Lothar Samson

Theodosius Florentini und der Geist christlicher Mystik.
Ein Beitrag zur Rezeption Johann Michael Sailers
in der Schweiz

«Wenn ein Mensch wider das mystische Leben schreibet,
oder redet, so kennt er es nicht

und hat keinen Begriff von der innern Regeneration.»
Gottfried Wilhelm Leibniz (1646-1716)

1868, drei Jahre nach seinem Tod, erscheint tiber P. Theodosius ein Beitrag
in der mehrfach aufgelegten «Gallerie beriihmter Schweizer der Neuzeit».
Der protestantische Volksschriftsteller Alfred Hartmann schreibt: «Zwar
schiittelten manche seiner Glaubensgenossen [...] das Haupt tber den
emanzipierten Kapuziner. Aber Theodosius Florentini war nun einmal der
bedeutendste Mann, der volkstiimlichste Redner, der einfluSreichste
Priester in der katholischen Schweiz».’

1. Einleitung: Florentini, Sailer und Franziskus

Angesichts des Urteils von Alfred Hartmann iiber Theodosius Florentini
iiberrascht es nicht, daR die Literatur iiber den Kapuziner kaum noch
iiberschaubar ist.2 Allerdings hat man die theologischen Grundlagen sei-
nes Denkens und Handelns bislang nicht untersucht. Geht man den
Quellen der theologischen Bildung Florentinis nach, so stofit man bald
auf Johann Michael Sailer (1751-1832). Sailer gehort damals zu den fih-
renden katholischen Theologen in Deutschland - mit groBer Ausstrahlung
auch in die Schweiz, wo die Luzerner Sailer-Schule (Aloys Giigler, Joseph
Widmer und Franz Geiger) Sailers Denken verbreitete. Sailers Theologie
zielt auf religiése Erneuerung, genauer auf die Erneuerung des Glaubens
und der Kirche im Sinne eines verinnerlichten Christentums und einer
lebendigen Kirchlichkeit. Sailer ist der Uberzeugung, daf nur so der an-

1 Gallerie berithmter Schweizer der Neuzeit. In Bildern von Fr. und H. Hasler. Mit biographi-
schem Text von Alfred Hartmann, 1. Bd., hg. von Friedrich Hasler, Baden 1868 («Pater Theodo-
sius Florentini», 4).

|+

Erwahnt seien hier Elsener, R. P. Theodosius; Fiirer, Leben und Wirken; Gadient, Der Caritas-
apostel (1944 u. 1946); Henggeler, Das Institut der Lehrschwestern; Binter, Pater Theodosius
Florentini, Wegbereiter; Doka, Pater Theodosius Florentini.
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gefochtene alte Glaube in der neuen Zeit glaubhaft vertreten und gelebt
werden kann.?

Die Theologie Sailers und seiner Schule lernt Florentini zundchst durch
den Kapuzinerpater Sigismund Furrer kennen. Wie Furrer orientiert sich
Florentini an der Theologie der Sailerschule. Sailer sucht sein Ziel durch
innerkirchliche Reformen zu realisieren. Mit seiner Pastoral- und Moral-
theologie, auf deren Grundlage die Geistlichen ausgebildet werden sol-
len, ist er seiner Zeit voraus. Dasselbe gilt von seiner Padagogik, vor allem
von seinem padagogischen Hauptwerk «Uber Erziehung ftir Erzieher oder
Padagogik», mit der die katholische Padagogik Anschluff an Rousseau
und Pestalozzi findet.* Auch Theodosius Florentini sieht sein Hauptziel in
der inneren Erneuerung des Glaubens. Sein Konzept werktdtiger Liebe
zielt wie bei Sailer letztlich auf die Verchristlichung aller Lebensberei-
che.

Theodosius Florentini geht jedoch uber innerkirchliche Reformen hi-
naus. Er erkennt, daf die moderne Gesellschaft sich mehr und mehr von
der Religion entfremdet, und sucht die Gesellschaft von innen heraus zu
erneuern. Um sein Ziel zu erreichen, ist er auf Hilfe und tatkraftige Mitar-
beit angewiesen. Theodosius Florentini griindet zwei Schwesternkongre-
gationen, die in den Institutionen der Gesellschaft, in Schulen, Spitilern,
Armenhiusern und schlieBlich in Fabriken titig werden sollen. Das Ge-
sellschaftsbild, das ihn bei seinen Tatigkeiten leitet, ist weitgehend von
dem romantischen Schriftsteller und Publizisten Joseph Gorres (1776-

1848) gepragt, der enge Beziehungen zu Sailer und zur «Luzerner Trias»
besals.

Die Arbeit zur Theologie Florentinis und ihren zeit- und geistesgeschicht-
lichen Beziigen ist vielschichtig und muB sich haufig mit Hinweisen be-
gnigen, die Gegenstand eigener Untersuchungen wiren. Zur leichteren
Orientierung mochte ich kurz auf die vier Kapitel der vorliegenden Arbeit
eingehen. Das erste Kapitel will in Furrers Theologie einfiihren. Den Ab-
schluB des Kapitels bildet eine kurze Gegeniiberstellung von Rationalis-
mus und Mystik. Im Gegenzug zur damaligen Scholastik und zur katholi-

3 Georg Schwaiger, Johann Michael Sailer (1751-1832), in: Heinrich Fries u. Georg Schwaiger
(Hg.), Katholische Theologen Deutschlands im 19. Jahrhundert, Bd. 1, Miinchen 1975, 55-93,
hier 57.

4 Sailers Werke werden nach seiner Gesamtausgabe zitiert: Johann Michael Sailer’s sammtliche
Werke, unter Anleitung des Verfassers herausgegeben von Joseph Widmer, Bd. 1-41, Sulzbach
1830-1841; im folgenden abgekiirzt als SW. Sailers «Uber Erziehung fiir Erzieher oder Padago-
gik» erschien in der Gesamtausgabe als Band 6 u. 7.
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Abb.1: P. Theodosius Florentini, Lithographie von Friedrich Hasler fur die «Gallerie beriihmter Schweizer

euzeits (IKO PAL)
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schen Aufklarungstheologie, die beide dem Rationalismus verhaftet sind,
vertreten Furrer und Sailer das Paradigma der Offenbarungstheologie,
wonach die Uberzeugungskraft und Verbindlichkeit des Glaubens in der
geschichtlichen Autoritdt des Griinders, nicht aber die Einzigartigkeit
Jesu Christi in der verniinftigen Evidenz seiner Lehre griindet.

Das zweite Kapitel gibt einen kurzen Abrill der Theologie Sailers. Sein
Religionsverstandnis und sein Frommigkeitsideal sind stark durch die
christliche Mystik gepragt. Der Luzerner Theologe Otto Karrer geht sogar
so weit, Sailer zu den Mystikern zu rechnen.’ Sailer war der festen Uber-
zeugung, mit Hilfe der Mystik den Rationalismus der Theologie iberwin-
den zu konnen. Sailers Verstandnis der Mystik als gelebte Gottesliebe
begriindet eine Frommigkeitshaltung, die auch das Alltagsleben religios
pragen soll. Mystisch vertiefte Frommigkeit - oder «/nnigkeit», wie Sailer
gerne sagte -, ist nicht die Sache weniger, sondern «eine Sache fiir alle
Menschen, die an Gott glauben» (Sailer). Innige Frommigkeit verbindet
sich - wie etwa bei Franz von Sales - mit Werkfrommigkeit. Der «Glaube,
tatig aus Liebe»®, soll die Menschen fahig machen, ihr Leben und die Ge-
sellschaft: alle «Stdnde und Berufe» (Sailer) von innen heraus christlich zu
gestalten.

Kapitel 3 und 4 versuchen, die praktisch ausgerichtete Theologie Floren-
tinis zu rekonstruieren. Gliicklicherweise ist die Inventarliste seiner Ba-
dener Bibliothek erhalten, die die Schwerpunkte seiner theologischen
Studien gut erkennen laBt. Theodosius Florentini orientiert sich auch
nach seinen Studien in Sitten an Sailer und seinen Schilern. Auffallend
ist sein grofBes Interesse fiir mystisch-asketische Literatur, das viele Sailer-
schiiler mit Sailer teilten.” lhre endgiltige Gestalt findet die Theologie
Florentinis nicht in der einsamen Klosterzelle. Sie ist vielmehr das Er-
gebnis seiner Auseinandersetzungen mit den geistigen Stromungen und
gesellschaftlichen Veranderungen seiner Zeit. Die Konfrontation mit dem
Zeitgeist, den Theodosius Florentini in Baden buchstablich am eigenen
Leib erfahrt, gibt seiner Theologie ihre charakteristische sozial-caritative

5 Otto Karrer, Gott in uns. Die Mystik der Neuzeit, Miinchen 1926, 220-230.
6 Sailer, Neue Beitrage zur Bildung der Geistlichen, SW19, 27.

7 «Das ist uberhaupt ein priagnanter Zug der Sailerschen Schule, daB sie fiir Mystik und Ascetik
ganz besonders eingenommen war.» Alois Lutolf, Leben und Bekenntnisse des Joseph Laurenz
Schiffmann, Pfarrers, Decans und Domherrn der Diécese Basel. Ein Beitrag zur Charakteristik
J.M. Sailers und seiner Schule in der Schweiz, Lucern 1860, 51. Das Buch enthilt eine (nicht
ganz vollstandige) mit biographischen Angaben ergénzte Liste der Schweizer Sailer-Schiiler
(227-275).
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Ausrichtung, die auf «<innere Reformen» zielt. Das theologische Konzept
dazu findet er bei Sailer.

Die Badener Bibliothek enthielt auch Werke, die sich mit Franziskus und
dem Kapuzinerorden befassen. Das macht es moglich, Florentinis Stel-
lung zu Franziskus zumindest umriRhaft zu klaren. Franziskanische Spiri-
tualitat 1Rt sich, wie das Beispiel Sigismund Furrer zeigt, mit der Theolo-
gie Sailers, die ebenfalls biblisch und christologisch orientiert ist,
verbinden. Auch bei Franziskus steht die Nachfolge Christi im Zeichen
uneigenniitziger Gottesliebe, die die Regeneration, die innere Umwand-
lung des Menschen, einschlieBt: Mit Bonaventura gesprochen geht es
Franziskus darum, in allem dem gekreuzigten Christus «gleichférmig» zu
werden. Das franziskanische Erbe findet man bei Theodosius Florentini
vor allem in seiner unbedingten Hingabe im Dienste Gottes und des
Nzchsten. Freilich ist Franziskus eine Sozialethik, die auf die Verchristli-
chung aller Lebensbereiche aus ist, fremd. Er hitte das moderne Ver-
trauen in die Machbarkeit sozialer Strukturen wohl nicht geteilt.

Das letzte Kapitel beschdftigt sich mit Florentinis literarischem Haupt-
werk, den vier Binden des Werkes «Leben der Heiligen Gottes», das sein
theologisches Verméachtnis darstellt. Theodosius Florentini stellt hier sein
Konzept mystisch vertiefter Werktatigkeit vor, das er wie Furrer in den
Heiligen verkorpert sieht. Dieses Konzept entwickelt er im Anschlult an
Sailer. Das Opus «Leben der Heiligen Gottes» tragt auch autobiographi-
sche Zige. Wir finden auch Antworten darauf, warum Theodosius Floren-
tini so gehandelt hat, aus welcher Inspiration er driickende Lasten auf
sich nahm und warum er kaum Bedenken hatte, an seine Mitarbeiterin-
nen oft héchste Anforderungen zu stellen.

Ein Wort noch zur Sailerschule. Meine Darstellung der Theologie Sailers
unterscheidet in der Regel nicht zwischen der Position Sailers und der
seiner Luzerner Schiiler. Ein wichtiger Unterschied sollte nicht unerwahnt
bleiben. Sailers Theologie steht zwischen Aufklarung und Romantik.
Trotz aller Kritik an der Theologie der Aufklarung halt er an bestimmten
Positionen der Aufklarung fest. So sieht Sailer in der autonomen religio-
sen Personlichkeit das Ziel der Erziehung.® Die Luzerner Sailerschule ver-
steht dagegen das Individuum im Sinne der Spatromantik als Teil eines
ganzheitlichen Organismus, der Gemeinschaft, die es umgreift und tragt,

8 Das Ziel der Erziehung besteht nach Sailer darin, daB «der Zdgling sein Selbstfithrer werden
kann und soll». DaB seine «Selbstfiihrung dem Ideale der Menschheit entsprechen kann,
heilt das Menschenkind zum Menschen erziehen». (SW 6, 2)
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sei es die Familie, der Staat oder die Kirche. Furrer orientiert sich hier an
der Luzerner Schule, Florentini ebenso.

2. Zur Theologie von P. Sigismund Furrer
2.1. P. Sigismund Furrer als Mentor Florentinis

Theodosius Florentini hat bekanntlich seine philosophisch-theologi-
schen Studien in Sitten absolviert. In Sitten, wo P. Eugen Heiss als Novi-
zenmeister und im Studienjahr Florentinis auch als Lektor fiir die Ausbil-
dung des Klerikernachwuchses im Kapuzinerorden mitverantwortlich
war, war es der Mitbruder Sigismund Furrer, ein aufgeschlossener Or-
denspriester mit einer breiten theologischen Bildung, der Florentini
nachhaltig beeinflute und seinem theologischen Denken die geistige
Ausrichtung gab.’

Zur Beziehung von Florentini zu Furrer und zur Sailerschule stellt P. Adel-
helm Jann abschlieBend fest: «Durch P. Sigismund Furrer steht P. Theodo-
sius Florentini einigermalSen mit der Sailerschule noch in Verbindung,
und es wire wertvoll, alle Einwirkungen desselben auf den genialen
Schulmann und Organisator aufzuspiren.»'° Furrer, der selber den Geist
der Luzerner Sailerschule in sich aufgenommen hat'"', weckt diesen Geist
auch in Theodosius Florentini. Spater spricht er voller Hochachtung von
P. Sigismund als «praeclarissimo P. Sigismundo»."”? «Dieser Mann», soll Flo-
rentini 6fters gesagt haben, «hat mich studieren gelehrt. Er hat mein geis-
tiges Auge gedffnet.»"

P. Sigismund Furrer kann man zum erweiterten Kreis der Sailerschule
rechnen. Er kannte Sailer personlich von dessen Besuchen in Luzern. Sai-
ler, dessen Theologie das religiose Leben in Siiddeutschland, aber auch

9 1788-1865. Siehe wichtigen Hinweis bei P. Adelhem Jann, Pater Sigismund Furrer, in: Walliser
Jahrbuch 3 (1934), 20f.; Zur Rolle des P. Eugen Heiss siehe Artikel von Christian Schweizer in
dieser Ausgabe.

10 Jann, Pater Sigismund Furrer, 21.

11 Ebd. 20.

12 Theodosius Florentini in seinem lateinisch verfaften Brief an den papstlichen Geschiftstriger
Mgr. Bovieri vom 9.3.1853, abgedruckt in: Gadient, Der Caritasapostel (1946), 503, hier 503.

13 Elsener, R.P. Theodosius, 15. Vgl. Gadient, Der Caritasapostel (1946), 24.
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Abb. 2: P. Sigismund Furrer, der Mentor von
P. Theodosius Florentini und Vertreter der Lehr-
weise des Johann Michael Sailer im Kapuziner-
orden (IKO PAL)

in der deutschsprachigen Schweiz nachhaltig gepragt hat", lehrte vor al-
lem in Dillingen (1784-1794) und spéter in Landshut (1800-1821) Moral-
und Pastoraltheologie und ab 1805 auch Pddagogik. Zuletzt war er Bischof
von Regensburg (1829-1832), nachdem er einige Jahre zuvor bereits Ko-
adjutor, Weihbischof und Generalvikar geworden war.

Sailer war tbrigens ein groBer Freund der Schweiz. Unter den Gber 100
Schweizer Priestern, die bei ihm studiert hatten, gab es einen gro3en
Kreis von Freunden und Anhdngern, «die zeitlebens mit ihm verbunden
waren und ihm die Kraft und Glut ihrer Herzensfrommigkeit und ihr le-
bendiges Christentum verdankten.»” In den Ferien fuhr Sailer gerne in
die Schweiz, wo er in Ziirich bei dem protestantischen Pfarrer und Schrift-
steller Johann Caspar Lavater (1741-1801), mit dem er eng befreundet war,
und dann bei dem Stadtpfarrer und bischéflichen Kommissar Thadddus

14 Georg Schwaiger, Johann Michael Sailer, 57.

15 Hubert Schiel, Johann Michael Sailer. Leben und Briefe. Bd. 1: Leben und Persénlichkeit in
Selbstzeugnissen, Gesprachen und Erinnerungen der Zeitgenossen, 76f. (Zitiert als Schiel 1)
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Miiller in Luzern™ sowie bei Pfarrer Karl Mayer in Meggen, seinem éltes-
ten Schweizer Schiiler, Station machte. Seine ehemaligen Schiler traf er
entweder in Luzern und Meggen oder auf seiner Rundreise durch die
Schweiz.

P. Sigismund Furrer hat zwar nicht bei Sailer studiert, wohl aber 1813-1817
bei Aloys Giigler (1782-1827) und Joseph Widmer (1779-1844) sowie bei
Franz Geiger (1755-1843), einem ehemaligen Franziskaner, der auch zur
Sailerschule gezihlt wird. Nach seinen Luzerner Studien unterrichtete
Furrer zunichst in Solothurn und dann 1826-1829 in Sitten, wo Furrer trotz
seiner Tatigkeit als Guardian Zeit zum Unterrichten fand.”

2.2. Furrers Buchlein tiber das Predigtamt

Eine wichtige Aufgabe sah Furrer in der Vorbereitung seiner Alumnen auf
das Predigtamt. Er verfaBBte zu diesem Zweck eine Schrift, die von einem
Brief des hl. Franz von Sales tiber das Predigtamt ausgeht.” Furrers Biich-
lein erortert das Predigtamt im Rahmen der Grundlehren der Religion. Es
kann deshalb als Einfithrung in sein theologisches Denken gelesen wer-
den. Die Schrift schlieRt sich eng an die Theologie Sailers an. Theodosius
Florentini war, wie P. Honorius Elsener bemerkt, mit deren Inhalt bestens
vertraut.”

Im Sinne der Offenbarungstheologie bildet fiir Furrer die «positive

Offenbarung»*: die Grundlage des christlichen Glaubens. Die Offenba-

rung - «mit zwei Worten, Schrift und Uberlieferung» (98) - ist «das auf

unwandelbare Weise Gegebene» (75), d.h. von Gott «gegeben» oder ge-
setzt, also Gibernatiirlich. Als solche (ibersteigt sie die menschliche, selbst
die «aufgeklarteste» Vernunft, deren Richtschnur und Norm sie vielmehr
darstellt (47). Heilige Schrift und Uberlieferung stehen nicht gleichrangig

16 Zur Beziehung Sailers zu Thaddaus Muiller siehe Josef Laurenz Schiffmann, Lebensgeschichte
des Chorherrn und Professors Aloys Giigler, Augsburg 1833, 154.

17 Siehe Jann, Pater Sigismund Furrer, 19-21.

18 Sigismund Furrer, Des hl. Franz von Sales Brief an den Erzbischof von Bourges, Andreas Fre-
miot, iiber die Weise zu predigen; tbersetzt, mit einer Vorerinnerung und mit Anmerkungen
begleitet, als ein Beitrag zur ndhern Vorbereitung fir kiinftige Priester, insbesondere fiir seine
Schiiler, Sitten 1834. In der Beilage befindet sich eine einseitige Besprechung des Werks durch
Franz Geiger.

19 Elsener, R.P. Theodosius, 15. Vgl. Gadient, Der Caritasapostel (1946), 24.

20 Furrer, Des hl. Franz von Sales Brief, 47. Die Zitate aus Furrers Schrift werden direkt im Text

belegt.
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nebeneinander. Denn die Schrift ist aus der Uberlieferung entstanden;
und es ist die Uberlieferung, wie sie die Kirche tber alle Zeiten aufbe-
wahrt hat, die den Geist der Schrift angemessen auslegt. Die Kirche, so
Furrer, ist «die Inverwahrnehmerin» und der «Kanal» der Offenbarung
und «die Viter die vorztiglichsten Zeugen.» (75)*

Furrer begreift die Schrift streng christologisch und heilsgeschichtlich. Er
schreibt: «Jesus Christus [ist] unser Heil; Gott in Christus zum Heil der
siindigen Menschheit. Dieses ist der hohe Mittelpunkt des Evangeliums,
wovon alles andere nur Strahlen sind.» (75f.) Den «Mittelpunkt des Evan-
geliums» bringt er auf die pragnante Formel: «Gott in Christus zum Heil
der Menschheit». Dieser Spruch findet sich auch bei Sailer.”” Sailer be-
nutzt daneben auch gerne die Formel «Gott in Christus, das Heil der
Welt», um die «Zentralidee des Christentums» auszudriicken.” So schreibt
er: «Die Lehre: Gott in Christus - das Heil der Welt [ist] die Grundlehre des
Christentums, das Werk aller Werke, der Zentralcharakter des Christen-
tums.»*

Die «Zentralidee des Christentums» erlautert Furrer am «Heilsplan Got-
tes». (49) Ziel des Christentums ist die Wiedervereinigung mit Gott. Gott
hat die Menschen nach seinem Ebenbild geschaffen. (44, 57) Aber der
Mensch «wurde durch Selbstsucht von Gott getrennt und soll durch die
Liebe wieder mit Gott vereinet werden». Dieses Ziel kann der Mensch nur
durch die Liebe Gottes und durch Christus erreichen. Es war «die Liebe
Gottes mit der gefallenen Menschheit, dal$ er Christus [...] hingab, damit
jeder, der an ihn glaubt, [...] das ewige Leben habe». (81) Der Christ ist
«durch Christus neu geboren». (82) Dieser Heilsplan macht «eine Moral
notwendig|...], welche vorallem auf die Wiedergeburt des S tinders dringt,
und so [...] auf die Kindschaft Gottes [...], welche dann das gesamte inne-
re Leben der Kinder Gottes [...] darstellt». (35) Ahnliche Worte finden wir
bei Sailer: «Die Vereinigung der Menschen mit Gott setzt eine Zurtckfih-

21 Die Rede von der «positiven Offenbarung» finden wir bei Sailer ebenso wie bei seinen Schii-
lern. So spricht F. Geiger von der «positiven» und «objektiven Offenbarung» als einem «un-
leugbarem Faktum», «das sich uns in der Kirche mitteilt». Siehe Sdmmtliche Schriften des
Herrn Franziskus Geiger, hg. von Joseph Widmer, Bd. 1, Fltielen 1823, 10, 28 und 130.

