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HOFFNUNG UND HEILSGEWISSHEIT

BEI THOMAS VON AQUINO

SUMMARIUM

Saeculo XIII tractatus de spe christiana, paulo ante elaboratus,
magis evolvi coeptus est. Praecipue tunc movebatur quaestio, utrum spes
sit virtus, ac proinde quid eius obiectum, mctivum, subiectum, et quali
praedita sit certitudine.

Pluries Thomas de hac theologiae materia indagationem instituit,
cuius inventa in scriptis tempore et indoie differsnter compositis
reliquit.

Non ignorans, fidem, spem et caritatem eformare unam hominis
cum Deo, Patre Iesu Christi, unionem virtute Spiritus Sancti, virtutem
spei tamquam acpectum particularem huius unionis analysi subicere et
iustificare conatur. Initium, uti semper, sumens a datis revelationis et
a rebus actibusgue nobis magis notis, primo considerat spem passionem,
unde, phaenomenon pertranseundo et proportionem semper servando, ad
spem theologicam ascendat eiusque essentiam exponat et pro tota vita
viatoris momentum, eius quoque cum aliis virtutibus cohaerentiam et
propriam eius certitudinem absolutam et infrustrabilem.

Sententias traditas vel suscipiens vel comprobans wvel evolvens,
propriam sententiam vel expressionem interdum, etiam sub influxu
suorum coaevorum, immutans, aspectum etiam psychologicum in conceptu
biblico vigentem aliqualiter inserens, et ipsum modum <« spei christiano-
rum », omnino alium a « spe hominum », extollens, Thomas ad doctrinam
de spe elucidandam non pauca contribuit. Quae quidem, cum tempori
suo eiusque de mundo opinionibus non sint colligata, sed ex ipsius spei
essentialibus derivata, valorem certe retinent etiam hisce temporibus,
quibus illud dynamicum, quod in homine spes vocatur, plurimi ducunt.



Glaube, Hoffnung und Liebe, wie Paulus sie darbietet, bilden
im Vollzug eine lebendige Einheit. Sie sind verschiedene Aspekte
einer zwar vielgestaltigen und doch einheitlichen Geisteshaltung
in der Macht des Heiligen Geistes. Der eine Vollzug enthilt
verschiedene Vorginge, die in sich, in ihrem je eigenen Wesen,
durch Analyse sich aufzeigen lassen. Einer solchen Methode, wo-
bei der allgemeine Begriff von Hoffen herangezogen und in Ana-
logie verwendet wird, bedient sich Thomas mit gutem Blick und
Geschick in seinen Ausfithrungen tiber die christliche Hoffnung,
zu denen ihm seine Lehrtitigkeit mehrmals und mit verschiede-
nem Ansatz eine Gelegenheit bot. In Frage Kommen hier — in
dieser Reihenfolge ! — In [I[ Sent. (1254-56 in Paris); Summa
contra Gentiles (abgeschlossen 1264); Quaestio disputata De spe
(De virtutibus 1269-1272 in Paris); Summa theologiae 2/11 (ab
12686, weitergefiihrt in Viterbo und Paris bis 1269-1272); [n Rom.
(spdtestens Okt. 1272 bis Dez. 1273 in Neapel); Compendium
theologiae (wohl 1272-7T4 in Neapel). Die « Reportata » der bibel-
exegetischen Schriften sind hier nicht berticksichtigt.

Was philosophisches Denken {iber die Hoffnung als seelischen
Vorgang, als Gefiihlsregung {passio) aussagt, trifft verhiltnis-
miBig auf die christliche Hoffnung zu.

An der Gefiihlsregung der Hoffnung ist Thomas nicht rein
um ihrer selbst willen interessiert, vielmehr nur soweit, wie die
Kenntnis davon dem Theologen niitzlich ist fiir seine Arbeit an
den Wirklichkeiten des Glaubens. Die von ihm immer befolgte
Methode geht von den uns bekannteren sinnfilligen Vorgingen
aus. Von ihnen kommt ja auch naturgemis die erste Bedeutung
der Namen, die dann vielfach vom Sinnfdlligen auf das Intel-
lektuelle iibertragen werden, und zwar auf Grund einer Ahnlich-
keit, jedoch unter Beachtung und Herausstellung des Charakteri-
stischen der Ordnungen. So analysiert er die Gefiihlsregung des
Hoffens, um iiber das Phi#inomen hinaus zu einer wesensgeméisen
und vertieften Erkenntnis dessen zu gelangen, was Tugend der
Hoffnung ist. Er sucht also, wie Albertus Magnus, die friiher schon

! Vorgeschlagen von M. GRABMANN, Die Werke des heiligen Thomas von
Aquin (Bettrige zur Gesch. der Philos. und Theol. des Mittelalters, XXII 1/2)
Mdanster i.W. 31949 S. 287 292 f, 306 ff. 295 f. 271 315.
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ped

geldufige Unterscheidung von Geflinlsregung und Tugend zu be-
griinden und die gleiche Benennung (spes) von dem Bestand der
seelischen Wirklichkeit auf hoherer Ebene her zu rechtfertigen,
immer aber mit dem Aufweis des Unterschiedes zwischen den
Ordnungen des Sinnfdlligen und des Christlichen °.

Der Name < Hoffnung » hat demnach mehrere Bedeutungen.
EFinmal meint er die Gefithlsregung, die eben keine Tugend ist.
Hoffnung kann sodann — auf der Ebene des Geistigen — ein
Vierfaches bedeuten: 1. Das Gehaben (habitus), das den Willen zu
einem der Gefiithisregung dhnlichen Voilzug bewegt; das Gehaben
ist eigentlich die Tugend der Hoffnung. 2. Das Hoffen, d.h. den
Tugendakt. 3. Das Erhoffte, d.h. den Gegenstand der Tugend
(Tit. 2,13): ‘exspectantes beatam spem’). 4. Die GewiBheit der
Hoffnung, d.h. eine Wesenseigentiimlichkeit und einen Vollkom-
menheitsgrad (status perfectionis in virtute): Rom. 5,4: “probatio
vero spem’, idest?® spei certitudinem*. Gerade bei der Hoffnung
legt sich der Sonderfall nahe, dag Gefiihlsregung und Tugend mit
demselben Namen belegt werden, was sich von anderen Regungen
wie Furcht, Freude, Traurigkeit nicht sagen 148t. Hoffnung be-
sagt ja — auf der Ebene des Geistigen — eine Hinordnung und
damit eine Hinbewegung auf das Gute; sie verwirklicht also das
Wollen (intentio) und die Wahl (electio) des Guten, ohne die es
keine Tugend gibt. Furcht vor dem Bosen ist zwar Sache der
Tugend, aber nicht deren vollkommene Form. Freude und Trau-
rigkeit sagen eher eine Einwirkung (impressio) des Guten oder
des ’bels auf das Gefiihlsleben aus als eine Hinbewegung, weshalb
ihnen die Ubereinstimmung in jener der Tugend eigenen Entschei-
dung (electio) fiir das Gute abgeht 5.

Spéter verdeutlicht Thomas diesen Gedankengang, und da
zeigt sich, daB nur theologische Tugend — Hoffnung und Liebe —
denselben Namen annehmen kann wie eine Gefiithlsregung. Sittii-

\

2 S. PINCKAERS, La nature vertucuse de l'espérance, in: Revue Thomistie, 66
(1958) 622 f.

3 Glossa ordinaria, Postille Nicolai Lyrerni (Lyon 1590) 65. - Die Psalmen
werden in diesem Beitrag in der Zahlung der Vulgata gegeben.

4 In [I] Sent. d. 26 q. 2 a. 1 ad 3 (ed. Rom. 1570, £f.95va). - So auch
ALBERTUS M., Super IIl Sent. d. 26 a. 1 solutio (ed. BorGN=ET 28, 491).

5 Ebd. ad 1 (f.95va).
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che Tugend niamlich bekommt ihren Namen nicht einfach wvon
einer Gefihlsregung, sondern von deren Steuerung, wie z.B.
Zucht oder Tapferkeit. Wohl aber kommt der Bewegung des
gottfihigen Menschengeistes, sofern sie irgendwie Gott beriihrt,
Tugendcharakter zu; daher kdénnen Namen von Gefiihlsregungen
auf theologische Tugenden iibertragen werden. Deren Gegenstand
ist nun aber Gott, das hochste Gut, und deshalb scheiden Regun-
gen, die ein Ubel zum Gegenstand haben, hier aus. Anderseits
untersteilt Freude im GenuB des Guten schon dessen Gegenwart,
weshalb die Freude in Gott eigentlich und voll dem Bereich der
Vollendung zugehért, wihrend die Hoffnung dem Pilgerstand
zugeordnet ist. Sehnsucht schlieglich gilt freilich einem noch nicht
gegenwirtigen Gut und ist Grundbestandteil der Hoffnung,
schliedt jedoch nicht den Geist-gewirkten Kontakt mit Gott
(contactus spiritualis) und die GewiBheit (Rom. 8, 24) in sich. Somit
kénnen von den Gefiihlsregungen nur Hoffnung und Liebe
Tugenden bezeichnen, und zwar theologische 3.

Es fillt auf, daB im Natirlichen, soweit ich sehe, nicht von
einer Tugend, immer nur von einer Gefiihlsregung der Hoffnung
gesprochen wird, die eben keine Tugend sei. Freilich kennt Tho-
mas ein Hoffen als ¢ actus humanus ». Er kennt auch die der
Hoffnung verwandte Tugend der Hochherzigkeit, die sich im
Bereich des Nur-Menschlichen an das Grog8e und Schwierige wagt
(magnanimitas). Doch die moralische Tugend der Hoffnung, die
dringende Fertigkeit, im Sittlich-Guten alle Moglichkeiten des
Erreichbaren auszuschépfen, solang die Erreichbarkeit gréger ist
als die Unméoglichkeit; immer Neues zu wagen und zu versuchen;
die Entwicklung, solang sie irgendwie aussichtsreich und verant-
wortbar ist, voranzutreiben, diese Tugend kommt wohl zu kurz,
wie iibrigens auch die Liebe als moralische Tugend, wogegen im
Sozialen die Gerechtigkeit ihren festen Platz hat. Von der Ge-
fiihlsregung der Hoffnung gehen die scholastischen Theologen zur
theologischen Tugend iiber und lassen das Mittlere, die nur-
menschliche Tugend der Hoffnung aus, obwohl sie den Ansatz
dazu — ein Hoffen, das nicht nur Gefithlsregung ist — sehr wohl
haben. Sie hatten das Ziel im Auge, das Ewige, das Himmlische,

6 Q. disp. a. 1 ad 6.
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weniger den Weg zum Ziel, das Zeitliche, das Weltliche. Im mo-
dernen Weltbild stent das Dynamische hoch im Xurs, und das
heipt beim Menschen Hoffnung.

Zunichst die Situation des Menschen, wenn von Hoffen die
Rede ist’. Er sieht sich vor ein Gut gestellt, vor etwas Wiinsch-
bares, Wiinschenswertes, Willkommenes, nicht vor ein drohendes
Ubel, auf das er mit dem Affekt der Furcht reagieren wiirde. Das
Gute aber ist noch nicht in seinem Besitz, sonst lige die Reaktion
in der Gemiitsbewegung der Freude; wohl weckt es Vor-Freude,
die immer mit der Hoffnung verbunden ist. Das Gute ist auch
nicht leicht zu erlangen, sonst wiirde ein einfaches Verlangen
geniigen; es ist ein Steilgut (arduum), das den Gegenstand des
muthaften oder wagenden Strebens (vis irascibilis) bildet. Im-
merhin aber ist es zu erreichen, sonst erfolgt die Absage des
Strebens ®*; das Erstrebenswerte muf erstrebbar sein, mu8 Aus-
sicht auf Erreichung bieten. Das Steilgut — sagt Thomas im
Sentenzenkommentar bei der Erklirung der <exspectatio> —
16st eine doppelte Bewegung aus, Anziehung und Absto8ung. Sein
‘Giitegehalt reizt dazu, es anzugehen; die damit gekoppelte Schwie-
rigkeit drosselt den Vorsto8 und treibt eher zur Flucht. Hoffen
schlieBt also zwei Bewegungen in sich, das Sich-Ausstrecken auf
das Gute hin, werin die Gefiihisregung der Hoffnung besteht,
sowie die Gegenbewegung gegen den Fluchtversuch, ndmlich das
Durchstehen, eben die Erwartung. Diese Erwartung geht also
auf das Hindernis auf dem Weg zu einem Gut zuriick. Deshalb ist
Erwartung eine eigene Funktion des muthaften Strebens auf der
Suche nach einem Wert. Zur Hoffnung verhilt sie sich wie das
Allgemeine zum Eigentiimlichen; denn Hoffnung gibt zur Erwar-

T Ebd. a. 1.

8 Zum Handeln auf ein Ziel hin geniigt nicht schon dessen Erkenntais und
das Verlangen danach; das Tatigwerden wird erst ausgeldst mit der Zuversicht in
die Erreichung des Zieles (fiducia). In III Sent. d. 23 q. 1 a. 5 ad 5 (f.81vb); ebd.
d. 256 q. 2 a. 3 solutio (f. 96cb). Hoffen (sperare) und Vertrauen (confidere) gehdren
zueinander und stehen sogar oft genug flreinander, sind aber doch auseinander-
zuhalten. Denn was einer ersehnt und fir erreichbar hilt, das glaubt er zu erreichen,
und aus diesem der Erkenntnisordnung zugehdrenden « Glauben > folgt im Stre-
bevermdgen jene Bewegung, die < fiducia » genannt wird. Summa theol. 1/11 q. 40
a. 2 ad 2. - Vgl. 2/II q. 129 a. 6 solutio. GemdB der ¢ Etymologie » — die aber
ALBERT nicht gelten 148t — kommt « fiducia » von < fides »,
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tung die Gewifheit hinzu. Zur Ableitung < exspectare a spectando »
sagt Thomas nun, was < exspectatio » eigentlich ist: Signum au-
tem alicuius quiescentis cum extensione appetitus in aliquid desi-
deratum solet esse, quod frequenter visum dirigit in illud, ut vi-
deat, si ex aliqua parte ad ipsum accedat; et ideo dispositio prae-
dicta quietis cum motu dicitur exspectatio ®.

Das wird nun — servatis servandis — auf die theologische
Hoffnung angewandt. Sie ist — gemi’ dem Text des Petrus Lom-
bardus — Erwartung, d.h. ein Sich-Ausstrecken des Willens nach
einem Steilgut, nach der ewigen Seligkeit, in letzter Linie Gott
selbst; sie ist mit Gewisheit versehen als ihrer nidheren Bestim-
mung und Vervollstindigung zur Hoffnung; sie kommt aus der
Gnade Gottes °.

Wie es scheint, steht Thomas hier noch unter dem Einflus
seines Lehrers. Albert, der die theologische Hoffnung schlieglich
in das muthafte Strebevermdgen verlegt, soweit es am Geistigen
teilhat, betont am Hoffen stirker das Sich-Ausstrecken als das
Erwarten. Erwarten sagt ndmlich nicht vollstindig den Akt des
Hoffens aus*!. Spes non dicit exspectationem, sed sperationem;
et haec dicit plus, quoniam sperans extendit se, sicut credens et
amans, suo modo in rem speratam, ut habeat eam suo modo, sicut
credens et amans ™. Vollzug des Hoifens ist mehr als Erwarten,
obschon dieses ihm ndhersteht als jeder anderen Tugend. Hoffen
besteht vielmehr ** in einem < extendere se in rem speratam am-
plitudine quadam animi>». In diesem inneren Aufschwung ins
Ewige, gestiitzt auf die ungeschaffene Giite und Freigebigkeit,
liegt das Wesen des Hoffnungsaktes. Dazu gehért als Zweites die
Erwartung, ein Zustand des Hoffenden, nidmlich ein Feststehen,
ein Durchhalten der christlichen Lebensfiihrung, ohne das es kein
Erwarten gibt. Das dritte Element ist der Gegenstand, die Ewigkeit
und Seligkeit in der Herrlichkeit Gottes *.

9 In III Sent. d. 26 q. 1 a. 1 ad 3 (£.93rb); ebd. ad 1; ebd. a. 3 ad 1
(£.94r/v).

10 Fbd. q. 2 a. 1 solutio (£.935vb).

11 Syper III Sent. d. 26 a. 1 ad 2( ed. BoreNET 28, 491b).

12 Fbd. a. 2 ad 2 (594b).

13 pbd. a. 3 solutio (495a).

14+ Fbd. q. la {496a). - Zur Kennzeichnung der < exspectatio>» wird von
AL3erT und THOMAS der Ausdruck ¢ immobilitas » verwendet.



Mit veranderter Perspektive erscheint die Erwartung in der
Quaestio disputata und in der Summa theologiae des Thomas. Je
nach der Zuginglichkeit des gesuchten Gutes kennt die Hoffnung
zwei Arten von Bewegung: Uno modo per propriam potestatem,
alio modo per auxilium alterius; nam quae per amicos sunt possi-
bilia, aliqualiter possibilia dicimus... Bei der ersten Art ist es kein
Erwarten {(exspectare), sondern rein ein Hoffen {sperare tantum).
Bei solchen Giitern jedoch, die der eigenen Macht nicht unter-
stehen oder sie allein {ibersteigen, kann das Eingreifen eines
anderen zum Ziel fihren, wie etwa fiir die Gesundheit die Weisung
und das Tun des Arztes. Auf diese zweite Art trifft zu: Ef talis
spes exspectationem habet, inquantum homo respicit in auzilium
alterius. Dann aber geht das Hoffen sowohl auf das ersehnte Gut
wie auf den Helfer zur Eriangung des Gutes. Es behilt sowokl
das Gut im Blick wie den Helfer, der die Kraft leiht 5.

Erwartung ist somit nicht mehr ein Vorgang am Hoffer, son-
dern eine Art des Hoffens. Anschaulich wird das durch die mittel-
alterliche Denkform der « Etymologie »: In Sent.: exspectare a
spectando: ... frequenter visum dirigit in illud {desideratum), ut
videat, si ex aliqua parte ad ipsum accedat... — Summe (1/11 .40
a.2 ad 1): Sed proprie dicifur exspectare, quod sperat ex auxilio
virtutis alienae, ut dicatur exspeciare quasi ex alio spectarz...

Ein Gut ist also zu erlangen entweder durch eigene Klugheit,
Anstrengung, Leistung — und das ist rein ein Hoffen —, oder
— geméB einem Gedanken der aristotelischen Ethik — durch
Eingreifen eines anderen, und in diesem Fall wird Hoffen zum
Erwarten. Von der zweiten Art des Hoffens {iberhaupt ist es ein
glatter Ubergang zur theologischen Tugend der Hoffnung: ... Di-
cendum, quod exspectatio, quae ponitur in definitione spei,... im-
portat respectum ad auxilium divinum *°.

Von diesem Inhalt her 143t sich das Hoffen begreifen als eine
Regung des Strebevermégens nach einem noch nicht gegenwirti-
gen Wert, der zwar schwer zu erreichen, aber doch erlangbar ist.

Darin sind wier seelische Tetivorginge enthalten, entspre-

15 Q. disp. a. 1 solutio; Summa theol. 1/11 q. 40 a. 2 ad 1; 2/II q. 17 a. 1
solutio; Compendium thzologiae, II ¢. T (ed. R. TanNwOF [Heidelberg 1963] 3. 493).

18 Summa theol. 2/11 q. 17 a. § ad 3 (ed. Leon. 8, 127b); Q. disp. a. 1 solutio.
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chend den vier Bedingungen am Zieigut. Einmal eine Art Liebe,
nimlich ein Gefallen an dem Gut, ein Sich-Angleichen an das in
Sicht gekommene Gut, sodaB es ein Wert fiir diesen Menschen und
von ihin als wertvoll empfunden wird. Das ist das seelische Echo
auf die Werthaltigkeit des Gutes. Dessen Abwesenheit weckt so-
dann das Verlangen, und darin ein erstes Ausstrecken des Wollens.
Liebe ist ja nicht nur GenuB einer schénen Gegenwart, sondern
auch Verlangen nach einem Gut in der Zukunft. Interessierte Liebe
und Verlangen bilden somit die Grundbestandteile des Hoffens;
dieses unterstellt (praesupponit)'* jene. Denn erst {iber ihnen
kann sich ein wirksames, vorfreudiges, auf Erfiillung vertrauen-
des Streben erheben. Den Widerstinden und Schwierigkeiten auf
dem Weg zum ersehnten Ziel — worunter auch der zeitliche Ab-
stand fidllt — begegnet der Mensch mit einem gesteigerten Stre-
ben, einem stirkeren Anlauf, einer Erhéhung des Mutes, oder
gegebenenfalls mit der Anlehnung an einen Méichtigeren. In sol-
chem < Dennoch », im Vertrauen auf eigene Kraft oder fremde
Hilfe gesprochen, ist das. Wesen des Hoffens anzutreffen. Die Hoff-
nung auf Erfillung endlich gibt Zuversicht. Sie ist nicht denkbar
ohne eine irgendwie geartete GewiBheit, das Ersehnte und Er-
strebte zu erreichen. Sie ist der Hoffnung eigentiimlich gegeniiber
dem einfachen Verlangen, Wiinschen, Sehnen. Irgendweliche Aus-
sicht auf Verwirklichung und damit irgendeine Zuversicht ist
immer — auch im urspriinglich neutralen Hoffnungsbegriff des
Griechentums — vorhanden (quaedam securitas adipiscendi) 8,
solange Hoffnung da ist. Auch in der fehlgeschlagenen «Hoffnung»
war Zuversicht. Sie bedingen einander; ohne Zuversicht auf Er-
reichung des Zieles gibt es kein wirksames Streben danach,
worin ja die Hoffnung besteht; und ohne wirksames Streben
— aus eigener oder mit fremder Kraft — entsteht gegeniiber dem
nicht leicht und nicht sogleich erreichbaren Wert keine Zuver-
sicht auf Erfiillung *°. Besonders stark spricht im biblischen Be-
griff der Hoffnung immer Zuversicht mit, etwa Phil. 3,13: ein
Sich-Ausstrecken, ein Erwarten, und Vertrauen oder Zuversicht.

17 [n II] Sent. d. 26 q. 2 a. 3 q. 1a 2 (f.96tb); Summa theol. 1/I1 q. 40 a. 1
solutio.

18 Q. disp. a. 1 - Vgl. Luc. 14, 31-32.

19 Vgl. hier Anm. 8.
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Hoffnung ais Gefiihlsregung ist demnach eine seelische Bewegung,
die mit Energie, Widerstandsizhigkeit und Zuversicht ein Steilgut
‘angeht. Was damit fiir die Hoffnung als Tugend in Sicat kommt,
ist eine seelische Regung aus Gnade, die mit Vorfreude und Zu-
versicht Gott als letztes Hochziel von Gott erwartet.

Bei dem Anlegen einer formaipsychologischen Beschreibung

des Hoffnungsbegriifes an die caristiiche Hofnung ist immer im

lick zu behaiten, da3 zwischen spezifisch-menschlicher Hoffnung
und christlicher Hoffnung nicht mehr als eine Verhéltnisgleichheit
bestehen kann. Christliche Hoffnung enthilt die Bestandteile des
Hoffens {iberhaupt, sie iberragend und erhebend.

Gegen die Mitte des 13. Jahrhunderts erfuhr der Traktat iiber
die Hofnung seine volle Entwicklung. Vorher hatte er schon einen
Platz im 3. Buch der Sentenzen des Petrus Lombardus (nach
1150) %0, wo ein Kapitel (8) des Enchiridion von Augustinus iiber-
nommen ** und die eine oder andere konkrete Frage angefiigt war.
Die ersten Komumentatoren der Sentenzen bezogen auch das Pro-
biem der GewiBheit ein. An der Wende zur Hochscholastik setzte
dann mit den Summisten, etwa Wilhelm von Auxerre (7 1237) und
Philipp dem Kanzler (7 1236), eine Erneuerung des Traktates ein,
die von Odo Rigaldi und Albertus Magnus, Bonaventura und Tho-
mas weitergefiihrt wurde. An beherrschende Stelle trat nun die
Frage nach dem Tugendcharakter der christlichen Hoffnung:
wieso sie eine Tugend ist, welches ihr Gegenstand und ihr Beweg-
grund ist **. Der Sentenzenkommentar des Thomas iibte sofort
— schon vor der strafferen und dichteren Ausfiihrung in der Quae-
stio disputata und in der Summa theologiae — einen Einflu8 aus.
Petrus von Tarentaise (Innozenz V.), der seinen Kommentar Ende
der 50er oder Anfang der 60er Jahre des 13. Jahrhunderts
schrieb, {ibernahm — bei etwas verinderter Anlage des Trakta-
tes ** — meist die Auffassung des Thomas, mitunter aber die von
Bonaventura. Hannibaldus de Hannibaldis, Schiiler und Nachfol-

o Sent. 1. III d. 26 (ed. Quaracchi 1916, S. 670-673).

1 Ed. J. Barssr (Diisseldorf{ 1960) S. 31 f.

2 PINCKAZERS, Lo mature vertususe, in: Revue Thomiséc, 1958, 405 f.
In [II Sent. d. 26 (ed. Toulouse 1652, S. 198-205).

[}
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ger des Thomas in Paris, gibt um 1260 — wie gewdhnlich — eine
Kurzfassung des Traktates von Thomas *.

Im Inhait der Hoffnung ist dem Menschen ein Lebensziel ge-
setzt, das {iber seine natiirlichen Md&glichkeiten und Fihigkeiten,
seinen Anspruch und seine Ahnung hinausgeht, eine Erfiillung in
den MaBen Gottes. Die Hoffnung ist kein weltimmanentes Phino-
men. Das Gut mit dem besonderen Wert aus der schweren, nur
durch Gnade gegebenen Erreichbarkeit, auf das die Hoffnung ge-
mis8 dem Angebot Gottes im Glauben zugeht, ist die geschaute
Erste Wahrheit in sich, die « ineffabilis veritatis visio » (Augusti-
nus), <ipsa visio divinitatis » (ut operatio perfecta per ea quae
sequuntur), die als vollkommene Liebesgemeinschaft das Wesen
der Vollendung ausmacht; die vollkommene Gutheit, die den
Menschen in seiner Gottfihigkeit endgiiltig ausfiillt, also die
Beseligung (beatitudo), die an der Ewigkeit teilhat und so ein
ewiges Leben ist, nimlich das neue Leben, das Jesus selber und
wir aus seinem Kreuzesopfer erhalten haben; vollkommene Le-
bensgemeinschaft in Jesus Christus mit Gott; Rettung und ganze
Rechtfertigung im Leben Gottes; die Herrlichkeit der Kinder
Gottes, unsterbliches Leben, d.h. ewiges Leben in der Liebe Got-
tes, welches das Erbteil der S6hne und T6chter Gottes ist; Teilha-
be an Gottes Herrlichkeit; Leben der Glorie, wie jetzt auf der
Pilgerschaft das ILeben der Gnade. Die Hoffnung ist aus Glauben
das Erwarten der seligen Ewigkeit vom Erbarmen Gottes .

Gott selber, nicht als « auctor naturae », sondern als « auctor
gratiae », also Gott in seiner innergéttlichen Lebensfiille, der den
Menschen in seine Herrlichkeit beruft und sich ihm als Lebens-
ziel zusagt, ist das Erst- und Hauptgut, das der Hoffnung aufgege-
ben ist. Denn nicht etwas Geringeres, als Er selber ist, darf von
ihm erhofft werden, da seine Giite (bonitas), wodurch er dem

> In Il Sent. d. éG (unter den Werken des THOMAS, ed. Rom., Opusculs
(100r-v).

25 n ] Sent. d. 1 q.1a.1 (f. 4rb); In {I] Sent. d. 23 q. 1 a. 5 ad 5 (f.81vh);
d. 26 q. 2 a. 1 Sed. contra, 1 und ad 2 (f.95rb; f.9%5va); Summa c¢. G., 1. 3 c. 147
und 153; Q. disp. a. 1 solutio und ad 6; a. 4.solutio und ad 3; Summae theol. 2/11
q. 17 a. 2 solutio; a. 6 solutio; In Rom. V lect. 1 (ed. Rom. 1570, f. 16ra); lect. 2
(£.16vb); In Rom. VIII lect. 3 (f.23va; f.26ra); Compendium, II c. 9 (ed. TaANNEOF
S. 498). . .
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Geschopf Gutes mitteilt, nicht geringer ist als seine Wesenheit
(essentia) *®.

Die Hoffnung erschliedt also dem Menschen eine neue Zu-
kunft, die gerade nicht der Mensch selber aus den Gegebenheiten
und Moglichkeiten der Gegenwart heraus entwirft, plant, aufbaut.
Seine Hoffnung ist Der, der da war und der da ist und der da
kommt. Er hat ein ilibernatiirliches Lebensziel, d.h. ein dem
Menschen an sich absolut ungeschuldetes, unerreichbares, un-
geahntes und unahnbares Lebensziel. Seine Zukunft liegt auf der
Ebene des Lebens aus Gott, das Christus in aller Ftille besitzt und
ihm mitteilt; sie ist die Zukunft, die Christus in der Auferstehung
dem Menschen erschlossen hat; der kommende Gott selber, der
unerschopfliche Tiefen in sich birgt. Das gibt dem Hoffenden neue
Krifte der Lebensgestaltung, neue MaBstdbe, allem zuvor den
gottlichen Willen als den wahren Magstab menschlichen Handelns,
und erweist sein Gottesverhiltnis als einer Vertiefung ins Unend-
liche fihig.

Allerdings — so sagt Thomas mit Hebr. 6,19 — ist das
Erhoffte immer noch werhilit**. Uber dem Sichtbaren, das ihm
naheliegt und verfiigbar ist, hilt er sich an das Unsichtbare, das
seiner Macht und seinem « Machen » entzogen und also gerade
nicht verfiighar ist. Da wird deutlich, da8 jenes ¢ Dennoch s, das
der Hoffnung iiberhaupt eigentiimlich ist, auch die Christenhoft-
nung prigt. Wohl erwartet sie ihre Erfiillung von der erbarmen-
den und allesvermédgenden Liebe Gottes, die den gottentfremdeten
und daher sich selber entfremdeten Menschen wieder an sich zieht;
in dem Saatkorn, dem das Gottesreich zu vergleichen ist, hat die
Auferstehung schon eingesetzt und ist die Gewigheit gegeben, dag
das Hoffen und die Miihe nicht vergeblich ist; deshaib kann neben
der Moglichkeit der Erfiiliung iiberhaupt keine Unmoglichkeit
zum Zug kommen, und darum kann die Zuversicht unbegrenzt
sein. Aber gerade zu diesem zuversichtlichen Erwarten von Gott
braucht die Hoffnung das Sich-Ausstrecken (protensio), den
groBen Mut (elevatio animi). Sie mu8 ja das Zuhandene als letzte
Begliickung loslassen, um sich fiir das Unsichtbare vollstindig

28 Summa theol. 2/11 q. 1T a. 2 {ed. Leon. 8, 1235).
27 Ebd. ad 1.
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auf die machtvolle Giite Gottes zu verlassen. Sie mufB sogar an-
treiben, das Sichtbare und Zeitliche mit aller Kraft zu besorgen
durch die Arbeit an einem gegliickten Erdenleben und einer bes-
seren Welt und eben dadurch — ohne sich durch die Hochschitzung
menschlicher Werte und Leistungen oder durch den Wunsch nach
dem « Haben » blockieren zu lassen — der Verheifung des Unsicht-
baren und Ewigen teilhaftig zu werden. Die Hoffnung gibt ja
nicht nur Freude und Geduld, Bruderliebe und Gebet auf, sondern
auch die Aktivitit, den Einsatz in und an der Welt, solang es Tag
ist. Hoffnung weiB sich dem Zeitlichen verpflichtet, erhebt sich
aber unabldssig daraus und iibersteigt es; sie 148t den Menschen
's0 durch das Zeitliche hindurch gehen, daB er das Ewige nicht
vergift und verliert, und sie 148t ihn die Grenzen der Zeit iiber-
schreiten, da sie das Gegenwértige and die ewigen Werte bindet,
das Kontingente an das Absolute, an den Absoluten 2.

Von daher kommt es denn auch, das der Tugend der Hoffnung
besonders die Hochherzigkeit {magnanimitas) verwandt ist; beide
wagen sich an ein Steilgut, die Hochherzigkeit im Bereich des
Nur-Menschlichen, die Christenhoffnung an das hdchste Gut, das
Gott seiber ist *. Mut gehért ganz gewiB zu der nur auf das Inner-
weltliche gerichteten Hoffnung, erst recht zu dem demiitigen
und geduidigen, der Weisheit und der Freiheit nahestehenden Er-
warten der Christenhoffnung, die auch in Dunkel, Ausweglosigkeit
und Verlassenheit durcrhzuhalten ist und gerade dann zu erweisen
hat, daB es einem wirklich um Gott geht, nicht um einen selbst.
Sie muB vom Glauben her risikofreudig sein und mu8 es ihm ab-
nehmen, da8 keine Fehlleistung endgiiltig und keine Schwierigkeit
uniiberwindlich sein kann; daB es eigentlich wenig Dinge gibt, die
tragisch zu nehmen sind und da8 sie selbst sich gerade durch die
Triibsale hindurch zu verwirklichen hat (Rom. 5,3-5). Sofern die
Hoffnung nicht nur auf Gott als Ziel geht, sondern auch auf die
Mittel zum Ziel, deren MaB Gott ist, ist sie gleichzeitig Antrieb
fiir das ganze Verhiltnis des Menschen zu Gott, fiir den guten
Wandel in Christus als werbendes Tatzeugnis, etwa — geméis Is.

28 PH. DELBAYE -J. BOULANGE, Espérance et vie chrétienne (Tournai 1953,
S. 221.) .
29 [n III Sent. d. 26 q. 2 a. 2 ad 4 (f.96ra).
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30,15: ‘et in spe erit fortitudo vestra’ — fiir die Tapferkeit (for-
titudo) 2.

Auf alle Hilfen, die zu Gott als iibernatiirlichem Lebensziel
hinfithren, geht die christliche Hoffnung naturgemis in zweiter
Linie, um ihres Hauptinhaltes willen. Es sind allem zuvor jene
Gaben des gottlichen Erbarmens, die ihrer Natur nach zum Hei
gehoren: Vergebung der Sinde und das Leben aus Gott mit
seinen Kriften zu heilsméchtigem Wirken in der Welt (spes ve-
niae, spes gratiae, spes gloriae). Es sind auch jene Gaben, die
zum Heil fiihren: Leitung und Schutz durch die Vorsehung Gottes
und das Geschenk der Beharrlicnhkeit bis ans Ende. Auch natiir-
liche und zeitliche Giiter, die zwar ihrer Natur nach keine direkte
Beziehung zum Heil haben, aber in bestimmten Situationen haben
kénnen. Der Mensch in der Gnade und in der Berufung zur Glorie
bleibt ¥Mensch. Das Ubernatiirliche, das axiologisch und final weit
iiber dem Menschen steht, ist ontologisch kategorial etwas, das
zum Menschsein « hinzukommts» und von ihm getragen wird.
Jesus selber hat im « Vater unser » seine Jiinger auch die zeitli-
chen Giiter erflehen und erhoffen gelehrt. Sie — z.B. Gesundheit,
Lebensbedingungen — bilden allerdings den Zweitinhalt der Hof-
nung nur insofern, wie sie der Eriangung des Heils dienlich sind
— secundum quod expediunt ad salutem ** — und insofern dem
Hauptinhalt der Hoffnung ein- und untergeordnet bleiben; nicht
schon soweit sie ihn nicht behindern, sondern soweit sie behilflich
sind, dem Herrn zu dienen und den Sinn der Erschaffung und
Erlésung sichtbar zu machen *.

Wer also die Hoffnung hat, der hofft zu Gott, dem Vater unse-
res Herrn Jesus Christus zu gelangen, und gleichzeitig erhofft er
alles fiur dieses Gehen zu Gott Notwendige, so schwierig es sein
und so lang es dauern mag, wie die Apostel die Herrlichkeit erwar-

30 Ebd. ad 2 (f.96ra). - Vgl. P. Lerert, Leben als Zeugnis (Stuttgatter
Biblische Monographien, 4) Stuttgart 1968.

31 Summa theol. 2/11 q. 83 a. 6 ad 4.

32 I'n III Sent. d. 26 q. 2 a. 2 ad 2 (f.96ra); Q. disp. a. 1 solutio; a. 4 solutio;
Summa theol. 2/II g. 17 a. 4 solutio; Compendium, II c. 3 (ed. TaNNHOF S. 478);
Im Gebet des Herrn ist alles enthalten, was zur Christenhoffnung gehdrt: auf wen
wir unsere Hoffaung setzen missen uand weshalb, und was wir ven Gott erhoffen

missen.
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ten mit Gleichmut gegeniiber der Verzégerung (dilatio) und der
Drangsal (tribulatio)*3. Dadurch wird die Hoffnung zum Prinzip
cllen Tédtigwerdens vor einem hochstehenden (arduum) oder auj-
geschobenen (dilatum) Gut, wie die gottgeschenkte Liebe (caritas)
das Prinzip ist fiir alles Tun, das auf das Gute gerichtet ist (vgl.
I Cor. 13,4-7), und der Glaube das Prinzip fiir die Annahme aller
geoffenbarten Wahrheit, auch z.B. der Erschaffung des Univer-
sums und der Aufnahme des leiblichen Seins durch den Sohn
Goftes in die Einheit seiner Person .

Eine Zuordnung wie zwischen dem Hauptinhalt und dem
Zweitgegenstand der Hoffnung gibt es auch awuf der Seite des
Hoffenden selber. Zuerst, doch durchaus nicht ausschlieglich, geht
die Hoffnung auf die eigene Vollendung in Gott. Thomas lebt den
ausgeprigt gemeinschaftlichen Charakter der mittelalterlichen
Zivilisation ** und sieht den Einzelnen zusammen mit dem grofen
Ganzen, in das er eingeordnet ist und sich einzuordnen hat: in
Kirche,v Staat, Welt. Er weis, daB8 Gott zunichst das <« Volk »
anspricht und darin unmittelbar den Einzeimenschen, und so
kennt er auch — wie die soziale Struktur des Heils — die
< kollektive > Eschatologie, und faBt demgemiB die Hoffnung
nicht nur individuell, sondern in ihrem Sozialcharakter, in ihrem
horizontalen Aspekt.

