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Psalmodie, Lesung und Gebet nach der heiligen
Regel.
Von P. Bonifacius Wolff in Maredsous,
(Schluss von Heft III. J. V. S. 111—117.)1)

: V.

% Neuere Schriftsteller haben mit einer gewissen Vorliebe ausgefithrt, dass
das offentliche gemeinsame Gebet, auch wenn nicht verstanden, dennoc®: ver-
dienstlich sei, und Einzelne haben sich wohl bis zu der Behauptung verstiegen,
es sel besser, wenn man sich nicht bemiihe, den Sinn der gesprochenen Worte

zu fassen. Sie stiitzten sich dabei auf verschiedene Ausspriiche des hl. Augustin
und anderer Viter, welche theils den geheimnissvollen Charakter der hl. Schrift
und Liturgie betonten, theils dem geringeren Verstindniss der einfachen Glaubigen
Rechnung trugen, und auf die Praxis einiger neuen Congregationen, welche
allerdings einer derartigen Auffassung zu huldigen scheinen. Indess ist die
Anschauung und Uebung weitaus der meisten Geisteslehrer eine vollig entgegen-
gesetzte gewesen, und das »Psallite sapienter« des Psalmisten hat zu allen
Zeiten in den Kirchen, Klostern und Schulen ein begeistertes Echo gefunden.
Die reiche Tradition iiber diesen Punkt ldsst sich in die Worte des hl. Augustin
zusammenfassen: »Beatus populus qui intelligit jubilationem. Curramns ergo
ad hanc beatitudinem,intelligamusjubilationem, non eam sine intellectu
fundamus., Quid opus est jubilare et non intelligere jubilationem, ut vox
nostra sola jubilet, et cor non jubilet? Sonus enim cordis in-
tellectus est.« (Enarr. in.p. 99, 3.)

Wir denken nicht auf Widerspruch zu stossen, wenn wir die in der hl
Regel gebotene lectio zundchst mit diesem Gedanken in Verbindung bringen;
iber die grundsitzliche Auffassung unseres hl. Vaters kann ja keinerlei Zweifel
bestehen. Die Lesung also, sagen wir, kniipft in.der Regel an das Officium
an und fithrt auf dasselbe zuriick.

Was die Monche lesen sollten, gibt der hl. Vater ausdriicklich an. Es'
sind im Wesentlichen dieselben Biicher, die auch im Chore und Refectorium
gelesen wurden, hl. Schrift, Viter, Heiligenleben. Und in welcher Richtung
diese Lesung geleitet werden sollte, dariiber spricht sich der hl. Gesetzgeber in
dem herrlichen Schlusscapitel der Regel aus: »Sunt doctrinae sanctorum Patrum,
quarum observatio perducit hominem ad celsitudinem perfectionis. — Quae
enim pagina aut quis sermo . . . divinae auctoritatis . ., . non est rectissima
norma vitae humanae?« etc. Mit einem Worte, die Lesung fand statt im Interesse
des inneren Lebens, »im Geiste des betrachtenden Gebetes« und fiigen wir
gleich hinzu, »der Liturgie.« Wie auch konnte sie der hl. Vater sonst im 49.
Capitel, um nur dieses anzufiihren, auf gleiche Stufe mit der oratio cum fletibus
und der compunctio cordis stellen?

1) In Heft 3 dieses Aufsatzes, S. 115, Z. 2 von unten, muss es heissen:
quasi manducatio (statt modulatio); der Heilige will sagen: Das Gotteslob
nahrt, sittigt gleichsam.
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In der That sehen wir sogar, dass die Mdnche nicht selten ihre privaten
Lesungen mit den liturgischen Lectionen direct in Beziehung brachten, ebenso
wie man die im Chore begonnenen Lesestiicke im Refectorium (oder Capitel)
zu vollenden pflegte. Natiirlich darf solches nicht in ausschliesslichem Sinne
verstanden werden, als ob irgend ein Zwang geherrscht habe; wer sich indess
davon Rechenschaft gibt, wie sehr die Folge der kirchlichen Feste und Fest-
zeiten fiir diese Minner des Gebetes zu so zu sagen fiihlbarer Wirklichkeit
geworden und wie ihr ganzes' Leben von dem Gedanken des Gotteslobes
beherrscht ward, der wird in solchen Einzelheiten nichts als die Consequenz der
von uns constatirten Anschauungen erkennen.

