, das
- soweit ich wei - noch niemandem bekannt geschweige
denn in den Sinn gekommen ist.« (HG 3624). Wenn das
stimmt, dann ist es um so erstaunlicher, dass man diese Lehre
auch bei Lorber findet:

SWEDENBORG: »Der Himmel korrespondiert mit dem Gottlich-
Menschlichen des Herrn und ist daher in seiner Gesamtheit
wie ein Mensch, weswegen er der Grifte Mensch genannt
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Die Vorstellung eines GroSten Menschen ist bei Swedenborg
auf die geistige Welt beschrankt. Zwar sagt er, dass »alles im
geschaffenen Universum (omnia universi creati)« das Bild
es Menschen darstellt (GLW 319), aber ausgeftihrt wird
ser Gedanke nur in Bezug auf die geistige Welt. Lorber
hingegen weitet ihn auch auf das materielle Weltall aus, das
»Weltenmensch« (GEJ 6,246,1) oder der »groBe Schop-

ein
die

er

wird.« (HH zwischen 86 und 87). »Im Géttlich-Menschlichen
des Herrn liegt die Ursache dafiir, dass der Himmel im Gan-
zen wie in seinen einzelnen Teilen einen Menschen darstellt
... der gesamte Himmel stellt als Ganzes einen einzigen Men-
schen dar ... auch jede einzelne Gesellschaft im Himmel stellt
einen Menschen dar« (HH 78). »Der ganze Engelshimmel ist
vor dem Herrn wie ein einziger Mensch, ebenso auch jede
himmlische Gesellschaft, folglich auch jeder einzelne Engel.«
(GLW 328). Vgl. auch HH 59-86.

LORBER: »Wenn ihr hinauf in Meine [des Herrn] unendliche
Sphiare treten konntet, so wiirdet ihr das ganze unendliche
Reich der Himmel nur als einen Geistmenschen erblicken.¢
(GS 1,8,11). »Aber des Menschen Form ist aller Formen
Grenz- und Schlussstein, und seine Gestalt ist eine rechte
Gestalt des Himmels; denn der ganze Himmel ... ist auch ein
Mensch, und jeder Verein der Engel ist ebenfalls ein ganz voll-
endeter Mensch.« (GEJ 4,55,9). Vgl. auch GEJ 2,222,4-5. Im
»Angesichte des Herrn dehnt sich da die Liebessphére eines
solchen seligen Geistes wie zu einem zweiten groBen Men-
schen aus. Und diese Sphére ist an und fiir sich so ganz ei-
gentlich ein solcher Himmelsverein« (GS 2,65,10).

fungsmensch« (GEJ 8,57,1) nennt.”

LORBER: »Mir ist es bekannt, dass alle Weltkdrper samt ihren
Bewohnern mit einem vollkommenen Menschen in vollkomme-
ner unabdnderlicher Korrespondenz stehen, und zwar also,
dass eine Welt entspricht einem Gliedteile, eine andere wie-

53

Lorber: »Alle die zahllos vielen Hilsengloben [= Weltenalle| stellen in
ihrer Gesamtheit einen ungeheuren, fiir eure Begriffe endlos groBen
Menschen dar.« (GEJ 5,114,4). Vgl. auch GEJ 6,245,16; Hg 1,311,11.
Dieser materielle Schopfungsmensch ist nach Lorber mit dem gefalle-

nen Lichtgeist Luzifer identisch.
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der einem anderen; und so korrespondieren zahllose Welten
mit zahllosen Einzelheiten, aus denen ein vollkommener
Mensch durch die Macht der gottlichen Weisheit geschaffen
ist.« (GS 2,60,5).

Der irdische Mensch ist wahrer Mensch je bewusster er ein
Teil des groBen Zusammenhanges, der Verknlpfung alles
Menschlichen ist. Das heiBt, er ist ein Aufnahmeorgan des
Lebens, das von Gott ausgeht:

SWEDENBORG: »Der Mensch ist nicht das Leben, sondern das
Aufnahmeorgan (Receptaculum) des Lebens von Gott.« (WCR
470-474). »Der Mensch ist ein gottaufnehmendes Organ (Or-
ganum recipiens Dei).« (WCR 34). »Der Mensch ist nicht das
Leben in sich, sondern ein lebenaufnehmendes Organ (or-
ganum recipiens vitae).« (WCR 461°%). »Der Mensch ist ein
Empfanger des Lebens (recipiens vitae), nicht das Leben.«
(HG 2021).

LORBER: »Die Seele ist das Aufnahmeorgan fiir alle endlos vie-
len Ideen des Urgrundes, aus dem sie wie ein Hauch® her-
vorgegangen ist.« (EM 52,4). »Also ist der Mensch auch von
Mir erschaffen worden, auf dass er aufnehme das Leben ... Er
ist nicht erschaffen worden in der Fiille des Lebens, sondern
fahig nur, um diese nach und nach in sich aufzunehmen. Da-
rum kann auch kein Mensch eher vollkommen wissen, was
das Leben ist, als bis er dasselbe erst ganz vollkommen in
sich aufgenommen hat.« (HGt 2,126,18).%

Auch Lorber kann den Menschen als ein Aufnahmeorgan be-
zeichnen. Und dennoch liegt eine interessante Akzentver-
schiebung vor. Wahrend diese Redeweise bei Swedenborg die
Vorstellung des gottlichen Einflusses nach sich zieht, fehlt

54
55
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Vgl. auch HG 3318 mit zahlreichen Verweisstellen.

In allen drei »theologischen« Sprachen bedeutet das Wort fiir »Seele«
(hebr. nefesch; gr. psyche; lat. anima) urspriinglich »Hauch« oder
»Atem¢. Das hebrdische »nefesch« kénnte sogar eine Lautmalerei des
Atemholens sein.

Lorber bezeichnet die Seele in GEJ 3,42,5 als »AufnahmegefdB«, in
GS 2,79,12 als »substantiell dtherisches Organ« »zur Aufnahme des
Lebens«. »Aufnahme-Organ« ist der Mensch nach Lorber auch als
Schlussstein der Naturseelenentwicklung (Hg 2,136,8).
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dieser Gedanke bei Lorber fast vollstindig. Stattdessen hat er
die Konzeption eines gottlichen Geistfunkens in der Seele.”
Trotzdem ist gelegentlich von einem Einfluss®® die Rede. Er
spielt jedoch keine so tragende Rolle wie bei Swedenborg.