In erster Linie richtet die Hoffnung sich auf das eigene Heil,
was auch Augustinus im Enchiridion unterstreicht; dann aber
auch — von dieser ersten Richtung abgeleitet und zwar kraft der-
selben Tugend der Hoffnung — auf das Heil der Mitmenschen,
sofern sie mit dem Hoffenden durch die gottgeschenkte Liebe eins
sind und er deren Heil ersehnt und erhofft wie sein eigenes, ge-
mis 2 Cor. 1,7 %=

33 In Rom. VIII (25) lect. 5 (f.27ra).

34 In [I] Sent. d. 26 q. 2 a. 2 ad 2 (f.96ra); Q. disp. a. 1 solatio.

35 H. PLATELLE, Peurs et espérance au Moyen Age, in: Mélanges de science
religieuse, 26 (1969) 9.

38 Q. disp. a. 4 solutio. - Hier wird deutlich, da8 Thomas die idealistische,
ekstatische Liebetheorie seiner Zeit ablehnt, die auf dem Begrif der Zweiheit und
der Person aufbaute; er vertritt die realistische Auffassung, die den Begriff der
Einheit und der Natur zugrundelegt; die beiden Formen der Liebe — Fremd- und
Selbstliebe — werden auf ein gemeinsames Prinzip zurickgefdhrt; sie sind ver-
schieden, bilden jedoch keinen Gegensatz; wobei Thomas das Ich geweitet und
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Wenig spiter in der Summa theologiae zeht Thomas vo

1,6 aus, beschreibt kurz und klar den Unterschied iscnen Lieben
und Hoffen und kommt zu dem gleichen Ergebnis *: Liebe bedeu-
tet Finigung des Liebenden mit dem Geliebten, wesentliich die
Einigung im Affekt, abschliefend die reale Einigung. Hoffen be-
sagt eine Bewegung, ein Sich-Ausstrecken des Strebens auf ein
Gut, das mit Sct rigksiten verbunden, aber immerhin erreich-
bar i{st. So beschreibt Thomas den seeiischen Vorgang des Ho@en
auch schon im Sentenzenkommentar *® und in der Summa bontra
Gentiles *.

Zur Einigung gehdren nun aber immer zwel, und daher kann
Liebe sich direkt auf einen anderen richten; einer geht durch
Liebe die affektive Einigung mit einem anderen ein und behandeit
ithn wie sich selbst. Bewegung jedoch ist immer auf einen dem
Bewegten eigenen md entsprechenden Zielpunkt gerichtet. Da-
rum gilt die Hoffnung direkt dem eigenen Wohl. Ist aber die Eini-
gung mit anderen durch Liebe gegeben, kann einer etwas wiinschen
und erhoffen fiir einen anderen wie fir sich selber. Derart also
kann einer fir andere das ewige Leben erhoffen, sofern er ithnen
durch Liebe verbunden ist. Das Tiefste aber an der christlichen

geliutert fadt. Vgl. P. Roussztor, Pour [‘histoire du probiémsz de Uamour au
moyen-dge (Paris 21933). - Ecwas Ahnliches wie in der ekstatischen Liebetheorie
des Mittelalters findet sich — {dr das Verhiltnis von Fremd- und Seibstiiebe —

dort, wo die Dialog-Person einseitig vorgezogen wird gegeniiber der Grundperson,
das Mitsein gegeniber dem Seibstsein, etwa in der Phiiosophie des Kommunismus.
Lexikon f. Theal. u. Kirche 8, 287 . In der Mitte steht da nicht das iiebende
Subjekt mit .seinem Bonum commune. Das eigene Wohl und Giick wird nur so
2liebt, da8 darin der ndhere Wert, die Produktionsgesellschait, als einzige
Wirklichkeit angestrebt wird: Liebe ist Fremdliebe. - Es ist zu fragen, ob dahinter
nicht auch ein sonderlich starkes GemeinschafisbewuBtsein der Ostkirche steht.
Geganiber dem Personalismus in Mora!l und Frommigkeit « weil sich der russische
Glaubige aufs engste mit dem Nachsten in der seiend2n, nicht erst zu schafenden,
unveranderlichen Kirche der Tradition und der unverminderten eschatologischen
Hoffnung verbunden, in der jeder personale Glaubensansatz eine verwerfliche
menschliche Selbstbehauptung ist. Daraus resultiert ein starkes, briiderliches
Gemeinschaftsempfinden... » W. PHILiep, Hislorische Vorcusseizungen des politischen
Denkens in RuBland, in: Betlagz zu <« Parieament » (23-4-1958) S. 192.

37 Summa theoi. 2/II q. 17 a. 3 (ed. Leon. 8, 126): Ltrum aliquis possit
sperare alter: bectitudinem aeternam.

38 [n [I] Sent. d. 26 g. 2 a. 2 solutio (f.23vb).

39 L. 3 ¢. 133 (2d. Leon. 14, 448).
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Nichstenliebe ist, dag Gott in ihm und er in Gott verherrlicht
werde * Wie es aber dieselbe gottgeschenkte Tugend der Liebe
ist, womit der Christ Gott, sich selbst und den Mitmenschen liebt,
so ist es auch dieselbe gottgegebene Tugend der Hoffnung, die ihn
fiir andere wie fiir sich selbst das ewige Leben erhoffen 148t.

Christliche Hoffnung iliberschreitet demnach das individuelle
Heil. Der mittelalterliche Glaubende war sich sonderlich bewust,
daB die pilgernde Kirche dem glorreichen Kommen Christi und
dem Herabsteigen des himmlischen Jerusalems entgegengeht
— ein sprechender Ausdruck dafiir waren die so beliebten Pilger-
fahrten in ihrem religiésen Sinn ** —, und er wollte sich — im
Bewustsein der Gemeinschaftlichkeit des Heils — als Teilnehmer
an den alles umfassenden Endereignissen, an der Vollendung der
Erlésung und der Wiederherstellung aller Dinge, <« zusammen mit
allen Geheiligten und Erwihlten ».

Im Compendium schlieslich fiihrt Thomas bei der zweiten
Bitte im « Vater unser » aus **, da8 es keine Christenhoffnung in
der Isolierung gibt, vielmehr nur in der Ausrichtung auf eine
Teilnahme am Reich Gottes und also in der Gemeinschaft der.
ewigen Seligkeit in Gott selber, wie ja die Kirche betet um < die
Gemeinschaft der ewigwihrenden Seligkeit » und um « die Herr-
lichkeit der Auferstehung zusammen mit den Geheiligten und
Erwihlten Gottes ».

Denn der Mensch ist das, was er ist, durch Teilhabe am Wesen
der Art, zu der jedoch der eine den anderen, der Vater den Sohn
hinfiihrt, nicht aber durch Verihnlichung mit einem anderen
Menschen. Die Seligkeit nun ist das vollkommene Gut, und so
kénnen alle der verheiBenen Seligkeit Teilhaftigen durch nichts
anderes als durch Teilhabe an der Herrlichkeit und Seligkeit
Gottes, die das Gut-Sein des Menschen ist, selig werden. Aller-
dings kann beim Erlangen dieser Vollendung der eine vom ande-
ren Hilfe erfahren, weshalb Augustinus sagt, da8 « wir nicht da-
durch selig sind, da8 wir die Engel schauen, sondern dadurch, das

40 Summa theol. 2/I1 q. 25 a. 1 solutio (ed. Leon. 8, 197): Ratio autem

diligendi proximum Deus est; hoc enim debemus in proximo diligere, ut in Deo sit.
41 PraTeLLE, Peurs et espérance, in: Mélanges de science relig., 1969, 11-14.

42 Compendium, I ¢. 9 (ed. Tann=OF S. 504 £.).
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wir die Wahrheit schauen, in der wir die Engel lieben und ihnen
unsere Mitfreude bekunden ». Gliick 148t sich ja tberhaupt nicht
dadurch gewinnen, da3 der Mensch auf sein Ich fixiert ist . Allein
durch innere Anteilnahme am Leben des Néichsten in Bruderliebe
nehme ich teil am Leben Gottes; sonst ist es Selbsttduschung.

Soweit also die Liebe reicht, die im Menschen ist durch den
ihm innewohnenden Heiligen Geist, soweit erstreckt sich die eine
Hoffnung auf die Neuheit des Lebens. Christliche Liebe aber
wendet sich Gott zu seiner selbst wegen und iiber alles, folgiich
auch allem, was Gottes ist als Teilhabendes (quasi ad Deum perti-
nentia) und was Gott liebt (Sap. 11,25), die Menschen und die
ganze Schopfung +.

In Glauben und Liebe gibt sich der Christ an Christus und
Gott, und mit der gleichen Liebe weiB er sich auch der Kirche
Gottes und schlieslich der Menschheit und der ganzen Schépfung
verbunden und verpilichtet. Beim Liebeproblem arbeitet Thomas
gegeniiber der ekstatischen Theorie mit dem Begriff des erweiter-
ten und gelZuterten Ichs, das sich auf die ganze Menschheit und
Wirklichkeit erstreckt. Den Sozialcharakter des Christseins un-
terstreicht er dadurch, dag er der Gnade des einen im Neuen Bund
die Tendenz auf die anderen zuschreibt *3: Gratia tendens in alios,
und dem Tun der einen Gliedperson unter dem Haupt Christus
eine heilsméBige Bedeutsamkeit fiir das Ganze kraft der < com-
munio caritatis » *°.

Thomas ist bemiiht, Hoffen una Lieben zu unterscheiden und
je in ihrer Eigenart zu erfassen. Doch er bindet sie auch wieder
eng aneinander. Hoffnung duldet keine Abkapselung ins eigene
Ich, da sie als Erwartung von Gott ihren Triger von sich weg
auf das geliebte absolute Du als ihren Inhalt und Beweggrund
verweist: ¢ Alle meine Quellen sind in Dir » (Ps. 88,7). Sie dffnet
den Menschen auch zum Mitmenschen hin, da der Hoffende nur
als Gliedperson der Kirche sein Heil vom Kommen des Gottesreiches

43 Fbd. (S. 503): Non igitur beatitudinem acquirit ex hoc solo, quod s8ibi

intendit.
= Summe ¢c. G, 1.1 ¢c. 91: Quod in Deo it amor.

143 Vgl. In I Sent. d. 16 q. 1 a. 2 solutio und ad 1 (£. 49vb).
48 [n IV Sent. d. 40 q. 5 a 1 8d 4 (£f.260va); Quodl. 8 q. 5a. 9.
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srwartet und mit demselben Akt die Rettung erhofft fiir sich
selbst und fiir andere und alle, die er ja gleicherweise von Gott
geliebt wei3 und auch selber liebt. Er hofft auf Gott zugunsten
des Wir 7.

Besonders deutlich ist bei Thomas die ekklesiale Dimension
der Hoffnung. Erinnert sei nur an den tiefen Satz*: (Filius
Dei) ad hoc venit in hunc mundum, ut ecclesiam fundaret, Is.
XXVIII (16). Die Kirche als Gemeinschatt der Liebe ist das Ziel
der Menschwerdung des Gottessohnes, die Frucht seines Heilswer-
kes, das Erlosungsgeheimnis in geschichtlich greifbarer Gestalt.
An sie als erste Adressatin der VerheiBung und erste Empfin-
gerin der Erfiilllung sind alle Menschen gewiesen, wie sie selber
an die Menschheit und das All, und in ihr und durch sie hat
der Einzelmensch, eben als Gliedperson der Kirche, Zugang zu
Christus durch den Heiligen Geist zum Vater (vgl. Eph. 2, 11-22).
Hoffnung also ist nicht nur eine Haltung des Einzelmenschen,
sondern der Kirche, wo alle «eine Hoffnung » haben gemis
Eph. 4,4. Sie ist die gro8e eschatologische Gabe des.Gekreuzigten
und Auferstandenen durch seinen Geist an die Kirche, und sie
macht sich der Glaubende fiir sich zu eigen. Die Kirche ist auf
den neuen, im Blut Christi gestifteten Bund gegriindet, steht
in besonderer Weise unter der Vorsehung Gottes (excellentior
modus Providentiae); in ihr sind durch den Geist Christi die
endzeitlichen Heilsgiiter gegenwirtig und greifbar, und in ihr
wird in der Feler der Fucharistie — gemi8 der bekannten Anti-
phon von Thomas — das «Unterpfand der kiinftigen Herrlichkeit»
geschenkt. Sie ist als das Ziel der erlésenden Menschwerdung
des Gottessohnes die fiir das kommende Reich berufene Heilsge-
meinde mit menschheitlicher und kosmischer Bestimmung *°, und
an ihrem Heil bekommt der Einzelmensch Anteil. Er hofft auf
Gott gerade als Gliedperson des Volkes Christi und Gottes.

17T Vgl. H.U. v. BATHASAR, Wer ist ein Christ? (Herder-Bacherei, 335) 1969,
S. 126 £,

43 [n Matth. XVI (18) (ed. Rom. £f. 30va).

49 Summa theol. 2/11 q. 11 a. 4 solutio. - Vgl. 2. Varman-KonziL, Lumen
gentium, 9, 2. - ALB. M., Super Luc. 2, 25: ‘enspectano’: Simeon ¢ wartete auf den
Trost Israels>, d. h. deo ganzen Gottesvolkes, fiir das er oft betete (ed. BORGUCH

22, 233a).
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Endlich sind auch die « elemente mundi », die ganze Welt-
wirklichkeit, die ganze Schopfung in die Christenhoffnung einbe-
zogen. Mensch und Kosmos gehdren zusammen. Zu Rom. 8,19
erklirt Thomas **: Wie der Leib des Manschen in der Auferstehung
in die Verherrlichung hineingenommen wird (quadam forma
gloriae supernaturali), so erlangt die ganze sichtbare Schopfung
in der Herrlichkeit der Kinder Gottes eine neue Verherrlichungs-
gestalt (Is. 65,17; Apoc. 21,1). Das All erwartet auf seine Weise
die Offenbarung der Herrlichkeit der Kinder Gottes, ein Neu-
werden in Verklirung (gloriosa novitas). Christenhoffnung geht
auf die Herrlichkeit als das Erbe der Kinder Gottes, und sie
erwartet der Christ auch fiir seine Welt s!. Hoffnung ist « exspecta-
tio futurae gloriae», ausschauendes Erwarten der kiinftigen
Herrlichkeit fiir die ganze Schopiung, und in diese Hoffnung
schliet der Christ sich persénlich ein und erwartet die Vollendung
in Gott, wo er nicht mehr Siinder ist, sondern ganz ein Geretteter
-und Gerechtfertigter. « Denn wir erwarten im Geist aus Glauben
die (Erfiillung der) Hoffnung auf Rechtfertigung » (Gal. 5,5).

Nach diesem erhabenen Zielgut, das ihm durch den Glauben
in Sicht kommt, veriangend und erwartend sich auszustrecken,
das vermag der Mensch nun micht von sich aus. Er weild zwar,
daB er sich selbst letzten Endes nicht geniigt, vielmehr nur in
der Unendlichkeit Gottes seine Erfiillung findet. Er weis, das
aus dem Bereich des Endlichen, der weltlichen Bedingtheiten, eine
stichhaltige Antwort auf die letzte Sinnfrage nicht kommen kann.
Doch zu diesem Aufbruch in die Transzendenz, auf den Gott der
Offenbarung hin, reicht seine natiirliche Kraft nicht aus. Zwar
wire anzunehmen, wie alles Gute und Schone, so miiBte erst recht
das héchste Gut, Gott selbst in seiner Herrlichkeit, sein Verlangen
und Erwarten auslosen. Es ist aber nicht zu vergessen, da3 der
Mensch nur dann aus eigener Kraft nach einem Gut verlangt
und verlangen kann, wenn zwischen diesem Gut und ihm selbst
eine Entsprechung besteht. Ein Kleinkind z.B. verlangt nicht
nach einem Kunstwerk als solchem. Eine Entsprechung dieser
Art waltet nun aber nicht zwischen dem Menschen an sich und

30 [n Rom. VIII, lect. 4 (£.267h).
31 Vgl 2. VATIKAN-KONZIL, Gaudium ct spes, 2.
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dem Gott des Glaubens, der als sein Lebensziel iiber allen menschli-
chen Anspruch, iiber jede Erwartung und Ahnung hinausragt
wie das Unendliche i{iber das Endliche. Die Hoffnung ist nicht
das Produkt natiirlicher Bewegungen menschlichen Denkens und
Sehnens.

Selbst ein natiirliches Verlangen, Gott zu schauen, das aus
dem Menschengeist aufsteigt, geniigt nicht. Wenn behauptet wird,
es reiche an den Gegenstand der Hoiffnung hinan, wenn auch
unbestimmt, wie etwa ein Nichtfachmann an die verwickelten
Probleme der Kybernetik, so werden zwei Ordnungen miteinander
verwechselt, die ein endloser Abstand voneinander trennt. Das
natiirliche Verlangen koénnte unaufhérlich stirker werden und
wiirde doch niemals den niedrigsten Grad christlicher Hoffnung
schaffen. Jedenfalls nach einem bekannten Text von Thomas %*:
Dem Menschen ist ein doppeltes letztes Gut vorgelegt, das in allem
als Endziel seinen Willen in Bewegung setzt. Das eine hilt sich
auf der Hohe der menschlichen Natur, da es mit natiirlichen
Kriften zu erringen ist; das ist das Gliick, von dem die Philo-
sophen gesprochen haben... Das andere letzte Gut iibersteigt die
Mare der menschiichen Natur, da die natiirlichen Energien nicht
ausreichen, um es zu erlangen; ja es kann nicht einmal gedacht
oder ersehnt werden; es ist allein von der Freigebigkeit Gottes
dem Menschen verheifen (1 Cor. 2,9), und das ist das ewige Leben.

Das natiirliche Verlangen, Gott zu schauen, riihrt nicht an
das dbernatiirliche Lebensziel als solches; es richtet sich zwar auf
Gott, der das iibernatiirliche Lebensziel des Menschen ist, aber
auf Gott als den Urheber der Natur (auctor naturae); die Werke
des Schopfers tragen nicht weiter. Dagegen iiegt in der Christen-
hoffnung das Verlangen nach dem Schauen Gottes als des Urhebers
der Gnade (auctor gratiae). So umschlieft die Hoffnung einen onto-
logischen Bezug auf etwas Ubernatiirliches als solches, auf ein
Heilsgut, wie erst recht die gottgeschenkte Liebe. Wire das dem
natiirlichen Verlangen gegeben, dann wire es eben kein natiirliches
Verlangen mehr, sondern ein gnadenhaftes, tibernatiirliches, wie
jenes, das aus der Liebe und aus der Hoffnung kommt. Hochstens
148t sich das natiirliche Verlangen als eine rein passive Gehor-

32 Q. disp. De veritate, q. 14 a. 2.
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samsfianigkeit (potentia oboedientialis) bezeichnen, als eine Aui-
geschlossenheit und Empriangsmoglichkeit fiir die géttiiche Tugend
der Hoffnung, ais einen moglichen Ansatzpunkt fir das Gnaden-
wirken Gottes.

Die Entsprechung zwischen dem Angebot Gottes und der
Leistungsfihigkeit des Menschen kommt allein von der Gnade
Gottes. Die Hoffnung, womit der Christ die Herrlichkeit Gottes
als ein ihm entsprechendes und zugesagtes Gut von Gott erwartet,
geht aus der Gnade hervor. Sie ist ein Wirken Gottes im Menschen;
sie ist eine dem Menschen gegebene und aufgegebene Kraft des
Heiligen Geistes. Sie ist gottliche Machtigkeit im Menschen, die
ihn auf den Weg zum Eschaton, das Christus ist, stellt und dringt.
Nicht entspringt sie aus einem psychologischen Phinomen. Wenn
der Glaubende Hoffnung auf Gott hat, dann nicht aus Furcht
— sagt Thomas mit Albert: Spes nullo minus fulcitur quam ti-
more; non enim respicit poenam, sed largitatem dantis tantum *3.
Wenn der Glaubende Hoffnung auf Gott hat, dann auch nicht
deshalb, weil er es gerade nétig hat, weil er aus einer bedriickenden
Gegenwart, aus einer Frustration, oder zu einer Kompensation
sich in eine bessere Zukunft flichten mdchte; weil er fir ein
tristes Heute einen Ausgleich suchen wiirde in der Erwartung
eines besseren Morgen. Es ist nicht so, da3 er, solang es ihm
gut gent, nicht gleichermagen auf die Hoffnung angewiesen ist.
Die Hoffnung hingt nicht von seelischen Zustinden oder beson-
deren Gelegenheiten ab. Sie gehdrt wesentlich zum Leben des
Glaubenden. Sie ist die Haltung fiir alle Tage des Jahres und
fiir alle Jahre des Lebens und — anders als die Gefiihisregung
des Hoffens — fiir alle Phasen des Lebens. Sie rechnet nicht mit
einer ungewissen Hilfe, bietet vielmehr das Heil dar. Nicht gibt
sich der Mensch die Hoffnung auf Gott, er empfingt sie von
Gott * als Wertantwort, als Tugend, als theologische Tugend — und
nur als theologische ist die Hoffnung eine Tugend** —, deren

53 Super IIT Sent. d. 26 a. 2 ad 4 (ed. BoroNeT 28, 494a).

34 Q. disp. a. 1 ad 8: Appetuntur naturaliter, quae sunt proportionata. Quod
autem beatitudo aeterna sit bonum proportionatum nobis, hoc est ex gratia Dei.
Ideo spes, quae tendit in hoec bonum sicut proportionatum homini ad habendum,
est donum divinitus infusum.

33 in III Sent, d. 26 p. 2 a. 1 ad 1 (f.95va); Q. disp. a. 1 ad 3.
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Gegenstand und Grund der Dreieine Gott ist. Dariiber hinaus driiekt
sie die Seinsverfassung des Christen aus, sofern er in der durch
Jesus Christus herbeigefiihrten Heilszeit lebt, immer noch den
Bedingtheiten dieses Kosmos und dieses Aions unterworfen ist,
doch aber schon ein Stiick der auf die Weit in dieser Gestalt
zukommenden unsichtbaren Welt Gottes *. Hoffnung ist fiir den
Christen der Atem seines Daseins. Mit ihr hat er eine absolute
Zukunft. Sie kennzeichnet am besten die Situation christlicher
Existenz, die Situation dessen, der in Christus « viator » ist, mit
der «ecclesia peregrinans ac poenitens» auf dem Weg in die
Herrlichkeit Gottes.

Die Hoffnung also empfidngt der verlorene Mensch von Gott,
und zwar tn der Taufe® : « Kraft der Geist-gewirkten Wiedergeburt
(zu Kindern und Erben Gottes) ist es dem Menschen gegeben, eine
erhabenere Hoffnung auf Gott zu setzen, die Hoffnung nimlich,
das ewige Erbe zu erhalten, gemis 1 Petr. 1,3-4. » Mit der Teilhabe
am Leben Gottes (2 Petr. 1,4) schenkt der Geist Gottes die Krafte
zu christusférmigem Tun, nimlich zuerst den Glauben, der uns
in die Lebensgemeinschaft mit Gott ruft; dann macht der Geist
durch seine Gabe den Menschen zum Goti-Liebenden (Dei dilector)
— ein Ausdruck, den Thomas oft setzt —, und damit wird im
Menschen das Verlangen nach der im Glauben als mdglich darge-
botenen Gottvereinigung angesprochen und so seine Hoffnung
geweckt %8,

Da nun Ursprung und Wachstum immer dasselbe Prinzip
haben, ist es ebenfalls der Heilige Geist, der die Hoffnung des
Christen stiarkt, d.h. immer tiefer die Hoffnung im Menschen und
den Menschen in der Hoffnung verwurzelt. Nach einem prichtigen
Wort von Thomas®®*: <« Mit Schmerzen und Seufzern erdulden
wir die Verzdgerung dessen, das wir so sehr ersehnen und so
sehnsuchtsvoll erbitten. Dieses Seufzen verursacht in unseren
Herzen der Heilige Geist, der die Sehnsucht nach den himmlischen

56 G. ENGLHARDT, Erben des ewigen Lebens gemdB der Hoﬁ'n'ung (Tit. 3, 7),
in: Liturgie und Ménchtum. Laacher Hefte, 2. Folge, Heft VIII (1951) 58 f.

57T Compendium, IT c. 4 (ed. TanNHOF S. 482).

38 Summa ¢. G., 1. 3 c. 153.

9 In Rom. VIIT (26) lect. 5 (f.27rb). - Hinweis von G. ENGLHARDT, Erben
des ewigen Lebens, in: Laacher Hefte VIII (1951) 76.
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Glitern in uns weckt, die fiir unsere Seele noch aufgeschoben sind.
Ja, diese Seufzer sind nichts anderes als das Seufzen der Taube
(gemitus coiumbae), also des (in der Taube versinnbildeten) Heili-
gen Geistes, der in uns zum Vater emporruit ».

Hoffnung ist demnach eine « virtus infusa », d.h. eine nicht
miihsam errungene (virtus acquisita), sondern eine gottgeschenkte
Tugendkraft, die eine Gottvereinigung dadurch bewirkt, das der
Mensch, gestiitzt auf die machtvolle Giite und Treue Gottes, etwas
erwartet, das alle menschliche Erwartung und sogar Ahnung
libersteigt, ihm aber von Gott zugesagt ist: Sinn und Heil.

Im Heiligen Geist volizieht der Christ auch den Akt der
Hofnung. Mit der in der Taufe verliehenen Gnadenkraft antwortet
er auf das im Glauben erkannte héochste Gut des ewigen Lebens
zuerst mit gottgewirktem Wohlgefallen, sodaB es nun ein Wert
fir ihn wird.

Sofort wird hier deutlich, dag die Liebe, die als Grundbestand-
teil in der Hoffnung enthalten ist, nichi die hochste Form der
Gottesliebe ist. Es ist vielmehr eine interessierte Liebe, wodurch
Gott nicht eigentlich seiner selbst wegen geliebt wird, vielmehr
mit Bezug auf den Menschen. In dieser Ichbezogenheit stimmt
ibrigens die Hoffnung mit dem Glauben iiberein. Glauben und
Hoffen wenden den Menschen zu Gott hin als einem Spender-
Prinzip, von dem er Heilsgliter empfidngt, die Annahme der Offen-
barungswahrheit und die Erlangung der vollkommenen Gutheit,
wihrend die Liebe macht, daB er sich Gottes selbst wegen an
Gott gibt ®. Daher auch sind Glauben und Hoffen solang unfertig
und unvolikommen, wie sie nicht mit der Liebe Gottes seiner selbst
wegen verbunden sind (spes informis).

Ist also die Liebe, die im Hoffen wirksam ist — fern von
allem Egoismus — auch nicht die héchste Form, so ist sie doch
echte Gottesliebe. Es ist ja nicht so, dag Gott als Mittel auf den
Menschen als Zweck bezogen wiirde, der Unendliche auf den
Endlichen. Gott bleibt Gott, der Unverfiighare, und wird nicht
als Mittel des Gliickes in den Dienst des eigenen Ichs gestellt.

80 Summea 2/I1 q. 17 a. 6 solutio. - Vgl. A. ANTWERER, 8t Gluube ein Vorurted?
in: Tibinger Theol. Quartalschrift 145 (19635) 149.
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Der Hoffende bleibt sich bewu8t, das er sich am besten dadurch
liebt, da8 er Gott mehr liebt als sich selbst ®'. In der interessierten
Liebe 6ffnet sich der Mensch fiir Gott, stellt sein’ Sach’ auf Gott,
entscheidet sich, Gottes gniddiges, undurchdringbares Angebot an-
nehmend, fiir Gott als das Ziel seiner letzten Erfillung, und er
will, da8 Gott sein héchstes Gut sei und dad Gott in ihm und er
in Gott verherrlicht werde, wie das himmlische Jerusalem, auf
das er in der Hoffnung zugeht, gleichzeitig ein Heiligtum nie-
endender Verherrlichung Gottes und Beseligung des Menschen
ist. Es ist die Umkehr vom gottwidrigen Treiben der Begehrlich-
keit, ein Wirken des Menschen aus der in ihm erschlossenen Quelle
tubernatiirlichen Denkens und Ké&nnens; personliche Hingabe an
den sich verhei8enden Gott wie im Glauben und noch mehr in
der Liebe; es ist der Aufbruch des Menschen zu dem kommenden
Gott hin.

Die Liebe, die im Hoffen am Werk ist, ist und bleibt ausgespro-
chen Wertantwort, Bejahung Gottes als des hdchsten Gutes, nicht
des Nutzeffektes. In der interessierten Liebe wird die Existenz
des Menschen nicht zum Mittelpunkt gemacht, als ob Gott nur
<« pro nobis » existierte. Der Mensch {ibersteigt sich selbst, um
sich den bejahten Wert anzueignen; er ist auf sein Wohl! bedacht;
er 148t sein Ich los, um wieder zu ihm zuriickzukehren. Er will
ein Ich, wie es sein soll, ein an Gott gegebenes, Gott gehorsames,
von Gott erfiilltes Ich, und dadurch will er Gott geben, was Gottes
ist. In der nichtinteressierten Liebe geht der Mensch ganz aus
sich hinaus, ist auf das Wohl des geliebten Wesens bedacht und
wiinscht und tut ihm Gutes, soviel er kann, « ut ad se ipsum ».
Beide Formen der Liebe haben einen je verschiedenen Beweggrund
und von daher einen je eigenen Charakter. Ichbezogen oder
selbstlos, das gibt es nur im Sinn des Vorwiegens, des Vor-
herrschens. Ganz rein Kommt im Geschépflichen keine der beiden
Formen vor. Am Anfang jeder, auch der interessierten Liebe, steht
die Bejahung des Wertes in sich, echte Wertantwort; dann erst
streckt der Liebende sich danach aus « ut ad aliquid sui ». Umge-
kehrt steckt in jeder, auch der nichtinteressierten Liebe, ein
Bezug auf das eigene Ich; was zum Ich und seiner Entfaltung

81 Summa c. G, 1. 3 c. 18; Summa theol. I q. 60 a. 5.
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iiberhaupt nicht in Beziehung stent, was nicat ais Eantsprechendes,
Zusagendes, uberemstimm ndes (convemena sibi) erkannt und
angenommen ist, kann nicht geiiebt werden. Dieser vorgingige
Bezug auf das eigene Ich ist aber fiir die nichtinteressierte Liebe
nur Bedingung, nicht Beweggrund **. Die interessierte Liebe der
Hoffnung leitet nun aber nach psychologischem Gesetfz von selbst
zur nichtinteressierten, seibstlosen Liebe Gottes an; sie wendet
sich von der Gabe zum Geber alles Guten in sich **. Wie Thomas
es sieht, 143t die interessierte Liebe sehr wonl Raum fiir selbstver-
gessene Gottesliebe und selbstlose Liebe des Néichsten, und sie
ist sogar ein stdndiger Ruf nach der nichtinteressierten Liebe,
die ihr Ziel bleibt. Denn zum « Ordo caritatis » gehért allem zuvor:
Gott lieben wegen seiner Herrlichkeit, die er auch dem Menschen
zugesagt hat; Gott lieben, weil er in sich unendlich liebenswiirdig
ist, der dem Menschen so gut ist; Gott anhangen, der — nicht
weil er — die Seligkeit wirkt. Der Glaubende, der unentwegt
an der Liuterung seines Ichs arbeitet, erkennt und liebt sich
als Teilhabe und Abbild Gottes, erkennt und liebt Gott als das
Gut des Ganzen, und gerade dadurch, dad er sich als einen Teil

auf das Ganze und also auf Gott bezieht, wirkt er — in der Kraft
der Liebe des Heiligen Geistes — an seinem, d.h. des Einzelwesens

persdnlichen Reiferwerden und Reicherwerden, bis ihm die voile
Erfillung im vollendeten Gottesreich, in der Klarheit der Got-
tesschau, d.h. in der vollen Liebesgemeinschaft des Schauens von
Angesicht zu Angesicht geschenkt wird.

Hoffen unterstellt somit Liebe zu einem nicht-gegenwirtigen
Gut, d.h. ein Verlangen nach dem ewigen Gut, das zwar nicht
in sich, aber fiir den Hoffenden zukiinftig ist. Was nicht ersehnt
wird, 16st kein Hoffen aus, sondern Furcht oder Verachtung *.
Dieses « desiderium » als Grundbestandteil der Hoffnung kommt
aus der Gottesliebe, die eine Ahnlichkeit, Teilhabe, Darstellung,

82 Vgi. J. Enpres, Die Liebe ais sittliche Grundmacht, in: Die neue Ordnung
1 (1946/47) 253-261. - BERNHARD VON CLAIRVAUX, Dediligendo Deo c. 7 n. 17: Non
enim sine praemio diligitcur Deus, etsi absque praemii izntuitu diligendus sit (PL 182,
984 C). Das war fir die scholastische Theologie ein Apophthegma. ’

83 Summa 1/II q. 40. a. T.
8+ Compendium, II c. T {ed. TANNEOF S. 490).
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Gegenwirtigkeit, Wirksamkeit des Heiligen Geistes im Glauben-
den ist.

Durch diese Liebe wird das im Glauben angenommene Le-
bensziel als ein Gut fiir den empfunden, der sich danach ausstreckt,
sofern sie bewirkt, da8 der Glaubende von diesem Ziel angetan
ist — afficitur ad finem; sonst kime ein Zugehen darauf, d.h.
ein Hoffen, iiberhaupt nicht zustande *.

Alle nachgeordneten Tugenden empfangen nimlich irgend-
etwas von den vorgeordneten, wie alle sittlichen Tugenden von
der Klugheit; so auch stehen unter dem Einflus der gottgeschenk-
ten Liebe alle librigen Tugenden, sofern sie ihnen die Ausrichtung
auf das hochste Gut gibt, derentwegen sie tidtig werden ®, also
auch und gerade die Hoffnung. Wie den Glauben und die Liebe ¥,
so bringt Gottes Gnade im Menschen auch das Hoffen hervor °,
und zwar als eine Zweig-Gabe der Gottesliebe. Die Gnade macht
aus dem Menschen einen Gott-Liebenden, und so wird in ihm das
Verlangen nach der Gottvereinigung geweckt, die der Glaube ihm
als moglich vorstellt; so wird er — nach einem frithmittelalterlichen
Ausdruck fir die Sehnsucht nach dem Himmel — ein < fugitivus
ad Christum » ; so also folgt das Verlangen nach der vollen Gottver-
einigung aus der Gottesliebe®®: Huius igitur fruitionis deside-
rium in homine consequitur ex Dei dilectione. Fiir diesen Zusam-
menhang unterschreibt Thomas ™ den Satz des Ambrosius: « Ex
fide est caritas, ex caritate spes ». Das gilt von der Wertordnung,
von der Ordnung der Vollkommenheit (via perfectionis).

Im Prozes des Heilsvorgangs (via generationis et temporis)
kommt aber die Hoffnung, wie der Glaube und die Furcht Gottes,
vor der Gottesliebe. Die Liebe, aus der die christliche Hoffnung
hervorgeht, muB nicht < amor caritatis » sein; sie ist eine iiber-
natiirliche Selbstliebe, womit der Glaubende sich die Teilhabe am

63 In III Sent. d. 23 q. 1 a. 5 (£f.81lvb).

86 [n III Sent. d. 26 q2 a. 2 ad 3 (f.96ra).

87 Summa c. G., 1. 3 c. 152; ¢. 151.

83 Ebd. c. 133: Quod divina gratia causat in nobis spem.
89 Ebd. c. 153 (ed. Leown. 14, S. 447).

70 Q. disp. a. 8 ad 1.
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gottlichen Gut wiinscht ™. Zu denken ist also an eine von der
Gnade eingegebene interessierte Liebe als Voraussetzung fiir die
HoiTnung, und diese ist dann Weg und Hilfe zur nichtinteressierten
Gottesliebe, die schliedlich wieder verstirkend auf die Hoffnung
zuriickwirkt, da wir ja — nach einem bei Thomas beliebten
Ausdruck — Freunden am meisten vertrauen. In der gleichen
Richtung n&lt sich schlieglich das, was Thomas etwas spiter
schreibt 7?: « Nicht jede Hoffnung kommt aus der volikommenen
Gottesliiebe, sondern nur das von ‘caritas’ getragene und geprigte
Hoffen (motus spei formatae), womit jemand Gutes von Gott als
Freund erhoift ». Erst also das Hoifen des in der Gottesireund-
schaft, d.h. in der gottgeschenkten, nichtinteressierten, bewust
gegenseitigen Liebe Gottes Lebenden ist eine Frucht der « caritas »;
sonst kommt sie aus einer noch unvollkommenen {ibernatiiriichen
Liebe zu Gott als dem Spender von Heilsgiitern. Aus dem Glauben
wissend, daf Gott die Menschen liebt und sich den Geliebten nicht
versagen wird und den Christus-Liebenden die Fiille ewiger Giiter
bereitet hat (Ioh. 14,21), antwortet er mit Geist-gewirktem Wohl-
gefalien, bejaht das ewige Leben als Wert fiir sich und wagt
es auf Gottes Wort hin, sich hoffend danach auszustrecken und
so die VerheiBung von Sinn und Heil und Leben zu ergreifen ™.
Der Geist selber gibt dem Glaubenden dieses dem Wohlgefallen
Gottes entsprechende Verlangen ein ™.

So stellt sich christliches Hoffen heraus als ein echtes, auf
Gottes Macht und Gilite und VerheiBungen sich stiitzendes, zuver-
sichtliches Erwarten des Lebens der zukiinftigen Welt.

