Emanuel Swedenborg
VVom neuen Jerusalem und seiner himmlischen Lehre

Vom neuen Himmel und der neuen Erde,
und was unter dem neuen Jerusalem verstanden wird

#1. Es heisst in der Offenbarung des Johannes: «Ich sah einen neuen Himmel und eine
neue Erde, denn der erste Himmel und die erste Erde waren vergangen. Und ich sah
die heilige Stadt, das neue Jerusalem, von Gott her aus dem Himmel herabkommen,
gerustet wie eine Braut, die fr ihren Mann geschmiuickt ist ... Sie hat eine grof3e und
hohe Mauer; sie hat zwolf Tore und auf den Toren zwo6lf Engel, und Namen darauf
geschrieben, welche die Namen der zwolf Stamme Israels sind ... Und die Mauer der
Stadt hat zwélf Grundlagen und auf ihnen die Namen der zwolf Apostel des Lammes
... Und die Stadt bildet ein Viereck, und ihre Lange ist so gro3 wie ihre Breite. Und er
(der Engel) mald die Stadt mit dem Rohr zu 12’000 Stadien; ihre Lange und Breite und
Hohe sind gleich. Und er maR ihre Mauer: 144 Ellen nach Menschenmal, das auch
Engelmal ist. Und ihre Mauer ist aus Jaspis gebaut. Die Stadt aber ist reines Gold,
gleich reinem Glas. Die Grundlagen der Mauer der Stadt sind aus Edelsteinen jeder
Art ... Und die zwolf Tore waren zwolf Perlen ... Und die Stral’e der Stadt war reines
Gold, wie durchsichtiges Glas ... Die Herrlichkeit Gottes erleuchtete sie, und ihre
Leuchte ist das Lamm. Und die Volkerschaften (welche errettet worden waren)
werden in ihrem Lichte wandeln, und die Kdnige der Erde werden ihre Herrlichkeit
und ihre Ehre in sie bringen. (21, 1 f und 12 bis 24)
Wer dies liest, versteht es (gewohnlich) nicht anders als nach dem Buchstabensinn,
namlich daf der sichtbare Himmel zusammen mit der Erde vergehen und ein neuer
Himmel entstehen werde. Dann werde die heilige Stadt Jerusalem auf die neue Erde
herabsteigen. Und was die Mal3e der Stadt betrifft, so werde es sich der Beschreibung
gemal verhalten.
Die Engel verstehen aber den Text ganz anders: Fur sie sind namlich alle
Einzelheiten, die der Mensch nattrlich versteht, geistig. Die Bedeutung des Textes ist
jedoch so, wie ihn die Engel verstehen, und das ist der innere oder geistige Sinn des
Wortes.
Unter dem neuen Himmel und der neuen Erde ist im inneren oder geistigen Sinn, in
dem sich die Engel befinden, eine neue Kirche im Himmel wie auf Erden zu verstehen.
Davon wird weiter unten die Rede sein.
Unter der Stadt Jerusalem, die von Gott aus dem Himmel herabsteigt, ist die
himmlische Lehre dieser Kirche zu verstehen; unter der Lange, Breite und Ho6he, die
einander gleichen, alles Gute und Wahre der Lehre im Inbegriff. Unter ihrer Mauer
hat man die beschitzenden Wahrheiten zu verstehen, unter dem MafR der Mauer —
144 Ellen nach Menschenmal3, welches auch Engelmal ist — alle jene schitzenden
Wabhrheiten in ihrer Zusammenfassung nach ihrer Beschaffenheit; unter den zwolf
Perlentoren die einfihrenden Wahrheiten, ebenso unter den zwolf Engeln tber den
Toren. Die Grundlagen der Mauer, die aus Edelsteinen jeder Art bestanden, bedeuten
die Erkenntnisse, auf die sich jene Lehre grindet; die zwolf Stdmme Israels alle Dinge
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der Kirche im allgemeinen und besonderen — &hnliches auch die zwolf Apostel. Das
Gold gleich reinem Glas ist zu verstehen als das Gute der Liebe, aus dem die Lehre
mit thren Wahrheiten hindurchleuchtet; die V6lkerschaften (welche errettet worden
waren) und die Kénige der Erde, die ihre Herrlichkeit und Ehre in sie bringen sollten,
als alle zur Kirche Gehorigen, die im Guten und Wahren sind. Unter Gott und dem
Lamm wird der Herr hinsichtlich seines Goéttlichen und seines Goéttlich-Menschlichen
verstanden.

Dieser Art ist der geistige Sinn des Wortes; ihm dient der naturliche oder
buchstéabliche Sinn als Grundlage. Standig aber bilden diese beiden Sinn-Ebenen, die
geistige und die naturliche, ein Ganzes, und zwar mittels der Entsprechungen.

Es ist jetzt nicht Zeit, den Nachweis dafr zu fuhren, dal? in all den genannten Dingen
eine solche geistige Bedeutung liegt, und es ist auch nicht die Aufgabe dieses Werkes.
Den Nachweis findet man in den ,,Himmlischen Geheimnissen* an den folgenden
Stellen:

Die Erde bzw. das Land, terra, bezeichnet im Wort die Kirche, vor allem wenn es sich
um das Land Kanaan handelt HG 662, 1066, 1067, 1262, 1413, 1607, 2928, 3355, 4447,
5577, 8011, 9325, 9643. Im geistigen Sinn wird namlich unter der Erde das Volk
verstanden, das auf ihr wohnt, sowie dessen Gottesdienst, HG 1262. Das Volk
(populus) der Erde sind die Angehérigen der geistigen Kirche, HG 2928.

Der neue Himmel und die neue Erde bedeuten Neues in den Himmeln und auf Erden
hinsichtlich des Guten und Wahren, folglich hinsichtlich dessen, was die Kirche in
beiden Bereichen bildet, HG 1733, 1850, 2117, 2118, 3355, 4535, 10373.

Was unter dem ersten Himmel und der ersten Erde zu verstehen ist, die vergingen,
schlage man nach in dem kleinen Buch Uber das «Jungste Gericht und das zerstorte
Babylon», vom Anfang bis zum Ende, insbesondere aber HG 65 bis 72.

Jerusalem bezeichnet die Kirche im Hinblick auf ihre Lehre, HG 402, 3654, 9166.
Stadte und Gemeinden (civitates) bezeichnen die Lehren, die zur Kirche und Religion
gehoren, HG 402, 2449, 2712, 2943, 3216, 4492, 4493. Unter der Mauer der Stadt sind
die beschitzenden Wahrheiten der Lehre, HG 6419, unter den Toren der Stadt die
Lehre und die durch die Lehre in die Kirche einfihrenden Wahrheiten zu verstehen,
HG 2943, 4478, 4492, 4493.

Die zwolf Stamme Israels reprasentieren und bezeichnen daher alle Wahrheiten und
alles Gute der Kirche im allgemeinen wie im besonderen, folglich alles, was zum
Glauben und zur Liebe gehort, HG 3858, 3926, 4060, 6335.

Ahnliches bezeichnen die zwoIf Apostel des Herrn, HG 2129, 2553, 3354, 3488, 3858,
6397. Wenn von ihnen gesagt wird, sie wirden einst auf zwolf Thronen sitzen und die
zwolf Stamme Israels richten, so heil3t das, daf alle nach den Wahrheiten und dem
Guten der Kirche gerichtet werden sollen, folglich vom Herrn, von dem all dies
stammt, HG 2129, 6397.

Die Zahl Zwolf bezeichnet alles im Inbegriff, HG 577, 2089, 2129, 2130, 3273, 3858,
3913. Ahnliches gilt fur die Zahl 144, weil sie die Summe von 12 x 12 darstellt, HG
7973, ebenso fur die Zahl 12’000, HG 7973.

Alle Zahlen im Wort bedeuten Dinge, HG 482, 487, 647, 648, 755, 813, 1963, 1988, 2075,
2252, 3252, 4264, 6175, 9488, 102127, 10253. Die durch Multiplikation entstandenen



Zahlen haben eine dhnliche Bedeutung wie die einfachen Zahlen, aus denen sie durch
Multiplikation hervorgegangen sind, HG 5291, 5335, 5708, 7973.

Das Mal bezeichnet die Beschaffenheit einer Sache bezlglich des Guten und
Wahren, HG 3104, 9603, 10262.

Die Grundlagen der Mauer bedeuten die Kenntnisse des Wahren, auf die sich die
Dinge der Lehre grtiinden, HG 9643.

Das Viereck bzw. Quadrat bezeichnet das Vollkommene, HG 9717, 9861, die Lange
das Gute und seine Ausdehnung, die Breite das Wahre und seine Ausdehnung, HG
1613, 9487.

Die kostbaren Steine sind die Wahrheiten aus dem Guten, HG 114, 9863, 9865. Was im
allgemeinen wie im besonderen unter den Edelsteinen im Urim und Thummim zu
verstehen ist, sehe man in HG 3862, 9863, 9866, 9905, 9891, 9895, was durch den
Jaspis, aus dem die Mauer bestand, in HG 9872.

Die Stralie der Stadt bildet das Wahre der Lehre aus dem Guten vor, HG 2336, und
das Gold das Gute der Liebe, HG 113, 1551, 1552, 5658, 6914, 6917, 9510, 9874, 9881.
Die Herrlichkeit bezeichnet das Gottliche Wahre, wie es im Himmel ist, sowie die
daher stammende Einsicht und Weisheit, HG 4809, 5922, 8267, 8427, 9429, 10557, und
unter den Volkerschaften (gentes) haben wir diejenigen in der Kirche zu verstehen,
die im Guten sind, im abstrakten Sinne also Gutes der Kirche, HG 1059, 1159, 1258,
1260, 1261, 1416, 1849, 4574, 6005, 7579, 9255, 9256.

Die Konige bezeichnen alle in der Kirche, die in den Wahrheiten sind, abstrakt
genommen also die Wahrheiten der Kirche, HG 1672, 2015, 2069, 4575, 5044. Die
Krénungszeremonien schlielen in sich, was zum Gottlich-Wahren gehort, aber die
Kenntnis ihrer Bedeutung ist heutzutage in Vergessenheit geraten.

#2. Ehe Néaheres Uber das Neue Jerusalem und seine Lehre dargelegt wird, noch
etwas uUber den Neuen Himmel und die Neue Erde: In dem kleinen Werk tUber das
Jungste Gericht und das zerstorte Babylon wurde gezeigt, was unter dem Ersten
Himmel und der Ersten Erde, die vergingen, zu verstehen ist. Nachdem sie
vergangen waren, nachdem also das Jungste Gericht abgehalten worden war, wurde
vom Herrn ein Neuer Himmel geschaffen, das heil3t gebildet, und zwar aus allen, die
nach der Ankunft des Herrn bis zur gegenwartigen Zeit ein Leben des Glaubens und
der tatigen Liebe gefuhrt hatten. Nur sie waren himmlische Formen. Die Form des
Himmels namlich, nach der dort alle Zusammengesellungen und Kommunikationen
vor sich gehen, ist die Form des Gottlich-Wahren aus dem Goéttlich-Guten, das vom
Herrn ausgeht. Diese Form ist es, die der Mensch durch ein Leben nach dem Goéttlich-
Wahren geistig anzieht. (Zu diesem Ursprung der Form des Himmels vergleiche man
im Werk tGber Himmel und Hoélle HG 200 bis 212; dazu daR alle Engel Formen des
Himmels sind, vgl. man HG 51 bis 58 und 73 bis 77.)

Von daher kann man wissen, aus welchen (Geistern) der Neue Himmel gebildet
wurde und welche Beschaffenheit er hat, namlich dall er ganz und gar harmonisch
ist. Denn wer ein Leben des Glaubens und der tatigen Liebe fuhrt, liebt den anderen
wie sich selbst und verbindet ihn mit sich durch die Liebe. Und dies geschieht
wechselseitig und gegenseitig, ist doch die Liebe in der geistigen Welt eine
Verbindung. Wenn daher alle in gleicher Weise handeln, so entsteht aus mehreren, ja
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unzéhligen Gesellschaften, die nach der himmlischen Form zusammengesellt sind,
etwas Eintrachtiges (existit unanimum), das wie Eines ist, da nichts trennt und teilt,
sondern alles verbindet und vereint.

#3. Dieser Himmel wurde aus allen Menschen gebildet, die diese Beschaffenheit
aufwiesen — seit der Zeit des Herrn bis zur Gegenwart. Daher besteht er aus Christen
und Heiden, grof3tenteils aber aus den Kindern all derer, die seit der Zeit des Herrn
auf der ganzen Erde gestorben sind. Sie alle sind ndmlich vom Herrn angenommen
und im Himmel erzogen worden. So wurden sie auch von Engeln unterrichtet und
unversehrt erhalten, um zugleich mit den tbrigen den Neuen Himmel zu bilden.
Daraus kann man schlief3en, wie grol3 dieser Himmel ist. Im Werk tber Himmel und
Holle kann man in HG 329 bis 345 nachlesen, dal’ alle, die als Kinder sterben, im
Himmel erzogen und zu Engeln werden. In HG 318 bis 328 wird ferner dargelegt, dai
der Himmel gleichermafen aus Heiden wie aus Christen gebildet wird.

#4. Des weiteren soll man wissen, dal3 dieser Neue Himmel von den alten Himmeln,
die vor der Ankunft des Herrn bestanden, abgesondert ist. Aber dennoch sind sie mit
diesen Himmeln so zusammengeordnet, dal’ sie miteinander einen einzigen Himmel
bilden. Der Grund fir die Absonderung des Neuen vom Alten Himmel besteht darin,
dal’ in den alten Kirchen keine andere Lehre galt als die der Liebe und tatigen Liebe
und man damals auch keine Kenntnis hatte von irgendeiner Lehre des getrennten
Glaubens. Darauf beruht es auch, dall die Alten Himmel die oberen Bereiche
(expansa) bilden, der Neue Himmel aber den Bereich darunter. Denn die Himmel
bestehen aus Bereichen, die sich einer Uber dem anderen erstrecken. In den obersten
befinden sich die sogenannten himmlischen Engel, von denen die meisten der Altesten
Kirche entstammen. Sie werden wegen ihrer himmlischen Liebe, d.h. ihrer Liebe zum
Herrn als himmlische Engel bezeichnet. In den Bereichen, die sich unterhalb von ihnen
erstrecken, befinden sich die sogenannten geistigen Engel, von denen die meisten aus
der Alten Kirche stammen. Geistige Engel heif3en sie wegen ihrer geistigen Liebe, d.h.
der tatigen Liebe zum Né&chsten. Unterhalb von diesen wiederum befinden sich die
Engel, die im Guten des Glaubens stehen, die also ein Leben des Glaubens gefiihrt
hatten. Ein Leben des Glaubens fuhren heil3t aber, nach den Lehren seiner Kirche
leben; und leben heil3t wollen und tun.

Alle diese Himmel sind jedoch aufgrund des mittelbaren und unmittelbaren
Einflusses, der vom Herrn ausgeht, eine Einheit. Eine vollstdndigere Vorstellung von
diesen Himmeln vermittelt das Werk «Himmel und Hdélle», vor allem im Abschnitt
Uber die beiden Reiche, in die sich die Himmel im allgemeinen gliedern, HG 20 bis 28,
sowie im Abschnitt tber die drei Himmel, HG 29 bis 40. Das nach HG 603 aus den
«Himmlischen Geheimnissen» Zusammengetragene enthalt dagegen Genaueres Uber
den mittelbaren und unmittelbaren Einflul3, das kleine Werk «Vom Jungsten Gericht
und dem zerstorten Babylon» in HG 46 Naheres tiber die Alteste und Alte Kirche.

#5. Soviel Uber den ,,Neuen Himmel*“. Nun etwas uber die ,,Neue Erde*: unter ihr
wird eine Neue Kirche auf Erden verstanden; denn (immer) wenn eine frtihere Kirche
aufhort zu existieren, grindet der Herr eine neue. Der Herr sieht namlich vor, dal}
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auf Erden immer eine Kirche besteht, weil durch die Kirche eine Verbindung zwischen
Ihm und der Menschheit sowie zwischen dem Himmel und der Welt besteht. Denn in
der Kirche ist der Herr bekannt und sind die Gottlichen Wahrheiten, durch die der
Mensch (mit dem Herrn und dem Himmel) verbunden wird.

In dem kleinen Werk ,,Vom Juingsten Gericht* sieht man in HG 74, dal} gegenwartig
eine Neue Kirche gebildet wird. Es grindet sich auf den geistigen Sinn des Wortes,
daf diese Neue Kirche durch die Neue Erde bezeichnet wird. Denn in diesem Sinne ist
unter der Erde (terra) nicht irgendeine Erde zu verstehen, sondern das Geschlecht
(gens), das darauf wohnt samt seiner Gottesverehrung, weil dies anstelle der Erde
das Geistige ist. Zudem wird im Wort unter der ,,Erde*, sofern keine genauere
Benennung einer bestimmten Gegend hinzugefugt wird, das Land Kanaan
verstanden, wo die Kirche von den &ltesten Zeiten an war. Daher kommt es, dal} alle
Orte dort und in den umliegenden Landern, samt Bergen und Flussen, die im Wort
erwahnt werden, zu Vorbildungen und Bezeichnungen solcher Dinge geworden sind,
die das Innere der Kirche ausmachen und ihr Geistiges genannt werden. Darauf
beruht, wie gesagt, dal3 unter ,,Erde” im Wort, das Land Kanaan, und damit die
Kirche verstanden wird. Ebenso nun hier durch die Neue Erde. Darum ist in der
Kirche auch die Gewohnheit entstanden, vom ,,himmlischen Kanaan* zu reden und
damit den Himmel zu meinen.

In den ,,Himmlischen Geheimnissen* ist durch vielerlei nachgewiesen worden, daf}
unter dem Land Kanaan im geistigen Sinn des Wortes die Kirche zu verstehen ist.
Davon soll folgendes angefiinrt werden: Die Alteste Kirche, die vor und die Alte
Kirche, die nach der Sintflut bestand, befanden sich im Land Kanaan, HG 567, 3686,
4447, 4454, 4517, 5136, 6516, 9327. Damals waren alle Orte zu Vorbildungen von
solchen Dingen geworden, die zum Reich des Herrn und der Kirche gehdren, HG
1585, 3686, 4447, 5136. Abraham erhielt deshalb den Befehl, dorthin zu gehen. Denn
bei seinen Nachkommen aus Jakob sollte die reprasentative (vorbildende) Kirche
gegrundet und das Wort niedergeschrieben werden, dessen letzter Sinn auf den dort
bestehenden Vorbildungen und Sinnbildern beruhen sollte, HG 3686, 4447, 5136, 6516.
Darin liegt der Grund, dal} durch die ,,Erde* und das ,,Land Kanaan*“ (per terram
Canaan) im Wort die Kirche bezeichnet wird, HG 3038, 3481, 3705, 4447, 4517, 5757,
10°568.

#6. In aller Kurze soll nun auch gesagt werden, was im Wort unter ,,Jerusalem* im
geistigen Sinn zu verstehen ist, namlich die Kirche im Hinblick auf ihre Lehre. Der
Grund ist, weil sich eben dort, im Lande Kanaan und nirgend anders, der Tempel
samt dem Altar befand und die Opfer, somit der Kultus, vollzogen wurden. Aus
demselben Grund feierte man dort jahrlich drei Feste, zu denen alles Mannliche im
Lande zu erscheinen hatte. Daher also wird im geistigen Sinn durch Jerusalem die
Kirche im Hinblick auf ihren Gottesdienst oder — was dasselbe ist — ihre Lehre
bezeichnet. (Denn in der Lehre wird der Gottesdienst vorgeschrieben und
entsprechend vollzogen).