Was schrieb doch vor nicht langer Zeit ein deutscher Gelehrter von dem
»Heimweh nach der hl. Schrift,« das man bei der Beschifticung mit gewissen
neueren theologischen Werken empfinde? Wir haben doch so viel kritisirt,
edirt und commentirt — —2? »0 si semel paululum quid de adipe frumenti,
unde satiatur Jerusalem, degustasses, quam libenter istas crustas rodendas littera-
toribus Judaeis relinqueres,« schrieb der hl. Bernhard (ep. 1006, 2) an einen
Ménch, der wohl gar die Verdienste der neuzeitlichen Exegese zu anticipiren
im Begriffe stand. Nicht als ob die alten nicht auch in ihrer Weise Kritik
getibt und dem Literalsinn Rechnung getragen hitten — Alles zur rechten
Zeit und am rechten Ort. Aber wie ist uns von lauter Einleitung und Er-
lduterung jenes palatum spiritale abhanden gekommen, das den siissen Kern der
hl. Schriften so unmittelbar erfasste und die Seele mit Licht und Wonne labte!
Damals waren die Moralia des hl. Gregor, die Tractatus und Enarrationes des
hl. - Augustin, spiter die Glossa, die Sermones in Cantica des hl. Bernard und
zahlreiche andere von mystischer Theologie durchtriinkte Commentare Gemeingut
der Klosterbewohner, aber mehr noch als all dieses waren die hl. Schriften
selbst die tdgliche Speise Aller, der Trost und die Arznei der Seelen (Habentes
solatio sanctos libros, 1. Mach. 13, 9; medicamina Scripturarum, S. Reg. c. 28).
Cassian u. A. hat ein lehrreiches Capitel (Inst. V, 34) iiber diesen Punkt. Neuere
betonen dem gegeniiber, im Interesse der Orthodoxie, die Nothwendigkeit der
Commentare, was aber unsere Frage gar nicht beriihrt.

Der Psalter, in dem sich die Theologie und Geschichte beider Testamente
spiegeln, bildete so zu sagen den Rahmen, den Hintergrund, auf dem sich die
einzelnen Biicher der hl. Schrift, nach den liturgischen Zeiten vertheilt, lebensvoll
abhoben. ) Die Lesungen im Officium selbst kamen an erster Stelle: »Et legerunt
in libro legis Dei distincte et aperte ad intelligendum; et intellexerunt cum
legeretur« (II. Esdr. 8, 8; vgl. die Verse vorher und nachher); da war’s, wo
ithr Herz in ihnen brannte bei der wonnigen Begegnung mit dem Allerhéchsten.
An diese bevorzugten Lesungen schloss sich dann die Schriftlesung wihrend
des Tages mehr oder minder an; das Gehorte wurde wiederholt, auswendig
gelernt, an der Hand der hl. Viter durchforscht, bis es in medullas animae
iibergegangen war. (Vgl. die vielbesprochene Stelle im 8. Capitel der h. Regel.)
Andere Lesungen wurden durch die Anweisung der Oberen und das personliche

1) Ein sehr hochstehender Protestant sagte uns einmal: »Die hl, Schrift
ist nirgends so schon als im romischen Brevier,«
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Bediirfniss der Einzelnen bestimmt, denn wie gesagt, alle Engherzigkeit, aller
Schulzwang lag dem Geiste des Monchthums ferne; nicht einem System zu
liebe, sondern im Bewusstsein vollster geistiger Freiheit und mit weiser Discretion
vollzog sich all das Herrliche, dessen innere Einheit uns so michtig imponirt.

Immerhin halten wir fest, dass die alten Ménche zunichst nicht fiir
Andere, sondern im eigenen geistigen Interesse lernten und lasen. Jetzt allerdings
miissen die meisten unendlich viel studieren, was eher zu allem Anderen, als
zur Erbauung dient; sollen aber deshalb jene wesentlich klosterlichen Studien
versiumt werden, die zum wahrhaften Verstindniss des Opus Dei und zur ent-
sprechenden Geistesbildung unentbehrlich sind? —