Auf das zugesagte ewige Leben, das in seiner Vollendung ein
noch nicht gegenwirtiges Gut ist, reagiert mithin der Mensch
mit einer interessierten Liebe in der Form des Verlangens, mit
dem « amor futuri». Es ist aber auch ein Hochziel (bonum ar-

71 Ebd. a. 3: Utrum spes sit prior caritate, ad 4. - Fiir Augustinus - wie
fir Ambrosius von Mailand und Zeno von Verona, der als erster an einer Theorie
der Hoffauang sich versucht zu haben scheint - schlieBt die christliche Hoffnung eine
gewisse Liebe zu Gott ein (Enchiridion c. 8 {ed. BarBzr S. 33]).

72 Summa 2/1I1 q. 1T a. 8: Utrum caritas sit prior spe (ed. Leon. 8, 133).

T3 In Rom. V lect. 1 (f.1867b).

4 In Rom. YIII (27) lect. 5 ({.27rb).
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duum), dem gegeniiber ein einfaches Verlangen nicht ausreicht.
Seiner Erreichung stehen Schwierigkeiten im Weg.

Die Seelenhaltung der Hoffnung richtet sich auf ein schwer
erlangbares Gut, um es zu besitzen. Der Christ wagt ja in der
Hoffnung den Uberstieg {iber seine Natur. Er geht auf die
Herrlichkeit der Kinder Gottes zu, die erst noch aller Welt sichtbar
werden muB. Das Hauptziel, dem der Hoifende erwartend und
vertrauend zustrebt, ist der Unendliche, Gott selbst, der sich dem
Menschen als Letztziel gibt; die volle Lebensgemeinschaft in
Christus mit Gott (und allen Geretteten), das Heil im Leben
Gottes, die Ewigkeit des Lebens in der Herrlichkeit Gottes (Rom.
6, 23); also nicht ein sinnfilliges, nicht ein menschlich-geistiges,
vielmehr ein iiberintellektuelles, ein gbttliches Gut, Teilhabe am
gotteigenen Leben, daher iibernatiirlich {(finis supra naturam ele-
vatus), iiber allen Anspruch, alle Leistungsfiahigkeit, sogar jede
Ahnung der menschlichen Natur hinausgehend und fir eigenes
Bemiihen des Geschopfes absolut unerreichbar; ein « maxime ar-
duum », ein Hochziel im héchsten Grad ™. Gegeniiber einem kiinf-
tigen Wert dieser Art, sofern er dem Menschen verfiigbar ist,
geht das Verlangen in ein gesteigertes Streben iiber. Vor dem
Angebat der seligen Ewigkeit jedoch, wo die Erfiillung nicht aus
eigenem Bemiihen, sondern aus Gottes Kraft im Menschen kommt,
antwortet der Glaubende — wie mit der Annahme auf das Wort
Gottes — mit einem hochgemuten wund demiitigen Erwarten ™,
einem zuversichtlichen Ersehnen durch Gott, das — iiber die Re-
gung der interessierten Liebe hinaus — zum Hoffen gehért und
— {iber das einfache Besitzenwollen hinaus — schon einen Geist-
gewirkten Kontakt herstellt (praesens inhaesio vel spiritualis
contactus), gemiB Rom. 12, 12 ‘spe gaudentes’ ™",

Gerade der unendliche, vom Menschen aus nie zu {iiber-
briickende Abstand vom Hauptgegenstand der Hoffnung verleiht
diesem eine besonders hohe Werthaltigkeit, eine Kostbarkeit (pre-

5 In IIT Sent. d. 26 q. 2 a. 1 ad 2 (f.95va); ebd. a. 2 solutio (£f.95vb);
ebd. a. 3 ad 1 (£.96rb); Q. disp. a. 1 solutio; Summa 2/I1 q. 18 a. 1 ad 1;
Compendium, Il c. 7 (ed. TANNEOF S. 490 1f.).

78 ¢ Exspectare » auch bei M. Luther. Belege bei K. HoLr, Gesammelte Aufsdtze
zur KRirchengeschichte, I Luther (Tibingen 81932) S. 144.

T Q. disp. a. 1 ad 6.
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tiositas) "® gemi? dem Sprichwort: ¢« Omne rarum carum ». Das
macht auch die « Groge der Hoffnung » aus (Rom. 5,2: ‘et glo-
riamur in spe gloriae filiorum Dei’). Denn durch unseren Herrn
Jesus Christus haben wir die Versohnung empfangen {Rom. 5,11)
und durch seine Gnade den Geist der Gotteskindschaft und der
Gotteserbschaft (Rom. 8, 15-17), die in Gottes eigener Herrlichkeit
besteht. Da gibt es nur ein dankbares und freudiges, demiitiges
und geduldiges Erwarten von Gott in Zuversicht und Gewisheit.
Letztlicn Uberldgt der Glaubende sich nicht dem eigenen K&nnen,
dem « Machen », so unerldslich dieses ist; Selbstgemachtes und
Machbares kann staunenswert gro8 sein, aber die Leere kann es
niemals ausfiillen. Die Menschheit als ganze ist Erwartung, und
erwartend vertraut sich der Christ der absoluten Liebe an, mit
der sich leben l&5t.

Die Herrlichkeit als Inhalt der Hoffnung findet ihre volle
Verwirklichung an uns in der Zukunjt, ihren Anfang aber (in-
cohatur) schon in der Gegenwart durch die Hoffnung, zu der
Christus uns wiedergeboren hat (1 Petr. 1, 3-5)7°. Hoffnung ist
der in uns von Gott schon gesetzte Anfang der Verherrlichung.
Sie ist also ausgesprochen eschatologisch; sie geht auf die Erfil-
lung der bereits verborgen verwirklichten Hschatologie.

Damit kommt nun das Faktum der Zeitlichkeit ins Spiel.
Hoffen ist nicht nur ein Frwarten von Gott, es nimmt auch die
Form des Wartens auf den kommenden Gott an, dessen Antlitz
schon einmal in Jesus Christus aufgeleuchtet ist. Thomas 148t
sich — von der aristotelischen Lehre {iber die Gefiihlsregungen
(passiones) — nicht dazu verleiten, an der Hoffnung des Christen
nur das Wesentliche herauszustellen, das der Zeit nicht unter-
worfen ist ®; er beriicksichtigt auch, wie sein Lehrer Albert, das
Psychologische, wie es dem biblischen Hoffnungsbegriff entspricht.

Hoffnung ist eine Seinsverfassung des Menschen im Pil-

78 fn [I] 'Sent. d. 26 q. 1 a. 2 ad 1 (£f.93vb). - ¢ Pretiosum >, zuriickgefihrt
auf ¢ arduum », findet sich auch bei dem Franziskaner des Cod. Nat. lat. 18407 von
Paris. PINCEAERS, La nciure vertueuse in: Revue Thomiste 1938, 424.

79 [n Rom. V lect. 1 (f.16ra).

80 Anders DELEAYE-BOULANGE, Espérance, S. 285.
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gerstand, nur in der Zeit bis zum Gericht?3:. Sie geht aiso auf
die von Gott zugesagte Zukunft, auf den noch ausstehenden
Abschlus des Eriosungswerkes, auf die volle Verwirklichung der
noch verborgenen Gottesherrschaft, auf die erst noch sichtbar
werdende Offenbarung der Herrlichkeit der S6hne Gottes. Ander-
seits braucht der Gerettete, der schon an allem Guten voliendet ist,
keine Hoffnung mehr, da er an der Ewigkeit Gottes teilhat, in
der es keine Vergangenheit und keine Zukunit gibt; er lebt ewiges
Leben **, und das Ewige steht {iber aller Zeitlichkeit. Ihm schenkt
sich — nach einem Wort des Augustinus in den Confessiones —
<« die ewige Wahrheit, die wahre Liebe, die liebe Ewigkeit », die
Gott selber ist. Im Pilgerstand dagegen kommt zu dem seinsméiBi-
gen Abstand des iibernatiirlichen Lebenszieles die « dilatio rei
speratae », der zeiltliche Abstand vom erhofften Gut®*. Wie alles
Leben der Erde aus der Vergangenheit iiber die Gegenwart in
die Zukunft gerichtet ist, und wie der Mensch bei seiner Arbeit
in und an der Welt auf die Zukunft hin schafft, so untersteht
auch die Hoffnung dem Faktum der Zeitlichkeit; so liegt auch
in der Hoffnung ein Ausgreifen und Ausschreiten in die Zukunft
— das ist die ihr eigene Gebarde —, nicht in der Logik einer Illu-
sion, vielmehr mit der GewiBheit der Erfiillung; wie Abraham
keinen Augenblick daran zweifelte, dag seine Nachkommenschaft
zahireich und bevorzugt sein werde *®. Hoffen ist Zukunfiserwar-
tung und GewiBheit, schon jetzt das Heil zu besitzen, und Aushar-
ren im Ablauf der Zeit. Zeitlichkeit gehdrt zur Innerlichkeit des
seelischen Lebens, das ja, wie Leben {iberhaupt, die Seinsform des
Sich-Zeitigens hat, in dem Gegenwart und Zukunft einander
durchdringen. Auch durch das Hoffen in gottgegebener Kraft wird
das seelische Leben immer durchpulst von Antrieben, die auf die
Verwirklichung eines noch nicht bestehenden Zustandes gehen und
die Lebensfiihrung und Lebensgestaltung durchziehen **. Im Vor-
blick auf das Kommende sieht auch der Hoffende sich verwiesen

81 Q. disp. a. 1 ad 8; a. 4.
82 Fbd. a. 4 ad 3; Compendium, II c. 9 (ed. TaNNHOF S. 511).
83 Q. disp. a. 1 ad 13.

84+ DELHAYE-BOULANGE, E3pérance, S. 282
85 Pu. LERscH, Aufbau der Person {Minc

-

en) 81962) S. 217.
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auf die Zeit als die immerwéinrende Heraufkunft des Moglichen.
Er erlebt sie einerseits als etwas, das ihn triagt, anderseits — sofern
die Erfiliung sich hinzieht — als Last und Aufgabe, die zu tragen
sind 2s. _

Was der Christ mit Zuversicht von Gott erwartet, ist fir
ihn nicht nur ein an sich absolut unverfiigbares, unerreichbares
Hochziel, von dem ihn ein uniiberbriickbarer Abgrund trennt;
dessen Erreichung ist auch dem Gang der Zeit unterworfen.
Darum nimmt sein Erwarten auch und gerade die Form des
Wartens an, des Harrens in Geduld ¥. Die Erwartung muf in
Geduld durchlebt werden, d.h. in jener Einstellung zum Verlauf
der Zeit im Hinblick auf die Erwartung, die eben diese Erwartung
mit dem gottgegebenen Gesetz des zeitlichen Verlaufs in Einklang
bringt — und an der Geduld gibt es am meisten zu lernen. Auf
dem Weg in die selige Ewigkeit wartet der Christ auf die Stunde
Gottes; er darf der Vorsehung und Weltregierung Gottes nicht
vorweglaufen, sondern muB ihr geduldig folgen und seine Geduld
bewihren im Ertragen des Verzuges der Letzten Dinge, d.h. des
Herrn, und der damit verbundenen Not von innen und auBen,
auch in den Ruinen fehlgeschlagener « Hoffnungen »; bei allem,
was geschehen mag (vgl. Mare. 13), kann der Christ seines Lebens
im Grunde immer froh sein, da der Herr fiir nichts seine Hilfe
ausdriicklicher zugesagt hat als fiir unsere Bereitschaft im duBer-
sten Fall. Seine Geduld bewidhren mug er auch im Wachen und
Wachsenwollen auf die Ernte hin, im unbeirrbaren Wirken fiir
die Sache des Herrn im Dienst am Mitmenschen, inmitten der
pilgernden Kirche, bis Christus, unser Leben erscheint. Dabei
kann er sich ein Beispiel nehmen an den Aposteln, die in Gleichmut
die Herrlichkeit des kommenden Herrn auch mit der Verzdgerung
‘und Drangsal — et cum dilatione et tribulatione — erwarteten 22.

Den Grund fiir die Dimension der Zeit in der Erlangung des

88 An sich macht Hoffnung fronh, sofern sie das als erreichbar erkannte Gut
irgendwie (quodammodo) gegenwirtigsetzt; der =zeitliche Abstand des Erhoften
jedoch ist Grund fir Betriibtsein (Prov. 13, 12: ‘Spes, qua difertur..’). In Il Sent.
d. 26 q. 1 a. 2 ad 3 (f.93%b).

87 In Rom. VIII (26) ‘gemitibus’ (f.27rb); Text in Ubersetzung s. Anm. 39.

388 I'n Rom. VIII (25): 'Per patientiam exspectamus’: Apostoli exspectabant
aequanimiter gloriam et cum dilatione et tribulatione (f.27ra).

11,
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unsterblichen I.ebens in der Liebe Gottes findet Thomas bei Paulus
angegeben (Rom. 8, 17b: ‘si tamen compatimur’): Wir miissen
mit Christus leiden, um so in die Lebensgemeinschaft seiner
Herrlichkeit aufgenommen zu werden®. Der Christ muB sich
bewust bleiben, daB sein Erdenleben vom Kreuz gezeichnet ist,
muB dem Grundsatz nachleben, dag Leben aus Leiden und Sterben
kommt, Gliick aus selbstloser Hingabe bis zur letzten Konsequenz.
Bevor er in die Gegenwirtigkeit der Auferstehung gelangt, muB
er im Glauben an den Auferstandenen leben, in der Kraft des
gekreuzigten und auferstandenen Herrn aus dem Tod iibergehen
ins Leben, da ja das Leben und die Welt in Christus endgiiltig
von Gott bejaht und fiir die Verwandiung angenommen ist.
Schlieglich grenzt Thomas das Warten, das zum Erwarten
der Christenhoffnung gehdrt, noch ab gegen das Warten der Geduld
(Rom. 8,25: ‘per patientiam exspectamus’) und der Langmut
oder Ausdauer (Gal. 5, 22 ‘longanimitas’). Im Sentenzenkommentar
bezeichnet er das Harren der Geduld und der Ausdauer {exspectare)
beim Christen als Teilhabe am zuversichtlichen Erwarten (exspec-
tare) der Hoffnung. Dabei bezieht er sich auf den Einflug wvon
vorgeordneten Tugenden auf die iibrigen, etwa der Klugheit auf
die sittlichen Tugenden, der Christusliebe auf alle Tugenden iiber-
haupt ®. Spiter in der Summa theologiae fiihrt er aus, ein zeitli-
cher Verzug und Abstand gehdre wohl zur Wesensstruktur der
Ausdauer (longanimitas), nicht aber in die Begriffsbestimmung der
Hoffnung. Das Hoffen stiitzt sich auf den mit Macht und Liebe
und Treue rettenden Gott, ob nun das Erhoffte in zeitlicher
Erstreckung zu erreichen ist oder nicht. Deshalb auch sei das
Hoffen nicht — wie die Ausdauer — eine Teiltugend der Tapfer-
keit und {iberhaupt nicht eine sittliche, sondern eine theologische

Tugend .

8% In Rom. VIII (17b): 'Si tamen compatimuz’: Postquam Apostolus demonstra-
vit et dixit, quod per gratiam Christi liberamur, nunc assignat causam dilationis
immortalis vitae, quae est haereditas filiorum Dei, ex eo quod oportet nos Christo
compati, ut ad eius gloriae societatem perveniamus (£.26ra). - Vgl. Summa II1
q. 79 a. 2 ad 1.

90 In IIf Sent. d. 26 q. 2 a. 2 ad 3 (f.96ra).

91 Summa 2/I[ q. 17 a. § ad 3. - Vgl. q. 18 a. 2 solutio: Obiectum principale
spei est beatitudo aeterna, secundum quod est possibilis haberi ex auxilio divino
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Demnach ist eine Bedingung am Zielgut der Hoffnung, wo-
durch sie von der Freude des Besitzes und Genusses (gaudium)
sich unterscheidet, das Zukiinftige (futurum) im Sinn des
Nochnicht-Besitzens (non habitum; res distans; quae actu non
habetur), nicht notwendigerweise, doch moglicherweise auch im
zeitlichen Sinn (dilatum).

Zwischen der Hoffnung einerseits und Geduld und Tapferkeit
anderseits geschieht eine wechselseitige Einwirkung. Christliche
Geduld als standhafte Ausdauer im Guten bei aller Anfechtung
sowie christliche Tapferkeit als Bewidnrung in Widerwirtigkeit
und Gefahr verhelfen zum Durchhalten der Hognung: Triibsal
als Gelegenheit schafft Geduld, die Geduld BewZhrung, die Bewih-
rung Hoffnung; die Hoffnung aber enttiuscht nicht, d.h. die
Hoffnung versagt nicht, auBer der Mensch versagt sich ihr: non
deficit, nisi homo ei deficiat (vgl. Rom. 5, 4-5)°*. Leid ruft zur
Bewihrung des Glaubens: nidmlich unsere Zuversicht auf den
Herrn zu setzen. In Christi Leiden, Sterben und Auferstehen macht
Gott uns ein neues Sinnangebot. Er fiihrt uns nicht am Leid
vorbei, aber durch das Leid hindurch. Das ist die unvergingliche
Freude, die nichts und niemand nehmen kann; sie wei3, da8
der Herr bei uns bleibt als der Immanuel, « Mit uns ist Gott ».
Sie kann es nur in der Hoffnung geben: Gott bleibt der Herr
der Geschichte, und wie am Anfang, so steht auch am Ende die
schopferische Macht seiner Liebe. Auf der anderen Seite gibt
die Hoffnung — gemi8 dem 1. Petrusbrief und dem Brief an
die Hebrier — Krajt zur Bewdhrung und zum Ausharren. Ihr
Dennoch-Charakter und ihre Zuversicht auf den Sieg, den Gott
uns in Jesus Christus verleiht (vgl. 1 Cor. 15,57}, stiitzen Geduld

{ed. Leon. 8, 135). - &hnlich spricht Albert von einer verschiedener psychologischen
Wirkung eines Verzugs anf den Hoffenden und den Tapferen. Warten, Langmut
oder Durchhalten sind Reaktionen des Hoffenden im Zugehen auf das erhoffte Gut,
das jedoch nicht an sich, sondern nur durch den Aufschub bedrickt; beim Tapferen
besagen sie einen Aufschwung des Mutes zum Durchstehen der an sich bedriickenden
Widrigkeit, und zwar aus der Zuversicht auf den Sieg und die Erreichung des
Zieles, da ja das Leiden nicht immer anhilt. Der Faktor Zeit, eben durch die
Verzdgerung in der Verwirklichung des Erhofften, ist also von Bedeutung far
den Hoffenden, nicht fiir das Hoffen selber, das sich auf Gottes Macht verldst.
Super [I] Sent. d. 26 a. 2 ad 1 (ed. BORGNET 28, 494a).

. 92 In Romm. V (4-5) lect. 1: Sic igitur de primo ad ultimum patet, quod
tribulatio viam parat ad spem ({.16rb).
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und Tapferkeit®. In der Hoffnung hat der Christ die Gewigheit,
daB hinter dem Leben mit seiner vielfiltigen Miihe und Drangsal,
mit seinen Riickschligen und Enttiuschungen in den Teilvollziigen,
endlich mit dem Sterbenmiissen, immer ein Sinn steht, ein letzter
Sinn, der durch den Tod nicht ausgeléscht wird, die Herrlichkeit
der Vollendung. Es ist das Zeichen einer starken Hoffnung, die
einer auf Christus setzt, daB wir uns nicht nur der Hoffnung
auf die Herrlichkeit riihmen, sondern auch in den Triibsalen, die
wir ihretwegen durchstehen, da durch sie der Weg in die Herrlich-
keit fihrt .

Die wichtigste Bedingung am Zielgut der Hoffnung ist seine
Erreichbarkeit. Sie trigt die Hoffnung, indem sie ein wirkliches
und wirksames Erstreben oder Erwarten erst ermoglicht durch
Schaffung der Zuversicht, ohne die es kein Hoffen geben kann =.
So tritt zum Verlangen (desiderium), zum Erstreben (tendere)
oder Erwarten (exspectare), zum Wartenkénnen (patientia) das
Vertrauen (fiducia) oder die Zuversicht, und diese vier seelischen

- Vorginge bilden die eine Haltung der Hoffnung. Damit ist die

rage nach dem Beweggrund der Hofnung gestellt. Denn das, was
ein noch ersehntes, aber schwer zu erlangendes Gut erst erreichbar
macht, steilt es dem Menschen als Inhalt der Hoffnung vor und
fordert sein Streben oder Erwarten heraus. Die Erreichbarkeit,
nicht schon die Erreichung, gehdrt zum Begriff der Hoffnung.

Jede religiose Hoffnung ist begriindet in Gott, die christliche
Hoffnung in Gott, dem Vater unseres Herrn Jesus Christus. Der
sich offenbarende und sich verheifende Gott, dem der Glaube
antwortet, ist der Grund aller Christenhoffnung. Im « Vater unser »
stellt uns Jesus den Inhalt und den Beweggrund der Hoffnung
vor ®%. Erreichbar kann ein Ziel sein kraft eigener Energie des

93 Summa 2/11 q. 129 a. 6 ad 2; vgl. 1/II q. 45 a. 2 solutio und ad 2.

™ In Rom. V lect. 1 (f.16ra).

95 Summa c. G, 1. 3 ¢. 153: Ad hoc quod aliquis pergat in finem aliquem,
oportet, quod aficiatur ad finem illum tamquam possibilem haberi. Et hic est affectus
spei (ed. Leon. 14, 448). - So auch schon In IIl Sent. d. 26 q. 2 a. 3 solutio (f.96rb).

98 Compendiumm, II c. 3: Sic igitur, dum nos docet a Deo aliqua petere, in
Deo nos sperare admonet; et quid ab ipso sperare debeamus, ostendit per ea guae
petenda esse demonstrat (ed. TANNHOF S. 478).
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Hoffenden oder dank dem Eingreifen eines anderen. In diesem
zweiten Fall, wo die eigene Leistungsfihigkeit dem gesuchten Gut
nicht gewachsen ist, nimmt das Hoffen die Form des Erwartens
und eine doppelte Richtung an: sowohl auf das noch nicht ge-
genwirtige Gut wie auf den Spender, auf den der Hoffende sich
verwiesen weiB. Der christlichen Hoffnung, die in ihrem Hauptin-
halt auf das Héochste Gut, das erhabenste Hochziel (altissimum
arduum), die selige Ewigkeit geht, kann Gott allein die Erfiillung
geben: Rom. 6,23: ‘Das Gnadengeschenk Gottes aber ist ewiges
Leben in Christus Jesus, unserem Herrn’. Daher richtet sich die
Hoffnung — wie der Glaube — von zwei Seiten her auf Gott,
einmal als ihr Ziel und dann als den Geber ihrer Erfiillung °.
Wegen des Hauptinhaites der Hoffnung erwartet der Glaubende
ebenso zuversichtlich vom Vater-Gott ‘jedes gute Geschenk und
jede vollkommene Gabe’ (Iac. 1,17), die er auf dem Weg in die
Herrlichkeit nétig hat, um das Gute zu tun und das Schlechte zu
lassen. Wer also Hoffnung hat, der hofft zu Gott in seiner Herrlich-
keit zu gelangen und erhofft gleichzeitig die Kraft zu heilsmésigem
Tun — in der Verwirklichung seines endlichen Seins in und an der
Welt der Dinge —, so schwer es sein mag, wie auch die Kraft, alle
auf ihn zukommenden Gefzhren des Heils, auch die gréften, zu
bestehen 2. '

Der Beweggrund der Hoffnung ist Gott. Die Macht, die hinter
ihrer Erwartung steht und die Verwirklichung des Gehofften
sicherstellt, ist Gott selber. Der Gott der Offenbarung, der dem
Glaubenden mit dem f{ibernatiirlichen Ziel auch die Kraft zur
Erreichung des Zieles zusagt, ist der Beweggrund der Hoffnung
und der Grund ihrer Zuversicht und Gewigheit. Ndherhin die
Allmacht, die Barmherzigkeit (Freigebigkeit, Vatergiite) und die
Treue (Wahrhaftigkeit) Gottes **. Um dem Beweggrund der Hoff-

97 Q. disp. a. 1 solutio; Summa 2/1I q. 17 a. 4 (ed. Leon. §, 127).

98 In III Sent. d. 26 q. 2 a. 2 ad 2 (£.96ra).

99 In [IT Sent. d. 26 q. 2 a. 4 solutio £.96vb). - Q. disp. a. 1 solutio: Sicut
formale obiectum (motivum) fidei est veritas prima, per quam sicut per quoddam
medium assentit his quae creduntur, quae sunt materiale obiectum (terminativum)
fidei, ita etiam formale obiectum spei est auxilium divinae potestatis et pietatis,
propter quod tendit motus spei in bona sperata, quae sunt materiale obiectum
spei. - Ebd. ad 7; a. 4 solutio; Summa 2/11 q. 17 a. 1 solutio; ebd. a. 4 solutio;
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nung den eigentlichen, nichstliegenden Ausdruck zu geben, ist ein-
sichtig zu machen, wie jene (drei) géttlichen Vollkommenheiten in
Einheit wirksam sind, um dem Menschen das ewige Leben erreich-
bar zu machen. Denn der nichste Beweggrund eines jeden Xdnnens
ist, wenn nicht einfach, so doch immer einer. Die Einheit jener
gbttlichen Vollkommenheiten im Blick auf den Inhait der Hoffnung
wird aus ihrer Zuwordnung zueinander klar. Die Barmherzigkeit
Gottes bewegt die Allmacht, dem verlorenen Menschen in Jesus
Christus das Vaterhaus wieder aufzutun und ihn zur Vollendung,
die alles Begreifen iibersteigt, emporzufiihren, und das ist wegen
der Treue Gottes zu seinen Verheifungen absolut sicher. Also die
Allmacht Gottes, die von seiner erbarmenden Liebe bewegt wird
und wegen seiner Treue seine Verheifungen erfiillt, also die hilfs-
bereite, ja helfende Allmacht Gottes, sofern sie die Barmherzigkeit
und Treue Gottes einschlieft und mitaussagt, macht eigentlich dem
Christen das iibernatiirliche Lebensziel erreichbar, ist folglich der
eine und eigentliche Beweggrund der Hoffnung. Gott kann das
Heil schenken dank seiner Allmacht; er will es schenken aus
erbarmender Liebe zu den Siindern; und er wird es schenken wegen
der Treue zu seinen Verheifungen, und besornders die Treue Gottes
ist entscheidend gerade fiir die Gewi8heit der Hoffnung. Der Christ
hofft auf Gott, weil er allmichtig, giitig und getreu ist. Es ist
< spes divinae promissionis », und diese Verhei8ung kommt aus
erbarmender Liebe, und hinter ihr steht die unwandeibare Wahr-
haftigkeit Gottes, und die Méachtigkeit dieser Hoffnung wird ge-
tragen von der Allmacht Gottes.

Wie Thomas es sieht, sind Barmherzigkeit und Treue eher
der Grund dafiir, da8 Gott das Heil schenkt, als dafiir, dag wir
hoffen. Sie lassen sich wohl als Voraussetzungen (praeambula) der
Hoffnung bezeichnen, wie die Glaubwiirdigkeitsgriinde Vorausset-
zungen fiir den Glauben sind, nicht aber dessen Beweggrund. Das

ebd. a. 6 solutio; I'n Rom. XV (8) (f.46va); [ Rom. IX (4) (f.29rb); Comgpendium,
II c. 9 (ed. TANNHOF 3. 512; 513); ebd. c. 10 (S. 519). - ALBERTUS M. Super
Luc. 1, 34b: ‘Recordatus misericordiae suae’ schreibt: Aus Liebe erinnerte sich
Gott an seine Barmherzigkeit, d. h. er verhielt sich nach Art eines sich erinnernden
Menschen, um die aus Barmherzigkeit gegebene VerheiBung des Erldsers dank
seiner Wahrhaftigkeit und Trene auszufiihren mit absoluter Macht (ed. BoRGNET
22, 146 b und 132/33).
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ist fur den Glauben die Wahrhaftigkeit des sich offenbarenden
Gottes, fiir die Hoffnung die Allmacht des sich verheiBenden Got-
tes. Die Hoffnung stiitzt sich auf das Schenkenwollen Gottes, dem
die Allmacht zur Verfiigung steht °°: ¢« Zum Vertrauen der Hoft-
nung geniigt nicht, dag der, auf den sich die Hoffnung griindet,
den Willen hat, die Erfiillung zu gewdhren; er mus auch die Macht
dazu haben. So bringen wir das immerwihrende Rettenwollen
Gottes geniigend dadurch zum Ausdruck, dag wir ihn als Vater
bekennen; und um jeden Zweifel an seinem Helfenk6nnen auszu-
schliefen, wird hinzugefiigt: ‘Der Du bist in den Himmeln’. Zur
Stirkung des Vertrauens in unserer Hoffnung bekennen wir so
Gottes Macht, welche die Himmel trigt und iibersteigt. »

Die Hoffnung geht aus von der VerheiBung, zu der Gott mit
seiner Allmacht steht **': « Weiter muB gezeigt werden, dag der
Mensch zu jenem Reich gelangen kann; sonst wiirde es ja vergeb-
lich erhofft und erbeten. DaB es aber mdéglich ist, tritt erstens
zutage durch die g6ttliche Verheisung. Der Herr sagt ndmlich
Luc. 12, 82: ‘Fiirchte dich nicht, du kleine Herde; denn eurem Vater
hat es gefallen, euch das Reich zu geben.” Der Ratschluf des gott-
lichen Wohlgefallens aber ist michtig {(efficax) genug, alles zu
verwirklichen, was er festlegt, gemig Is. 46, 10: ‘Mein Ratschlug
wird sich erfiillen; alles, was mir gefillt, das fiihre ich aus’; Rom.
9, 19: ‘Wer wird denn seinem Willen widerstehen k6nnen? Zwei-
tens wird an einem Beispiel anschaulich klargemacht, daB es
moglich ist...». ’

Gottes Macht gibt sich dem Menschen und zieht ihn an sich °2:
Uber den Menschen wacht die Vorsehung und Fiihrung Gottes in
besonderer Weise. Inm — und ihm allein in der sichtbaren Schép-
fung — ist ein Lebensziel gesetzt, das iiber seine natiirlichen
Krifte, Anspriiche und Ahnungen hinausgeht, die Erstwahrheit in
sich selbst zu schauen. Die Mittel aber miissen immer dem Zweck
angepaBt sein, und so ist der Mensch fiir sein {ibernatiirliches Ziel

100 Compendium, Il c. 6 (ed. Tany=HOF S. 485/86). - Vgl. In Rom. IV
(20-21) (£.15v). . ) .
101 Compendium, II c. 10 (ed. TaNNHOF S. 519): Quod regnum obiinere est
possibile.
102 Summa c. G. 1. 3 c. 147 (ed. Leon. 14, 43 bb).
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auf {ibernatiirliche, gotteigene Kraft angewiesen, um auf das Ziel
zuzugehen {(ut tendat in finem). Dem ILebensziel in den Mafen
Gottes entspricht die den Menschen ergreifende, verwandelnde,
erhebende, emporziehende Macht Gotts selber. Die Herrlichkeit
Gottes erreicht der Mensch einzig mit gottgeschenkter Kraft. Gott
selbst muB das menschliche Streben und Tun annehmen und auf
das tbernatiirliche Lebensziel hin wirksam machen. Hoffnung ist
eine durch und durch empfangene Tugend, eine dem Getauften
— in dem von Christus mitgeteilten neuen Leben zusammen mit
dem Glauben und der Liebe — geschenkte und in ihm wirkende
Kraft Gottes.

Wie sehr der Hoffende die helfende Allmacht Gottes noétig
hat, erweist seine komkrete Situation. Wegen der Schwiche der
Vernunft verfehlt er leicht die Wahrheit; seine Gefiihlsregungen
(passiones) und Affekte ziehen ihn nach unten, wiahrend sein Le-
bensziel {iber ihn hinausragt; oft genug liegt ein Hindernis auch
in korperlicher Schwiche 3.

Christliche Hoffnung griindet sich also auf die helfende All-
macht Gottes, anders gesagt: auf die gottliche Hilfe (auxilium di-
vinum adiutorium efficax)**. Dabei aber ist ein Doppeltes zu be-
denken. Erstens, daB die wesentlich ibernatiiriiche Hilfe gemeint
ist, d.h. die ihrem Wesen nach géttliche Hilfe, nicht nur im Ur-
sprung, wie sie in allem Geschehen wirksam ist und z.B. unsere
Erdenarbeit segnet; ein Arzt kann als Freund einem etwas schen-
ken; doch die Gabe des Arztes, gerade sofern er Arzt ist, besteht
in der medizinischen Hilfe. So kann auch nur die gotteigene oder
eigengottliche Kraft den Menschen auf sein {ibermatiirliches Ziel
hin ausrichten und emporfithren. Es ist ein Ausflu8 der iiberna-
tirlichen Vorsehung, eine Funktion der Heilsprovidenz. Zweitens
ist unter der gottlichen Hilfe nicht eine gottliche Gabe zu verstehen.
Gottes Gaben bilden den Zweitgegenstand der Hoffnung, d.h. sie
werden um des Hauptinhalfes willen selber erhofft. Die Hilfe zum
ewigen Leben, die den Beweggrund der Hoffnung und ihre Be-
rechtigung ausmacht, ist die ungeschaffene Hilfe, Gott selbst, im
Glauben erkannt, in seiner innergdttlichen Lebensfiille: Deus

103 Zhd.
14 Summa 2/11 q. 17 a. 7 solutio; ebd. a. 6 ad 3.
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auxiliator, Spiritus vivificator, Deus glorificator. Als theologische
Tugend richtet sich die Hoffnung ja auf den Gott der Offenbarung
als Ziel und als Spender.

Dieser Beweggrund nun, der Helfergott in seiner goéttiichen
Wirklichkeit, erhebt die christliche Hoffnung mafgebend in die
Sphire des Spezifisch-Gottlichen. Darauf gestiitzt erwartet der
Christ seine Vollendung in Gott als iibernatiirlichem ILebensziel.
Entsprechend geht die Hoffnung selber aus der Gnadenwirkiich-
keit hervor, und von der Hoffnung wissen wir daher nur aus dem

lauben an die gottiiche Offenbarung, die uns den Inhalt, den
Beweggrund und den Gnadencharakter der Hoffnung zu erkennen
gibt.

An diesem Punkt wird deutlich, da8 Thomas, so sehr er christ-
liches Hoffen vom natiirlichen Hoffen her zu verstehen sucht, die
unterschiedliche Art des Hoffens beachtet %, Entscheidend ist fiir
ihn — beim Hoffen wie bei allen Akten — das « obiectum formale »
{motivum), der Beweggrund. Nicht nur der Gegenstand (obiectum
terminativum) des nur-menschlichen und des christlichen Hoffens ist
verschieden — selbstentworfene ungd gottgegebene Zukunft % —,
auch das Verhiltnis zur Zukunit ist anders, sofern der Mensch
einmal aus eigener XKraft oder auch mit der Hilfe von Mitmen-
schen vorwértszukommen und Hindernisse auf dem Weg zum Ziel
auszurjumen sucht; das andere Mal nimmt er im Glauben als
¢« Bestand voan Erhofftem, Darstellung nichtgeschauter Wirklich-
keiten » (Hebr. 11, 1) die unbegreifbare Zusage Gottes an, richtet
sich also auf ein Lebensziel, das aus dem Vorhandenen gerade nicht
ableitbar und mit menschlicher Klugheit und Leistung gerade nicht
zu besorgen, zu sichern, zu gewinnen ist, und erwartet, unbesorgt.
um den Verzug (diutina exspectatio) und die Drangsal (tribula-
tio) *°, mit der auf der All-Macht beruhenden Gewigheit, die Ver-
wirklichung rein und ganz vom Goit aller Gnade (1 Petr. 5, 10),

105 Dem tatsachlichen Befund, soweit ich sehe, entspricht nicht der Unterschied
zwischen der < spes hominums und der «spes christianorum > in der (Hoch-)
Scholastik, wie er dargelegt ist von R. ScAwWARz, Fides, Spes und Cariics beim
jungen Luther. Unter besonderer Bericksichtigung der mittelalierlichen Tradition
(Arbeiten zur Kirchengeschichte, 24) Berlin 1982, S. 319/20.