22 Sailer, Neue Beitréage zur Bildung des Geistlichen, in: SW19, 72.

23 Siehe Johann Hofmeier, Gott in Christus, das Heil der Welt - die Zentralidee des Christentums
im theologischen Denken Johann Michael Sailers, in: Hans Bungert (Hg.), Johann Michael Sai-
ler. Theologe, Piddagoge und Bischof zwischen Aufklarung und Romantik, Regensburg 1983,
27-43, hier 37.

24 Nach Hofmeier, Gott in Christus, 37. Zur Interpretation dieses Christusbildes siehe J. Hof-
meier.
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rung voraus: Die Zuriickfihrung des Menschen zu Gott fangt mit der Neu-
geburt aus Gott an und setzt sich in steter Heiligung fort, bis sie in volle
Vereinigung tibergeht.»®

Liebe und Kreuz, Opfer und Gehorsam, Gebet und - vor allem - die Nach-
folge Christi - sind die tragenden Elemente der Furrerschen Christologie.
Im Mittelpunkt des Heilsgeschehens steht das «verborgene Geheimnis»
der «Menschwerdung» Christi (44) und sein Kreuzestod. Sie offenbaren
die Liebe Gottes zu den Menschen. Christus, «der Gottmensch», ist «ein
Denkmal der Liebe» (62), das die Menschen ihrerseits zur Liebe mahnt:
«Liebe ist der Charakter des Christen.» (84) Nach dem Vorbild Christi sol-
len die Menschen Gott und einander lieben und bereit sein, ihr Leben
flireinander zu geben. (59)

Furrer stellt - wie spdter Florentini - den Kreuzestod Jesu, sein Opfer am
Kreuz, ins Zentrum des gottlichen Heilswerkes. «Der Opfertod Jesu ist
uns der beharrende Mittelpunkt des gesamten Erlosungswerkes: die blei-
bende Darstellung [...] der Grundwahrheiten des christlichen Heils.» (90,
93) Durch die Heraushebung des Kreuzestodes Jesu bekommt der Begriff
der christlichen Liebe eine besondere Farbung. Da Christus als Denkmal
und Vorbild verstanden wird und sein Tod am Kreuze als Ausdruck des
liebenden Gehorsams gegen den Willen des Vaters, ist fur die christliche
Liebe die unauflésbare Verbindung von Liebe und Gehorsam charakteri-
stisch, der «Liebesgehorsam» (85, 89). Da der Mensch durch das Opfer
Jesu am Kreuz - das «ewige Denkmal der Liebe des Einen Guten» (91) -
erlost wurde, erklart Furrer das Opfer zum Mittelpunkt der katholischen
Kirche. Das Opfer versteht er als «die sich hingebende Anerkennung des
Verhiltnisses des Geschépfs zum Schopfer». (86) Dasselbe gilt auch vom
Gebet. Deshalb kann Furrer schreiben: «Gebet und Opfer sind so not-
wendig [...] als unsere Erhaltung.» (87) Sie bilden die Grundhaltungen des
christlichen Lebens. Folglich soll «unser Leben ein immerwahrendes Ge-
bet sein». (95)

Der Kreuzestod ist, so Furrer, «das glanzende Vorbild des Gehorsams ge-
gen Gott und der Liebe gegen die Menschen.» Diesem miissen «sich alle
nachbilden, die ihm angehéren wollen» (92). Die Nachfolge Christi
schlief8t deshalb auch das Leiden des Menschen ein. «Durch das Leiden,
die Reinigung, Erniedrigung geht der Weg der Herrlichkeit, durch die Lei-

25 Zitiert nach |. Hofmeier, Gott in Christus, 37. Der «géttliche Heilsplan» (Furrer) bildet bei Sailer
die «Grund-» und «Zentrallehre» des Christentums. Siehe SW19, 26 und ).M. Sailer, Grundleh-
ren der Religion. Ein Leitfaden zu Vorlesungen aus der Religionslehre fiir akademische Jtinglin-
ge aus allen Fakultiten, Sulzbach 1832°, in SW 8, 195.
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den will uns Gott lehren, reinigen und priifen.» (92) Die richtig verstande-
ne «Nachahmung» Christi (111) macht uns aber das Leiden ertréglich, da
wir lernen, es mit «Geduld und Erbarmen» zu tragen. (92)

Der Weg der Nachahmung und der «Aufopferung» als des «wesentlichen
Charakters des Christen» wird durch die «Kirche Gottes» moglich, in der
der «aus Liebe lebende und sterbende Gottmensch» prasent ist. (97, 96)
Vor allem in der Eucharistiefeier kommt es zur innigen Vereinigung des
glaubigen Herzens mit Gott. (96) Das hier anklingende Verstandnis der
Kirche und des Abendmabhles teilt Furrer besonders mit Franz Geiger, der
den Opfergedanken deutlich herausstreicht und den Kirchenbegriff der
Luzerner Theologen offensichtlich mit franziskanischen Traditionen zu
verbinden sucht.”®

Wer diesen Weg des Opfers und des Gebets beschreitet, kann schon im
irdischen Leben, wenn auch zeitlich beschrinkt, die Gotteinigkeit errei-
chen. Es sind die Heiligen, die den Weg der Nachfolge so weit gegangen
sind, daB ihr Wille mit dem gottlichen gleichférmig wurde. «Auch wir wer-
den nur heilig durch die Gleichférmigkeit unseres Willens mit dem Gott-
lichen.» (99) - Florentini wird sich dieser Lehre tiber die Heiligen voll und
ganz anschliefen.”

2.3. Zur Kritik des Rationalismus und die Mystik bei Aloys Gugler

Sailer und seine Schiiler sind der festen Uberzeugung, dal die zeitgenos-
sische Theologie dem positiven Offenbarungsglauben nicht gerecht wer-
de. Sie trage zur Weckung und Bewahrung des lebendigen Glaubens an
Christus und seine Kirche nichts bei, ja untergrabe ihn sogar. Der Ratio-
nalismus der damals gelehrten scholastischen Theologie Leibniz-Wolff-
scher Provenienz, aber auch die katholische Aufkldarungstheologie ent-
sprachen somit nicht dem «Geist der geoffenbarten Religion»*. Beide
Richtungen der Theologie wiirden - so Sailer - einseitig auf die «blof8e
Verstandeskultur» setzen, die sich letztlich «in der Endlichkeit verstrickt»
und «den Sinn fiir das Unendliche zerdriickt». Zudem wiirden sie irrtiim-

26 So lesen wir bei F. Geiger: «Dieses heilige Sakrament [des Altars] enthélt also, so zu sagen, die
ganze Religion in sich; Jesus opferte sich fiir mich - Er lafst mir dieses Opfer zuriick, daB ich es
opfere; aber ich vereinige mich mit dem Geopferten und opfere mich in lhm, und in lhm
nimmt mich Gott wieder auf - da ist also Religion (Wiederverbindung) im wahren Begriffe; und
die ganze Handlung ist Religions-Kultus; oder die feyerliche Handlung der Religion.» (Simmt-
liche Schriften, Bd. 1, 136)

27 Siehe vor allem Kap. 5.2.

28 Schiel I, 330.

115



Theodosius Florentini und der Geist christlicher Mystik

licherweise annehmen, dal «aus bloBen Kenntnissen das Gutsein und
Rechttun ohne weitere innere Umwandlung des Wollens sich wie von
selbst erzeuge».” Bei seiner Kritik wird Sailer von der tiefen Sorge umge-
trieben, daB seine Zeit «der nahe und lebendige, der wirksame und per-
sonliche Gott, der Gott der Erkenntnis und der Liebe, der Gott, auf den die
Menschen sich einlassen kénnen, zu entschwinden [droht]»*. Die Theo-
logie der Zeit spielt gewissermafen die Begleitmusik dazu.

Sigismund Furrer fuhrt uns die Kritik an der Scholastik in einem hand-
schriftlich tiberlieferten Aufsatz mit dem Titel «Uber Neuerungen im
Lehrplan» recht anschaulich vor Augen.” Er kritisiert die Scholastiker, die
die Wahrheit aus Syllogismen und abstrakten Begriffen ableiten wollen.
Dagegen wiBten sie «nichts von der Central-Idee der Schrift»* (1) bzw.
von der «Geschichte des Planes Gottes», die «in Jesus lebendig» ist (7f.).*
Die Scholastik will nur anerkennen, was sich mit ihren Verstandesbegrif-
fen fassen und definieren lakt. Wer jedoch den lebendigen Glauben an
den lebendigen Gott auf Begriffe zuriickfithren will, mache ungewollt
den Menschen zum Mal des Gottlichen und Unendlichen. Der bloRe
Verstand raube dem Glauben und dem Herzen mehr, als er gebe. (7). In
Wirklichkeit iibersteige das Unendliche alle Pramissen, «so daf$ keine
Logik fahig ist, das Ewige zu ermessen.» (2) Folglich miiRe man neben den
Sinnen und dem Verstand noch ein drittes, héheres Erkenntnisorgan,
Furrer nennt es die Vernunft, annehmen. Er definiert sie als «Fahigkeit der
Erkenntnis der realen und unwandelbaren [also nicht aus begrifflichen
Kombinationen hervorgehenden] Prinzipien, deren Héchstes Gott ist».
(2)34

Die Aufklarungstheologie lauft Gefahr, Religion und Moral zu trennen
und die Religion zu einem blof duBeren Gottesdienst zu degradieren. Als
ein besonders unerbittlicher Kritiker der Aufklarungstheologie tat sich

29 Sailer, Uber Erziehung fiir Erzieher oder Piddagogik, in SW 6, 138.
30 Hofmeier, Gott in Christus, 35.

31 Der Aufsatz befindet sich im Luzerner NachlaR von P. Sigismund Furrer unter PAL Sch 4232.11.
Er stammt aus Furrers Lektoratszeit in Solothurn (1817-1826).

32 Die Zitate aus Furrers NachlaB werden direkt im Text belegt.
33 Furrers Sprache erinnert deutlich an Sailer.

34 Furrer spekuliert hier offensichtlich im Sinne des neuplatonischen Augustinismus; vgl. PAL
Sch 4232.11.
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Aloys Gugler hervor.® In seinem friihen Werk «Uber den Geist des Chris-
tentums» setzt er sich mit dem Religionsverstandnis von Stadtpfarrer
Thaddius Muller auseinander.®® Der Streit zwischen Gugler und Mdller
erregte damals in Luzern und dariber hinaus grofes Aufsehen. Sogar der
damalige Verweser des Bistums Konstanz, Ignaz Heinrich von Wessen-
berg, ibrigens ebenfalls ein Schiiler und Freund von Sailer, kam seinem
bischéflichen Kommissar zur Hilfe, indem er zeigte, da Miillers Predig-
ten nirgendwo gegen die Dogmen der katholische Kirche verstofen wiir-
den¥

Gugler kritisiert nicht den Buchstaben, sondern den Geist der Miiller-
schen Predigten. Er kommt zu dem SchluB: «Miillers Predigten entbehren
des katholischen Geistes.»* Der Verstandeskultur der Aufklarungstheo-
logie stellt er - wie vor ihm bereits Sailer - die Mystik entgegen. Seiner
Meinung nach wird nur die Mystik dem positiven Offenbarungsglauben
gerecht. «Der Geist des Katholizismus», so Geiger, «ist das Mystische.»”
Muystik definiert er wie folgt: «Die Mystik [...] ist die feste lebendige Aner-
kennung, a) dal8 es nebst dem Sichtbaren und Sinnlichen ein Unsichtba-
res und [...] Ubersinnliches gebe, kurz, dal8 ein Verborgenes sei. b) Dal3
dieses Verborgene [...] ein unendlich Vortrefflicheres und Wiinschens-
werteres sei als alles Sichtbare und Sinnliche. c) Ja dal3 das Sichtbare und
Sinnliche selbst nur aus diesem Verborgenen Bestand habe, nur in Bezug
auf das Verborgene Sinn und Wert erlange [...]. Die Mystik ist d) das aus
dieser Anerkennung notwendig hervorgehende Sehnen und Trachten

35 Nach Hans Kiing «[durfte] Gugler der bedeutendste katholische Schweizer Theologe des 19.
Jahrhunderts sein»; in: Hans Kiing, Katholische Schweiz, in: Civitas 22 (1966/67), 585. Zweifellos
ist Giigler unter den Schiilern Sailers der bedeutendste Theologe. Er ist der erste romantische
Theologe auf katholischer Seite und stellt gleichsam das missing link zwischen der Schule
Sailers und der katholischen Tiibinger Schule dar. Zu Gugler siehe EImar Klinger, Aloys Gigler
(1782-1827), in: Heinrich Fries u. Georg Schwaiger (Hg.), Katholische Theologen, 205-226 (siehe
in meinem Artikel unter Anm. 14). Eine gute Einfiithrung in Leben und Werk Guglers bietet
immer noch J.L. Schiffmann, Lebensgeschichte des Chorherrn und Professors Aloys Giigler,
siehe in meinem Artikel unter Anm. 16. Schiffmann hat sowohl bei Sailer in Landshut als auch
bei Gugler und Widmer studiert.

36 Der vollstindige Titel lautet: Einige Worte tiber den Geist des Christentums und der Literatur
im Verhiltnis zu den Thaddius Miillerschen Schriften, Luzern 1810 (Landshut 1812). Teilab-
druck in: Joseph R. Geiselmann (Hg.), Geist-des Christentums und des Katholizismus. Ausge-
wihlte Schriften katholischer Theologie im Zeitalter des deutschen Idealismus und der Ro-
mantik, Mainz 1940, 53-82. - Schon in seiner frithen Schrift spiirt man eine antiliberale Haltung,
die spater immer deutlicher hervortritt und auch bei Widmer und Geiger zu finden ist.

37 Zur Auseinandersetzung zwischen Giigler und Mdiller siehe Schiffmann, Lebensgeschichte
des Chorherrn, Teil 2, 1-21.

38 Aloys Giigler, Finige Worte tber den Geist des Christentums, 62.

39 Ebd. 106.
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nach diesem Verborgenen, nach Gott und seinem geistigen Reiche; kurz,
sie ist der Zug ins Verborgene, die brennende, begeisterte Liebe zu dem
Verborgenen, dem Geheimnisreichen nicht Auszuforschenden; sie ist das
[...] Geringachten, das Fliehen und VonsichstoBen alles Sichtbaren und
Sinnlichen aus heiligem Drange nach jenem [...]»*

In einer spdteren Schrift unterscheidet Glgler zwischen Mystik, religio-
ser und christlicher Mystik. Er schreibt: Die Mystik «ist das Unausforsch-
bare selbst.» Die «religiose Mystik» «ist das Abgehen von allem Sichtbaren
und das Zurtickstrahlen in das ur- und allvollkommene Seyn - in Gott, aus
dem Grund, sich mit ihm zu vereinigen. Daraus folgt das Bemiihen alles
abzulegen, was dieser Vereinigung im Wege steht. Die religiés christliche
Mystik sucht die Vollendung in Gott, fl63t Liebe zum Unsichtbaren ein.
Sie zeichnet sich [...] dadurch vor der allgemeine religiosen Mystik aus,
dal3 das Christentum Vereinigung mit Gott lehrt, sie verspricht, und durch
Christi Geist hienieden anfdngt, aber in der Ewigkeit offenbart und vollen-
det, und dieses alles realisiert in Christo, dem reinsten Vorbild und Muster
darstellt.»*

3. Zur Theologie von Johann Michael Sailer
3.1. Sailers Christus- und Liebesmystik

Zugang zu Sailers Theologie findet man am leichtesten tiber seine Mys-
tik-Rezeption.*” Durch Johann Caspar Lavater und die von Matthias Clau-
dius (1740-1815) besorgte Ubersetzung von Fénelons religitsen Schriften
wird Sailer in den Achtzigerjahren des 18. Jahrhunderts die Bedeutung
der Mystik fiir die Bewahrung des lebendigen Gottes- und Christusglau-
bens deutlich. In der Folgezeit studiert er intensiv die christlichen Mysti-
ker des Mittelalters und der Neuzeit. Er empfiehlt sie nachdriicklich sei-

40 Ebd. 106f. Bei Gugler wird die Nihe der Mystik zur negativen Theologie recht deutlich.
41 Siehe ].L. Schiffmann, 104.

42 Zur Einfuhrung in Sailers Leben und Werk siehe Josef Rupert Geiselmann, Von lebendiger
Religiositat zum Leben der Kirche. Johann Michael Sailers Verstindnis der Kirche geistesge-
schichtlich gedeutet, Stuttgart 1952; ferner Georg Schwaiger, Johann Michael von Sailer; Jo-
hann Hofmeier, Gott in Christus, das Heil der Welt - die Zentralidee des Christentums im
theologischen Denken Johann Michael Sailers; Bertram Meier, Johann Michael Sailer. Theolo-
ge und Seelsorger zwischen Aufkliarung und Romantik, in: Peter Walter u. Martin H. Jung (Hg.),
Theologen des 17. und 18. Jahrhunderts, Darmstadt 2003, 244-261.
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nen Studenten, mit denen er sie auch gemeinsam liest.” Er selber hatte in
seiner Bibliothek eine groBe Sammlung mystischer Literatur, die er auch
gerne an seine Studenten auslieh.

Das Studium der Mystik, das sich damals auf katholischer Seite fast aus-
nahmslos in die Kloster zurtickgezogen hatte, schlagt sich u.a. in Sailers
Veroffentlichung mystischer Texte nieder. Im 2. Band seiner «Briefe aus
allen Jahrhunderten der christlichen Zeitrechnung» finden wir Briefe des
hl. Franziskus, von Johannes Tauler, Johannes Ruysbroeck, Heinrich Suso
und Thomas von Kempen, im 3. Band Briefe der hl. Teresa von Avila, des
hl. Franz von Sales sowie von Fénelon.*

Fir die Rezeption der Mystik sprechen aus Sailers Sicht mehrere Griinde:
1. Sailer glaubt, in der Mystik die Mittel zu finden, um den Rationalismus
der Zeit zu iberwinden.” Die Mystik hat die eigentliche Dimension des
Glaubens im Auge - das Ubersinnliche -, das dem bloBen Verstand ver-
borgen bleiben muB. 2. Bei den Mystikern findet Sailer einen lebendigen
Gottesglauben, der dem religiosen Gefiihl seiner Zeit nicht fremd ist. Da-
von lberzeugen ihn die pietistischen Stromungen in Deutschland und
die damalige Erweckungsbewegung, die stark von Fénelon und Jeanne-
Marie Guyon, von Pierre Poiret und den mystischen Schriften des Protes-
tanten Gerhard Tersteegen, einem dlteren Zeitgenossen Sailers, beein-
fluBt sind. Auch diese Schriften hat Sailer eifrig studiert.

3. Sailer glaubt, in der Mystik das Mittel zu finden, die (moderne) Tren-
nung von Moral und Religion zu tiberwinden. Die Aufkldarungstheologie
macht die Moral zu einer Sache der autonomen Vernunft und degradiert
Religion zu dauBerem Gottesdienst. Die Mystik betont dagegen den Eigen-
wert des Religiosen und versohnt Religion und Moral. Fiir den Mystiker
grindet echte Moral in der Liebe zu Gott, die die Vereinigung des Men-
schen mit Gott zur Voraussetzung hat. Die reine und uneigennitzige
Gottesliebe ist das tragende Motiv seines Tuns und Lassens, die Kraft, die
sein Handeln ermdéglicht.

43 Mit dem EinfluR der Mystik auf Sailers Theologie hat sich vor allem auseinandergesetzt Ignaz
Weilner, Gottselige Innigkeit. Die Grundhaltung der religiésen Seele nach Johann Michael
Sailer, Regensburg 1949. Fiir Weilner ist die mystische Haltung der Innigkeit die «Seele» bzw.
die «Herzmitte» des Sailerschen Denkens.

44 Die Werke erschienen erstmals 1800-1804; wiederabgedruckt in SW, Bd. 11 und 12, Sulzbach
1832/1833.

45 Weilner, Gottselige Innigkeit, 175, 239.
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Kenndlich, ahnlich auch.- Boch fehtf Pad Hexdliche twesens
elohes Bon fhasenSinn id Vi tomhrheih Lebo> Begloihen.