Die bisher dargestellten Ideen Swedenborgs sind nach Ernst
Benz »die hochste Verherrlichung des Menschen in der euro-
pdischen Geistesgeschichte«”. Doch der Mensch hat auch
einen Schatten. »Der Mensch ist durch und durch bose; er ist
ein zusammengetragener Haufen Boses (congeries malorum);
sein ganzes Wollen ist nichts weiter als bose.« (HG 987; vgl.
auch HG 59). Ein vernichtendes Urteil, das an Luthers totus
peccator (ganz Sunder) erinnert. Auch fiir Lorber steht fest:

LORBER: »Siehe, der Leib eines jeden Menschen ist ein wahres
Millionengemenge von allen moglichen Leidenschaften der Hol-
le, die in eine gerichtete Form zusammengefasst sind.«
(RB 2,155,8).

Daher gilt: »Von sich aus rennt jeder in die Holle« (HG 587; vgl

auch HG 789 und 868). Die Krone der Schopfung ist also ein
Selbstmorder aus Leidenschaft!

Die Erbsiindenlehre, die besonders durch Augustin dem
Abendland eingescharft wurde, findet sich auch in den neuen
Offenbarungen. Unterschiede im einzelnen konnen hier frei-
lich nicht untersucht werden, mir geht es nur um die Tatsache
als solche:

Wéihrend Swedenborg an der klassischen Zweiteilung des Menschen in

Seele und Leib festhdlt, lehren die Lorberschriften die Dreiteilung (Tri-
chotomismus) in Geist(funke), Seele und Leib. Allerdings kann man
einwenden, dass Swedenborg ja auch eine Dreiteilung kennt, ndmlich
die in Seele, Gemiit (mens) und Leib.

Folgende Formulierungen fand ich bei Lorber: »Also fliefet auch der
Himmel ein in den Teufel wie in die Engel Gottes; aber jeder von bei-
den verwendet ihn anders!« (GEJ 2,9,12). »... das bestandige EinfliefSen
des Herrn aus den Himmeln ...« (GS 2,35,6). »... die gottliche Weisheit,
wie diese bestdndig aus den Himmeln einfliefSt ...« (GS 2,41,9).

% Ernst Benz, a.a.0., Seite 402.
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SWEDENBORG: Das »Erbiibel (Malum haereditarium)« stammt
»von den Eltern, die auf ihre Kinder die Neigung zu demjeni-
gen Bosen (inclinatio ad malum) fortpflanzen, in dem sie
selbst waren ... Dennoch hédngt es von jedem in der Familie
selbst ab, ob er sich ihm hingeben oder davon abstehen will,
denn jedem wird die eigene Wahl (arbitrio) belassen.«
(WCR 469). »Man meint, das Erbiibel bestehe im Tun des Bo-
sen; es besteht aber im Wollen und daherstammenden Denken
des Bosen ... Es ist der innere Drang, der sich, auch wenn
man Gutes tut, beigesellt.« (HG 4317).

LORBER: Das »Erbtibel« ist »die Tragheit oder die stets steigen-
de Lust zum MiiBiggange« (GEJ 5,204,8). Das Wort »Erbsiin-
de« taucht auch GEJ 2,224,11 auf. Thre Vererbung wird aus-
driicklich gelehrt. »... und so werdet ihr [Adam und Eva] die
Siinde als Erbe an alle libergehen lassen ...« (HGt 1,10,14).

Aus der volligen Verlorenheit des Menschen, schon der Kin-
der, hat Augustin die Unverfiigbarkeit der Gnade gefolgert. Im
Heilsprozess setzt Gott unbedingt den Anfang. Der dunkle
Schatten dieser Lehre ist allerdings die Leugnung des freien
Willens und die Lehre von der Pradestination. Beides findet
man schon bei Augustin, der wiederum von Paulus (Rémer 9)
abhingig ist.

Hier setzt die Kritik der Neuoffenbarungen ein. Zwar ist es
selbstverstandlich richtig, »dass die Wiedergeburt allein vom
Herrn bewirkt wird« (NJ 185), aber man darf den freien Willen
des Menschen nicht leugnen oder gar eine Vorherbestimmung
zur Holle lehren. Das ist Wahnsinn! Augustins Lehre von der
Stinde und Gnade erweist sich als der Siindenfall des Abend-
landes, so wie die Gotteslehre der Siindenfall des Morgenlan-
des ist.*

% Fir Swedenborg ist die abendldndische Fehlentwicklung die Konse-

quenz der morgenldandischen: »Die Konsequenz des heutigen Glau-
bens, der auf die Beschliisse von Nicda [Gotteslehre des Morgenlan-
des!] zuriickgeht, besteht darin, dass Gott die Ursache des Bosen ist
[Gnadenlehre des Abendlandes!]. Auf diesem Konzil wurde die noch
heute geltende Ketzerei erdichtet und ausgeheckt, wonach drei gottli-
che Personen von Ewigkeit her bestehen sollen, deren jede fiir sich



228 Thomas Noack

Die freie Willensentscheidung lehren sowohl Swedenborg als
auch Lorber:

SWEDENBORG: »Im Garten Eden wuchsen zwei Biaume, der
Baum des Lebens und der Baum der Erkenntnis des Guten
und Bosen, um anzudeuten, dass dem Menschen in geistigen
Dingen ein freier Wille verliehen wurde.« (WCR 466-469).

LORBER: »Wie er [der Mensch] aber einen freien Willen hat, so
hat er auch eine rechte Vernunft und einen freien Verstand,
durch den er alles Gute und Wahre wohl erkennen und beur-
teilen kann, und da ihm die Kréafte danach reichlichst verlie-
hen sind, so kann er auch vollig danach handeln.¢ (GEJ
7,202,5).

Auch die Ableitung des freien Willens aus einem Gleichgewicht
einander widerstrebender Krifte finden wir bei beiden:

SWEDENBORG: »Solange der Mensch in der Welt lebt, wird er in
der Mitte zwischen Himmel und Holle und dadurch im geisti-
gen Gleichgewicht gehalten. Dies ist der freie Wille.« (WCR
475-478).

LORBER: »Ich aber sage dir, dass Ich allein das wohl sicher am
allerbesten und klarsten einsehe, wie eine Seele zum Behuf
ihres Kkurzen, diesirdischen Probelebens in ein rechtes
Gleichgewicht zwischen die Welt der Materie und jene der
reinen Geister zu stellen ist, damit eben dadurch die volle
Freiheit ihrer Liebe und ihres Willens bedungen wird. Dass
fiir eine jede Seele die Materie ein gewisses Ubergewicht ha-
ben muB, das ist darum so verordnet, auf dass die Seele
dadurch genétigt wird, titig gegen das kleine Ubergewicht
der Materie zu werden, um so von der Freiheit ihres Willens
den rechten Gebrauch machen zu kénnen; um aber das tun
zu konnen, ist ihr die Lehre zu allen Zeiten klar aus den
Himmeln gegeben, welche die Seele in eine vollkommene

selbst Gott ist ... [Die Anhdnger dieser Lehre] trugen aus lauter Bruch-
stiicken einen Glauben zusammen, wonach das Verdienst oder die Ge-
rechtigkeit des Herrn ... den Menschen zugerechnet werde. Damit aber
niemand zugleich mit dem Herrn in dessen Verdienst eintreten konne,
beraubten sie den Menschen vollig des freien Willens in geistigen Din-
gen ...« (WCR 489).
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Freischwebe zwischen Geist und Materie®' stellt.« (GEJ
9,181,8-9).