108 3,

107 I'm Rom. VIII (24) (f.27ra).
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zum Preis der Herrlichkeit seines Namens. Hoffnung als Akt und
Seinshaltung in der Kraft des Heiligen Geistes steht in der Sphére
des Spezifisch-Géttlichen. Zu Rom. 4, 18-21 stellt Thomas an
Abraham, dem « Typus der christlichen Hoffnung » (Schwarz),
den Unterschied zwischen nur-menschlicher und christlicher Hoff-
nung heraus °®: Primo proponit magnitudinem fidei Abrahae,
dicens: Qui, scilicet Abraham, in hanc spem credidit, ut fieret
pater multarum gentium, sed contra aliam spem. Circa quod con-
siderandum est, quod spes importat certam exspectationem boni
futuri. Quae quidem certitudo est quandoque ex causa humana
sive naturali, secundum illud I Cor. IX (10): ‘quoniam debet in
spe, qui arat, arare...’; quandoque vero certitudo exspectantis est
ex causa divina secundum illud Psalmi XXX (2): ‘In te, Domine,
speravi’ etc. Hoc ergo bonum, quod Abraham fieret pater multarum
gentium, certitudinem habebat ex parte Dei promittentis. Sed con-
trarium apparebat ex causa naturali sive humana. Ideo dicit: ‘Qui
contra spem’ causae naturalis vel humanae ‘in spem credidit’, sci-
licet divinae promissionis. Quam quidem secundo ponit, dicens:
‘secundum quod dictum est ei’, scilicet Gen. XXII (17)... Deinde,
cum dicit: ‘et non infirmatus est’, ostendit firmitatem fidei Abrahae,
quam primo proponit, dicens: ‘et non infirmatus est’. Sicut enim
temperantia ostenditur non esse infirma, quae magnis concupi-
scibilibus non vincitur, ita fides ostenditur non esse infirma, sed
fortis, quae a magnis difficultatibus non superatur, I Petri V (9):
*Cui resistite fortes in fide'. Secundo ibi: ‘nec consideravit’ ad dis-
cernendum promissionem, ‘corpus suum emortuum’, scilicet quia
iam mortificata erat in eo vis generativa propter senectutem...
Deinde, cum dicit: ‘In repromissione etiam Dei’ etc., commendat
fidlem Abrahae quantum ad interatam promissionem de seminis
exaltatione; et primo ponit fidei firmitatem, secundo firmitatis
causam, ibi: ‘dans gloriam Deo’ ... In hac quidem Dei repromissio-
ne ‘non haesitavit’, idest non dubitavit diffidentia, scilicet quod
diffideret de veritate divinae promissionis, Iac. I (6)... ‘Sed con-
fortatus est fide’, idest fortiter fidei adhaesit, I Petri V (9)... Con-
sequenter, cum dicit: ‘dans gloriam Deo’, assignat rationem fir-

108 Das deckt sich in der Sache mit der entsprechenden Auslegung Luthers
bei ScAWaRzZ, Fides ..., S. 316-319.
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: tus est fide’, inquam, ‘dans glo-
riam Deo’, inquantum scilicet consideravit omnipotentiam eius,
Ps. CXLVI (5).. Unde et hic subditur: ‘plenissime sciens, quia
quaecumaque promisit Deus, potens est et facere’, Sap. XII (18)...
Ex quo patet, quod quicumque non est firmus in fide Dei, quantum
est in se, divinae gloriae derogat vel quantum ad eius veritatem vel
quantum ad eius potentiam {f. 15v) ™=

Der Gott des Glaubens ist der Grund der Christenhoffung. Sie
geht aber auf Gott durch Charistus*®: « Nunmehr ist auch zu be-
denken, daB unsere Hoffnung sich durch Jesus Christus auf Gott
richtet, gemi8 Rom. 5, 1-2 ... Denn durch Ihn, der naturhaft der
einziggeliebte Sohn Gottes ist, werden wir an Sohnes Statt ange-
nommen, wie Gal. 4, 4 steht: ‘Gott entsandte seinen Sohn ..., damit
...wir die Annahme an Kindes Statt empfingen’. »

Der Kommentar zu Rom. 5, 1-2 lautet in Zusammenfassung
und im Zusammanhang mit anderen Lehren ***: Da wir also durch
den Glauben an die Auferstehung Christi, welche die Ursache un-
serer Rechtfertigung ist, gerechifertigt und der Wirkung der
Auferstehung teilhaftig sind, last uns in Unterwerfung und Ge-
horsam Frieden halten mit Gott durch unseren Herrn Jesus Chri-
stus. Durch ihn als den Mittier haben wir im Glauben Zugang zu
der Gnade, in der wir stehen, nidmlich < fixi et erecti per affectum
in caelestibus » **?, und rihmen uns der Hoffnung auf die Herrlich-

109 Schwach kann der Glaube sein, immer aber ist er zweifelsfrei. Sumina
2/11 q. 18 a. 4 ad 2 {gegen Heilssicherheit im Zustand der Piigerschaft): Ad
secundum dicendum, quod spss non innititur principaliter gratiae iam habitae. sed
divinae omnipotentiae et misericordiae, per quam etiam qui gratiam non habet,
eam consequi potest, ut sic ad vitam aeternam perveniat. De omnipotentia autem
Dei et misericordia eius certus es, quicumque fidem habet (ed. Leon. 8§, 137b). Nicht
Heilssicherheit, wohl aber HeilsgewiBheit, und die ist dberall, wo Gberhaupt Glaube
ist. Wo Glaube ist, da ist tmmer Zuversicht und GewiBheit. - Eine dhnliche Auferung,
daB der Glaube zwar schwach(infirma) sein kann, nicht aber « incerta et dubia o,
zient JOHANNES V. WaLTER, Die Theologie Luthzrs {Giitersloh 1940) S. 253, aus
Luthers Disputation heran.

119 Compendium, I c¢. 5 (ed. TanNHOF S. 484/85).

111 [p Rom. ¥V (1-2) lect. 1 (f.16ral.

112 Dijeser Text — einer von vielen — zeigt bis in den Wortlaut hinein,
da8 « die affektvolle Bestimmtheit, die die fiducia bei Luther hat> (v. Wautzz,
Die Theologie Luthers S. 233), auch dem Mittelalter sehr wohl bekannt ist.
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keit. Durch ihn hat Gott uns in seine Herrlichkeit gerufen (1 Petr.
5, 10). Er ist unser Friede (Eph. 2, 14), unsere VersShnung, die
Verkorperung und vollkommene Verwirklichung der Gottesherr-
schaft, die unser Heil ist, der Biirge des besseren Bundes (Hebr.
7, 22) und die Erscheinung des Beweggrundes der Hoffnung als die
Offenbarung der Giite, Macht und Treue Gottes. In ihm haben wir
die Erfillung der gottlichen Verheifungen, in seiner — des
Hauptes — Verherrlichung die Gewidhr und Ursache fiir unsere
Errettung sowie den Anfang unserer Vollendung durch die Gabe
des Geistes, und endlich die Fiirsprache des Erhohten beim Vater
bis zu seinem Kommen in Herrlichkeit. Gott als Inhalt und Beweg-
grund der Hoffnung ist uns nahegekommen in Jesus, in dem uns
seine Liebe sichtbar geworden ist.

Wieder ist deutlich, dag der Christ im Blick auf die zugesagte .
~ Zukunft gerade nicht auf sich selbst vertraut, auf seine Méglich-
keiten und Mittel, vielmehr ganz und allein auf Christus, auf die
Rechtfertigung durch Christus und in ihm. Auf jede Weise ist
Christus seine Hoffnung, weil in ihm und durch ihn Gott sich
schenkt. Christus ist die Sinnerhellung und Sinnerfiillung der
Welt und besonders des Menschen, unsere Hoffnung durch das
Geheimmis, das jetzt geoffenbart ist: ‘Christus in euch, die Hoff-
nung auf die Herrlichkeit’ {(Col. 1, 26-27). Der letzte Sinn der Hoft-
nung ist, dag wir in Christus vollendet werden in dem Leben, das
er in der Herrlichkeit des Vaters besitzt. Er ist die Hoffnung.

Ein besonderer Ausdruck des Hoffnungsmotivs ist das Gebet.
Im Gebet erkennt die Hoffnung das beste Mittel zu ihrer Verwirk-
lichung, zum Uberstieg der Zeit auf den Ewigen zu. Eine Zusam-
menfassung der Theologie des Gebetes bietet Thomas im 2. (nicht-
vollendeten) Teil des Compendium theologiae: « Uber die Hoff-
nung ». Zusammenhang von Hoffnung und Gebet'*: « Weiterhin
ist aber (beim Hoffen iiberhaupt) zu beachten, dag der Mensch von
dem Schwierigen, das er zu gewinnen hofft, einiges mit fremder
Hilfe, anderes durch eigene Kraft zu erlangen gedenkt. Da besteht
wohl der Unterschied, da8 der Mensch, um das in seiner Reichweite
Liegende zu verwirklichen, die Bemiihung eigener Kraft einsetzt

183 Compendium, II c¢. T (ed. TaNnNHOF S. 491). - Vgl. zu diesem Abschnitt
Summa 2/11 q. 83 De oratione (17 Artikel).



(conatus propriae virtutis); aber um das zu erhalten, das ihm nur
durch Intervention eines anderen erreichbar ist, eine Bitte ein-
schaltet, die, wenn sie sich an einen Menschen richtet, eine einfache
Bitte ist; wenn sie sich an Gott wendet, heist sie Gebet. Gebet ist
ja — nach Johannes von Damaskus — die Bitte (des Geschopfes)
an Gott um das ihm Entsprechende. » Mitaussage des Beweggrun-
des der Hoffnung ***: < Nicht jedoch gehoért zur Tugend der Hofi-
nung jenes Vertrauen, das jemand in sich selbst oder in einen
Mitmenschen setzt. Daher heidt es Ier. 17, 5"3: ‘Verflucht der
Mensch, der auf einen Menschen vertraut und Fleisch zu seinem
Arme macht’, und dann wird hinzugefiigt (17, 7): ‘Gesegnet der
Mensch, der auf den Herrn vertraut, und dessen Zuversicht der
Herr ist’. So wird klar, da8 der Mensch das, worum der Herr in
seinem Gebet uns beten gelehrt hat, derart als erreichbar und den-
noch als schwererreichbar betrachten mus, da8 nicht durch mensch-
liche Kraft, sondern nur durch géttliche Macht dahin zu gelangen
ist». Gebet als Aufforderung zum Hoffen und als Stirkung der Hoff-
nung''®: « Wie der Glaube, so ist auch die Hoffnung heilsnotwendig.
Darum war es angebracht, dag unser Eriéser als der Urheber und
Vollender des Glaubens uns die himmlischen Geheimnisse erschloss
und uns auch in die lebendige Hoffnung einfiihrte. Er lehrte uns be-
ten auf eine Weise, durch die unser Hoffen auf Gott stark gefordert
und gefordert wird. Im Gebet des Herrn werden wir ja von Gott
selbst dariiber belenrt, was wir von ihm erbitten sollen. Er wiirde
uns jedoch nicht zum Beten aufrufen, wenn er uns nicht erhéren
wollte; und jedermann trigt nur dem eine Bitte vor, auf den er
seine Hoffnung setzt, und er bittet nur um das, was er von ihm
erhofft. Der Herr lehrt uns also, Gott um seine Gaben zu bitten,
und gerade dadurch fordert er uns zum Hoffen auf Gott heraus;
und was wir von Gott erhoffen sollen, zeigt er uns in den Bitten,
die er uns vorlegt. Indem wir also auf das merken, was im Gebet
des Herrn enthalten ist, geht uns auf, was alles zur « spes chri-
stianorum » gehoren kann, ndmlich auf wen wir unsere Hoffnung

114 Fbd. (S. 491 ).
113 Die beiden Stellen aus Jeremias sind im gleichen Zusammenhang verwertet

von WILHELM VON AUXERRE, Summa aurea l. 4 tr. 3 c. 3 (ed. RecNavLT f.11rb).
116 Compendium, Il c¢. 3 (ed. TaANNEOF S. 4771.).
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setzen miissen und weshalb, und was wir erhoffen miissen. Unsere
Hoffnung ist in Gott gegriindet, und an Gott wendet sich auch
unser Bitten, Ps. 61 (9): ‘Du Volksgemeinde, hoffe auf ihn allzeit’,
nidmlich auf Gott; ‘erschlieft vor ihm eure Herzen’, ndmlich im
Gebet ». Gottes Vorsehung und Filhrung ***: « Es gibt — neben
der Vorstellung von einem unausweichlichen Schicksal — noch ein
anderes Hindernis des Betens oder des Vertrauens auf Gott, ndm-
lich die Meinung, das Menschenleben liege der gdttlichen Vorsehung
fern (Iob 22, 14; Ez. 8, 12)... Der Apostel Paulus wies aber den
Athenern das Gegenteil nach, als er ihnen sagte (Act. 17, 17-28):
‘Ist er doch nicht fern von einem jeden aus uns; denn in ihm leben
wir, regen wir uns und sind wir..., weil von ihm unser Sein
gehalten, unser Leben gelenkt, unser Tun bestimmt wird, nach
Sap. 14, 3: ‘Deine Vorsehung, Vater, lenkt alles’” von Anbeginn, so
sehr, das selbst die kleinsten Dinge seiner Vorsehung nicht ent-
zogen sind ». Gott bejaht ja alle Wesen der Welt, mit besonderer
Firsorge aber den Menschen, der in Jesus Christus zur vollstdn-
digen Wiederherstellung in der Auferstehung angenommen ist.
In liebendem Sorgen ist Gott dem Menschen nahe, noch besonders
aber denen, die in Glauben und Liebe ihn suchen. Diese Nihe Got-
tes, sein In-ihnen-sein, dessen er sie gewiirdigt hat, stiarkt in
ihnen wiederum das Hoffen und das vertrauensvolle Beten. So
heiligt Gott sie und macht sie zu « himmlischen » Menschen, und
darum wird er ihnen die himmlischen Gliter nicht versagen, und
_sie sollen lernen, auf Gott allein ihre Hoffnung des ewigen Lebens
zu setzen. Sinn des Gebetes 1'*: « Einem Menschen wird eine Bitte
vorgetragen, um ihn einmal mit der Not und der Erwartung des
Bittstellers bekanntzumachen, dann aber auch, um ihn zum Inter-
venieren geneigt zu machen. Das aber kommt beim” Beten zu Gott
nicht in Frage. Wenn wir beten, denken wir nicht daran, unsere
Note und Wiinsche Gott kundzutun, da ihm ja alles bekannt ist
(Ps. 37,10; Matth. 6, 32)...; auch daran denken wir nicht, durch
menschliche Worte den Willen Gottes zu bewegen, etwas zu wol-
len, was er vorher nicht gewollt hat (Num. 23,19; 1 Reg. 15,29)...
Vielmehr ist der Mensch, der Betende selber, auf das Bittgebet

17 Ebd. c. 6 (S. 487f.).
118 Bbod. c. 2 (S. 475 £.).
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angewissen; denn betend wird er sich seiner Ohmmacht bewust
und weckt in sich eine starke und fromme Sehnsucht nach dem
Heil, das er durch Bittgebet zu erlangen hofft; und so wird er
immer mehr fiir die Verwirklichung des Heiles bereitet ». « Be-
harrliches Beten *®: « Noch ein weiterer Unterschied ist festzu-
halten... Denn die an einen Menschen gerichtete Bitte um Hilfe
unterstelit ein Vertrautsein mit dem Angesprochenen. Das Beten
zu Gott jedoch zieht uns von sich aus in das Vertrautsein mit Gott
hinein; unser Sinn erhebt sich zu ihm und hélt in Geist-gewirkter
Zuneigung Zwiesprache mit ihm, thn im Geist und in der Wahrheit
anbetend (vgl. Ioh. 4,23); wer also betend Gott niherkommt, wird
eines noch zuversichtlicheren Betens fiahig (Ps. 16,6); deswegen
ist regelméBiges und héufiges Beten zu Gott — per Dominum no-
strum Jesum Christum — nicht als unangebracht, sondern als
gottgefillig anzusehen. Wie es Luc. 18,1 heift, ‘da8 man allzeit
beten miisse und nicht nachlassen diirfe’. Darum l&dt auch der
Herr zum Beten ein mit dem Wort (Matth. 7,7): ‘Bittet, und es
wird euch gegeben werden; ... klopfet an, und es wird euch auf-
getan’. « Gebet fiireinander und miteinander ***: « Zu erwigen ist
auch dies: Unsere Hoffnung griindet sich zwar allem zuvor auf
das uns zugewandte Wirken der Macht Gottes. Wir k6nnen aber
auch einander helfen in dem Bemiihen um Erfillung unserer
Bitten (2 Cor. 1, 10-11; Iac. 5,16)... Wie n&dmiich Ambrosius (Am-
brosiaster) sagt: ‘Viele Kieinste werden groB, wenn sie sich zu-
sammentun und eines Herzens werden’; und wenn viele vereint
beten, kann die Erhdrung nicht ausbleiben, nach Matth. 18,19:
‘Wenn zwei von euch auf Erden einig sind iiber irgendeine Sache,
um die sie bitten, es wird ihnen von meinem himmlischen Vater
so geschehen’ ».

Mit dem die Hoffnung tragenden Beweggrund ist auch ihr
Tugendcharakter angesprochen. Das ist der Punkt, von dem aus
die Hochscholastik den ganzen Traktat aufgebaut hat. Petrus Lom-
bardus setzte ganz an den Anfang eine Begriffsbestimmung, die
— noch vor der klassisch gewordenen Definition — mit Betonung

119 Ebd. c. 2 (S. 476 £.).
120 Ebd. c. 5 (S. 434).
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den Ausdruck « virtus » enthilt ***. Damit ist die Christenhoft-
nung vom gewohnlichen menschlichen Hoffen abgehoben, und zwar
— wie der Zusammenhang (ex gratia ...) erweist — als theologi-
sche Tugend. Philipp der Kanzler legte den klassisch gewordenen
Einwand vor: Hoffnung ist eine der — nach Augustinus und Johan-
nes von Damaskus — vier Gefiihlsregungen (passiones), von denen
keine eine Tugend ist ***. Odo Rigaldi, bei dem das Problem zum
ersten Mal in einer eigenen Quaestio abgehandelt wurde, bejahte
den Tugendcharakter der christlichen Hoffnung gegeniiber der
Geflihlsregung des Hoffens. Er stellte sich auch dem Einwand aus
dem aristotelischen Tugendbegriff: Tugend geht auf ein schwie-
riges Gut (bonum difficile), und gerade die Schwierigkeit gibt ihr
den Wert; hoffen aber ist nicht schwer. Darauf die Entgegnung:
Das Hoffen des Christen bezieht sich auf ein schwieriges Gut; denn
es ist schwierig, iiber sich hinausgreifend ein ewiges Gut zu er-
hoffen, das nicht sichtbar ist; und dieses Hoffen ist nicht schon
notwendig mit dem Glauben gegeben, da Glaubende nicht immer
auch hoffen. Hoffnung hat es also in dieser Erhebung der Natur
mit Schwierigem zu tun und ist eine eigene Tugend neben dem
Glauben, aus dem sie erwichst. Jedenfalls liegt eine Schwierigkeit
darin, sich auf jenes Unsichtbare zu verlassen und seinetwegen
die zuhandenen zeitlichen Giiter loszulassen; dabei kommt es auch
vor, daB jemand sich tduscht wie in der Vermessenheit oder in der
Verzweiflung: ein Zeichen fiir die Schwierigkeit des Hoffens.
Darum tut ein eigenes gottgegebenes Gehaben (habitus) not, eben
die Haltung der Hoffnung oder die Tugend mit dem Namen
Hoffnung *=.

Albert, der den Kommentar Odos vor sich liegen hatte, hebt
— mit der Unterstellung, da8 die christliche Hoffnung Tugend-
charakter hat — hervor, dag sie keine Kardinaltugend ist, die in
Gott nur das Ziel hat, ihr Richtmag (terminus) jedoch in der rech-
ten Mitte. Hoffnung ist eine theologische Tugend, fiir die Gott
sowohl das MaB wie das Ziel ist; von Gott selbst hat der Akt des

121 Sent. I. TII d. 26 c. 1: Est autem spes virtus, qua spiritualia et aeterna
bona sperantur, idest cum fiducia exspectantur (ed. Quaracchi S. 670).
122 PINCKAERS, La nature vertueuse, in: Rewvuwe Thomiste 1958, 468 £.

123 PINCKAERS, ebd. S. 409-412,
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Hoffens die theologische Richtigkeit (theologica rectitudo), das
Richtig-Sein vor Gott, fiir das es kein UUbermas gibt ***. Auch ist
das Schwierige, das nach Aristoteles Gegenstand der Tugend ist,
fiir die theologische Tugend anders zu bestimmen als fiir die er-
worbene Tugend. In der theologischen Tugend richtet der Mensch
sich auf ein Gut, das auBerhalb und oberhalb seiner selbst liegt
(extra se et supra se); im Glauben ereignet sich eine solche Erhé-
nung, da3 die Vernunft, sich selbst enthaltend, Wahres annimt,
das nicht einsichtig ist; in der Hoffnung geschieht ein solcher
Uberstieg, den die Vernunft nicht rechtfertigen kann; vom Sicht-
baren weg 148t der Mensch, gestiitzt auf die Gnade, d. h. die das
Grogte in Fiille und ohne Vorwiirfe (vgl. Iac. 1,5) schenkende Frei-
gebigkeit Gottes, sich zum Erwarten dessen antreiben, das er
nicht sieht. In der Gottesliebe endlich gibt sich der Mensch — mit
Hintansetzung des privaten individuellen Gliickes (postposito amo-
re privati boni) — dem im Glauben gesuchten Héchsten Gut hin 3,
Diese Bejahung des Tugendcharakters beruht auf Schrift und
Uberlieferung. Albert — wie auch Bonaventura und Thomas —
setzt 1 Cor. 13,13 ein: Der Apostel zihlt die Hoffnung den gott-
gegebenen Tugenden des Glaubens und der Liebe bei; also ist sie
auch selber Tugend in diesem Sinn. Klar ist auch dies: Was rettet,
ist Vollzug der Tugend; Hoffnung aber ist heilsmichtig (Rom.
8,24). Schlie8lich — in augustinischer Vorstellung, und dieses ar-
chitektonische Bild verwendet Albert regelmi8ig und mit ihm
auch Bonaventura: Was auferbaut, ist Tugend; wie nun der Glau-
be das Fundament des Christseins ist und die Liebe dessen krénen-
der AbschluB, so fiihrt beim « aedificium spirituale » die Hoffnung
den Bau hoch **%. Sie ist theologische Tugend als Vervollkomm-
nung — unmittelbar und unter jedem Gesichtspunkt — in der
Richtung auf Gott; sie ist — mit Glauben und Liebe — Gottver-
einigung. Bonaventura riickt den Tugendcharakter dem er drei
Quaestiones widmet, in eine neue Perspektive ***. Entscheidend ist
fiir ihn der Beweggrund der Hoffnung, nicht schon allein der Ge-

124 Super III Sent. d. 26 a. 1 solutio {ed. BORGNET 28, 491a).

125Ebd. ad 5 (S. 492 a).
128 Ebhd. Sed contra, 1-3 (S. 490b-491a).
127 Pincxa=rS, La nature vertueuge, in: Revue Thomiste 1958, 415-422.
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genstand, der zwar wesentlich bleibt, doch aber zuriicktritt. Vom
Motiv als der Mitte aus entwickelt er selbstindig die traditionelle
Lehre vom Tugendcharakter weiter und weist gleichzeitig nach,
dag die Hoffnung eine ungeschuldete, gnadenhafte (gratuita) Tu-
gend ist und sogar so etwas wie ein Anker und ein Halt (ancora
et sustentamentum) der anderen gottgegebenen Tugenden. Der
Glaubende iiberantwortet sich der unendlichen, un-fehlbaren, sich
verheiBenden Giite Gottes ihrer selbst wegen und riickhaltlos (su-
per omnia); dadurch wird er rechtgemacht (rectificatur), d.h. wie-
der in die Ordnung der Gerechtigkeit versetzt durch freie und
vollstindige Unterordnung unter Gott; er wird iiber sich hinaus-
gehoben und Gott gefillig gemacht. Christliche Tugend ist ja nicht
nur eine Stirkung und Erhdéhung menschlichen Tuns; sie ist von
Gott aus zu sehen, kommt von Gott und ist Teilhabe am Leben
Gottes. Deshalb ist das Gehaben (habitus), durch das dieses Sich-
Hingeben an den Gott des Glaubens sich vollzieht, notwendiger-
weise eine gnadenhafte Tugend. Also wegen der absoluten Selbst-
libergabe an den allmichtigen, gnidigen Gott, der sich verheift,
ist christliche Hoffnung, wie Glaube und Liebe, eine Tugend aus
Gnade, und da der dem Versagen unterliegende Mensch sich Dem
.anheimgibt, der nicht versagen kann, und so durch die Hoffnung
gleichsam auf einem Felsen festen Stand gefunden hat, ist sie
wie ein Anker und eine Klammer fiir das Ganze der gottgeschenk-
ten Tugendkrdfte*?%. Von dieser echttheologischen Fassung des
Beweggrundes aus bestimmt Bonaventura dann den Inhalt der
Hoffnung. Sie erwartet das Heil nicht nur »von Gott, sondern in
Gott selbst, um in ihm die Fiille des Guten zu finden, und zwar
umgreift sie alles und jedes, das der Glaubende hofft, da es immer
dieselbe « ratio expectandi » ist, die sich verheiBende Giite Gottes,
auf die er seine Erwartung griindet ***. Ebenfalls Einheit schafft
der Beweggrund zwischen den Teilvollziigen der Hoffnung, dem
Vertrauen (confidere) und dem Erwarten (expectare). Sie sind in-
nerlich verkniipft, sofern die Hoffnung so GroBes erwartet, eben

128 [n IIT Sent. d. 26 a. 1 q. 1 conclusio (ed. Quaracchi S. 556 b). - Einen
umfassenden Einflu8 der Hoffnung auf andere Tugenden nimmt auch Thomas insofern
an, wie er in ihr das Prinzip des heilsmiachtigen Tuns gegeniiber den Stellgutern
auf dem Weg zu Gott erblickt.

129 £bd. q. 2 conclusio (S. 559 b); q. 3 ad 3 (S. 562 b).
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weil sie sich der allmichtigen, nieversagenden Giite Gottes iiber-
148t, der es verheiBt. Dem Vertrauen in Gottes giitige Allmacht
— und das ist das Erste und Entscheidende — enispricht der
Inhalt der Erwartung, Gott selbst als des Menschen letzte Erfiil-
lung (beatitudo): Unde unus est habitus, quo speramus in Domino
et quo speramus habere Dominum, sicut unus, quo credimus Deo
et quo credimus Deum *°.

Mehr vom Gegenstand als vom Beweggrund leitet T2omas zu-
nidchst — im Sentenzenkommentar — den Tugendcharakter der
Hoffnung ab. Er entdeckt ihn zuerst schon dadurch, dag er den
(aristotelischen) Tugendbegriff des allgemeinen Sprachgebrauchs
anlegt (secundum communem usum loquendi). Als Akt des geisti-
gen Strebevermdgens richtet sich das Hoffen auf einen Wert als
solchen und fihrt durch das Vertrauen in die Erreichbarkeit das
geistige Strebevermédgen gezieit seinem letzten gesuchten Gegen-
stand zu, und das bedeutet eine Vervollkommnung der Fihigkeit
und des Menschen. In diesem Sinn also, sowohl vom Objekt wie vom
Subjekt her, 148t sich christliche Hoffnung, wie jedes Gehaben
dieser Art, als Tugend bezeichnen. Mit ihr stent der Mensch richtig
zu Gott und entfaltet seine Fahigkeit und Persénlichkeit **'.

NZherhin und eigentlich ist sie eine theologische Tugend.
Hoffnung gibt es ja nur insofern, wie ein Gut in der Reichweite
des Strebevermdégens liegt. Im Bereich des Natiirlichen, der Dinge
und des Geistigen, geniigt nun die Gefihlsregung oder das mut-
hafte Streben. Handelt es sich aber um ein iibermenschliches, iiber-
geschopfliches, die natiirliche Fahigkeit {ibersteigendes Gut, wie
es die Gliickseligkeit in Gott, also Gott selbst ist, so muB8 eine Gna-
dengabe den Menschen und seinen Willen ergreifen und ihm das
Auslangen danach und das feste Vertrauen in die Erreichbarkeit
ermdglichen; dieses gdttliche Geschenk, diese dem Menschen zum
Mitvollzug verliehene Gabe Gottes, ist das Gehaben (habitus) der
Hoffnung. Weil diese gottgegebene Kraft Gott als transzendentes
< Arduum » zum Gegenstand hat, deshalb ist die Hoffnung eine
theologische Tugend. Wie der Gegenstand der Hoffnung als
Gefiihlsregung in der Sphire des Sinnfilligen liegt, so ist Zhn-

130 Zod. ad 1 (S. 560 a).

181 [n [IT Sent. d. 25 q. 2 a. 1 solutio (f.935va).
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licherweise der Gegenstand der theologischen Hoffnung ein Steilgut,
aber auf der Ebene des Transzendenten und Géttlichen. Damit ist
ausgesagt, daB in der theologischen Hoffnung die Wesensstruktur
der gewdhnlichen Hoffnung verwirklicht und gleichzeitig ihre
Besonderheit gewahrt ist 2. 4

Im Vordergrund stent somit bei Thomas hier, anders als bei
Bonaventura, der Gegenstand der Hoffnung als das, was sie zu
dem macht, was sie ist. Sonst aber kommt — bei der Frage nach
dem Verhédltnis der Hoffnung zu anderen seelischen Vorgingen —
auch schon im Sentenzenkommentar der Beweggrund als das Ei-
gentliche und daher Unterscheidende zum Tragen; z.B. beim Un-
terschied zwischen Hoffnung und Furcht Gottes als einer Geist-
gabe. Diese beiden bilden keinen Gegensatz, da die Hoffnung mit
dem Blick auf die Freigebigkeit Gottes (largitas) erwartend sich
nach Gott ausstreckt, wogegen die (Ehr-) Furcht sich auf die ei-
gene Wenigkeit (propria parvitas) zuriickgeworfen weiB **. An-
derseits ist Hoffnung, deren Ziel der kommende Gott selber ist
— auch unter Beachtung von Is. 30,15: ‘et in spe erit fortitudo
vestra’ —, nicht gleich Tapferkeit, sondern deren Prinzip als < di-
rectivum aliorum quae sunt ad finem », sofern beim Gehen zu Gott
auch alie Sperrgiiter (ardua), fiir die Tapferkeit das « pericu-
lum », dem Helfergott unterstellt werden als dem die Hoffnung
tragenden Grund. Wer Hoffnung hat, hofft zuversichtlich, zu Gott
zu gelangen, und hofft gleichzeitig alles zum Heil Notwendige von
Gottes Giite zu empfangen **.

In den folgenden Jahren geht Thomas in der Quasestio dispu-
tate das Schliisselproblem des Tugendcharakters von neuem an,
nunmehr aber direkt vom Beweggrund her. Damit wird dank
einem neuen Gesichtspunkt die frithere Ordnung umgestellt. Das
ewige Leben kann der Mensch nur erlangen durch die Gnaden-
macht Gottes (Rom. 6,23). Daher blickt die Hoffnung auf Gott als
Erfiillung und zugleich auf sein machtvolles Wirken, das sie trigt.
Wie der Glaube heilsm#chtig (Gen. 15,6) und somit Tugend ist
gerade insofern, wie er sich unter das Zeugnis der Ersten Wahrheit

132 Ebd. a. 2 (£.95vb).
123 Fhd. q. 2 a. 1 ad 4 (£.95va).
134 Ebd. a. 2 ad 2 (f.95vb-96ra).
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stellt, so auch die Hoffnung dadurch, da8 sie sich fiir die Erwar-
tung des ewigen Lebens der helfenden Alimacht Gottes iiberldsgt.
In beiden verwirklicht sich ein Gott-Anhangen (inhaerere Deo),
einmal sofern er die Wahrheit selber ist, dann sofern er die Macht
und Giite ist (potestas et pietas). Die Erste Wahrheit bestimmt den
Menschen zur Annahme der ganzen Offenbarung, und die giitige
Allmacht trigt ihn beim Erwarten des Verheifenen, d.h. Gottes
selber als des « unum finale speratum » und der Gaben und Hilfen
Gottes auf dem Weg zu Gott. So erklirt es sich denn, daj Paulus
(1 Cor. 13,13) die Hoffnung in eine Reihe stellt mit den Tugenden
des Glaubens und der Liebe, und dag8 im Gesetz, das ja den Voll-
zug der Tugenden vorschreibt, oft die Hoffnung geboten wird,
z.B. Ps. 36,3 s, :

In der Summa theologice fiihrt Thomas — wie immer von den
Daten der Offenbarung aus — den Nachweis des Tugendcharakters
mit Hilfe eines aristotelischen Tugendberiffs folgendermaBen: Al-
les menschliche Tun, das als normgebundenes, vomm Endzweck
abhingiges, die Vernunft als die ndchste und homogerne Norm oder
Gott selbst als die héchste und transzendente Norm erreicht, ist
sittlich gut und unterstellt eine entsprechende Tugend im Men-
schen. Christliches Hoifen nun beriibrt Gott dadurch, das es sich
vollstindig auf sein Wirken verwiesen wei8, das allein die Errei-
chung ermoglicht. Also bringt es menschliches Tun in Tbereinstim-
mung mit seiner transzendenten und letzten Norm, gibt ihm die
Qualitit des Guten und des Wertwollen und ist somit Vollzug einer
Tugend, und zwar theologischer Tugend. Was demnach Hoffnung
zur Tugend macht, ist das dem Menschen zugewandte gnidige
Wirken Gottes als ihr tragender Beweggrund. Hoffnung auf den
kommenden Gott ist verantwortbar und wertvoll, weil sie rein ein
zuversichtliches Erwarten des Erhofften von Gott selber ist, Ver-
trauen in seine immer nur schenkende Giite, Gottvereinigung *3*.
Gleich. darauf schiie8t Thomas von Gott als dem Beweggrund der
Hoffnung auf Gott seibst als ihren Gegenstand, und nicht mehr,
wie friiher, umgekehrt. Hoffend beriihrt der Glaubende Gott, indem
er sich fir das Erhoffte ganz und allein auf Gottes Heilsmacht

133 Q. disp. a. 1 solutio. -
136 Summa 2/11 q. 17 a. 1 solutio (ed. Leon. 8, 124); ebd. a. § seclutio.
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verligt. Die Wirkung aber muB8 der Ursache entsprechen, und
deshalb ist das, was er eigentlich und hauptsichlich erhofft, ein
unendliches Gut, wie es der heilspendenden Macht Gottes ent-
spricht; denn Sache unendlicher Macht ist es, in ein unendliches
Gliick zu fithren. Das aber ist das ewige Leben, das in der Lebens-
gemeinschaft mit dem Dreieinen Gott besteht, also Gott selber.
Hoffnung darf ja nicht hinter dem zuriickbleiben, was Gott selbst
ist, da seine schenkende Giite gegeniiber dem Geschodpf keineswegs
weniger reich ist als sein Wesen **’. Tugend ist die Hoffnung da-
durch, da8 sie Gott, wie er im Glauben ergriffen wird, als Beweg-
grund und als Zielgut besitzt. Dieser Artikel der Summa steht
einerseits unter dem EinfluB Alberts und Bonaventuras, ist aber
anderseits echt thomasisch, sofern er auf dem beherrschenden
Prinzip der Moraitheologie des Thomas aufbaut, da8 jedes norm-
gebundene, schépfungshafte Wesen seine Vollkommenheit findet
durch Ubereinstimmung mit seiner Norm 32.

Die Gegenprobe 148t sich mit einer anderem aristotelischen
Definition machen: ¢ Virtus est dispositio perfecti ». Das scheint
auf die Hoffnung nicht zuzutreffen, da der Hoffende das Erhoffte
gerade noch nicht besitzt und somit noch in der Distanz, im Zu-
stand des Mangels lebt. Doch wer hofift, ist freilich in Bezug auf den
Gegenstand noch nicht am Ziel und insofern unfertig; eine Ver-
vollkommnung aber ist insoweit gegeben, wie er die Norm seines
Tuns erreicht, nimlich Gott, auf dessen Heilsmacht er sich verldst.
Wegen dieser Verwirklichung, wegen dieses « inhaerere Deo », ist
Hoffnung eine Tugend als « dispositio perfecti », nicht schon wegen
des Gegenstandes, da das ewige Leben in seiner Fiille ein nicht-
gegenwirtiges und noch nicht erreichtes Gut ist, wiewohl gerade
die Hoffnung ihrem Gegenstand — durch den Geist-gewirkten
Kontakt — schon eine gewisse Gegenwiirtigkeit gibt. Sie eint den
Menschen mit Gott dadurch, daB er sich der giitigen Macht Gottes
{iberantwortet. Wegen des Beweggrundes also ist der Akt der
Hoffnung gut und vollkommen, und die Hoffnung selber eine Tu-

137 Fbd. a. 2 solutio (ed. Leon. 8, 125). - Vgl. BONAVENTURA, In I[I Sent.
d. 26 a. 2 q. 4 (ed. Quaracchi S. 577a): spes enim facit confidere, et faciendo
confidere facit exspectare.

138 Vgl. PINCRAERS, La nature vertucuse, in: Revuz Thomiste 1958, S. 624 fI.
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gend, eben als theologische. Das Unvollkommene an ihr, das sie
mit dem Glauben gemeinsam hat, liegt darin, da8 sie, aus dem
« amor futuri » kommend, ihrem Gegenstand erst affektiv, noch
nicht real verbunden ist, wie der Glaube das Geglaubte noch nicht
schaut **°,

Ausgesagt ist mit dem Tugendcharakter der Hoffnung, dag
sie eine gottgegebene, bleibend verliehene Haltung ist, eine gott-
geschenkte Urfihigkeit, ein Letztes des Seinkénnens (ultimum po-
tentiae), ein in den Vollzug Dringendes und ihm die letzte Giite,
d.h. Zielgerichtetheit, Gebendes (bene se habere ad finem) *°, wo-
durch der Glaubende fihig und geneigt gemacht wird, mit Freuden
Gott als das Ziel seines Lebens zu suchen und all’ sein’ Sach’ auf
Gott zu stellen. Hervorragend bedeutet Hoffnung — gemis der
Tugendlehre abendléndischen Denkens ! —, « daB eine Bahn er-
Offnet und ein Weg freigegeben wird », ein direkter Weg zum Gott
des Glaubens selber. Als wesentliches Element gehort zum Begriff
der Tugend auch, daB sie das Gute mit Freuden tun lasse ™% Voll-
zug der Tugend macht Freude, weil er eine dem eigenen Sein-
kénnen (potentia) und seinem Zug in den Akt {(habitus) ent-
sprechende Seibstverwirklichung ist. Das gilt auch von der Tugend
der Hoffnung, die sowohl die Urfihigkeit wie die Fertigkeit zu
libernatiirlichemm Handeln gibt, wie es ja ebenfalls eine Freude der
BuBe gibt. Uber diese Freude aus ihrem Akt selber hinaus ist die
Hoffnung von einer besonderen Freude begleitet, die z.B. der BuBe
fehlt, sofern deren Gegenstand schmerzlich beriihrt. Der Hoffnung
ist es eigen, daB sie das Erhoffte kraft der Zuversicht in die allum-
fassende Giite Gottes gleichsam schon gegenwirtig macht: ‘Spe
gaudentes’ (Rom. 12,12) *3, Damit wird die Freude der Hoffnung
unterstrichen gegeniiber Aristoteles, fiir den « spes » (als Geftiihls-
regung) und <« memoria s an sicht nicht etwas Erfreuliches sind.