Abb. 3: Johann Michael Sailer (Zentralbibliothek Ziirich)
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Von den Mystikern hat Sailer besonders Fénelon (t 1715) geschitzt - man
nennt Sailer nicht von ungefihr den «deutschen Fénelon»* - ferner
Johannes Tauler (+ 1361), Thomas von Kempen (t 1471), Franz von Sales
(t1622) und Gerhard Tersteegen (t 1769). Von Tauler hat Sailer besonders
gerne die Schriften liber die «Nachfolgung des armen Lebens Jesu Christi»
und die «Medulla animae oder von der Vollkommenheit aller Tugenden»
gelesen.” Eines seiner Lieblingsbiicher war Thomas von Kempens «De
imitatione Christi». Sailer hat eine Ubersetzung des Werkes angefertigt,
die bis heute Malistabe setzt.*® Der hl. Franziskus von Assisi (1182-1226)
spielt dagegen fiir Sailers Mystik-Rezeption keine Bedeutung, ebensowe-
nig der hl. Bonaventura, den Sailer aber als Moraltheologen heran-
zieht.®

Uber das «Wesen der Mystik» duBert sich Sailer vor allem im dritten Band
seiner «Briefe aus allen Jahrhunderten». Er bezeichnet sie im Kap. X als die
«Die heiligste Sache der Christen».” Der «Geist der Mystik»' zielt bei Sai-
ler nicht auf auferordentliche Visionen und ekstatische Gotteserlebnis-
se, die nur wenigen Menschen zuganglich sind. Sein Verstindnis von
Mystik begriindet vielmehr eine innere Frommigkeitshaltung, die auch
das Alltagsleben religits pragen soll. Mystisch vertiefte Frommigkeit ist -
ganz im Sinne des hl. Franz von Sales - nicht eine Sache weniger, sondern
«eine Sache fr alle Menschen, die an Gott glauben».*

46 Die beste Einfiihrung in Fénelon bietet immer noch Robert Spaemann, Reflexion und Sponta-
neitat. Studien tiber Fénelon, Stuttgart 1990%. Zu Fénelon und Sailer ebd. 274-276.

47 Beide Werke werden heute nicht mehr Tauler selbst zugeschrieben. lhre Einstufung als Pseu-
do-Tauleriana mindert jedoch nicht ihren Rang als mystisch-asketische Schriften. Zur Beurtei-
lung der Pseudo-Tauleriana siehe Hans Ruh, Geschichte der abendlindischen Mystik, Miin-
chen 1996, Bd. 3, 515ff.

48 Siehe Thomas von Kempen, Das Buch von der Nachfolge Christi. Nach der Ubersetzung von
Johann Michael Sailer, hg. von Walter Kérber, Stuttgart 2005.

49 Weilner, Cottselige Innigkeit, 35.

50 SW 12, 467-496. Kap. X enthilt eine Reihe von Briefen, die von Sailer selber stammen. Siehe
dazu Weilner, Gottselige Innigkeit, 149.

51 Ebd. 471.
52 Ebd. 474. Zu Franz von Sales’ Verstandnis von Frommigkeit und Mystik siehe ders., Philothea.

Anleitung zum frommen Leben, in: Werke des hl. Franz von Sales, Bd. 1, Eichstitt 2002°,
Kap. I, 1f. und 11, 2 (33-37, 112).
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Ziel des Mystikers ist die Gotteinigkeit - die bewuBte «Vereinigung» bzw.
«Wiedervereinigung mit Gott». Die Vereinigung wird als Liebe verstan-
den. Auf die Liebe Gottes antwortet der Mensch seinerseits mit Liebe. In
der Liebe ereignet sich die innige Begegnung der Seele mit Gott.”* Denn,
so Franz von Sales, «die Liebe macht uns dem gleich, was wir lieben» >
Die Vereinigung mit Gott ist bereits in diesem Leben erreichbar.> Der
Weg zur Gotteinigkeit, zur gottlichen Liebe, besteht in der Nachfolge
Christi. «Die wahre Mystik der Christen», so Sailer, «[macht] die Geschich-
te Jesu zur Basis ihrer Existenz.»* Sailers heilsgeschichtliche Mystik stimmt
mit dem «Geist des Evangeliums»*, also auch mit der Zentralidee des
Christentums «Gott in Christus - das Heil der Welt» Gberein. Denn: «Der
wahre Christ ist notwendig ein wahrer Mystiker, denn er sucht alles Heil in
Gott allein, durch Christus. Mystik aber ist die Haltung, die das Wesentli-
che im Christentum will.»*®

Der Weg der Gotteinigung, die Nachfolge Christi, fiihrt iber die innere
Umwandlung, die «Wiedergeburt» des Menschen. Nachfolge Christi und
Regeneration sind unlésbar miteinander verbunden.*® Nur durch Abwen-
dung von der Sinnenwelt und durch Uberwindung des eigenen selbsti-
schen Willens kann der Mensch mit Gott wiedervereinigt werden. «Jesus
opferte sich zur Vollendung dessen, was der Vater wollte |[...]. Ich will,
spricht der Mystiker, mich also auch ganz opfern, aus Liebe zu Gott, um
Eins mit Christus und durch ihn mit dem Vater zu werden.»® Die Nachfol-
ge Christi macht den Menschen mit dem Geist Christi «gleichférmig».”
Die «conformitas Dei» - wie die Mystiker sagen - besteht nicht in der

53 Mystik, schreibt Sailer, heilt «Gott von ganzem Herzen lieben». (SW12, 471)
54 Franz von Sales, Philothea, Kap. |11, 15 und 17 (147 und 150).

55 Weilner, Gottselige Innigkeit, 248.

56 SW 12, 472,473.

57 Ebd. 474.

58 Sailer in einem Brief an die Grifin Stolberg-Wernigerode vom 3.1.1803. Siehe Hubert Schiel,
Johann Michael Sailer, Bd. 2: Briefe, Regensburg 1952, 261. (Zit. als Schiel I1.)

59 Die Regeneration als Gebot der Zeit wird also bei Sailer heilstheologisch begriindet.
60 Ebd.472.

61 Siehe Schiel |, 388. Den in der Mystik geldufigen Begriff der Gleichformigkeit benutzt Sailer
nur selten. Sein Lieblingsausdruck zur Bezeichnung der Gotteinigung ist Innigkeit.
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duBeren Nachahmung des Lebensstiles Jesu, vielmehr geht es darum, dal$
der innere Mensch Christus dhnlich wird.®

3.2. Sailers Morallehre
3.2.1. Gottesliebe und Innigkeit. Die «Umwandlung» des Menschen

Sailers Mystik spiegelt sich in seiner Morallehre wider. Sie kniipft an den
vertrauten Gedanken der Gotteinigung durch Umwandlung des Men-
schen an. In Sailers «<Handbuch der christlichen Moral» heiBt es: «Die Mo-
ral Christi, in ihrer Anwendung betrachtet, hat also ein geheimes, unsicht-
bares Tagewerk in Umbildung des Menschen, welches Paulus zuerst das
verborgene Leben in Gott nannte. (Kol. 111, 3: Ihr seyd gestorben, und euer
Leben ist mit Christus in Gott verborgen.) Dieses geheime Tagewerk, die
Umschaffung des Menschen zum heiligen Sinn und Leben, ist der héch-
ste Zweck unseres Daseyns, eine heilige Sache, die von vielen Unken-
nern, denen das Wort Mystik verhal3t ist, sammt dem Worte [...] weg-
geworfen wird. Der Weise giebt das entheiligte Wort, wenn man will, gern
preis, und rettet nur die Sache, und nur in sofern sie heilig ist. Die Sache
selbst heilst mit Grunde die heilige Sache, denn die Umschaffung der Ge-
sinnung und Lebensweise des Menschen nach dem Ideale der Heilig-keit
kann nichts anderes als eine heilige Sache seyn, welche die Bestimmung
eines jeden menschlichen Daseyns ausmacht.»®

Die Morallehre lehrt «den Menschen, das Géttliche im Menschen nach-
zubilden»; und so «lehrt sie nichts Geringeres als das Einesseyn des Men-
schen mit Gott. Denn nur dann kann der Mensch wahres [...] Bild Gottes;
Ebenbild Gottes seyn, wenn er Eins ist mit Gott.»* Der Prozel’ der Eins-
werdung durchlauft drei Stufen, die eng ineinander greifen: 1) Erkenntnis
des eigenen Verderbens, 2) Wiedergeburt und innere Nachbildung des

62 Dieses Verstindnis der Nachfolge Christi finden wir bereits beim hl. Franziskus. Siehe Okta-
vian Schmucki, Zur Mystik des hl. Franziskus von Assisi im Lichte seiner «Schriften»; wieder-
abgedruckt in: Oktavian Schmucki OFM Cap. Beitrage zur Franziskusforschung. Zum 80. Ge-
burtstag hg. von Ulrich Képf u. Leonhard Lehmann, Kevelaer 2007 (Franziskanische For-
schungen 48), 383.

63  Handbuch der christlichen Moral, Bd. 1, in SW 13, 70. Sailer fahrt fort: « Wer immer in seinem
Innersten mit sich Eins, die Medulla animae [...] von Taulerus oder die Oeuvres spirituelles von
Fénelon im Original oder in der Ubersetzung von Claudius gelesen hat, wird nicht mit verdam-
men wollen, was er aus ndherm GenulSe kennt, und in diesen Schriften ein Salz finden, das ihn
vor der Verwesung bewahrt, die aus so vielen Schriften ohne Geist und Leben ausgeht.»

64 Ebd.
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Gottlichen, 3) Handeln gemalk dem goéttlichen Gesetz der Liebe: dem Ge-
bot von der Liebe gegen Gott und dem Gebot der Nachstenliebe.

Der Prozel? der Gotteinigung steht ganz im Zeichen der Liebe.* Gott,
«das ewige, unermeflliche Leben»*, will aus Liebe zu den Menschen «die
Entzweiung des Menschen mit Gott» aufheben; an die Stelle der Entzwei-
ung soll die volle Vereinigung mit Gott treten, wodurch der Mensch seine
Vollendung (wieder) erreicht.*” Das liebende Einswerden und das Eins-
sein, das in seiner ganzen Fiille erst im Jenseits wirklich wird, sind der
genuine Gegenstand der religiosen Erfahrung. Diese Erfahrung, die
«Wahrnehmung Gottes»,* beschreibt Sailer als «Gefiih/ und Anschauung
des Gottlichen, das sich im lautern Gemdith spiegelt». Dieses Gefiihl, die-
ses «Innewerden des ewigen Lebens»,” bezeichnet er gerne als Innigkeit
und Andacht.”® «Nur in der Innigkeit schauen wir Gott an, nur in ihr stre-
ben wir ihm dhnlich zu werden, nur in ihr werden wir es auch. Denn die
Liebe ist unser Gott, die Liebe ist unsere Pflicht, die Liebe ist unsere
Vollendung.»""

«Innigkeit» bezeichnet bei Sailer den Grundzug der Mystik und der my-
stischen Erfahrung. «Innigkeit ist dem Wortsinne nach ein in sich seyn,
dem Realsinne nach ein in sich und in Gott seyn; denn dal3 Allerinnerste
des Menschen ist die Wohnstatte Gottes. Wer aber in seinem Innersten
wohnt, wohnt in Gott.»” «Wer sich von den Dingen aul3er sich losgemacht
hat, dal8 er in sich selbst wohnen kann; und wer sich auch von sich selbst
losgemacht hat, dal8 er mit Gott Umgang haben kann, der ist ein innerer
Mensch, fihrt ein inneres Leben, ist innerlich, ist innig, ist [...] in Gott
gegriindet. [...] Wer also mit freier Liebe Gott [...] allein dient, der hat ein

65 Weilner, Gottselige Innigkeit, 159.

66 SW13, 86.

67 Ebd. 90.

68 Ebd.

69 Ebd. 87.

70 Weilner, Gottselige Innigkeit, 158. O. Schmucki definiert Mystik als «die unmittelbare Frfah-
rung der tibernatiirlichen Lebensgemeinschaft mit [...] Gott». (Siehe O. Schmucki, 383.) Sailer
erfullt dieses Kriterium der Mystik.

71 SW12, 483.

72 Sailer, Handbuch der christlichen Moral, Bd. 2, in SW 14, 295.
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inneres, ein ewiges Leben in sich. Joh. 17.3»™ So sieht es auch Aloys Gug-
ler: «<Das Selbstische des Menschen, das soll in der Religion sich auslé-
schen und Gott in dem Menschen leben, nicht der Mensch in sich.»™

Ahnlich wie Sigismund Furrer betont Sailer die enge Verbindung von Lie-
be und Gehorsam. Die christliche Moral, so Sailer, macht die Liebe gegen
Gott, und zwar «die Liebe von ganzem Herzen, von ganzer Seele, von
ganzem Gemdithe und aus allen Kriften des Menschen zum ersten und
vornehmsten Gesetze aller Sittlichkeit. Matth. 22, 37.»”> Gehorsam gegen
Gott ist fiir Sailer der Prifstein der Liebe gegen Gott. Die «reine» und
«uneigenniitzige Liebe» unterwirft sich «allen Gesetzen, allen Fligungen
der Liebe, und erprobet sich selbst durch Gehorsam gegen alle Gesetze
und durch Ergebung in alle Fiihrungen».® Die christliche Moral gibt somit
«zuverldssige und allgemeingtiltige Priifsteine der vollkommenen Liebe
gegen Gott an. Diese Priifsteine sind a) der vollstindige Gehorsam gegen
alle Forderungen Gottes |...]; b) die unbedingte, lautere Ergebung in alle
Fihrungen Gottes, und was mit beiden notwendig verknipft ist, ¢) die
furchtlose Zuversicht zu Gott. 1. Joh. 4, 17.18. Das ist der Charakter der
Liebe: sie lebt in dem und fiir den, den sie liebt».”

Anschliefend unterstreicht Sailer nochmals seinen Begriff der Gotteslie-
be. «Der Eine Charakter der Liebe, leben in dem Geliebten und leben fiir
den Geliebten, ist also dreifach: Gehorsam, Ergebung und Zuversicht.»
Allein die angegebenen Priifsteine kénnen uns vor der Gefahr einer Tdu-
schung unserer Liebe gegen Gott schitzen. «Nicht schéne, sille Worte,
nicht verfliegende Gefiihle, nicht helle Erkenntnisse, nicht mutige
EntschlieBungen, sondern der bleibende Sinn der Unterwdirfigkeit, die als
Gehorsam und als Ergebung im Tun und Lassen, im Leiden und Tragen
allen Willen Gottes vollbringt, und der bleibende Sinn der Zuversicht, die
alle Furcht meistert, und die Seele mit Frieden trinkt, offenbaren das We-
sen der heiligen Liebe.»™

73 Sailer, Das Buch von der Nachfolgung Christi, Miinchen 1825, 146 (nach Weilner, Gottselige
Innigkeit, 222).

74 Glglers Reden an studierende Junglinge tber Gegenstinde hoherer Bildung; in: Guglers
nachgelassene Schriften, 1. Theil, hg. von Joseph Widmer, Luzern 1827, 34.

75 SW20,47.
76 Ebd. 47f.
77 Ebd. 48.

78 Ebd. 49.
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Christliche Frommigkeit - «Innigkeit» wie Sailer auch gerne sagt - ist ohne
Gebet und Selbstverleugnung nicht moglich.”” Beide gehoren als Be-
standteile des «stetigen Ringens nach dem Hdéchsten»® zusammen: Ge-
bet ohne Selbstverleugnung wird «Betschwesterei», Selbstverleugnung
ohne Gebet geistloser Asketismus. Gebet und Selbstverleugnung bilden
die grundlegenden Verhaltensweisen gegeniiber Gott, dem eigenen Ich
und dem Nichsten®' Selbstverleugnung als «LosreiSung des ganzen
Gemiites von allem Niederen»® setzt demiitige Selbsterkenntnis voraus.
Sie laRt den Menschen sich so sehen, wie er vor Gott wirklich ist.2? In De-
mut vertraut der Mensch auf Gott und ist bereit, nach dem Vorbild Christi
dem gottlichen Willen zu folgen. Die Uberwindung der Eigenliebe und
Selbstsucht durch die gottliche Liebe gelingt nicht ohne inneren Kampf
und Leiden. Die Innigkeit «ist, wo sie ist, nicht ohne Leiden. [...] In jedem
Fall kbnnen wir nur durch Leiden in das Reich der Innigkeit eingehen.»*
Die Nachfolge Christi ist kein «schmeichelnder Blumenweg», sondern
ein «Dornenpfad» und «Kreuzweg».®* Mit der Schrift gesprochen: «Wer
nicht sein Kreuz auf sich nimmt, und Mir nachfolgt, der ist Meiner nicht
werth. (Matth. 710,38).»%

Das Gebet versteht Sailer vom innigen Gebet, vom «Gebet des Herzens»,
her, das nicht an Worte gebunden ist. Diese (hdhere) Gebetsform geht
bruchlos in Betrachtung und Andacht uber, die Sailer als «vertrautes An-
denken an Gott» definiert, «das Geist, Wille, Gemt vor Gott sammelt, zu
Gott erhebt, mit Gott einiget.» Ahnlich sieht es Franz von Sales. Er em-
pfiehlt besonders das Gebet des Herzens, das «das Leben und das Leiden
des Heilands zum Gegenstand hat. Wenn du ihn oft betrachtest, wird dei-
ne Seele von ihm erfillt, du lernst [...], deine Handlungen nach den sei-

79 SW12, 476f. Vgl. zudem SW 20, 52ff.

80 Grundlehren der Religion, in: SW 8, 219.

81 Ebd.

82 Ebd. 220.

83 Ebd. 161, 220. Zur Tugend der Demut siehe Franz von Sales, Philothea, Kap. 111, 4-6.
84 SW12, 484.

85 Sailer, Das Buch von der Nachfolgung, 186 (nach Weilner, Gottselige Innigkeit, 221).
86 SW20,57.

87 Sailer, zit. nach Weilner, Gottselige Innigkeit, 224.
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nen formen.»® Das betrachtende Gebet, das von Herzen kommt, kann
uns in die «Gegenwart Gottes» versetzen, der «auf besondere Weise in
deinem Herzen [...] gleichsam als Herz deines Herzens, als Seele deiner
Seele wohnt. Deshalb [...] sagte der hl. Paulus: In Gott leben wir, bewegen
wir uns und sind wir.» (Apg 17,28).% Fir Sailer bildet das «andéchtige Ge-
bet» «die Eine Gemditsstimmung des Christen».” Religios oder innig sein
und beten ist im Grunde ein und dasselbe.”

In der Liebes- und Gehorsamspflicht sieht Sailer keine Uberforderung
des Menschen. Denn der Christ findet im Glauben die Kraft, das Liebes-
gebot zu erfullen. «Gerade hier», schreibt Sailer, «zeigt sich die christliche
Moral von ihrer schénsten und wohltitigsten Seite. Sie fordert nicht zu
viel, wenn sie eine Liebe gegen Gott fordert, die ihm das ganze Herz
weiht; denn sie baut auf die VerheiBung einer géttlichen Kraft, die diese
gottliche Liebe schafft. Diese gottliche Kraft ist denn auch der Triumph
des Christentums tiber Fleisch und Blut und ber alle Kréfte, die sich ge-
gen die reine Tugend empdren. Jesus ist [...] der Erretter unseres
Geschlechts, der das Herz uméandert, und die heilige Liebe des [...] des
Alleinguten, seines Vaters, in uns entztindet.»”

3.2.2. «Glaube, tatig durch Liebe» - Verchristlichung aller Lebensbereiche

Sailers Morallehre lehrt den Menschen nicht nur, das Gottliche in sich
nachzubilden - also das Einswerden des Menschen mit Gott. Sie will den
Menschen auch lehren, das Gottliche aufller sich nachzubilden, also
«nichts geringeres, als das innere Bild des Géttlichen und Ewigen, das er
[, der Mensch,] in sich tragt, weil es in ihm schon Seyn gewonnen hat, im
Thun und Lassen dulerlich anschaubar zu machen» .

Mystische Innigkeit und weltzugewandtes Handeln gehoren fir Sailer
wie die beiden Seiten der Medaille zusammen. «Innigkeit schliefst indes
keine Gabe aus. Denn kehrt sich das Auge der Ewigkeit zu Gott und das
Auge der Zeit auf die Natur hin: so lernen wir das Innigsein mit dem
88 Franz von Sales, Philothea, Kap. 11, 1 (71)

89 Franz von Sales, Philothea, Kap. Il, 3 (74).

90 SW14, 295.

91 Weilner, Gottselige Innigkeit, 223.

92 SW20, 51.

93 SW13, 86.
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Brauchbarsein, Taubeneinfalt mit Klugheit verbinden.»* Die von Sailer an-
gesprochene Verbindung von Frommigkeit (Innigkeit) und praktischer
Bewihrung im Alltag hat auch Franz von Sales immer wieder betont. Nach
ihm kann man Frommigkeit «in alle Arbeiten und Beschéftigungen ein-
flechten, ohne diesen irgendwie zu schaden».® Mehr noch: «Frommigkeit
verdirbt nichts, sie macht alles vollkommen. So wird jeder Mensch wert-
voller in seinem Beruf, wenn er die Frommigkeit damit verbindet.»* - Eine
Auffassung, der sich Theodosius Florentini ohne Einschrankung an-
schliefen wird.

Nach Sailer soll das duBere Handeln ganz vom «lebendigen Geist»,” der
das Innerste des Menschen erfiillt, durchdrungen werden. Es geht da-
rum, wie Sailer in seiner Pddagogik schreibt, dall «das innerste Leben ein
Ebenbild des Gottlichen, sein AulReres ein Nachbild des Innersten» wer-
de.® Auch hier kann sich Sailer auf Franz von Sales berufen. «Zuerst»,
schreibt der Genfer Bischof, «<mufl8 das Innenleben geordnet werden [...]
und spater werden wir das Aul8ere richten; denn so ist die wahre und so-
lide Methode.»” Theodosius Florentini wird auch diese Maxime sich zu
eigen machen.

Wer sein Innerstes, «das Gottliche», in seinem Tun und Lassen dulerlich
und anschaubar macht, der wird - wie Sailer sich gerne ausdriickt - «tatig
durch Liebe». «Nichts gilt vor Christus als: durch seinen Geist ein neues
Geschopf werden, im Glauben - tatig durch Liebe. Das ist die Summe aller
seiner Forderungen, aller seiner VerheilSungen, aller seiner Gaben.»'* Mit
der Tiatigkeit durch Liebe ist die christliche Nachsten- und Menschen-
liebe angesprochen.