Wenn es nun heil3t: die Heilige Stadt, das neue Jerusalem, herabsteigend von Gott
aus dem Himmel, so darum, weil im geistigen Sinn des Wortes die Gemeinde (civitas)
und die Stadt (urbs) die Lehre bezeichnet, die heilige Stadt aber die Lehre des
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gottlichen Wahren; denn das ist es, was im Wort heilig genannt wird. Das neue
Jerusalem wird die Stadt aus dem gleichen Grunde genannt, aus dem die Erde neu
heil3t; denn — wie gerade gesagt — die Erde bzw. das Land bezeichnet die Kirche und
Jerusalem die Kirche im Blick auf ihre Lehre. Von Gott aus dem Himmel
herabsteigend wird deshalb von dieser Stadt gesagt, weil alles Goéttlich-Wahre, das
der Lehre zugrundeliegt, aus dem Himmel vom Herrn herabkommt.

Unter Jerusalem ist keine Stadt zu verstehen, obgleich es als solche gesehen wurde,
wie man deutlich an ihrer Beschreibung in Vers 16 erkennen kann, wonach ihre Hohe
sein sollte wie ihre Lange und Breite, namlich 12’000 Stadien (nach heutigen Begriffen
ca. 2250 km; d.U.), ebenso auch daran, daR ihre Mauer 144 Ellen messen sollte, das
Mal eines Menschen, das ist eines Engels (v 17), schliel3lich daran, dal3 es heil3t, sie
sei bereitet wie eine Braut fur ihren Mann, (v 2) und der Engel sagte, komm, ich will
dir die Braut zeigen, das Weib des Lammes ... und er zeigte mir die heilige Stadt
Jerusalem (v 9 f.). Es ist die Kirche, die im Wort Braut und Weib des Herrn genannt
wird — Braut, bevor sie mit ihm verbunden ist, und Weib, wenn das geschehen ist.
Man vergleiche dazu «Himmlische Geheimnisse» HG 3103, 3105, 3164, 3165, 7022,
9182.

#7. Was nun insbesondere die hier folgende Lehre betrifft, so stammt sie auch aus
dem Himmel, weil aus dem geistigen Sinn des Wortes. Der geistige Sinn des Wortes
aber ist identisch mit der Lehre, die im Himmel herrscht. Im Himmel gibt es ndmlich
ebenso wie auf Erden eine Kirche, ist doch dort das Wort samt der Lehre aus dem
Wort. Es gibt dort Tempel, in denen gepredigt wird und es gibt kirchliche und
staatliche Behdrden, mit einem Wort: der Unterschied zwischen dem, was in den
Himmeln und was auf Erden ist, besteht lediglich darin, daf3 alles in den Himmeln in
einem vollkommeneren Zustand ist. Dort sind namlich alle Wesen geistiger Natur,
und die geistigen Dinge Ubertreffen die nattrlichen unermef3lich an Vollkommenheit.
Im Werk «Himmel und Holle» ist dies in aller Ausfuhrlichkeit beschrieben,
insbesondere aber im Abschnitt Gber die Regierungen im Himmel, HG 213 bis 220, und
im Abschnitt Gber den Gottesdienst im Himmel, HG 221 bis 227. Damit ist klar, was
darunter zu verstehen ist, daR die heilige Stadt, das neue Jerusalem sehen wurde, wie
es von Gott aus dem Himmel herabstieg.

Ich will nun aber zur Lehre selbst kommen, die fur die neue Kirche bestimmt ist und
die, weil sie mir aus dem Himmel offenbart wurde, als Himmlische Lehre bezeichnet
wird. Damit komme ich zum Thema des vorliegenden Werkes.

Vorwort zur Lehre

#8. In dem kleinen Werk «Vom Jingsten Gericht und zerstorten Babylon» wurde in
HG 33 bis 39ff. gezeigt, dall das Ende der Kirche bevorsteht, wenn kein Glaube,
namlich weil keine téatige Liebe mehr vorhanden ist. Da sich die christlichen Kirchen
nur durch ihre verschiedenen Glaubenslehren unterschieden hatten, aber doch kein
(wirklicher) Glaube ist, wenn es an der tatigen Liebe mangelt, so will ich der
(himmlischen) Lehre einiges Uber die Lehre von der tatigen Liebe bei den Alten
vorausschicken.



Die Rede ist von den christlichen Kirchen, und gemeint sind damit die
protestantischen oder evangelischen Kirchen, nicht aber die papstliche Kirche, da sie
nicht christlich ist. Denn wo eine Kirche ist, da wird der Herr angebetet und das Wort
gelesen. In der péapstlichen Kirche aber werden die Papste selbst anstelle des Herrn
angebetet, wahrend das Volk vom Lesen des Wortes zurtickgehalten wird. Auch wird
der Ausspruch des Papstes dem Wort gleichgesetzt, ja sogar dartber gestellt.

#9. Die Lehre von der tatigen Liebe, die eine Lebenslehre ist, war in den Alten Kirchen
die Hauptlehre. Man vergl. dazu «Himmlische Geheimnisse» HG 1238, 2385. Diese
Lehre verband alle Kirchen zu einer Einheit. Als Glieder der Kirche erkannte man alle
an, die im Guten der tatigen Liebe lebten und nannte sie Bruder (und Schwestern),
wie sehr sie im Ubrigen auch in bezug auf die Wahrheiten, die heutzutage die
Glaubenswahrheiten genannt werden, von einander abwichen. Und es gehorte zu
ihren Werken der tatigen Liebe, einander hierin zu unterweisen. Sie wurden auch
nicht unwillig, wenn der andere der eigenen Ansicht nicht beipflichtete, wuliten sie
doch, daf3 jeder nur soviel an Wahrem aufnehmen kann, als er im Guten ist.
Aufgrund dieser Beschaffenheit waren die Menschen der Alten Kirche innigere und
somit auch weisere Menschen; denn wer im Guten der Liebe und Né&chstenliebe lebt,
dessen innerer Mensch ist im Himmel und hier in einer Gesellschaft von Engeln, die
in einem &hnlichen Guten leben. Daher war auch ihr Gemut gegen das Inwendige hin
erhoben und infolgedessen besalien sie Weisheit. Diese kann ndmlich allein aus dem
Himmel kommen, besser gesagt: durch den Himmel vom Herrn. Im Himmel herrscht
aber die Weisheit, weil seine Bewohner im Guten leben. Weisheit ist, das Wahre sehen
aus dem Licht des Wahren. Dies aber ist das Licht, das im Himmel leuchtet.

Diese alte Weisheit nahm jedoch mit dem Fortgang der Zeit ab; denn im selben Mal3e,
wie sich die Menschheit von dem Guten der Liebe zum Herrn und der Liebe zum
Nachsten (amor erga proximum) — und diese Liebe wird als die tatige Liebe (charitas)
bezeichnet — entfernte, insoweit entfernte sie sich auch von der Weisheit, weil sie sich
insoweit auch vom Himmel entfernte. So ist der Mensch aus einem innerlichen ein
aullerlicher geworden, und zwar nach und nach. Mit der Veraul3erlichung Hand in
Hand ging auch die Verweltlichung, und zuletzt wurde der Mensch fleischlich. Hat er
aber einmal diesen Zustand erreicht, so kimmert er sich wenig um die himmlischen
Dinge; er ist ganz und gar eingenommen von den irdischen Lidsten und dem damit
zusammenhéangenden Bosen. Dies ist ihm aus dem Wesen seiner Liebe heraus
angenehm. Was er dann tber das Leben nach dem Tode, tber Himmel und Hélle, mit
einem Wort Uber die geistigen Dinge hort, ist gleichsam auRerhalb und nicht, wie es
doch sein sollte, innerhalb seiner selbst.

Das ist auch der Grund, weshalb die Lehre von der tatigen Liebe, die sich bei den
Alten so grofler Wertschatzung erfreute, heutzutage zu den verloren gegangenen
Dingen gehort. Wer weil3 heute noch, was tatige Liebe wirklich ist, wer weil3, wer im
wahren Sinne der Nachste ist, obgleich jene Lehre nicht allein das enthielt, sondern
daruber hinaus auch noch unzahlige andere Dinge, von denen man heutzutage nicht
einmal den tausendsten Teil weil3. Die ganze heilige Schrift ist nichts anderes als die
Lehre von der Liebe und tatigen Liebe, wie auch der Herr lehrt, wenn er sagt:



«Du sollst lieben den Herrn, deinen Gott, von deinem ganzen Herzen und deiner
ganzen Seele und in deinem ganzen Gemut. Dies ist das erste und grof3e Gebot. Das
andere aber ist ihm gleich: du sollst deinen Néachsten lieben, wie dich selbst. An diesen
beiden Geboten héangt das ganze Gesetz und die Propheten» (Mat 22, 37-39). ,,Das
Gesetz und die Propheten* sind aber das Wort als solches.

#10. Im Folgenden wird den einzelnen Lehrgegenstanden Gesammeltes aus den
«Himmlischen Geheimnissen» angefiigt, weil sie darin vollstandiger erklart werden.

VVom Guten und Wahren

#11. Alles im Weltall, was nach der gottlichen Ordnung verlauft, bezieht sich auf
Gutes und Wahres. Es gibt nichts im Himmel oder in der Welt, das sich nicht auf diese
beiden Prinzipien bezoge. Die Ursache liegt darin, dal} beides, das Gute wie das
Wahre, aus dem Gottlichen hervorgeht, von dem alles stammt.

#12. Damit ist klar, dal} der Mensch nichts nétiger hat als zu wissen, was gut und
wahr ist, wie sich das eine auf das andere bezieht und wie das eine mit dem anderen
verbunden wird. Am ndtigsten ist aber dieses Wissen dem Menschen der Kirche; denn
ebenso wie sich alle Dinge des Himmels auf das Gute und Wahre beziehen, so auch
alle Dinge der Kirche, weil das Gute und Wahre des Himmels zugleich auch das der
Kirche ist. Darum ist unser Ausgangspunkt das Gute und Wabhre.

#13. Die gottliche Ordnung will, da das Gute und Wahre verbunden und nicht
getrennt sein sollen, damit sie eins und nicht zwei sind. Denn verbunden gehen sie aus
dem Gottlichen hervor, verbunden sind sie im Himmel, und verbunden sollen sie
daher auch in der Kirche sein.

Die Verbindung des Guten und Wahren heif3t im Himmel die himmlische Ehe, denn
alle sind dort in dieser Ehe. Darum wird der Himmel im Wort mit einer Ehe
verglichen, wobei der Herr Brautigam und Mann, der Himmel aber Braut und Weib
heil3t, ebenso auch die Kirche. Himmel und Kirche aber werden deshalb so genannt,
weil ihre Glieder das Gottliche Gute im Wahren aufnehmen.

#14. Alle Einsicht und Weisheit der Engel entstammt dieser Ehe und keineswegs
irgendeinem vom Wahren getrennten Guten, auch nicht einem vom Guten
getrennten Wahren. Ahnlich verhalt es sich mit den Menschen der Kirche.

#15. Ist die Verbindung des Guten und Wahren ein Abbild der Ehe, so leuchtet ein, dai
das Gute das Wahre und das Wahre das Gute liebt und eins mit dem anderen
verbunden zu werden verlangt. Ein Mensch der Kirche ohne solche Liebe und solches
Verlangen steht nicht in der himmlischen Ehe, folglich ist die Kirche noch nicht in ihm,
denn die Verbindung des Guten und Wahren macht die Kirche aus.

#16. Das Gute ist vielfaltig. Im allgemeinen ist zu unterscheiden zwischen dem
geistigen und dem natlrlichen Guten. Beides ist im echten sittlichen Guten
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verbunden. Wie es verschiedene Arten des Guten gibt, so gibt es auch verschiedene
Arten des Wahren, denn diese gehoren jenen an und sind Formen davon.

#17. Was fur das Verhaltnis zwischen dem Guten und Wahren gilt, das gilt aufgrund
des Gegensatzes auch ftr das zwischen dem Bdsen und Falschen. Wie sich namlich
alles im Weltall, das der gottlichen Ordnung entspricht, auf Gutes und Wahres
bezieht, so alles, was gegen sie ist, auf Bdses und Falsches. Und weiter: Wie das Gute
mit dem Wahren und das Wahre mit dem Guten verbunden zu werden liebt, so liebt
auch das Bose, mit dem Falschen und das Falsche mit dem Bdsen verbunden zu
werden. Und schlieldlich: Wie alle Einsicht und Weisheit aus der Verbindung des
Guten und Wahren hervorgeht, so alle Verrtucktheit und Torheit aus der Verbindung
des Bosen und Falschen. Diese Verbindung wird die hollische Ehe genannt.

#18. Die Tatsache, dal} das Bose und Falsche im Gegensatz zum Guten und Wahren
stehen, macht ersichtlich, da das Wahre nicht mit dem Bo6sen verbunden werden
kann, ebensowenig wie das Gute mit dem Falschen des Bdsen. Wird etwas Wahres
dem Bosen beigeflugt, ist es kein Wahres mehr, sondern Falsches, denn es ist
verfalscht. Wird das Gute dem Falschen des BOsen beigefligt, so ist es kein Gutes
mehr, sondern Bdses — es ist geschandet. Aber eine nicht dem Bdsen entstammende
Falschheit kann mit Gutem verbunden werden.

#19. Niemand kann wissen, was gut und wahr ist, wenn er im Bdsen und dem damit
zusammenhangenden Falschen ist, weil er sich darauf versteift hat und entsprechend
lebt. Er halt ja dann sein Boses fur gut und sein Falsches fur wahr. Aber jeder, der im
Guten und dem damit zusammenhangenden Wahren ist, kann — weil er sich darin
bestarkt und danach gelebt hat — wissen, was bdse und falsch ist. Denn alles Gute und
das entsprechende Wahre ist seinem Wesen nach himmlisch, und selbst das, was
seinem Wesen nach nicht himmlisch ist, hat wenigstens seinen Ursprung im
Himmlischen. Alles Bése samt dem entsprechenden Falschen hingegen ist seinem
Wesen nach hdllisch, und selbst das, was nicht seinem Wesen nach hdllisch ist, hat
doch einen hollischen Ursprung. Alles Himmlische ist im Licht, alles Hollische aber in
der Finsternis.

Aus den himmlischen Geheimnissen

#20. Alle Dinge im Weltall beziehen sich auf Gutes und Wahres sowie auf Bdses und
Falsches — was der Goéttlichen Ordnung entspricht und geschieht, auf Gutes und
Wabhres, was ihr widerspricht und geschieht, auf Bdses und Falsches, HG 2451, 3166,
4390, 4409, 5232, 7256, 10°122. Das trifft auch zu auf den Willen und Verstand des
Menschen, ist doch der Verstand ein Aufnahmegefal? des Wahren oder Falschen und
der Wille ein Aufnahmegefal des Guten oder des Bdsen, HG 10°122. Nur wenige
wissen heutzutage, was das Wahre in seinem echten Wesen ist, weil man kaum weif@,
was gut ist, wahrend doch alles Wahre vom Guten stammt und alles Gute durch das
Wahre besteht, HG 2507, 3603, 4136, 9186, 9995. Es gibt vier Arten von Menschen: 1.
Menschen, die im Falschen aus dem Bdsen oder auch nicht aus dem Bodsen sind; 2.
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Menschen, die in den Wahrheiten sind ohne Gutes; 3. Menschen, die in den
Wahrheiten sind und durch diese das Gute anstreben; 4. Menschen, die aus dem
Guten in den Wahrheiten sind. VVon den einzelnen Arten wird noch im besonderen die
Rede sein.

#21. Von den Menschen, die in der Sphare des Falschen aus dem Bosen oder auch
nicht aus dem Bdsen sind; somit vom Falschen aus dem Bésen und vom Falschen, das
nicht aus dem Bdsen entspringt. Es gibt unzadhlige Gattungen des Falschen,
ebensoviele wie Gattungen des BoOsen. Und es gibt mehrere Grinde fur die
Entstehung des Bdsen und des daraus resultierenden Falschen, HG 1188, 1212, 4729,
4822, 7574. Es gibt ein Falsches aus Bosem bzw. ein Falsches des Bdsen, und es gibt ein
Bbses aus Falschem bzw. ein Falsches des Bosen und wiederum ein daraus
abgeleitetes Falsches, HG 1679, 2243. Aus einem einzigen Falschen — vor allem wenn
es die Stelle des Prinzips einnimmt — fliel3t Falsches in fortlaufender Reihenfolge
hervor, HG 1510, 1511, 4717, 4721. Es gibt ein Falsches als Resultat der Begierden der
Eigenliebe und Weltliebe, und es gibt ein Falsches, das auf Sinnestduschungen beruht,
HG 1295, 4729. Es gibt Falsches der Religion und Falsches der Unwissenheit, HG
4729, 8318, 9258. Es gibt Falsches, in dem Gutes, und es gibt Falsches, in dem kein
Gutes (verborgen) ist, HG 2863, 9304, 10’109, 10’302. Es gibt Verfalschtes, HG 7318,
7319, 10°648. Alles Bose ist begleitet von Falschem, HG 7577, 8094. Das Falsche als
Resultat der Begierden der Eigenliebe ist das eigentliche Falsche des Bdsen, und von
daher stammen die schlimmsten Arten des Falschen, HG 4729.

Das Bose ist schwer (grave) und fallt von selbst in die Hoélle hinab; das Falsche jedoch
nur, wenn es aus dem Bdsen stammt, HG 8279, 8298. Das Gute wird in Boses und das
Wahre in Falsches verkehrt, wenn es aus dem Himmel in die Hoélle, somit in eine
dichte und unreine Atmosphare hinabfallt, HG 3607. Das aus Bdsem stammende
Falsche erscheint wie Nebelschleier und unreines Wasser tber der Holle, HG 8137,
8138, 8146. Die Hdllenbewohner reden Falsches, das aus Bdsem hervorgeht, HG
1695, 7351, 7352, 7357, 7392, 7398, 7689. Menschen, die im Bbsen sind, kbnnen, wenn
sie von sich aus denken, nur Falsches denken, HG 7437. Weitere Einzelheiten Uber das
BOse des Falschen, HG 2408, 4818, 7272, 8265, 8279., sowie Uber das Falsche des
Bosen, HG 6359, 7272, 8265, 9304, 10’302.

Alles Falsche laRt sich begriinden und erscheint dann als etwas Wahres, HG 5033,
6865, 8521, 8780. Man soll daher zuerst untersuchen, ob es auch wahr ist, bevor man
es begrindet, HG 4741, 7012, 7680, 7950, 8521. Man hute sich davor, Falschheiten der
Religion zu begriinden, weil daraus eine Uberredung zum Falschen resultiert, die
dem Menschen nach dem Tode bleibt, HG 845, 8780, und wie verderbenbringend eine
solche Uberredung zum Falschen ist, sehe man HG 794, 806, 5096, 7686. Solange der
Mensch im Bosen verharrt, kann das Gute nicht in die Wahrheiten einflielen, HG
2434. Das Gute und Wahre wird insoweit vom Menschen entfernt, als er im Bdsen
und im daraus resultierenden Falschen verharrt, HG 3402. Der Herr trifft duerste
Vorsorge, da? Wahres nicht mit Bosen und ein aus Bosem resultierendes Falsches
nicht mit Gutem verbunden werden mdge, HG 3110 3116, 4416, 5217. Eine derartige
Vermischung fuhrt zur Entweihung (profanatio), HG 6348. Die Wahrheiten treiben
das Falsche und das Falsche treibt die Wahrheiten aus, HG 5207. Solange Unglaube
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herrscht, kbnnen Wahrheiten nicht in einer innerlicheren Weise aufgenommen
werden, HG 3399.