Hatte der Mensch keinen freien Willen in geistigen Dingen,
dann wire Gott die Ursache nicht nur des Himmels, sondern
auch der Holle. Diese scheuBliche Lehre von der doppelten
Pradestination tauchte immer wieder in der Dogmengeschich-
te auf. Die katholische Kirche hat die Vorherbestimmung im-
merhin zu einem Vorherwissen der Siinden abgeschwaicht;
richtig iiberwunden hat sie diese Lehre aber nicht: »Gott hat
durch seinen ewigen Willensratschluss bestimmte Menschen
wegen ihrer vorhergesehenen Siinden zur ewigen Verwerfung
vorherbestimmt.«** Swedenborg und Lorber lehnen die Pri-
destinationslehre ab:

SWEDENBORG: »Jeder Mensch kann umgebildet werden; eine
Pradestination gibt es nicht.« (GV 322-330). »Eine grausame
Irrlehre ist es, dass einige aus dem Menschengeschlecht auf-
grund einer Pradestination verdammt sind.« (GV 330).

LORBER: »der Herr hat keine Seele fiirs Verderben, sondern
nur flir die moglichste Lebensvollendung erschaffen« (GEJ
5,97,6). »Denket euch aber nicht, dass das etwas derartiges
sei, das die gewissen blinden Weltweisen [Philosophen] )Be-
stimmung¢ nennen, als habe Gott schon fiir jeden Menschen
bestimmt, was er in seinem kurzen oder ldangeren Leben zu
gewartigen hat!« (GEJ 7,52,1).

Nach dem Willen des Herrn sind alle Menschen »zum Himmel
vorherbestimmt und keiner zur Hélle« (GV 329).

Niederschrift vom 2. Februar 1993 (= Erstellungsdatum der Datei)
bis ldngstens 3. Mirz 1993. Verdffentlichung in »Offene Tore¢ 2
(1993) Seiten 76-86.

o Wihrend Swedenborg von einem Gleichgewicht zwischen Himmel und

Holle spricht, finden wir bei Lorber ein solches zwischen Geist und
Materie. Fiir Lorber ist die Materie quasi Holle; fiir Swedenborg ist sie
einfach nur der natiirliche Grad des Seienden.

Ludwig Ott, Grundriss der katholischen Dogmatik, Freiburg 1981, Seite
295.
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17. August 1993

Das Menschenbild der Neuoffenbarung
Das Menschenbild der Heiligen Schrift

Schon vor tausenden von Jahren sangen die Kinder Israels:

»Wenn ich die Himmel sehe, deiner Finger Werk ... was ist
der Mensch, dass du seiner gedenkst?« (Ps 8,4f).

Beim Anblick des gestirnten Himmels driangt sich dem Men-
schen unwillkiirlich die Frage nach der eigenen Existenz auf.
Was ist der Mensch, dass Du seiner gedenkst? Was der Psal-
mendichter nur ahnen konnte, wird in der Neuoffenbarung
zur Gewissheit: Die Betrachtung des Himmels fiihrt nicht von
ungefihr zur Erkenntnis des Menschen.

Jakob Lorber kannte das méachtige Gefiihl, das uns beim An-
blick des gestirnten Himmels beseelt, und er ging ihm nach.
Sein Biograph, Karl Gottfried Ritter von Leitner, berichtet:

»Aber bei seinem méachtigen Drange nach hoherer Erkenntnis
zog ihn doch die hehre Tiefe des gestirnten Himmels von je-
her unwiderstehlich an.«%

Mit einem Fernrohr bewaffnet bestieg der fromme Mann den
Schlossberg in Graz. Dort betrachtete er »den narbenvollen
Mondball, den Jupiter mit seinen Trabanten, den Saturn mit
seinem Lichtringe, die tibrigen Planeten und den sich wun-
derbar auftuenden Sternenhimmel von Miriaden leuchtender
Weltkorper, zu welchen sich die MilchstraBe und die Nebelfle-
cke vor dem Objektivglase seines Tubus in das Unendliche
auseinanderbreiteten. (%

 Jakob Lorber, ein Lebensbild, dargestellt von Karl Gottfried Ritter von

Leitner, in: Briefe Jakob Lorbers: Urkunden und Bilder aus seinem Le-
ben, 1931, Seite 12
4 Jakob Lorber, ein Lebensbild, a.a.0., Seite 13
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Ahnte er damals schon den Zusammenhang zwischen der
groBen Schopfung, dem sogenannten Weltall, und der kleinen
Schopfung, dem Menschen? Jahre spéter offenbarte ihm die
innere Stimme die Verwandtschaft der beiden Welten. Damit
wurde ein Menschenbild in die Welt gesetzt, dessen Konse-
quenzen noch nicht tiberschaubar sind. Kosmologie und Anth-
ropologie miissen in Zukunft zusammen bedacht werden. Sie
sind die beriihmten zwei Seiten ein und derselben Medaille.
Die Erforschung der duBSeren Welt wird durch die Erforschung
der inneren Welt neue Impulse erhalten. Weise wird sein, wer
den inneren Kosmos durchdringt, denn die auBere Welt ist
nur ein Spiegelbild der inneren. Was niitzt es dem Geist die
stummen Zeugen der duBeren Welt anzuglotzen, ohne die
Stimme der inneren Welt zu horen. Sie erst gibt allen Dingen
den wahren Namen und ldsst den homo faber (Handwerker)
zu homo sapiens (weiser Mensch) werden.

Der Psalmendichter sah die GroBe des Himmels und erkannte
die GroBe des Menschen. Wie fremd ist uns dieses Denken
geworden! Der moderne Mensch nimmt die Weite des Univer-
sums zum Anlass, Uber das Staubkorn »Erde« zu philosophie-
ren. Wir haben leider eine gewisse Lust entwickelt, so gering
wie moglich tiber uns zu denken. Ganz anders die Antwort
des Psalmisten auf die Frage nach dem Menschen.