Die christliche Moral stellt das Gebot der Menschen- und Nachstenliebe
dem ersten Gebot, der Liebe gegen Gott, gleich. Gott liber alles lieben,
und den Nichsten wie sich selbst - «ist alles Gebot, und den Néachsten

94 SW2, 484.

95 Franz von Sales, Philothea, Kap. Il, 13 (86).

96 Ebd., Kap. 1,3 (37).

97 SW6, 34.

98 Ebd,, 20.

99 Franz von Sales, zit. nach Weilner, Gottselige Innigkeit, 43.

100 SW19, 27.
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lieben - dem ersten gleich»."” Die Menschen lieben heilt nichts anderes
als den Einen Vater in seinen Kindern lieben. Fiir Sailer ist die Nachsten-
liebe ein Priifstein der Gottesliebe. Denn Gott hat uns die Nachstenliebe
zur Pflicht gemacht.'? Die christliche Néachstenliebe hat ihr Vorbild in der
Liebe Jesu. Sailer zitiert Johannes: «Daran haben wir erkannt die Liebe,
dal3 er sein Leben fiir uns gelassen hat; wir sollen also auch das Leben fiir
die Briider lassen. (1. Joh. 3, 16.17). Nach dieser Richtschnur», fahrt Sailer
fort, «kann unsere Liebe nie zu rein, nie zu tatig, nie zu umfassend wer-
den; denn der Vater gab den Sohn aus Liebe fiir alle, und der Sohn starb
aus Liebe fur alle.» '™

Sailers Morallehre umfaBt Individualethik und Sozialethik. Deshalb
bleibt er nicht bei dem allgemeinen Gebot der Nachstenliebe stehen.
Wie der Religionsunterricht alle Schulfacher innerlich durchdringen soll,
so soll christliche Frommigkeit alle Lebensbereiche von innen heraus ge-
stalten. Sailers Sozialethik zielt letztlich auf die Verchristlichung aller Le-
bensbereiche. So entwickelt er eine Pflichtenlehre fiir die Familie, den
Staat, die Kirche, ferner fiir verschiedene Berufsgruppen, sogar fiir den
Handel."™

Die Verchristlichung aller Lebensbereiche stellt fiir Sailer «das héchste
ethische Gut» dar. Er schreibt: «Alle guten Menschen [werden wir] als so

101 SW20, 58.
102 Ebd., 60.

103 Ebd., 59. Nach Sailers «Neuen Beitrigen zur Bildung der Geistlichen», die Theodosius in seiner
Badener Bibliothek besal, schlieft die Menschenliebe die Bereitschaft ein, sein Leben fiir
den Nichsten zu lassen (SW 20,59). In seinem spaten Hauptwerk, dem «Handbuch der christ-
lichen Moral», das Theodosius wohl nicht niher bekannt war, driickt sich Sailer differenzierter
aus. Die vollendete Giite oder Menschenliebe schlieBt auch hier ein, «sich fiir andere zu op-
fern» (SW14, 232). Er kennt jedoch eine «Grenze der Wohltatigkeit»: Sie wird beschrankt durch
die Pflicht der Gerechtigkeit gegen andere. «Sey giitig gegen A, ohne durch deine Giite gegen
A dich einer Art Ungerechtigkeit [...] gegen B, C, D schuldig zu machen; [...] sey vorerst ge-
recht und billig, um giitig seyn zu dirfen.» (14, 236) Unter Gerechtigkeit versteht Sailer im
AnschluB an Immanuel Kant die Anerkennung der Menschenwiirde. «Das Gesetz der Gerech-
tigkeit ist also dieses: Habe eine solche gebietende Achtung fiir Menschenwdirde und Men-
schenrechte, daf8 du sie nie krinkest und jede Krinkung nach Vermdégen wieder gut machest.»
(14, 163) - Bekanntlich hat Theodosius sich und seinen Schwestern im Dienst der Menschen
schwerste Opfer abverlangt. Seine Handlungsweise diirfte sich mit Sailers spater Gerechtig-
keitslehre nicht rechtfertigen lassen. Vielleicht hat Theodosius die Uberforderung und Auf-
opferung der Schwestern nur unzureichend wahrgenommen, weil er ihre Leiden als Nachfol-
ge Christi deuten konnte. Jedenfalls ist nicht zu Gibersehen, daB er sich in seinem Werk «Leben
der Heiligen Gottes» ausfiihrlich zum Leiden und zur christlichen Geduld &dufert (siehe Kap.
5.2), worin man auch einen spaten Rechtfertigungsversuch seiner Handlungsweise gegen-
Uber den Schwestern sehen kann.

104 Siehe Handbuch der christlichen Moral, 3. Bd. (SW 15) u. SW 20, 78-89.
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viele Agenten der Gottheit ansehen, die die Idee in sich tragen, dals die
Welt [...] durch sie Ein sittliches Ganze, Ein Bild Gottes [...], Ein Haus Got-
tes, Ein Reich Gottes, werden soll, und all ihre Zwecke und Strebungen
dahin richten, dal3 dies sittlich Ganze hergestellt, dies Bild Gottes ausge-
malt [...], dies Reich Gottes vollendet werden maége. Insofern nun die
Menschenwelt [...] dieser Idee nahe kommt, insofern ist eben diese An-
naherung der Menschenwelt als das hochste ethische Gut anzusehen, das
alle ethischen Giiter in sich begreift.»'®

Aloys Gugler fait das Ideal einer christlichen Sozialordnung in folgenden
Worten zusammen; «Der Zeitgeist [afst sich nicht hemmen, schon gar
nicht durch Machtspriiche bannen [...]. Die Natur des Christentums ist
ewig diese, jede Zeit in ihrer Eigentiimlichkeit fassen, und zu der besten
zu machen.»'® «Es gilt», fahrt Gugler mit dem ihm eigenen religiosen Ide-
alismus fort, «die Zeit und ihre Ansichten in das Ewige, Bleibende
aufzulésen.»'” Florentini dirfte von diesem sozialethischen Ideal Sailers
fest iberzeugt gewesen sein. Seine Sozialreformen, auch sein unermiidli-
cher Versuch, selbst die moderne Industrie zu christianisieren, finden
hier ihre theologische Rechtfertigung. Allerdings haben sich die gesell-
schaftlichen Voraussetzungen in der Zwischenzeit grundlegend verdn-
dert. Sailers Sozialethik hat die vorindustrielle Gesellschaft vor Augen,
Florentini die im Entstehen begriffene Industriegesellschaft.

4. P. Theodosius Florentini:
Theologie, Frommigkeit und innere Reform

4.1. Florentinis Badener Handbibliothek

Nach seinen Studien in Sitten wird P. Theodosius Florentini von seinem
Orden nach Solothurn geschickt, wo er ein Jahr als Novizenmeister am-
tet. AnschlieBend, von 1832 bis Januar 1841, ist er in Baden tétig: zundchst
wiederum als Novizenmeister, 1833-1838 als Lektor fiir Theologie und Phi-
losophie und dann als Guardian des Kapuzinerklosters und geistlicher
Leiter des Kapuzinerinnenklosters Marid Kronung.

105 Ebd., 291.
106 Gtiglers Reden an studirende Jiinglinge, 81f.

107 Ebd., 83.

130




Theodosius Florentini und der Geist christlicher Mystik

\Lovsius GueLER  LUCER %
AT 1182 . 28 AUE IUVENIS XX ol A8 )\ ANNORUM 5. SCRIPTURE EXECESEOS
: 1} SUSCEFTUM ITA OBUT, UT EMINENT!

PROFESSOR NUN GUBATUS, MUNUS
SACRORUM ELOQUIORUM INDA ,
IMPERTERRITA DEFENSIONE CLARU,

INCERI SACACITATE, INDEFESSA (§F TSgges g
CATIONE ET VERFPATIS ACNITA
"AC SCRIPTIS EVULGATIS TESTATUM

.

ERIT; QUUD SERMUNE VIVD 2QUE
PECIT, VITA PUNCTUS 2% FRBR: 1827

Abb. 4: Aloys Giigler (ZHB Luzern Sondersammlung)




Theodosius Florentini und der Geist christlicher Mystik

Abb. 5: Franz Geiger (ZHB Luzern Sondersamm- Abb. 6: Joseph Widmer (ZHB Luzern Sonder-
lung) sammlung)

In Solothurn und vor allem in Baden, wo er mehrere Jahre angehende
Kapuzinerpatres in Theologie und Philosophie zu unterrichten hat, setzt
Florentini seine theologischen Studien fort. Uber die Schwerpunkte gibt
uns die Inventarliste seiner Badener Handbibliothek, die eine eigene
Veroffentlichung verdient, recht guten AufschluB8.” Die Biicherliste ver-
zeichnet 190 Titel mit etwa 400 Biichern, Heften und Artikeln."” Die Bi-
bliothek deckt das ganze Gebiet der damaligen Theologie ab. Wir finden
die damals ublichen apologetischen Schriften, Werke zur Exegese und
zur Katechese, zur Kirchengeschichte, zur Pastoral- und Moraltheologie,
ferner mystische und asketische Literatur und Heiligengeschichten.

108 Zwei Kopien der Inventarliste befinden sich in PAL Theodosius-Archiv 4 Aa V. Nr. 16/2 und 16/3.
- Die Liste wurde im Juli 1841 vom Bezirksamt in Baden angefertigt, nachdem das Aargauer
Kantonsgericht Florentini als einen der Aufrithrer des Aargauer Volksaufstandes vom Januar
1841 in Abwesenheit verurteilt und seine Privatsachen beschlagnahmt hatte.

109 Neben seiner privaten Handbibliothek stand Theodosius natiirlich die Bibliothek des Bade-
ner Kapuzinerklosters zur Verfiigung. Uber seine Handbibliothek, die spiter von den Aar-
gauer Behorden als Privatbibliothek bezeichnet wurde, berichtet kurz Gadient, Der Caritas-
apostel (1946), 29.
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Theodosius Florentini, der sich selber auch spiter als Professor (Lektor)
der Theologie bezeichnete'”, steht auf der Hohe des theologischen Wis-
sens seiner Zeit. Die theologischen Diskussionen der DreiBigerjahre sind
ihm vertraut. Er ist sichtlich bemiht, auch in strittigen Fragen sich ein ei-
genes Urteil zu bilden. So hat er die Diskussionen um Kurialismus und
Episkopalismus ebenso verfolgt wie etwa die schon damals umstrittene
Frage nach dem Zélibat fir Priester oder die Auseinandersetzungen um
Sinn und Zweck des Kapuzinerordens.

Wir mussen uns Theodosius Florentini als einen vielseitig interessierten
Kapuziner vorstellen. In Baden hat er sich nicht nur mit Theologie be-
schaftigt. In seiner Bibliothek befanden sich auch Werke zur Padagogik
und Didaktik, zur Geschichte, speziell zur Schweizer Geschichte, sowie
zur Belletristik, die durch lateinische Autoren und romantische Schriftstel-
ler vertreten war. Auch politische Fragen haben ihn interessiert. So finden
sich in seiner Bibliothek Biicher aus dem Kreis des Radikalismus und
Liberalismus: Joseph de Maistre und Karl Ludwig von Haller sind ebenso
vertreten wie Felicité Lamennais und Joseph Gorres.

Die Schriften des Sailerkreises sind in seiner Bibliothek besonders gut
vertreten. In der Inventarliste finden wir vier Werke von Johann Michael
Sailer: 1) die «Briefe aus allen Jahrhunderten der christlichen Zeitrech-
nung»"", in denen Sailer besonders auf mystische Quellen zurickgreift;
2) sein padagogisches Hauptwerk «Uber Erziehung fir Erzieher»'™, mit
dem er im Rickgriff auf J.J. Rousseau und J.H. Pestalozzi eine neue
Richtung der katholischen Padagogik begriindet, die auch fiir Florentini
richtungsweisend wurde'?; 3) die «Neueln] Beitrage zur Bildung des
Geistlichen»""*, zwei Bande zur Pastoraltheologie, die auch einen kurzen
Abrift der Moraltheologie Sailers enthalten; und 4) eine wenig bekannte
Schrift «An Heggelins Freunde. Ein Denkmal des Verblichenen» (Miin-
chen 1803), das nicht in die Gesamtausgabe aufgenommen wurde. Im
Sinn einer «lebendigen Pastoraltheologie» stellt Sailer den Pfarrer Ignaz

110 So in seinem lateinisch verfaBten Brief an den papstlichen Geschaftstrager Mgr. Bovieri vom
8.4.1853. Abgedruckt in Gadient, Der Caritasapostel (1946), 508-512, hier 508.

111 SW10-12.

112 SWe-7.

113 Florentinis Handbtichlein fir Piadagogik und Unterricht zum Gebrauch der Elementar-Schul-
amts-Kandidaten (Ingenbohl 1863, 1880°) folgt in seiner Grundausrichtung der Pddagogik Sai-

lers.

114 SW19-20.
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Valentin Heggelin (1738-1801) als einen guten und vorbildlichen Seelsor-
ger heraus.

Daneben finden wir die Hauptwerke von Aloys Gugler mit Ausnahme
seiner frithen Schrift iiber das Wesen des Christentums, ein Werk von
Joseph Widmer tiber den Theologen Pankratius B. Zimmer, mit dem Sailer
eng befreundet war, fiinf Schriften von Christoph Schmid, der im 19.
Jahrhundert vor allem als Kinderbuchautor bekannt war, je zwei Arbeiten
von dem Aargauer Anton Vock und von Ignaz Heinrich von Wessenberg,
je ein Werk von Friedrich Leopold Graf zu Stolberg, von P. Sigismund Fur-
rer, von Franz Xaver Schmid und von Herendus Haid. Zudem sind in Flo-
rentinis Bibliothek eine Reihe von Autoren vertreten, die Sailer und sei-
nen Schiilern nahe standen. So Joseph Gorres und sein Sohn Guido mit
kirchengeschichtlichen und zeitkritischen Werken. Ferner die sogenann-
te Katholische Tibinger Schule mit Johann Sebastian Drey, Johann Adam
Méohler, Johann Baptist Hirscher und Franz Anton Staudenmaier, von de-
nen besonders Moéhler und Hirscher fiir Florentini wichtig wurden.

Es iberrascht nicht, dal8 in Florentinis Bibliothek auch mystisch-asketi-
sche Literatur zu finden war. lhre Auswahl folgt im wesentlichen der
Sailer-Schule. So verzeichnet die Inventarliste die «Nachfolgung des ar-
men Jesu Christi» und die «Medulla animae» von Johannes Tauler, die
schon Sailer sehr geschétzt hat. Thomas von Kempen ist mit der lateini-
schen Fassung der Nachfolge Christi von Johann Baptist Weigl vertreten
sowie mit einer von Johann Peter Silbert besorgten Auswahl der Schriften
von Thomas von Kempen, den «Auserlesenen Schriften des gottseligen
Thomas von Kempis». Thomas von Kempen scheint fiir Theodosius Flo-
rentini eine dhnliche Bedeutung gehabt zu haben wie fir Sailer. Floren-
tini lieB in seiner Druckerei eine deutsche Fassung der Nachfolge Christi
drucken. Leider wissen wir nicht, welche Ubersetzung er benutzt hat.'”
Zu erwihnen ist auch die kleine Schrift von Lorenzo Scupoli «Der geistli-
che Streit», die bereits Franz von Sales und Sailer sehr geschatzt haben'
und allein zwischen 1825 und 1866 neun Auflagen erreichte.

115 Gadient schreibt: «1858 erfolgte ein Neudruck der <Nachfolge Christi> mit dem Untertitel <Zum
Besten der Anstalt der Briider der christlichen Liebe>». Das «Original» (gemeint ist wohl die
Druckvorlage) soll sich laut Gadient in den Theodosius-Akten befinden. Im Theodosius-Ar-
chiv ist kein Exemplar der in Ortenstein gedruckten «Nachfolge Christi» mehr aufzufinden;
Siehe Gadient, Der Caritasapostel (1946), 352.

116 Weilner, Gottselige Innigkeit, 44. Scupoli wurde damals viel gelesen. Die Augsburger Ausgabe
von 1825 erschien 1866 in 9. Auflage.
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Ferner kannte Florentini, selbst kein Mystiker, aber ein Freund der Mystik,
das damals viel gelesene Buch von Gerhard Tersteegen «Das verborgene
Leben mit Christo in Gott», eine Ubersetzung einer Schrift des Mystikers
Johann von Bernieres Louvigny."” Auch hatte Florentini eines der vielen
Werke von Jeanne-Marie de la Mothe Guyon mit dem Titel «Kleine Schrif-
ten tber das innere Leben», die besonders in pietistischen Kreisen
bekannt war. Den Namen Fénelon sucht man allerdings vergeblich auf
der Inventarliste. Man findet auch keine Schrift von Franz von Sales.
Gleichwohl muf er ihn besonders geschatzt haben. Die «Philothea»
empfiehlt er spater ausdricklich als Hauslektiire."® Zudem ist es nur die
«Philothea», aus der Florentini in seinem «Leben der Heiligen Gottes»
langere Passagen zitiert.""?

Die mystischen Schriften und die Mystik Sailers diirften Florentini auch
deshalb angesprochen haben, weil sie seinem eigenen Frommigkeitside-
al entsprachen. Die mystisch vertiefte Frommigkeit arbeitet V. Gadient in
seiner Schrift iber die Frommigkeit von P. Theodosius sehr schén heraus.
Zur Charakterisierung des «inneren Lebens» von Theodosius Florentini
mogen zwei Ausspriiche von Florentini gentigen: «Mit dem lieben Gott
bin ich Tag und Nacht beschiftigt, in ihm lebe und webe ich.» Und: «Mir
geht es gut, weil es immer gut geht, wie es Gott will.»™

DaB die christliche Mystik fiir Theodosius Florentini alles andere, als ein
Thema vergangener Zeiten war, belegt besonders anschaulich, da3 er
sich auch mit Clemens Brentanos Werk iber Anna Katharina Emmerich
beschaftigt hat. In seiner Schrift «Die bitteren Leiden unseres Herrn Jesu
Christi. Nach den Betrachtungen der gottseligen Anna Katharina Emme-
rich» von 1833, das damals groBes Aufsehen erregte, ist der Sailer- und
Gorresfreund Brentano fest davon lberzeugt, dal die Schwester Anna
Katharina Emmerich aus Diilmen in Westfalen, deren Leben er mehrere
Monate begleitete, eine echte Mystikern ist.

117 Zu Jean de Berniéres siehe Maurice Souriau, Deux mystiques normands au XVII° siécle. M. de
Renty et Jean de Berniéres, Paris 1913.

118 Siehe Theodosius Florentini, Die Verehrung des heiligen Joseph, Ingenbohl 1869, 170.

119 Siehe unten Kap. 5.3. - Die Inventarliste verzeichnet {iberdies ein Erbauungsbuch iiber die hl.
Teresa von Avila, das bislang noch nicht verifiziert werden konnte.

120 Veit Gadient, Bewegende Liebe. Die Frommigkeit im Wirken des Caritasapostels . Theodosius
Florentini, Solothurn 1948, 17 u. 43.
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4.2. Theodosius Florentini und Franziskanische Spiritualitat'’

Als Kapuziner war P. Theodosius natiirlich mit dem Leben und Werk des
hl. Franziskus von Assisi vertraut. In seiner Bibliothek finden sich drei
Werke, die sich mit Franziskus und dem Ordensleben der Kapuziner aus-
einandersetzen. Als erstes ist eine kleine Schrift iiber die Regel der min-
deren Briider zu nennen: «Authentische Erkldrungen der Regel der min-
dern Bruder durch die Herren Papste Nikolaus Ill. und Clemens V;
ubersetzt, mit einer Vorerinnerung, Einleitung und einem kurzen Nachtra-
ge begleitet, von einem Mitgliede desselben Ordens» (Sitten 1833). Die
«Vorerinnerung» weist P. Sigismund Furrer als Autor aus.'™

Anlal der Schrift sind ordensinterne Auseinandersetzungen um das an-
gemessene Verstandnis der seraphischen Regel. Furrer sucht eine «siche-
re Auslegung», so dal’ «Allen geholfen ware».'” In seiner «Vorerinnerung»
stellt Furrer die Maxime auf, dall man einen Text nur durch das ihm zu-
grunde liegende geistige Prinzip sicher und adadquat (<authentisch») ver-
stehen kann. «Die Auslegung eines Textes» mul’ dessen «gemeinsamem
Geist» entsprechen.’

Furrer identifiziert den Geist der seraphischen Regel mit dem «Geist des
Christentums» und dem «Geiste Gottes» bzw. dem Geiste Jesu Christi.
Denn der hl. Franziskus hat im Geiste des Evangeliums gesprochen und
gehandelt. «Der Geist der Regel [kann] kein anderer sein als der Geist des
Evangeliums, der Geist des Lebens und der Tugendtibung kein anderer als
der Geist des Christentums, [...] da der hl. Vater Franziskus von keinem
anderen Geiste belebt war als vom Geiste unseres Herrn Jesu Christi - vom
Geiste Gottes.»' Furrer macht offensichtlich hier keinen wesentlichen
Unterschied zwischen franziskanischer Spiritualitait und dem Geist der
Sailerschule.

121 Einen Uberblick tiber die verschiedenen Aspekte franziskanischer Spiritualitat gibt Anton
Rotzetter, Lexikon christlicher Spiritualitit, Darmstadt 2008, 169f. u. 567ff.

122 Furrer, Authentische Erkldrungen, V1.

123 Ebd. V.

124 Ebd. V. Auf die hermeneutischen Prinzipien, die Furrer leiten, kann hier nicht eingegangen
werden. Er orientiert sich offensichtlich an A. Guigler. Zu dessen Hermeneutik siehe Elmar

Klinger, Aloys Gugler, siehe in meinem Artikel Anm. 35.

125 Ebd.
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Was ist unter dem «Geist des Christentums» und dem «Geiste Gottes»,
die eine authentische Auslegung des Evangeliums erméglichen, zu ver-
stehen? In seiner «Einleitung» nennt Furrer seine «Gesichtspunkt[e] zur
Erklirung der hl. Regel». «1. Das Leben des Menschen ist das Leben in
Gott. [...] 2. Das hohere, iibernatiirliche Leben lebt er nur durch die Liebe
Gottes. [...] 3. Wer also leben will, darf sein Herz nicht an diese [an die
Geschopfe] heften; er mul3 Gott iiber Alles, und darf alles andere nur in
Gott lieben.»" Diese drei Grundsitze sind mit Sailers Mystik ohne weite-
res vereinbar.