Beispiele, wie Wahrheiten verfalscht werden koénnen, HG 7318. Aus welchen
Grunden es den Bosen gestattet ist, die Wahrheiten zu verfalschen, HG 7332. Sie
werden von den Bosen verfélscht, indem sie sich dieselben anpassen und so zum
Bbsen herabziehen, HG 8094, 8149. Wahres heil3t verfalscht, wenn es dem Bodsen
angepaldt ist, und dies geschieht vor allem durch Trugschlisse und Scheinbarkeiten
im AuReren, HG 7344, 8062. Den Bosen ist nur erlaubt, das Wahre anzugreifen, nicht
aber das Gute, weil sie das Wahre durch verschiedenartige Interpretationen und
Anwendungen verféalschen kénnen, HG 6677. Das Wahre, das aus dem Bdsen heraus
verfalscht ist, wendet sich gegen das Wahre und Gute, HG 8062. Es stinkt im anderen
Leben sehr, HG 7319. Weitere Einzelheiten Uber die Verfalschung des Wahren, HG
7318, 7319, 10°648.

In der Religion gibt es Falsches, das mit dem Guten tbereinstimmt, aber auch solches,
bei dem das nicht der Fall ist, HG 9259. Das Falsche der Religion, das dem Guten
nicht zuwider ist, erzeugt nichts Boses, aul3er bei Menschen, die bose sind, HG 8318.
Das Falsche der Religion wird den Guten nicht angerechnet, wohl aber den Bésen,
HG 8051, 8149. Unechtes Wahres wie auch Falsches kann bei Menschen, die sich vom
Guten leiten lassen, mit echten Wahrheiten zusammengesellt werden, nicht aber bei
denen, die dem Bodsen verhaftet sind, HG 3470, 3471, 4551, 4552, 7344, 8149, 9298.
Falsches und Wahres werden zusammengesellt durch Scheinwahrheiten Im
Buchstabensinn des Wortes, HG 7344. Falschheiten werden durch das Gute berichtigt
(verificentur a bono) und verlieren ihre Harte (mollescant), weil sie dem Guten
angepalRt und von ihm angezogen werden, wahrend das Bdse entfernt wird, HG
8149. Falschheiten der Religion bei Menschen, die vom Guten erfullt sind, werden
vom Herrn wie Wahrheiten angenommen, HG 4736, 8149. Gutes, dessen
Beschaffenheit auf Falschem der Religion beruht, wird vom Herrn angenommen,
vorausgesetzt dal? der Unwissenheit Unschuld sowie ein guter Zweck zugrundeliegt,
HG 7887. Die Wahrheiten, die sich beim Menschen finden, sind Scheinbarkeiten des
Wahren und Guten, durchtrankt von Tauschungen; dennoch pafit der Herr sie bei
einem Menschen, der im Guten lebt, den echten Wahrheiten an, HG 2053. Es gibt
Falsches, in dem etwas Gutes ist, vor allem bei denen, die auRerhalb der Kirche, also
in Unwissenheit hinsichtlich des Wahren leben, aber auch bei denen, die zu einer
Kirche gehoren, in der Falsches gelehrt wird, HG 2589 bis 2604, 2861, 2863, 3263, 3778,
4189, 4197, 6700, 9256. Falsches, in dem kein Gutes ist, wirkt sich verderblicher auf die
Angehorigen der Kirche aus als auf Menschen aulBerhalb der Kirche, HG 7688. Das
Wahre und Gute wird den Bdsen im anderen Leben genommen, den Guten aber
gegeben, gemal den Worten des Herrn: Dem, der da hat, wird gegeben werden, dal}
er UberfluR haben, und dem, der nicht hat, wird auch das genommen werden, was er
hat (Mat 25, 29), HG 7750.

#22. Von den Menschen, die zwar die Wahrheiten bekennen, aber nicht vom Guten
geleitet werden, also von Wahrheiten ohne Gutes: Wahrheiten ohne Gutes sind an
sich keine Wahrheiten, weil ihnen kein Leben innewohnt, da alles Leben der
Wahrheiten vom Guten herrthrt, HG 3603, 3449. Sie sind somit wie ein Leib ohne
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Seele, HG 8530, 9154. Die Betreffenden glauben, die Kenntnisse des Wahren und
Guten, die nur dem Gedéachtnis, nicht aber dem Leben angehéren, seien Wahrheiten,
HG 5276. Die Wahrheiten aber werden dem Menschen nicht angeeignet, werden
nicht sein eigen, wenn er sie weill und nur aus Grinden, die aus seiner Eigen- und
Weltliebe hervorgehen, anerkennt, HG 3402, 3834. Angeeignet werden ihm nur die
Wahrheiten, die er um des Wahren und Guten selbst willen anerkennt, HG 3849.
Wahrheiten ohne Gutes werden vom Herrn nicht angenommen, HG 4368. Sie
machen auch nicht selig, HG 2261. Menschen, die in den Wahrheiten ohne Gutes sind,
gehdren nicht zur Kirche, HG 3963. Sie kdnnen auch nicht wiedergeboren werden,
HG 10’367. Der Herr flieBt nur durch das Gute in die Wahrheiten ein, HG 10°367.
Uber die Trennung des Wahren vom Guten, HG 5008, 5009, 5022, 5028. Uber die
Beschaffenheit des Wahren ohne das Gute und des Wahren aus dem Guten, HG 1949,
1950, 1964, 5951, aufgrund von Vergleichen, HG 5816, 9154. Das Wahre ohne das
Gute ist launisch (morosum), HG 1949, 1950, 1964. In der geistigen Welt erscheint es
hart, HG 6359, 7068, und zugespitzt, HG 2799. Das Wahre ohne Gutes ist wie das
Licht im Winter, bei dem alles auf Erden erstarrt und nichts wéachst. Das Wahre aus
dem Guten hingegen ist wie das Licht zur Zeit des Frihlings und Sommers, bei dem
alles bluht und wachst, HG 2231, 3146, 3412, 3413. Solch winterliches Licht
verwandelt sich in dichte Finsternis, sobald Licht aus dem Himmel hereinstromt.
Menschen, die in dieser Art von Wahrheit sind, geraten dann in Blindheit und
Stumpfsinn, HG 3412, 3413.

Menschen, welche die Wahrheiten vom Guten trennen, leben in Finsternis und
Unwissenheit hinsichtlich des Wahren und Falschen, HG 9186. Vom Falschen aus
stirzen sie sich in Boses, HG 3325, 8094. Die Irrttimer und Falschheiten, in die sie sich
stirzen: HG 4721, 4730, 4776, 4783, 4925, 7779, 8313, 8765, 9222. Das Wort ist ihnen
verschlossen, HG 3773, 4783, 8780. Sie sehen und beachten all das nicht, was der Herr
Uber die Liebe und tatige Liebe, d.h. Uber das Gute gesagt hat, HG 1017, 2371. Sie
wissen nicht, was das Gute, folglich was himmlische Liebe und téatige Liebe eigentlich
ist, HG 2417, 3603, 4136, 9995. Menschen, die die Glaubenswahrheiten kennen und
bose leben, miBbrauchen im anderen Leben die Wahrheiten, um dadurch zu herrschen.
Uber ihre Beschaffenheit und ihr dortiges Los: HG 4802.

Das Gottliche Wahre verdammt zur Hoélle, das Gottliche Gute aber erhebt in den
Himmel, HG 2258, 6148. Das gottliche Wahre schreckt, nicht aber das goéttliche Gute,
HG 4180. Was es heil3t, gerichtet zu werden aus dem Wahren und gerichtet zu werden
aus dem Guten, HG 2335.

#23. Von den Menschen, die die Wahrheiten bekennen und durch diese ihr Ziel im
Guten sehen, nach dem sie streben - also von den Wahrheiten, durch die Gutes
entsteht. Was der Mensch liebt, das will er, und was er liebt oder will, das denkt und
begrtindet er durch mancherlei. Was der Mensch liebt bzw. will, wird Gutes genannt,
was er von daher denkt und durch mancherlei begriindet, heil3t Wahres, HG 4070,
10°122. Darum wird das Wahre zum Guten, wenn es zu einer Angelegenheit der Liebe
oder des Willens wird, d.h. wenn es der Mensch liebt und will, HG 5526, 7835, 10°367.
Da nun die Liebe oder der Wille das eigentliche Leben des Menschen darstellt, so hat
das Wahre beim Menschen kein Leben, wenn er es nur weil3 und denkt, sondern nur
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wenn er es liebt und will und aus der Liebe und dem Willen heraus auch tut, HG 5595,
9154, 9282. Von daher, also aus dem Guten, empfangen die Wahrheiten Leben, HG
2434, 3111, 3607, 6077. Folglich haben die Wahrheiten ihr Leben aus dem Guten, und
Wahrheiten ohne das Gute sind ohne Leben, 1589, 1947, 1997, 2261, 3579, 3580, 4070,
4096, 4097, 4736, 4757, 5928, 9154, 9667, 9841, 10'729. Dies weiter beleuchtet in HG
8530 und 9154. Wann man sagen kann, dal3 die Wahrheiten Leben empfangen haben,
HG 1928. Wird das Wahre mit dem Guten verbunden, so wird es dem Menschen
angeeignet, weil es dann zum Inhalt seines Lebens wird, HG 3108, 3161.
Voraussetzung fur die Verbindung des Wahren mit dem Guten ist die Zustimmung
von Verstand und Wille. Sobald auch der Wille zustimmt, ist die Verbindung erfolgt,
HG 3157, 3158, 3161.

Wenn der Mensch wiedergeboren wird, nimmt er die Wahrheiten mit der Lust der
Neigung in sich auf, weil er sie zu tun liebt, und mit eben dieser Neigung werden sie
auch wieder hervorgerufen, weil sie damit zusammenhangen, HG 1904, 2063, 2483,
2487, 3040, 3066, 3074, 3336, 4018, 5893, 7967. Die Neigung, die zur Liebe gehort,
schlie3t sich — je nach den Nutzwirkungen des Lebens — immer den Wahrheiten an,
und jene Neigung wird gemeinsam mit den Wahrheiten hervorgerufen, und die
Wahrheiten gemeinsam mit der Neigung, HG 3336, 3824, 3849, 4205, 5893, 7967. Das
Gute erkennt als Wahrheit nur an, was mit der Neigung, die zur Liebe gehort,
Ubereinstimmt, HG 3161. Wahrheiten werden durch die damit Gbereinstimmenden
Freuden und Vergnugungen eingefuhrt, HG 3502, 3512. Jede echte Neigung des
Wahren entstammt dem Guten und steht in Ubereinstimmung mit ihm, HG 4373,
8349, 8356. So entsteht eine Offnung und EinfluR fur das Gute in die Wahrheiten und
eine Verbindung, HG 4301. Auf diese Weise kommen die Wahrheiten zum Leben, HG
7966, 7967.

Weil sich nun die Neigung, die zur Liebe gehort, immer entsprechend den
Nutzwirkungen des Lebens den Wahrheiten anschliel3t, so erkennt das Gute sein
Wahres und das Wahre sein Gutes an, 2429, 3101, 3102, 3161, 3179, 3180, 4358, 5407,
5835, 9637. Von daher ergibt sich die Verbindung des Wahren und Guten, HG 3834,
4096, 4097, 4301, 4345, 4353, 4364, 4368, 5365, 7623 bis 7627, 7752 bis 7762, 8530, 9258,
10’555. Auch die Wahrheiten erkennen sich gegenseitig an und gesellen sich
zusammen, HG 9079. Dies beruht auf einem himmlischen Einfluf3, HG 9079.

Das Gute ist das Sein (Esse) des Lebens, das Wahre das Hervortreten (Existere) des
Lebens von daher, und so hat das Gute seine Lebensexistenz im Wahren, das Wahre
aber das Sein des Lebens im Guten, HG 3049, 3180, 4574, 5002, 9144. Alles Gute hat
daher sein Wahres und alles Wahre sein Gutes, weil das Gute ohne Wahres nicht
hervortritt (existit) und das Wahre ohne Gutes nicht ist (est), HG 9637. Sodann hat
das Gute seine Form und Beschaffenheit von den Wahrheiten. Folglich ist das Wahre
die Form und Beschaffenheit des Guten, HG 3049, 4574, 6916, 9154. So mussen denn
Wahres und Gutes miteinander verbunden sein, um etwas zu sein, HG 10555. Daher
strebt und verlangt das Gute bestandig danach, die Wahrheiten mit sich zu verbinden,
HG 9206, 9495, nadher beleuchtet in HG 9207. Umgekehrt gilt fir die Wahrheiten, daf
sie sich mit dem Guten verbinden, HG 9206. Die Verbindung ist wechselseitig — des
Guten mit dem Wahren und des Wahren mit dem Guten, HG 5365, 8516. Das Gute
wirkt (agat), und das Wahre wirkt zurtick (reagat), jedoch aus dem Guten, HG 3155,
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4380, 4757, 5918, 10°729. Die Wahrheiten blicken auf ihr Gutes als Anfang und Ende,
HG 4353.

Die Verbindung des Wahren mit dem Guten entspricht dem Fortschreiten des Lebens
beim Menschen von Kindheit an: zuerst nimmt er die Wahrheit als bloRBes Wissen auf
(primum hauriat vera scientifice), dann in rationaler Weise, bis er sie zuletzt zu einem
Teil seines Lebens macht, HG 3203,3665, 3690. Diese Verbindung entspricht auch der
Art, wie ein Kind zuerst empfangen und im Mutterleib ausgetragen und geboren
wird, dann heranwachst und schlie3lich verstandig wird, HG 3298, 3299, 3308, 3665,
3690. Ferner kann diese Verbindung verglichen werden mit dem Verhaltnis zwischen
Samen und Erdreich, HG 3671, und mit dem Verhaltnis von Wasser und Brot, HG
4976. Die erste Neigung zum Wahren ist nicht echt (genuina), wird aber gereinigt, je
vollkommener der Mensch wird, HG 3040, 3089. Dennoch dient das unechte Gute
und Wahre zur Hinleitung zum echten Guten und Wahren; danach wird es abgelegt,
HG 3665, 3974, 3982, 3986, 4145.

Ferner wird der Mensch durch die Wahrheiten, und nicht ohne sie, zum Guten
gefuhrt, HG 10’124, 10°367. Lernt der Mensch die Wahrheit nicht, bzw. nimmt er sie
nicht auf, so kann das Gute nicht bei ihm einflieRen, er somit nicht geistig werden,
HG 3387. Die Verbindung des Guten und Wahren folgt dem Wachstum der
Erkenntnisse, HG 3141. Jeder Mensch nimmt die Wahrheiten nach seinem
Fassungsvermdogen auf, HG 3385.

Die Wahrheiten des naturlichen Menschen sind Gedachtniswissen (scientifica), HG
3293, 3309, 3310. Dieses Gedéachtniswissen und die Erkenntnisse gleichen GefaRen,
HG 6004, 6023, 6052, 6071, 6077. Wahrheiten sind Gefalle, weil Empfanger des Guten,
HG 1469, 1496, 1900, 2063, 2261, 2269, 3318, 3368, 3665.

Das Gute flieRt auf dem inneren oder seelischen Weg beim Menschen ein, was aber
zum Wahren gehort, auf dem aufieren Weg, d.h. Uber das Héren und Sehen. Im
Inwendigen des Menschen werden sie vom Herrn verbunden, HG 3030, 3098. Die
Wahrheiten werden aus dem naturlichen Menschen emporgehoben und dem Guten
im geistigen Menschen eingepflanzt, und so werden die Wahrheiten geistig, HG 3085,
3086. Nachher flieRen sie von daher wieder in den naturlichen Menschen ein, wobeli
das geistig Gute ins Gute des naturlichen Menschen unmittelbar, in sein Wahres
mittelbar einfliet, HG 3314, 3575, 4563; dies weiter beleuchtet in HG 3314, 3616, 3576,
3969, 3995. Mit einem Wort: die Wahrheiten werden so weit und in der Weise mit dem
Guten beim Menschen verbunden, wie er seinem Leben nach im Guten ist, HG 3834,
3843. Die Verbindung geschieht bei den Himmlischen anders als bei den Geistigen,
HG 10’124. Mehr Uber die Verbindung des Guten und Wahren und die Art, wie sie
geschieht, HG 3090, 3203, 3308, 4096, 4097, 4345, 4353, 5365, 7623 bis 7627. Wie das
geistige Gute durch die Wahrheiten gebildet wird, HG 3470, 3570.

#24. Von denen, die aus dem Guten von den Wahrheiten erfullt sind, also von den
Wahrheiten aus dem Guten. Der Unterschied zwischen dem Wahren, das zum Guten
fuhrt und das aus dem Guten hervorgeht, HG 1063. Das Wahre ist in seinem Wesen
nicht wahr, wenn es nicht aus dem Guten hervorgegangen ist, HG 4736, 10’619, weil
es vom Guten her sein Sein hat, HG 3049, 3180, 4574, 5002, 9144, sowie sein Leben,
HG 3111, 2434, 6077, und weil es die Form oder Beschaffenheit des Guten ist, HG
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3049, 4574, 5951, 9154. Das Wahre ist vollig — d.h. im gleichen Verhéltnis und Grad -
so wie das Gute beim Menschen, HG 2429. Das Wahre muf}, um wahr zu sein, sein
Wesen vom Guten der tatigen Liebe und der Unschuld ableiten, HG 3111, 6013.
Wahrheiten aus dem Guten sind geistige Wahrheiten, HG 5951.

Das Wahre bildet mit dem Guten eine Einheit, wenn es aus dem Guten hervorgeht —
so sehr, dal} beide zusammen ein einziges Gutes sind, HG 4302, 7835, 10’252, 10°266.
Verstand und Willen machen ein Gemut und ein Leben aus, wenn der Verstand aus
dem Willen hervorgeht, da ja der Verstand das Aufnahmegefa? des Wahren und der
Wille das des Guten ist; sie sind aber keine Einheit, wenn der Mensch anders denkt
und redet, als er will, HG 3623. Das Wahre aus dem Guten ist Wahres des Willens und
der Tat, HG 4337, 4353, 4385, 4390. Geht das Wahre aus dem Guten hervor, so ist es
ein Abbild des Guten, HG 3180.

Der ganze Himmel und die ganze Weltsind in all ihren Einzelheiten ein Bild der Ehe,
HG 54, 718, 747,917, 1432, 2173, 2516, 5194. Das gilt insbesondere fur das Wahre und
Gute, HG 1904, 2173, 2508, da sich ja alle Dinge im Universum, um Uberhaupt zu sein,
darauf und auf die Verbindung des Wahren und Guten beziehen, ohne die nichts
hervorgebracht werden kann, HG 2451, 3166, 4390, 4409, 5232, 7256, 10’122, 10°555.
Auch die Alten hatten (eine Lehre) Uber die Ehe zwischen dem Wahren und Guten
aufgestellt, HG 1904. Es ist ein Gesetz der Ehe, dal zwei eins seien, gemafR den
Worten des Herrn, HG 10’130, 10’168, 10°169. Auch die wahrhaft eheliche Liebe
entsteht und kommt vom Himmel herab aus der Ehe des Wahren mit dem Guten, HG
2728, 2729.

Der Mensch ist in dem Malie weise, wie er aufs Gute ausgerichtet ist und von daher
sich den Wahrheiten verschreibt, nicht aber in dem Mal3e, wie er die Wahrheiten bloR3
weil3, aber sich nicht vom Guten leiten lal3t, HG 3182, 3190, 4884.