»Was ist der Mensch, dass du seiner gedenkst, und des Men-
schen Kind, dass du dich seiner annimmst? Du hast ihn we-
nig niedriger gemacht als Gott, mit Ehre und Herrlichkeit
hast du ihn gekront. Du hast ihn zum Herrn gemacht tiber
deiner Hiande Werk, alles hast du unter seine Fiie getan« (Ps
8,5-7).

Diese Antwort hat das judisch-christliche Denken gepragt. Die

entscheidenden Vorstellungen sind die Gottesebenbildlichkeit

und der Herrschaftsauftrag. Sie sind schon im ersten Kapitel
der Heiligen Schrift enthalten.

»Und Gott schuf den Menschen zu seinem Bilde, zum Bilde
Gottes schuf er ihn; und schuf sie als Mann und Weib. Und
Gott segnete sie und sprach zu ihnen: Seid fruchtbar und
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mehret euch und fiillet die Erde und machet sie euch unter-
tan« (Gen 1,27f).

Der Mensch ist also imago Dei und dominium terrae. Das ist
die Summe des biblischen Menschenbildes. Wir werden se-
hen, dass sich unter diesen beiden Begriffen auch das Denken
der Neuoffenbarung zusammenfassen lasst. Es wird sich zei-
gen, dass die Verbindung dieser beiden Ideen, die Stellung
des Menschen im Schopfungsganzen und damit den Men-
schen selbst zutreffend beschreibt.

Zum Menschbild der Bibel gehort auch der Siindenfall (Gene-
sis 3) und der Tod. Wie diese Vorstellung in der Neuoffenba-
rung aufgegriffen ist, werde ich jedoch nicht untersuchen. Das
bedeutet freilich nicht, dass sie in der Neuoffenbarung keine
Rolle spielt. Ganz im Gegenteil! Man denke nur an die »Haus-
haltung Gottes«, wo das ganze Drama der Urslinde Adams
genauestens entfaltet wird. Selbst die Idee der Erbsiinde -
dem Abendland durch Augustin vertraut — fehlt in der Neuof-
fenbarung nicht (GEJ 2,224,11). Der Schwerpunkt dieses
Aufsatzes wird jedoch bei der Gottesebenbildlichkeit und dem
Herrschaftsauftrag liegen. Die Neuoffenbarung greift diese
uralten Ideen auf, ohne sie jedoch einfach nur zu wiederholen.
Die Neuoffenbarung ist nicht in der Weise neu, dass sie etwas
vollig Neues lehrt, wohl aber in der Weise, dass sie das Alte
neu interpretiert.

Das Menschenbild der Moderne

Mit der Sakularisation und dem Untergang des Gottesglaubens
ist das biblische Menschenbild in eine Krise geraten, die die
Suche nach neuen Antworten notwendig macht. Insbesondere
die imago dei will dem modernen Menschen nicht mehr ein-
leuchten. Lieber sieht er sich als »nackter Affeq.

STANISLAV GROF beschreibt in seinem Buch Geburt, Tod und
Transzendenz drei geistesgeschichtliche Revolutionen, die zum
modernen Menschenbild gefiihrt haben.

»Es wird wiederholt hervorgehoben, dass den Menschen
durch drei wichtige Revolutionen in der Wissenschaftsge-
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schichte der rechte Platz im Universum zugewiesen wurde.
Die erste war die Kopernikanische Revolution, durch die der
Glaube zerstort wurde, dass die Erde im Mittelpunkt des
Weltalls steht und die Menschheit darin eine besondere Stel-
lung einnimmt. Die zweite war die Darwinsche Revolution,
durch die der Vorstellung ein Ende gesetzt wurde, die Men-
schen wirden sich grundlegend von den Tieren unterschei-
den. Und schlieBlich gab es noch die Freudsche Revolution,
durch die die Psyche zum Abkommling niedriger Instinkte
reduziert wurde.« (316).

Durch die Reduktion des Menschseins auf die biologischen
Grundfunktionen ist der Mensch nicht besser geworden. Der
Herrschaftsauftrag ist in den letzten Jahren und Jahrzehnten
durch den Raubbau an der Natur in Misskredit geraten. Die
Ideologie vom grenzenlosen Wachstum erweist sich als ver-
heerender Irrtum. Es zeigt sich, dass sich die materielle Kul-
tur ohne eine entsprechende Geisteskultur selbst zerstort (vgl.
die Kulturkritik in Gen 4).

In den Augen der Wirtschaft ist der Mensch ein Verbraucher,
dessen Daseinszweck der Konsum ist. In den Augen Gottes ist
der Mensch jedoch ein Gebraucher, d. h. ein weiser Beherr-
scher und Benutzer der Natur. Der Konsum kann nicht Sinn
und Zweck des Lebens sein. Der Umgang mit der Materie
muss einem hoheren Ziel dienen. Doch welchem?

Das Menschenbild der Neuoffenbarung

Grundsatzlich ist zum Verhéltnis des Menschenbildes der
Neuoffenbarung zu dem der Bibel folgendes zu bemerken. Die
Neuoffenbarung bestitigt im wesentlichen die Ideen der Heili-
gen Schrift, stellt sie aber auf eine vollig neue geistige Grund-
lage, deren Wert vor allem darin besteht, dass sie iiberzeu-
gend ist. Mit anderen Worten: In den Ergebnissen und Konse-
quenzen sind sich die Neuoffenbarung und die Bibel erstaun-
lich dhnlich. Doch der weltanschauliche Hintergrund ist ein
anderer.

Nach den Aussagen des Schopfungsberichtes (Gen 1) wird der
Mensch am 6. Tag als letztes Werk Gottes geschaffen. Der
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Mensch ist daher die Krone der Schopfung. Das bestitigt uns
auch die Neuoffenbarung. Allerdings ist der Mensch nur be-
zogen auf die materielle Schopfung deren Krone. Bezogen auf
die geistige Schopfung ist er der Anfang einer unermesslichen
Entwicklung.

Der Mensch ist »das Endziel der gesamten Schopfung ... Er ist
das endlich zu gewinnende Produkt all der Vormihen Got-
tes.« (GEJ 2,222,4). Im »Menschen liegt der Grund und der
Zweck aller Schopfung im endlosen Raume.« (GEJ 8,140,5).
Der Mensch lebt »als Schlussstein der duBeren, materiellen
Schopfung, in der er als die Krone der Schopfung gepriesen
und genannt wird, das andere Mal als der Anfangspunkt der
rein geistigen Welt, die mit ihm die erste Stufe der vollstan-
dig freien Selbsterkenntnis erreicht hat.« (GEJ 11,9,8). Vgl.
auch HGt 3,13, 3ff.