Erst die Grundsitze 5 und 6 nennen die Regeln, die fiir das franziskani-
sche Leben charakteristisch sind. «5. Als kriftiges Gegengift gegen Au-
genlust, Fleischeslust und Hoffart des Lebens hat Jesus den dreifachen
Rath gegeben, der freiwilligen Armuth, der ehelosen Keuschheit, in der
Nachfolgung Jesu unter besonderm Gehorsam. 6. Diese drey evangeli-
schen Rithe sind nun das Wesen, die Grundlage aller Tugendschulen,
oder asketischen Stande [...], vorziiglich des Ordens des hl. Franziskus
von Assisi, wie sein Leben, seine Regel und unsere Verfassung es genug-
sam an Tag legen.»"”

Am SchluR seiner Einleitung zitiert Furrer, was «letztlich ein Professor aus
Deutschland [schriebl»: «Der Orden wird sein altes Ansehen und ju-
gendliche Kraft, und seinen wohltitigen Einflul8 gegen den zerstorenden
Andrang der Zeit nur dadurch retten, dali einerseits der Geist des hl. Fran-
ziskus - der Geist der feurigsten Christusliebe und der reinsten Entblds-
sung und Demuth den tédtenden Buchstaben der Ordensregeln durch-
dringend belebt; andererseits der Geist &cht christlicher Wissenschaft-
lichkeit und grindlicher Auffassung des Evangeliums und seiner Ideen in
den stillen Zellen viele aufrichtige Verehrer findet. Die Welt kann die Man-
ner, die sie ihrer Habsucht und Weichlichkeit iberweisen, nicht entbeh-
ren. Damit sie jedoch die Anschuldigung dieser Mdnner hdre, mussen
letztere nicht blos durch das Factum des Wandels, sondern auch durch
das geistreiche, tiefe und treffende Wort ihres Mundes wider sie auftreten
kénnen.»"*®

Furrer erhofft sich die Wiederbelebung des Ordens durch eine Starkung
franziskanischer Spiritualitit und eine grindliche Ausbildung der Kapu-

126 Ebd., VIIf.

127 Ebd. VII1.

128 Ebd. XIf. Das Zitat diirfte aus dem Sailerkreis oder dessen Umfeld stammen.
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ziner. Er schlieBt seine Einleitung mit einem flehenden Aufruf: «O daf8 wir
die wéaren oder wieder zu seyn strebten! Dal3 durch unsern Orden das
Vollkommene des Evangeliums beobachtet wiirde [...]! Da8 wir die wa-
ren, durch die Christus und sein Geist diese Welt tiberweisen will!l Es
hangt von uns ab.»™ Theodosius Florentini wird sich diese Worte sehr
wohl zu Herzen genommen haben.

Das zweite Werk tber Franziskus stammt von Herendus Haid (1784-1873):
«Leben und Regel des heiligen Franziskus von Assis. Aus dem Lateini-
schen ubersetzt von Herendus Haid» (Miinchen 1828). Haid, der auf die
lateinischen Editionen von Wadding, de la Haye und Sedulius
zuriickgreift'™, bemiiht sich um eine sorgféltige Ubersetzung der Franzis-
kus-Biographie des hl. Bonaventura (1212-1274)."' Haid wurde zu seinen
Arbeiten zu Franziskus durch einen Artikel von Joseph Gérres «Der heili-
ge fFranziskus von Assisi als Troubadour» angeregt, den er in seiner Fran-
ziskus-Biographie ausfiihrlich zitiert."*? Gorres stellt Franziskus als gott-
begeisterten Mystiker in den Mittelpunkt, interpretiert ihn aber weniger
von der Kreuzesmystik her (wie Haid/Bonaventura), sondern mehr im Sin-
ne einer poetisch-romantischen Naturmystik, die Furrer und Florentini
fremd ist.™

Das an die Romantik angelehnte Verstandnis von Franziskus, wie wir es
bei Haid antreffen, diirfte dem Bild entsprechen, das zumindest der friihe
Theodosius Florentini der Sittener und Badener Zeit von Franziskus be-
sall. Haid faBt seine Franziskus-Interpretation unter dem in der mysti-

129 Ebd. XII.
130 Herendus Haid, Leben und Regel, Miinchen 1828, XXXf.

131 Herenaus Haid hat kurz darauf ein zweites Franziskus-Buch veroffentlicht: Die Kleinen Werke
des heiligen Franziskus von Assis. Zu dessen Leben und Regel. Zweytes Bandchen. Aus dem
Lateinischen treu tibersetzt [...], Miinchen 1829. - Haid war mehrere Jahre Professor der Exege-
se in 5t. Gallen, von 1818 an Domprediger in Miinchen. Zu Haid siehe Schiel I, 319, und Schiel
11, 590; ferner Rudolf Padberg, Herendus Haid, ein Erneuerer liturgischen Denkens in der ersten
Hélfte des 19. Jahrhunderts, in: Theologie und Glaube 49 (1959), 161-172.

132 Joseph Gorres, Der heilige Franziskus von Assisi ein Troubadour, in: Der Katholik (Eine reli-
givse Zeitschrift zur Belehrung und Warnung), 6 (1826), 14-55; wiederabgedruckt in: Joseph
Gorres. Gesammelte Schriften, Bd. 14, hg. von Heribert Raab, Paderborn u.a. 1987, 193-212.

133 Gorres, der u.a. mit Clemens Brentano eng befreundet war, kniipfte in seiner StraRburger und
Aargauer Exilzeit (1819-1827) enge Kontakte zur Luzerner Sailer-Schule. Er bespricht Geigers
Werke und ist mit Joseph Widmer sogar befreundet. Dagegen machte ihn seine Ablehnung
der Staatskirchenrechtslehre zum Gegner Wessenbergs. Heribert Raab, Einleitung in Joseph
Gorres. Gesammelte Schriften, Bd. 14, XVII, XIX, XLI. Zu Gorres Franziskus-Artikel und seinem
damaligen Mystik-Verstandnis ebd., XXXIVf.

138



Theodosius Florentini und der Geist christlicher Mystik

schen Literatur geldufigen und auch von Bonaventura gerne gebrauchten
Begriff der Gleichférmigkeit (lateinisch: conformitas) zusammen.™

Haid schreibt: «Dieser Heilige hat aber dieses besondere, dal$ er gar in
allem Christus seinem Herrn gleichférmig werden wollte. [...] Dal8 aber so
grolBe Gleichférmigkeit mit Christus an den seraphischen Vater bewun-
dert wird, ist die Ursache diese, weil der Heilige wirklich auf eine ganz
aullerordentliche Weise sich bestrebte, auch im Kleinsten, wie im Grél3-
ten, sich nach Christus zu gestalten, und die Gnade an Franziskus auch
ein eminentes Nachbild Christi, selbst des Gekreuzigten oder Verwunde-
ten, schuff. (Matth. 16, 24: Nachfolge).»"*

Bonaventura (bzw. Haid) versteht Franziskus ganz aus der «Nachfolge»
oder «Nachahmung» (39, 64, 74) Jesu Christi, des Gekreuzigten (53), wozu
die «Umwandlung» des Herzens unabdingbar ist (72, 75, 53). Franziskus,
«ein Mann der Beschauung» ebenso wie «ein Mann der Tétigkeit» (58),
will Christus durch die Unbedingtheit seiner Liebe zum gekreuzigten
Christus (6, 13, 19, 53) und seines Gehorsams (9), durch Demut (6) und
Gebet (6, 25, 59, 63) so sehr als moglich «gleichférmig werden». Die
Nachahmung oder Konformitit des «Dieners Gottes» (10, 27, 29 u.8.) zeigt
sich in der in seiner selbstlosen Hingabe an den Nidchsten (24), in seiner
Armut (24, 28, 42, 47), in seiner Bereitschaft, das Kreuz Christi auf sich zu
nehmen und die Leiden, die ihm geschickt werden, willig zu tragen (51),
in seinen Visionen (60), Wundern (27) und Offenbarungen und insbeson-
dere in seiner Stigmatisierung (73ff.)"*. Kirchenfromm (25, 31, 82) und of-
fenbarungsglaubig (66, 70) macht Franziskus das Evangelium und die gott-
lichen Offenbarungen, die ihm zuteil werden, zum festen Grund seiner
Regel (20, 31, 33). Sieht man von den Wundern und der Stigmatisierung
des hl. Franziskus ab, so laft sich Haids Franziskus-Darstellung ohne
Schwierigkeiten im Sinne der Theologie und Mystik Sailers deuten.

Das dritte Werk ist eine kleine Schrift des Kapuziners Franz Sebastian Am-
mann (1795-1850)."” Ammann setzt sich dullerst kritisch mit dem Kapuzi-

134 Zu den Begriffen «Gleichférmigkeits («sich gleichférmig machen») und Ahnlichkeit siehe
Haid, XIX, XX, 16, 20, 57, 60 und 74.

135 Haid, XVIIf. Die Zitate aus Haid werden im Folgenden direkt im Text belegt.

136 Zu den Stigmata des hl. Franziskus heif8t es bei Bonaventura/Haid: «Das Kreuz Christi, das er
innerlich im Herzen bewahrte, trug er auch duBerlich an seinem Leibe.» (59) Zu Franziskus’
Stigmatisierung siehe Rotzetter, Lexikon christlicher Spiritualitit, 573ff.

137 U!?er Kapuziner-Reformen. Ein Wink fiir geistliche und weltliche Obern, welche eines bessern
Willens sind, Sursee 1835.
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_nerorden, vor allem mit der in seinen Augen vollig unzureichenden gei-
stigen Bildung der Kapuziner auseinander, die «nicht den Forderungen
der Zeit entspreche».”® Uberzeugt von der «Notwendigkeit kl6sterlicher
Reformen» entwirft er ein Bildungsprogramm, das sich vor allem am Wes-
senbergkreis, aber auch an der Luzerner Sailerschule orientiert.™ Im be-
stehenden Bildungssystem der Kapuziner sieht er dagegen «finstere
Ménchs-Theologie» am Werke.' Seine Kritik richtet sich namentlich ge-
gen «das Christus ldsternde Buch «der Konformitét:»."*" Gemeint ist die
Schrift von Bartholomaus von Pisa (t 1401) «De conformitate vitae beati
Francisci ad vitam Domini Jesu» («Von der Gleichférmigkeit des Lebens
des hl. Franziskus mit dem Leben des Herrn Jesu»)."? Dieses Buch war seit
1399 ein offiziell anerkanntes Kompendium des Lebens des hl. Franziskus
und spiter sogar fester Bestandteil der Kapuziner-Ausbildung.'

Das Buch ist damals von verschiedenen Seiten angegriffen worden we-
gen seines liberspannten Franziskus-Bildes, wonach Franziskus als «alter
Christus» selbst Christus iiberragt. Auch Haid ist diese Kritik bekannt.
Eine Absicht seines Werkes besteht darin, das iberkommene Franziskus-
Verstandnis von Bartholomédus von Pisa zurechtzurticken. «Es machen
einige Geschichtsschreiber unserer Tage den Jiingern des heiligen Franzi-
skus den Vorwurf, als wollten sie ihren Vater Christo parallel stellen, ja
sogar tiber Christus ihn erheben. Allein letzteres ist offenbar falsch. Einer
solchen Siinde machten sich weder Celanus, noch die drey Geféihrten,
noch Bonaventura [...] schuldig.»'*

P. Theodosius diirfte die Kritik Ammanns durchaus ernst genommen ha-
ben, vor allem den Vorschlag, die Kapuziner sollten Volksschulen fiihren
und selber unterrichten.'® lhn selbst trifft Ammanns Kritik nicht. Floren-

138 Ebd. 7. Zu Ammanns Kritik des Ordenslebens und der Ordensstudien siehe den Artikel von
Christian Schweizer in dieser Ausgabe.

139 Seine Nihe zur Sailer-Schule scheint er mit einem langeren Zitat aus «Giiglers Reden» unter-
streichen zu wollen. Siehe Ammann, 22f.

140 Ebd. 18.
141 Ebd.
142 Die Identifizierung der von Ammann erwihnten Schrift verdanke ich P. Oktavian Schmucki.

143 Zu Bartholomaus von Pisa und seinem Werk siehe Lexikon fiir ThK Bd. 2, 44, sowie A. Rotzetter,
Lexikon christlicher Spiritualitit, 169 (unter «Franziskanische Mystik»).

144 Haid, XVII.

145 Ammann, Uber Kapuziner-Reformen, 29f.
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tini hatte das Gliick, durch seinen geistigen Mentor Furrer ein anderes
Franziskus-Bild kennenzulernen. Die Orientierung an einem zeitgemalen
Franziskus-Bild und einer ebenso zeitgemélen Theologie gaben Theodo-
sius Florentini ein sicheres geistiges Fundament, das es ihm erlaubte, in
den Irrungen und Wirrungen seiner Zeit seinen Weg zu finden. Ohne
dieses theologische Fundament wire er spater wohl kaum in der Lage
gewesen, sein eigenes «franziskanisches Reformwerk» aufzubauen.

4.3. «Ilnnere Reform» als Antwort auf die Bediirfnisse der Zeit

Die Zeit in Baden war entscheidend fiir den weiteren Weg von P. Theodo-
sius Florentini. Hier legte er, wie P. Honorius Elsener schreibt, «die Keime
seiner spdteren Unternehmungen»'*. Riickblickend beurteilt Theodosius
Florentini die Zeit in Baden dhnlich. 1853 schreibt er in einem Brief an
Mgr. Bovieri: «Gott [ist] mein Zeuge, dal3 ich nicht anders glaube und
fihle als vor Aufthebung der Kléster im Aargau. Im Gegenteil, dals ich das,
was ich schon damals einzufiihren mich bemiihte, auf keine andere Weise
weiter verfolgte, aber sehr wohl nun im Handeln und Tun.»" In Baden
findet Theodosius Florentini in Auseinandersetzung mit den politischen,
kirchlichen und geistigen Stromungen seiner Zeit seine kiinftige Aufgabe
als «Caritasapostel» (Veit Gadient). Hier erhalt seine Theologie ihre be-
sondere praktische Ausrichtung.

Im Aargau, dem wohl modernsten Kanton der damaligen Schweiz, waren
die neuen politischen und weltanschaulichen Tendenzen besonders
deutlich zu spiiren. Theodosius Florentini erlebte sie als kritischer Beob-
achter, als Akteur und als Opfer." Vor allem wird er mit dem radikalen
Liberalismus konfrontiert, der die politischen Anliegen der Aufklarung in
die burgerliche Gesellschaft zu transformieren versuchte."” 1834 be-
schloR der Kanton die «Badener Artikel», wonach die Kirche sich dem
Staat ein- und damit unterordnen sollte:™ Man wollte die staatliche Kir-
chenhoheit massiv ausdehnen und die angestammten Rechte der Kirche

146 Elsener, R.P. Theodosius, 17.
147 Brief vom 8.4.1853 an Msgr. Bovieri, in: Gadient, Der Caritasapostel (1946), 509.

148 In Baden «mufte ich den Kampf aufnehmen mit vielen Schwierigkeiten und einer starken
Opposition.» So Theodosius liber sich selbst; zit. Gadient, Der Caritasapostel (1946), 426.

149 Peter Stadler, Der Kulturkampf in der Schweiz. Eidgenossenschaft und Katholische Kirche im
europdischen Umbkreis 1848-1888, Frauenfeld/Stuttgart 19847, 66 u. 61.

150 Stadler, Der Kulturkampf, 73.
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entsprechend einschranken.” Die Entscheidung der Aargauer Regierung
wurde zum Teil auch von katholischen Geistlichen unterstiitzt. Als Expo-
nenten der liberalen Geistlichen taten sich drei Sailerschiler hervor, die
Wessenberg und der von ihm vertretenen Staatskirchenrechtslehre na-
hestanden: der Aargauer Anton Vock, ein prominenter geistlicher Kir-
chenpolitiker, der St. Galler Christoph Fuchs, der zu den geistlichen Bera-
tern der «Badener Artikel» zahlte, sowie der Schwyzer Alois Fuchs.™”

Ab Mitte der DreiBBigerjahre wurden zudem die Stimmen immer lauter,
die die Aufhebung der Aargauer Kloster und die Einziehung ihrer Giter
forderten. Mit dem Erl6s wollte man u.a. das staatliche Schul- und Armen-
wesen unterstiitzen. Den Klostern warf man vor allem vor, dald sie in der
biirgerlichen Gesellschaft nutzlos, ja schadlich geworden seien und daf3
die Ordensleute ihren geistigen Pflichten nicht geniigend nachkommen
und das Schulwesen vernachldssigen wiirden.'

Die Angriffe gegen die Kirche und die Kléster konnten Theodosius Flo-
rentini nicht gleichgiltig bleiben. Von der Kanzel aus kimpfte er fiir die
Rechte der Kirche und gegen die Aufhebung der Kl6ster, wobei er das
katholische Volk mehrheitlich hinter sich wuBte.”™ Auf seinen Kampf fir

151 Ebd. 72. Siehe auch Kurt Jedin (Hg.), Handbuch der Kirchengeschichte, Bd. VI, 1: Die Kirche
zwischen Revolution und Restauration, 406.

152 Stadler, Der Kulturkampf, 61 .u. 70ff und A. Liitolf 167, 250f. 262ff u. 273ff. Zu Alois Fuchs siehe
Othmar Pfyl, Alois Fuchs 1794-1855. Ein Schwyzer Geistlicher auf dem Weg vom Liberalismus
zum Radikalismus. I. Teil: Studien und Wirken im Heimatkanton (bis 1828), in: Mitteilungen des
Historischen Vereins des Kantons Schwyz 64 (1971). Das radikal-liberale Verstandnis der Kir-
che bringt A. Fuchs 1832 auf den Punkt: Die Kirche sei eine Republik mit einer demokratischen
Verfassung. Nach Liitolf, 251.

153 Siehe dazu etwa die anonym erschienene Schrift «Ansichten eines katholischen Priesters tiber
Priesterbildung, Célibat und Kléster», Burgdorf 1836, vor allem 34ff. Ahnliche Motive finden
sich auch bei Ammann, Uber Kapuziner-Reformen.

154 In diesem Kampf sah er sich sicherlich durch das bekannteste Werk von Joseph Gérres, den
«Athanasius», bestatigt. In dieser Streitschrift, die Theodosius neben zwei weiteren Schriften
von Gorres zum Kélner Kirchenstreit besal, protestiert Gorres gegen die Gefangennahme
des damaligen Erzbischofs von Koln, kritisiert die das gewaltsame Vorgehen Preufens legiti-
mierende Staatsrechtslehre und setzt sich vehement fiir «die ganze und volle Realisierung der
Religionsfreiheit und der [...] biirgerlichen Gleichheit der Confessions ein. (). Gorres, Athana-
sius, Regensburg 1838, 163; zuletzt in: Joseph Gorres, Ausgewahlte Werke in zwei Banden, hg.
Wolfgang Frithwald, Bd. 2, Freiburg/Basel/Wien 1978, 572-719.) Die Parallelen zwischen den
«Kélner Wirren» und dem Aargauer Kirchenstreit missen fur Theodosius, der gewissermaBen
die Rolle eines Schweizer Athanasius iibernahm, uniibersehbar gewesen sein. Das Verhiltnis
von Kirche und Staat definiert Theodosius auch spater wie Gorres im «Athanasius», der sich
gegen die von der modernen Staatsrechtslehre geforderte Trennung von Kirche und Staat
aussprach und stattdessen beide Institutionen als organische Einheit verstand. Siehe Theodo-
sius Florentini, Leben der Heiligen Gottes, Bd. 111, Ingenbohl 1863, 119ff. («Unterricht tiber das
rechte Verhiltnis von Kirche und Staat»).
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die Kirche reagierten seine Gegner wohl vor allem deshalb so heftig, weil
er mit guten Sachkenntnissen aufwarten konnte.” Der weitere Verlauf
der Auseinandersetzung ist bekannt: Das katholische Volk des Aargau
will die geplanten Klosterschliefungen nicht hinnehmen. Es kommt 1841
zu einem bewaffneten Aufstand. Theodosius Florentini, den man auf-
grund seiner jahrelangen Kritik als einen der Aufrithrer vermutet, wird
verhort. Auf Driangen seiner Freunde entzieht er sich durch Flucht dem
GerichtsprozeB, auf dem er in Abwesenheit zu vier Jahren Zuchthaus ver-
urteilt und lebenslianglich des Landes verwiesen wird.”® Seine Flucht
fihrtihnins ElsaB. Von dort kehrt er bereits nach wenigen Monaten in die
Schweiz zurtick, wo er zunichst in Altdorf seine Reformvorhaben fort-
setzt und nach und nach ausweitet.