Ein Mensch, der die Wahrheiten anerkennt, die aus dem Guten hervorgegangen sind,
wird auch tatsachlich vom Licht der Welt ins Licht des Himmels erhoben, also aus
dem Dunkel ins Helle. Umgekehrt aber ist der Mensch im Licht der Welt und im
Dunkeln, solange er die Wahrheiten nur weif3 und sich nicht vom Guten leiten laft,
HG 3190, 3192. Auch weild der Mensch nicht, was das Gute ist, ehe er darin ist und es
aus ihm heraus versteht, HG 3325, 3330, 3336. Die Wahrheiten wachsen ins
Ungemeline fort, sofern sie im Guten ihren Ursprung haben, HG 2846, 2847, 5345.
Uber dieses Wachstum vgl. HG 5355. Mit diesem Wachstum verhélt es sich wie mit
der Fruchtbarkeit eines Baumes und der Vermehrung aus seinem Samen, aus dem
ganze Garten entstehen kdnnen, HG 1873, 2846, 2847. Auch die Weisheit wachst im
gleichen MaRe, und zwar in Ewigkeit fort, HG 3200, 3314, 4220, 4221, 5527, 5859,
6303. Der Mensch, der in den Wahrheiten ist, die im Guten ihren Ursprung haben,
wird auch im gleichen MaR} erleuchtet, ja wird erleuchtet, wenn er das Wort liest, HG
9382, 10’548, 10’549, 10’550, 10’691, 10’694. Das Gute der Liebe gleicht einem Feuer,
und das aus dem Guten stammende Wahre gleicht dem Licht aus diesem Feuer, HG
3195, 3222, 5400, 8644, 9399, 9684. Im Himmel leuchten auch die Wahrheiten, die im
Guten ihren Ursprung haben, HG 5219. Die Wahrheiten aus dem Guten, denen die
Weisheit entspringt, wachsen entsprechend der Beschaffenheit und Grolie des Guten
der Liebe, umgekehrt aber wéachst das Falsche, das im Bosen seinen Ursprung hat,
entsprechend der Art und Gro6RRe der Liebe zum Bosen, HG 4099. Ein Mensch, der in
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den Wahrheiten aus dem Guten ist, kommt in engelhafte Einsicht und Weisheit;
solange er noch in der Welt lebt, sind sie in seinem Inneren verborgen, aber in der
anderen Welt werden sie aufgeschlossen, HG 2494. Ein Mensch, der nach den
Wahrheiten lebt, die dem Guten entspringen, wird nach seinem Tode zu einem Engel,
HG 8747.

Mit den Wahrheiten aus dem Guten verhalt es sich wie mit Zeugungen, HG 9079. Sie
werden in Reihen angeordnet, HG 5339, 5343, 5530, 7408, 10’303, 10°308. Die
Anordnung der Wahrheiten, die im Guten ihren Ursprung haben, sind zu vergleichen
mit Fibern und BlutgefaRen im Korper und daher auch mit den Geweben und
Formen, den Nutzzwecken des Lebens entsprechend, HG 3470, 3570, 3579, 9154. Die
Wahrheiten aus dem Guten bilden infolge eines himmlischen Einflusses gleichsam
einen Staat, HG 3584. Die Mitte bilden die Wahrheiten, die der Hauptliebe
angehoren, die tbrigen sind umso weiter entfernt, je weniger sie Uberstimmen, HG
3993, 4551, 4552, 5530, 6028. Umgekehrt ist es bei den Bdsen, HG 4551, 4552. Die
Wahrheiten werden, wenn sie aus dem Guten hervorgehen, nach der Form des
Himmels angeordnet, 4302, 5704, 5339, 5343, 6028, 10’303, und zwar gemal der
Ordnung der Engelsgesellschaften, HG 10’303. Alle Wahrheiten sind, wenn sie aus
dem Guten hervorgehen, untereinander durch eine gewisse Verwandtschaft
verbunden und verhalten sich wie die Verzweigungen eines auf einen gemeinsamen
Stammvater zurickgehenden Stammbaumes, HG 2863. Jede Wahrheit bildet eine
Sphére in den Himmeln, deren Ausdehnung der Beschaffenheit und der Menge des
Guten entspricht, aus dem sie hervorgegangen ist, HG 8063. Die Ehe des Guten und
Wabhren ist die Kirche und der Himmel beim Menschen, HG 2173, 7752, 7753, 9224,
9995, 10°122. Uber die Freude und Gltickseligkeit derer, in deren Wahrheiten das Gute
liegt, HG 1470.

Die Wahrheiten aus dem Guten stellen, wenn sie verbunden sind, ein Bild des
Menschen dar, HG 8370. Der Mensch ist nichts als sein Gutes und sein von daher
stammendes Wahres, oder umgekehrt nichts als sein Bdses und von daher
stammendes Falsches, HG 10°298.

Summa summarum:

Durch die Wahrheiten entsteht der Glaube, HG 4353, 4997, 7178, 10’367, die tatige
Liebe zum Né&chsten, 4368, 7623, 7624, 8034, die Liebe zum Herrn, 10’143, 10’153,
10’310, 10’578, 10’645, das Gewissen, HG 1077, 2053, 9113, die Unschuld, 3183, 3494,
6013, die Reinigung vom Bdsen, 2799, 5954, 7044, 7918, 9088, 10’229, 10°237, die
Wiedergeburt, HG 1555, 1904, 2046, 2189,9088. 9959, 10’028, die Einsicht und Weisheit,
HG 3182, 3190, 3387, 10’064, durch die Wahrheiten haben die Engel Schonheit, und
ebenso auch die Menschen in ihrem Inneren, das zu ihrem Geist gehoért, HG 553,
3080, 4985, 5199, durch die Wahrheiten haben sie Macht gegentber dem Bésen und
Falschen, HG 3091, 4015, 10°481. Durch die Wahrheiten besteht die Ordnung im
Himmel, HG 3316, 3417, 3570, 5704, 5339, 5343, 6028, 10’303, die Kirche, HG 1798,
1799, 3963, 4468, 4672. Durch die Wahrheiten erlangt der Mensch den Himmel, HG
1900, 9832, 9931, 10’303, wird der Mensch zum Menschen, HG 3175, 3387, 8370,
10°298. Dies alles gilt jedoch nur fir die Wahrheiten, die im Guten ihren Ursprung
haben, nicht fur die Wahrheiten ohne das Gute, und zwar das Gute vom Herrn, HG
2434, 4070, 4736, 5147. Alles Gute stammt vom Herrn, HG 1614, 2016, 2904, 4151, 9981.
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#25. Alles Gute und Wahre stammt vom Herrn. Der Herr ist das Gute und das Wahre
selbst, HG 2011, 4151, 10’336, 10°619. Der Herr ist sowohl seinem Gottlichen als auch
seinem Menschlichen nach das gottliche Gute der gottlichen Liebe, und aus ihm geht
das gottliche Wahre hervor, HG 3704, 3712, 4180, 4577. Das gottliche Wahre geht aus
dem gottlichen Guten vergleichsweise hervor wie das Licht aus der Sonne, HG 3704,
3712, 4180, 4577. Das aus dem Herrn hervorgehende gottliche Wahre erscheint in den
Himmeln als Licht und ist dort das einzige Licht, HG 3195, 3222, 3223, 5400, 8644,
8694, 9399, 9548, 9684. Das Licht des Himmels als das mit dem Gottlich-Guten
vereinte Gottlich-Wahre erleuchtet sowohl das Gesicht als auch den Verstand der
Engel und Geister, HG 2776, 3138. Der Himmel ist in Licht und Warme, da im Wahren
und Guten, weil das gottliche Wahre dort das Licht und das Gottliche Gute die
Warme ist, HG 3643, 9399, 9400, 9401 (sowie im Werk «Himmel und Hoélle, HG 126 bis
140). Das gottliche Wahre, das seinen Ursprung im gottlichen Guten des Herrn hat,
bildet und ordnet den Engelshimmel, HG 3038, 9408, 10’716, 10’717. Das mit dem
Gottlich-Wahren vereinte Gottlich-Gute in den Himmeln heildt das goéttliche Wahre,
HG 10’196.

Das vom Herrn ausgehende gottliche Wahre ist das einzige Reale, HG 6880, 7004,
8200. Alles ist gemacht und geschaffen durch das goéttliche Wahre, HG 2903, 2894,
5272, 7678. Das gottliche Wahre besitzt auch alle Macht, HG 8200.

Von sich aus kann der Mensch nichts Gutes tun und auch nichts Wahres denken, HG
874 bis 876. Von sich aus kann die Vernunft (rationale) des Menschen das Gottlich-
Wahre nicht innewerden, HG 2196, 2203, 2209. Wahrheiten, die nicht vom Herrn
stammen, entspringen dem Eigenen des Menschen; sie sind keine Wahrheiten,
sondern erscheinen nur als solche, HG 8868.

Alles Gute und Wahre stammt vom Herrn, vom Menschen stammt nichts, HG 1614,
2016, 2904, 4151, 9981. Gutes und Wabhres ist nur insoweit Gutes und Wahres, als der
Herr darin ist, HG 2904, 3061, 8478, 8480. Uber das unmittelbar aus dem Herrn und
das mittelbar (vom Herrn her) durch die Engel hervorgehende Gottlich-Wahre und
wie sie beim Menschen einflieRen, HG 7055, 7056, 7058. Der Herr flie3t ins Gute beim
Menschen ein und durch dasselbe in die Wahrheiten, HG 10°153. Er fliel3t durch das
Gute ein in Wahrheiten aller Art, am meisten aber in die echten Wahrheiten, HG 2531,
2554. Der Herr flie3t nicht in die vom Guten getrennten Wahrheiten ein, und es gibt
im Hinblick auf die Wahrheiten tberhaupt keine Parallele zwischen dem Herrn und
dem Menschen, sondern nur im Hinblick auf das Gute, HG 1831, 1832, 3514, 3564.

Den Herrn und den Né&chsten lieben heif3t, das Gute und Wahre tun um des Guten
und Wahren willen, HG 10°336. Menschen, die im Inneren des Wortes, der Kirche und
des Gottesdienstes sind, lieben es, das Gute und Wahre um des Guten und Wahren
willen zu tun. Dagegen lieben es Menschen, die nur in deren AuBerem ohne das
Innere sind, das Gute und Wahre um ihrer selbst und der Welt willen zu tun, HG
10’662. Beispiele, die beleuchten, was es heilit, das Gute und Wahre um des Guten und
Wahren willen zu tun, HG 10°683.

#26. Uber die verschiedenen Arten des Guten und Wahren, von denen es eine
unendliche Mannigfaltigkeit gibt. Es findet sich nirgends etwas, das mit einem
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anderen vollig identisch ware, HG 7236, 9002. Auch in den Himmeln besteht eine
unendliche Mannigfaltigkeit, HG 684, 690, 3744, 5598, 7236. Die Mannigfaltigkeiten
in den Himmeln sind solche des Guten, und auf ihnen beruht dort die Unterscheidung
aller Dinge, HG 3519, 3744, 3804, 3986, 4005, 4067, 4149, 4263, 7236, 7833, 7836, 9002.
Die Mannigfaltigkeit hat ihren Ursprung in den vielfaltigen Wahrheiten, durch die
ein jeder das Gute hat, HG 3470, 3519, 3804, 4149, 6917, 7236. Daher sind alle Engels-
Gesellschaften in den Himmeln, ebenso wie jeder einzelne Engel darin, untereinander
verschieden, HG 690, 3241, 3519, 3804, 3986, 4067, 4149, 4263, 7236, 7833, 7836.
Aufgrund der Liebe, die sie vom Herrn erhalten, wirken sie aber dennoch einheitlich
zusammen, haben also einen einzigen Endzweck im Auge, HG 457, 3986.

Das Gute und Wahre wird im allgemeinen nach den Graden unterschieden in
nattrliches, geistiges und himmlisches, HG 2069, 3240. Es gibt im allgemeinen drei
Grade des Guten und des daher stammenden Wahren entsprechend den drei
Himmeln, HG 4154, 9873, 10°270. Es gibt dreierlei Arten des Guten und des daher
stammenden Wahren im inneren Menschen, ebenso im aufReren, HG 4145. Es gibt ein
naturlich Gutes, ein burgerlich Gutes und ein sittlich Gutes, HG 3768. Das naturliche
Gute, das einigen Menschen angeboren wird, erweist sich im anderen Leben nicht als
Gutes, es sei denn, es entwickele sich zum geistigen Guten, HG 2463, 2464, 2468, 3408,
3469, 3470, 3508, 3518, 7761. Uber das geistig-natiirliche und tber das nicht geistige
Gute, siehe HG 4988, 4992, 5032. Es gibt intellektuelles und es gibt wissenschaftliches
Wahres (verum scientificum), HG 1904, 1911, 2503.

#27. Die Weisheit geht hervor aus dem Guten durch die Wahrheiten. Wie die
Vernunft (rationale) beim Menschen empfangen und geboren wird, HG 2094, 2524,
2557, 3030, 5126. Dies geschieht durch einen Einfluss von seiten des Herrn durch die
Himmel in die Erkenntnisse und Wissenschaften, die sich beim Menschen finden, und
deren Erhebung (ins Geistige, d.U.), HG 1895, 1899, 1900, 1901. Diese Erhebung
geschieht aber im Verhaltnis der Liebe zu den Nutzwirkungen, HG 3074, 3085, 3086.
Die Vernunft wird durch Wahrheiten erzeugt, daher ist sie beschaffen wie diese, HG
2094, 2524, 2557. Die Vernunft wird durch Wahrheiten aus dem Guten aufgeschlossen
und gebildet, dagegen durch Falsches aus dem Bosen verschlossen und zerstort, HG
3108, 5126. Nicht jener Mensch ist vernunftig, der tber jedes Ding vernunfteln kann,
sondern nur einer, der sehen und innewerden kann, ob es wahr ist oder nicht, HG
1944. Weil der Mensch nicht in der Sphére des Guten ist, wird er in keine Wahrheit
hineingeboren, sondern muf3 alles erst erlernen und in sich aufnehmen, HG 3175.
Wegen der Sinnestauschungen und der Beredungskraft des Falschen und der daher
rahrenden Vernunfteleien und Zweifel kann der Mensch die echten Wahrheiten nur
muhsam aufnehmen und dadurch weise werden, HG 3175. Der Mensch beginnt
weise zu werden, wenn er anfangt, alles gegen die Wahrheiten gerichtete
Vernunfteln zu verabscheuen und seine Zweifel zu verwerfen, HG 3175. Die nicht
erleuchtete menschliche Vernunft verlacht die inwendigeren Wahrheiten; Beispiele:
HG 2654. Man spricht beim Menschen von inwendigeren Wahrheiten, wenn sie
seinem Leben einverleibt sind, nicht aber, wenn er sie nur weil3, auch wenn sie tiefere
Wahrheiten sind, HG 10°199.
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Dem Guten wohnt das Vermdgen inne, weise zu sein; deshalb gelangen Menschen,
die im Guten gelebt hatten, nach ihrem Ausgang aus der Welt zu engelhafter
Weisheit, HG 5527, 5859, 8321. Jedes Gute enthalt Unzéhliges, HG 4005. Aus dem
Guten heraus kann man Unzéahliges wissen, HG 3612. Uber die Vervielfaltigung des
Wahren, das seinen Ursprung im Guten hat, HG 5345, 5355, 5912. Das Gute der
Kindheit wird durch die Wahrheiten und eine entsprechende LebensfiUhrung zum
Guten der Weisheit, HG 3504.

Es gibt eine Neigung zum Wahren und eine zum Guten, HG 1904, 1997. Uber die
Beschaffenheit derer, die in der Neigung zum Wahren sind und derer, die in der
Neigung zum Guten sind, HG 2422, 2425, 2429. Wer die Neigung zum Wahren
erlangen kann, und wer nicht, HG 2689. Alle Wahrheiten sind einer allgemeinen
Neigung untergeordnet, HG 9094. Im naturlichen Menschen verhalten sich die
Neigung zum Wahren und die Neigung zum Guten wie Bruder und Schwester, im
geistigen Menschen aber wie Mann (vir) und Frau (mulier), HG 3160.

Es gibt keine reinen Wahrheiten beim Menschen, nicht einmal beim Engel, sondern
allein beim Herrn, HG 3207, 7902. Die Wahrheiten beim Menschen sind
Scheinbarkeiten des Wahren, HG 2053, 2719. Die ersten Wahrheiten beim Menschen
sind Scheinbarkeiten des Wahren, die auf Sinnestduschungen beruhen; sie werden
jedoch im gleichen Mal} abgelegt, wie der Mensch hinsichtlich der Weisheit
vervollkommnet wird, HG 3131. Scheinbarkeiten des Wahren bei einem Menschen,
der aufs Gute ausgerichtet ist, werden vom Herrn als Wahrheiten angenommen, HG
2053, 3207. Was und von welcher Beschaffenheit die Scheinbarkeiten des Wahren
sind, HG 3207, 3357 bis 3362, 3368, 3404, 3405, 3417. Der Buchstabensinn des Wortes
ist vielfach gemall den Scheinbarkeiten des Wahren abgefallt, HG 1838. Dieselben
Wahrheiten sind bei dem einen mehr, beim anderen weniger wahr, und bei einem
anderen sogar Falschheiten, d.h. verfalschte Wahrheiten, HG 2439. Die Wahrheiten
sind wahr je nach der Entsprechung zwischen dem nattrlichen und dem geistigen
Menschen, HG 3128, 3138. Die Wahrheiten unterscheiden sich je nach den
unterschiedlichen Vorstellungen und Begriffen inbezug auf sie, HG 3470, 3804, 6917.
Wenn das Wahre mit dem Guten verbunden ist, verschwindet es aus dem Gedachtnis,
weil es dann zu einer Angelegenheit des Lebens geworden ist, HG 3108. Die
Wahrheiten werden durch Versuchungen mit dem Guten verbunden, HG 3318, 4572,
7122. Dem Guten wohnt ein bestandiges Streben inne, die Wahrheiten zu ordnen und
so seinen eigenen Zustand wiederherzustellen, HG 3610. Die Wahrheiten erscheinen
als unangenehm, wenn ihre Verbindung mit dem Guten unterbrochen wird, HG 8352.
Es fallt dem Menschen schwer, zwischen dem Wahren und dem Guten zu
unterscheiden, weil er nur schwer unterscheiden kann zwischen Denken und Wollen,
HG 9995. Das Gute wird im Wort als Bruder des Wahren bezeichnet, HG 4267. In
gewisser Beziehung heifdt auch das Gute «Herr» und das Wahre «Diener», HG 3409,
4267.

Wille und Verstand

#28. Zwei Anlagen bestimmen das Leben des Menschen, Wille und Verstand genannt.
Sie unterscheiden sich zwar voneinander, sind aber doch so beschaffen, dal} sie eine
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Einheit darstellen sollen, und wenn das der Fall ist, werden sie als Gemut (mens)
bezeichnet. Sie bilden daher das menschliche Gemut, und auf ihnen beruht das ganze
Leben des Menschen.

#29. Wie sich im Weltall alles, was der gottlichen Ordnung gemaR ist, auf das Gute
und Wahre bezieht, so auch alles beim Menschen auf Willen und Verstand; denn das
Gute beim Menschen gehért zu seinem Willen und das Wahre zu seinem Verstand, die
beide deren Aufnahmegefalle (receptacula) sind und als Anlagen oder Lebensformen
des Menschen seine Grundlage (subjecta) bilden. Der Wille ist Aufnahmegefal? und
Grundlage fur alles, was mit dem Guten zusammenhéangt, wahrend der Verstand als
Aufnahmegefall und Grundlage fur alles dient, was mit dem Wahren
zusammenhéangt. Das Gute und die Wahrheiten haben beim Menschen nur diesen
Sitz. Und weil dem so ist, gilt dasselbe auch fur die Liebe und den Glauben, da ja die
Liebe zum Guten gehort und das Gute zur Liebe, wahrend der Glaube zum Wahren
gehdrt und das Wahre zum Glauben.