Wir mochten hier im Einzelnen noch Manches anfiihren in Betreff der
studia monastica, besonders iiber die Lectire der h. Viter und iiber die
Geschichté und Hagiographie unseres Ordens, welche derzeit bei der Berliner
Akademie besser gekannt sind, als in den Klostern selbst. Auch die heiligen Meister
der Scholastik méchten wir wieder in wahrhaft benedictinischer Weise, d. h. im
Geiste des Gebetes und der Beschaulichkeit studirt sehen, in dem sie ja selbst
geschrieben haben, und was immer die h. Wissenschaft und Frommigkeit seither
zum Heile der Seelen zu Tage gefordert, soll uns nicht fremd bleiben; im
Gegentheil wird es im Rahmen unserer Auffassung und Uebung erst recht zn
voller Geltung und Bliithe kommen. Nur einen Punkt gestatte man uns
hervorzuheben, das Studium der Liturgie selbst. H

Ein hochbegabter Jesuit' (nicht deutscher Zunge) entwickelte uns vor
nicht langer Zeit den Gedanken, dass neben der systematischen und biblischen
Theologie auch die liturgische wiederum zur Geltung kommen miisste. Fiir ihn
waren D. Guérangers Werke, die Institutions und das Année liturgique, wie die
zahlreichen kleineren Schriften, eine Offenbarung gewesen, und die liturgischen
Summen des Mittelalters, besonders Rupert und Bruno von Segni bildeten, nichst
den Monumenten der Liturgie selbst, den Gegenstand seines eingehendsten
Studiums, fiir das er auch in seinem Orden Interesse zu wecken hoffte. Wir
wissen nicht, ob $o die Mitglieder der verehrungswiirdigen Gesellschaft Jesu,
deren sich Gott seit 3 Jahrhunderten zu so grossen Dingen in seiner Kirche
bedient hat, auch auf diesem Gebiete ersehen sind, Bahn zu brechen und die
grundlegenden Ideen zu verbreiten, aber das diirfen wir kithn behaapten, dass
wir, wenn in irgend einem, dann in diesem Zweige der h. Wissenschaft mit
ihnen zu wetteifern befdhigt und berufen sind. Es handelt sich um ein grosses,
unerschopftiches Gebiet, um das, was man neuerdings in Deutschland mit dem
Namen sMonumentale Theologie« belegt hat, und um viel mehr noch, und die
praktische Bedeutsamkeit dieser Studien diirfte alle Voraussicht iibertreffen. Wer
aber wire mehr zu deren eifriger Pflege berufen, als der Mdnch, dessen dusseres
und inneres Leben so zu sagen in der Liturgie aufgeht, dem sie, nach dem
Ausdruck eines tiefsinnigen Dominikaners, »4 la fois la forme superficielle et
I élément le plus intime de la vie«?) ist?

1) »Die idussere Form und der inmerste IKern des tiglichen Lebens.«
Danzas Le bienheureux Jourdain. I. 143.
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VI

Wie wir bereits angedeutet haben, wurde die also fiir die Lesung bestimmte
Frist nicht selten ganz oder theilweise dem Gebet gewidmet. Dass die Monche
auch ausser dem Chore beten und viel beten, setzt die hl. Regel iiberall voraus,
ohne indess dafiir eine bestimmte Zeit anzugeben oder frei zu lassen. Dass aber
die Lesung, wie sie oben geschildert, unmittelbar zum Gebet hinfithrt und in
dasselbe so zu sagen einmiindet, bedarf keiner weiteren Darlegung; lectio,
meditatio, oratio gehorten fiir die Alten zusammen (Vgl. u. A. Guigo, Scala
claustralis c. 2).

Der hl. Vater hat hier wie iiberall seine Anordnungen mit hochsinniger
Diskretion und Weisheit getroffen. Im Gegensatz zu vielen Anderen, Aelteren
sowohl wie Neueren, will er ausser dem Officium zu keiner anderen Gebetsiibung
verpflichten, iiberzeugt, dass das Chorgebet als pensum servitutis (cap. 49. 50)
ausreiche und eine weitere Belastung der Gemeinde oder der Einzelnen nicht
zutriiglich sei. Wie so hdufig, begniigt sich der grosse Gesetzgeber mit einem
geringeren Maasse dusserer Verpflichtungen, um dem Ueberdruss und der Ermiidung
vorzubeugen und der personlichen Initiative, wie der moderne Ausdruck lautet,
moglichste Freiheit zu lassen. Das »oportet semper orare« des Apostels, der
selber auch den offentlichen Gottesdienst in den Vordergrund stellt, bildet nicht
minder im Geiste der hl. Regel das Gesetz der Vollkommenheit fiir Alle, ohne
dass sie es fiir nothig oder vortheilhaft hilt, nihere Bestimmungen zu treffen.
Der »affectus inspirationis divinae gratiae« (cap. 20), das persoénliche Bediirfniss
der Einzelnen und die kluge Leitung des Oberen sollen fiir das Weitere allein
massgebend sein.