Denn Theodosius Florentini beliels es in den DreiBBigerjahren nicht bei
einer blofRen Kritik an der Politik des Aargau. Es war ihm bewuf3t, daf die
Kritik an den Kléstern und ihren Schulen nicht unberechtigt war."”” Er will
es besser machen und die Kritiker davon Giberzeugen, dal® «die Frémmig-
keit», wie er wiederholt formulierte, «zu allem nttzlich ist»."® 1838 griun-
det er im Kapuzinerinnenkloster Marida Kronung ein Pensionat fiir
Mddchen, das eine «Pflanzstitte» fiir kiinftige Lehrerinnen werden soll.
Zundchst denkt er an die Errichtung eines Lehrerinnenseminars. Doch
schon bald hat er, iber den urspriinglichen Plan hinausgehend, die Griin-

155 Gadient, Der Caritasapostel (1946), 30. In seiner Bibliothek finden wir mehrere Werke iiber die
Rechtsordnung im Kanton Aargau, liber die Grolratsprotokolle von 1832 und 1834; ferner
zwei Schriften von Anton Vock und ein Werk des Liberalen Ludwig Snell, die die Kirchenpoli-
tik der Liberalen unterstiitzen. Dartiber hinaus besal er zwei Exemplare einer anonym er-
schienenen Schrift mit dem Titel «Die Aufhebung der Kléster und die Einziehung ihrer Gliter
widerstreitet der Gerechtigkeit. Zur Belehrung des Volks von einem christlich gesinnten
Rechtsgelehrten» (Solothurn 1838). Der Autor versucht, die Kritik der Klostergegner zu wider-
legen. Ferner konnte er auf eine Kritik an den Beschliissen der Badener Konferenz von 1834
zurlickgreifen: Joseph Bourqui, Examen critique et historique de la Conférence de Baden, ol
l'on prouve que les X1V articles de cette conférence ne sont pas tirés textuellement, ni en
substance, des divers concordats, Neuchatel 1836. Gute Argumente diirfte Florentini auch bei
Lacordaire gefunden haben. Henri-Dominique Lacordaire fordert fir die geistlichen Orden
im Namen der Gerechtigkeit und der Menschenrechte dasselbe Recht, das der moderne libe-
rale Staat nichtgeistlichen Vereinigungen gewihrt. Vgl.: Die geistlichen Orden und unsere
Zeit; insbesondere lber die Wiederherstellung des Prediger-Ordens in Frankreich. Aus dem
franzdésischen des Abbé Lacordaire, Augsburg 1839, Kap. 1.

156 Siehe dazu auch den Brief von Florentini an Msgr. Bovieri vom 8.04.1853.

157 In seiner Autobiographie schreibt Florentini: «(l)ch war damals gar nicht zufrieden mit den
Leistungen der Kloster, weil fiir die Schule so wenig geschah.»; zit. Gadient, Der Caritasapostel
(1946), 501.

158 Siehe das folgende Zitat. Ferner Kap. 5.3 und den «Unterricht iiber den Nutzen der Frommig-
keit», in Florentini, Leben der Heiligen Gottes, Bd. 11, 547ff.
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dung einer Lehrschwesternkongregation im Auge'”, die seinen Zielen
offensichtlich am besten entsprach. Florentinis Unternehmen erleidet je-
doch 1841 mit der Auflésung der Kloster im Kanton Aargau, die auf die
Niederschlagung des Volksaufstandes folgte, einen herben Riickschlag.
Auch das Pensionat wird geschlossen. Theodosius Florentini ist deshalb
gezwungen, neue Wege fiir die Ausbildung der jungen Frauen, die sich
fur den Lehrberuf entschieden hatten, zu suchen. Dies gelingt auch: 1844
kann das Institut der Lehrschwestern vom heiligen Kreuz in Menzingen
eroffnet werden.

Hinter der Griindung der Lehrschwesternkongregation steht ein Reform-
programm, das sich theologisch an Sailer orientiert. Theodosius Florenti-
ni hat es bereits in den Drei8igerjahren entwickelt. In einem Brief an den
Bischof von Basel aus dem Jahre 1856 gibt er dariiber Auskunft:

«Ich hatte vor dem Jahre 1839 den Plan entworfen, der antichristlichen
Schulbildung durch eine christkatholische Erziehung, der rationalisti-
schen Behandlung der Armen, Verwahrlosten, Verbrecher etc. durch eine
auf den Prinzipien christkatholischen Glaubens und christlicher Liebe be-
ruhende Verpflegung und Leitung mittelst einer religiésen Kongregation,
die dem Landesbediirfnisse entsprechend eingerichtet wére, zu begeg-
nen. Ich wollte die Kongregation so einrichten, dal3 sie dberall hinpasse
[...] und in alle Verhiltnisse eindringen méchte. [...] So sollte durch ihre
Vermittlung mit geistiger und korperlicher Pflege allméhlich christliche
Gesinnung und Gesittung in die Jugend und in die armsten und verwahr-
losesten Hauser verpflanzt werden; man sollte eben durch die heilsame
Umwandlung und zugleich durch 6konomischen Gewinn zur Einsicht
kommen, dal3 regenerative Kraft nur in der katholischen Kirche liege, und
dal} die Frommigkeit zu allem nttzlich sei. Dieser Plan schwebte mir stets
vor Augen bei allem, was ich unternahm; dazu sollte mir alles dienen.»"

Mit der «antichristlichen Schulbildung» hat Theodosius Florentini die
Schule der Liberalen im Auge. Die Liberalen wollten den Religionsunter-
richt nicht abschaffen, aber es sollte ein konfessionsfreier Unterricht
sein.” Dieser Auffassung entsprach das Bild der meisten Liberalen von
Jesus als bloBem Tugendlehrer, das Theodosius Florentini in einer Predigt
ganz im Sinne Sailers kritisiert: «[Dlas wahre, lebendige Christentum» ist

159 Doka, Pater Theodosius Florentini, 34ff.
160 Zitiert bei Elsener, R.P. Theodosius, 36f., und Gadient, Der Caritasapostel (1946), 33.

161 Ludwig Snell, Geist der neuen Volksschule in der Schweiz, St. Gallen 1840.
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der Glaube «an Christus [...] nicht blof3 als Weisen von Nazareth, sondern
als vollkommenen Gottmenschen, und nicht blof8 als Lehrer, sondern als
wahrhaftiger Erl6ser und Heiland des Menschengeschlechtes.»'* Anders
als fur die Liberalen ist fiir Theodosius Florentini der konfessionelle Reli-
gionsunterricht die «Seele der Schule», die alle Unterrichtsfacher durch-
dringen sollte.” DaR er immer fiir die Erhaltung und Férderung der Kon-
fessionsschule eintrat, hat seinen Hauptgrund darin, daB® er nur so die
religiose Erziehung durch die Schule, die den lebendigen Christusglau-
ben vermitteln sollte, gewdhrleistet sah.

Der Ausdruck «rationalistische Behandlung der Armen etc.» verweist auf
Sailers bzw. Furrers Kritik am Rationalismus, der das religiose Gemit nicht
berticksichtige. Deshalb miifSe sich das staatliche Armenwesen auf mate-
rielle und rein humanitare Hilfe beschranken. Die AuffaBung, dal rege-
nerative Kraft nur in der katholischen Kirche liege, entspricht ganz der
Theologie der Luzerner Sailerschule. Die Auffassung, da Frommigkeit zu
allem nitzlich sei, findet man in Bonaventuras Franziskus-Biographie
ebenso wie bei Franz von Sales und bei Sailer."™ Theodosius Florentini hat
sich gerne auf das entsprechende Bibelwort (1. Tim. 4, 8) bezogen.

Hinter dem Ausdruck «heilsame Umwandlung» steht die mit Sailer und
seinen Schiilern geteilte Uberzeugung, daR Erziehung, Moral- und Pasto-
rallehre die Aufgabe haben, das Innerste umzuwandeln. Den reformeri-
schen Aktivitaten von Theodosius Florentini geht es im Prinzip immer um
Regeneration, um die Umwandlung des «inneren Menschen». Entschei-
dend ist die «innere Uberzeugung» und Gesinnung."® Die Reformen
missen deshalb zunachst und vor allem innere Reformen sein. Andern-
falls erhdlt man bestenfalls eine glinzende Schale, deren Kern morsch
bleibt. Theodosius Florentini schreibt: «Eine Reform mufB3 zuerst das Inne-
re umgestalten, dann von innen nach auflen sich entfalten. Wer die Ge-
sellschaft reformieren will, mulS zuerst sich selbst, dann die einzelnen
Glieder reformieren».'®

162 Flrer, Leben und Wirken, 158, Anm. 2.

163 Lothar Samson, Theodosius Florentini und das Kollegium Schwyz. Der Lehrplan eines Kapuzi-
ners als Fundament fiir die Neugriindung des Kollegiums Maria-Hilf, in: HF 34 (2005), 70ff.

164 Haid, 46 u. 51. Zu Franz von Sales und Sailer siehe Kap. 3.2.2.

165 Rede des Hochw. P. Theodosius an der Generalversammlung der schweizerischen Katholiken
in Schwyz, den 23. August 1859, Schwyz, 1859, 3.

166 Theodosius Florentini, Leben der Heiligen Gottes, Bd. 1V, Ingenbohl 1866, 28-30. (Band 1V er-

schien erst 1866, nicht 1864 wie auf dem Titelblatt angegeben!) Zum Begriff der inneren Re-
form seihe Doka, Pater Theodosius Florentini, 59. Vgl. Krauthahn, Pater Theodosius, 25.
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Ganz im Sinne der Morallehre Sailers darf es nicht bei der Umwandlung
des Inneren bleiben, sondern das Innere soll sich duerlich darstellen. In
diesem Sinne duBert sich Theodosius Florentini in seiner Schwyzer Rede
vor dem Pius-Verein. «Das Innere», ruft er seinen Zuhorern zu, «<mul3 sich
eben duBerlich zeigen. Wo eine wahre Gesinnung innerlich vorhanden,
muf sie sich duern wie im Rauch das Feuer.»'" Oder kurz: «Wahre Ge-
sinnung muf3 zur Tat werden.»'® Die wahre Gesinnung ist fiir Theodosius
Florentini «die lebenskriftige, titige katholische Gesinnung». Sie ist
Pflicht und Aufgabe des Katholiken: «[l]ch sage also: Bethétigung jener
Gesinnung, und vor allem Weckung derselben da, wo sie nicht thétig ist.
Das ist ein erstes Bedurfnis in der katholischen Schweiz.»'

Die wahre Gesinnung orientiert sich am gottlichen Gesetz, das Theodo-
sius Florentini in den Mittelpunkt seiner Solothurner Rede von 1862 stellt.
Er bezeichnet dort das Gesetz als «das ewige, positive Gesetz, als ewige,
positive Wahrheit». Denn dieses «notwendige, positive Gesetz hat uns
Cott, geschrieben aus seiner Hand, gegeben [...], vervollkommnet und
vollendet durch [...] Jesus Christus»." Der «lebendige Gott» hat es «in
unser Herz gelegt». «Durch diejenigen, die er zu seinen Nachfolgern ein-
gesetzt hat, [wird es] unverdndert verktindet»."" Dieses Gesetz fordert:
«[Lliebet nicht bloB dulSerlich und mit Worten, sondern innerlich und von
Herzen, wie Christus der Herr.»"

Fur das im gottlichen Gesetz enthaltene Gebot der Nachstenliebe hat
Theodosius Florentini bekanntlich eine besondere Formulierung gefun-
den. Sein Grundsatz lautet: « Was Bedlirfnis der Zeit ist, ist Gottes Wille»."”

167 Rede des Hochw. P. Theodosius an der Generalversammlung der schweizerischen Katholiken,
6.

168 Ebd. 12.

169 Ebd., 3. DaB das Innere das AuBere beleben und sich in ihm darstellen soll, ist ein durchgén-
giges Motiv besonders in «Giiglers Reden». «Glaube, der im Innersten mit Christus einiget,
Liebe, die allem sich mitteilen méchte [...], die nach aufSen wirkt und den Lebenskreis ausftillt,
ist das Christenthum im Christen.» (ebd. 14)

170 Ehrenpredigt, gehalten am Pius-Vereinsfest in der bischéflichen Domkirche zu Solothurn, den
20. August 1862, von R.P. Theodos. Stenographisch nachgeschrieben und durch Beschluf3 des
Piusvereins zum Druck beférdert, Solothurn 1862. Abgedruckt in Gadient, Der Caritasaposte!
(1946), 364-374, hier 368.

171 Ebd., 369f.

172 Ebd., 373.

173 Aus Florentinis Autobiographie, zit. Gadient, Der Caritasapostel (1946), 502.
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Nicht die Formulierung, aber dem Inhalt nach findet sich diese Maxime
bereits bei Sailer. In seiner Padagogik heiit es: «Dein innerstes Auge, o
Mensch! so lehrte Christus, sei stets gerichtet zu Gott und Gottes Reich,
indes deine Hand den Willen Gottes auf Erden vollbringt. Mensch, sei
Engel im Menschengewande! Als Engel, wende deinen Blick nie von dem
Angesichte meines Vaters im Himmel; als Mensch opfere dich fiir die
Menschen, deine Briider, wie ich mich opfere. Nie hemme dich der Blick
auf das Gottliche im Blicke der Liebe auf die leidende Menschheit, die
deine Hilfe aufruft! Nie hemme dich aber auch der Blick auf die leidende
Menschheit im Blicke auf das Géttliche, dali allgegenwartig, dir nie ferne
sein kann! Wo du stehst, da ist Gott! Wo du stehst, da ist heilige Stétte!
Sieh im Menschen - Gott, ehre im Menschen, den du liebst, Gott, der dich
und ihn wunderbar aneinander kntipfte.»'

Florentinis Grundsatz ist bis heute im Selbstverstandnis der beiden von
ihm gegriindeten Schwesternkongregationen verankert. Der Geist der
Institute kommt besonders eindringlich in den von ihm stammenden
Konstitutionen des Instituts der Menzinger Schwestern von 1852 zum
Ausdruck. Im ersten Absatz der Konstitutionen aufert sich Florentini
iiber die Spiritualitdt der Schwestern im Sinne Sailers, dessen Mystik und
Morallehre er bei Franziskus wiederfindet. «Der Geist des Institutes ist
vorerst der Geist des Evangeliums selbst, wie er den heiligen Vater Franzis-
kus belebt hat. Es soll sich demgemal jede Schwester vor allem angele-
gen sein lassen, die Welt zu verachten, sich selbst zu verleugnen, das
Kreuz Jesu Christi als ihren Anteil zu erwihlen [...], daftiir ein mit Jesus
Christus in Gott verborgenes Leben zu fiihren, sich immer mehr zu heili-
gen. Zu dem Ende sollen sie sich bestreben, jede Gelegenheit der Demut
zu bentitzen, ihre Fehler gerne bekennen [...], jederzeit in der Absicht
handeln, [Gottes] Ehre zu férdern, tiberzeugt, dall Gott um so freigebiger
gegen sie sein werde, je freigebiger sie sich ihm zum Opfer bringen.»" -
Die Formulierung «ein mit Jesus Christus in Gott verborgenes Leben fiih-
ren» erinnert an den Titel des Buches von Gerhard Tersteegen, das Theo-
dosius Florentini in seiner Bibliothek hatte. Er geht zuriick auf ein Zitat
von Paulus’ Kol. 3, 3.

Ahnlich duRert sich Theodosius Florentini in einem Brief, mit dem er
Neujahr 1852 die Gratulation der Novizinnen beantwortet. Er schreibt:

174 SW6, 23.
175 Constitutionen des Institutes der Lehrschwestern, 3. Dazu Gadient, Der Caritasapostel (1946),

79. - Gadient glaubt aus den Worten Florentinis dessen Forderung ableiten zu kénnen:
«Schwestern muf3 ich haben, die das Kreuz tragen kénnen.»; Gadient, Bewegende Liebe, 38.
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«Eure Liebe werdet lhr am besten dadurch beweisen, daf3 Ihr Euch be-
mtiht, wahre Schwestern zu sein [...]. Das werdet lhr sein, wenn 1. Alles
wollet und Nichts: Alles, was Gott will, und nichts was er nicht will [...]
Alles fur Gott und die Mitmenschen, Nichts fir Euch selbst. Darin liegt das
Wesen aller Tugend, das Streben des eigenen Ichs, das Leben in Gott, die
Gleichformigkeit mit Jesus, die Quelle des Friedens [...] - Wenn Ihr 2. Je-
sus den Gekreuzigten innig, tiber Alles, in Allem liebet, Alles und alle in
ihm betrachtet, durch Alles Euch zu ihm erhebt, aus Liebe ihm gleichfér-
mig zu werden suchet, besonders im Leiden, Dulden, Ergebensein. Die
Liebe macht Alles méglich und leicht.»'®

5. Das Opus «Leben der Heiligen Gottes»
5.1. Theodosius Florentini als religioser Schriftsteller

Seine vielfdltigen Aktivitiaten, die alle letztlich auf einen vertieften Glau-
ben und eine lebendige Kirchlichkeit zielen, glaubt Theodosius Florentini
durch seine schriftstellerische Tatigkeit, nachhaltig unterstiitzen zu kon-
nen. Theodosius Florentini war sich tiber die Macht des geschriebenen
Wortes sehr im Klaren. «Das Lesen tibt einen grofSen Einflul8 auf den Men-
schen, sein Denken, Fiihlen, Wollen und Handeln aus [...]. Dieser Einflul3
geht tiefer und ist nachhaltiger als der der Konversation oder des miindli-
chen Unterrichts». Deshalb «soll [man] gute, religiése, sittliche Wahrheit
und Tugend férdernde religiése Schriften lesen, um sich immer mehr zu
bilden und zu befestigen in dem, was wahr, gut und recht ist.»"”

Wahrend seines Aufenthaltes in Altdorf (1841-1845) wird Theodosius Flo-
rentini erstmals als religioser Volksschriftsteller titig. Die bedeutendste
Veroffentlichung aus der Altdorfer Zeit ist der «Goffiné». Dabei handelt
es sich um ein katholisches «Unterrichts- und Erbauungsbuch», das von
dem Pramonstratenserpater Leonhard Goffiné (+ 1719) stammte und von

176 Zit. Gadient, Der Caritasapostel (1946), 117. Gadient interpretiert die Worte Florentinis im Sin-
ne eines «aszetischen Heroismus» (ebd. 118), was zumindest miRverstandlich ist. (Siehe Kap.
5.4.). Aus dem Neujahrsbrief von Theodosius zitiert noch 1965 die damalige Generaloberin
von Menzingen in ihrem Brief anldBlich des 100. Todestages von P. Theodosius.

177 Florentini, Leben der Heiligen Gottes (1861/1864), Bd. 3, 208-211 (Uber das Lesen. Legenden
oder Romane?).
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P. Theodosius Florentini vollig neu tiberarbeitet wurde.” Die von Theo-
dosius Florentini Giberarbeitete Fassung, die erstmals 1843 erschien, war
auBerordentlich erfolgreich. Der Goffiné erreichte eine Auflage von mehr
als einer halben Million Exemplaren und breitete sich tiber den ganzen
deutschen Sprachraum hinaus bis nach Amerika aus."”

In seinen letzten sechs Jahren arbeitete Theodosius Florentini an seinem
bedeutendsten Werk, dem «Leben der Heiligen Gottes». Das Werk um-
fallt vier Bande mit etwa 3000 Seiten, die in der von Theodosius Florentini
gegriindeten Ingenbohler Druckerei hergestellt wurden. Eine zweite Auf-
lage kam 1877 auf den Markt, 1893 eine gekiirzte einbdndige Ausgabe.'™
In seinem Werk verkniipft Theodosius Florentini Heiligengeschichten
und Unterrichte. Zu jedem Tag wird eine Heiligengeschichte erzdhlt, an
die sich ein Unterricht anschlie3t.””" Wahrend den Heiligenlegenden ein
dlteres Werk zugrunde liegt'®, stammen die Unterrichte aus der Feder
von Florentini. Zu den Unterrichten der letzten beiden Monate hat er al-
lerdings nur noch Vorarbeiten liefern kénnen. Sein plotzlicher Tod ver-
hinderte ihre Ausarbeitung, die P. Honorius Elsener und P. Viktor Brunner
ubernahmen.

178 Der vollstandige Titel lautet: R.P. Goffine, Ord. Praem. Christkatholisches Unterrichts- und Er-
bauungsbuch, enthaltend eine kurze Auslegung aller sonn- und festtiglichen Episteln und
Evangelien, die daraus gezogenen Glauben- und Sittenlehren, und die Erkldrung der wichtig-
sten Kirchengebriuche etc. Neue, durchwegs verbesserte, mit vielen neuen Unterrichten ver-
mehrte, die Episteln und Evangelien nach der dem rémischen Stuhle approbierten Uberset-
zung der heiligen Schrift von Dr. Allioli enthaltende, mit der Leidensgeschichte Jesu, einem
Unterrichte von der heil. Messe, sowie mit kurzen Erkldrungen der Episteln und Evangelien fir
die Fastenzeit etc. versehene Ausgabe, bearbeitet von P. Theodosius Florentini, Mitglied des
Kapuzinerordens in der Schweiz. - Dr. Allioli ist der Sailer-Schiiler Joseph Franz von Allioli
(1793-1873), der auf Anregung Sailers eine «Ubersetzung der Heiligen Schrift des Alten und
Neuen Testaments» anfertigte (Nirnberg 1830-1836), die bis ins 20. Jahrhundert hinein zahl-
reiche Auflagen erreichte.

179 So erschien die 15. Auflage von 1857 in Einsiedeln und New York und die 21. erweiterte Aufla-
ge von 1865 in Einsiedeln, New York u. Cincinnati. 1925 kam die 109. Auflage auf den Markt. Zu
den Auflagen des theodosianischen «Goffiné» siehe Sulpice Crettaz, Bibliographie der Werke
des P. Theodosius Florentini OFMCap, in: HF 5 (1945-1951), 138-144.

180 Zu den Auflagen «Leben der Heiligen Gottes» siehe: HF 5 (1945-1951), 152-153. Kleine Heiligen-
Legende. Auszug aus P. Theodosius Florentini’ «Leben der Heiligen», im Auftrage des katholi-
schen Vereins zur Verbreitung guter Biicher in der Schweiz, bearbeitet von Casimir Stemlin,
Ingenbohl 1893, 19022,

181 Die Unterrichte wurden spiter von P. Rufin Steimer als ein eigenes Werk herausgegeben:
Rufin Steimer, Erziehung und Selbsterziehung von Theodosius Florentini, aus seinen Schriften
zusammengestellt, Luzern 1911.