#30. Da sich nun alles im Weltall auf das Gute und Wahre bezieht und alle Dinge der
Kirche auf das Gute der Liebe und das Wahre des Glaubens, und da der Mensch durch
diese beiden Anlagen Mensch ist, so werden sie auch in dieser Lehre behandelt.
Andernfalls konnte der Mensch keine klare Vorstellung davon haben, und seinem
Denken fehlte die Grundlage.

#31. Wille und Verstand bilden auch den Geist des Menschen, weil seine Weisheit und
Einsicht und ganz allgemein sein Leben in ihnen ihren Sitz haben. Der Korper ist nur
ein Gehorsam.

#32. Nichts ist wichtiger als zu wissen, wie Wille und Verstand zusammen Ein Gemut
bilden, besteht doch zwischen Wille und Verstand eine dhnliche Ehe, wie zwischen
dem Guten und Wahren. Wie diese Ehe beschaffen ist, 1alt sich vollstdandig aus dem
ersehen, was oben tber das Gute und Wahre angefihrt wurde. Das Gute ist ndmlich
das eigentliche Sein einer Sache und das Wahre das Dasein der betreffenden Sache
von daher (est existere rei inde), und so ist der Wille beim Menschen das eigentliche
Sein seines Lebens, wahrend der Verstand das Dasein seines Lebens aus ihm ist. Denn
das dem Willen angehérende Gute bildet sich im Verstand und stellt sich in ihm
sichtbar dar.

#33. Wer im Guten und Wahren ist, hat Willen und Verstand, anders die Menschen,
die im Bosen und Falschen sind, sie haben statt des Willens Begierde und statt des
Verstandes bloRes Wissen. Der wahrhaft menschliche Wille ist namlich ein
Aufnahmegefal? fur das Gute und der menschliche Verstand fur das Wahre. Daher
kann das Bose und Falsche nicht Wille und Verstand genannt werden, weil sie dem
Guten und Wahren entgegengesetzt sind und das Entgegengesetzte zerstorerisch ist.
Ein Mensch, der im Bdsen und von daher in Falschem ist, kann daher nicht als
vernunftig, weise und verstandig bezeichnet werden. Auch sind bei den Bosen die
inwendigeren Bereiche, in denen Wille und Verstand vorzugsweise ihren Sitz haben,
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verschlossen. Zwar meint man, auch die Bésen hatten Willen und Verstand, weil sie ja
davon sprechen, daR sie wollen und verstehen — allein ihr Wollen ist nur ein Begehren
und ihr Verstehen nur ein Wissen.

Aus den himmlischen Geheimnissen

#34. Die geistigen Wahrheiten lassen sich nicht begreifen, wenn man nicht die
folgenden grundlegenden Dinge (universalia) weil3:

1. Im Weltall beziehtsich alles auf das Gute und Wahre sowie auf deren Verbindung,
durch die es besteht — somit auf Liebe und Glaube und deren Verbindung.

2. Der Mensch hat Willen und Verstand; ersterer ist Aufnahmegefa® fir das Gute,
letzterer fur das Wahre. Alles beim Menschen bezieht sich auf diese beiden und deren
Verbindung, geradeso wie sich alles auf das Gute und Wahre und deren Verbindung
bezieht.

3. Es gibt einen inneren und einen &aufl’eren Menschen; sie unterscheiden sich wie
Himmel und Erde, sollen aber gleichwohl eine Einheit ausmachen, damit der Mensch
wirklich zum Menschen wird.

4. Man mul unterscheiden zwischen dem Licht des Himmels, in dem der innere
Mensch, und dem Licht der Welt, in dem der auRere Mensch ist. Das Licht des
Himmels ist das gottliche Wahre selbst, dem alle Einsicht entspringt.

5. Zwischen dem, was im inneren und was im auf’eren Menschen ist, besteht ein
Entsprechungsverhdaltnis. Darum erscheinen die Dinge auf beiden Seiten unter
anderer Gestalt, so dal} man sie nicht als solche erkennen kann, es sei denn anhand
der Entsprechungen.

Wenn man diese und eine Reihe anderer Dinge nicht weil3, kann man sich nur
unzutreffende Vorstellungen von den geistigen und himmlischen Dingen machen und
bilden. Darum kénnen das Wissen (scientifica) und die Erkenntnisse des aufReren
Menschen ohne die oben angefuhrten grundlegenden Dinge nur wenig zur Einsicht
und Weisheit des vernunftigen Menschen beitragen. Daraus kann man aber
entnehmen, wie notig Wissen ist. In den «Himmlischen Geheimnissen» wurde
vielfach Uber diese grundlegenden Dinge gehandelt.

#35. Der Mensch hat zwei ihm innewohnende Vermdgen, von denen das eine als
Wille, das andere als Verstand bezeichnet wird, HG 35, 641, 3539, 3623, 10’122. Diese
beiden Vermogen machen zusammen den Menschen selbst aus, HG 10’076, 10’109,
10’110, 10’264, 10°284. Die Beschaffenheit des Menschen hangt ab von der
Beschaffenheit dieser beiden ihm innewohnenden Vermégen, HG 7342, 8885, 9282,
10’264, 10°284. Durch sie unterscheidet sich auch der Mensch von den Tieren, und
zwar weil der Verstand des Menschen vom Herrn erhoben werden und die goéttlichen
Wahrheiten sehen kann, ebenso wie der Wille (erhoben werden kann), um das
gottliche Gute in sich aufzunehmen. Durch diese beiden Vermégen, die das Wesen des
Menschen ausmachen, kann er daher, anders als die Tiere, mit dem Herrn verbunden
werden, HG 4525, 5114, 5302, 6323, 9231. Weil nun der Mensch auf diese Weise mit
dem Herrn verbunden zu werden vermag, kann er nicht sterben, da seine inneren
Bereiche seinem Geist angehoren, sondern lebt in Ewigkeit fort, HG 5302. Der
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Mensch ist nicht Mensch durch seine (auBere) Gestalt, sondern aufgrund des Guten
und Wahren, die seinen Willen und Verstand bilden, HG 4052, 5302.

Wie sich alles im Weltall auf das Gute und Wahre bezieht, so alles im Menschen auf
den Willen und Verstand, HG 803, 10’122, weil der Wille das Aufnahmegefald fur das
Gute und der Verstand fur das Wahre ist, HG 3332, 3623, 5114, 6065, 6125, 7503, 9300,
9930, 10°’122. Ob man sagt, das Wahre oder der Glaube bzw. das Gute oder die Liebe —
es lauft aufs selbe hinaus, da das Wahre dem Glauben und der Glaube dem Wahren
angehort und das Gute der Liebe und die Liebe dem Guten; denn was der Mensch
glaubt, bezeichnet er als wahr, und was er liebt als gut, HG 4353, 4997, 10’109, 10’122,
10’367. Daraus ergibt sich, dafR der Verstand ein Gefal? fur den Glauben und der Wille
eines fur die Liebe ist, und da wenn Glaube und Liebe diese Gefale erfullen, sie
zugleich auch im Menschen sind, weil das Leben des Menschen nur von daher kommt,
HG 7178, 10’122, 10°367. Und weil der Verstand des Menschen den Glauben an den
Herrn und der Wille die Liebe zum Herrn aufnehmen kann, so vermag der Mensch
durch Glauben und Liebe mit dem Herrn verbunden zu werden. Wer in dieser Weise
mit dem Herrn durch Glauben und Liebe verbunden zu werden vermag, der kann in
Ewigkeit nicht sterben, HG 4525, 6323, 9231. Die Liebe ist in der geistigen Welt
verbunden mit dem Glauben, HG 1594, 2057, 3939, 4018, 5807, 6195, 7081 bis 7086,
7501, 107130.

Der Wille des Menschen als das Gefald des Guten ist das eigentliche Sein seines
Lebens, der Verstand als das GefalR des Wahren hingegen ist das Dasein (existere) des
Lebens von daher, HG 3619, 5002, 9282. Somit ist das Leben des Willens das
ursprungliche Leben des Menschen, das Leben des Verstandes aber geht daraus
(sekundar, d.U.) hervor, HG 585, 590, 3619, 7342, 8885, 9282, 10’076, 10’109, 10110,
vergleichsweise wie das Licht aus dem Feuer oder der Flamme, HG 6032, 6314. Was
in den Verstand und gleichzeitig in den Willen eingeht, wird dem Menschen
angeeignet, nicht aber, was nur in den Verstand gelangt, HG 9009, 9069, 9071, 9129,
9182, 9386, 9393, 10’076, 10’109, 10°110. Zum Lebensanliegen des Menschen wird, was
mit dem Willen und von ihm aus (dann auch) mit dem Verstand aufgenommen wird,
HG 8911, 9069, 9071, 10’076, 10’109, 10°110. Jeder Mensch wird auch von den anderen
nur geliebt und geschétzt soweit er guten Willen hat und einen daraus resultierenden
Verstand. Denn geliebt und geschatzt wird, wer wohl will und verstandnisvoll ist,
abgelehnt und gering geschatzt jedoch, wer zwar recht gut versteht, aber nicht wohl
will, HG 8911, 10°076. Auch nach seinem Tode bleibt der Mensch so wie sein Wille und
der darin wurzelnde Verstand beschaffen ist, HG 8911, 9069, 9071, 9386, 10’153. Was
nur Sache des Verstandes und nicht zugleich auch des Willens ist, verschwindet
alsdann (d.h. nach dem Tode, d.U.), weil es dem Geist des Menschen nicht angehort,
HG 9282, oder — was aufs selbe hinauslauft — der Mensch bleibt nach dem Tode so,
wie seine Liebe und der daraus hervorgehende Glaube oder wie sein Gutes und
daraus hervorgehendes Wahres beschaffen ist. Was nur eine Angelegenheit des
Glaubens und nicht zugleich auch der Liebe war, bzw. was Sache des Wahren, aber
nicht zugleich auch des Guten ist, verschwindet, weil es nicht im Menschen, also nicht
des Menschen ist, HG 553, 2363, 2364, 10’153. Der Mensch kann mit dem Verstande
fassen, was sein Wille nicht bereit ist zu tun, anders gesagt: er kann verstehen, was er
nicht will, weil es seiner Liebe widerspricht, HG 3539.
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Wille und Verstand bilden zusammen ein Gemut, HG 35, 3623, 5832, 5835, 10°122.
Diese beiden inneren Vermobgen des Lebens mussen zusammen wirken, damit der
Mensch Mensch ist, HG 3623, 5835, 5969, 9300. Wie verkehrt (perversus) der Zustand
derer ist, bei denen Verstand und Wille nicht zusammenwirken, HG 9075. Ein solcher
Zustand herrscht bei den Heuchlern, Betrtigern, Schmeichlern und Simulierern, HG
HG 2426, 4326, 4327, 3573, 4799, 8250. Wille und Verstand werden im anderen Leben
zur Einheit gebracht, weil es dort nicht erlaubt ist, ein geteiltes Gemut zu haben, HG
8250.

Alle Lehren der Kirche vertreten bestimmte Ideen, aus denen ihre Beschaffenheit
erkennbar wird, HG 3310. Nach diesen Ideen richtet sich das Verstandnis der Lehren.
Ohne verstandesmaRige ldee beim Menschen bleibt ihm nur die Vorstellung eines
Wortes, nicht aber einer Sache, HG 3825. Die Vorstellungen des Verstandes
erstrecken sich in weitem Umkreis in die Gesellschaften von Geistern und Engeln,
HG 6599, 6600 bis 6605, 6609, 6613. Die verstandesmafRigen Vorstellungen des
Menschen werden im anderen Leben aufgeschlossen und in ihrer Beschaffenheit
sichtbar im Leben dargestellt, HG HG 1869, 3310, 5510. Wie bei einigen diese
Vorstellungen in Erscheinung treten, HG 6200, 8885.

Aller Wille zum Guten und alles Verstandnis des Wahren kommt vom Herrn, das vom
Willen zum Guten getrennte Verstandnis des Wahren hingegen nicht auf gleiche
Weise, 1831, 3514, 5483, 5649, 6027, 8685, 8701, 10°153. Es ist der Verstand, der vom
Herrn erleuchtet wird, HG 6222, 6608, 10°659. Denen, die von ihm erleuchtet werden,
gibt der Herr das Wahre zu sehen und zu verstehen, HG 9382, 10’659. Die
Erleuchtung des Verstandes variiert je nach den Lebenszustdnden des Menschen, HG
5221, 7012, 7233. Der Verstand wird in dem Malie erleuchtet, wie der Mensch das
Wahre auch in den Willen aufnimmt, das heil3t wie er bereit ist, auch danach zu
handeln, HG 3619. Wer das Wort aus Liebe zur Wahrheit und zur Nutzanwendung im
Leben liest, dessen Verstand wird erleuchtet, nicht aber der Verstand derer, die dies
aus Liebe zu Ruhm, Ehre und Gewinn fur sich selbst tun, HG 9382, 10°548, 10’549,
10’551. Die Erleuchtung ist tatsachlich eine Erhebung des Gemduts ins Licht des
Himmels, HG 10’330, wie ich erfahren durfte, HG 1526, 6608. Die Erleuchtung ist fur
den Verstand das Licht aus dem Himmel, geradeso wie das irdische Licht fur das
Auge, HG 1524, 5114, 6608, 9128. Das Licht des Himmels ist das gottliche Wahre, aus
dem alle Weisheit und Einsicht stammt, HG 3195, 3222, 5400, 8644, 9399, 9634. Es ist
der Verstand des Menschen, der von jenem Licht erleuchtet wird, HG 1524, 3188,
3167, 4408, 6608, 8707, 8861, 9128, 9399, 10°569.

Die Beschaffenheit des Verstandes hangt ab von den Wahrheiten, die aus dem Guten
hervorgegangen sind und ihn gebildet haben, HG 10°064. Verstand ist, was von
Wahrheiten gebildet ist, die aus dem Guten hervorgegangen sind, nicht aber was von
Falschheiten gebildet wird, deren Ursprung das Bose ist, HG 10’675. Die Aufgabe des
Verstandes besteht darin, aufgrund der Ergebnisse von Erfahrung und Wissenschaft
die Wahrheiten, die Ursachen der Dinge, den Zusammenhang und die Folgen in ihrer
Reihenfolge zu sehen, HG 6125. Verstand haben bedeutet, sehen und innewerden, ob
etwas wabhr ist, ehe man es begrindet, nicht aber, alles mdgliche begriinden kdénnen,
HG 4741, 7012, 7680, 7950, 8521, 8780. Das Licht der Begrindung ohne ein
vorausgegangenes Innewerden des Wahren ist nattrlicher Art, das auch die
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Menschen haben kdnnen, die nicht weise sind, HG 8780. Sehen und Innewerden, ob
etwas wabhr ist, ehe man es begrtindet, findet sich nur bei denen, die vom Wahren um
des Wahren willen angeregt werden, also im geistigen Licht sind, HG 8780. Alle
dogmatischen Lehrséatze, selbst die falschen, lassen sich soweit begriinden, daR sie als
Wahrheiten erscheinen, HG 2385, 2490, (4741), 5033, 6865, 7950.

Aufwelche Weise die Vernunft (rationale) beim Menschen empfangen und geboren
wird, HG 2094, 2524, 2557, 3030, 5126. Es geschieht aus dem Einflul3 des himmlischen
Lichts vom Herrn durch den inneren Menschen in jene Erkenntnisse und jenes Wissen,
die sich im duReren Menschen finden und die daraus folgende Erhebung, HG 1895,
1899, 1900, 1901, 1902. Die Vernunft wird durch Wahrheiten, nicht durch Falschheiten
geboren, daher ist sie so beschaffen, wie die Wahrheiten, HG 2094, 2524, 2557. Die
Vernunft wird aufgeschlossen und gebildet durch die dem Guten entspringenden
Wahrheiten; aus dem Bosen hervorgegangene Falschheiten aber verschlielen und
zerstoren sie, HG 3108, 5126. Ein Mensch, der in Falschheiten ist, die im Bosen ihren
Ursprung haben, ist nicht vernunftig und wird es auch nicht, weil er Gber jede Sache
vernunfteln kann, HG 1944.

Der Mensch kann kaum zwischen Verstand und Willen unterscheiden, weil er Mihe
hat, Denken und Wollen auseinander zu halten, HG 9995.

Aus dem oben Uber das Gute und Wahre Ausgefuihrten kann man noch manches tber
Willen und Verstand wissen und schliellen. Man mul3 nur anstelle des Guten den
Willen und anstelle des Wahren den Verstand nehmen, da ja der Wille das Gefal3 des
Guten und der Verstand der des Wahren ist.

Der innere und der dussere Mensch

#36. Der Mensch ist geschaffen, um gleichzeitig in

der geistigen und in der nattrlichen Welt zu sein. Die geistige Welt ist dort, wo die
Engel, die nattrliche, wo die Menschen sind. Weil der Mensch so geschaffen wurde,
ist ihm auch ein Inneres und ein AuReres gegeben — ein Inneres, das ihn mit der
geistigen Welt, ein AuReres, das ihn mit der nattrlichen Welt verbindet. Sein Inneres
wird als innerer Mensch, sein AuReres als d&uRerer Mensch bezeichnet.

#37. Jeder Mensch hat ein Inneres und ein AuReres, aber bei den Guten ist es anders
als bei den Bosen. Bei den Guten ist das Innere im Himmel und dessen Licht, das
AuRere (zugleich) in der Welt und deren Licht, das bei ihnen jedoch vom Licht des
Himmels erleuchtet wird. Auf diese Weise wirken Inneres und AuReres bei ihnen
einheitlich zusammen, wie Ursache und Wirkung oder wie das Frihere und das
Spatere. Bei den Bdsen hingegen ist das Innere ebenso in der Welt und deren Licht,
wie das AuRere. Deshalb sehen sie nichts aus dem Licht des Himmels, sondern alles
nur im Licht der Welt, das sie ,,das Licht der Natur*“ nennen. Daher liegen die Dinge
des Himmels fur sie im Dunkeln, die Dinge der Welt im Licht. Damit ist deutlich, daf}
die Guten einen inneren und einen auferen Menschen haben, die Bbdsen lediglich
einen aulleren, aber keinen inneren.
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#38. Der innere Mensch wird als der geistige Mensch bezeichnet, weil er im Licht des
Himmels lebt, das geistiger Art ist. Der dufere Mensch heil3t der naturliche Mensch,
weil er im Licht der Welt lebt, das nattrlicher Art ist. Ein Mensch, dessen Inneres am
Licht des Himmels und dessen AuReres am Licht der Welt teilhat, ist hinsichtlich
beider Bereiche ein geistiger Mensch. Anders der Mensch, dessen Inneres nicht am
Licht des Himmels, sondern ebenso wie das AufRRere bloR an dem der Welt teilhat; er ist
im Hinblick auf beide Ebenen ein naturlicher Mensch. Der geistige Mensch wird im
Wort als ein Lebendiger bezeichnet, der naturliche hingegen als ein Toter.