»Meine Schopfungen haben nimmermehr irgendein Ende. Al-
lenthalben wirst du die Einrichtungen flir dich wunderbar
verschieden finden und neue Formen allenthalben von nie
geahnter Majestdt und Pracht. Nur die Form des Menschen al-
lein ist die bleibende und iiberall gleiche. Unter diesen zahllos
vielen Bewohnern der verschiedenen Welten gibt es nur Ab-
stufungen bezlglich der GroBe, Liebe, Weisheit und Schon-
heit. Aber allen diesen Abstufungen liegt dennoch die unver-
dnderte Menschenform zugrunde, indem sie alle Mein Eben-
mafB haben. Die Weisesten sind die schonsten, und die mit
Liebe Erfiillten sind die zartesten und herrlichsten!«
(BM 51,6-7).

Gottesebenbildlichkeit

Als Krone und somit Schlussstein der materiellen Schopfung
steht der Mensch am Anfang einer geistigen Entwicklung,
deren Ziel es ist, die Gottesebenbildlichkeit herauszuarbeiten
oder die Kindschaft Gottes zu erwerben. Dazu ist dem Men-
schen ein gottlicher Keim ins Herz gelegt. Dieser Keim -
Geistfunke genannt - ist das Ebenbild Gottes im Menschen.
»Der Mensch ist ganz nach dem Ebenmaf3 Gottes erschaffen,

und wer sich selbst vollkommen kennen will, der muss wis-
sen und in sich erkennen, dass er als ein und derselbe
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Mensch eigentlich ... aus drei Personlichkeiten besteht!« (GEJ
8,24,6). Sie heiBen bei LORBER Leib, Seele und Geist. Wenn
wir »das Leben und Sein der Seele fiir sich noch ndher be-
trachten, so werden wir auch leicht finden, dass sie als auch
noch ein substantielles Leibmenschwesen flir sich um nichts
hoher stiinde als allenfalls die Seele zum Beispiel eines Affen.
Sie wiirde wohl eine instinktméBige Vernunft in einem etwas
hoheren Grad innehaben als ein gemeines Tier, aber von ei-
nem Verstand oder einer hoheren freien Beurteilung der Din-
ge und ihrer Verhdltnisse konnte da nie eine Rede sein. Die-
ses hohere und eigentlich hochste und Gott vollig ahnliche
Vermogen in der Seele bewirkt ein rein essentiell geistiger
dritter Mensch, eben in der Seele wohnend. Durch ihn kann
sie Wahres vom Falschen und Gutes vom Bdsen unterscheiden
und kann frei nach allen erdenklichen Richtungen hin denken
und vollig frei wollen, wodurch sie sich selbst dem in ihr woh-
nenden Geiste ... nach und nach véllig dhnlich ... macht.« (GEJ
8,24,111).

Der Geist ist das gottliche Erbe im Menschen. Seine Wirkun-
gen in der Seele sind das Unterscheidungsvermdgen und die
Freiheit des Denkens und Wollens.

Im Unterschied zur kirchlichen Dogmatik betont die Neuof-
fenbarung die Freiheit des Willens, obwohl sie andererseits
die Einschrankungen der Freiheit durch die Siinde nicht ver-
kennt. Dennoch ist die Lehre vom unfreien Willen eine Fehl-
entwicklung, weil sie unweigerlich zur Pradestinationslehre
fihrt.

Auch das Ewige und Unendliche im Menschen ist ein Zeugnis
seiner Verwandtschaft mit Gott.

»... und doch sage Ich dir, dass ein jeder Mensch, so wie der
ewige ihn umgebende Raum, Unendliches und Ewiges in sich
birgt, und zwar in jeder Fiber seines materiellen Leibes, ge-
schweige in seiner Seele und ganz besonders in seinem Geis-
te.« (GEJ 5,211,1).
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Die Universalitat der Menschenform

Die Gottesebenbildlichkeit wird in der Neuoffenbarung jedoch
noch viel grundsatzlicher gefasst. Denn Gott selbst ist der ei-
gentliche Mensch.

»Gott Selbst ist der hochste und allervollkommenste, ewigste
Urmensch aus Sich Selbst« (GEJ 4,56,1). »bevor alle Engel
und Menschen waren, war Ich [der Herr] von Ewigkeit her
wohl der erste Mensch« (GEJ 2,39,3). »Aber Ich zeigte dir
dann auch, wie Gott Selbst ein Mensch ist, und wie aus die-
sem einzigen Grunde auch du und alle dir ahnlichen Wesen
Menschen sind.« (GEJ 1,155,5).

Von ihm aus senkt sich das Menschliche in alle Bereiche der
Schopfung hinab. Daher hat zundchst das geistige Universum
die Form eines Menschen.

»Wenn ihr hinauf in Meine [des Herrn] unendliche Sphare
treten konntet, so wiirdet ihr das ganze unendliche Reich der
Himmel nur als einen Geistmenschen erblicken.« (GS 1,8,11).
»Aber des Menschen Form ist aller Formen Grenz- und
Schlussstein, und seine Gestalt ist eine rechte Gestalt des
Himmels; denn der ganze Himmel ... ist auch ein Mensch, und
jeder Verein der Engel ist ebenfalls ein ganz vollendeter
Mensch.« (GEJ 4,55,9). Vgl. auch GEJ 2,222,4-5. Im »Ange-
sichte des Herrn dehnt sich da die Liebessphéare eines solchen
seligen Geistes wie zu einem zweiten grofen Menschen aus.
Und diese Sphére ist an und fiir sich so ganz eigentlich ein
solcher Himmelsvereing (GS 2,65,10).

Eine der erstaunlichsten Enthiillungen der Neuoffenbarung ist
die, dass auch das materielle Universum Menschenform hat. Es
wird durch Lorber »Weltenmensch« (GEJ 6,246,1) oder der
»groBe Schopfungsmensch« (GEJ 8,57,1) genannt.

»Alle die zahllos vielen Hiilsengloben stellen in ihrer Ge-
samtheit einen ungeheuren, flr eure Begriffe endlos groBen
Menschen dar.« (GEJ 5,114,4). Vgl. auch GEJ 6,245,16;
Hg 1,311,11. »Mir ist es bekannt, dass alle Weltkérper samt
ihren Bewohnern mit einem vollkommenen Menschen in voll-
kommener unabdnderlicher Korrespondenz stehen, und zwar
also, dass eine Welt entspricht einem Gliedteile, eine andere
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wieder einem anderen; und so korrespondieren zahllose Wel-
ten mit zahllosen Einzelheiten, aus denen ein vollkommener
Mensch durch die Macht der gottlichen Weisheit geschaffen
ist.« (GS 2,60,5).

In diesem (materiellen) Universum ist der Mensch die Krone
der Schopfung, weil in ihm die Schopfung ihre Urform wie-
dergefunden hat. Im geistigen Universum hingegen ist der
Mensch die erste Stufe der geistigen Entwicklung.