Und welches war das Resultat dieser weisen Beschrinkung? Jedes Blatt
unserer Geschichte, jede TLegende unserer Heiligen, jedes Schriftwerk unserer
Asceten gibt uns die erhebende Antwort. Héren wir, was einer der letzteren vom
Gebetsgeist der Ménche sagt: »Ich bin ein Mann des Gebetes, weil Monch.
Gebet ist meine Standesarbeit, mein Lebensgeschiift, die glorreichste, wahrhaft
himmlische und englische Verpflichtung meines Berufes. Wahre Gottesliebe haucht
des Gebetes Geist, wie die Blume den siissen Duft, aus. Gebet ist der Puls,
der den Herzschlag des Erlésers in seines mystischen Leibes Glieder trigt, sie
durchgeistigend, mit Licht bestrahlend, mit heil. Opferfener durchflammend. Ich.
bin lauter Gebet; — Gebet ist meines Lebens Grund, Form und Bedingung,
die saugende Wurzel fiir mein inneres Gedeihen, das Fundament meines Gnaden-
baues. Alles an und in mir ist Gebet, ist Fleheruf: Herr, mein Gott, schaff
Heil nach deiner Huld ; Nur wer bittet, empfingt, wer anklopft, dem wird aufgethan.
Ohne Gebet kein Sieg iiber Versuchungen, keine Erwerbung der géttlichen Liebe,
keine Gnade, keine Glorie. Das Gebet ist die Flamme in der brdutlichen Lampe.
Darum bete ich ohne Unterlass, allezeit, beharrlich, ringend gleich Jakob, bis
der ewige Morgen anbricht, der den Segen vollendet. Da der Kampf ein
ununterbrochener, soll die Waffe nie sinken, und da die Heilsgefahr eine bestindige,
der Hiilferuf nie verklingen. Ich bin lauter Gebet; denn Gebet ist nicht nur
Nothdurft — es ist auch das lichte, goldene Liebesband, so Schépfer und Geschépf
vereinigt, und die Opfergluth, die unausgesetzt vom Altar des Herzens den Dank
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und Preis, die Anbetung und Verherrlichung himmelan triigt. »(Psalite sapienter
IV. 217.) Wir kiimen an kein Ende, wollten wir im Einzelnen anfiihren, wie und
wann die alten Ménche gebetet.

Gewisse Schriftsteller des 15. Jahrhundeits haben zuerst angefangen,
das offentliche Gebet in eine Art Gegensatz zur Beschaulichkeit zu bringen und
das Gebet im stillen Kidmmerlein d. h. abgeldst von dem Leben der christlichen
Gemeinde, in den Vordergrund zu stellen. Indess die Alten in ihren zahlreichen
Traktaten »de oratione« stets an das Gebet des Herrn, die Psalmen und die
Liturgie ankniipfen?) und orare und psallere in die innigete Beziehung zu ein
aader setzen (vgl. St. Gregor: In psalmodiae studio, in amore orationis valde
laudatus,« den ehrwiirdigen Beda: »Post incomparabilem orandi psallendique
solertiam,?) fand man jetzt die Zerstrenung und Aufregung des offentlichen
Chorgebetes bedenklich und vermisste in der reichen Mannigfaltigkeit und Be-
weglichkeit der liturgischen Gebetsformeln das leicht erkennbare System. Die
Folge dieser verdnderten Anschauungen war zuniichst eine geringere Schitzung
und Pflege des gemeinsamen Gottesdienstes und damit iiberhaupt des socialen
Gemeinlebens in der Kirche. Doch davon an einem andern Orte.