#39. Ein Mensch, dessen Inneres am Licht des Himmels und dessen AuReres am Licht
der Welt teilhat, denkt sowohl geistig als auch naturlich: Sein geistiges Denken fliefl3t
ins nattrliche ein und kommt hier zum Bewul3tsein. Ein Mensch hingegen, dessen
Inneres ebenso wie sein AuReres nur am weltlichen Licht teilhat, denkt nicht geistig,
sondern materiell, ndmlich aufgrund der Dinge, die in der nattrlichen Welt sind, und
diese sind samt und sonders materiell. Geistig denken heil3t, die Dinge selbst an und
far sich denken, die Wahrheiten aus dem Licht des Wahren sehen und das Gute aus
der Liebe zum Guten innewerden, von daher das Wesen (qualitas) der Dinge sehen
und ihre Beschaffenheit (affectiones) unabhangig von der Materie innewerden.
Materiell denken aber heif3t, die Dinge eingebettet in die Materie zu denken, zu sehen
und wahrzunehmen, und damit vergleichsweise auf grobe und dunkle Art.

#40. Der innere geistige Mensch ist an sich betrachtet ein Engel des Himmels und ist
auch schon, solange er noch in seinem irdischen Korper lebt, in der Gesellschaft von
Engeln. Er weil} es dann zwar nicht, aber nach der Trennung von seinem physischen
Korper kommt er unter die Engel. Der innere blol3 nattrliche Mensch, fur sich
betrachtet, ist ein Geist und kein Engel. Auch steht er, solange er noch in seinem
irdischen Korper lebt, in Gesellschaft von Geistern, aber von solchen, die in der Holle
sind, und nach der Trennung von seinem Korper kommt er unter sie.

#41. Die inwendigeren Bereiche der geistigen Menschen werden auch tatsachlich
himmelwarts erhoben, denn nach dem Himmel trachten sie hauptsachlich. Bei den
blol3 naturlichen Menschen hingegen sind die inwendigeren Gemutsbereiche der Welt
zugewandt, weil ihr Augenmerk hauptsachlich darauf gerichtet ist. Die inwendigeren
Bereiche, die zum Gemut gehéren (quae mentis sunt), sind bei jedem Menschen auf
das ausgerichtet, was er Uber alles liebt, wobei die &uf’eren Bereiche, die zum
niederen Gemut gehoéren (quae animi sunt), sich dem zuwenden, dem auch die
inwendigeren zugewandt sind.

#42. Hat man nur eine oberflachliche Vorstellung vom inneren und &uferen
Menschen, meint man, der innere Mensch sei der, welcher denkt und will, und der
aulere der, welcher redet und handelt, weil Denken und Wollen etwas Inneres ist und
daher Reden und Handeln etwas AuReres. Man muR aber wissen, daR ein Mensch,
dessen Denken einsichtsvoll und dessen Wollen weise ist, dabei vom geistigen Inneren
aus denkt und will, wahrend ein Mensch, bei dem das nicht der Fall ist, vom
nattrlichen Inneren aus denkt und will. Wenn also jemand tber den Herrn und die mit
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Ihm zusammenhangenden Dinge gut denkt, ebenso auch tber den Né&chsten und was
mit ihm zusammenhangt, und ihnen wohl will, so denkt und will er vom geistigen
Inneren aus, denn dann entspringt sein Denken dem Glauben an das Wahre und der
Liebe zum Guten, folglich dem Himmel. Denkt er aber schlecht von ihnen und wiill
ihnen nicht wohl, so entspringt sein Denken und Wollen dem naturlichen Inneren,
weil dem Glauben an das Falsche und der Liebe zum Bdsen, somit der Holle. Mit
einem Wort: Soweit der Mensch in der Liebe zum Herrn und zum Né&chsten ist, ist
sein Inneres geistig, und aus ihm heraus denkt und will, redet und handelt er.
Inwieweit er aber der Eigen- und Weltliebe verhaftet ist, insoweit ist sein Inneres
nattrlich, und sein Denken und Wollen, Reden und Handeln erfolgt von da aus.

#43. Vom Herrn wurde es so vorgesehen und angeordnet, dal beim Menschen der
geistige innere Mensch so weit aufgeschlossen und gebildet wird, wie er vom Himmel
her denkt und will. Diese Offnung geschieht in den Himmel hinein bis zum Herrn, und
die Bildung vollzieht sich gemal} dem, was dem Himmel angehort. Umgekehrt ist es
aber beim Menschen, der nicht vom Himmel, sondern von der Welt her denkt und
will; bei ihm wird im selben Malie, wie er dies tut, der geistige innere Mensch
verschlossen und stattdessen der duRere aufgeschlossen. Diese Offnung geschieht in
die Welt hinein, und die Bildung richtet sich nach den weltlichen Dingen.

#44. Menschen, deren geistiger innerer Mensch in den Himmel hinein bis hin zum
Herrn aufgeschlossen ist, befinden sich im Himmelslicht und werden von seiten des
Herrn erleuchtet. Von daher haben sie Einsicht und Weisheit. Das Wahre sehen sie,
weil es wahr ist, und das Gute werden sie inne, weil es gut ist. Die anderen hingegen,
deren geistiger innerer Mensch verschlossen ist, wissen nicht einmal, dal} es einen
inneren Menschen gibt, geschweige denn, was er ist. Auch glauben sie weder an ein
Gottliches noch an ein Leben nach dem Tode. Folglich glauben sie auch nicht an das,
was zum Himmel und zur Kirche gehért. Und da sie ganz und gar im weltlichen Licht
und in der von ihm gewahrten Helligkeit leben, halten sie die Natur fur das Gottliche,
das Falsche fur das Wahre und empfinden das Bose als gut.

#45. Sinnlich wird ein Mensch genannt, dessen Inneres so vollkommen &duferlich ist,
dal’ er nur glaubt, was seine Augen sehen und seine Hande greifen kbnnen. Er ist ein
nattrlicher Mensch auf der niedrigsten Stufe und lebt in TAuschungen hinsichtlich all
dessen, was zum Glauben der Kirche gehort.

#46. Bei dem Inneren und AuReren, von dem die Rede war, handelt es sich um das
Innere und AuRere des menschlichen Geistes. Der Korper ist nur ein weiter
hinzugefiigtes AuReres, innerhalb dessen das Innere und AuRere existiert, tut doch
der Korper nichts aus sich, sondern nur aus dem ihm innewohnenden Geist. Man
muf ferner wissen, dall der Geist des Menschen nach der Trennung von seinem
Korper ebenso denkt und will, spricht und handelt, wie zuvor. Das Denken und
Wollen ist sein Inneres, Reden und Handeln sein AuBeres, wie man im Werk Uber
,,Himmel und Hoélle* nachlesen kann, und zwar in HG 234 bis 245, 265 bis 275, 432 bis
444, 453 bis 484.
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Aus den Himmlischen Geheimnissen

#47. Uber das Innere und das Aussere beim Menschen. In der christlichen Welt ist
bekannt, daR der Mensch ein Inneres und ein AuReres hat, bzw. einen inneren und
einen duBeren Menschen. Doch weil3 man nur wenig dartber, wie der eine und
andere beschaffen ist, HG 1889, 1940. Der innere Mensch ist geistig, der &aullere
naturlich, HG 978, 1015, 4459, 6309, 9701 bis 9709. Auf welche Weise der innere oder
geistige Mensch nach dem Bilde des Himmels, der duRere oder nattrliche aber nach
dem Bilde der Welt gestaltet wurde. Die Alten bezeichneten daher den Menschen als
eine kleine Welt, einen Mikrokosmos, HG 3628, 4523, 4524, 6057, 6314, 9706, 10’156,
10°472. So ist im Menschen die geistige und die naturliche Welt miteinander
verbunden, HG 6057, 10°472. Darauf beruht, da der Mensch zum Himmel empor
und auf die Welt herabblicken kann, HG 7601, 7604, 7607. Blickt er empor, ist er im
Licht des Himmels und betrachtet alles von daher, blickt er jedoch abwarts, so sieht er
alles im Licht der Welt, HG 3167, 10°134. Beim Menschen gibt es einen Abstieg aus der
geistigen in die naturliche Welt, HG 3702, 4042.

Der innere oder geistige und der auf3ere oder nattrliche Mensch unterscheiden sich
ganz und gar, HG 1999, 2018, 3691, 4459. Der Unterschied zwischen ihnen ist wie der
zwischen Ursache und Wirkung und wie zwischen einem Friheren und einem
Spateren, die nicht kontinuierlich zusammenhangen, HG 3691, 5145, 5146, 5711, 6275,
6284, 6299, 6326, 6465, 8603, 10’076, 10’099, 10°181. Der Unterschied ist folglich wie der
zwischen Himmel und Erde oder wie zwischen dem Geistigen und dem Naturlichen,
HG 4292, 5132 (? 5032,) 8610, (? 5620, 5639). Die inneren und die &ulieren Bereiche des
Menschen hangen nicht stetig zusammen, sondern sind nach den Graden
unterschieden; jeder Grad aber ist begrenzt, HG 3691, 4145, 5114, 6326, 6465, 8603.
Wer die gradmafigen Unterschiede zwischen den inneren und &ufReren Bereichen des
Menschen nicht wahrnimmt und keine Einsicht in die Beschaffenheit der Grade hat,
kann das Innere und das AuRere des Menschen nicht begreifen, HG 5146, 6465, 10’099,
10°181. Dinge, die zu einem hoheren Grad gehoren, sind vollkommener als Dinge, die
zu einem niederen gehoren, HG 3405. GemaR den drei Himmeln gibt es im Menschen
drei Grade, HG 4154. Die auferen Bereiche beim Menschen sind vom Goéttlichen
weiter entfernt und daher vergleichsweise dunkler und allgemeiner, HG 6451, sowie
auch ungeordneter, HG 996, 3855. Die inneren Bereiche sind vollkommener, weil dem
Gottlichen naher, HG 5146, 5147. Im Inneren ist Tausenderlei, was im AuReren nur
als ein Allgemeines erscheint, HG 5707. Daher ist auch das Denken umso klarer, je
innerlicher es ist, HG 5920. Hieraus folgt, dal} der Mensch im Inneren sein soll, HG
1175, 4464.

Die mehr im Inneren liegenden Gemutsbereiche eines Menschen, der Liebe und tatige
Liebe Ubt, werden denn auch vom Herrn emporgehoben, weil er sonst abwarts blicken
wirde, HG 6952, 6954, 10’330. Der Einflu3 und die Erleuchtung aus dem Himmel bei
einem Menschen sind tatsachlich eine Erhebung seiner inwendigen Bereiche vom
Herrn, HG 7816, 10’330. Der Mensch wird emporgehoben, wenn er sich dem
Geistigen zuwendet, HG 2922 (? 9922). Im selben Malde, wie der Mensch aus dem
AuReren in das Innere erhoben wird, gelangt er ins Licht und so zur Einsicht, das
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heilRt, wird er dem Sinnlichen entrtckt, wie die Alten sagten, HG 6183, 6313. Diese
Erhebung vom AuReren zum Inneren ist, als gelange man aus dem Nebel ins Licht,
HG 4958 (? 4598).

Der gottliche Einflul3 geschieht durch den inneren in den &uf’eren Menschen, HG
1940, 5119. Die inwendigen Dinge konnen in die &auBeren einflieBen, nicht aber
umgekehrt. Demnach gibt es zwar einen geistigen Einflu3, aber keinen physischen,
namlich aus dem geistigen Menschen in den natdrlichen, nicht aber aus dem
nattrlichen in den geistigen, HG 3219, 5119, 5259, 5427, 5428, 5477, 6322, 9110 (? 9109),
911, (? 9110). Der Herr regiert vom Inneren her, in dem Friede ist, das AuRere mit
seiner Unruhe. HG 5396.

Das Innere kann alles im AuReren sehen, aber nicht umgekehrt, HG 1914, 1953, 5427,
5428, 5477. Solange der Mensch in der Welt lebt, denkt er vom Inneren her im
AuReren, flieRt also sein geistiges Denken ins nattirliche ein und stellt sich hier in
nattrlicher Weise dar, HG 3679. Denkt der Mensch Gutes, so geschieht es vom
Inneren oder Geistigen her im AuReren oder Naturlichen, HG 9704, 9705, 9707. Der
auliere Mensch denkt und will gemal} seiner Verbindung mit dem inneren, HG 9702,
9703. Es gibt ein inneres und ein duReres Denken. Uber die Beschaffenheit des einen
und des anderen, HG 2515, 2552, 5127, 5141, 5168, 6007. Von seiten des Menschen
werden, solange er in der Welt lebt, Denken und Neigung in seinem Inneren nicht an
sich wahrgenommen, sondern nur soweit sie von daher in sein AuReres einflieRen,
HG 10’236, 10°240. Im anderen Leben wird jedoch dem Menschen das AuRere
genommen, und er wird in sein Inneres versetzt, HG 8870, und dann wird die
Beschaffenheit des Inneren offenbar, HG 1806, 1807.

Das Innere bringt das AuRere hervor, HG 94, 995. Das Innere bekleidet sich mit
solchen Dingen, durch die es im AuBeren eine Wirkung hervorbringen, HG 6275, 6284,
6299, und durch die es im AuReren leben kann, HG 1175, 6275. Wenn der Herr den
Menschen wiedergebiert, so verbindet er bei ihm den inneren oder geistigen
Menschen mit dem &uReren oder nattrlichen, HG 1577, 1594, 1904, 1999. Der auf3ere
oder nattrliche Mensch wird dann durch den inneren oder geistigen in Ordnung und
zum Gehorsam gebracht, HG 9708.

Das AuRere soll dem Inneren untergeordnet und unterworfen sein, HG 5077, 5125,
5786, 5947, 10°272. Das AuRere ist dazu geschaffen, daR es dem Inneren dienen moge,
HG 5947. Das Innere soll der Herr, das AuRere der Diener und in gewisser Hinsicht
der Knecht sein, HG 10’471.

Das AufRere soll mit dem Inneren in Entsprechung stehen, um eine Verbindung zu
ermoglichen, HG 5427, 5428, 5477. Uber die Beschaffenheit des AuBeren, wenn es dem
Inneren entspricht und wenn es ihm nicht entspricht, HG 3493, 5422, 5423, 5427, 5428,
5477,5512 (? 5511). Im auReren Menschen gibt es Dinge, die dem inneren entsprechen
und mit ihm Ubereinstimmen, aber auch Dinge, die ihm nicht entsprechen und nicht
mit ihm Gbereinstimmen, HG 1563, 1568.

Das AuRere hat seine Beschaffenheit vom Inneren, HG 9912, 9921, 9922. Wie groR die
Schonheit des aulBeren Menschen ist, wenn er mit dem inneren verbunden ist, HG
1590, und wie grof seine Hallichkeit, wenn er nicht mit ihm verbunden ist, HG 1598.
Die Liebe zum Herrn und die tatige Liebe zum Mitmenschen verbinden den duRReren
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Menschen mit dem inneren, HG 1594. Ist der innere Mensch nicht mit dem &uReren
verbunden, so ist keine Fruchtbarkeit vorhanden, HG 3987.

Das Inwendige flieBt nach und nach ins AuRere ein, und zwar bis ins AuRerste oder
Letzte, wo sie zusammen existieren und bestehen, HG 634, 6239, 9216 (? 9215), 9217, (?
9216). Sie flieBen nicht nur nach und nach ein, sondern bilden auch im Letzten nach
einer bestimmten Ordnung ein Gleichzeitiges, HG 5897, 6451, 8603, 10°099. Alles, was
zum Inneren gehort, wird vom Ersten durch das Letzte im Zusammenhang gehalten,
HG 9828. Von daher liegt im Letzten Kraft und Macht, HG 9836. Und ferner wurden
darum auch mittels des Letzten Antworten und Offenbarungen gegeben, HG 9905,
10°548. Von daher kommt es auch, dal} das Letzte heiliger ist als das Inwendige, HG
9824. Und darauf beruht schlief3lich auch, daf? im Wort das Erste und Letzte alles und
jedes, mithin das Ganze bezeichnen, HG 10°044, 10’329, 10°335.

Der innere Mensch steht dem offen, der in der géttlichen Ordnung lebt, ist aber dem
verschlossen, der nicht darin lebt, HG 8513. Es gibt keine Verbindung des Himmels
mit dem &aul3eren Menschen ohne den inneren, HG 9380. Das BOse und das damit
zusammenhéangende Falsche verschlieRen den inneren Menschen; der Mensch lebt
dann nur im AuBeren, HG 1587, 10°492; das gilt vor allem fir das Bose, das der
Eigenliebe entspringt, HG 1594. Wird das Gottliche geleugnet, so werden die
inwendigeren Bereiche bis herab zum Sinnlichen, also dem Letzten, verschlossen, HG
6564. Das Inwendige der Verstandigen und Gelehrten der Welt wird noch mehr
verschlossen, als das von &hnlichen Menschen ohne Bildung, wenn sie sich aufgrund
ihrer Wissenschaft in der Leugnung der himmlischen und kirchlichen Dinge bestarkt
hatten, HG 10°492.

Der innere Mensch befindet sich im Licht des Himmels, der duRRere im Licht der Welt.
Darum sind den Menschen, die nur im AuReren leben und ohne ein Inneres sind, das
heil3t bei denen das Innere verschlossen ist, die inneren Dinge des Himmels und der
Kirche gleichgultig, HG 4464, 4946. Im anderen Leben ertragen sie nicht einmal die
inneren Dinge, HG 10’694, 10’701, 10°707. Sie glauben nichts, HG 10’396, 10400,
10’411, 10°429. Sich selbst und die Welt lieben sie tber alles, HG 10’407, 10’412, 10’422
(? 10°420). Die inwendigeren Bereiche bzw. die Gedanken und Neigungen solcher
Menschen sind garstig, unsauber und profan, wie auch immer sie &auRerlich
erscheinen mogen, HG 1182, 7046, 9705, 9707. Ihre Gedanken sind materiell und ganz
und gar ungeistig, HG 10582. Uber die weitere Beschaffenheit der Gedanken derer,
bei denen das Innere, das auf den Himmel blickt, verschlossen ist, HG 4459, 9707,
107284, 107286, 10’429, 10’472, 10’492, 10’602, 10’682 (?10°683).

Soweit das Innere, das geistiger Natur ist, ge6ffnet wird, werden die Wahrheiten und
das Gute vermehrt, soweit es verschlossen wird, verschwinden die Wahrheiten und
das Gute, HG 4099. Die Kirche hat ihren Sitz im geistigen inneren Menschen, weil
dieser im Himmel ist, nicht aber im auf3eren ohne denselben, HG 10°698. Aus diesem
Grund ist die duRere Kirche beim Menschen ohne die innere wie nichts, HG 1795. Der
auRere Gottesdienst ohne den inneren ist kein Gottesdienst, HG 1094, 1175. Uber die
Menschen, die im Innern der Kirche, des Gottesdienstes und des Wortes sind, uUber
diejenigen, in deren AuBerem ein Inneres ist, sowie tiber die Menschen, deren AuReres
kein Inneres enthalt, HG 10’682 (? 10’683). Das AuRere ohne Inneres ist hart, HG
10’682 (? 10°683).
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Der blofR nattrliche Mensch ist in der Holle, es sei denn, er werde geistig durch die
Wiedergeburt, HG 10’156. Alle, deren AuReres ohne ein Inneres ist, bzw. bei denen das
geistige Innere verschlossen ist, sind in der Holle, HG 9128, 10’483, 10°489.

Die innerlicheren Bereiche des Menschen richten sich tatsdchlich je nach seinen
Lieblingsneigungen aus, HG 10°’702. In allem und in jedem einzelnen mufB, damit es
Bestand haben kann, ein Inneres und ein AuReres sein, HG 9473.