Der Herrschaftsauftrag

Der Herrschaftsauftrag war nicht als Freibrief zur Ausbeutung
der Erde gedacht, was schon daran deutlich wird, dass er vor
dem Bericht vom Siindenfall steht. Die Herrschaft, die der
Mensch ausiiben soll, ist in erster Linie die Herrschaft {iber
sich selbst. Die Selbstbeherrschung ermdoglicht den weisen
Umgang mit der Natur. Ist aber der Mensch sich selbst ent-
glitten, dann wandelt er sich zu einem Raubtier. Gott wurde
Mensch, damit der Mensch wieder der gerechter Herr iiber
alle Kreatur sein kann.

»Ich [der Herr] bin ... darum in diese Welt gekommen, um die
... Menschheit wieder ... auf denjenigen Urzustand zuriickzu-
fihren, in welchem die ersten Menschen als wahre Herren al-
ler Kreatur sich befanden.« (GEJ 4,210,2).

Im Anschluss an diese Worte demonstrieren unverdorbene
Mohren ihre Herrschaft tiber die Natur. Sie ist die direkte
Folge ihrer geordneten Seelenausbildung, die darin besteht,
dass sie erst das Gemiit und dann den Verstand ausbilden. So
wird der innere Mensch in die Lage versetzt, liber den auBe-
ren zu herrschen. Die Beherrschung des duBeren, unwieder-
geborenen Menschen wird in der Neuoffenbarung als der erste
Grad der Lebensvollendung bezeichnet.

»Wer ... durch den festen und lebendigen Glauben, durch die
Liebe zu Gott und zum Nachsten und durch die ungezweifelte
Hoffnung alle die argen Leidenschaften seines Fleisches be-
kampfen kann und sonach vollig Herr iiber sich wird, der wird
dann auch bald Herr der ganzen duferen Natur und befindet
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sich eben dadurch, dass er vollkommen Herr iiber sich gewor-
den ist, schon im ersten Grade der wahren, inneren Lebens-
vollendung« (GEJ 7,155,6).

Diesem ersten Grad schlieBen sich noch zwei weitere an, die
hier jedoch nicht genannt werden sollen.

Der Mensch, ein Biirger zweier Welten

Der Mensch ist ein Blirger zweier Welten. Zwischen Gott und
Erde ist der Mensch die Klammer. Diese Stellung im Schop-
fungsganzen ist sein Schicksal und seine Aufgabe. Die Neuof-
fenbarung beschreibt sie eindrucksvoll mit den folgenden
Worten:

»Es ist schon oft genug gesagt worden, dass die menschliche
Seele aus kleinsten Anfangen besteht, welche, wachsend und
zu immer hoheren Bewusstseinsspharen sich entwickelnd,
schlieBlich im Menschen wieder diejenige Form erlangen,
welche eben als irdische Form nicht weiter mehr entwick-
lungsfahig ist, wohl aber in ihrer seelischen. Deswegen be-
gegnen sich im Menschen zwei Prinzipien: das Ende des mate-
riellen Lebens als hochst ausgepragtes Selbstbewusstsein und
der Anfang eines seelischen, unwandelbaren Lebens in der
hochsten errungenen Formenvollendung. Deswegen kann der
Mensch auf dieser Messerschneide des irdischen Lebens sich
dem Bewusstsein, dass er lebt, wohl nicht verschliefen - denn
dessen ist er sich selbst Beweis -, aber dennoch gar keine Ah-
nung davon haben, dass er an der Schwelle eines geistigen Le-
bens angelangt ist, welches nun in der unwandelbar bleiben-
den Menschenform seinen Anfang nimmt« (GEJ 11,75,3).

Das Todesbewusstsein als Folge der falschen Lebensrichtung

Kennzeichnend fiir diese Stellung ist, dass zwar das Bewusst-
sein des biologischen Lebens ausgebildet ist, das Bewusstsein
des geistigen Lebens aber noch unterentwickelt ist. Dieses
eigentliche Lebensbewusstsein kann sich nur dann entfalten,
wenn der Mensch das Todes- oder Nichtigkeitsbewusstsein
abstreift. Das lebenshemmende Bewusstsein des Todes wird
iberwunden, indem sich der Mensch nicht in das Gericht der
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Materie hineinziehen ldsst, sondern die Weite des Geistes
sucht.

»Ja, dein Leib als Materie ist freilich ein Nichts; darum soll
aber auch der groBe und unsterbliche Mensch nicht fiir sein
zeitliches und materielles Nichts sorgen, sondern fiir sein
geistiges Alles, und er wird dann flirder nimmer sagen kon-
nen, dass er ein Nichts des Nichtses sei, sondern in und mit
Mir ein Alles des Alles.« (GEJ 6,247,8).

Nach Paulus ist der Tod der Siinde Sold (Rom 6,23). Der Vol-
kerapostel denkt hierbei an Genesis 2,17, wo es heift:

»... aber von dem Baum der Erkenntnis des Guten und Bosen
sollst du nicht essen; denn an dem Tage, da du von ihm is-
sest, musst du des Todes sterben.«

Man darf diesen Text jedoch nicht missverstehen und meinen,
der biologische Tod an sich sei die Strafe der Stinde. Nicht der
Tod ist unser Verhdngnis, sondern das Bewusstsein, mit dem
wir ihm begegnen, der Wahn, mit dem Tod sei alles aus. Die-
ser Wahn hat sich, Angst und Schrecken verbreitend, tief in
unsere Seele hineingefressen. Er ist der Stinde Sold. Das Ster-
ben an sich ist harmlos. Dass der biologische Tod zu unserem
Feind wurde, ist die Folge der verkehrten Lebensausrichtung:
unsere Seele lebte sich in die Materie hinein und leidet nun an
deren Nichtigkeit und Verganglichkeit.

Einige praktische Konsequenzen

Was sind Weltbilder, aus denen sich keine praktischen Kon-
sequenzen ergeben? Sie sind wie Menschen ohne Arme und
Beine. Deswegen sei abschlieBend ein ethischer Ausblick
gestattet.