Als Ersatz fiir das so in seiner unmittelbaren Wirksamkeit mehr oder
minder behinderte officielle und sociale Gebet wurde dann seither die methodische
Betrachtung ausgebildet. Die hl. Kirche hat diese in gewissem Sinne neue Gebets-
iibung mit Abldssen ausgezeichnet und viele Geisteslehrer haben sie den Priestern
und frommen Gliubigen als ein michtiges Mittel der Heiligung angelegentlich
empfohlen. Auch in unserem Orden, der sich keiner Geistesregung in der heil.
Kirche verschliesst, fand gedachte Uebung Eingang, und wir kénnen es nur mit
innigem Danke anerkennen, dass uns so unsere Constitutionen wenigstens eine
Zeit ungestorter Sammlung, gegeniiber der oft recht storenden Arbeit des
Tages, sichern. Welche Stellung indess unserer Betrachtung dem Officium gegen-
iiber, sowohl ihrer inneren Werthschétzung als ihrer praktischen Gestaltung nach,
zukommt, diirfte sich aus dem Gesagten ergeben: um es mit einem Worte zu
sagen, wir sollen sie unserem liturgischen Gebetsleben unter- und einordnen und
in ‘ihr vor Allem ein Hiilfsmittel sehen, der Friichte der laus Dei um so mehr
theilhaft zu werden.

Sind wir ndmlich durch Erzichung und Umgebung weniger als unsere
Vorfahren befdhigt, mit vollen Ziigen aus dem reichen Born des liturgischen
Gebetslebens zu trinken; so hat letzteres doch im Grunde nichts von seiner Fiille
und Energie eingebiisst. Wer es verstinde, wie die Alten, sich an den Busen der
hehren Gottesbraut, der Kirche, zu schmiegen und den Pulsschlag ihres Herzens
ganz und ungetheilt zu belauschen, der wiirde wahrlich an geistiger Erquickung
" und Belehrung nicht leer ausgehen, Doch wesshalb sagen wir bedingungsweise:

) Locum praecipunm orationis statuimus sanctorum esse conventum
pie simul in ecclesiam convenientium. Origenes de orat. II. P. Gr. 11, §55.
So alle Andern.

%) P. L. 77, 1226; 94, 725. Man lese auch die Fortsetzung der oben
angefiihrten Stelle aus »Psallite sapienter« und zahlreiche Anfithrungen in den
sElementa« und den Schriften Abt Guéranger’s.
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rer wiirde,« da wir ja die beseligende Wirklichkeit all dieser Dinge tiglich vor
Augen sehen? Und wie konnte der Monch einer anderen Uebung und Auffassung
huldigen? Thm gilt sicher an erster Stelle, was der hl. Augustin so schén sagt:
»Summum hominis opus non est nisi Deum laudare. Illius est specie sua placere
tibi, ad te pertinet eum in gratiarum actione laudare. Opera tua si non fuerit
laus Dei, incipis te ipsum laudare. — Opus ergo tuum est laus Dei (In
ps. 44, 9.) — Lauda ergo et benedic Dominum Deum tuum per singulos dies,
ut cum finiti fuerint singuli dies, et venerit sine fine unus dies, eas de laudibus
in laudem! (In ps. 144. 3).

Der hl. Thomas hat (IL. II. q. gI. a. I. in corp.) drei herrlich gewihlte
Bibelstellen angefiihrt, um zu beweisen, dass die laus Dei, indem sie Gott den
schuldigen Tribut der Ambetung darbringt, zugleich auch den Weg des Heiles
zeigt, vom Bosen abhilt und uns zwm Vorbild der Gliubigen in der Kirche
macht.) Was also wird dem Ménch abgehen, wenn er das Opus Dei wiederum
in principio laetitiae und an die Spitze all seiner Uebungen setzt?

VII.

Wie wir zu Beginn dieser Arbeit erwihnt, pflegten die alten Monche
regelmissiz nach dem Schluss der kanonischen Horen einige Augenblicke in
stiller Sammlung im Chore zu verweilen. Aus diesem Gebrauch diirfte das Pater
Noster zu erkliren sein, das jetzt zu Ende jeder Hore still gebetet wird. Der
alten Sitte tragen wir auch noch dadurch Rechnnng, dass wir jedesmal, ehe wir
den Chor verlassen, mit leiser Stimme das Sacrosanctae recitiren. Unsere Tages-
ordnung endlich gibt uns Anlass, fast nach jedem wichtigeren Officium lingere
oder kiirzere Zeit dem Gebete zu widmen. Nach den Laudes gehen wir zur hl.
Messe oder halten privatim unsere Betrachtung; nach der Vesper beten die
Meisten den Rosenkranz, und nach der Complet diirfen Alle noch einmal das
hl. Sacrament und die Altire besuchen oder auch linger in Kirche und Zelle
frommen Uebungen obliegen —

»0 mnoetis placidae dulcia tempora

Quae coeli dapibus pectus inebriant !«
An die Prim endlich schliessen sich die iiblichen Gebete im Capitel, an das Hochamt
die Sext, welche von den freudigen Erregungen des hehren Opfers zu den regel-
missigen Tagesbeschiftigungen hiniiberleitet.