182 Gadient, Der Caritasapostel (1946), 350.
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Das «Leben der Heiligen Gottes» kann man wie die anderen Schriften von
Theodosius Florentini zur katholischen Erbauungsliteratur zahlen. So
dulert Theodosius Florentini den Wunsch, das Werk moge «zu einem
katholischen Familienschatz» werden, das die Glieder der Familien nach
vorliegenden Mustern zu Heiligen bilde."® Das Werk nimmt literarisch
insofern eine Sonderstellung ein, als es zugleich als Katechismus fiir den
katechetischen Unterricht geplant war. Es sollte die gesamte Glaubens-,
Sitten- und Heilmittellehre der Kirche darstellen. Fiir den vierten Band
war ein Sachregister vorgesehen, das die Benutzung der Unterrichte fir
den Unterricht erleichtern sollte.

Zur Konzeption «Leben der Heiligen» schreibt Theodosius Florentini im
Vorwort der ersten Auflage: «[D]iese Herausgabe [beabsichtigt] die ganze
Glaubens-, Sitten- und Heilsmittellehre im Leben der Heiligen anschau-
lich darzustellen. Ihr Denken, Wollen und Thun war der lebendige Aus-
druck des Evangeliums, die Frucht des in der Kirche waltenden
gottlichen Geistes. Es ist kein Gegenstand des Glaubens, kein Gebot des
Lebens, kein Mittel des Heiles, keine Tugend und kein gutes Werk, die
nicht in ihrem Leben [...] zum Vorscheine kommen. Daran nun wird die
gesammte Glaubens-, Sitten- und Heilsmittellehre angeknUpft; jeden Tag
wird irgend eine spezielle Wahrheit behandelt werden, um am Beispiele
des Heiligen den Glauben zu festigen, zu heiligem Leben zu entflammen.
Am Schluf3 folgt der Katechismus im Zusammenhange mit der nétigen
Riickweisung auf die beztiglichen Stellen, wodurch die Einheit der im Bu-
che zerstreuten Unterrichte hergestellt, die Ubersicht erleichtert und Stoff
zum katechetischen Unterrichte geboten wird.»™ - Das von Theodosius
Florentini vorgesehene Sachregister wurde spdter leider nicht angefer-
tigt, was das «Leben der Heiligen Gottes» wohl ein Stiick weit um seine
mogliche Wirkung gebracht hat.

Entsprechend der urspriinglichen Konzeption «Leben der Heiligen» sind
die Unterrichte theologisch anspruchsvoller formuliert als entsprechen-
de Artikel der reinen Erbauungsliteratur, anspruchsvoller auch als die von
Theodosius Florentini fir den Goffiné geschriebenen Unterrichte. In den
Unterrichten in «Leben der Heiligen Gottes» haben wir das theologische
Vermdachtnis von P. Theodosius Florentini vor uns. Seiner klaren und an-
schaulichen Sprache gelingt es, sein griindliches theologisches Wissen
mit den Lebenserfahrungen der Menschen zu verflechten. Die folgende

183 Vorwort zum 1. Band der ersten Auflage von Florentini, Leben der Heiligen Gottes (1861/1864),
VI

184 Ebd.

150



Theodosius Florentini und der Geist christlicher Mystik

Darstellung beschrankt sich auf grundlegende Unterrichte zur Glaubens-
und Sittenlehre. Die mystisch-asketische Frommigkeitshaltung, die hier
zur Sprache kommt, diirfen wir wohl auch als persénliches Bekenntnis
von Theodosius Florentini lesen.

5.2. Die Heiligen als Vorbilder

In «Leben der Heiligen Gottes».versteht Florentini die Heiligen als Vorbil-
der und Muster des Glaubens. Die Heiligen machen durch ihr Leben das
Evangelium anschaulich und dessen Lehre, die Nachfolge Christi, deut-
lich. Mit diesem Verstandnis der Heiligen schlie3t Theodosius Florentini
ganz an P. Sigismund Furrer an.

Sigismund Furreristder Uberzeugung, daB die Heiligen «das verwirklichte
Evangelium, der Abdruck, die Frucht desselben [sind]: Nachbilder der
Heiligkeit und Vorbilder der zu Heiligenden. Sie zeigen uns die Méglich-
keit in der erhabenen, seligen Wirklichkeit; sie bezeugen uns, dalS es
leichter sei, Gott zu dienen, als der Welt; dal3 das Joch Christi sil3 seye und
seine Biirde leicht [...]; dal3 man von der Liebe Gottes gewaltig angetrie-
ben werde; [...] daB8 man [...] nach kurzem Kampf zum ewigen Frieden,
nach kurzer Trauer zur ewigen Freude tibergehen werde; dals man schon
hier[...] selige Wonne und siifSen Vorgeschmack hat kiinftiger Seligkeit in
der inneren Ruhe [...]; im Innern Frieden mit Gott, sich selbst und allen
Menschen [...]. Das Gute, das Gottliche mufs hochgeschétzt und geliebt
werden, wo es immer ist. Darin liegt der Grund der Verehrung der Heili-
gen. Die Heiligen sind heilig geworden durch die Gleichférmigkeit ihres
Willens mit dem géttlichen; und diese Einheit des Willens ist nun ihr ewi-
ger Lohn. [...] Auch wir werden nur heilig werden durch die Gleichférmi-
gkeit unseres Willens mit dem géttlichen. Schon dadurch missen wir
auch wollen, was die Heiligen wollen.»'®

Das Werk «Leben der Heiligen Gottes» enthdlt einen «Unterricht dber die
not-wendige Anstrengung, um heilig zu werden». Sieht man von der
starken Betonung der Askese ab, so liest sich der Grundgedanke dieses
Unterrichts wie eine Paraphrase zu Furrer.

Die Heiligen, so Theodosius Florentini, «wollten heilig werden. Das Eine
Ziel vor Augen, verleugneten sie sich selbst, d.h. alle jene Neigungen, Be-
gierlichkeiten und Leidenschaften, welche von der vollkommenen Verei-
nigung mit Gott abhalten, sie bekampften daher unabléssig Selbstsucht,

185 Furrer, Des hl. Franz von Sales Brief, 99f.
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Hochmut, Ehrgeiz, Zorn usw. Sodann strebten sie, den Kérper mit seinen
Geliisten im Zaum zu halten und dem Geiste zu unterwerfen. - Das Ziel,
das die Heiligen zu erreichen suchten, ist das allen Menschen vorge-
steckte. Gott will, dal$ alle Menschen heilig werden, wie er ist. Will der
Mensch in Wahrheit auf Gottiahnlichkeit, auf Erlstsein Anspruch machen,
so mul8 er heilig werden, wie Gott heilig ist. Fir alle ist das Wesen der
Heiligkeit das Gleiche - Ahnlichwerden des innern und dulern Menschen
mit Gott. Wer demnach heilig werden will, muls den Heiligen gleich ver-
leugnen die Selbstsucht - tiberhaupt alles, was zur Hoffart des Lebens
gehdrt. Er mul3 sodann den Heiligen gleich, dem Gebete, Fasten und der
Austibung anderer guter Werke sich unverdrossen hingeben, und die Lei-
den der Zeit, wie Christus, in Geduld ertragen. Allen ohne Ausnahme ist
gesagt: «Wer mir nachfolgen will, verlasse sich selbst und nehme sein
Kreuz auf sich taglich.»'®

Das Verstandnis der Heiligen, wie wir es bei Furrer und Florentini finden,
geht wohl auf Sailers Schrift «Ecclesiae Catholicae de cultu Sanctorum
Doctrina» (Minchen 1797) zuriick. Dieses Werk wurde spéater von dem
Miinsteraner Pastoraltheologen J.H. Brokmann tibersetzt: «Die Lehre der
katholischen Kirche von der Verehrung der Heiligen, entwickelt und dar-
gestellt von J.M. Sailer» (Miinster 1819). Sailer stellt in seinem Buch™
zundchst die offizielle Lehre der katholischen Kirche tber die Verehrung
und Anrufung der Heiligen dar, wie sie das Konzil von Trient festgelegt
hat. Im zweiten Teil der Schrift versucht er zu «beweisen», dal die katho-
lische Lehre wahr sei."® Diesem Nachweis liegt Sailers mystisches Ver-
standnis christlicher Frommigkeit zugrunde.

Der «Beweis» lduft darauf hinaus, dal wahre Anbetung in der Nachah-
mung bzw. Vereinigung bestehe. Es komme, so Sailer, am meisten darauf
an, «dals wir Den nachahmen, den wir anbeten». " Da wir in den Heiligen
recht verstanden Gott verehren' und da die hochste Form der Verehrung
die Nachahmung bzw. Vereinigung ist, besteht der Kern der Verehrung
der Heiligen in der Nachfolge bzw. Vereinigung. «Wie kénnten wir mit
ganzem Herzen bei der Seligkeit der Heiligen verweilen, ohne vom

186 Florentini, Leben der Heiligen Gottes (1861/1864), Bd. 3, 524ff. (Text gekdirzt)
187 Wieder abgedruckt in SW 9.

188 Ebd. 231.

189 Ebd. 339.

190 Ebd. 336.
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glithendsten Verlangen angeregt zu werden, an der ndmlichen Vereini-
gung mit Gott, am ndmlichen Bunde mit Christus Theil zu nehmen, be-
sonders da wir erkennen, dal3 wir von demselben Gott zum gleichen Zie-
le erschaffen wurden?»'

5.3. Mystische Werkfrommigkeit

Wie Sailer kniipft Florentini mit seiner Sittenlehre an die Glaubenslehre
an. lhre Grundlage ist die «positive gottliche Offenbarung»'” - die heilige
Schrift und die Tradition, die auf die Apostel zurtickgeht und in der Kirche
fortlebt. Beide Quellen des Glaubens sind «Mitteilungen» Gottes. In
der «heiligen Geschichte» werden «Tatsachen», nicht Mythen erzdhlt."
Allein die «positive Offenbarung», die das «positive Christenthum»'* be-
griindet, zeigt uns «Gott und seinen Willen, das Wesen und die Bestim-
mung des Menschen und den Weg zur Erlangung derselben» sowie «die
Aufgabe und Geschichte der Menschheit»."%

Der Wille Gottes und die Bestimmung des Menschen sind Gegenstand
der gottlichen Heilsgeschichte. Gott hat den Menschen als sein Ebenbild
geschaffen. Der Mensch hat sich jedoch mit Gott «entzweit» (Sailer).
Durch Jesus Christus ist die Entzweiung tiberwunden worden. Das Lie-
besgeschenk der Erlésung macht die Wiedervereinigung mit Gott mo-
glich, sofern der Mensch das Gnadengeschenk annimmt."” Darin, so

191 Ebd. 343. Vgl. auch Sailers Hinweis in seinem Buch «Neue Beitriage zur Bildung des Geistli-
chen». Sailer versteht dort das Leben der Heiligen als «Nachbild des Lebens Christi». Die
«Geschichte Christi» deutet er als «Sinnbild»: «A) dal8 die Menschheit mit Gott Eines werden
kénnen; B) dal die Menschheit mit Gott Eines werden solle; C) daB sie nur durch Aufopferun-
gen mit Gott Eines werden kénne.» (SW19, 82)

192 Florentini, Leben der Heiligen Gottes (1861/1864), Bd. 1, 132f. (Uber die Notwendigkeit der
positiven Offenbarung).

193 Florentini, Leben der Heiligen Gottes (1861/1864), Bd. 3, 177 (Uber Absichten und Mittel). Vgl.
Furrer Kap. 2.2.

194 Vgl. Florentini, Leben der Heiligen Gottes (1861/1864), Bd. 3, 119f. (Uber Erscheinungen und
Trdume). Zu Florentinis Geschichtsbegriff: Leben der Heiligen Gottes IV, 158 (Uber Geschich-
te). Zum Begriff der «heiligen Geschichte» bei Sailer SW 19, 80ff.

195 Florentini, Leben der Heiligen Gottes (1861/1864), Bd. 2, 196 (Uber den wahren und falschen
Kommunismus).

196 Florentini, Leben der Heiligen Gottes (1861/1864), Bd. 1, 418 (Uber die Pflicht, den wahren
Glauben zu verkiinden) u. 132. Wie bei Sailer [dBt sich der positive Offenbarungsglaube nicht
auf Vernunftwahrheiten zuriickfiihren. So der «Unterricht iiber die Geheimnisse der Religion»
(Bd. 3, 490ff.).

197 Vgl. Sailer uiber die «Grundlehren des Christentums» in SW 19, 26f.
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Theodosius Florentini, «liegt das Wesen des Christenthums, dal3 er [Chri-
stus] das wieder restaurierte, was die Stinde verdorben hatte. Die Sinde
war eine Vergétterung der Natur, bestand darin, daf [...] das Geschopf
dem Schépfer und seinem Willen vorgezogen wurde. Jesus Christus hat
dies widernattirliche Verhiltnis gebrochen, das urspriingliche [also die
Einheit mit Gott,] wieder hergestellt.» '

Im Mittelpunkt des Heilsgeschehens steht Christus. «Gott in Christus -
das Heil der Menschheit» heil’t es bei Sailer."” Auch fur Theodosius Flo-
rentini ist «Jesus Christus das Fundament und der Eckstein des christli-
chen Tugendgebiudes» ** Christus, der sich aus Liebe zu dem Menschen
dem Willen des Vaters unterworfen und den Opfertod am Kreuz auf sich
genommen hat, ist Vorbild und Muster fiir alle, die mit Gott wiederverei-
nigt werden wollen. Der Christ, der seiner Bestimmung gerecht werden
will, muB sagen kénnen: «/ch lebe nicht mehr, sondern Christus lebt in
mir.»*" (Gal. 2, 20)

In dem Unterricht «Uber das Kreuz als des Christen Buch», der Christus
mit Bonaventura vom Kreuz her begreift,*” heifst es: «Das Kruzifix verge-
genwidrtigt das ganze Erlosungswerk, die Lehre von der Rechtfertigung,
von der Notwendigkeit und Wirksamkeit der Gnade, von der Kirche und
ihren Heilsanstalten. [...] Was anderes wire im Stande, diese Liebe, die
GroRe der Gnade in so eindringlicher Weise vor Augen zu legen |[...] als
das Kruzifix? [...] Das Kruzifix ist der Spiegel der Vollkommenbheit fir die
Erlosten; dem Gekreuzigten sollen sie gleichen! [...] Es ist also das Kruzifix
wahrhaftig ein Buch [...], welches in der anschaulichsten Weise klar, le-
bendig und eindringlich alle Wohltaten und Geheimnisse des Glaubens;
alles, was Gott dem Menschen ist und bietet; Alles, was der Mensch sein
sollte und nicht ist; Alles, was er wieder werden kann und soll [...] vor
Augen halt.»*®

198 Florentini, Leben der Heiligen Gottes (1861/1864), Bd. 3, 128 (Uber die erste Seligkeit: «Selig
sind die Armen im Geiste.»), vgl. auch Bd. 1, 278 (Von der immerwéhrenden Vereinigung mit
Gott).

199 Etwa SW19, 72.

200 Florentini, Leben der Heiligen Gottes (1861/1864), Bd. 3, 177.

201 Florentini, Leben der Heiligen Gottes (1861/1864), Bd. 1, 279.

202 Siehe Haids Franziskus-Biographie in Kap. 4.2.

203 Florentini, Leben der Heiligen Gottes (1861/1864), Bd. 3, 443f. Der «Unterricht iiber das Kreuz
als des Christen Buch» erinnert an franziskanische Kreuzestheologie. Theodosius verweist

ausdriicklich auf Bonaventura (445). Zur Kreuzestheologie Rotzetter, Lexikon christlicher Spi-
ritualitit, 345.
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Die durch den gekreuzigten Christus moglich gewordene Wiedervereini-
gung mit Gott entspricht der Bestimmung des Menschen. Der Mensch
hat «nur insofern geistiges Leben, wahre Erkenntnis, reine Liebe; sein
Denken, Wollen, Fiihlen, Handeln, ist nur insofern gut, als es aus Gott
stammt, in Gott geschieht, und wie der Mensch sich von Gott entfernt,
erstirbt auch das gottliche Leben und Wirken.» «Es ist demnach der stete
Verkehr mit Gott dem Menschen als solchem wesentlich wie sein Leben.
Ohne Gott kann der Mensch nicht sein. <In ihm leben, schweben und sind
wiro»** (Apg. 17, 28) «Wir mtissen uns unser Verhdltnis zu Gott recht le-
bendig vor Augen stellen. Wir stammen von ihm, wir tragen sein Ebenbild
in uns, wir leben durch ihn [...]. Das ganze Leben ist eine Riickkehr zu
Gott, von dem man ausgegangen. Wenn wir uns dessen klar bewufSt sind,
so ist eine bestdndige Vereinigung mit Gott nicht nur nicht unméglich, sie
ist Lebensaufgabe und Bed(irfnis.»*"

Die Vereinigung mit Gott beschreibt Theodosius Florentini in der Spra-
che der Mystik als «Gleichférmigkeit des Menschen mit Gotts. Gleichfor-
migkeit mit Gott ist Heiligkeit. «Gott ist der unendlich Heilige, wer ihm
gleichférmig, ahnlich ist, ist demnach ebenfalls heilig, und zwar in dem
Malse, als er ihm adhnlich ist. Um also heilig zu werden, mufs der Mensch
streben, in allen Dingen maglichst Gott gleichférmig zu werden [...]. Um
heilig zu werden, braucht’s also nichts anders, als Gott und seinen Willen
recht zu erkennen, in allen Lagen und Verhdltnissen aus Liebe zu ihm sich
demselben zu unterwerfen, ihn gewissenhaft zu erfiillen.»* Gleichfor-
migkeit definiert geradezu «das Wesen des Christenthums». Denn, fragt
Theodosius Florentini, «<was soll der Mensch anderes tun als in Gott ein- -
gehen, seinen Willen nach dem géttlichen richten und in Allem ihm
gleichférmig werden?»*”

Wer sich um Gleichférmigkeit mit Gott bemiiht, fiihrt ein «inneres Le-
ben», wie Theodosius Florentini mit Sailer schreibt.*® Alle Menschen soll-
ten sich um ein moglichst vollkommenes, inneres Leben bemiihen. Denn
«das Gesammeltsein in Gott, die Vereinigung mit Gott, der geistige Um-

204 Florentini, Leben der Heiligen Gottes (1861/1864), Bd. 1, 278.

205 Ebd. 279.

206 Florentini, Leben der Heiligen Gottes (1861/1864), Bd. 1, 408 (Uber die Weise, heilig zu werden,
ohne auBBergewdhnliche Werke zu verrichten).

207 Florentini, Leben der Heiligen Gottes (1861/1864), Bd. 3, 361 (Uber die Wahl zwischen Welt- und
Klosterleben).

208 Florentini, Leben der Heiligen Gottes (1861/1864), Bd. 1, 518 (Vom inneren Leben).
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gang und Verkehr der Seele mit Gott ist jedem Menschen notwendig. Wo
dieses fehlt, fehlt das Wesen, der Kern, der Saft, die Seele; es bleibt nur
mehr ein toter Korper [...], eine leere Schale.» «Ohne dasselbe [,das inne-
re Leben,] ntitzt Alles nichts, denn es sind tote Werke, wahrend Alles, was
aus ihm hervorgeht, gut [...] ist». * Das innere Leben ist wesentlich ein
Leben des Gebets. «Der Christ», schreibt Theodosius Florentini, «der
nicht betet, hat aufgehort in Wahrheit ein Christ zu sein.»*° Das Gebet
begreift Theodosius Florentini ahnlich wie Sailer von der Innigkeit her als
Gebet des Herzens. Beim Herzensgebet beten nicht (nur) die Lippen,
vielmehr sind der Geist, das Herz, alle Kréfte «in Gott versenkt». «Die In-
nigkeit ist des Gebets Seele; ohne sie ist es eine leere Schale.»*"

Die vollendete Form des inneren Lebens ist das «beschauliche Leben». Es
besteht «im innigsten Umgang mit Gott»; es ist «ein gdnzliches Versun-
kensein in Gottes unendliche Vollkommenheiten.»** Im Mittelpunkt
steht das betrachtende Gebet, bei dem man sich, wie Theodosius Floren-
tini sagt, «in Gottes Gegenwart stellt» und die ewigen Wahrheiten be-
trachtet, die das innere, geistige Leben - die Seele allen Tuns und Lassens
- beleben.?® Freilich ist das beschauliche Leben kein Weg, der allen Men-
schen offen steht; man mulR dazu berufen sein. Das beschauliche Leben
grenzt Theodosius Florentini von jeder Art religiéser Schwarmerei ab, die
er wie Sailer als «falschen Mystizismus und Pietismus» bezeichnet.?™ Das
beschauliche Leben kann sich in Visionen und Ekstasen dufern, «d.h.
aullergewohnlichen Zustidnden, bei welchen der Mensch nicht mehr in
gewohnlicher, naturgemélser Weise handelnd erscheint, sondern der
Geist tiber Kérper und Zeit erhoben und in Gott versenkt wird».*** Theo-

209 Ebd. 519.

210 Florentini, Leben der Heiligen Gottes (1861/1864), Bd. 1, 741 (Von der Notwendigkeit des Ge-
bets).

211 Florentini, Leben der Heiligen Gottes (1861/1864), Bd. 2, 493 (Uber die Eigenschaften des Ge-
bets).

212 Florentini, Leben der Heiligen Gottes (1861/1864), Bd. 3, 69 (Vom beschaulichen Leben).

213 Florentini, Leben der Heiligen Gottes (1861/1864), Bd. 3, 262ff. (Uber Betrachtung und geistige
Lesung).

214 Florentini, Leben der Heiligen Gottes (1861/1864), Bd. 3, 70.

215 Florentini, Leben der Heiligen Gottes (1861/1864), Bd. 2, 642 (Uber die Extasen).
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dosius Florentini ist davon tiberzeugt, dafl Ekstasen und Visionen, wie sie
den Heiligen zugeschrieben werden, moglich sind.?'