139 Summe 2/I1 q. 17 a. 1 ad 3 (ed. Leon. 8, 124); Q. disp. a. 1 ad 4 und
ad 12.

140 Quaestio disputate De virtutibus im communi, a. 10 solutio.

141 J, Prer, Art. Tugend, Handbuch Theologischer Grundbegriffe, II, 718.

142 PrepER, ebd.

143 Q. disp. a. 1 ad 14 und ad 13; In I7f Sent. d. 26 g. L a. 2 ad 3 (£.93vb);
In Rom. XII (12) lect. 3 (£.39vb): Facit autem spes hominem gaudentem ratione
 certitudinis, sed tamen afligit ratione dilationis. - Vgl. ALs. M., Super III Sent.
d. 26 a. 2 ad 8 (ed. BorgNET 28, 494 b). ’
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Der Beweggrund der Hoffnung in seiner Tragweite tritt in
einer Eigenart — non in medio — der theologischen Tugenden her-
vor. Sittlich-gutes Handeln liegt in der von der Klugheit ermittel-
ten und auferlegten « rechten Mitte », d.h. in der Ubereinstimmung
der Gefiihlsregungen mit der ordnenden Vernunft sowie der Ver-
haltensweisen mit dem Tatbestand. Der Tapfere z.B. hilt sich
gleichweit entfernt von Furcht und Tollkiihnheit, der Freigebige
von Geiz und Verschwendung, der Gerechte von einem Zuviel und
einem Zuwenig. Die theologische Tugend dagegen, wie der Glaube
und die Liebe so auch die Hoffnung, liegt an sich nicht in der
rechten Mitte. Sie hat nicht der nichsten und homogenen Norm
menschlicher Sittlichkeit zu entsprechen; sie reicht vielmehr an
die héchste und transzendente Norm des Sittlichen und Heiligen
hinan — prima regula non regulata alia regula —, an Gott, von
dessen méchtigem und giitigem Handein der Hoffende sich gezo-
gen und getragen weiB. Auf Gott, den Vater unseres Herrn Jesus
Christus, geht sie als den Geber und den Inhalt ihrer Erfiillung:
Sed ex parte formalis obiecti, quod est auxilium divinum, non con-
sistit (spes) in medio; nulius enim potest nimis divino auxilio in-
niti ***. Keiner kann zu sehr auf Gott vertrauen — diese Formu-
lierung kehrt bei Thomas &fters wieder ** —, niemand kann iiber-
haupt so sehr auf Gott vertrauen, wie der Beweggrund der Hoil-
nung — gleichwie bei Glauben und Liebe — es vertrigt und ver-
dient. Das MaB der Hoffnung an sich — wie des Glaubens und der
Liebe (Deut. 6,5) — ist, ohne Ma3 zu sein. Die rechte Mitte, die
also nicht zur Wesensstruktur der christlichen Hoffnung gehort,
ist aber wohl einzuhalten gegeniiber dem Zweitinhalt der Hoffnung,
ratione eius quod ordinatur ad principale obiectum **¢. Der Mensch

4 Q. disp. a. 1 ad 7. - Vgl. AuB. M., Super IIl Sené. d. 26 a. 1 ad 8 (ed.
BORGNET 28, 492b-493a).

143 Fbd. ad 1; Summae 2/1II q. 17 a. 5 ad 2; u.5.

146 PINCKAERS, La nature vertususe, Revue Thomiste 1958, 629 glaubt hier
bei Thomas eine Unklarheit feststellen zu miissen, als nihme er ein Zuviel oder
Zuwenig gegeniiber dem Hauptinhalt der Hoffnung an; scmit wiirde das ewige Leben
als nicht-wesentlich fdr die Hoffnung angesehen; erst in der — nach der Secunda
secundae verfaSten — Quaestio disputata unterscheide er deutlich zwischen < obiectum
formale > und < obiectum materiale>. - Dabei ist schon zu beachten, da8 nicht
feststeht, ob die Quaestio disputats nack der Summa 2/1I entstanden ist. Ein
Unterschied liegt auch wohi nur in der Ausdrucksweise, nicht in der Sache. Der
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kann ein Zuviel im Sinn von Ungeziemendem, Unmdéglichem von
Gott erwarten, z. B. Vergebung ohne Umkehr; das ist Vermes-
senheit; oder er verfillt in ein Zuwenig, indem er fir sich das
Erwarten der Vergebung einfach aufgibt; dann liegt Verzweiflung
im religiésen Sinn vor '¥*, eigentlich auch eine « praesumptio » als
Vorwegnahme der Nichterfiillung, der Unerfiillbarkeit. Vermes-
senheit, Heilssicherheit (im Unterschied zu Heilsgewiheit) und
Verzagtheit, Verzweiflung sind Abweichungen nach rechts oder
nach links vom zugesagten Zweitinhalt der Hoffnung, Fehlformen
also, die sich im Inhait vergreifen und nur insofern gegen die
Tugend der Hoffnung verstofen. Zu sehr (nimis) auf Gott hoffen
kann keiner, wohl aber zuviel oder zuwenig (nimium) an Gaben
von Gott erhoffen %, Schwach kann Hoffnung sein, nie aber un-
gewif; denn noch im niedrigsten Grad ist Hoffnung von ihrem
Beweggrund her mit der ganzen Zuversicht auf Erlangung des
Zieles gegenwirtig und wirksam.

Wie nun der Hoffende in der Ordnung der Zielursache um des
Hauptinhalts der Hoffnung willen auch die Heilsgaben und Hilfen
erwartet, so darf er ebenfalls in der Ordnung der Wirkursache
auch von Geschéopfen, in Unterordnung unter den Helfer-Gott als
Beweggrund, Unterstiitzung erwarten und erbitten. Auch sie kon-
nen durch Hilfen zum Hoffen auf Gott einen Grund unseres Hof-
fens bilden, einen Zweitgrund des Hoffens zum Festhalten am Gott
der Hoffnung. Thematisch ist dieser Punkt in der Summa theolo-
giae unter dem Titel: Utrum aliquis possit licite sperare in homine.
Die Hoffnung der erwartenden Kirche richtet sich auf die volle
Lebensgemeinschaft mit Gott als letztes und daher alles bestim-

Satz: < ex parte formaiis obiecti, quod est auxilium divinum, non consistit (spes)
in medio; nullus enim potest nimis divino auxilio inniti» (Q. disp. a. 1 ad 7)
deckt sich mit dem folgeaden der Summe (2/I1I q. 17 a. 5 ad 2): <cex parte
principalis oblecti, quia divino auxilio nuilus potest nimis inniti». < Medium et
extrema > gibt es an beiden Stellen nur im Zweitinhalt der Boffnung, auf dem Weg
zur ¢ beatitudo »: <¢inquaatum scilicet aliquis sperat se adipiseci beatitudinem sic
vel aliter » (Q. disp. ¢bd.); < inquantum vel praesumi{ ea quae sunt supra suam
proportionem, vel despsrat de his quae sunt sibi proportionata s (Summe, ebd.;
vgl. ebd. q. 21 a. 1 solutio).

4T Q. disp. a. 1 ad 7; Summa 2/1I q. 17 a. 5 ad 2.

143 Auch Luther spricht von < der Mittelstrade zwischen Vermessenheit und
Verzagen >. v. WALTER, Die Theologie Luthers, S. 2355.
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mendes Lebensziel; anderes bezieht sie nur insoweit in ihre Be-
wegung ein, wie es auf jenes Ziel hingeordnet ist, wie ja auch die
Gottesliebe (caritas) sich in erster Linie auf Gott in sich richtet,
der den Menschen in seine Herrlichkeit beruft, dann aber auch mit
derselben Bewegung dem Nichsten gilt, ihn in Gott und Gottin ihm
umfassend **°. So ist auch Gott selbst der Beweggrund der Hoft-
nung, der in das Reich Gottes fiihrt; Geschdpfe kdnnen in seiner
Kraft und in seinem Dienst allerdings Helfer auf dem Weg zum
Ziel sein.

In diesem Sinn wenden wir uns an die Geheiligten in der Vol-
lendung und bitten auch die Mitchristen auf Erden um einige
Hilfe; und da werden die, auf die kein Verlas ist, wenn es ums
Helfen geht, durch den Propheten getadelt (Ier. 11,4)°. Letzte
Erfillung ist nur zu erwarten von der Teilhabe an der Fiille Got-
tes; aber einer kann auf der Pilgerschaft durch den anderen im
Hoffen geférdert werden, indem sie einander den Glauben und die
Hoffnung bezeugen und so einander helfen, sie mrmtten des Le-
bens mit seiner Belastung durchzuhalten **, : :

Helfen konnen sie einander auch durch das Gebet (2 Cor 1,
10-11; Eph. 6, 18-20; Iac. 5,16; Matth. 18, 19-20) 3%, damit Gott
sie der Berufung wiirdig mache und jegliche Freude am Guten und
das Werk des Glaubens in Kraft vollende (vgl. 2 Thess. 1, 11-12);
damit sie unter dem Antrieb der Hoffnung vom B&sen lassen und
das Gute tun *3.

Hilfe kommt den Chnsten auf der Pilgerschaft auch von den
in der Heiligung Vollendeten, die ihnen ihr « suffragium » — Beli-
sﬁiel, Schutz gegen den Bdsen, Fiirbitte — schenken, damit sie
Gottes Gunade erfahren und der VerheiBungen Christi gewiirdigt
werden. Der Christ wei8 sich mit den Mitchristen in der Vollen-
dung und auf der Pilgerschaft in der wunderbaren Communio

48 Q. disp. a. 4 solutio.

130 Summa 2/1I q. 17 a. 4 solutio (ed. Leon. 8, 127).

15t Compendium, I ¢. 9 (ed. TinNmoF S. 505). - AL M., Super 1V Sent.
d. 18 a. 16 ad 3: ... quia ipse convictus membrorum ecclesiae magnum fructum
praestat ad permanendum Cum Deo (ed. BorcNET 29, 793 a).

152 Bbd. c. 5 (S. 484).

133 Symma 2/I1 q. 20 a. 3 solutio.
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sanctorum *** stehend, wo aile Heilsgiiter.in Christus durch die
Liebe des Heiligen Geistes — als Teilhabe an der alle erisenden
Liebe Christi — gemeinsam sind und also einer dem anderen in
Sachen des Heils behilflich sein und seine.Last mittragen kann
(vgl. Gal. 6,2): <« generalis fraternitatis societas et orationum
participatio » 5.

Nicht nur in den Mit-Gliedern der Kirche findet der Christ
Hilfen zum Hoffen auf Gott, ein ganz besonderer Grund zum Hof-
fen ist die Kirche selber, in ihrer Lebenseinheit mit Christus. Sie
ist die Frucht der Eriosung **°. Sie empfingt vom Heiligen Geist
Einheit und Leben und Heiligung in Christus *". Sie lebt von der
Wahrheit und Gnade Christi durch « personalis actio ipsius Chri-
sti » %%, So ist sie « das Sakrament Jesu Christi », und die kom-
mende ganz-heilige Kirche ist das Ziel (ultimus finis), zu dem wir
durch die Passion Christi gefiihrt werden **°. Thomas hilt sich an
einen Satz des Bischofs Ambrosius: « Nos quaerimus et desidera-
mus ad Christi gratiam per ecclesiam pervenire » **. In der Kir-
che, ihrem Dienst am Heil und ihrem Beitrag zu den gro8en hu-
manen Zielen — Freiheit, Frieden, Gerechtigkeit, Hilfe fiir Not-
leidende — erfihrt die Hoffnung der Menschen Halt und Hilfe 2,

14 Opusculum 5, Ezpositio super Symbolum Apostolorum (ed. Rom. i.70va):
Sic ergo per hanc communionem consequimur duo, unum scilicet, quod meritum
Christi communicatur omnibus; aliud, quod bonum unius communicatur alteri. - Genau
so umschreibt K. HowL die Auffassung Luthers von der Kirche als Gemeinschafi:
< Sind alle Glaubigen in Christo eins, so liegt darin, daB jeder ununterbrochen den
Beistand nicht nur Christi selbst, sondern auch aller Heiligen genieBt. > Gesammelie
Aufsdtze zur Kirchengeschichte, 1 S. 321 1. - Vgl. ArB. M., Super [V Sent. d. 45
a. 1 ad 3 (ed. BorGNET 30, 608 a); edbd. a. 2 ad 5 (609 b); edd. a. ¢ ad 2 (612Db). -
BONAVENTURA, In IV Sent. d. 20 p. 2 a. 1 gq. 1 ad 1 (ed. Quaracchi 531 a). - THOMAS,
In IV Sent. d. 20 a. 2 qla 3 ad 1 (f.124ra); ebd. d. 49 q. 5 a. 1 ad 4 (£.260va);
Summa c. G., 1. 4 c. 21; Quodlibet 8, q. 5 a. 2. - A. PIOLANTI, Il mistero della
Communione dei Sanii (Rom 1967) S. 496-302. - J. RATZINGER, Art. Stellvertretung,
Handbuch Theol. Grundbegrife, 11 S. 566-575.

133 Mittelalterliche Formel.

138 [n Maith. XVI (18) (ed. Rom. f. 30va). /

157 Summa 2/I1 q. 1 a. 9 ad 5.

138 Summa III q. 8 a. 5 ad. 1; ebd. q. 60 prooem.; q. 60 a. 6 ad 3.

159 Summa III q. 8 a. 3 ad 3.

160 Ezpos. ev. Luc. 11, 87 (CSEL 32, 91).

181 Vgl. 2. VarmuN-Konzm, Lumen gentium, 9, 2.
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Keineswegs jedoch hofft der Christ wegen eigener Verdienste,
als ob die Hoffnung irgendwie auf eigener Bemiihung und Lei-
stung vor Gott beruhen wiirde. Das lehrt Thomas mit der ganzen
Hochscholastik. Zu diesem Punkt war damals ausdriicklich Stel-
lung zu nehmen bei der klassisch gewordenen Definition der Hoff-
nung '**, wie sie — vielleicht aus der Schule Anselm von Laon
herkommend !** — in den Sentenzen des Petrus Lombardus steht:
< Bist enim spes certa exspectatio futurae beatitudinis, veniens ex
Dei gratia et ex meritis praecedentibus vel ipsam spem, quam na-
tura praeit caritas, vel rem speratam, idest beatitudinem aeternam;
sine meritis enim sperare, non spes, sed praesumptio dici potest ».
Dabei bedeutet « spes » den Akt, nicht die Tugend (habitus) der
Hoffnung ***. Das « ex meritis » besagt, dag Hoffen nicht ein un-
titiges Warten ist, sondern aus dem durch die Liebe titigen Glau-
ben kommt oder wenigstens — um nicht zur Vermessenheit zu
entarten — von daher kommen muB. Gemeint ist also weniger
das Verdienst als die Mitwirkung des Menschen in Freiheit, Ver-

“antwortung, Entscheidung — Faktoren der Geschichte.

Wo Albert die Textvorlage kommentiert, geht er zunichst auf
einen Einwand aus einer augustinischen Begriffsbestimmung der
Tugend ein — <« quam Deus operatur in nobis sine nobis» —,
wogegen das « ex meritis » zu verstoB8en scheint, und da sagt er
—ganzim Sinn des Petrus Lombardus —, Gott allein wirke in uns
ohne uns die Tugend (habitus), nicht den Akt der Hoffnung, und
eben auf den Akt des Gerechtfertigten treffe zu, da8 heilsmichti-
ges Tun dern Akt des Hoffens vorausliege %3. Wenige Seiten weiter
versteht er « Dei gratia », aus der die Hoffnung kommt, nicht
— wie der Ausdruck es vertrigt und Thomas es einmal gelten
148t — vom Gnadenleben des Hoffenden, vielmehr von der « libe-
ralitas (Dei) dantis maxima et affluenter...», womit er deutlich den

182 Sent. 1. 3 d. 26 c. 1 (ed. Quaracchi S. 670 £.).

163 J. ScHUPP, Die Gnradenlehre des Petrus Lombardus (Freiburg. Theol Stu-
dien, 35) Freiburg i. Br. 1932, S. 260 *. - PINCKAERS, Les origines de la définition de
l'espérance dans les Sentences de Pierre Lombard, in : Rech. de théol. anc. et méd.
22 (1955) 306-312.

1&+ SCHUPP, Gnadenlekre, S. 261.

183 Super III Sent. d. 26 a. 1 ad 6 (ed. BorGNET 28, 492a). - Vgl. ScruPP,
Gnadenlehre, S. 261. . .
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einzigen Beweggrund der Hoffnung heraussteilt. Richtig nimmt er
dann <« spes» — bei Petrus Lombardus — wieder als <« actus
spei » und 148t diesen Akt, der sich auf « die Freigebigkeit des al-
les in Fille Gebenden » stiitzt, verbunden sein mit der — nicht
schon erbrachten, sondern — beschlossenen Bewidhrung im Christ-
sein : quia ipse exspectat beatitudinem et movetur iam ad speran-
dum ex meritis, quae habet in proposito ***.

Ewiges Leben in der Liebe Gottes kdnnen wir nur von Dem
erwarten, dessen Liebe stirker war als der Tod. Er allein kann es
geben, an seinem Leben, d.h. an seiner alle Menschen umfassenden
Liebe teilzunehmen. Diese seine Liebe aber, die jetzt schon im
Glaubenden wirksam ist, muB sich im irdischen Leben unter Ein-
satz und Anstrengung bewihren, geméa einem Wort des Augusti-
nus: « Der uns erschaffen hat ohne uns, will nicht uns erlésen ohne
uns ». Ohne diese Bewihrung wire die Hoffnung sinnlos und leer,
sie widre Vermessenheit. An seinem Haus der Ewigkeit baut nur
der mit, der sein irdisches Haus mit aller Sorgfait bestellt und
am Aufbau einer besseren Welt arbeitet und so auf der Grundlage
der Auferstehung Christi fiir sich und alle Menschen am Ende die
Wiederherstellung aller Dinge erwartet.

Thomas im Sentenzenkommentar verkrniipft die <« merita »
mehr mit dem Gegenstand der Hoffnung. Die Tugend (habitus)
der Hoffnung entsteht nicht aus gnadenhaften Verdiensten; sie
ist rein eine Gnadengabe. Doch das Erhoffte, das ewige Leben, ist
die Frucht heilsmichtigen Tuns, Lohn der Tugend, und so richtet
sich auch der Akt der Hoffnung auf seinen Gegenstand mit dem
Vorsatz gottgefilligen Lebens. Darum heist es, dag die Hoffnung in
ihrem Akt « ex meritis » hervorgeht **. Hoffnung ist nicht « prop-
ter mercedem », sondern « circa mercedem », entspringt also nicht
einem Lohndenken, schliegt vielmehr bei allem Vorrang der Er-
wihlung und der alleswirkenden Gnade eigenes Mitwirken ein.
Sie schaut erwartend nach Gott selbst aus, der sich ihr als das
ihr eigene Zielgut gibt und ihr sich selbst als Lohn verheigt (Gen.
15,1; Phil. 3,8); und zwar stelit der Hoffende sein Leben, wie es
sich gehért, auf Gott ab, nicht unter der Riicksicht des Lohnes,

188 Super [[[ Sent. d. 26 a. 4 qla 2 ad 1 und ad 3 (ed. BORGNET 28, 499b).
167 [n [II Sent. d. 26 q. 2 a. 1 ad 3 (f. 95va).
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sondern unter der des ¢ summum bonum arduum », das ihm auf-
gegeben ist '*%, Hoffen beruht nicht auf einem Heilsverdienst, das
einer aufzuweisen hitte, sondern auf dem, zu dem er unter dem
Zug der Gnade sich entschlossen hat. Denn kein Christ hofft wegen
seiner Verdienste, als berechtigten sie zum Hoffen ; vielmehr bejaht
er die Verpflichtung zur Bewdhrung im Erdenleben und hofft so,
aus Gnade zur Vollendung zu gelangen, die ihm die volle Recht-
fertigung gibt .

Spiter beschreibt Thomas — aus Anlag der Definition des
Petrus Lombardus — die Hoffnung als ein zuversichtliches Er-
warten des Glaubenden, daB er durch die machtvolle Giite Gottes
und mit verdienstlichen Werken die selige Ewigkeit erreicht.
Die Erwartung griindet sich also keineswegs auf eigene Leistung,
als ob diese etwas mit dem tragenden Grund der Hoffnung zu
tun hitte; vom Beweggrund her vollzieht sich die Hoffnung < sine
meritis »; heilswirksames Tun ist vielmehr in die Erwartung
selber eingeschlossen, weil vom Ziel gefordert, und.damit voll-
stindig in den Inhalt der Hoffnung eingefiigt. Um der Vollendung
willen wird gottgefilliges und daher heilsméichtiges Handeln
miterhofft. Nicht « exspectatio ex meritis ex parte exspectantis »,
sondern < exspectatio ex meritis ex parte rei exspectatae » '™

Bei den Menschen unter dem Antrieb des Heiligen Geistes
— « die vom Geiste Gottes getrieben werden » (Rom. 8,14) — ist
die Betitigung der Freiheit und der Entscheidung nicht aufgeho-
ben ; denn diesen Willensvorgang wirkt in ihnen der Heilige Geist,
gemiB Phil. 2,13 ; ‘Denn Gott ist es, der in euch sowohl das Wollen
wie auch das Vollbringen schafft nach dem MaB (seines) Wohlge-
fallens’. -

So auch in der Summa. Nur setzt er dort, wie Albert, noch
hinzu, dag bei dem Hoffen, das durch die Liebe wirksam wird
— actus spei (caritate) formatae —, das gnadenhafte Verdienst
auch schon irgendwie in den Akt des Hoffens hineinwirkt. Doch:
Ipse autem habitus spei, per quam aliquis exspectat beatitudinem,

168 EBbd. ad 5 (f. 95va).

189 Ebd. a. 3 ad 1 (qla 2) (f. 96va).

170 Q. disp. a. 1 ad 2. - Fir den folgenden Satz vgl. In Rom. VIII (14) lect. 3
(f. 25va).
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non causatur ex meritis, sed pure ex gratia i Heilsverdienst
aus gottgeschenkier Verwirkiichung des Christseins bildet dem-
nach den Zweitgegenstand der Hopfnung, d.h. die guten Werke,
die aus der Freiheit des begnadeten Menschen kommen und ganz
auf dem Verdienst Christi beruhen, werden als Geschenke von Gott
erwartet und erfleht. Sie zdhlen nur insofern, wie sie die Frucht
des Mitwirkens mit der Gnade sind. Thomas macht sich in diesem
Zusammenhang ein von Johannes Chrysostomus vorgeschlagenes
Gebet zu eigen ***: ¢« Gib, dag wir so leben, das durch uns Dich alle
verherriichen ». Der Christ hoift demnach, daB die Liebe Gottes
seiner seibst wegen, die das Prinzip alles Gottgefilligen und Heils-
michtigen ist, sein Tun in dieser Welt herausfordert, ergreift und
sich seiner bedient, um im Erdendasein das Heil an ihm zu wir-
ken 3. Er erhofft von Gott einen durch die Liebe titigen Glauben,
den « guten Wandel in Christus » {1 Petr. 3,16), das Bleiben in
Ihm (vgl. 1 Ioh. 2,8), die Treue im Alltdglichen hier und jetzt,
um das Ewige zu gewinnen. Das erhofft er als Hinfiihrung und
Map fiir das ewige Heil, fiir die Vollendung in Gott. Ma3gebend
und wertschaffend im Christenleben ist die Liebe als Gabe Got-
tes, die jedem nach dem MaB der Schenkung Christi verliehen wird
(vgl. Eph. 4,7). Nach dem Grad der Liebe am Ende der Pilger-
schaft — nicht in erster Linie nach dem miihsamen Ringen —
richtet sich die Teilhabe an der unldésbaren Gottvereinigung und
der unverlierbaren F'reude des Herrn: Manifestum est autem, quod
de Deo plus gaudebunt, qui plus amant *™. Um zum Schauen Gottes
von Angesicht zu Angesicht, d.h. zur vollendeten Liebesgemein-
schaft mit Gott zu gelangen, hofft der Christ, da8 ihm bei allem
Besorgen des Zeitlichen und Irdischen das treue Gehen zu Gott
auf der « via caritatis » geschenkt werde und er so den regel-
rechten Kampf durchstehe, dem der Kranz verliehen wird (vgl.
2 Tim. 2,3).

171 Summa 2/11 q. 17 a. 1 ad 2 (ed. Leon. 8, 124).
172 Compendium, II c¢. 8 {ed. TaNNHOF S. 497).

173 In IV Sent. d. 45 q. 5 a. 1 ad 3 : Caritas est priacipium merendi, sed
actus noster est quasi instramentam, quo meremur {f. 260rb}. Vgl. Suppl. q. 93 a. 3

solutio.
174 [n Rom. VIII (23) lect. 5 (f. 26vb). - Zum folgenden Satz vgl. U. KGaN,
Via caritatis. Die Theologie d2s Gesetzes nech Thomas von Aguiro (Gottingen 1983).
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Bleibt noch der psychologische Ort der Hoffnung zu bestim-
men. Gerade diese Frage bildet einen Schwerpunkt in der theolo-
gischen Diskussion um die Mitte des 13. Jahrhunderts. Fiir Albert,
mit dessen traditioneller Meinung Bonaventura, Thomas und an-
dere sich auseinandersetzen, ist Hoffen ein Akt des muthaftten
Strebevermégens (irascibilis), sofern dieser mit der glaubenden
Vernunft zusammengeht, die als praktische auch den Willen
einschliedt und die ordnende Kraft im Seenleben ist, wie das
Glauben ein aus Vernunft und Affekt kombinierter Vollzug ist 3.
Sache des muthaften Strebevermégens ist ja der hochherzige und
mutvolle Aufschwung auf ein hohes Ziel hin — in altum finis —,
und dazu wird er instandgesetzt durch die Hoffnung; zum Er-
greifen eines hohen Mittels — altum illud quod est ad finem —
wird dieselbe Seelenkraft verstirkt durch die Tapferkeit 8. Klar
ist nun, daB8 das muthafte Strebevermdgen dem Bereich des Sinn-
filligen angehdrt; aber es hat — nach Aristoteles — teil an der
Vernunft, also auch an der glaubenden Vernunft, sofern die héhe-
re Schicht des Seelenlebens eine Kontrolle iiber die niederen
ausiibt und diese zu regeln hat. Daher wird das Sinnfillige iiber
sich hinausgehoben, vermag sich einem iibersinnlichen Gegenstand
zuzuwenden, den es aus sich nicht erreicht, und so ragt es in das
Gebiet des Geistigen, des Willentlichen hinein. Albert weiB, das
es nach einer jiingeren Meinung sowohl im Begehrenden (concu-
piscibilis) wie im Muthaften (irascibilis) ein doppeltes Strebe-
vermogen (appetitus) gibt, ein sinnenhaftes und ein humanes;
vom humanen gehen Gottesliebe und Hoffnung aus, vom sinnen-
haften die M&4Bigung und die Tapferkeit. Hinter dieser Meinung
stehe jedoch keine beweiskriftige AuBerung (auctoritas) eines
Philosophen oder Kirchenschriftstellers ™.

Diese Aufgliederung auch des Geistigen in Begehrendes und
Muthaftes findet nicht Alberts Zustimmung, und er schliest sich
in der Ablehnung bis in den Wortlaut hinein an seinen Vorgidnger

173 Super III Sent. d. 26 a. 3 qla 1 ad 1 (ed. BoreNET, 28, 496a).

178 Fbd. a. 1 ad 4 (491/92).

177 Bbd. a. 3 ad 3 (495b). Vgl. H. Lauer, Die Moraltheojogie Alberts des
Grof8en (Freiburg i.Br. 1911) S. 170 £.
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Roland von Cremona an ‘™. Er hatte ein sonderliches Interesse
an « Psychophysiologie » und hat einen ersten Traktat {iber die
Psychologie der Geilihlsregungen geschrieben '**. Die Bedeutung,
die er den « passiones » — in sich und fiir die Person und ihr
sittliches Leben — beimiBt, zeigt sich hier darin, dag er als Sitz
im Leben fiir die Tugend der Hoffnung die <« vis irascibilis »
nennt, sofern sie unter dem Einflud des Geistigen und des Glau-
bens steht, und so 148t er die Sphire des Sinnes auf der héchsten
Ebene mittidtig werden und bezieht sie in die Ganzheit personaler
und tibernatiirlicher Vorginge ein.

Hoffnung, die sich immer mit eigener Weite des Geistes und
des Herzens an Groges und Hohes wagt '®. ist — auf Grund der
« Freigebigkeit des in Fiille Gebenden » — ein erwartendes, im
Subjektiven mit der Tapferkeit verwandtes Zugehen auf Unsterb-
lichkeit, Ewigkeit des Lebens in Gott. Etwas anders als hier
Super III Sent. duBert sich Albert iiber das Subjekt der Hoffnung
in dem nur wenig dlteren Werk De homine **!. Dort berichtet er
iiber zwei Meinungen; die eine verlege die Hoffnung in das mut-
hafte Streben, das dank der Verbindung mit der gldubigen
Vernunft auf Geistiges und Gottiiches gehen kann; die andere
— der er selber zuneigt — nehme an, da8 die Seele auch im Geisti-
gen ein begehrendes und ein muthaftes Streben besitze, und so
bezeichne sie als Sitz der Hoffnung — wie der Liebe — einfachhin
den Willen: Ad hoc dicendum, quod carites et spes in voluntate
sunt simpliciter. Die Objekthéhe der Hoffnung sei unerreichbar
fiir die « vis irascibilis » '®23, Das ist die bald auch von Thomas
vertretene Meinung.

Ahnlich wie Albert sieht es auch Bonaventura, der allerdings
eine andere Erkldrung gibt*: Dicendum, quod absque dubio

178 TH. GRAF, Die Lekre des heiligen Albertus Magnus iber das psychologische
Subjekt der Gnade und Tugenden, in : Divus Thomas 10 (1932) 183 £. (315 £.).

179 P, MICHAUD-QUANTIN, Le traité des passions chez saint Albert le Grand,
in : Rech. de théol. anc. et méd. 17 (1950) 90-120.

130 Syper [T Sent. d. 26 a. 3 solutio (ed. BORGNET 28, 493a).

181 De bono tr. 3 q. 3 a. 2 ad 38 (ed. Colon. 28, 20585) wird ein Traktat dber
die Hoffnung als Tugend angekiindigt; er ist aber — wie andere — ausgeblieben.

182 De homine q. 68 a. 2 obi. 7 und ad 7 {ed. BORGNET 35, 562a und 3564D).
Vgl. GRaF, Das psychologische Subjekt, Divus Thomas 1932, 184 &. (316 {.).

183 [n II] Sent. d. 26 a. 2 q. 5 conclusio (ed. Quaracchi S. 579 1.).

13.
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spes est in potentia affectiva; est enim in ipsa irascibili, quae est
pars potentiae affectivae. Die muthafte Seelenkraft, die bei Wider-
stand durchstartet, ist die Trdgerin sowohl fiir die Tugend der
Hoffnung, die ein hohes Ziel angeht, wie fiir die Tapferkeit, die
sich um die Mittel zum Zweck bemiiht. Doch — und das fiihrt zu
der von Albert zuriickgewiesenen Meinung — die begehrende und
die muthafte Seelenkraft sind vom Willen nicht wesentlich ver-
schieden, sondern nur funktionell, sofern der Wille als St{rebe-
vermégen im Vernunftbereich den niederen Kriften Impulse und
Steuerung zu geben hat. Darum schlie8t der Wille sie auf héhere
Weise dem Koénnen und dem Vollzug nach ein**. So lid8t sich
schlieglich sagen, da8 die Tugend der Hoffnung im Willen behei-
matet ist als dessen Urfdhigkeit, die, wie die Liebe, ihn fiir die
Ausrichtung auf Gott als iibernatiirliches Lebensziel tauglich und
tiichtig macht.

Fiir Thomas ist es vom Sentenzenkommentar an klar, dag die
Hoffnung nicht im muthaften Strebevermdgen ihren Sitz hat,
vielmehr im Willen, von dessen Akten einer — als energischere
Bewegung — Hoffen hei8t. Wohl mit Ricksicht auf Bonaventura
setzt er einschrinkend hinzu: Vom muthaften Strebevermdgen
als psychologischem Subjekt 148t sich héchstens dann sprechen,
wenn der Wille insofern damit gemeint ist, wie er auch solche
Akte setzt, die — auf hoéherer Ebene — denen des muthaften
Strebens d4hnlich sind. Dann aber bezeichnen die beiden Richtun-
gen des Strebevermigens — Begehrendes und Muthaftes — nicht
verschiedene Fihigkeiten, sondern die eine — mit géttlicher Kraft
ausgestattete — Fihigkeit des Willens nach je verschiedenen
Verwirklichungen .

Spiter bleibt Thomas — ohne Einschrinkung wie auch ohne
Bezug auf die von Albert angesprochene Meinung, die Bonaven-
tura vertritt — einfach dabei, die Hoffnung sei nicht dem muthaf-
ten Drang, sondern dem Willen gegeben. Als theologische Tugend
nidmlich hat sie zum Gegenstand Gott selbst, den der Sinn nicht
erreichen kann. Wegen der Ausrichtung auf das Gute gehort sie
nicht der Erkenntnisordnung zu, sondern dem Affektiven, das im

134 Vel ebd. Scholion (S. 581 f.).
183 In III Sent. d. 26 q. 2 a. 2 ad 1 (f. 95vb).
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Raum der Vernunit — ohne das der Gefiinisregung (passio) Ki-
gene — der Wille ist. Der Wille aber ist — anders als der Sinn,
der dem Einzeigut zugeordnet ist — fiir das Gute einfachhin
gebifnet, wie es dem Intellekt erfagbar ist, und darum ist bei ihm
eine Unterscheidung in Begehrendes und Muthaftes gegenstands-
los. Dem « Bonum arduum intelligibile » — <« vel potius supra in-
tellectum exsistens» —, das den Gegenstand der theologischen
Hoffnung bildet, wendet sich nicht eine eigene Fihigkeit, sondern
eben — von gottlicher Kraft getragen — der Wille zu, der unter
nichtbegrenzter Riicksicht das Gute sucht. Er spricht auf das Gute
in seiner Fiiile an, und darunter fdlit auch das Steiigut. Hoffen
als Tugendvollzug ist in der Kraft des Heiligen Geistes eine
Bewegung des gottfihigen Geistes: Motus mentis, quae est capax
Dei. Je eine gottgeschenkte Kraft 16st im Willen vor dem Gott des
Glaubens die Bewegungen des «amare» und des «sperare» aus; sie
sind aufeinander hingeordnet und konnen deshalb gleichzeitig aus
gbttlichen Begabungen der einen Wiliensfdhigkeit hervorgehen *2.
Gestrafft und weiter abgeklirt steht die gleiche Antwort in der
Summa ‘¥ : Respondeo dicendum, quod... habitus per actus cogno-
scuntur. Actus autem spei est quidam motus appetitivae partis,
cum sit eius obiectum bonum. Cum autem sit duplex appetitus in
homine, scilicet appetitus sensitivus, gui dividitur per irascibiiem
et concupiscibilem, et appetitus intellectivus, qui dicitur volun-
tas ..., similes motus, qui sunt in appetitu inferiori cum passione,
in superiori sunt sine passione... Actus autem virtutis spei non.
potest pertinere ad appetitum sensitivum, quia boanum, quod est
obiectum principale huius virtutis, non est aliquod bonum sensi-
bile, sed bonum divinum. Et ideo spes est in appetitu superiori, qui
dicitur voluntas, sicut in subiecto; non autem in appetitu inferiori,
ad quem pertinet irascibilis.