Vielleicht wiinscht der Eine oder Andere auch zu erfahren, wie wir uns
nach all dem die Betrachtung die also in der klosterlichen Tagesordnung nicht
fehlen darf, gehalten denken. Die Praxis allerdings ist verschieden. Von einem
stiddeutschen Kloster wurde mit grossem Lobe berichtet, dass die dortigen Ordens-
leute bis zur Aufhebung am Eingang dieses Jahrhunderts ihre tigliche Betrachtung
gemeinsam gemacht, d. h. die Betrachtungspunkte vorgelesen und eine genau

1) Ps. 49, 23 »Sacrificium landis honorificabit me: et illic iter, quo ostendam
illi salutare Dei.« — Is. 48, g »Propter nomen meum longe faciam furorem
meum: et laude mea infrenabo te, ne intereas.« — Ps. 33, 3 »In Domine
laudabitur anima mea: audiant mansueti, et laetentur,«
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abgemessene Zeit dariiber meditirt hiitten. Wir selber haben eine dhnliche Uebung
in italienischen und englischen Klostern mitgemacht, und wir wissen, dass Manche
daraus grossen geistigen Nutzen ziehen. In der That lisst es sich wohl ver-
theidigen, wenn man neben den gemeinsamen Lesungen im Officium, im Refec-
torium und Capitel den Monchen auch noch den Stoff einer frommen Betrachtung
gemeinsam darbieten will. Indess bleibt zu beachten, dass die Jesuiten selbst, die
Meister der methodischen Betrachtung. eine solche Uebung nicht haben, obwohl
sie dieselbe f{iir Seminarien und &dhnliche Anstalten, auch zuweilen fiir Kloster
anderer Orden zu empfehlen scheinen. Wir glauben dem entsprechend, dass eine
grossere Freiheit und Mannichfaltigkeit, sowohl was die Wahl des Stoffes als
die Dauer der einzelnen Abschnitte (wenn je solche angebracht sind) betrifft,
dass eine grossere Mannichfaltigkeit und Freiheit, sagen wir, den Monchen wohl
ansteht. Soll die Betrachtung in der That den einzelnen Individuen das seinm,
was sie ihnen gemiss personlicher Anlage und Bildupg zu sein vermag,
und soll sie insbesondere in der Hand der Oberen ein Hiilfsmittel bilden, einen
Jeden speziell zum vollkommenen Verstindniss seines Berufes und seiner Aufgabe
zu erziehen, so begreift man, dass die gemeinsame Befrachtung, wie sie eben
geschildert, wesentliche Nachtheile bietet. Consequenter Weise haben daher unsere
Constitutionen selbst die Sitte, die Betrachtung wenigstens am gleichen Orte und
zu gleicher Stunde zu halten, fallen lassen, um so einem Jeden Gelegenheit zu
geben, an dem ihm am Meisten zusagenden Orte und selbst in beliebiger Gebets-
stelling, ungestort und unbelauscht dieser frommen Uebung obzuliegen. Die
Novizen allerdings machen die tdgliche Betrachtung, der Controle und Erziehung
wegen, in einem gemeinsamen Raume, wihrend bei den Laienbriidern, welche
sich zunidchst mehr durch Handarbeit und miindliches Gebet als durch besondere
geistliche Erkenntniss heiligen sollen, eine kurze Lesung mit entsprechenden
Ruhepunkten zur frommen Beherzigung stattfindet. |