Das innere Leben ist ein Kennzeichen der Tugend der Frommigkeit. From-
migkeit bildet wie bei Sailer die Grundlage der Moral. «AuBSere Sitt-
lichkeit», schreibt Theodosius Florentini, «<mul3 sich auf die innere stit-
zen, aus ihr hervorgehen. Wodurch wird das Innere des Menschen sittlich?
Durch die Religion allein.»*” Sittlich im eigentlichen Sinne handelt der
Mensch, wenn er «uneigenniitzig» «aus der lebendigen Liebe zu Gott»
handelt.”® «Die wahre Frommigkeit besteht in der wahren Liebe zu Gott,
vermége welcher der Mensch gerne und oft mit Gott umgeht [...], alle
seine Gebote ohne Ausnahme vollkommen zu erfiillen sich bestrebt, wil-
lig und freudig alle Arbeiten, Leiden, Unbilden und Beschwerden tber-
nimmt, Alles, auch das Geringste, auf Gott als auf das letzte Ziel und Ende
bezieht.»*"®

Anders als der Frommler vereinigt der fromme und wirklich religiose
Mensch die wahre Liebe zu Gott mit einem werktatigen Leben, das in der
Cottesliebe griindet. Seinen Begriff von Frommigkeit veranschaulicht
Theodosius Florentini an einem Bild, das er von Franz von Sales lber-
nimmt. Theodosius Florentini schreibt: «Der heilige Franz von Sales ver-

216 Ebd. 643 u. Florentini, Leben der Heiligen Gottes (1861/1864), Bd. 3, 119ff. (Uber Erscheinungen
und Trdume). Theodosius folgt in der Beschreibung und Erklarung mystischer Visionen und
Ekstasen der Heiligen Joseph Gérres und seinem Werk «Die christliche Mystik» (Die christli-
che Mystik, 5 Bde., Regensburg 1837-42, 1879/802, letzter Nachdruck hg. von Uta Ranke-Heine-
mann, Frankfurt a.M. 1989). Gorres versteht die christliche Mystik - wie auch Furrer - als «Spie-
gel des Evangeliums in den Heiligen» (Bd. |, Vorrede XIV). Mystische Phanomene sind ftr ihn
im Sinne eines romantischen Realismus «Tatsachen» (Vorrede XIV und XVI), die den Naturge-
setzen nicht widersprechen, aber aus ihnen nicht vollstindig erkldrt werden kénnen. Auch
Theodosius versteht sie als geschichtliche «Tatsachen» (Florentini, Leben der Heiligen Gottes

_ Bd. 3, 120). (Siehe dazu vor allem den «Unterricht tiber Geschichte»: Florentini, Leben der
Heiligen Gottes Bd. 4, 158ff.) Fiir Theodosius geschieht in der Mystik «nichts den Naturgeset-
zen Widersprechendes [...]; der Geist nur erhilt eine stirkere Einwirkung goéttlicher Macht,
wodurch er iber das bloB Natirliche hinausgehoben wird» (Florentini, Leben der Heiligen
Gottes Bd. 2, 642).

217 Florentini, Leben der Heiligen Gottes (1861/1864), Bd. 3, 111 (Uber das rechte Verhiltnis zwi-
schen Kirche und Staat).

218 Florentini, Leben der Heiligen Gottes (1861/1864), Bd. 1, 112 (Von der Liebe Gottes tiber alles).
Vgl. auch 1, 407ff..

219 Florentini, Leben der Heiligen Gottes (1861/1864) Bd. 2, 156 (Uber wahre Frémmigkeit). Neben
Franz von Sales zitiert Florentini in den hier herangezogenen Unterrichten (abgesehen von
Bibelstellen) nur Thomas von Kempen und die hl. Teresa von Avila. Ersteren mit dem Satz:
«Alles ist Eitelkeit, auBBer Gott lieben und ihm allein dienen.» (Florentini, Leben der Heiligen
Gottes Bd. 3, 548). Letztere mit dem Ausspruch: «Gott allein gentigt.» (Florentini, Leben der
Heiligen Gottes Bd. 1, 408) und dem Diktum: «Entweder leiden oder sterben.» (Florentini, Le-
ben der Heiligen Gottes Bd. 3, 536).
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gleicht das fromme Leben mit der Leiter Jakobs. Er spricht: Die Leiter
Jakobs ist das wahre Bild des frommen Lebens. Die beiden Seiten, zwischen
denen man steigt, und woran die Sprossen sich halten, stellen das Gebet
vor, welches die Liebe Gottes erfleht, und die heilligen] Sakramente, wel-
che sie uns mitteilen. Die Sprossen sind nichts Anderes als die verschie-
denen Stufen der wirklichen Liebe, auf welchen man von Tugend zu Tu-
gend fortschreitet, entweder niedersteigend durch Werktitigkeit zur
Htilfeleistung und Duldung des Nachsten oder aufwarts steigend durch
die beschauliche Betrachtung zur Liebeseinigung mit Gott.»**

Dal fiir Theodosius Florentini Gottesliebe und Werktatigkeit unlosbar
zusammengehoren, unterstreicht der Kapuziner mit einem zweiten Zitat
aus der Philothea. Es weist zum wiederholten Mal auf den Nutzen der
Frommigkeit hin. Durch die Frommigkeit, sagt der hl. Franz von Sales,
«wird die Sorge fir das Hauswesen friedlicher, die Liebe der Eheleute au-
frichtiger, der Dienst der Herrschaften treuer, jede Beschéftigung
freundlicher und angenehmer. Sie ist der wahre geistliche Zucker, welcher
der Abtotung die Bitterkeit, der Ergotzung die Schadlichkeit nimmt. Sie
entfernt den Gram von dem Armen |[...], die Trostlosigkeit von den Be-
driangten, den Ubermuth von dem Gliicklichen; sie weif Uberfluf3 zu be-
sitzen und Mangel zu ertragen [...]; sie erfullt die Seele mit bestdndiger
Lieblichkeit und Heiterkeit.»*'

Nach Theodosius Florentini kommt es entscheidend darauf an, dal’ der
Christ Gottesliebe und Werktatigkeit miteinander verbindet. «Der leben-
dige Glaube bringt naturgemdl3 ihm entsprechende Friichte; und um-
gekehrt gibt es keine guten, des ewigen Lebens wiirdige Werke ohne den
Glauben, Glaube und Werke sind wesentlich untrennbar miteinander ver-
bunden, wie Baum und Frucht.»*? In dem «Unterricht Uber die Verbin-
dung des beschaulichen Lebens mit dem tatigen» geht Florentini sogar so
weit, den «Geist des Christenthums» als Einheit des beschaulichen und
tatigen Lebens zu definieren.

220 Florentini, Leben der Heiligen Gottes (1861/1864) Bd. 2, 157. Vgl. Philothea I, 2 (36).

221 Ebd. 157f. Vgl. Philothea |, 3 (37). Zum Nutzen der Frommigkeit siehe oben Kap. 3.2.2 und Kap.
4.3 sowie den «Unterricht iiber den Nutzen der Frommigkeit» (Florentini, Leben der Heiligen
Gottes Bd. 3, 5471f.).

222 Florentini, Leben der Heiligen Gottes (1861/1864) Bd. 2, 242f. (Uber das Verhéltnis zwischen
Glauben und guten Werken).
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«Wie der Mensch aus Geist und Korper besteht, beide aber ein Ganzes
bilden, miteinander wesentlich verbunden sind, dal3 sie sich gegenseitig
bedingen, den einen Menschen ausmachen; also sind auch Zeitliches
und Ewiges, Irdisches und Himmlisches, das beschauliche und tétige Le-
ben zusammengehdrig, Bestandteile eines Ganzen, und zwar so wesent-
lich, daB das beschauliche Leben ohne das titige eine Seele ohne Leib,
das titige ohne das beschauliche, ein Leib ohne Seele sein wiirde.
Das Beschauliche verleiht dem Tatigen Zweck, Bedeutung, Ordnung, Wir-
ksamkeit und Verkldrung; das Tatige dem Beschaulichen Unterlage, Wer-
kzeug und Wirkungskreis.»*

Christliche Werktitigkeit hat nach Theodosius Florentini ihren Platz in
allen Lebensbereichen, «in jedem Stande und Berufe»**, auch in der mo-
dernen Welt der Industrie. Auch hier kann die Frommigkeit ihre Nitz-
lichkeit unter Beweis stellen. Da es «Aufgabe der Kirche» ist, «nichts von
dem, was ist, unberticksichtigt zu lassen, das Zeitliche und Irdische mit
christlichem Geiste zu durchdringen», gilt es, <cauch Industrie und Fabrik-
wesen» «nach christlichen Grundsétzen einzurichten». Auf diese Weise
kann auch der «modernen Sklaverei» der «arbeitenden Klasse» und dem
Pauperismus wirksam begegnet werden.”” Die Aufgabe, auch die Fabri-
ken mit christlichem Geist zu durchdringen, sollten Kloster, Kongregatio-
nen oder religiose Vereine tbernehmen. Dieses Ziel kann aber auch da-
durch erreicht werden, «dal8 man Vereine bildet, um selbst Fabriken zu
griinden, in denen Religion und Moral und darauf basierte Tatigkeit [,d.h.
Arbeit,] [...] die Seele ist».**

5.4. Die Nachfolge Christi im Leiden. Christliche Geduld

In «Leben der Heiligen Gottes» nimmt die Betrachtung des Leidens einen
auffallend breiten Raum ein. Fiinf Unterrichte sind diesem Thema gewid-

223 Florentini, Leben der Heiligen Gottes (1861/1864) Bd. 3, 217.
224 Florentini, Leben der Heiligen Gottes (1861/1864) Bd. 1, 407.

225 Florentini, Leben der Heiligen Gottes (1861/1864) Bd. 4, 60ff. (Uber die Tétigkeit der Kléster und
Kongregationen in unserer Zeit).

226 Ebd. 61, 62. Florentinis Vision, daf religiose Kongregationen oder Vereine Fabriken christlich
gestalten kénnen, greift offensichtlich einen Vorschlag von Lacordaire auf. In seiner Schrift
«Die geistlichen Orden und unsere Zeit» schlieft er mit einem Blick in die Zukunft. Er sieht in
«religiosen» und «industriellen Vereinen», die «vom Christentum durchdrungen» und «auf
Arbeit und Religion gegriindet» sind, «das Heilmittel gegen die fressende Wunde des Indivi-
dualismus», ja das einzige Hilfsmittel der Zukunft. (Lacordaire, 115; siehe in meinem Artikel
Anm. 155).
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met.*” Fur Theodosius Florentini gehort das Leiden wesentlich zum Men-
schsein. Dall das Leiden einen Schwerpunkt seiner Unterrichte bildet,
hangt wohl auch mit der eigenen Lebensgeschichte zusammen sowie mit
Erfahrungen, die seine Schwestern machen multen, die Tag fiir Tag die
miithevolle Arbeit auf sie nahmen, die moderne Lebens- und Arbeitswelt
mit christlicher Gesinnung zu durchdringen.

Bei der Ausarbeitung seiner Unterrichte tiber das Leiden diirfte sich The-
odosius Florentini vor allem am Evangelium sowie an Franziskus und Bo-
naventura, an Teresa von Avila und an Brentanos Buch Gber Anna Katha-
rina Emmerich, ferner an den Schriften eines Thomas von Kempen und
Johannes Tauler orientiert haben. Vor allem Sailer darf man nicht verges-
sen. In seinen «Neuen Beytragen zur Bildung der Geistlichen» schreibt
er: «Die Geschichte Christi ist das sprechendste, untbertrefflichste gott-
liche Symbol, wie der Mensch, um den Willen der ewigen Liebe zu voll-
bringen, den Becher des Leidens bis zur Hefe austrinken [...] und nur
durch Leiden und Tod zur Auferstehung und Herrlichkeit neu geboren
werden kénne.»**

In dem «Unterricht tiber das Kreuz als des Christen Buch» finden sich
ahnliche Worte: «Das Kruzifix sei also auch dein Buch, lieber Leser! [...]
Betrachte das Kreuz [...] und lerne Geduld tragen [...] bis an dein Ende.
Die Nachfolge Jesu geht nicht ohne Leiden, ohne Verfolgung vortiber |...].
Betrachte [das Kreuz] und sammle dir in seinem [Jesu] Vorbilde, an seiner
Liebe [...] immer neue Kraft zum Kampfe, zur Selbstbeherrschung, zur
Uberwindung der Welt, zur treuen Pflichterftillung und Ausdauer bis ans
Ende.»*?

Theodosius Florentini versteht den gekreuzigten Christus 1) als Vorbild,
2) als Beweggrund und Motiv 3) als Kraft zum Ausharren im Leiden.? Die

227 «Vom Nutzen der Betrachtung des Leidens Jesu» (Florentini, Leben der Heiligen Gottes Bd. 2,
111ff.), «Unterricht von der christlichen Geduld» (Florentini, Leben der Heiligen Gottes Bd. 3,
382ff.), «Uber das Kreuz als des Christen Buch» (Florentini, Leben der Heiligen Gottes Bd. 3,
443ff.), «Uber den Zweck der Priifungen und Leiden» (Florentini, Leben der Heiligen Gottes
Bd. 3, 533ff.), «Uber das Leiden Jesu» (Florentini, Leben der Heiligen Gottes Bd. 4, 74ff.) und
«Unterricht tber Ertragung von Kreuz und Leiden» (Florentini, Leben der Heiligen Gottes
Bd. 4, 6811.)

228 SW19,81.

229 Florentini, Leben der Heiligen Gottes (1861/1864) Bd. 3, 445. Die Betrachtung des Leidens als
stimulans, disciplina und sacrificium diirfte vom modernen BewuBtsein schnell als morali-
sche Fehlfarbe entlarvt werden.

230 Florentini, Leben der Heiligen Gottes (1861/1864) Bd. 2, 111 (Vom Nutzen der Betrachtung des

Leidens Jesu).
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Vorbildfunktion findet er in dem bekannten Bibelwort angesprochen:
«Wer mir nachfolgen will, verldugne sich selbst, nehme sein Kreuz auf sich
taglich und folge mir nach!»*' Den Beweggrund zum Leiden findet Theo-
dosius Florentini in dem Motiv des Christen, «auch im Leiden ihm [,Chri-
stus,] gleichférmig zu werden» #2 Die «gottliche Kraft zum Leiden»** be-
sitzt schlieRlich der Christ, der «die Leiden der Zeit wie Christus in Geduld
[ertragt]»®*, der «mit Geduld und Ergebenheit im Schweille des Ange-
sichtes arbeite[t] und die irdischen Mif3geschicke freudig ertrag(t]»**, der
«untiberwindliche Geduld in allen Leiden und Stiirmen dieses Lebens»
zeigt.” Und weiter: Wer das Leiden auf sich nimmt «als ein von Gott in
seiner unendlichen Weisheit und aus wahrer Liebe ihm auferlegtes Joch»,
iibt sich in christlicher Geduld.?” Die ausdauernde Geduld ist - wie bei
Sailer - «der Prufstein [...] des wahren Christen.»**

Die Betrachtung des Leidens fiigt sich in Florentinis mystisches Frommig-
keitsverstandnis ohne weiteres ein. Denn die Liebe zu Jesus schliel3t ein,
mit Gott gleichférmig zu werden, sich «<mit dem leidenden Heilande aufs
innigste vereinigt zu erhalten»*° Und weiter: Den Weg zur Vereinigung
mit Gott «bahnen die Leiden: durch’s Kreuz geht’s zur Verherrlichung [...];
der Vereinigung mit dem Gekreuzigten im Leiden folgt die Vereinigung
mit dem Verherrlichten in seinem ewigen Reiche. Die Nachfolge Christi
im Leiden ist das Siegel der wahren Vereinigung mit Christus. Daher [...]
jenes Wort der hl. Theresia: Entweder leiden oder sterben!»**

Florentinis Aussagen (iber das Leiden verweisen theologisch auf Sailer.
zuriick. In seinem Hauptwerk, dem «Handbuch der christlichen Moral>»,

231 Ebd. 112. Theodosius zitiert (etwas frei) Matth. 16, 24. Dieses Wort Jesu ist im «Leben der Hei-
ligen Gottes» das mit Abstand am héufigsten zitierte.

232 Ebd.

233 Florentini, Leben der Heiligen Gottes (1861/1864) Bd. 2, 112.

234 Florentini, Leben der Heiligen Gottes (1861/1864) Bd. 3, 526.

235 Ebd. 113.

236 Ebd., 223 (Unterricht von dem, was die Liebe zu Jesus fordert und gibt).

237 Ebd., 383 (Von der christlichen Geduld).

238 Ebd. Zu Sailer siehe Kap. 3.2.1.

239 Florentini, Leben der Heiligen Gottes (1861/1864) Bd. 2, 111.

240 Florentini, Leben der Heiligen Gottes (1861/1864) Bd. 3, 536 (Unterricht tiber den Zweck der

Priifungen und Leiden).
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ist das Leiden Gegenstand seiner Erérterungen der Geduld. Die Tugend
der Geduld fallt fir ihn unter den Oberbegriff der Selbstverleugnung.*'
In dem Kapitel «Uber Duldsamkeit» unterscheidet er vier Begriffe der Ge-
duld, die sich wie das Ganze (die christliche Geduld) zu seinen unvoll-
kommenen Teilen (die heroische, die vollendete und die religiose Ge-
duld) verhalten.

Die heroische und vollendete Geduld, die Sailer in der Antike findet, de-
finiert er wie folgt: «<Die beharrende, die tragende, die kimpfende Geduld
heilst eine heroische, insofern die Gréosse der Lasten und Hindernisse
oder wenigstens die Dauer der Leiden [...] eine ungewéhnliche Seelen-
grose in dem Dulder voraussetzen. Es gibt also Helden im Beharren, im
Tragen, im Kampfen. Insofern die Geduld im Tragen, Kimpfen, Beharren
nicht unterliegt vor dem Lebensende, heif3t sie die vollendete.» Uber «das
Religiose der Geduld» als «<Fundament des Sittlichen», wie sie der stoi-
sche Philosoph vor Augen hat, heil$t es: «Da der Gottesverehrer in allem
Unangenehmen [...] die Ordnung, Fiigung und Lenkung des héchsten
Regenten der Welt respectirt, so ist die Geduld des Gottesverehrers das
Zufriedenseyn mit Gott und im héhern MalSe betrachtet, das Einesseyn
mit Gott in allem Unangenehmen aus Respekt fir die héchste Ordnung,
Figung und Lenkung, die seine Vernunft erkennt.»**

AnschlieBend definiert Sailer «das Christliche der Geduld» als «das Reli-
giose schlechthin: Jene Hingebung und Ergebung des Gemdtithes in den
ewigen Willen der ewigen Liebe, die der Lehre, dem Beyspiele und dem
Geiste Christiangemessen, und eben deswegen in Hinsicht auf ihre Quel-
le Darstellung der herrschenden Liebe gegen Gott, in Hinsicht auf vol-
Istandige Niederschlagung aller Bewegungen der Natur Selbstherrschaft,
in Hinsicht auf den Aufwand der Geistesenergie Heroismus, in Hinsicht
auf die widrigen Ereignisse der Gegenwart und Zukunft alltragend, und in
Hinsicht auf die Dauer beharrend, vollendet ist, hei3t die christliche
Geduld.»**

Die christliche Geduld setzt die innere Umwandlung des Menschen vo-
raus. «Die Christengeduld wird vorbereitet durch Alles, was die vollstin-
dige Umwandlung [...] vorbereitet, und wird erzeugt in und mit dieser
vollstandigen Umwandlung selber; denn der Muth, fiir das Reich Gottes

241 SW 14, 110. Zur Selbstverleugnung bei Sailer siehe Kap. 3.2.1.
242 SW14, 120, 122f.

243 Ebd. 123.
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alles zu opfern und zu dulden, ist nur da wirklich, wo das Reich Gottes
selbst im Menschen schon geboren ist, d.h. wo das Fleisch dem Geiste
und der Geist des Menschen dem Geiste Gottes gehorcht. [...] Nur Gottes
Kinder, die den weltiiberwindenden Glauben haben, kénnen alle Leiden
der Welt tiberwinden.»**

Die christliche Geduld setzt also die uneigenniitzige Gottesliebe voraus.
Das A und O der christlichen Frommigkeit ist nicht das Leiden, sondern
die Liebe zu Gott. Theodosius Florentini beschreibt sie mit besonders
eindriicklichen Worten. «Der liebende Mensch betrachtet Jesus als den
Ursprung und das Ziel seines irdischen und geistigen Lebens. Der Christ,
welcher Jesus tUber alles liebt, liebt sich selbst in ihm, ohne Hochmut und
Selbstsucht; er liebt die Eltern, die Gtiter der Erde in der Weise, wie Gott
sie liebt [...]. Er liebt sie in Gott und wegen Gott mit reiner Liebe. [...] Es
bleibt nichts tibrig, als entweder Christus tiber Alles und in Allem zu lie-
ben, Alles ihm hinzugeben, oder aber zu erklaren, dal3 man ihn nicht liebt.
[...] Die Liebe zu Jesus gibt den Menschen wahre Freiheit und wahren
Frieden, indem sie ihn von allen irdischen und zeitlichen Banden entle-
digt. Was soll den noch fesseln und beunruhigen, der nur in und fur Chri-
stus lebt und danach trachtet, mit Christus standig vereinigt zu werden?
Die Liebe zu Jesus gibt dem Menschen die rechte Begeisterung und Ta-
tkraft; es ist dem Liebenden nie zu viel, was er zu tun hat; er achtet, was er
geleistet fiir nichts; er diirstet nach neuer Tat, all das ohne zeitliches Inte-
resse, ohne Selbstsucht. Er will nur Christus verherrlichen; er wirkt Wun-
der der Liebe. Die Liebe zu Jesus gibt Seligkeit hienieden dem Liebenden .
und durch ihn den Mitmenschen und endlich im Jenseits. Lieben und
geliebt werden ist Seligkeit; je reiner nun die Liebe, je groRer das Gut,
desto sicherer ist die Seligkeit.»**

244 Ebd. 116.

245 Florentini, Leben der Heiligen Gottes (1861/1864) Bd. 3, 222-226 (Von dem, was die Liebe zu
Jesus fordert und gibt).
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