Hoffende — kraft der theologischen Tugend — sind aus-
schlieglich die Gldubigen des Pilgerstandes. Die Frage entscheidet
sich am Hauptgegenstand ***. Wie im sittlichen Tun tberhaupt,

186 Q. disp. a. 2 : Utrum (spes) sit in voluntate ut tn subiecto; ebd. a. 1 ad 5.

187 Summa 2/11 q. 18 a. 1 : Utrum spes sit in volunfate sicut in subiecto (ed.
Leon. 8, 134).

183 Q. disp. a. 4 solutio; Sumwma 2/1I q. 18 a. 2 (ed. Leon. 8, 135).

>
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bekommt der Akt und die Tugend der Hoffnung die Wesensbe-
stimmung vom Gegenstand, dem sie zugeordnet ist. Der Erst-
und Hauptinhalt der Hoffnung ist nun die beseligende Herrlich-
keit Gottes selber. Fiir jene aber, die schon « an der Giite voll-
bracht sind » (Lucidarius), ist das Steilgut, auf das ihr Legen
ausgerichtet ist, nicht mehr zukinftig, sondern gegenwirtig.
Nicht mehr schauen sie aus nach dem kommenden Gott, sie sind
immerdar beim Herrn in der vollen Lebensgemeinschaft mit Gott
und miteinander. Da hat die theologische Hoffnung ihre Funktion
erfiillt. Sie leben nicht mehr im Glauben, sondern im Schauen, und
daher auch nicht mehr in der erwartenden Hoffnung, sondern in
der beseligenden Erfillung (Rom. 8,24)'®. Das GroéfSere unter
den theologischen Tugenden ist die Liebe (1 Cor. 13,13), weil sie
niemals aufhoért (1 Cor. 13,8); Glaube und Hoffnung aber héren
auf, wenn die Vollendung kommt (1 Cor. 13,10), d.h. der Zustand
der Beseligung in Gott **°. Liebe vom Begriff her besagt Einigung;
_darum gelangt sie im himmlischen Vaterland zur endgiiltigen Voll-
kommenheit. Hoffnung — wie Glaube — dagegen ist.an Abstand
gekniipft und darum mit dem Zustand der vollen Gottvereinigung
nicht vereinbar **'. Dag die Hoffnung aufhort, ihren Sinn ver-
liert (1 Cor. 13,10: evacuari), entwertet sie jedoch nicht. Die
Erfiilllung kommt iiber sienicht wie Gutes iiber Schlechtes, sondern
wie Gutes iiber etwas Weniger-Vollkommenes, und fiithrt sie ins
Vollkommene, wie etwa das Jugendalter (iuventus) die Kindheit
(pueritia) %2,

Auch in ihrer Fortdauer ist die himmlische Seligkeit kein
Gegenstand der theologischen Hoffnung. Die « continuatio beatitu-
dinis » hat ja keinen Zukunftscharakter, der zur Hoffnung gehort.
Wen Gott in die volle Lebensgemeinschaft aufnimmt, hat Anteil
an seiner Ewigkeit, wo es keine Vergangenheit und keine Zukunft
gibt; es ist ewiges, im « stehenden Jetzt » sich vollziehendes und

189 Ebd. Sed contra, 1.

190 Fhd. Sed. contra, 2.

191 EFbd. ad 13.

192 Fbd. ad 10. - Den Beginn der < iuventus» setzt Thomas mit Augustinus
bei etwa 30 Jahren an; sie steht zwischen den « pueri» und den < senes» und gilt
— im Biologischen — als ¢ statas ultimae perfectionis >. In [V Sent. d. 44 q. 1 a. 3
qla 1 (f. 208zr/v).
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alles Gute in Fiille bietendes Leben in der Liebe Gottes. Auch Iir
den unmdoglichen Fall, das die Vollendung einen Zukunftscharak-
ter hdtte, ist sie fiir den, der schon voll gerechtfertigt ist, nicht
mehr ein Steilgut. Denn gerade durch die volle Rechtfertigung
ist er in die Lage und sogar in eine gewisse gliickliche Notwendig-
keit versetzt, nicht mehr zu siindigen, sondern fir immer in der
Gottvereinigung zu leben. Auf Hoffnung ist er nicht mehr ange-
wiesen. Die Bedingungen am Zielgut der Hoffnung sind nicht
mehr gegeben *®3. L48t so der Zustand der Voilendung — im we-
sentlichen — nichts mehr zu hoffen tibrig, so bleibt doch das
Figentliche und Tiefste an der Hofnung in den Geretteten wirk-
sam. Gerade weil sie ganz zu Gott und damit zu sich selbst ge-
kommen sind, Sinn und Heil in aller Klarheit und Fiille gefunden,
das heilende und heiligende, verwandelnde und vollendende Wirken
Gottes in Christus iiberwiltigend an sich erfahren haben, wissen
sie sich erst richtig von der erbarmenden Liebe Gottes gezogen,
getragen und gehalten und geben so dem Beweggrund der Hoft-
nung ungehindert Raum. Mit der Gott-Erfiillung ist ihnen zugleich
die « certitudo de perpetua stabilitate » geschenkt’*, die endgiil-
tige GewiBheit, das unanfechtbare Vertrauen, die grenzenlose
Zuversicht auf den allmichtigen, giitigen und getreuen Gott, und
damit das Kernstiick der theologischen Hoffnung. In dem Leben
der unverlierbaren Gottvereinigung kann Furcht nicht mehr aui-
kommen (Prov. 1,33); durch die Gabe des Geistes geldutert, ver-
biindet sie sich als reine und gro8e Ehrfurcht (timor reverentialis)
mit der Freude des Herrn, die nichts und niemand nehmen kann.
Die der Hoffnung eigene « consideratio divinae largitatis » duldet
nicht nur, sondern fordert sogar die der Geist-gewirkten Furcht
geliufige « consideratio propriae parvitatis» . Was wvon der
Hoffnung nicht bleibt, ist das Unvollkommene an ihr. Hoffen als
eine Bewegung (motus) ist ein Vollzug des noch nicht vollendeten
Menschen — sicut actus imperfecti — und hort auf, sobald die
Bewegung ans Ziel kommt in der endgiiltigen Gottvereinigung.
In der Erfiillung bleibt nur das bestehen, was sie mit der Er-

193 F5d. ad 3; Summa 2/II q. 18 a. 2 ad 2.
I~ Ebd. ad 9.
185 [n [I] Sent. d.26 q. 2 a. 1 ad 4 (£. 95va); Q. disp. a. 4 ad 2.
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wartung gemeinsam hat, also die Wurzel der Hoffnung, der Bezug
und das Verhéltnis — ordo et proportio — des Menschen zu Gott,
die theologische Rechtheit, das Gott-Gehdéren, Gott-Gehorchen,
Gott-Gefallen, das gerade durch die Aufnahme in die Herrlichkeit
Gottes zum Abschlu3d kommt *°2.

Mit dem Blick auf den Beweggrund antwortet Thomas auch
auf die Frage, ob Jesus die theologische Tugend der Hoffnung
besas **. Der Offenbarer des Vaters, der Urheber des Glaubens,
glaubte nicht, er schaute; der Bringer des Heils hofffe also nicht
— kraft theologischer Hoffnung — die ewigen Giiter, die ihm ja
gegenwirtig waren (Rom. 8,24). Allerdings verwirklichte er fir
die Vollvergéttlicnung und Endverkldrung seiner BewuBtseinswelt
und seiner ganzen Natur, die er im Zustand der Pilgerschaft zur
Ausfiinrung seiner Sendung noch nicht besaB, sowie fir die
Auferbauung der Kirche, etwas Aanliches wie Hoffen,im Sinn eines
einfachen aktuellen Verlangens, und dann in Vollkommenheit auch
das, was am Glauben und an der Hoffnung wertvoll und vollkommen
ist, das Gott-Trauen, und die Eradrungsgewisheit als praktisch
Anwendung des Glaubens und Vertrauens.

" Auch die Geretteten, obwohl fiir sie die Hoffnung schon in
Erfiillung Gbergegangen ist, erhoffen noch ewige Giiter, fiir sich
selbst die Verkldrung dem Leibe nach, fiir andere das Gehen und
das Kommen zu Gott, die ganz-heilige Kirche und die verwan-
delte Welt. Nun aber nicht krajt der theologischen Tugend der
Hoffnung, sondern mehr kraft der Gottes- und Ndchsienliebe;
dhnlich so, wie einer, der die {ibernatiirliche Liebe nicht hat, den
Nichsten mit einer Mitmenschiichkeit anderer Art lieben kann.
Es ist in den Seligen in ruhiger und fester GewiBheit ein Ersehnen
und Erwarten dessen, was fiir sie selbst und fiir andere, fiir
Kirche und Welt, an Heil noch aussteht %, und dieses heitere und
gelassene Warten auf den Abschluf der Erlésung und den end-
giiltigen Durchbruch der Auferstehung wirkt sich auch aus in
erhérungsgewisser Fiirbitte mit dem Fiirsprecher beim Vater **.

196 [n [f] Sent. d. 31 q.2 a. 1 qla 2 (£. 114va).

197 Ebd. d. 26 q. 2 a. 5 (f. 97ra); Summa 2/II q. 18 a. 2 ad 1; ebd. III q. 7
a. 4; Q. disp. a. 4 ad 16.

183 Q. disp. a. 4 ad 5 un dad 15; Sumimna 2/II q. 18 a. 2 ad 3 und ad 4.

199 Q. disp. a. 4 ad 6. )
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Das Verhéltnis der Hoffnung zu Glauben und Liebe, schon
ofters beriihrt, muB noch eigens zur Sprache gebracht werden. Fir
die Bibel, das Buch der Verheifungen und der Hoffnung, heift
glauben soviel wie mit einem kommenden Ereignis rechnen. Geméis
1 Cor. 13,13 und Rom. 5,2-5; 8,18-25 bringt der Glaube die Hoff-
nung stark betont, vielleicht als Wirkung der Aufforderung des
weiter zum Hoffen und Lieben. Der Glaube schafft als Grundmacht
die Rechtfertigung und damit den Inhalt und den Grund des Hof-
fens; die Hoffnung aber ist verbiirgt durch die Liebe Gottes, die
durch den Heiligen Geist in des Menschen Herz gegeben ist. Nach
1 Thess. 1,3 ist die Hoffnung als Frucht aus dem durch die Liebe
tatigen Glauben gekennzeichnet. Besonders 1 Petr. ist die Hoff-
nung stark betont, vielleicht als Wirkung der Aufforderung des
Herrn an Petrus: ‘Du aber stiarke deine Briider’ (Luc. 22,32).

Auf dieser Grundlage beruhen die Bemiihungen des Thomas.
Die theologischen Tugenden bewirken die Hinneigung zu Gott als
dem iibernatiirlichen Lebensziel; schon von Natur aus ist der
Mensch auf Gott durch Erkenntnis und Affekt hingeordnet, so-
fern er eine Teilhabe am Sein Gottes ist; da ihm nun eine die Natur
liberschreitende Teilhabe an Gott selbst zugesagt ist, spricht somit
Gott sich ihm in der Gnadenordnung als Ziel zu, und die Hinwen-
dung auf dieses Ziel kommt von gottgeschenkten Tugendkriften.
ZielgemipBes Tatigwerden unterstellt aber beim Willentlich-Han-
delnden einmal die Erkenntnis des Zieles und dann den Entschlug
(intentio), auf das Ziel zuzugehen. Dieser Entschluf setzt ebenfalls
ein Doppeltes voraus, erstens die Erreichbarkeit, da Unmogliches
keine Bewegung, hochstens ein Sehnen auslost; und zweitens das
Gutsein, das Zusagende des Zieles, da nur Gutes den Entschlug
herausfordert. Darum muB der Mensch vor dem Gott der Offen-
barung zuerst Glauben haben, der ihm das Ziel zur Kenntnis
bringt, und dann Hoffnung, sofern sie die Zuversicht in sich
schlieBt, zu Gott als iibernatiirlichem Lebensziel zu gelangen und
alles fiir dieses Gehen zu Gott Notwendige, d.h. christliche Lebens-
fiihrung aus innerer Freude, zu erlangen: Et haec inclinatio vo-
luntatis tendentis in bonum arduum, quasi possibile sibi per gra-
tiam, est actus spei *°; schlieRlich die Liebe zu Gott, die es mit

200 [n J1] Sent. d. 26 q. 2 a. 3 solutio (f. 96ra).
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sich bringt, daB Gott in seiner Herrlichkeit von dem, der sich fiir
ihn entscheidet, als erfiillendes Gut, als Wert erfahren wird;
gerade durch die Liebe wird der Mensch von Gott als seinem
Ziel angezogen und angetan (affici), und ohne dieses Angetansein
kommt kein Zielstreben zustande *°!.

Da also die Hoffnung, wie Glaube und Liebe, Gott in sich
selbst zum Gegenstand und zum Beweggrund hat und daher
— nicht nur die nidchste und homogene, sondern — die hdéchste
Norm menschlichen Tuns beriihrt, und zwar als Wirk- und als
Zielursache, ist sie eine der drei gottlichen Tugenden®°*. Sie
richten sich alle drei auf Gott in sich, doch unter je eigener Riick-
sicht; denn — gemiB8 der Unterscheidung nach dem Gegenstand,
unter dem Einflu8 des Schemas der Hoffnung als Gefiihlsregung —
Gott als die Erste Wahrheit ist der Gegenstand des Glaubens;
als das Hochste Gut ist er der Gegenstand der Liebe; als schwer-
stes Steilgut fiir den Menschen ist er der Gegenstand der Hoff-
nung; dafiir steht allerdings in der — traditionellen — Begriffs-
bestimmung der Hoffnung <« beatitudo » — dem Ausdruck nach
etwas Geschopfliches, dem Inhalt nach Gott selbst, der Ungeschat-
fene —, da sie mit dem schwersten Steilgut zusammenfillt. Fir
eine Unterscheidung der Tugenden — wie iibrigens auch der
Fihigkeiten (potentiae) — sind nicht real verschiedene Gegen-
stinds ndtig; es geniigt, daB derselbe Gegenstand wunter verschie-
dener Riicksicht angegangen wird ; gerade durch den Gesichtspunkt
wird ja der Gegenstand im wesentlichen (formaliter) umschrieben.
Demnach besteht keine Schwierigkeit, da8 es drei Tugenden sind,
die den Menschen direkt mit Gott, dem Vater unserer Herrn Jesus
Christus, verbinden 2°. Die mit dem Heiligen Geist geschenkte
Liebe gibt das Gott-Anhangen um seiner selbst willen, indem sie
den Menschen affektiv mit Gott eint; Hoffnung und Glaube wen-
den den Menschen Gott als dem Geber der Annahme der Offenba-
rungswahrheit und der Erlangung des vollkommenen Gliickes zu.

w

201 fn IIl Sent. d. 23 q. 1 a. 5 solutio (f. 81vb); ebd. d. 268 q. 2 a. 2 ad
(£. 96ra).

202 Summa 2/11 q. 17 a. § solutio (ed. Leon. 8, 127).

203 In III Sent. d. 26 q. 2 a. 3 ad 1 (£. 96th); Summa 2/11 q. 17 2. 6 : Utrum
spes sit virtus distincte ab aliis virtutibus theologicis, ad 1 (ed. Leon. 8, 132).
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Die Hoffnung macht, da3 der Glaubende sich Gott libereignet als
seinem Lebensziel, der auch der VerheiBung die Erfiillung gibt.
In der gottgeschenkten Liebe gibt sich der Mensch in affektiver
Einigung an Gott, um nicht fir sich selbst zu leben, sondern fir
Gott: ut scilicet homo non sibi vivat, sed Deo **. Durch die Hoff-
nung verlassen wir uns auf sein machtvolles Wirken, um in Chri-
stus das ewige Leben zu finden in der Liebe Gottes *®s. Giaube,
Hoffnung und Liebe, eine lebendige Einheit in der Kraft des Heili-
gen Geistes, sind unterschiedene, einander durchdringende Vor-
ginge an dem einen Volizug der Gottvereinigung.

Diese Unterscheidung — nicht Trennung — wird durch fol-
gende Uberlegung als angemessen aufgezeigt, und zwar aus der
- verschiedenen Notwendigkeit fiir die Hinbewegung des Menschen
auf Gott hin. Die Gnade, das Geschenk der Liebe, macht den
Menschen zum Gott-Liebenden, und so bricht in ihm das Verlan-
gen nach jeder mdoglichen Gottvereinigung auf. Der aus Gnade
gewirkte Glaube aber bietet ihm die bestmégliche Vereinigung mit
Gott in der vollkommenen Lebensgemeinschaft an, in der die
selige Ewigkeit besteht. Das Verlangen nach dieser vollen Gott-
vereinigung kommt aiso aus der Liebe zu Gott. Ohne Aussicht auf
Erfiillung wire es jedoch weniger eine Begliickung als eine Be-
driickung. Daher ist es angebracht, da8 die Gnade, die im Men-
schen Liebe und Glauben wirkt, ihm auch Zuversicht und damit
Hoffnung gibt auf die kiinftige Seligkeit hin ®*°®. Darin liegt, da8
der Glaube als Lebensentscheidung auf Christus hin kein inhalts-
leeres Vertrauensgefiihl ist, vielmehr die geoffenbarten Heils-
mysterien zum Inhalt hat, zutiefst Gottes erbarmende Liebe, die als
die absolute Liebe dem in der Verstrickung als einem Bestandteil
seiner Existenz lebenden Menschen Sinn, Heil, das wahrhaft Le-
bensnotwendige gibt und ihn zum Hoffen auf Gott erméichtigt und
ermutigt.

Der Glaube leitet so senr das Erwarten der Hoffnung ein, dasg
er selber im Glaubensbekenntnis (¢... exspecto resurrectionem
mortuorum ») als Erwarten bezeichnet wird. Er ist der Ursprung

204 Summe 2/11 q. 17 a. 6 ad 3.
%05 EZbd. solutio (ed. Leon. 8, 132).
208 Summa ¢. G., l. 3 c. 153 (cd. Leon. 14, 447).
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des Erwartens, sofern er dem Menschen kundtut, dag das Erhoffte
wirklich erreichbar ist *°*; daB er durch das Geschenk der Liebe
ins Heil und zu sich selbst kommen kann. Der Glaube gibt also der
Hoffnung den Inhalt — die Verheifungen, obwohl er auch Dro-
hungen umfapt — und den Beweggrund, den gnidigen Heilswillen
Gottes, wodurch die Erwartung und damit Hoffnung erst ermog-
licht wird #°®; und im Hoffen spricht sich der Glaube aus, wie
das Glaubensbekenntnis zeigt: « Ich erwarte die Auferstehung
der Toten » 2°. Schlieflich beruht auch die Gewigheit der Hoff-
nung auf der Gewipheit des sie leitenden Glaubens als deren Teil-
habe ?’°. Hoffnung — und Liebe — wird durchaus nicht vom
Glauben gelost, sondern nur unterschieden und in ihrem eigenen
Wesen gefapft. Hoffnung ist der den Verheifungen und damit der
Zukunft zugewandte Glaube **'. Im Glauben antwortet der Mensch
dem sich offenbarenden Gott durch Annahme des unbegreiflichen
Heilsangebots; er 143t sich von den Heilsmysterien, vor allem von
der erbarmenden Liebe Gottes ergreifen. In der Hoffnung geht es
um die Ausfithrung des Heilsratschlusses, und in diese Geschichte
des Heils ist der Mensch als mittitiger Faktor eingesetzt mit sei-
nem menschlichen, d.h. unter Siinde und Tod gestellten, und sei-
nem christlichen, d.h. von Siinde, Elend und Tod erldsten Dasein.

Gottesliebe ist — wie bereits dargelegt — im Hoffen als
Grundbestandteil wirksam, und die interessierte Liebe der Hoff-
nung leitet ihrerseits, sich lduternd und wandelnd, zur nichtinter-
essierten Gottesliebe an, die schlieflich wieder die Hoffnung
stirkt, was aus dem Begriff der Freundschaft entwickelt wird »2.

Vor der Hoffnung liegt die Grund-Hingabe in Liebe an Gott.
Liebe zum anderen kommt ja aus der Selbstliebe, sofern der
Mensch sich zum Freund — in gegenseitig bewuBter nichtinteres-
sierter Liebe — so verhilt wie zu sich selber. Selbstliebe nun be-

207 [n JIT Sent. d. 26 g. 2 a. 8 ad 3 (f. 96rb); Compendium, II ¢. 1 (ed.
TANNHOF S. 474).

208 Summa 2/11 q. 17 a. 7 : Utrum spes preecedet fidem (ed. Leon. 8, 132).

209 Ebd. a. 6 ad 2 (ed. Leon. 8, 132).

210 @. disp. a. 2 ad 4.

211 ygl. J.M. RAMIREZ, De spei christianae fideique divinee mutue dependentie
(Freiburg/Schweiz 1940) Sonderdruck « Divus Thomas ».

212 Symma ¢. G., 1. 8 ¢. 153 (ed. Leon. 14, 447).
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stenht darin, dag er sein Wohl will, und so will er in der Liebe eines
Du dessen Wohl. Dadurch, dag dem Menschen an seinem eigenen
Woh! liezt, mus er folglich dahinkommen, da8 er um das Wohl
des anderen besorzt ist. Erhofft also der Mensch von einem ande-
ren etwas Gutes, erschlieft sich ihm ein Weg, den um seiner
selbst willen zu lieben, auf den er Hoffnung setzt. Ein Du wird
aber dann um seiner selbst willen geliebt, wenn der Liebende des-
sen Wonl auch fiir den Fall will, da8 er nichts davon hat. Da nun
die heiligende Gnade es dem Menschen schenkt, Gott um seiner
selbst willen zu lieben, ergibt sich daraus schon, da8 er kraft der
Gnade auch seine Hoffnung auf Gott setzt. Natiirlich ist Freund-
schaft, womit einer den anderen um dessentwillen liebt, nicht
wegen des eigenen Nutzens; sie bringt aber vielfachen Nutzen mit
sich, sofern der Freund {iir den Freund da ist wie fiir sich selber.
Liebt also einer ein Du und wei8 sich auch von ihm geliebt, dann
kann es nicht anders sein, als da3 er auf ihn baut. Durch die
Gnade wird nun der Mensch zum Gott-Liebenden gemacht in der
Kraft des Heiligen Geistes, und zugleich wird er durch den Glau-
ben belehrt, daB er zuvor von Gott geiliebt wird (1 Ioh. 4,10). So ist
es folglich ein Geschenk der Gnade, das der Mensch Hofnung auf
Gott hat. Auch ist damit deutlich, dasg die Hoffnung eine Hinflih-
rung {praeparatio) zur wahren Gottesliebe ist, die ihr Ziel bleibt,
und diese eine Stirkung (confirmatio) der Hoffnung. Zu verstehen
ist ebenfalls, daB neben <« caritas » auch <« spes» bestehen kann.
Denn « caritas » als reine Freundschaftsliebe schafft die affektive
Einigung, wodurch ein Liebender im Freund sein anderes Ich
erblickt und annimmt, in Gott aber noch mehr, als er es selber
ist. Diese affektive Einigung kann jedoch in der Wirklichkeit mit
einem Abstand — distantia realis — des Geliebten zusammen-
bestehen, und so 148t die Gottesliebe im Stand der Pilgerschaft
immer noch Raum fiir die Hoffnung .

In der Ordnung der Vollkommenheit und des Wertes geht die
Gottesliebe selbstverstindlich der Hoffnung voran, wie die Ver-
wirklichung {iber der Seinsanlage steht. Dagegen in der Ordnung
des Werdens, im Heilsprozes, fiihrt die Hoffnung — wie nach
Augustinus auch die Furcht Gottes — zur vollkommenen Liebe

N\, 213 Q. disp. a. 1 ad 11.



204

nin; wer ndmlich von Gott ein Gut zu erlangen hoift, wird eben
dadurch angeleitet, Gott um seiner selbst willen zu lieben .
Anderseits, da — nach Ambrosius — Glaube, Hoffnung und Liebe
gleichsam ein System mit einer heiligen aktiven Schleife bil-
den — rursus in se quodam sancto circuitu refunduntur —, sodag
jede dieser gottlichen Tugenden die anderen emporsteigert, hat
die Gottesliebe eine segensreicne Riickwirkung auf die Hofnung
wie auf den Glauben und die Furcht Gottes: Cum aliquis ex spe
iam ad caritatem introductus fuerit, tunc etiam perfectius sperat
et castius timet, sicut et firmius credit... (Caritas) secundum gquod
iam nobis indita, facit nos perfectius sperare et credere ***. Freun-
den trauen und vertrauen wir ja am meisten, sagt Thomas 6fters.

Dem Dringen der Hoffnung in die vollkommene Liebe Gottes
stattzugeben, ist die Lebensaufgabe des Christen. Hoffnung sucht
die Trostung Gottes, und das ist schon ein Gott-Suchen und Gott-
Lieben. Sie muB aber, immer mehr von sich absehend, sich dahin
aufschwingen, einfach den Gott des Trostes zu suchen, auch wenn
sie keine Trostung erfihrt. Das ist der hohere Grad der Liebe
Gottes, und er offenbart sich darin, dag8 jemand auf die Freude
an Gott in der Kontemplation verzichtet, um den Menschen zu
dienen, wie Paulus es von sich sagt Rom. 9,3 und Phil. 1,23 28,
Thomas {ibernimmt von Johannes Chrysostomus folgende Anwei-
sung: Die rechte Ordnung beim Beten besteht darin, daB der
Bitte um die Ehre des Vaters nichts vorgezogen, alles aber seinem
Lobpreis nachgeordnet wird **’. Darin besteht ja konkret die
Aufgabe des Christen: in der Kraft des Heiligen Geistes den
Beweggrund der nichtinteressierten Gottesliebe — Gott seiner
selbst wegen — in seinem Wirken in der Welt immer reiner und
stirker zum Tragen zu bringen, soda8 am Ende eine mdglichst
groBe Liebe Gottes seiner selbst wegen und ein moglichst starkes
Verlangen nach Gott in sich erreicht ist. Entsprechend einem Ge-
bet Alberts 2*®; ¢ Herr, ich wollt’, daB8 ich wir’ ein Mensch nach

24 Ebd. a. 3 solutio.

213 Ebd. ad 1.

218 Qugestio disputata De caritate, a. 11 ad 6.

217 Compendium, II c. 8 (ed. TanNBOF S. 497/98).

218 O. OSTLENDER, dlbertus Magnus (Religidse Quellenschriften, 7) Disseldorf
21953, S. 18. - Vgl. J. SCENEDER, Das Gute und die Licbe nach der Lehre Alberts des
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Deinem allerliebsten Willen ». Gemis der Erfahrung Bonaventu-
ras ***: « Multi sunt, qui beatitudinem exspectant, et tamen parum
de se et multum de Deo curant ». Oder wie Thomas schon im
Sentenzenkommentar schrieb*®: « Wenn es mdglich wire, das
aus unserem Tun Gott etwas an Vollkommenheit zuwiichse, dann
wiirde, wer die ‘caritas’ hat, vieles mehr in der Absicht tun, daB
Gott die Fiille seiner Seligkeit behilt, als dafiir, da8 er selber sie
erlangt ». Wie bei Augustinus der Bezug auf das eigene Ich zual-
lerletzt kommt **': « Du, Gott, bist das Leben der Seele, das Leben
allen Lebens, Leben aus Dir selbst und ohne alien Wandel, Du,
das Leben meiner Seele ».

Christliche Hoffnung hat einen unvergleichlichen, untriigli-
chen Beweggrund. Sie ist in Gott selber, wie er im Glauben er-
kannt wird, verankert. Auf ihn sich verlassend, ihm sich berlas-
send, erwartet der Christ zuversichtlich das Héchste und Herr-
lichste, bei ailem eigenen Unvermdgen, Versagen, Verderben. Ist
Zuversicht schon die untrennbare Eigentiimlichkeit einer jeden
Hoffnung, so erreicnt die christliche Hoffnung deren héchsten
Grad; sie ist Heilsgewisheit. Das verdankt sie der Macht und
Giite Gottes, von der sie sich getragen, behiitet und gezogen weis.
Niemals fehlt dem Hoffenden die heifende Allmacht Gottes, die
vor keiner Schwierigkeit, vor die er sich gestellt sehen kann,
versagt. Gottes Barmherzigkeit, die ihn retten will, ist ebenso
unendiich groB8. Gerade aber die Bundestreue Gottes, womit er zu
seinen VerheiBungen steht, gibt dem Hoffen die GewiBneit. Weil
Gott getreu ist, wendet er uns sein heilendes und heiligendes
Wirken zu und macht uns dadurch tatsichlich das verheiBene
Leben erreichbar. Daraus entsteht im Bewu3tsein des Christen
vom Glauben her die HeilsgewiBheit, die unerschiitterliche Zuver-
sicht, da8 die Heilsabsicht Gottes gelingt und er selber in das

GroBen (Verofentlichungen des Grabmann-Institutes, 3) Minchen 1967, S. 274-281
Liebe und Lohanstreben.

219 [n [I] Sent. d. 26 2. 1 q. 1 ad 5 (ed. Quaracchi S. 5338b).

220 fn JI] Sent. d. 29 q. 1 a. 3 ad 4 {f. 107ra).

221 Zitiert von J.M. NIELEN, Augustinus und unser Bekenntnis zum Dreieinigen
Gott, in @ Anzeiger fur die kath. Geistlichkeit T4 (19635) S. 322 a.
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vollendete Reich Gottes aufgenommen wird. Sehr wohl aber bleibt
dabei eine Unsicherheit bestehen, die der Furcht Raum l4at.

Die GewiBheit der Hoffnung — in sich wie im Verhiltnis zur
Glaubensgewigheit und zur Furcht — war seit der zweiten Hilfte
des 12. Jahrhunderts ein fester Bestandteil des Traktates iiber die
Hoffnung.

Albert setzt sich mit dem Einwand auseinander, GewiBheit
gehdre in die Erkenntnisordnung 2. Das gibt er zunéichst einmal
zu und entdeckt diese Art Gewigheit im géttlichen Glauben, auf
Grund der einleuchtenden Glaubwiirdigkeit; aus der Inspiration
des Heiligen Geistes, ohne die es keinen Glauben gibt; kraft des
Lichtes der der Vernunft eingesenkten Wahrheit: Certitudo veri-
tatis affectivae (gegeniiber certitudo veritatis intellectivae) sive
certitudo veritatis, quae secundum pietatem est... (Tit. 1,1)°23,
Der Glaube gibt nun auch GewiB8heit in die Hoffnung hinein,
insofern er dem Menschen die Augen &ffnet fiir das, was zu hoffen
und zu erbitten ist, also fiir den Inhalt der Hoffnung, wie auch
fir die freigebige Giite Gottes als den Beweggrund **. Jedoch
148t sich nicht ohne weiteres sagen, die Hoffnung empfange ihre
Gewigheit einfach vom Glauben ?*. Die Hoffnung, die ja vom
Glauben zu unterscheiden, wenn auch nicht zu trennen ist, hat
immerhin unter den Tugenden das Besondere, da8 GewiBheit in
ihre Begriffsbestimmung eingeht, sodaB, wer Hoffnung sagt,
Gewigheit mitausspricht. Hoffnung hat also eine eigene, von
der Glaubensgewisheit zu unterscheidende Gewigheit. Von welcher
Art sie ist, sucht er sich durch folgende Uberlegungen « a priori »,
von der Wirkungsweise der Tugend im allgemeinen her, klarzu-
machen. ' :

Der Tugend diberhaupt ist eine Zielsicherheit nmach Art der
Natur eigen, d.h. des Wesens, sofern es auf seine Eigentitigkeit
hingeordnet ist. Tugend ist Gehaben als Fertigkeit zu naturent-
sprechender, d.h. sittlich-guter Titigkeit; sie macht fihig und ge-
neigt dazu, dringt dazu, erleichtert den Vollzug — wo es die ein-

222 Super [IT Sent. d. 26 a. 3 ad 2 (ed. BORGNET 28, 495).
223 Fbd. d. 23 a. 17 solutio (434 f.); a. 18 qla 1 ad 3 (439a).
224 Ebd. a. 18 qla 3 (439b); d. 26 a. 4 ad diff. 2 ad 2 (499a).
233 Vgl ebdd. d. 26 a. 4 ad 2 (498 f£.).



fache, leichtversagende Anlage noch Mihe kostet — und gibt
ihm die letzte Giite, d.h. Zielgerichtetheit. Notatur similitudo
virtutis ad naturam in movendo ad opera, et sumitur ibi natura
pro forma. Sicut enim forma movet in natura certe et determinate,
sic virtus movet ad medium determinate et certe **¢. Dag z.B. der
Tapfere in schwieriger Situation sich richtig verhidlt, kommt
nicht aus Uberlegung, vielmehr von seiner Tapferkeit ais Gehaben,
als festverwurzelter Einstellung: ex habitu fortitudinis. Zeichen
dafiir ist, daB er auch in einer unvorhergesehenen Gefahrensi-
tuation richtig handelt ***. Diese Zielsicherheit jeder Tugend nennt
Albert: Certitudo et efficacia habitus meliorantis ad opus directe
et ad finem ; et haec est omnis virtutis, secundum quod virtus est 2%,
Er veranschaulicht das am Fallgesetz: Das Schwere kennt nicht
den kiirzesten Abstieg, und doch strebt es senkrecht auf kiirzestem
Weg dem Zentrum zu, sicherer als der Geometer. So braucht auch
die Keuschheit nicht erst zu suchen, was keusch, die Gerechtigkeit
nicht, ‘was gerecht ist; denn ohne Uberlegung treffen sie die
rechte Mitte. Deshalb haben — nach Aristoteles — jene eine
echte (verius) Tugend, die ohne Uberlegung tapfer und gerecht
sind... Darum hat jede Tugend GewiBheit gegeniiber ihrem Ge-
genstand, ohne da8 sie, gleichsam von au8en, erst an sie hinange-
pracht wird **.

GewiBheit ist auch, und mehr als bei anderen Tugenden, eine
Eigentiimiichkeit der christlichen Hofnung. Immer und in jeder
Lage gibt sich der Christ in ihrer Kraft, in der die Gottesliebe
tdtig ist oder wenigstens tdtig sein soil, der zuversichtlichen
Erwartung Gottes von Gott hin, auch wenn er nicht mehr
durchsieht und es noch so schwierig ist und noch so lange dauert.
Seine Reaktion ist Hoffnung.

Zu der gerade der Hoffnung eigentiimlichen Gewigheit kommt
aber spezifisch und entscheidend hinzu die « certitudo ex causa »,
d.h. die GewiBhett aus dem Beweggrund, der sie trdgt, ndmlich
aus der Gnade Gottes, d.h. aus der schopferischen, urheberischen

225 De bono tr. 1 q. 5 a. 1 ad 17 (ed. Colon. 28, S. 73b).
227 Ebd. tr. 2. q. 1 a. 1 (S. 83a).

228 Super III Sent. d. 26 a. 3 ad 2 {(ed. BorGNET 28, 495b).
229 Super [IT Sent. d. 23 a. 7 ad 3 (S. 418b).
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und immer schenkenden Glte Gottes (largitas), aus « der Freige-
bigkeit des alles in Fiile Gebenden »: et fhaec est maior . Die
Zuversicht (fiducia) der Hoffnung ist also GewiBheit einmal aus
der Wirksamkeit der Hoffnung selber — efficacia spei —, dann
aber und vor allem a causa, aus der Giite des sich verheiZenden
Gottes, gegen dessen Macht nichts aufkommt. Et hanc certitu-
dinem a causa tangit Apostolus II -ad Timotheum I, 12: ‘Scio
cui credidi, et certus sum (Vulg.), quia potens est, depositum
meum servare in illum diem’ *'.

Thomas widmet schon im Sentenzenkommentar der Frage
nach der GewiBheit einen eigenen Artikel: Utrum spes habeat
certitudinem in suo actu?222. Zuerst lehnt er — &hnlich wie
Albert — eine Erkldrung ab, die den Glauben und die Hoffnung
vollstindig in eins setzt. Die Hoffnung — so hie8 es — habe
keine andere Gewigheit als die des Glaubens; die Hoffnung ver-
halte sich zum Glauben wie die Art (species) zur Gattung (genus).
Die Gewigheit des Glaubens betreffe alle Menschen (in univer-
sali), die der Hoffnung den Einzelmenschen (in particulari). Daher
sei die GewiBheit des Glaubens unbedingt und allgemein, die der
Hoffnung nichtallgemein und bedingt ***. Da nun aber das Allge-
meine und das Besondere nicht das Wesen und nicht das Gehaben
(habitus) verdndern, sagt Thomas, unterscheide sich dann die
Hoffnung iiberhaupt nicht vom Glauben und hitte auch nicht
eine andere Seelenfdhigkeit als psychologischen Ort, d.h. die
Hoffnung wiirde alsoc — durch gottgeschenkte Kraft — von der-
selben Fihigkeit vollzogen wie der Glaube, ndmlich von der durch
den Willen bewegten Vernunft. Das sei jedoch nicht zu halten.

Der Ausgangspunkt der zweiten Meinung — der des Tho-
mas — ist.der Begriff von GewiSheit und thre Arten. GewiBheit
im eigentlichen Sinn ist der Zustand fester Zustimmung der
Erkenntnisfihigkeit zu ihrem Gegenstand, ohne Befiirchtung des
Gegenteils. Jede T&atigkeit und zielstrebige Bewegung hidngt nun

230 Syper [I] Sent. d. 26 a. 3 ad 2 (S. 495b); a. 4 gla 2 ad 1 (S. 499b).

231 Fbd. wie Anm. 228.

232 [n II] Semnt. d. 26 q. 2 a. 4 (f. 96v).

233 Wohl eine Anspielung auf eine aus der Schule Abaelards kommende Mei-
nung. J.M. RAM®R=Z, De certitudine spei christianae (Salamanca 1938), Sonderdruck
< Ciencia Tomista », S. 23 ff.
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von einer sie anregenden und steuernden Erkenntnis ab, die
entweder mit ihr verbunden ist (coniuncta) wie in dem Willentlich-
Handelnden, oder dahintersteht (remota) wie bei den naturhaft
titigen Wesen. Da aber ein zweckgerichtetes Tun nur dadurch
moglich ist, da3 es durch eine vorgidngige Erkenntnis auf den
Zweck ausgerichtet ist, Zhnelt das Vorgehen der Natur (opus
naturae) dem Werken des Menschen (opus artis), sofern sie mit
geeigneten Mitteln ihr Ziel zu erreichen sucht, was letzten Endes
auf die Anordnung der Weisheit des Schipfers zuriickgeht, die
der Natur die Wege festgelegt hat. Daher werden Benennungen
vom Gebiet der Erkenntnis auf Naturgeschehen iibertragen. So
heist es z.B., daB die Natur mit Prézision und Perfektion arbeitet;
deshalb wird von der Natur in ihrem gezielten Geschehen auch
eine GewiBheit ausgesagt, sogar derart, daB die Zielbestimmtheit
der Natur als « Hoffnung » bezeichnet wird wie etwa Rom. 4, 18:
‘Wider alle Hoffnung..." 2*.

In diesem Sinn ist auch sittliches Tun. zu verstehen. Tugend
wird ja — wie auch Albert sagt — nach Art der Natur titig,
ist gleichsam zur zweiten Natur geworden, eben durch die feste
Hinordnung und klare Ausrichiung auf ein Ziel. Sie ist ndmlich
menschliches Tun aus der Anziehungsbewegung des Zieles. Darum
wird — von Aristoteles — der Tugend wie der Natur eine grésere
GewiBheit nachgesagt als dem Schaffen des Menschen, sofern sie
an sich eine wirksame und un-fehlbare Hinordnung auf ein Ziel
gibt, und nicht, wie die « ars », nur ein Koénnen verleiht, sondern
eine positive Tendenz zum sittlichen Handeln. GewiBheit ist also
erstens und eigentlich eine Qualitit der Erkenntnis; in Ahnlichkeit
und Teilhabe aber auch in den Naturvorgingen und im sittlichen
Tun vorhanden, dank dem Hingeordnetsein auf das Ziel 23s.

Von dieser Art ist die GewiBheit der Hoffnung, doch noch
stirker als in anderen Tugenden. Ihre Gewigheit kommt zunichst
einmal aus der eigenen Kraft des gottgeschenkten Gehabens: ex

234 Wie Anm. 232.

. 235 Ebd. ad 1 (£. 96vb). - Zielsicherheit der Natur 128t sich an tausend Dingen
beobachten; Bienen z.B. bauen nach vollendeten Massen ihre Waben; weidende
Tiere suchen und finden aus tausead Grasern und Krdutern die ihnen bekdmmiichen
und niitzlichen heraus; der Stein, sich selbst iiberlassen, strebt unweigerlich dem
Erdmittelpunkt zu.