Letzterer Punkt gemahnt uns mit einigen Worten auch der Consequenzen
zu gedenken, welche sich aus den oben entwickelten Anschauungen fiir die
Laienbriider und iiberhaupt fiir das weniger gebildete christliche Volk ergeben.
Gliicklicherweise sind' dieselben von iiberraschender Einfachheit. Eine »Klassen-
abtheilung« der nach Heiligkeit Strebenden, als ob die Gebildeten aus ganz
anderen Quellen der Heiligung zu schopfen hitten, als das frommgldubige Volk,
kennt die Kirche nicht; sie weist alle gleichmissig zu den Quellen der heil.
Liturgie, des &ffentlichen jund iiberhaupt des miindlichen Gebets. Aus diesen
geheimnissvollen Wassern werden die Einen in anderer Weise als Andere schopfen
(wir mochten an Richt. 7, 5 denken), aber im gemeinsamen Gottesdienst und
im gleichen Gebet sollen alle ihre beste Erquickung und Kriiftigung finden. Das
Vater Unser und der Rosenkranz der Armen |bildet zugleich die Wonne des
Priesters und des Gelehrten, und die heilige Messe, das feierliche Chorgebet,
anstatt exclusiv nur Einzelne zu erbauen, sind der Trost und der Stolz des
einfiltigen Volkes,

Von hier aus gewinnen wir auch den richtigen Gesichtspunkt, um die
grossartige Stellung unserer Kloster zum christlichen Volke zu erkennen. Wie
das liturgische Gebet, richtig verstanden und geiibt, uns selber die edelsten Hilfs-
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mittel der Heiligung und Gottesverehrung voll und ganz anwenden lisst, gibt
es auch dem Kloster seine wahre sociale Stellung in ihrer ganzen Herrlichkeit
zuriick. Die Abtei wird wiederum das Centrum, der Gebetsmittelpunkt fiir ein
ganzes Land, der heilige Berg, auf dem die Opferflamme des Gotteslobes immerdar
lodert und zu dem die Glaubigen vertrauend aufschauen bei Tag und Nacht.
Ein, zwei Mal im Jahre werden Alle daher kommen, selbst aus den entlegensten
Dérfern und den einsamen Weilern, um, was sie in ihrer Pfarrkirche nicht haben,
den herrlich entwickelten Gottesdienst und die feierlichen Ceremonien der Monche
zu schaven, um den Chorgesang wie das Echo der himmlichen Chére zu ver
nehmen uud die Nihe des ewigen Konigs zu ahnen und zu empfinden.

Unser Herz schligt hoher bei der Erinnerung an die Ehrerbietung und
Gebetsfrendiglkeit, welche wir bei solchen Gelegenheiten bei unserem lieben
armen Volke wahrgenommen haben, und an die Dankbarkeit, die sie dem Kloster
entgegentrugen. Wenn tiberhaupt das wahrhaft religiose Leben im Volke auf die
Dauer nicht bestehen kann ohne das Beispiel und den Rath der Ordensleute,
so hat die Abtei mit der Fille ihres eigenartigen Lebens und in der Einheit
ihrer Thatkraft eine Mission, wie sie kaum ein Kloster eines anderen Ordens
beanspruchen kann.

Wir schliessen mit den Worten des Propheten: Populum istum formavi
mihi: laudem meam narrabit« (Is. 43, 21). Mochten sich unsere Kloster wieder
iiberall auf diesen ihren herrlichsten Beruf besinnen, und zwar bald! —

Zum Buche Daniel.

(Von P. Ambrosius in Metten.)

Das Buch des grossen exilischen Propheten Daniel enthilt
bekanntlich drei sogenannte deuterokanonische Bestandtheile d. h.
solche, welche nicht in dem hebriischen Kanon oder Verzeichniss
der beim Gottesdienste zu lesenden, weil Gottes Wort enthaltenden
und als inspirirt anerkannten Schriften stehen, sondern nur in
der griechischen Bibel und ihren Nachhildungen. Es sind das
Gebet des Azarias und das Danklied der drei zu Babel aus dem
Feuerofen erretteten Genossen Daniels, in der Vulgata 3, 24—90,
die Rettung der filschlich wegen Ehehruch verurtheilten keuschen
Susanna durch Daniel, cap. 13, die Zerstorung des Belshildes und
Todtung der Belsschlange durch ihn und seine Rettung aus der
Lowengrube, c. 14. Ueber die vielgeschmiihte s(ieschichte der
Susanna« hat der Hildesheimer ProfessorWiederholt im Jahrgang
1869 der Tiibinger theologischen Quartalschrift, Seite 287—321,
317—399, eine eingehende Apologie geliefert mit jener scharfsinnigen
Gelehrsamkeit, durch welche sich genannte Zeitschrift von jeher
auszeichnet, '

Hiezu mochten wir nun einige Nachtrige liefern zum
Beweise, dass die Geschichte von der Susanna das Schicksal der