Im Wortwird durch das oben Befindliche und Hohe das Innere bezeichnet, HG 1735,
2148, 4210, 4599. Darauf beruht auch, dafl im Wort das Obere das Innere und das
Untere das Aulere bezeichnet, HG 3084.

#48. Uber das Natirliche und das Geistige. Wie verkehrt es ist, daR die Welt
heutzutage soviel der Natur und so wenig dem Gottlichen zuschreibt, HG 3483. Uber
die Grunde, die dazu gefuhrt haben, HG 5116, obgleich doch alles und jedes nicht nur
allein aus dem Gottlichen entstanden ist, sondern auch fortwéahrend besteht, und das
durch die geistige Welt, HG 775, 8211. Die gottlichen, himmlischen und geistigen
Dinge endigen in der Natur (terminentur in Natura), HG 4240, 4939. Die Natur ist die
unterste Grundlage, auf der sie FulR fassen (insistunt), HG 4240, 5051 (? 5651), 6275,
6284, 6299, 9216. Die himmlischen, geistigen und naturlichen Dinge folgen
aufeinander und lésen einander in der Ordnung ab; und da sie dem Gottlichen
entstammen, mit ihnen zugleich auch die gottlichen Dinge, HG 880, 4938, 4939, 9992,
10°005, 10’017, 10’068. Die himmlischen Dinge bilden das Haupt, die geistigen den
Leib und die naturlichen die FuRe, HG 4938, 4939. In derselben Ordnung, in der sie
einander folgen und abldsen, flielen sie auch ein, HG 4938, 4939. Das Gute des
innersten oder dritten Himmels heild3t das Himmlische, das des mittleren oder
geistigen Himmels das Geistige, und das des letzten oder ersten Himmels das
Geistig-Naturliche (spirituale naturale), und so kann man wissen, worin das
Himmlische, das Geistige und das Naturliche besteht, HG 4279, 4286, 4938, 4939,
9992, 107005, 10’017, 10°068; sowie im Werk ,,Himmel und Hélle*, HG 20 bis 28, 29 bis
40.

Alle Dinge der naturlichen Welt sind aus dem Goéttlichen durch die geistige Welt
hervorgegangen, HG 5013. Von daher ist in jedem naturlichen Ding Geistiges, wie
die Ursache in der Wirkung, HG 3562, 5711, oder auch wie das Streben in der
Bewegung, HG 5173, und wie das Innere im AuReren, HG 3562, 5326, 5711. Und weil
die Ursache das eigentlich Wesentliche in der Wirkung ist, ebenso wie das Streben in
der Bewegung und auch das Innere im AufReren, so folgt, daR eigentlich das Geistige
im Naturlichen das Wesentliche ist, somit letztlich das Gottliche, von dem es stammt,
HG 2987 bis 3002, 9701 bis 9709. Die geistigen Dinge stellen sich im Nattrlichen dar,
und was sich darstellt, ist Vorbildung und Entsprechung, HG 1632, 2987 bis 3002.
Daher ist die ganze Natur ein vorbildender Schauplatz (theatrum repraesentativum)
der geistigen Welt, das heil3t des Himmels, HG 2758, 2999, 3000, 4939, 8848, 9280. Alles
in der Natur ist gemald seinem Zweck in eine bestimmte Ordnung und Reihenfolge
gebracht. HG 4104. Dies kommt aus der geistigen Welt, das heil3st aus dem Himmel,
denn dort herrschen als Zweck die Nutzwirkungen, HG 453, (? 454), 696, 1103, 3645,
4054, 7038, Der Mensch ist so geschaffen, da bei ihm das Gottliche wahrgenommen
wird, das der Ordnung gemal in die Natur herabsteigt, HG 3702.
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Bei jedem Menschen, der in der géttlichen Ordnung ist, findet sich ein Inneres und ein
AuReres. Sein Inneres wird das Geistige oder der geistige Mensch genannt, sein
AuReres das Naturliche oder der nattrliche Mensch, HG 978, 1015, 4459, 6309, 9701
bis 9709. Der geistige Mensch ist im Licht des Himmels, der naturliche im Licht der
Welt, HG 5965. Der naturliche Mensch kann von sich aus nichts durchschauen,
sondern nur vom geistigen Licht aus, HG 5286. Das Naturliche gleicht einem
Angesicht, in dem sich die inwendigeren Bereiche spiegeln, und auf diese Weise denkt
der Mensch, HG 5165. Der geistige Mensch denkt im Naturlichen, folglich in
nattrlicher Weise, soweit die Dinge zu seiner sinnlichen Wahrnehmung gelangen,
HG 3679, 5165, 6284, 6299. Das Naturliche ist die Grundlage, in der das Geistige
endigt, HG 5651, 6275, 6284, 6299, 9216. Das Geistige kann nichts sehen, wenn ihm
das Naturliche nicht entspricht, HG 3493, 3620, 3623. Der geistige oder innere
Mensch kann erkennen, was sich im nattrlichen oder aufleren abspielt, nicht aber
umgekehrt; denn das Geistige flie3t ins Nattrliche ein, nicht aber das Naturliche ins
Geistige, HG 3219, 4667, 5119, 5259, 5427, 5428, 5477, 6322, 9110, (? 9109), 9111, (?
9110). Der naturliche Mensch weild aus seinem Licht, dem sogenannten Licht der
Natur (lumen Naturae), nicht das geringste Uber Gott, iber den Himmel, das Leben
nach dem Tode und glaubt auch nichts, es sei denn, etwas vom geistigen Licht, das
heif3t vom Licht aus dem Himmel (lux e caelo), flosse in jenes Licht ein, HG 8444 (?
8944).

Der naturliche Mensch ist von sich aus, weil von Geburt an, in Opposition zum
geistigen Menschen, HG 3913, 3928. Solange die beiden im Gegensatz zueinander
stehen, empfindet es der Mensch als unangenehm, an geistige und himmlische Dinge
zu denken, aber als angenehm, ans Nattrliche und Leibliche zu denken, HG 4096. Bei
den himmlischen Dingen wird ihm ganz tbel, ja schon bei der Nennung des Geistigen
— aus Erfahrung, HG 5006, 9109. Blol3 naturliche Menschen betrachten das geistige
Gute und Wabhre als etwas, das lediglich dient, HG 5013, 5025, obgleich doch der
naturliche Mensch dem geistigen untergeordnet sein und dienen soll, HG 3019, 5168.
Man sagt, der geistige Mensch diene dem naturlichen, wenn dieser seinen Verstand
zur Begrundung fur seine Begierden verwendet, besonders wenn er sich dabei auf das
Wort beruft, HG 3019, 5013, 5025, 5169. Wie die bloR naturlichen Menschen im
anderen Leben erscheinen und uber ihren dortigen Zustand und ihr Los, HG 4630,
4633, 4940 bis 4951 (? 4952), 5032, 5571.

Die Wahrheiten im naturlichen Menschen werden als Dinge des Wissens und als
Kenntnisse bezeichnet (scientifica et cognitiones), HG 3293. Der naturliche Mensch
hat an sich nur materielle Vorstellungen und Neigungen wie sie auch die Tiere haben,
HG 3020. Das echte Denk- und Vorstellungsvermégen entspringt aber dem inneren
oder geistigen Menschen, sofern der nattrliche Mensch aus ihm sieht, handelt und
lebt, HG 3493, 5422, 5423, 5427, 5428, 5512 (? 5510).

Im Vergleich zu dem, was den geistigen Menschen beschaftigt, finden sich im
nattrlichen Menschen nur Gemeinplatze, HG 3513, 5707, die vergleichsweise dunkel
sind, HG 6686.

Es gibt beim Menschen ein inneres und ein auBeres Naturliches, HG 3293, 3294, 3793,
5118, 5126, 5497, 5649. Zwischen ihnen gibt es auch ein Mittleres, HG 4570, 9216. Der
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geistige Mensch erleichtert sich in und durch den nattrlichen (Quod exonerationes
spiritualis hominis fiant in naturalem et per illum), HG 9572.

Wer das Gute nur aufgrund einer nattrlichen Anlage und nicht aus Religion tut, wird
im Himmel nicht aufgenommen, HG 8002, 8772.

#49. Uber das Licht des Himmels, in dem sich der geistige Mensch befindet. In den
Himmeln ist ein groRRes Licht, HG 1117, 1521, 1533, 1619 bis 1632. Das Licht in den
Himmeln Ubertrifft das mittagliche Licht auf Erden um viele Grade, HG 1117, 1521,
4527, 5400, 8644. Ich habe jenes Licht oft gesehen, HG 1522, 4527, 7174. Das Licht der
Engel des innersten oder dritten Himmels ist (vergleichsweise) wie das Licht der
Sonne, das der Engel des zweiten Himmels wie das Licht des Mondes, HG 1529, 1530.
Das Licht im innersten Himmel ist flammend, das im zweiten aber glanzend weil3,
HG 9570.

Alles Licht in den Himmeln stammt vom Herrn als der dortigen Sonne, HG 1053,
1521, 3195, 3341, 3636, 3643, 4415, 9548, 9684, 10°809. Der Herr ist die Sonne des
Engelshimmels, und diese Sonne ist seine gottliche Liebe, HG 1521, 1529 bis 1531,
1837, 4321, 4696, 7078, 7171 (? 7083), 7173. Das Gottlich-Wahre, das vom Herrn
ausgeht, erscheint in den Himmeln als Licht und ist der Ursprung alles dortigen
Lichts, das daher ein geistiges Licht ist, HG 3195, 3222, 5400, 8644, 9399, 9548, 9684.
Aus diesem Grunde wird der Herr im Wort das Licht genannt, HG 3195. Weil dieses
Licht das gottliche Wahre ist, darum ist in ihm die gottliche Weisheit und Einsicht, HG
3395, (? 3195) 3485, 3636, 3643, 3993, 4302, 4413, 4415, 9548, 9684. Auf welche Weise das
Licht vom Herrn in die Himmel einfliel3t, wird durch die Strahlenkreise rund um die
Sonne beleuchtet, HG 9407. Der Herr ist die Sonne des Himmels, und von ihm
stammt dort alles Licht, man vgl. ,,Himmel und Hélle* HG 116 bis 125; und das Licht
aus jener Sonne ist das gottliche Wahre, die Wéarme aber das gottliche Gute der
gottlichen Liebe, HG 126 bis 140.

Das Licht des Himmels leuchtet sowohl den Augen als auch dem Verstand der Engel
und Geister, HG 2776, 3138. Das Licht verhalt sich dort je nach ihrer Einsicht und
Weisheit, HG 1524, 3339, bezeugt aufgrund des Wortes, HG 1529, 1530. Es gibt in den
Himmeln ebensoviele Variationen des Lichts wie Engelsgesellschaften, HG 4414, gibt
es doch dort bestandige Wechsel hinsichtlich des Guten und Wahren, HG 684, 690,
3241, 3744, 3745, 5598, 7236, 7833, 7836. Dall im Himmel Warme und Licht herrschen,
bedeutet, daB sie dort in Liebe und Weisheit leben, HG 3643, 9399, 9402, (? 9400).

Das Licht des Himmels erleuchtet den Verstand des Menschen, HG 1524, 3138, 3167,
4408, 6608, 8707, 9126 (? 9128) 9399, 10°569. Sobald der Mensch tber das bloR Sinnliche
erhoben wird, gelangt er zunéachst in ein milderes und schlie8lich in himmlisches
Licht, HG 6313, 6315, 9407. Diese Erhebung findet statt, wenn er zur Einsicht gelangt,
HG 3190. Wie grol3 das Licht war, das ich wahrnahm, als ich von den weltlichen
Vorstellungen weggefuhrt wurde, HG 1526, 6608. Das Sehen des inneren Menschen
vollzieht sich im Licht des Himmels; von daher kann der Mensch analytisch und
vernunftig denken, HG 1532. Das himmlische Licht ist vom Herrn her immer bei dem
Menschen, doch flie3t es nur insoweit ein, als er in Wahrheiten ist, die ihren Ursprung
im Guten haben, HG 4060, 4213 (? 4214). Dieses Licht verhalt sich gemaR den
Wahrheiten, die im Guten wurzeln, HG 3094. Die Wahrheiten in der geistigen Welt
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leuchten, HG 5219. Geistige Warme und geistiges Licht machen das wahre Leben des
Menschen aus, HG 6032.

Das Weltlicht ist fur den duRReren, das Himmelslicht fur den inneren Menschen, HG
3222 (? 3223, 3224), 3337. Das Licht des Himmels (lux) fliel3t ins naturliche Licht
(lumen) ein, und der nattrliche Mensch ist nur insoweit weise, als er jenes aufnimmt,
HG 4302, 4408. Zwischen den beiden Arten von Licht besteht Entsprechung, HG 3225.
Im weltlichen Licht des Menschen, seinem sogenannten naturlichen Licht, lassen sich
die Dinge im himmlischen Licht nicht wahrnehmen, wohl aber umgekehrt, HG 9574,
(? 9577). Fur diejenigen, die in Falschem leben, das im Bdsen wurzelt, ist das Licht des
Himmels Finsternis, HG 1783, 3337, 3413, 4060, 6907, 8197. Das Weltlicht hat bei den
Bbsen einen rotlichen Schimmer, und soweit das der Fall ist, liegen fur sie die
Gegenstande des Himmelslichts im Finstern, HG 6907. Das Weltlicht erscheint den
Engeln nicht, HG 1521, 1783, 1880.

In den Himmeln entstammt alles Licht dem Herrn und aller Schatten der
Unwissenheit und dem Eigenen (proprio) der Engel und Geister, und von daher
stammen auch die Modifikationen und der Wechsel von Licht und Schatten, die dort
die Farben ausmachen, HG 3391, (? 3341). Von den Wechseln des Lichts durch die
Urim und Thummim, HG 3862.

Das Licht derer, die in einem von der tatigen Liebe getrennten Glauben sind, ist wie
winterliches Schneelicht (nivea), HG 3412, 3413. Dieses Licht wird in lauter Finsternis
verwandelt, sobald Licht aus dem Himmel einflieRt, HG 3412. Uber das Licht jener,
deren Glaube auf Uberredung beruht und die ein Leben des Bosen fiihren, HG 4416.
Wie das Licht jener erscheint, deren Einsicht dem Eigenen entstammt, und wie das
Licht derer, die vom Herrn her Einsicht haben, HG 4419.

Es gibt Licht (lumen) in den Hdollen, aber es ist ein Irrlicht, 1528, 3940, (? 3340), 4213 (?
4214), 4418, 4531. Dieses Licht gleicht dem Schein eines Kohlenfeuers, HG 1528, 4418,
4531. Die Hollenbewohner erscheinen sich selbst in ihrem Licht wie Menschen, im
Licht des Himmels aber als Teufel und Ungeheuer, HG 4532, 4533, 4674, 5057, 5058,
6605, 6626. Im Licht des Himmels erscheinen alle Dinge, wie sie (wirklich) sind, HG
4674. Von den Hollen heil3t es, dort herrschten Dunkel und Finsternis, weil sie in
Falschheiten leben, die aus dem Bdsen stammen, HG 3340, 4418, 4531. ,,Finsternis*
bedeutet Falsches, ,,.Dunkelheit Falsches, das im Bosen wurzelt, HG 1839, 1860,
7688, 7711.

#50. Uber den sinnlichen Menschen, den nattirlichen Menschen auf der untersten
Stufe, vgl. in der Lehre, oben HG 45. Das Sinnliche ist das Letzte im Leben des
Menschen, das seinem Korperlichen anhangt oder anklebt, HG 5077, 5767, 9212, 9216,
9331, 9730. Wer alles von den korperlichen Sinnen her beurteilt und beweist und nichts
glaubt, als was er mit den Augen sehen und mit den Handen greifen kann und nur das
far real halt, alles andere aber verwirft, hei3t ein sinnlicher Mensch, HG 5094, 7693.
Ein solcher Mensch denkt nur im Bereich des AuRersten, nicht aber inwendig in sich,
HG 5089, 5094, 6564, 7693. Seine innerlicheren Bereiche sind verschlossen, sodal? er
dort nichts Wahres erkennt, HG 6564, 6844, 6845. Mit einem Wort, er befindet sich im
groben naturlichen Licht und nimmt daher nichts von dem wahr, was dem
himmlischen Licht entspringt, HG 6201, 6310, 6564, 6598, 6612, 6614, 6622, 6624, 6844,
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6845. Daher ist er im Inneren gegen alles, was zum Himmel und zur Kirche gehort,
HG 6201, 6316, 6844, 6845, 6948, 6949. Gelehrte, die sich gegen die Wahrheiten der
Kirche begrtindet haben, sind sinnliche Menschen, HG 6316.

Sinnliche Menschen raisonnieren scharf und gewandt, weil bei ihnen Denken und
Reden so nahe beieinander liegen, dal man sagen koénnte, sie verschmolzen fast
miteinander, und weil bei ihnen alles Verntnftige, was sie duRern, aus dem bloR3en
Gedachtnis entspringt, HG 195, 196, 5700, 10°236. Ihre Verninfteleien beruhen aber
auf Sinnestduschungen, durch die sie den groRen Haufen fur sich gewinnen, HG
5084, 6948, 6949, 7593.

Sinnliche Menschen sind schlauer und boésartiger als die anderen, 7693, 10°236.
Geizige, Ehebrecher, Lustlinge und Rankeschmiede sind vorzugsweise sinnliche
Menschen, HG 6310. Ihr Inwendiges ist abscheulich und schmutzig, HG 6201. Durch
diese Dinge stehen sie in Gemeinschaft mit den Hdollen, HG 6311. Die Bewohner der
Hollen sind sinnlich, und zwar umso mehr, je tiefer sie darin stecken, HG 4623, 6311.
Die Sphare der hollischen Geister verbindet sich von hinten her mit dem sinnlichen
Menschen, HG 6312. Die Alten nannten diejenigen, die aufgrund von Sinnlichem
verntnftelten und damit gegen die Glaubenswahrheiten waren, Schlangen vom
Baum der Erkenntnis, HG 195 bis 197, 6398, 6949, 10°313.

Weitere Beschreibung des Sinnlichen bzw. des sinnlichen Menschen, HG 10°236. Uber
die Ausdehnung des Sinnlichen beim Menschen, HG 9731.

Das Sinnliche soll an letzter, nicht an erster Stelle stehen. Beim weisen und
verstandigen Menschen steht es auch wirklich an letzter Stelle und ist dem
Inwendigen untertan. Anders beim nicht weisen Menschen: bei ihm nimmt es die erste
Stelle ein und herrscht. Menschen dieser Art sind es, die im eigentlichen Sinne als
sinnlich bezeichnet werden, HG 5077, 5125, 5128, 7645. Wenn das Sinnliche an letzter
Stelle steht und dem Inwendigen dient, er6ffnet es den Weg zum Verstand, und die
Wahrheiten werden wie durch eine Art Ausziehungsprozel3 ausgeschieden, HG 5580.
Das Sinnliche des Menschen ist der Welt am nachsten, nimmt in sich auf, was von der
Welt herkommt und siebt es gewissermalien durch, HG 9726. Gemeinschaft hat der
aullere oder naturliche Mensch durch dieses Sinnliche mit der Welt, durch das
Vernunftige mit dem Himmel, HG 4009. Somit reicht das Sinnliche dar, was dem
Inwendigen des Menschen dient, HG 5077, 5081. Manches Sinnliche dient dem Gebiet
des Verstandes, anderes dem des Willens, HG 5077.