Freiheit als Auftrag zu sinnvoller Lebensfiihrung

Die Freiheit erhebt den Menschen tiiber die gerichtete Natur.
Sie ist Zeugnis seiner gottlichen Abstammung. Sie ist die
Himmelsluft, die er atmen darf. Doch was soll er mit seiner
Freiheit anfangen? Fir sich genommen ist sie wie ein leerer
Raum, der eingerichtet werden will. Der Sinn der Freiheit ist
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die Entwicklung des inneren Kosmos. Dieser wiederum wur-
zelt in dem Funken gottlicher Essenz, d. h. in der Liebe des
Herzens. Wir sahen, dass die Freiheit gleichsam die Aura des
Geistfunkens ist. Daher kann nur die Liebe unsere Freiheit
sinnvoll ausfiillen. Doch zu dieser Entscheidung kann der
Mensch nicht gezwungen werden. Selbst der allmachtige Gott
kann den menschlichen Geist nicht zur Vollkommenheit
zwingen. Denn nur was in Freiheit gewonnen wird, kann ewig
bewahrt werden. Daher wird das irdische Leben in der Neuof-
fenbarung als »Freiheitsprobe« (GEJ 1,165,9) bezeichnet. Der
Sinn der Freiheit ist die Entscheidung fiir den Geist.

»Ich aber sage dir, dass Ich allein das wohl sicher am aller-
besten und klarsten einsehe, wie eine Seele zum Behuf ihres
kurzen, diesirdischen Probelebens in ein rechtes Gleichge-
wicht zwischen die Welt der Materie und jene der reinen
Geister zu stellen ist, damit eben dadurch die volle Freiheit
ihrer Liebe und ihres Willens bedungen wird. Dass flr eine
jede Seele die Materie ein gewisses Ubergewicht haben muB,
das ist darum so verordnet, auf dass die Seele dadurch geno-
tigt wird, titig gegen das kleine Ubergewicht der Materie zu
werden, um so von der Freiheit ihres Willens den rechten
Gebrauch machen zu konnen; um aber das tun zu konnen, ist
ihr die Lehre zu allen Zeiten klar aus den Himmeln gegeben,
welche die Seele in eine vollkommene Freischwebe zwischen
Geist und Materie stellt.« (GEJ 9,181,8-9).

Die Liebe ist das Leben des Menschen und das Ewige in ihm

Es gibt einen unsterblichen Kern im Menschen. Daher ist
unser Tun und Lassen nicht sinnlos, denn etwas Ewiges in
uns tiberdauert den Tod. Dieses Ewige, das vorerst noch in
einer verganglichen Schale eingehtllt ist, ist die Liebe des
Menschen. Sie ist sein eigentliches Leben. Sie ist das Ewige
im Verganglichen.

»Solches miisst ihr wissen, dass die Liebe des Menschen sein

Leben ist« (GS 1,34,18).
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Sinnvolles Tun als Weg geistigen Wachstums

Die Entwicklung des Geistes geschieht auf dem Wege des
sinnvollen Tuns. Der moderne Mensch ist vielfach seiner Ar-
beit entfremdet und sucht das Heil daher im trigen Genuss.
Freizeit und Nichtstun werden zum hochsten Kulturgut. Diese
Entwicklung wird jedoch in einer Sackgasse enden. Der Aus-
weg kann nur in der Riickgewinnung der Arbeit liegen. Nach
dem Slndenfall wurde die Arbeit verflucht; daher empfinden
wir sie als Last. Aber der Himmel, der ja der Zustand der
hochsten Vollkommenheit ist, ist ein Himmel der sinnvollen
Beschiftigung. Deswegen sollte man nicht nach immer mehr
Freizeit lechzen, sondern auch in seiner Freizeit einer sinnvol-
len Beschaftigung nachgehen.

»Wer da jetzt empfangt ein Amt, dem wird es bleiben flirder
hier und dort; wer aber nun so ganz unbekiimmert daneben
einhergeht, wo das Leben weht, vor dem auch wird das Le-
ben voriiberwehen, und dann wird's matt um seine Lebens-
geister stehen!« (HGt 2,126,4).

Herzdenken

Wer sich bemiiht, wirklich sinnvoll = und nicht nur »wohl-
meinend¢ - tatig zu sein, der wird merken, dass das nur im
Gebet oder in der Versenkung des Herzens moglich ist. Denn
wer sagt mir denn, was wahrhaft sinnvoll ist? Wer hat den
weiten Blick, das Ewige vom Verginglichen zu unterschei-
den? Die matte Leuchte des Verstandes sicher nicht. Alles
GroBe entsteht in der Stille des Herzens und wird erst allmah-
lich nach auBen sichtbar.

Deswegen besteht die wichtigste Konsequenz des neuen Men-
schenbildes darin, das Denken im Herzen zu iiben. Wir ernten
heute die Saat des diirren Intellektualismus. Einige weitbli-
ckende Menschen erkennen bereits, dass nur die Kraft des
Herzens die Not der Zeit iiberwinden kann. Wenn im Herzen
das Ebenbild Gottes ruht, dann diirfte es die wichtigste Aufga-
be des Menschen sein, die Kraft des Herzens zu entfalten und
somit das gottliche Bewusstsein zum Vorschein zu bringen.
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Wir brauchen eine neue Geisteskultur, die auch das Erzie-
hungswesen erneuern wird. Nicht die Verstandesbildung
sollte immer weiter vorgezogen werden, sondern die Gemiits-
bildung sollte intensiver geiibt werden. Das Kreuz des Men-
schen ist die Verselbstindigung des Intellekts gegeniiber der
Liebe. In der Liebe des Herzens ruht die Fiille des Seins.

Niederschrift abgeschlossen am 17. August 1993, — kurz nach der
Jahrestagung der Lorberfreunde in Bietigheim vom 9. bis 15. August
1993. Veroffentlichung in »Das Wort« 5 (1993) Seiten 303-312.
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Abkiirzungsverzeichnis
1. Die Bibel

Die biblischen Biicher werden nach den Loccumer Richtlinien
abgekiirzt: Okumenisches Verzeichnis der biblischen Eigenna-
men nach den Loccumer Richtlinien, hrsg. von den katholi-
schen Bischofen Deutschlands, dem Rat der Evangelischen
Kirche in Deutschland und der Deutschen Bibelgesellschaft -
Evangelisches Bibelwerk, Stuttgart 1981.

2. Die Werke Meister Eckeharts

Meister Eckehart, Deutsche Predigten und Traktate, Herausge-
geben und bersetzt von Josef Quint, 1979 (Sigel: EQ).

3. Die Werke Emanuel Swedenborgs

Sie sind beim Swedenborg Verlag (Apollostrasse 2 in CH -
8032 Zirich) erhéltlich. In der Quellenangabe folgt auf das
Sigel die Nummer des Abschnitts. Da ich die Zitate mit den
lateinischen Urtextausgaben verglichen oder nicht selten auch
neu Ubersetzt habe, verzichte ich auf die Bezeichnung der von
mir benutzten Ubersetzungen und gebe im folgenden nur die
Kurztitel in chronologischer Reihenfolge (siehe Jahreszahlen
in Klammern) und das Sigel an.