14.
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inclinatione ipsius habitus. Die dem Getauften verliehene Tugend
der Hoffnung macht ihm die Erwartung der ewigen Giiter méglich
und geldufig, dringt und zieht ihn dahin, daB er inmitten des
Zeitlichen — und immer wieder daraus auftauchend — zuver-
sichtlich nach den VerheiBungen Gottes ausschaut und darauf
zugeht. Die Hoffnung gibt ihm die Gewifheit des Zieles, und so
lduft sie nicht ins Blaue (vgl. 1 Cor. 9,26; 1 Petr. 5, 4); sie gibt
ihm die GewiBheit der Hinwendung (inclinatio), und so jagt sie
dem Ziele nach, dem Siegespreis der Berufung von oben her, von
Gott in Christus Jesus (Phil. 3, 12-14; vgl. 2 Cor. 5, 2-6); sie gibt
ihm die GewiBheit des Wirkens, und so weiB sie sich nicht dem
Fleisch verpflichtet, sondern dem Geiste Gottes und 148t sich von
ihm zu einem Wandel im Geist treiben (Rom. 8, 12-14; Gal. 3,
22-26), zu einem Leben in der Freiheit, d.h. in der Liebe.

Zweitens, gestiitzt wird die Hoffnung, und insofern ihre
GewiBheit gestirkt, durch die anderen Krifte einer christiichen
Lebensfiihrung, die alle auf ihre Art auf Gott als letztes Lebensziel
gerichtet sind und ihn beriihren. Das gilt besonders von jener
Hoffnung, die von der nichtinteressierten Gottesliebe geprigt und
getragen ist (spes caritate formata). Wer so auf allen Wegen
Gott sucht (Ps. 83,3) und dann auch ohne UnterlaB um das
Nicht-Versagen und die Gabe der Beharrlichkeit betet, der lernt
auf Gott vertrauen und seinen VerheiBungen sich {berlassen.
Uber die GewiBheit hinaus, die der Hoffnung wie jeder anderen
Tugend zu eigen ist, wichst ihr also eine Steigerung der GewiBheit
aus dem Ganzen des gottgewirkten Christenlebens zu, aus dem
unermiidlichen Wirken in der Welt, aus der Wachsamkeit, die
der ganzen Kirche abverlangt wird, aus der Treue, Ausdauer,
Geduld, die durch Gottes Gnade und Christi Verdienst ein ¢ aeter-
num gloriae pondus» (2 Cor. 4,17) erwirken.

Dieser zweite Grund — von dem Halt, den die Hoffnung im
Gesamt der Hierarchie der {ibernatiirlichen Kréfte findet — ist
so von Albert nicht geltend gemacht. Der Hauptgrund der Hoff-
nungsgewisheit ist jedoch — drittens — der Gott der Offenbarung
selber, der in seiner erbarmenden Liebe sich selbst als letztes Le-
bensziel dem heillosen Menschen zusagt. Allem zuvor sichert ge-
rade die Herablassung Gottes die Erreichbarkeit des aufgegebenen
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Zieles, die Fdhigkeit des Glaubenden, zu Gott in seiner Herr-
lichkeit zu gelangen; sie bildet also den Grund der Gewigheit.

Der Hauptgrund der GewiBheit kommt immer und {iberall
zum Tragen, wo Hoffnung ist, auch bel jenem Menschen, der
noch nicht oder nicht mehr in der vollen, mit der Liebe Gottes
seiner selbst wegen gegebenen Gottvereinigung (spes informis)
lebt. Schwach mag sie sein, niemals aber ist sie ohne diese we-
sentliche, d.h. aus ihrem BReweggrund kommende GewiBheit 23,
Es kann freilich sein, da3 die Hoffnung mit der ihr wesentlich
eigenen GewiBheit nicht zum Zug kommt. Dann liegt der Fehler
allerdings nicht an ihr selber; nicht an ihrem nieversagenden
Beweggrund, sondern auferhalb ihrer, am Menschen selber, also
nicht im Objektiven, sondern im Subjektiven.

Zu veranschaulichen ist das am Feuer; Feuer erwirmt an
sich absolut sicher, sonst ist es kein Feuer mehr; diese Wirkung
148t sich jedoch von auBen verhindern®¥”. Darum ist die Hoffnung
mit der Furcht vor Trennung {(timor separationis) gekoppelt. Im
kiinftigen Leben dagegen kann nichts mehr dazwischenkommen
(accidentale impedimentum), und deshalb ist dann keine Furcht
mehr, aber auch keine Hoffnung, da ja das Erhoffte dann ge-
genwirtiger Besitz ist **8. Obwohl ich nicht weis, ob ich am Ende
durch die Liebe des Heiligen Geistes mit Gott verbunden bin, so
weiB ich jedenfalls, daB die Gottesliebe und das von ihr durchdrun-
gene Christenleben, das ich vorhabe und erhoffe, mit GewiBheit
ins ewige Leben fiihren *%.

Schlieglich kommt Thomas — immer noch im Sentenzen-
kommentar — noch auf sein Anliegen zuriick, die Glaubenssicher-
heit und die Hoffnungsgewisheit nicht zusammenfallen zu lassen,
vielmehr der Hoffnung ihre eigene Gewidheit zuzusprechen. Er
zeigt einen vierfachen Unterschied auf:

1. Die GewiBheit des Glaubens ist im praktischen, d.h. vom
Willen zur Annahme bewegten Intellekt, die GewiB8heit der
Hoffnung im Affekt. 2. Jene kann nie fehlen, diese kann von

2368 Ebd. ad 4 (f. 96vb).
237 Ebd. ad 2 (f. 96vb).
238 Ebd. ad 4 (f. 96vh).
239 Eod. ad 5 (f. 96vb).
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auden verhindert werden. 3.. Die GewiBheit des Glaubens (fides
gua creditur) bezieht sich auf etwas Komplexes in der Art des
(getrennt und zusammengesetzt) Aussagbaren, auf einen Artikel
(de complexo per modum enuntiabilis), da wir die Erstwahrheit
noch nicht schauen, wie sie in sich ist; die Hoffnungsgewigheit
geht auf etwas Nichtkomplexes, auf die Sache selbst, die ja immer
das Ziel des Strebens — im Unterschied zum Erkennen — ist
(de incomplexo, quod est appetitus obiectum), also auf die
Herrlichkeit Gottes in sich *+°, 4. Der Glaubensgewi3heit steht der
Zweifel gegeniiber, der HoffnungsgewiBheit der Mangel an Ver-
trauen (diffidentia) oder das Schwanken (haesitatio) ***. Tatsichlich
kann ja der Glaube bestehen ohne die Hoffnung — im Ver-
zweifelnden (Gen. 4, 13) —, und so auch die unverlierbare Glau-
bensgewifheit ohne die GewiBheit der Hoffnung, obschon Hofnung
nicht sein kann ohne den Glauben, wie schon Augustinus im
Enchiridion schreibt =,

Die Quaestio disputata bringt nur zwei kurze Bemerkungen
liber die GewiBheit der Hoffnung. Gegen sie macht ein Einwand
die Stelle Eccl. 9, 1 geltend: ‘et tamen nescit homo, utrum amore
an odio dignus sit’. Die GewiBheit der Hoffnung jedoch bezient
sich — wie die der anderen Tugenden — nicht auf Erkennen,
sondern auf Lieben und Streben, nicht auf den Intellekt, sondern
auf das Herz; sie ist keine theoretische, sondern eine praktische
‘Gewisheit, und sie besagt die Verwirklichung einer unfehlbaren
Hin-Richtung auf ihr Ziel 3. Wohl berunht sie ganz auf der Ge-
wigheit des Glaubens, von der sie sich herleitet, wie jede Bewe-
gung des Strebevermdigens Anteil bekommt an der sie lenkenden
Erkenntniskraft ***. Dieser Begriff der Ableitung (derivatio),
Ahnlichkeit (similitudo), Teilhabe (participatio) ist Eigengut des
Thomas, und er stellt sicher, dag praktische GewiBheit, auch die
der Hoffnung, nicht nur eine Metapher ist, vielmehr eine der Hoff-
nung eigene und eigenartige GewiSheit. Um in HeilsgewiBheit zu

240 Summe 2/I1 q. 1 a. 2.

241 rn [II Sent. d. 26 q. 2 a. 4 ad 5 (f. 96vh).

A2 Symmae 2/11 q. 20 a. 2. - AUGUSTINUS, Enchiridion ¢. 8 (ed. Barser S. 31 f.).
243 Q. disp. a. 1 ad 10.

244 Ebd. a. 2 ad 4. '
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leben, mus also der Hoffende nicht den ihn persdnlich betreffenden
Sachverhalt der Erwahlung kennen; es gentigt dazu die im Glauben
gegebene Kenntnis von der Berufung der Menschen ins ewige
Leben und von dessen Erreichbarkeit durch Gottes Macht und
Giite und Bundestreue. Eine Zusammenfassung bietet die Summa
in dem Artikel: Utrum spes habeat certitudinem **. Am Anfang
steht — wie bel Albert — 2 Tim. 1,12 (Vulg.): ‘Scio, cui credidi...’
Die Hauptantwort geht die Reihe von Arten der Gewigheit durch.
Eigentlich und wesentlich findet sich Gewigheit als feste Zustim-
mung zur YWahrheit in der Erkenntnisfihigkeit, abgeleitet und
anteilhaft in allem, das von einer Erkenntniskraft uniehibar auf
sein Ziel hin bewegt wird, wie auch in den sittlichen Tugenden,
die von der Vernunft nach Art der Natur zum Vollzug gebracht
werden, festgelegt auf ihren Gegenstand oder ihr Ziel, in eindeu-
tiger Hinwendung darauf und unbeirrt in der darauf gerichteten
Tatigkeit. So richtet sich auch die Hoffnung zielsicher auf Gott
und bezieht damit Gewisheit von der Glaubenserkenntnis. Vor
allem beruht sie ja auf der im Glauben angenommenen Allmacht
und Barmherzigkeit Gottes, woraufhin auch einer, der noch nicht
in der Gottvereinigung durch die Gnade lebt, Hoffnung auf Gott
haben kann. Der Allmacht und der Barmherzigkeit aber ist jeder
gewiB, der Glauben hat; auch der schwichste Glaube ist zwei-
felsfrei >,

Sollte einer, der Hoffnung auf Gott hat, doch nicht ins ewige
Leben gelangen, so geht das auf sein eigeres Sich-Versagen ge-
geniiber der erbarmenden Liebe Gottes zuriick, das die Erfiillung
verhindert, da ja die Hoffnung, wie alle Gaben Gottes, die Eigen-
tatigkeit in Freiheit und Entscheidung nicht verdringt. Darum
spricht das nicht gegen die GewiBheit der Hoffnung **.

Den Kommentar zu Rom. 5, 5-10 stellt Thomas unter das
Thema « spei firmitas ». Die Hoffnung auf die Herrlichkeit der
Kinder Gottes 148t nicht zuschanden werden, 4.h. sie versagt nicht,
wenn nicht der Mensch sich ihr versagt. Solang an der Hoffnung
festgehalten wird, kann sie nicht versagen und kann nicht von

245 Summa 2/11 q. 18 a. 4 (ed. Leon. 8, 137).
248 Ebd. ad 2.
47 Ebd. ad 3.
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ihrem ewigen Ziel und vom Helfer-Gott ablassen, dhnlich wie
die Sehkraft, solang sie da ist, das Sichtbare richtig erfagt. Dann
gibt der Apostel den Grund der GewiBheit an, die Liebe Gottes
(Ps. 51, 10-11) in der Gabe des Heiligen Geistes und im Tod Jesu
Christi. ‘Caritas Dei’ ist sowohl die Liebe, mit der Gott uns liebt,
wie auch die Liebe, mit der wir Gott lieben, und diese doppeite
Liebe ist in unsere Herzen gegeben durch den Heiligen Geist,
der uns geschenkt worden ist. Dal der Heilige Geist, der die
Liebe des Vaters und des Sohnes ist, uns geschenkt wird, das
besagt, da8 wir zu einer Teilhabe an der Liebe angenommen
werden, die in Gott der Heilige Geist ist. Durch diese Teilhabe
werden wir zu Gott-Liebenden gemacht. Das aber, dag wir Gott
lieben, ist ein Zeichen, daB er uns liebt. ‘Diffusa in cordibus
nostris” will sagen, dag die Liebe, mit der Gott uns liebt, in unse-
ren Herzen kundgetan wurde durch die uns eingeprigte Gabe
des Heiligen Geistes (Rom. 8,15-17), und dag die Liebe, mit
der wir Gott lieben, sich auf den Vollzug des ganzen seelischen
und sittlichen Lebens erstreckt gemig 1 Cor. 13, 4-7. Aus diesem
doppeiten Verstindnis der ‘caritas Dei’ ergibt sich nunmehr,
da8 die Hoffnung nicht zuschanden werden ldgt. Es steht ja
fest, daB8 Gott denen, die er liebt, die er schon duxrch den verheiBe-
nen Geist, das Angeld auf unser Erbe fiir die Erlésung, versiegelt
hat (vgl. Eph. 1,13-14), sich selbst nicht versagen wird, und
daB er denen, die ihn lieben, die ewigen Giiter bereitet hat, gem#s
Ioh. 14,21: *Wer aber mich liebt, der wird von meinem Vater
geliebt werden... In der ‘Erstlingsfrucht des Geistes’ (Rom. 8, 23)
ist uns schon der Anfang des Heils und die Garantie fiir das Heil
geschenkt, wenn auch noch nicht das Endheil selber; so besitzen
wir es in Hoffnung und Gewigheit 2¢%. Dank dieser Gewigheit ist
das Erhoffte schon irgendwie gegenwirtig und in unserem
Besitz #°,

In einer Auslegung von 2 Cor. 5,1-8 schreibt Thomas?°;
¢ Durch den Heiligen Geist, den wir von Gott empfangen haben,

243 In Rom. V lect. 1 (f. 16zb).

=49 Q. disp. a. 1 ad 13.

230 (Opusculum) De rationidbus fidei contre Sarracenos, Graecos et Armenos ad
Cantorem Antiochenum, c. 9 (ed. Rom. f. 52rb); zitiert von RiMIrez, De certitudine...,
S. 171,
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gehen wir der ewigen Heimat zu und sind ihrer gewis, so Zhnlich
wie mit einem Pfand bei der Begleichung einer Schuld. Diese
GewiBheit macht, das in uns die Sehnsucht nach der Wohnung
im Haus des Vaters aufbricht. So ist denn ein doppeltes Verlangen
in uns: das Verlangen der Natur, das die irdische Wohnung nicht
verlassen mdchte, und das Verlangen der Gnade nach dem Einzug
in die himmlische Wohnung. Beide Sehnsiichte lassen sich aber
nicht zusammen verwirklichen; denn ins Haus der Ewigkeit ge-
langen wir nur dadurch. da3 wir das irdische verlassen. Darum
geben wir mit fester Zuversicht und hohem Mut dem Verlangen
der Gnade den Vorrang vor dem der Natur, und so sind wir
bereit, die irdische Wohnung aufzugeben, um das Land des
himmlischen Vateriandes zu gewinnen ».

Diesen Grund der GewiSheit — ‘caritas Dei’ — weist der
Apostel auch am Tod Jesu Christi nach: ‘Ut quid enim Christus...
mortuus est? (Rom. 5, 6-10). Wie durch die Schenkung des Heili-
gen Geistes an uns, so hat Gott der Vater seine Liebe zu uns auch
bewiesen durch die Hingabe seines Sohnes in den Sithnetod fiir
uns: ‘Denn wenn wir, obschon wir Feinde waren, mit Gott ver-
séhnt sind durch den Tod seines Sohnes, wieviel mehr werden
wir, die schon Verséhnten, Heil finden in seinem Leben’ (V.10) 351,

Beim vollkommenen Glauben Abrahams (Rom. 4, 18) grenzt
Thomas die GewiBheit der Hoffnung genau ab. Es ist zu bedenken,
dag8 Hoffnung, das zuversichtliche Erwarten eines nichtgegenwir-
tigen Gutes einmal einen menschlichen oder natiirlichen Grund
haben kann (1 Cor. 9,10) — im Konnen des Menschen selber,
oder, wie das Wetter, in anderen natiirlichen Ursachen —, ein
ander Mal einen géttlichen (Ps. 30, 2: ‘In te, Domine, speravi...”).
Dieses Gut nun, das Abraham der Vater vieler Volker werde,
besaB GewiBheit von seiten des verheiBenden Gottes. Dabei war
das Gegenteil von der Natur her wahrscheinlich. Daher heiBt es:
‘Wider alle Hoffnung' menschlicher oder natiirlicher Art ‘hat er
voll Hoffnung geglaubt’ auf Grund der VerheiBung Gottes.

Gott allein ist der Beweggrund der Hoffnung, darin liegt ihre

251 [n Rom. V. lect. 2 (£f. 16va/b). - Zu dieser theologischen Auslegung vgl.
Bibeltheologisches Warterbuch, hrsg. von J.B. BaUErR (Graz 31967), Art. Hofnung

(Bausr) S. 739.
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GewiBheit, weil Gotites Treue die in Barmherzigkeit gemachten
Verhei8ungen erfiillen mu8 und seine Allmacht sie erfiillen kann.
Zukunftserwartung und Gewigheit sind untrennbar =?, weil die
Verbindung zwischen dem Inhalt der Hoffnung und ihrem Be-
weggrund — beide Male Gott in sich — absolut und un-fehlbar
ist. Es ist ja die Beziehung zwischen der helfenden Allmacht
und der seligen Ewigkeit, und diese Beziehung ist gleich dem
Plan der iibernatiirlichen Vorsehung, der Heilsprovidenz, deren
Durchfiihrung bei der Allmacht mit ihrem dem Menschen zuge-
wandten Wirken liegt. Allerdings kann die Heilsgewigheit mit
der Furcht zusammengehen (1 Cor. 10,12; Phil. 2,12; Rom. 11,
20-23). Der Glaube duldet keinen Zweifel, also keine Befiirchtung
des Andersseins; die Hoffnung aber 148t Furcht zu. Gewisheit
besagt zwar vollkommene Seelenruhe, frei von Furcht*3; aber
Hoffnung und Furcht stehen, richtig genommen, nicht in einem
direkiten Gegensatz wie Hoffnung und Verzweiflung; sie haben
vielmehr nur einen verschiedenen Zugang zu derselben Sache:
Eiusdem rationis est, quod homo cupiat bonum suum et quod
timeat eo privari ®*. Der Hoffnung geht es um Gott, der Furcht
— nicht «timor mundanus», nicht «timor servilis » {(propter
malum poenae), sondern < timor filialis » (propter malum cul-
pae) — geht es darum, von Gott nicht getrennt zu werden durch
die Siinde *°, und ihm die geschuldete Liebe nicht zu verweigern.
Darum miissen im Homo viator beide aktiv sein: Et ideo oportet,
quod sit timor, quo fugiat peccatum, et spes, qua accedat ad
Deum =¢. Die Hoffnung iiberldst sich Gott, der alles wei8 und
alles kann, wihrend die Furcht auf die im Erkennen des Wahren
und Vollbringen des Guten beschrinkte und angeschlagene Men-
schennatur blickt (Rom. 8,26; 7,18-19; 7,23). Darum besteht
kein Widerstreit zwischen der Furcht vor der Siinde — einer
Gabe des Geistes — und der Tugend der Hoffnung; nicht fiirchten
wir ja, das von Gottes machtvollem Wirken Erhoffte nicht zu

232 In Rom. IV lect. 3 (£f. 15va).

233 Summa 2/11 q. 129 a. 7 solutio.

234 Fbpd. q. 19 a. 6 solutio.

235 Ebd. a. 2 solutio.

238 I'n Psalm. IXL (4b) (ed. Rom. 52vb).
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bekommen; wir fiirchten nur, da8 wir diesem Wirken uns seiber
entziehen. Deshalb geroren Hoffnung und diese Furcht zusammen
und ergdnzen einander (Ps. 32, 18; Prov. 14, 26; Js. 66, 2) *5*, Hoff-
nung schaut auf Grund der Freigebigkeit Gottes nach dem kom-
menden Gott aus; die Furcht behiit die eigene Gebrechlichkeit
und Armseligkeit im Blick; deshalb kénnen sie gar nicht in Ge-
gensatz zueinander treten; und je mehr der Mensch seine eigene
Ohnmacht fiirchtet, desto mehr vertraut er der unaufhaltsamen
Macht der Gnade (vgl. 1 Petr. 5,6-7). Nicht obschon, sondern
gerade weil wir so armselige Siinder sind, ist Gott uns verlorenen
Menschen so gut (Hebr. 4, 15-16). Durch eigene Untreue kann
der Mensch das Heil verfehlen, aber durch Gottes machtvolles
Wirken kann er es erlangen: keine Frage, daB die Mdiglichkeit
des Hoffens unvergleichbar grioBer ist als die der Furcht; dag die
Furcht nichts ausrichten kann gegen die Hoffnung (2 Cor. 12,9;
Phil. 2,12 und 13). Gegeniiber dem — qualitativ — Unendlichen
fallt der Unsicherheitsfaktor nicht ins Gewicht. In Sachen des
Heils ist entscheidend, was Gott tut, und dem gnidigen Gott,
der seinen Sohn fiir die Welt dahingegeben und uns schon seinen
Geist gegeben hat, liegt mehr an unserem Heil als uns selber.
Der siindige Mensch denkt an die Barmherzigkeit Gottes und hat
Hoffnung; er bedenkt die Gerechtigkeit und das Gericht Gottes
und bekommt es mit der Furcht zu tun; beide Male ist Gott
der Gegenstand, aber unter je anderer Betrachtungsweise =3. So-
wohl Furcht wie Hoffnung tut dem siindigen Menschen not zur
Vergebung; fiirchtet er nicht die Gerechtigkeit Gottes und bereut
seine Siinden nicht, dann hofft er vergebens auf die Barmher-
zigkeit Gottes; hélt er sich nicht zuversichtlich an die Barmher-
zigkeit Gottes, dann ist seine Furcht vor dem Gericht Gottes
vergeblich ; einmal Vermessenheit, im anderen Fall Verzweiflung.
Aber wiederum: Furcht kann nicht an gegen die Hoffnung,; zwar
ist die Gerechtigkeit Gottes nicht geringer als sein Erbarmen;
aber sie stehen nicht gegeneinander; denn die Barmherzigkeit
Gottes, rein eine von auBen nichtveranlagte Anteilnahme an der
Not, um sie zu beheben, verstdst nicht gegen die Gerechtigkeit,

237 Summa 2/11q.19 a.9 ad 1; In [II Sent. d. 26 q. 2 a. 1 ad 4 (f. 35va).
258 Fbd. a. 1 ad 2.
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ist vielmehr deren Ubererfiillung (vgl. Iac. 2, 13) **®. Beide Eigen-
schaften — in Gott eins mit dem Wesen — sind in allem Wirken
Gottes harmonisch verbunden, am herrlichsten im Werk der Erlé-
sung in Jesus Christus **; aber Gott tut seine Allmacht vor allem
im Vergeben und Verschonen kund, er will lieber sich derer erbar-
men, die auf ihn hoffen, als ihnen zlirnen, da er ja nicht den Tod
des Siinders will, sondern dessen Umkehr, und sein Volk mit
immerwiahrendem Erbarmen ldutert und schiitzt und eint *%'. Hoff-
nung, solang sie da ist, ist nicht zu erschiittern. Non enim aliquis
sperat se habiturum vitam aeternam secundum propriam potesta-
tem — hoc enim esset praesumptionis —, sed secundum auxilium
gratiae, in qua, si perseveraverit, omnino infallibiliter vitam
aeternam consequetur ***. Solange der Mensch Hoffnung auf Gott
hat, ist er des Heiles gewis. Wie die Erste Wahrheit nicht irren
und nicht in Irrtum fihren kann, so kann die héchste Giite — der
die Allmacht zur Verfiigung steht — nicht versagen und nicht
im Stich lassen ?¢3. '

Diesen Tatbestand — die echte und von der Glaubensgewis-
heit unterschiedene Gewisheit der Hoffnung — bedenkend, sucht
Thomas sie in threr Eigenart zu verstehen und damit die Weise
des Unterschiedes aufzuzeigen ***.

Fir ihn ist es nicht so, dad.der Hoffnung zwar absolute Ge-
wiBheit zu eigen ist von Gott her, nicht aber von seiten des
Menschen, sodaB es -— anders als beim Glauben — eine nur be-
dingte GewiBheit ist (¢ wenn ich mich dem Angebot und Anruf
Gottes nicht verschlieBe » ; vgl. etwa Eccli. 2, 11-12; Matth. 24, 13;
Rom. 8,13 und 17; 2 Tim. 2,5). Die GewiBheit der Hoffnung, wie
mit den gebotenen Ausfithrungen sichtbar wurde, ist mit der
GewiBheit des Glaubens nicht vollstdndig zur Deckung zu bringen,
wie liberhaupt nicht mit einer Erkenntnisgewigheit. Sie hat eine
erkenninismdpige Grundlage tm Glauben. Geoffenbart ist ja die

259 Summa theol. I q. 21 a. 3.

260 Symma theol. I1II q. 46 a. 1 ad 3.

261 Kirchengebete.

282 Symma 2/I1 q. 1 a. 3 (ed. Leon. 8, 12b).

283 Jn III Sent. d. 26 q. 2 a. 4 Sed contra, 3 (f. 96vb).
“54 Vgl. RAMIREZ, De certitudine spei christianae, S. 23-48.
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erbarmende Liebe und der gnidige Heilswille Gottes, die alle
Menschen umfassen (1 Tim. 2, 3-6; 4,10; 2 Petr. 3,9; 1 Ioh. 2, 2).
Diese fiir alle Menschen giiltige Verheifung begriindet die Chri-
stenhoffnung und ihre GewiBheit fiir alle. Thomas macht sich
den Einwand **°: Das ewige Leben schenkt sich nur der Gottver-
einigung durch Gnade und Liebe; keiner aber weiB, ob ihn sein
Ende in dieser Gottvereinigung antrifft; also kann es in der Hoft-
nung keine Heilsgewigheit geben. Den Untersatz gibt Thomas zu:

Keiner wei — ohne Offenbarung —, ob er vorherbestimmt und
erwdhlt ist — und er wird es ja nicht dadurch, daB er selbst es
annimmt —, ob er die Beharrlichkeit bis ans Ende — die groge

Gabe Gottes, die sicher rettet — bekommt und in der Gottvereini-
gung der Gnade stirbt. Aber Thomas verweist auf das Wissen
aus dem Glauben, daB die gottgeschenkte Liebe, die in der Wirklich-
keit des Lebens zur Tat wird, was ich vorhabe und erhoffe, ins
ewige Leben fiihrt. Es geniigt die allen Menschen gegebene Ver-
heigung, die Kenntnis von der Berufung aller ins ewige Leben
und von dessen Erreichbarkeit durch den allmichtigen, giitigen
und getreuen Gott. Mehr als diese Glaubensgewigsheit fiir sich in
Anspruch nehmen, das hieBe soviel wie die GewiBheit der Hoff-
nung Uberfordern und sie fiir sich selber zu einer Heilssicherheit
hochspielen — und die anderen, die nicht wissen, ob sie zu den
Erwihlten geh6ren, konnten alle Hoffnung fahren lassen %,
HeilsgewiBheit ist nicht Sache des Wissens, vielmehr eine von der
Glaubensgewisheit abgeleitete GewiBheit, wie das Affektive und
das Willentliche iiberhaupt, insofern es von einer Erkenntniskraft
geleitet wird, immer auf seine eigene Art an deren GewiBheit
teilnimmt **°.

Anderseits geht es auch an der eigentiimlichen GewiBheit
der Hoffnung vorbei, wenn sie als subjektiv bedingt bezeichnet
oder die Hoffnung sogar ins Ungewisse gestellt wird. Fiir Thomas

285 [n JIT Sent. d. 26 q. 2 a. 4 obi. 5 (f. 96va).

266 Eine ausgezeichnete Darlegung der Lehre des Thomas — in diesem
Punkt — gibt flir die praktische Frommigkeit ALFONS vON LICUORI in einem Opuscu-
lum < Della Speranza cristiana > (Opere ascetiche, 2. Band [Rom 1962 S. 201-2077.

287 Q. disp. a. 2 ad 4. - Auf einer anderen Ebene: Jede Tierrasse reagiert auf
eine chemische Substanz in ihrer spezifischen Art.
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ist das nicht zu halten **%, wie auch Albert. es widerlegt ***. Da-
durch, dag sie von der absoluten Gewigheit des Glaubens abgehoben
ist, wird die der Hoffnung wesentliche, weil vom Beweggrund
herkommende Gewigheit doch nicht zur nur-bedingten, von unse-
rer Mitwirkung mit der Gnade abhidngigen Gewigheit herabgesetzt.
In der Erklirung des Thomas ist jede Bedingung unniitz. Die
Frage ist nicht, zu wissen, ob wir zur ewigen Seligkeit durch-
kommen oder nicht, sondern ob Gott uans dorthin fiihren kann
und will. Der erste Punkt ist duBerst geeignet fiir hypothetische
Uberlegungen ; fir den zweiten Punkt gibt es flir den Glaubenden
eine schiichte und klare Antwort: Gott kann und will uns in
seine Herrlichkeit aufnehmen, dafiir haben wir sein Wort. Es
ist allerdings klar, der gottliche Glaube z.B. ist in sich, von seinem
Beweggrund her, d.h. einfachhin, sicherer als fiir uns, vom Sub-
jekt her, also unter einem Teilaspekt; das8 Gott existiert, ist
objektiv genau so sicher wie 2 mal 2 = 4, subjektiv aber ist die
Rechnung sicherer. Der Glaubende kann ja die GewiBheit der
sich offenbarenden- Erstwahrheit nicht vollstindig fassen, und
andere GewiBheiten sind ihm zuginglicher **°. So auch hat die
Hoffnung eine grégere GewiBheit in sich, von ihrem Motiv her,
als von seiten des Hoffenden. Doch aber ist zu bedenken, gerin-
gere GewiBheit besagt keineswegs keine GewiBheit oder gar Un-
gewiBheit; es kann einer weniger intelligent oder mutig sein als
ein anderer, deshalb bleibt er aber doch intelligent oder mutig.
Hat also die Hoffnung eine geringere Gewigheit von seiten des
zu rettenden Menschen als von seiten des retienden Gottes, so
verbleibt ihr doch eine echte, eine nicht nur bedingte GewiBheit.

Thomas — wie Albert und Bonaventura — bezieht die von
Petrus Lombardus -vorgelegte Begriffsbestimmung der Hoffnung
(¢ certa exspectatio futurae beatitudinis ») nicht auf die Tugend,
das Gehaben, sondern auf den Akt¢, und so fragen sie, ob die
Hoffnung in ihrem Akt, also im Selbstvollzug des Hoffenden, mit
GewiBheit ausgestattet sei: Utrum spes habeat certitudinem in

298 In [II Sent. d. 26 q. 2 a. 4 (£f. 96va).

269 Super III Sent. d. 26 a. 4 ad 3 (ed. BORGNET 28, 499a); ebd. de diff. 2
contra obi. 3 (497b).
%% Summa 2/11 q. 4 a. 8.
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suo actu.. Die Antwort im Sed contra: Ergo spes habet certi-
tudinem **. Demnach hat die Hoffnung auch von seiten des Hojf-
fenden thre Gewisheit.

Stichhaltig ist auch nicht der Hinweis auf den moglichen
Fall, das ein Hoffender schlieplich doch micht ins ewige Leben
gelangt ***. Darin liegt dann aber nur ausgesprochen, dajs die
Hoffnung nicht die letzte GewiBheit nat, nicht die der Verwirkli-
chung, der tatsichlichen Erfiillung (Rom. 8, 24) 3% Aber auch
das besagt nicht keine GewiBheit und schon gar nicht Ungewis-
heit. Denn wie keine Tugend, so ist auch die Hoffnung als Geha-
ben nicht mit ihrem Vollzug gleichzusetzen; und im Erdendasein,
wo noch das Korperliche nach unten zieht (Sap. 9, 15), steht keine
Tugend immer im Volizug. Daher kann der Hoffende — quando
actu in Deum non fertur ¥ — durch Verlagerung der Gewichte
eine andere Einstellung zum Leben und ein anderes Verhalten
annehmen — qualis unusquisque est, talis finis ei videtur > —,
auch gegen seine Tugend, und er kann — #hnlich wie ein Ge-
lehrter sich auf seinem Gebiet irren kann — den Glauben, die
Liebe und die Hoffnung durch Siindigen verlieren und dadurch
die Hoffnung um ihre Erfiillung bringen. Wie wir in einem sol-
chen Fall aber der Wissenschaft und dem Glauben nicht die Ge-
wigheit und der Gnade und Liebe nicht die Méichtigkeit und
Wirksamkeit absprechen, so geht es genau so wenig an, wegen
der moglichen Frustrierung die Gewisheit der Hoffnung in Frage
zu stellen. Es liegt dann wahrhaftig kein Versagen der Allmacht
oder der Barmherzigkeit Gottes vor, sondern sben des Menschen
selber. Die Allmacht und die Barmherzigkeit Gottes sind der Be-
weggrund der Hoffnung, und ihrer ist jeder gewiB, der Glauben
hat ?*¢, Die Hoffnung 148t nicht zuschanden werden, d.h. sie ver-

271 Jn [I] Sent. d. 26 q. 2 a. 4 (f. 96va).

272 Summa 2/11 q. 18 a. 4 ad 3 (ed. Leon. 8, 137).

273 Ars. M., Super [I] Sent. d. 26 a. 4 ad diff. 2 ad 2 : Et est certitudo con-
sequendi finem secundum effectum, et illam nulla virtus habet, quia illa non datur
nisi post istam vitam; et per illam non diffinitur spes (ed. BorGNET 28, 499a).

274 Summa 2/11 q. 24 a. 11 : trum caritas geme! habiia possit amitéi
(Apoc. 2, 4).

213 Ebd., Zitation aus der Ethik des Aristoteles.

278 Summe 2/II q. 18 a. 4 ad 2 (ed. Leon 8, 137).
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sagt nicht, solang der Mensch sich ihr nicht versagt®". Der
Beweggrund hat nicht schon die fertige Erreichung zu garan-
tieren, sondern die Erreichbarkeit des Zieles; auch im Natiirli-
chen gibt es viele fehlgeschlagene « Hoffnungen », und sie waren
doch echt. Nicht als solcher verfehlt der Hoffende das Ziel, son-
dern als Siindigender; nicht weil, sondern obwohl er Hoffnung
hatte, wie auch ein Glaubender vom Glauben abfallen kann, nicht
weil, sondern obschon er Glauben hatte. Solang die Hoifnung
festgehalten wird, versagt ihr Beweggrund nicht und fehlt ihr
die GewiBheit nicht, deren Grund die Liebe Gottes ist in der
Gabe des Sohnes und des Geistes durch den Vater an die
Menschen %8.

Ist also die GewiBheit der Hoffnung wesentlich nicht eine
solche des Wissens (cognitio) — nicht einfachhin gleichzusetzen
mit der Glaubensgewisheit — und an sich auch nicht eine solche
der tatsdchlichen Verwirklichung (eventus) — noch nicht die Ge-
wiBheit der Geretteten und Vollgerechtfertigten, die GewiBheit des
Glorienlichtes, das die unmittelbare Bereitung fiir die volle Lie-
besgemeinschaft in der Gottesschau gibt und also Erkenntnis- und
Erfiillungsgewigheit in einem ist —, so bleibt ihr als der nicht
der Erkenntnisordnung, wohl der Pilgerschaft zugehérenden Tu-
gend die GewiBheit der un-ferlbaren Hinordnung aujf die helfende
Allmacht Gottes und durch sie auf das Heil. Albert*™®: Ad aliud
dicendum, quod est certitudo actus et ordinis in finem, et illam
habet spes plus quam alia virtus... Thomas **: Et ideo certitudo
spei et aliarum virtutum non est referenda ad cognitionem..., sed
ad infallibilem inclinationem in actu. Fiir die Gewisheit der Hoft-
nung — und der nichtintellektuellen Tugend liberhaupt — ist nicht
charakteristisch « cognitio » — z.B. « der untriigliche Sinn » fiir
etwas — sondern <« inclinatio ».

277 In Rom. V lect. 1 (f. 16rb).

2™ £bd. lect. 2 (f. 16va/b). - Vgl. WILHELM VON AUVERGNE (1 1249), De mori-
bus c. 3 (ed. Lacamte, Paris 1674, 1. Band S. 187D): ¢ In Dei thesauris nullum
pignus pretiosius, nullum magis assecurans aut certius quam ipse Dei filius et
Spiritus, quorum uterque in pignus datus est nobis. ».

278 Super III Sent. d. 26 a. 4 ad diff. 2 ad 2 (ed. BorGNET 28, 499a).

280 Q. disp. a. 1 ad 10.
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Jede Tugend hat diese Hinordnung, Richtung, Tendenz auf
ihr eigenes Ziel hin; der wirklich Mutige, der Furchtlose, wankt
und weicht nicht. Tugend als Gehaben, das also gieichsam zur
zweiten Natur geworden ist — das meint eigentlich der « habi-
tus » —, hat den Zug und den Drang in den eigenen Vollzug und
vollzieht sich somit naturhaf?, instinkthaft, und dieser Vollzug
ist ebenso auf naturhafte Weise, d.h. mit wesentlichem Bezug, auf
seinen Gegenstand und sein Ziel festgelegt. Diese eingepflanzte
Hinordnung auf die eigene Titigkeit, die an Naturdingen immer
und iiberall zu beobachten ist — ohne sie wire die vielgeriihmte
Prézision und Perfektion von Apollo 11 nicht méglich gewesen —
148t den Glauben, die Liebe und die Hoffnung in ihrem je eigenen
Akt sich verwirklichen.

Diese RichtungsgewiBheit der Hoffnung aber, die von der
das iibernatiirliche Endziel zusagenden und erreichbar machenden
Freigebigkeit Gottes kommt, ist absolut, so Zhnlich wie beim
Feuer ®®': Sicut ignis habet certitudinem absolutam calefaciendi,
et tamen deficit quandoque ex aliquo impedimento; et similiter
est de spe... Hitte das Feuer nicht die Tendenz zum Brennen und
Erwidrmen — die auch bei den drei Gefdhrten Daniels trotz dem
Eingreifen des Engels bestehen blieb (Dan. 3, 46-50) —, wiirde
es aufhdren, Feuer zu sein. Hoffnung wire nicat mehr Hoffnung,
wenn sie nicht auf Gott als den Geber des ewigen Lebens unwan-
delbar ausgerichtet wire. So sicher Feuer brennt, so gewi8 — d.h.
absolut — steht die Hoffnung in nicht zu unterdrechendem Kon-
takt mit Gott, in unlosbarer Gemeinschaft.

Erhellend wirkt hier ein Blick auf das Bittgebet als beson-
deren Ausdruck des Hoffens: Petitio est spei interpretativa %2,
da jedermann nur dem eine Bitte vortriagt, auf den er seine Hoff-
nung setzt, und nur um das bittet, was er von ihm erhofft 2%2.
Deshalb wurde den Menschen ein Gebet kundgetan, durch das
sie von Gott erlangen sollen, was sie von ihm zu erlangen hoffen **.
Wie also das Bittgebet, so die Hoffnung. Nun aber geschieht das

281 [n [I] Sent. d. 26 g. 2 a. 4 ad 2 ({. 96vb).
82 Summa 2/11 q. 17 a. 2 obi 2.

283 Compendium, 1I c. 3 (ed. TANNHOF S. 478).
H Eod. c. 2 (S. 475).
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Beten um Heilsgiiter in absoluter Form, absolut in Bezug sowohl
auf den Inhalt der Bitte (1 Ioh. 5,14) ** wie auf den Betenden
selber (Iac. 1,5-7; Luec. 21,36; 18,1; Hebr. 4, 16), wogegen
zeitliche Giiter — die auch einen schlechten Gebrauch zulassen —
nur bedingt ins Gebet aufzunehmen sind: falls und soweit sie dem
Heil dienlich sind *%¢. Der Hoffnung auf Heil ist also dieselbe abso-
lute Gewisheit zu eigen wie dem Bittgebet um Giiter des Hells.

Zu der allen Tugenden gemeinsamen GewiBheit kommt hinzu
das Besondere der christlichen Hoffnung. Sie geht auf die helfende
Allmacht Gottes und durch sie auf die ibernatiirliche Vollendung,
und das ist ihre specifisch-eigene GewiBheit. Diese besteht ja fiir
jede Tugend darin, dag sie zielsicher auf ihren Beweggrund ge-
richtet ist und in dessen Kraft auf ihren Eigengegenstand. Der
Beweggrund der Hoffnung ist nun die helfende Allmacht Gottes,
sofern sie seine erbarmende Liebe und seine nieversagende Treue
einschlie8t. Ihr Gegenstand ist die iibernatiirliche Seligkeit als
erreichbare. Diese Gewigheit aber, womit die Hoffnung auf den
Helfer-Gott zur Erreichung der Erfiillung in Gott geht, ist eine
RichtungsgewiBheit.

Im Wesen der Tugend liegt die Bezogenheit, die Hinordnung
auf ihren Beweggrund, der fiir sie artbestimmend ist, und dann
auf ihren Gegenstand, wie z.B. zwischen Menschenwiirde und
Ehrfurcht; nur durch diese Bezogenheit ist die Tugend das, was
sie ist. So ist die Hoffnung durch und durch auf die helfende
Allmacht und mit ihr auf das Kommen zu Gott in der liberna-
tirlichen Seligkeit bezogen, hingeordnet, ausgerichtet, und zwar
durch Gott selbst, der in seiner <« liberalitas » beschliest, das ganze
Menschengeschlecht in seine Herrlichkeit zu berufen und zu leiten.
Die Richtungsgewi8heit der Hoffnung — worin sie den anderen
Tugenden iliberlegen ist — ist « certitudo divinae ordinationis »,
die GewiBheit einer gotigegebenen Bezogenheit auf Gott?*'. Wie
also die Hoffnung mit ihrem ganzen Wesen sich der helfenden

283 Summa 2/1I q. 83 a. 5 solutio.

288 Fbd. a. 6 ad 4. - Vgl. Katechismus von Trient, 4. Teil Kap. 4 : De iis
gquae petenda sunt.

287 Vgl. L.-B. GILLON, Certitude de notre espérance, in : Rewue Thomiste 47T
(1939) 245.
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Allmacht zuwendet, so ist diese Macht Gottes als nelfende we-
sentlich darauf gerichiet, dem Hoffenden das ewige Leben — nicht
schon gleich zu schenken, sondern — erreichbar zu machen in
einem aktiven und und realen Konnen, durch Schenkung der Gna-
denhilfe, durch die helfende Allmacht in Aktion. Dadurch, nicht
schon durch eine logische oder rein objektive Moglichkeit ®®, ist
die entscheidende Bedingung am Gegenstand der Hoffnung,
nimlich die Erreichbarkeit, erfillt, und von dieser echten Er-
reichbarkeit her — anderseits nicht von der tatséchllchen Er-
reichung — ist zu bestimmen, was Hoffnung ist, sowohl bei der
nur-menschlichen wie bei der christlichen Hoffnung.

In ihrer Ordnung — nicht als Erkenntnis- oder Erfiillungsge-
wiBheit — ist die Gewisheit der Hoffnung abdsolut und unfrusirier-
bar. Hoffnung, solang sie nicht preisgegeben wird, versagt nicht
und kann gar nicht fehlschlagen. Denn nichts ist mehr absolut
und unfrustrierbar als das Wesen eines Seins, und im Wesen
der Hoffnung liegt ihr Bezogensein auf die helfende Allmacht
— das ihr eigene ¢ inhaerere Deo >, das sie mit dem Glauben
und der Liebe gemeinsam hat und das ihr eingepflanzt ist von
der «liberalitas divina ordinans nos in finem » —, und in deren
Wesen als heifender Allmacht ist eingeschlossen, da8 sie dem
Hoffenden die ewige Seligkeit wirklich erreichbar macht, 4.h.
ihm durch Gnaden das reale Erreichen-Kénnen verleiht. Damit
ist die Bindung der Hoffnung an die heifende Allmacht und an
die ibernatiirliche, durch Gottes Gnade erreichbare Vollendung
absolut und unfrustrierbar, solange Hoffnung wirksam ist, frei
von jeder Bedingung.

Der Hoffende vermag sogar mehr als das Naturding gegen-
iiber seiner Eigenwirkung, da die Hoffnung innerlich-notwendig
mit der thr Wesen prdgenden helfenden Allmacht Goties verbiindet
ist (Ps. 72, 28), die ihm die Kraft zu heilsmichtigem Tun verleiht
und so selber ihm das Gehen zu Gott schenkt und sichert, wodurch
seine HeilsgewiBheit unabschitzbar gesteigert wird. Das bedeutet,
daB sie unvergleichbar grégSer ist als beim Feuer die « certitudo
absoluta calefaciendi ». Der Hoffende verldst sich ja eben nicht
auf sich selbst, nicht einmal nur auf die Gaben Gottes, sondern auf

288 Suymma 1/1I q. 40 a. 3 ad 2.
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die an ihm wirkende Macht und Barmherzigkeit Gottes selber.
Nichts Geschaffenes, der Ungeschaffene selber trigt die Christen-
hoffnung. Da also die Ausrichtung der Hoffnung auf den Himmel
vom Helfer-Gott kommt, in dessen Kraft sie erwartend ihm zu-
strebt, ist ihre Gewigheit, die selige Ewigkeit zu erreichen, so gros
wie die GewiBheit der helfenden Allmacht Gottes selber, die ohne
jede Frage echt und wirklich und absolut ist wie auch sein Heils-
wille.

In dem mehr fiir die praktische Frommigkeit bestimmten
Compendium theologiae schreibt Thomas: < Das Vertrauen aber,
das der Mensch auf Gott setzt, mus in héchstem Grad gewi8 sein.
Es wurde ja hier nachgewiesen, daB ein Titiger nur wegen eines
eigenen Mangels von der richtigen Ausfiihrung seines Werkes
abweicht. Gott aber ist fiir keinen Mangel anfillig; weder fiir
Mangel an Wissen, da ‘alles nackt und offen vor seinen Augen da-
liegt’ (Hebr. 4,13); noch fiir Mangel an Macht, da ‘sein Arm nicht
verkiirzt ist, sodaB er nicht retten kénnte’ (Is. 59,1); noch endlich
tir Mangel an Wohlwollen, da er ‘gut ist zu denen, die auf ihn
nhoffen’ (Thren. 3,25). Darum ‘148t die Hoffnung’, durch die auf
Gott vertraut wird, den Hoffenden ‘nicht zuschanden werden’
(Rom. 5,5) » %*°, :

Zusammengeja8t 148t sich sagen: Die der Hoffnung eigene
GewiBheit ist gottgegebene Richtungsgewisheit; analog ausgesagt
zu Erkenntnisgewigheit und Erfiillungsgewigheit, ihnen also gleich-
artig, nicht gleichsinnig; sie ist Ausflug und Teilhabe der Glaubens-
gewiBheit; die GewiBheit des der Zukunft zugewandten Glaubens;
von der Hoffnung in ihrer eigenen Art — nicht in der des Glau-
bens — aufgenommen; nicht theoretische, sondern praktische, im
Affektiven sich haltende GewiB8heit, Festigkeit des Willens und des
Herzens; keineswegs subjektiv bedingt, vielmehr absolut in ihrer
Ordnung; in sich, d.h. von Gott her, unendlich gréger, als wir sie
fassen konnen; fest und furchtlos, obwohl mit der Furcht Gottes
als einer Gabe des Geistes, die dem Vater-Gott nicht durch Siin-
digen die Liebe verweigern will, sehr wohl vereinbar und durch sie
ergidnzt und gestlitzt; unbeugsam (Hebr. 10,23), unerschiitterlich
(2 Cor. 1,10), uniiberwindlich, weil Gott das an uns begonnene

288 Compenditum, Il c. 4 (ed. TANNEOF S. 480).
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Werk auch vollenden wird bis zum Tage Christi Jesu, und weil
Gott es ist, der in uns sowohl das Wollen wie das Vollbringen wirkt
nach dem Mage seines Wohlgefallens (vgl. Phil. 1,6; 2,13).

Mit der christlichen Hoffnung ist somit wesentiich eine totale
Gewigheit gegeben. Weil Gott selber ihr Grund ist, triigt sie nicht
(Rom. 5,5). Hoffnung ist GewiBheit. Hoffen heit soviel wie sich
tragen lassen von der Einladung des allméichtigen, giitigen und
getreuen Gottes, die uns beschenkt. Fiir die Christenhoffnung ist
nicht charakteristisch das Noch-Nicht-Haben, die ungewisse Zu-
kunft — dann wire die Hoffnung die Schwéiche der Eridsung. Sie
ist aber die Kraft der Eriosung, und deshalb heist hoffen soviel wie
der Erfillung gewi8 sein. Denn die Erldsung in Jesus Christus ist
schon Tatsache, ist schon eine uns geschenkte Wirklichkeit, das
dem Tod entzogene Leben der Wiedergeburt aus dem Geist durch
die Auferstehung Jesu Christi von den Toten. Zwar sehen wir
diese Wirklichkeit noch nicht; sie ist noch verborgen ; es steht noch
aus, daB sie volistindig kommt und vor aller Augen offenkundig
wird und voll zur Geltung gelangt zur Verherrlichung Gottes und
zum Heil der Welt. Rom. 8,13 ‘vivetis’: Vita gratiae in praesenti,
et vita gloriae in futuro?®. Gnade ist nicht Mittel zum Zweck, son-
dern der Weg, der ins Endheil fiihrt; dort bleibt sie ¢« secundum
substantiam » bestehen, ist also schon Heil ®*. In Hoiffnung geret-
tet sein, das heiBt nicht, nur eine Zukunft haben ; es hei8t vielmehr,
diese Zukunft als schon begonnene und schon entschiedene haben
und darum Sinn und Heil und alles Lebensnotwendige haben und
— leben k6nnen; es heit, die volle Wirklichkeit der Erldsung erst
noch vor sich haben: Wir sind gerettet, und das erst in Hoffnung.
Hoffnung ist angefangene Vollendung 2. Hoffnung auf Gott haben,
das heist, in Christus erneuert sein in der neuen Schépfung, die
seine Kirche ist, also ein Mensch geworden sein, dem das Morgen
und das Ubermorgen, die absolute Zukunft gehért; ein Mensch, der
schon in der Osterfreude lebt, weil er schon aus dem Tod {iberge-
gangen ist ins Leben; ein Mensch, den das Nehmen vom eucharisti-

290 In Rom. VIII lect. 2 (f. 25rb). - Vgl. P. MauryY, L'Fschatologie (Genf
1959) S. 28 f%. .

291 ArexaNpER VON Haims, Quaestiones disputatee ‘antequam esset froter,
q. 3T disp. 3 m. 1 n. 59 (ed. Quaracchi 1960, 2. Band S. 1118).

292 Summae 2/1I q. 24 a. 3 ad 2.
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schen Mahl der Erlésungsgaben teilhaftig macht, d.h. in die Ge-
meinschaft des Leibes und Blutes Jesu Christi eintreten 148t und
Anteil gibt am Leben des Gekreuzigten und jetzt Erhohten; ein
Mensch, der am Kommen ist, wie — gem48 dem von Thomas vor-
genommenen Vergleich — ein Kind ein Erwachsener wird. Der
Christ ist kein Mensch in der Unruhe, Befangenheit, Angstlich-
keit, nur schlecht seines Heils vergewissert durch den Frieden, den
Gott mit uns geschlossen hat; vor den verschiossenen Toren des
Geheimnisses Gottes stehend, in der Hoffnung, dag sie sich ihm
auftun. In Wirklichkeit sind die Tore offen — Hieronymus nennt
das Blut Jesu Christi den Schliissel des Himmels —, und der
Mensch, obschon immer noch Siinder, steht schon unter dem Segen
der Erlésung und der Gottesherrschaft und geht ihrer vollen Ent-
faltung entgegen. Es handelt sich um die Michtigkeit der Grostat
Gottes am Kreuz. Die Gottesherrschaft, die am Kommen ist, ist
die beherrschende Kraft der Geschichte, ihr Wesenssinn. Diese Ge-
stalt der Welt vergeht, doch das Kiinftige reicht schon in das Ver-
gangliche herein und gibt uns die Wahrheit der géttlichen. Ver-
heisung in der Gestalt der Hoffnung. Wie Johannes Chrysostomus,
gebrauchen Albert, Bonaventura und Thomas gern das Bild vom
Anker (Hebr. 6,19); Hoffnung ist « sicut ancora proiecta ad litus
aeternitatis » durch die Erwartung der ewigen Giiter und das Mit-
wirken mit dem in Christus geschehenen Mysterium des Heils; das
ist lebendige und schiitzende (tutans) Hoffnung ™. So leben wir
in der von der Ewigkeit ergriffenen Zeit, in der in die Zeit herein-
ragenden Ewigkeit. Die letzten Dinge aber sind es, die die vorletz-
ten bestimmen. So sind wir noch in die Auseinandersetzung zwi-
schen Christus und Satan hineingestellt; jedoch brauchen wir nicht
im Ungewissen zu kimpfen, denn der Sieg ist schon des Herrn
(Ioh. 12,31), und der Sieg macht aus dem Kampf eine Freude und
ein Gliick. Die Gewigheit der Hoffnung, der spezifischen Tugend
der eschatologischen Haltung, ist, weil in ihrem Beweggrund, d.h.
in ihrem Wesen begriindet, von ausen her unanfechtbar,; auch nicht
durch die Erfahrung des Menschen von heute, dag er vieles, was
er friiher vor allem von héheren Michten erwartete, sich durch
eigene Kraft beschaffen kann; auch nicht durch den Wandel in

293 Ars. M., Super Luc. 2, 25 ‘exspectans’ (ed. BorGNET 22, 233a).



den Formen der Frommigkeit; ebenfalls nicht durch die Tatsache
der « Diasporasituation » der Kirche: Weniger Christen fir das
Heil aller Menschen. Auch heute weist die Hoffnung die Kirche
und ihre Gliedpersonen fiir das Heil der Weit auf die rettende Ge-
genwart Gottes hin und macht sie ihrer gewi8 und verpflichtet sie,
Zeugnis von ihr zu geben (vgl. Act. 4,33) ™. Der Grund der Hoff-
nung ist und bleibt die erbarmende Liebe des allméichtigen und
getreuen Gottes in der Gabe des Sohnes und des Geistes, und der
Heilige Geist selber ist es, der unserer Armseligkeit aufhilft und
uns den rechten Weg fihrt und in die Ewigkeit des Lebens in der
Herrlichkeit Gottes: in aeternitatem gloriosae vitae*=.

Wie in den Dingen der Natur und im sittlichen Handeln, so
und noch viel stirker ist also auch in der Christenhoffnung eine
GewiBheit wirksam, nicht eine solche der Erkenntnissphire, nicht
eine theoretische, sondern eine praktische, d.h. die ruhige und
heitere Festigkeit einer seelischen Bewegung, das Bewustsein einer
unlbsbaren Gemeinschaft mit dem Helfer-Gott zur Erfillurng in
Gott, also analog der theoretischen Gewi8heit und von ihr abge-
leitet. Sie geht vom Glauben auf die Hoffnung iiber. Glaube ist
Erkenntnisvollzug, aus einer totalmenschlichen und personalen

rundhaltung heraus %, ein Flirwahrhalten — in dem alten vollen
Sinn —, Annahme, Hingabe, Gehorsam gegeniiber dem undurch-
schaubaren Angebot Gottes, und zwar auf Grund der Ehrfurcht und
des Trauens gegeniiber der Wahrhaftigkeit Gottes. Hoffen ist ein
zuversichtliches Erwarten auf Grund des Trauens gegeniiber der
helfenden Allmacht Gottes. Glaube bekundet sich im Hoffen und
fordert es, und durch das Hoffen wird der Glaube geférdert und
gefestigt. Der Glaube bietet den Inhalt und den Beweggrund der
Hoffnung, die in der gottlichen Offenbarung enthaltenen Verhei-
Bungen wie auch die Attribute der Barmherzigkeit, Allmacht und

¥ Vgl. P. LipPerT, Kirche - Minderheit ohne Hofnung? (XKleine Rethe zur
6) Stuttgart 1969.

2% I'n Rom. VIII leet. 5 (f. 2Tra/b); lect. 8 (£f. 27rb); lect. 3 (f. 25va).

296 F3r Thomas vollzieht Glaube sich im Intellekt unter der Bewegung durch
den Willen. Summa 2/1I q. 2 a. 1 ad 3. - Fir die Auffassung Luthers, in der das
Glauben ebenfalls zundchst einmal ein <assensus » ist, ein Firwahrhalten der
Heilstatsachen, und das Organ des Glaubens der Intellekt, vgl. v. WaLTer, Dic
Theologic Luthers, S. 250 ff.
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Treue Gottes, und damit zugleich das Urteil iber die Erreichbar-
keit des Zieles; er nimmt das allen Menschen gemachte Heilsan-
gebot fir sich selber an, und so treibt er dazu an, immer ohne
Furcht und Zagen das Heil und das Heilsnotwendige von Gott zu
erwarten. Diese Erwartung aber ist unbegrenzt, die GewiBheit
absolut wegen der sich ihr mitteilenden Glaubensgewisheit, das
Gott selbst aus Erbarmen die VerheiBungen gegeben hat, mit All-
macht sie erfiillen kann und in Treue sie hilt. Damit ist zwar
— wegen der begrenzten Aufnahmefdhigkeit im Hoffenden —
nicht die Unmdglichkeit des Zagens und Fragens gegeben, wohl
aber die Mdoglichkeit, im Vertrauen auf Gott niemals zu wanken;
und diese Gewipheit ist allem christlichen Hoffen zu eigen. Wer
immer auf Gott vertraut, weiB sein Heil in Gottes allmichtiger
Hand und hat darum die GewiBheit, daB er das Ziel erreichen kann.
In jedem Akt christlicher Hoffnung, auch im allerschwichsten, ist
ja der unendliche Beweggrund der Hoffnung wirksam, und er
begriindet die absolute GewiBheit, da3 das Heil aller Gefihrdung
und Bedrohung enthober und wirklich erreichbar ist.

Die Hoffnung geht aber im Inhalt und damit im subjektiven
Moment der GewiBheit irgendwie iiber den Glauben hinaus. Sie
hofft schlicht und einfach fiir sich das wirkliche Hingelangen zum
Ubernatiirlichen Lebensziel. Im Glauben steht dem Christen fest,
daB er mit allen Menschen ins Heil gerufen ist und es durch Gottes
Gnade erleangen kann. Hoffend — obwohl der Hoffnung wesentlich
nicht die Erfillungsgewisheit zu eigen ist — zielt er schon irgend-
wie auf die tatsichliche Rettung und Erfiillung und hegt die Ge-
wiBheit, da8 er sie eriangt. So aber ist ihm das nicht geoffenbart.
Der Hoffende ist geneigt, die im Glauben gesetzte Bedingung
— Gott und die Menschen lieben, Gottes Willen tun, im Geiste
wandeln, in Geduld ausharren bis ans Ende —, eben weil er sie
ernstnimmt, in seiner Heilserwartung zu {ibergehen. Er 148t seine
Hoffnung also noch mehr umfassen, als der Glaube aussagt, und
dadurch geht seine GewiBheit in ihrem subjektiven Moment iiber
den Glauben hinaus.

Ein solches Vorgehen aber ist zuldssig und mehr als einmal
sehr heilsam. Ist der Glaube ein Akt des von Herz und Willen
bewegten Intellekts, so ist das Hoffen Sache des vom gldubigen
Intellekt getragenen Liebens und Wollens. Die Hoffnung hat ihre
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erkenntnismifdige Grundlage im Glauben: Gott will und kann den
Menschen das ewige Heil schenken. Ist diese Grundlage aber ge-
geben, so kann das:zuversichtliche Erwarten des Heiles wachsen
bet unverdinderter Grundlage. Die Stirke der Hoffnung mug nichf
gleichen Schritt halten mit der objektiven Wahrscheinlichkeit des
erwarteten Ereignisses, der Erfillung in Gott. Das Hoffen, das
ja nicht eine Erkenntnisgewisheit ist und also nicht nur auf Ar-
gumente anspricht, kann eine Steigerung erfahren durch Vorzie-
hen der Griinde zum Vertrauen, die der Glaube darbietet, unter
gleichzeitigem Zuriicktretenlassen der Griinde zur Furcht. Die
Kriftigung der Hoffnung kommt aus einer Erwigung (conside-
ratio) 7, welche die Aussichten stirker hervortreten 148t. Das ist
immer dann erlaubt, wenn es sich nicht um ein theoretisches, den
objektiven Sachverhalt aussprechendes Urteil handelt — das alle
Seiten einer Frage gleichméisig zu beriicksichtigen hat —, sondern
um Wunsch und Mut, um Lieben und Streben, um affektives Beur-
teilen des Risikos und der Chancen, wie schon bei jedem Auto-
fahrer jeden Tag. Das Herz hat bekanntlich seine eigenen Griinde
und seinen eigenen Optimismus, und von der Liebe erwartet keiner
ein unparteiisches Urteil. Die Hoffnung argumentiert nicht, sagt
Albert. So kann der Christ einerseits aus der Bibel besonders die
Aufforderungen zum Vertrauen fiir sein betrachtendes Beten aus-
wahlen, die Glite und Langmut Gottes in der Heilsgeschichte und
in der eigenen Erfahrung im Blick behalten; sich an die Unend-
lichkeit Gottes halten, die allein uns rettet; eine Zeitlang sich
weniger der Gerechtigkeit Gottes stellen, dafiir aber um so mehr
der iiber alle menschliche Bosheit erhabenen Barmherzigkeit Got-
tes sich aussetzen, welche die Siinde vergibt und das Gute be-
lohnt #°%; und so kann er der Herrlichkeit und der Moéglichkeit der
endgiiltigen Gottvereinigung stirker innewerden. Anderseits kann
er mit dieser Betonung der Hoffnungsmotive seinen eigenen Un-
dank und Ungehorsam, seine Lieblosigkeit und Untreue, welche die
Wahrscheinlichkeit der Vergebung und der Erfiillung eher herab-
setzen und zur Furcht treiben miissen, gleichzeitig enttonen, wofiir

97 Summe 2/I1 q. 129 a. 6 solutio.
298 Summa 2/11 q. 14 a. 2 solutio : (Spes) quae consurgit ex consideratione
misericordiae remittentis peccata et praemiantis bona...
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er ebenfalls die Aussage des Glaubens hat, da? in Sachen des Heils
das Handeln Gottes entscheidend ist, nicht das Tun des Menschen,
wie ja auch die Hoffnung selber ihn zur helfenden Ailmacht hin
und von sich selber weg zieht. FXir das Betonen dessen, das zum
Hoffen ruft, wie fiir das Enttonen dessen, das zur Furcht treibt,
also fiir das subjektive Moment der GewiBheit, verlist er demnach
nicht die Basis des Glaubens. Er denkt in den Kategorien des Ma-
gnifikat Marias, dieses prachtvollen « Psalmes der Armen» auf
die Macht und Giite und Treue Gottes. Er wei8 sich angesiedelt und
er lebt in der pneumatischen Atmosphire, in der Atmosphéire des
gegenwirtigen Herrn, in der Macht seines Pneumas: ‘Ich bin bei
euch bis zum alles vollendenden Ende’ (Matth. 28,20).

In der Gegenwart des Herrn und im Warten auf sein Kommen
verkiindet ja die Kirche den Reichtum des Reiches Gottes, das mit
der Epiphanie Christi begonnen hat und mit seiner Parusie zum
Abschlug kommt. In dieser Sicht des Glaubens reichert sich das
Heilsverlangen zunehmend mit jener Zuversicht an, die keine
Verzagtheit und keine Verwirrung aufkommen l#8t und es nicht
ndtig hat, sich zu einer Erfiillungsgewigheit, die nur den Vorher-
bestimmten und Erwihlten gegeben wire, hochzuspielen. Der Lie-
be in Christus verdanken es die Christen, da8 sie sich als von Gott
Geliebte bezeichnen diirfen, und Gottes Liebe hat sie in Christus
und seiner Kirche zu Geheiligten, Berufenen, Erwéhlten gewan-
delt, und so halten sie daran fest, das die Zusage der Gnadenhilfe
Gottes nicht — wie die Verheifung des Heils — an eine Bedingung
gekniipft ist, sondern bedingungslos; daB. die helfende Allmacht
immer fir sie da ist, in jeder Lage und Aufgabe, gegen jede An-
fechtung (1 Cor. 10,13) und gegen die eigene Unbestdndigkeit und
Inkonsequenz, und so liberiassen sie sich, tdglich den Anruf Gottes
gehorsam annehmend, getrost der Barmherzigkeit Gottes, der dem
verlorenen Menschen so gut ist und das an ihm begonnene Werk
zum guten Ende fiihrt. .

Mit der von der Hoffnung untrennbaren. GewiBheit von ihrem
Beweggrund her — Gott kann und will und wird die Menschen in
sein vollendetes Reich aufnehmen — verbindet sich hier also noch
eine zweile, nichtwesentliche, psychologische Zuversicht. Der Hof-
fende geht — ganz auf dem Boden und in der Kraft des Glau-
bens — noch einen Schritt weiter als die Hoffnung selber. Fiir sich
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persdnlich mochte er schon der wirklichen Erreichung des iiberna-
tirlichen Lebenszieis gewid sein. Frei von der Gefahr der Ver-
messenheit und Heiissicherheit ist diese Tapferkeit des Herzens
sicher keine < derogatio », keine Schmailerung, vieimehr ein Lob
der Barmherzigkeit Gottes. Diese Zuversicht jedoch, die von den
Seinsbedingungen des Hoiffenden abhingt, ist gerade keine Gewis-
heit und kann auch Keine werden. Einerseits ist mit jener der
Hoffnung wesentlicnen totalen Gewigheit die Moglichkeit gegeben,
im Vertrauen auf Gott niemals zu wanken, nicht aber die Un-
moglichkeit des Wankens. Wesentlich ist fiir die Hoffnung, dags
sie eine verwirrende Angstlichkeit, eine lihmende Furcht, eine
Ausweglosigkeit, Angst vor Sinnlosigkeit, in keinem Fall auf-
kommen !48t; sie garantiert auch im tiefsten Dunkel Sinn und
Heil und Leben. Nicht wesentlich ist fir ste, jede Furcht abzustel-
len. Anderseits bleibt im Menschen selber ein Unsicherheitsfaktor
am Werk. Der Mensch, der in den Himmel geht, lebt aus Glauben,
dient Gott und den Menschen in Liebe und Freude, tut gewissenhaft
seine oft miihselige Berufsarbeit, nimmt das, was nicht zu &ndern
ist, aus der Hand Gottes hin, z.B. Alter oder Xrankheit, und mus
das alles durchziehen bis ans Ende. Zu solch christlicher Lebens-
fihrung nun fehlt thm freilich nie die gottliiche Hilfe, die heifende
Allmacht im Vollzug — dafiir steht die Hoffnung von inhrem
Beweggrund her —; der gotilichen Hilfe aber kann sein bersiter,
williger Gehorsam fehlen, dem Anruf Gottes und dem Zug der
Gnade die ihnen gebithrende Antwort. Christus — nach seiner
Vollendung — ist der Urheber des ewigen Heiles fiir alle, die ihm
gehorchen (Hebr. 5,9). Die menschiiche Wandelbarkeit — homo
variabilis est *®° — und der Widerstand der gefallenen Natur gegen
das neue Leben bleibt auch im Gerechtfertigten am Werk; die
Natur widerstreitet oft genug dem Worte Gottes, daher der Kampf
des Glaubens (1 Tim. 6,12). Im Hoffenden selber also liegt ein
Grund der Unsicherheit. So grenzenlos gewiB er seines Heiles ist,
wenn er auf die helfende Allmacht Gottes schaut und auf die
Stetigkeit des géttiichen Erbarmens baut, im Gedanken an die
eigene Schwiche und Siindhaftigkeit findet er gerade keine Gewig-
heit, zu Gott zu gelangen. ‘Spes’ autem, scilicet haec, quia speramus

- 299 Summa ¢.G., 1. 3 ¢c. 155.
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gioriam filiorum Dei, ‘non confundit’, idest non deficit, nisi homo
ei deficiat. Die Hoffnung versagt nicht, solang der Mensch sich
ihr nicht versagt °.

Zuversicht riumt Furcht aus, sie bringt « quoddam robur
spei » mit sich 3. Die zweite, nichtwesentliche, psychologische Zu-
versicht aber 148t, wie gesagt, gerade Raum fiir Furcht. Daher
auch die Mahnung zur Furcht. Diese Furcht ist sehr wohl zu un-
terscheiden von der Furcht Gottes als einer Gabe des Geistes, die
mit der Hoffnung zusammengehen muB. Die hier angesprochene
Furcht kommt nicht aus der Wesensstruktur der Hoffnung, von
ihrem Beweggrund; die Unsicherheit kommt ja nicht daher, das
die helfende Allmacht je fehlen oder versagen wiirde; sie stammt
aus der eigenen Unzulinglichkeit und Verderbtheit, wodurch wir
uns dem Guten und der Gnade versagen kénnen. Sie hdlt im Chri-
sten das MiBtrauen gegen sich selbst wach, bewahrt vor Selbstsi-
cherheit und leerer Selbstgefilligkeit, widerlegt jede Art von
Heilssicherheit — die spiter besonders Luther kriftig von der
Heilsgewigheit unterschied —, nahrt den Zweifel an der Lauter-
keit des eigenen Tuns sowie das BewuBtsein eigener Unwiirdig-
keit und der Unvollkommenheit des Geleisteten vor Gott, und ruft
immer wieder zum Wachen und Beten, das der ganzen Kirche auf-
gegeben ist. .

Es bedarf nun keines Akzentes iiber der Tatsache, dag die
Hoffnung des Christen unvergleichlich stdrker ist und sein mus
— gleich dem Unendlichen gegeniiber dem Endlichen — als die
im Menschen selber begriindete Furcht. Die Grundhaltung des
Christen ist freudiges Hoifen, festes Gottvertrauen — « spes cer-
tissima » —; denn der Grund unserer Zuversicht ist Gott, der
Grund der Furcht sind wir selber. Gott in Jesus Christus ist der
Spender des Heils, wennschon er uns nicht heilt und heiligt- und
vollendet ohne uns. Darum legen wir auch das, was an uns wandel-
bar und fehlbar ist, in die Hinde unseres Erlésers, wir unterstellen
uns selber mit dem Elend, das ein Bestandteil unserer Existenz ist
und mit seinen Folgen immer bleibt, der allzeit helfenden Allmacht
Gottes in beharrlichem Gebet — ein von Thomas bevorzugtes Gebet

30 In Rom. V (5) lect. 1 (f.f. 16rb).
301 Summa 2/I1 q. 129 a. 6 solutio.
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war die Antiphon der Fastenzeit: « Ne proicias nos... » —, damit
er mit seiner siegreichen Macht unsere Schwachheit, Armselig-
keit, Unbestindigkeit {iberwinde und selber uns alies zum Heil
Notwendige, den Zweitinhalt der Hoffnung, schenke: das Leben
der in Christus Gerechtfertigten, den Wandel der S6hne und Té6ch-
ter Gottes, die in die Herrlichkeit der Kinder Gottes gerufen sind,
das Festhalten an Christus, und schlieslich — wie die Schrift an
vielen Stelien lehrt — die enischeidende Gabe der Beharrlichkeit
(Ps. 16,5; 2 Thess. 2, 15-16) ®2, die unser Leben abschliefen und
endgiiltig fiir den Himmel aufschiieSen mu8. Der Christ betet
allem zuvor darum, daB8 er das Angebot Gottes im Glauben an-
nimmt, dem tiglichen Anruf Gottes in Gehorsam folgt, mit der
Gnade mitwirkt und das Leben in der Gottvereinigung durchhilt
bis ans Ende, und der Geist selber ‘tritt gottgemas fiir Heilige ein’
(Rom. 8,27), d.h. er gibt den Geheiligten das Beten um das ein,
was dem Wohlgefallen Gottes entspricht 2.

So verbindet sich denn das hochgemute Vertrauen auf das,
was Gottes Barmherzigkeit mit uns vorhat und Gottes Allmacht
vermag, mit dem demiitigen Flehen um das, was wir selber nicht
vermdgen. Damit schiie8t sich der Ring. Selbst im BewuBtsein
seiner eigenen Unzuldngiichkeit, Unbestindigkeit, Unwiirdigkeit
ist der Christ froh in der Hoffnung und hieibt seines Heiles gewiB
durch das unbegreifbare Erbarmen unseres Gottes.

Wie zu sehen ist, sind die Gedanken des Thomas iber Hoffnung
und Heilsgewisheit nicht an sein Weltbild und nicht an seine Zeit
gebunden. Er hat sie von ihrem Wesen her zu erfassen und dar-
zustellen gesucht, und darum behélt sein Beitrag auch heute seinen

302 Summe ¢. G., 1. 3 ¢. 155. - Auch Lather, dessen Werke angefillt sind mit
affektvollen AuBerungen der in Goit begrindeten Zuversicht and mit kraftvollen
Aufforderungen zu festem frohem Gottvertrauen — mit den Hauptwdrtern « fiducia »
und < spes > verkniipft er gern die Eigenschaftswdrter <« firma et certas oder
¢ hilaris ac secura » —, setzt einmal neben die Pflicht, der Gnade Gottes zu ver-
trauen, scharf die UngewiBheit iiber das <« Donum perseverantiae ». Der Christ soll
die Gerechtigkeit Gottes, d.h. das Heil, als etwas immer noch Bevorstehendes er-
warten (exspectare) und erflehen (postulare). Inzwischen, da er Gottes heilende
Hand iber sich verspiirt, ma8 er die Zuversicht hegen, da8 Gott sein Werk vollenden
wird, namlich die verheifene und darin schon begonnene Heilung zum ewigen
Leben. BouL, Gesammelte Aufsitze, 1 S. 152 f., 143 1.

303 In Rom. VIII (27) lect. 6 (f. 27rb).
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Wert, bei der Aktualitdt, die der Begriff Hoffnung in der gegen-
wiartigen Periode der Menschheitsgeschichte gewonnen hat. Diese
Grundhaltung, wie Thomas sie bezeugt — als christliche grund-
verschieden von dem ILeben in einer naivmessianischen Eschato-
logie menschlicher Provenienz — 148t den Christen in freier und
dankbarer Liebe zum Vater und zum Erléser und Herrn den Willen
Gottes tun, 148t sein Leben im Grund immer mit Freude durchdrun-
gen sein, und leitet, am Reichtum der Herrlichkeit Gottes orien-
tiert, gerade von diesem <« Bonum finale speratum » her starke
Antriebskrifte in sein Erdenwirken, namentlich auch fir die
Sicherung der Zukunft der Menschheit, und macht ihn zu einem
Boten des kommenden Herrn. In der Spannung von Natur und
Gnade lebend, von Gliickstreben und Aszese, von Diesseitsbewdh-
rung und Jenseitshoffnung, muB er in und mit der Kirche — ohne
das Christliche auf Mitmenschlichkeit, also auf Sozialethik zu
reduzieren und damit das Katholon preiszugeben — fiir sein Teil
glaubhaft zu machen suchen, dag8 die Kirche — in Zusammenfas-
sung der Gedanken des Thomas — etwas zu bieten hat, wozu keine
andere Instanz imstande ist: eine absolute Hoffnung auf eine
absolute, absolut unverfiigbare, aber mit absoluter Gewigheit sich
schenkende Macht jenseits dieser Welt und ihrer MZchte.

Hennef/Sieg, Kloster Geistigen.