Das Geistige Tagebuch (1747-1765) (Sigel: GT). | Die himmli-
schen Geheimnisse (1749 - 1756) (Sigel: HG). | Die Erdkorper
im Weltall (1758) (Sigel: EW). | Himmel und Hélle (1758)
(Sigel: HH) | Vom Jiingsten Gericht und vom zerstérten Babylo-
nien (1758) (Sigel: JG). | Vom Neuen Jerusalem und seiner
himmlischen Lehre (1758) (Sigel: NJ). | Die erklidrte Offenba-
rung (1759, von Swedenborg nicht verdffentlicht) (Sigel: OE).
| Das Athanasianische Glaubensbekenntnis (1759, von Swe-
denborg nicht veréffentlicht) (Sigel: Ath.). | Die Lehre des
Neuen Jerusalems vom Herrn (1763) (Sigel: LH ). | Die Lehre des
Neuen Jerusalems von der Heiligen Schrift (1763) (Sigel: LS). |
Die Lebenslehre fiir das Neue Jerusalem (1763) (Sigel: LL). | Die
Lehre des Neuen Jerusalems vom Glauben (1763) (Sigel: LG). |
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Fortsetzung von dem Jiingsten Gericht und von der geistigen Welt
(1763) (Sigel: IG/F). | Die géttliche Liebe und Weisheit (1763)
(Sigel: GLW). | Die géttliche Vorsehung (1764) (Sigel: GV). |
Die enthiillte Offenbarung (1766) (Sigel: EO). | Die eheliche
Liebe (1768) (Sigel: EL). | Der Verkehr zwischen Seele und Kor-
per (1769) (Sigel: SK). | Kurze Darstellung der Lehre der Neuen
Kirche (1769) (Sigel: KD). | Die wahre christliche Religion
(1771) (Sigel: WCR).

4. Die Werke Jakob Lorbers

Sie sind beim Lorber-Verlag (HindenburgsstraBe 5 in D -
74321 Bietigheim-Bissingen) erhéltlich. In der Quellenangabe
folgen auf das Sigel in der Regel der Band, das Kapitel und der
Vers. Die Werke erscheinen im folgenden (nach Mdglichkeit)
in der Reihenfolge ihrer Niederschrift (siehe Jahreszahlen in
Klammern):

Haushaltung Gottes (1840 — 1844), Bde. 1 -3, Bietigheim
4. Aufl. 1960 - 1966, (Sigel: HGt). | Erde und Mond (1846/47
und 1841), Bietigheim 4. Aufl. 1953, (Sigel: EM). Ab der finf-
ten Auflage ist der Wortlaut nicht mehr mit der Urschrift iden-
tisch und somit fiir das Quellenstudium nur noch bedingt
geeignet. | AupBerordentliche Erdffnungen iber die natirliche
und methaphysische oder geistige Beschaffenheit der Erde und
ihres Mittelpunctes, ... hrsg. v. Johannes Busch, Meifen 1856,
(Sigel: 1856Erde). ] Die Fliege (1842), Bietigheim 4. Aufl.
1952, Sigel: Fl.). | Der Grofglockner (1842), Bietigheim
4. Aufl. 1953, (Sigel: Gr.). | Die natiirliche Sonne (1842), Bie-
tigheim 6. Aufl. 1980, (Sigel: NS). | Die geistige Sonne
(1842/43), Bde. 1 -2, Bietigheim 5. Aufl. 1955/56, (Sigel:
GS). \ Schrifttexterkldrungen (1843/44), Bietig-
heim 5. Aufl. 1985, (Sigel: Schr.). | Die Jugend Jesu: Das Jako-
bus-Evangelium (1843/44), Bietigheim-Bissingen 11. Auflage
1996, (Sigel: 11). | Jenseits der Schwelle: Sterbeszenen
(1847/48), Bietigheim 7. Aufl. 1990, (Sigel: Sterbeszenen). |
Bischof Martin (1847/48), Bietigheim 2. Aufl. 1927, (Sigel:

| Robert Blum (1848 - 1851), Bde. 1 -2, Bietigheim
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2. Aufl. 1929, (Sigel: RB). Seit der dritten Auflage erscheint
das Werk unter dem Titel Von der Hélle bis zum Himmel. Im
yVorwort zur dritten Auflage« wird auf eine sprachliche Uber-
arbeitung hingewiesen: »Eine solche Neuauflage erlebt nun
auch dieses Buch, wobei durch eine flissigere Gestaltung des
teilweise zeitgebundenen Sprachstils Lorbers das Werk dem
modernen Leser zugdnglicher gemacht werden soll.« | Die drei
Tage im Tempel (1859/60), Bietigheim 8. Aufl. 1975, (Sigel:
T). | Das grofe Evangelium Johannis (1851 - 1864), Bde. 1 -
2, Bietigheim 6. Aufl. 1967, Bde.3 - 10, Bietigheim
5. Aufl. 1949 - 1963, (Sigel: GEJ). | Anhang zum Johannes-
werk, in: Das grofe Evangelium Johannis, Bd. 11 (siehe unter
»Die  Werke Leopold Engels«), Seiten 223 -339, (Sigel:
Suppl.). | Himmelsgaben, Bde. 1 -2, Bietigheim 1. Aufl.
1935/36, Bd. 3 Bietigheim 1. Aufl. 1993, (Sigel: Hg).

5. Die Werke Leopold Engels

Das grofe Evangelium Johannis, vom Vater des Lichts kundge-
geben durch Leopold Engel, Bd. 11, Bietigheim 5. Aufl. 1959,
(Sigel: GEJ). Der elfte Band »des groBen Evangeliums« erhebt
den Anspruch, der Abschluss »des groBen Evangeliums« zu
sein. Daher habe ich ihn einbezogen. Allerdings sind gewisse
Unterschiede zwischen den durch Jakob Lorber offenbarten
zehn Bdnden und dem durch Leopold Engel empfangenen
Abschlussband unverkennbar.

6. Zeitschriften

Monatblatter fiir die Neue Kirche, Redaktion und Verlag von
F. Gorwitz, (Sigel: MNK). | Die Neue Kirche: Monatblatter fiir
fortschrittliches religioses Denken und Leben, Schriftleitung:
Ad. L. Goerwitz, (Sigel: NKM). | Offene Tore: Beitrdge zu
einem neuen christlichen Zeitalter, hrsg. vom Swedenborg
Verlag Ziirich, (Sigel: OT). | Das Wort: Zeitschrift fiir ein ver-
tieftes Christentum, hrsg. vom Lorber Verlag Bietigheim,
(Sigel: DW). | Geistiges Leben: Zeitschrift fiir Freunde der
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Neuoffenbarung Jesu durch Jakob Lorber, hrsg. von der Lor-
ber-Gesellschaft, (Sigel: GL).
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