Wird das Denken nicht Gber das Sinnliche erhoben, so ist der Mensch wenig weise,
HG 5089. Der weise Mensch denkt tber das Sinnliche hinaus, HG 5089, 5094. Wird
sein Denken Uber das Sinnliche erhoben, so gelangt der Mensch in ein helleres Licht
und schlieRlich ins himmlische Licht, HG 6183, 6313, 6315, 9407, 9730, 9922. Den Alten
war die Erhebung tiber das Sinnliche und die Entrtickung von ihm wohl bekannt, HG
6313. Der Mensch vermag mit seinem Geist wahrzunehmen, was in der geistigen
Welt ist, vorausgesetzt er kann vom Herrn dem Sinnlichen, das dem Korper
entstammt, entriickt und ins Licht des Himmels erhoben werden, HG 4622. Denn
dann empfindet nicht der Korper, sondern der Geist des Menschen im Korper.
Wieweit er aber im Korper empfindet, empfindet er grob und dunkel, somit in
Finsternis. Soweit er nicht im Koérper empfindet, hat er klare und lichtvolle
Empfindungen, HG 4622, 6614, 6622.
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Die letzte Stufe des Verstandes ist das wissensmalig Sinnliche, die letzte Stufe des
Willens das als angenehm empfundene Sinnliche, HG 9996. Uber den Unterschied
zwischen dem Sinnlichen, das der Mensch mit den Tieren gemeinsam hat, und dem,
das er nicht mit ihnen gemeinsam hat, HG 10°236. Es gibt sinnliche Menschen, die
nicht bése sind, weil ihre innerlicheren Bereiche nicht derart verschlossen sind. Uber
ihren Zustand im anderen Leben, HG 6311.

#51. Uber die Kenntnisse (scientiis) und Erkenntnisse (cognitionibus), durch die der
geistige innere Mensch aufgeschlossen wird. Als bloRes Wissen (scientifica) werden
die Dinge bezeichnet, die im &auflleren oder naturlichen Menschen und seinem
Gedéchtnis sind, nicht aber die Dinge im inneren oder geistigen Menschen, HG 3019,
3020, 3293, 3309, 4967, 9918, 9922. Das bloRe Wissen ist, da es dem &ufleren oder
naturlichen Menschen zugehort, etwas vergleichsweise Dienendes, weil der aufere
oder naturliche Mensch dazu bestimmt ist, dem Inneren oder Geistigen ebenso zu
dienen, wie die Welt dem Himmel, HG 5077, 5125, 5128, 5786, 5947, 10’272, 10’471.
Der &auBere Mensch ist gewissermallen eine Welt, weil ihm die gottlichen
Ordnungsgesetze der Welt eingeschrieben sind, der innere Mensch aber ein Himmel,
weil ihm die gottlichen Ordnungsgesetze des Himmels eingepragt sind, HG 4523,
4524, 5368, 6013, 6057, 9278, 9279, 9283, 9709, 10’156, 10’472 (sowie im Werk ,,Himmel
und Holle*, HG 51 bis 58).

Einige Dinge des Wissens beziehen sich auf das Naturliche, manche auf die
bargerlichen Zustdnde und Lebensumstande, andere auf die moralischen oder
spirituellen (geistigen) Lebenszustande, HG 5734, (? 5774), 5934. Der Unterscheidung
halber aber spricht man im Zusammenhang mit Zustanden des spirituellen Lebens von
Erkenntnissen. Sie bestehen vor allem in Lehren, HG 9945.

Der Mensch mul3 ausgestattet werden mit Kenntnissen und Erkenntnissen, weil er
durch sie zuerst denken lernt, dann das Wahre und Gute einzusehen und schlie3lich
weise zu sein, das heif’t entsprechend zu leben, HG 129, 1450, 1451, 1453, 1548, 1802.
Kenntnisse und Erkenntnisse sind das Erste, worauf das Leben des Menschen
aufgebaut und gegrundet wird, das burgerliche und moralische wie schliel3lich auch
das geistige. Sie sollen aber gelernt werden um ihres Nutzens im Leben willen, HG
1489, 3310. Die Erkenntnisse 6ffnen den Weg zum inneren Menschen und verbinden
ihn dann mit dem &uferen entsprechend den Nutzwirkungen, HG 1563, 1616. Die
Vernunft wird erzeugt durch Kenntnisse und Erkenntnisse, sofern der Mensch dabei
als Absicht eine gute Nutzwirkung hat —vor allem den Nutzen, der aufs ewige Leben
abzielt, HG 3086. Dann treffen die Kenntnisse und Erkenntnisse im naturlichen
Menschen mit den geistigen Dingen aus dem himmlischen und geistigen Menschen
zusammen und nehmen das Ubereinstimmende an, HG 1495. Was dem himmlischen
Leben dient (usus vitae caelestis) wird dann vom Herrn aus den Kenntnissen und
Erkenntnissen im natdrlichen Menschen durch den inneren Menschen
herausgefiltert, gereinigt und erhoben, HG 1895, 1896, 1900 bis 1902, 5871, 5874, 5901.
Das nicht tbereinstimmende und widerstrebende Wissen (scientifica) wird zur Seite
geworfen und fortgeschafft, HG 5871, 5886, 5889. Das Auge des inneren Menschen
ruft aus den Kenntnissen und Erkenntnissen des dueren Menschen nur das hervor,
was Gegenstand seiner Liebe ist, HG 9394. Die Kenntnisse und Erkenntnisse sind
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bundelweise nach den Lieblingsneigungen geordnet, durch die sie eingefuhrt wurden,
HG 5881. Dann erblickt das Auge des inneren Menschen die Gegenstande der Liebe
Im Zentrum und ganz klar, aber was nicht zur Liebe gehort, auf der Seite und im
Dunkeln, HG 6068, 6085, (? 6084). Die Kenntnisse und Erkenntnisse werden beim
Menschen nach und nach seinen Lieblingsneigungen eingepflanzt und ,,wohnen* in
ihnen, HG 6325. Wurde der Mensch in die Liebe zum Herrn und zum Né&chsten
hineingeboren, wére er zugleich auch in allem Wissen und von daher in aller Einsicht.
Weil er aber in die Liebe zu sich selbst und zur Welt hineingeboren wird, so ist er
zuerst in volliger Unwissenheit, HG 6323, 6325. Wissenschaft, Einsicht (intelligentia)
und Weisheit sind Kinder der Liebe zum Herrn und zum Né&chsten, HG 1226, 2049,
2116.

Weil Kenntnisse und Erkenntnisse dem &aufReren oder naturlichen Menschen
angehoren, sind sie im weltlichen Licht; die Wahrheiten aber, die zum Gegenstand
der Liebe und des Glaubens gemacht und damit lebendig wurden, sind im Licht des
Himmels, HG 5212. Und dennoch werden sie, die auf diese Weise lebendig geworden
sind, vom Menschen durch nattrliche Vorstellungen begriffen, HG 5510. Es gibt einen
geistigen Einflufd durch den inneren Menschen in die Kenntnisse und Erkenntnisse im
aulReren Menschen, HG 1940, 8005. Die Kenntnisse und Erkenntnisse sind Behélter
(receptacula) und gleichsam Gefalle (vasa) des Wahren und Guten, das dem inneren
Menschen angehort, HG 1469, 1496, 3068, 5489, 6004, 6023, 6052, 6071, 6077, 7770,
9922. Darum werden im Wort durch ,,Gefal3e* im geistigen Sinn Kenntnisse und
Erkenntnisse bezeichnet, HG 3068, 3069, 3079, 9394, 9544, 9723, 9724. Die Kenntnisse
sind gleichsam Spiegel, in denen die Wahrheiten und das Gute des inneren Menschen
wie im Bild erscheinen und wahrgenommen werden, HG 5201. Hier sind sie wie in
ihrem Letzten beisammen, HG 5373, 5874, 5886, 5901, 6004, 6023, 6052, 6071, 6077. Die
Kenntnisse sind nur im Weltlicht, daher wirr und dunkel im Vergleich zu dem, was im
Himmelslicht ist — also ist, was sich im &auferen Menschen findet, etwas Wirres
gegenuber dem, was dem inneren angehort, HG 2831, weshalb auch durch
»Vverwickeltes” im Wort das bloRe Wissen bezeichnet wird, HG 2831, ebenso durch
»Wolkendunkel*, HG 8443, 10°’551.

Den Ausgangspunkt mussen die Wahrheiten der Lehre aus dem Wort und ihre
Anerkennung bilden; nachher ist es erlaubt, das Wissen zu ihrer Begrindung
heranzuziehen und auf diese Weise die Wahrheiten zu bekraftigen, HG 6047.
Menschen, die zu den Glaubenswahrheiten eine bejahende Haltung einnehmen, ist es
also erlaubt, sie durch Wissen verstandesmaliig zu begriinden, nicht aber denen, die
verneinen, weil die vorangehende Bejahung alles auf ihre Weise deutet, die
vorhergehende Verneinung aber alles auf die ihrige, HG 2568, 2588, 3913, 4760, 6047.
Es gibt einen bejahenden und einen verneinenden Zweifel, ersteren bei gewissen
guten, letzteren bei gewissen bdsen Menschen, HG 2568. Von den
Glaubenswahrheiten her in den Bereich des Wissens einzudringen ist der Ordnung
gemaR, umgekehrt aber: vom Wissen aus in die Glaubenswahrheiten einzudringen ist
ordnungswidrig, HG 10’236. Dies darum, weil der EinfluR geistiger, nicht
physikalischer oder naturlicher Art ist, und sich daher von den Glaubenswahrheiten,
die geistig sind, in die Bereiche des Wissens ergiel3t, die nattrlich sind, HG 3219, 5119,
5259, 5427, 5428, 5478, 6322, 9110 (? 9109), 9111 (? 9110).
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Wer im verneinenden Zweifel befangen ist, der an sich eine Verneinung bedeutet, und
sagt, er werde nicht eher glauben, als bis er durch wissenschaftliche Beweise
(scientifica) Uberzeugt werde, glaubt Uberhaupt nicht, HG 2094, 2832. Menschen
dieser Art werden (zuletzt) wahnsinnig hinsichtlich all dessen, was zur Kirche und
zum Himmel gehort, HG 128 bis 130. Sie verfallen dem Falschen des Bosen, HG 232,
233, 6047, und im anderen Leben gleichen sie, wenn sie Uber Geistiges nachdenken,
Betrunkenen, HG 1072. Uber ihre weitere Beschaffenheit, HG 196. Beispiele zur
Beleuchtung der Tatsache, dal das Geistige nicht begriffen werden kann, wenn man
in  umgekehrter Ordnung eindringt, HG 233, 2094, 2196, 2203, 2209. Viele
wissenschaftlich Gebildete sind in geistigen Dingen unverstéandiger als die einfachen
Leute, und zwar weil sie aufgrund ihres vielen Wissens ihre verneinende Haltung
begrinden kénnen, HG 4760. Das Beispiel eines Gebildeten, der nichts vom geistigen
Leben verstehen konnte, HG 8629. Menschen, die aufgrund ihres Wissens gegen die
Glaubenswahrheiten argumentieren, tun es mit groflem Scharfsinn, nadmlich durch
Sinnestauschungen, die fur sich einnehmen und uUberzeugen, und nur schwer
widerlegt werden kdnnen, HG 5700. Menschen, die nichts Wahres einsehen und auch
Menschen, die im Bosen sind, kdnnen vernlinftige Uberlegungen tber die Wahrheiten
und das Gute des Glaubens anstellen, und dabei doch ohne die geringste Erleuchtung
sein, HG 4213, (? 4214). Einen Glaubenssatz nur zu begriinden zeugt nicht von
Einsicht, lal3t sich doch das Falsche ebenso begriinden wie das Wahre, HG 1017, 2482,
2490, 4741, 5033, 6865, 7012, 7680, 8521, 8780. Menschen, die Uber Kkirchliche
Wahrheiten argumentieren, ob es sich mit ihnen so oder so verhalte, tappen
hinsichtlich der Wahrheit ganz und gar im Dunkeln und sind noch nicht im geistigen
Licht, HG 215, 1385, 3033, 3428.

Es gibt Wissenschaftliches, das die gottlichen Wahrheiten zulalit und anderes, das sie
nicht zulalt, HG 5213. Leeres Wissen ist zu zerstoren, HG 1489, 1492, 1499, 1500.
Leeres Wissen ist das, was die Liebe zu sich selbst und zur Welt zum Ziel hat und
begriindet und damit von der Liebe zum Herrn und zum Né&chsten abhalt, weil es den
inneren Menschen so sehr verschliel3t, dal} der Mensch hernach nichts mehr aus dem
Himmel in sich aufnehmen kann, HG 1563, 1600. Wissenschaften dienen als Mittel,
weise oder aber toricht zu werden. Durch sie wird der innere Mensch entweder
geoOffnet oder verschlossen und so die Vernunft entweder ausgebildet oder zerstort,
HG 4156, 8628, 9922,

Die Wissenschaften bringen nach dem Tode an sich keinen Nutzen, sondern nur das,
was der Mensch durch sie in seinen Verstand und sein Leben aufgenommen hat, HG
2480. Nach dem Tode bleiben zwar alle Kenntnisse erhalten, aber sie ruhen, HG 2476
bis 2479, 2481 bis 2486.

Dieselben Kenntnisse sind bei den Bosen Falsches, weil sie zum Bodsen angewendet,
und bei den Guten Wahres, weil sie zum Guten genutzt werden, HG 6917. Die
wissenschaftlichen Wahrheiten sind bei den Bdsen keine Wahrheiten, wie sehr sie
auch als solche erscheinen mdgen, solange diese dartber reden. Sie sind etwas
Verfalschtes, weil sie in ihrem Inneren Boses enthalten. Bei den Bdsen verdient die
Wissenschaft nicht einmal so genannt zu werden, weil sie ohne Leben ist, HG 10°331.
Weise sein, Einsicht haben, Wissen und Tun sind jedes fiur sich etwas anderes,
dennoch folgen sie bei Menschen, die ein geistiges Leben fuhren, der Ordnung nach
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aufeinander, entsprechen einander und sind in seinem Tun bzw. in seinen
Handlungen beisammen, HG 10°331. Auch wissen, anerkennen und Glauben haben
sind je fur sich etwas besonderes, HG 896.

Ein Beispiel fur die Wibegierde der Geister, HG 1993, (? 1973). Bei den Engeln
besteht das Verlangen nach Wissen und Weisheit ins Unendliche fort, weil ihnen
Wissenschaft, Einsicht und Weisheit geistige Nahrung bedeuten, HG 3114, 4459, 4792,
4976, 5147, 5293, 5340, 5342, 5410, 5426, 5576, 5582, 5588, 5656 (? 5655) 6277, 8562, 9003.
Eine Hauptwissenschaft bei den Alten war die der Entsprechungen, die aber heute in
Vergessenheit geraten ist, HG 3021, 3419, 4280, 4344 (? 4844)»4964, 4965, (? 4966) 6004,
7729, 10°252. Im Orient und in Agypten war die Wissenschaft der Entsprechungen
bekannt, HG 5702, 6692, 7097, 7779, 9391, 10’407. Von daher stammen die
Hieroglyphen, HG 6692, 7097. Die Alten machten sich durch die Wissenschaft der
Entsprechungen mit den Kenntnissen geistiger Dinge vertraut, HG 4749, 4844, 4965,
(? 4966). Das Wort ist in lauter Entsprechungen geschrieben, und von daher stammt
auch sein innerer und geistiger Sinn. Ohne Kenntnis der Entsprechungen kann man
weder wissen, dal3 dieser Sinn besteht noch welche Beschaffenheit das Wort hat, HG
3131, 3472 bis 3485, 8615, 10’687. Wieviel die Wissenschaft der Entsprechungen den
anderen Wissenschaften voraus hat, HG 4280.

#52. Uber das naturliche Gedachtnis, das dem auReren Menschen angehort, und Uber
das geistige Gedachtnis, das dem inneren Menschen angehort. Der Mensch hat
zweierlei Gedachtnisse, ein &ulieres und ein inneres bzw. ein naturliches und ein
geistiges, HG 2469 bis 2494. Der Mensch weil3 nicht, dal er ein inneres Gedachtnis
hat, HG 2470, 2471. Wieviel das innere Gedéachtnis vor dem &auferen voraus hat, HG
2473. Der Inhalt des &aulReren Gedéachtnisses ist im naturlichen, der des inneren im
geistigen Licht, HG 5212. Auf dem inneren Gedachtnis beruht es, dal der Mensch
verstandig und vernunftig denken und reden kann, HG 9394. Bis in die Einzelheiten
hinein ist alles, was der Mensch je gedacht, gesprochen und getan und was er gehdrt
und gesehen hat, seinem inwendigen Gedéachtnis eingeschrieben, HG 2474, 7398.
Dieses (innere) Gedéachtnis ist das Lebensbuch des Menschen, HG 2474, 9386, 9841,
10°’505. Im inwendigen Gedéachtnis ist (das Wahre) aufbewahrt, das zur Sache des
Glaubens und das Gute, das zur Sache der Liebe geworden ist, HG 5212, 8067. Die
Dinge, die zur Gewohnheit gemacht und eine Sache des Lebens geworden sind,
finden sich im inneren Gedachtnis, HG 9394, 9723, 9841. Das Wissen (scientifica) und
die Erkenntnisse sind im aufleren Gedachtnis (gespeichert), HG 5212, 9922. Diese
Dinge liegen gegenuber den Dingen des inneren Gedachtnisses sehr im Schatten und
sind wirr, 2831. Der Mensch redet in der Welt die Sprachen aus seinem &aul3eren
Gedéachtnis, 2472, 2476. Die Geister und Engel hingegen reden aus dem inneren
Gedachtnis und haben infolgedessen eine universelle Sprache, die so beschaffen ist,
daf sich alle — aus welchem irdischen Land sie auch stammen mdgen — miteinander
verstandigen konnen, HG 2472, 2476, 2490, 2493. Uber diese universelle Sprache lese
man auch im Werk ,,Himmel und Holle* in HG 234 bis 245 nach; ebendort in HG 463
auch Uber die erstaunliche Leistung des inneren Gedachtnisses, das dem Menschen
durch den Tod hindurch erhalten bleibt.
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#53. Uber die Sinnestiauschungen, denen die bloR natiirlichen und sinnlichen
Menschen erliegen (vgl. oben in der Lehre HG 45). BloR naturliche und sinnliche
Menschen denken und argumentieren aufgrund von Sinnestauschungen, , HG 5084,
5700, 6948, 6949, 7693. Von welcher Beschaffenheit die Sinnestauschungen sind, HG
5084, 5094, 6400, 6948. Dem soll noch folgendes beigefiigt werden: Es gibt
Sinnestauschungen in naturlichen und burgerlichen, in moralischen und in geistigen
Dingen, und zwar viele in jedem dieser Bereiche. Hier will ich nur die
Sinnestauschungen aufzéhlen, die in geistigen Dingen vorkommen. Wer aufgrund
von Sinnestauschungen denkt, vermag nicht einzusehen, daf (1) der Mensch nach
dem Tode als Mensch erscheinen und sich, wie zuvor seiner Sinne erfreuen kann —
folglich kann er sich auch nicht die Engel vorstellen. Solche Menschen denken: (2) Die
Seele sei nur irgendetwas wie ein Lebensprinzip, aber ein rein atherisches, von dem
man sich gar keine Vorstellung machen kénne. (3) Nur der Korper konne empfinden,
sehen und horen. (4) Der Mensch sei dem Tiere gleich, nur dal® er denken und reden
konne. (5) Die Natur sei das Erste und Letzte, aus dem alles stamme. (6) Der Mensch
werde ins Denken eingefthrt, weil das zu der inneren Ordnung der Natur gehore. (7)
Etwas Geistiges gebe es nicht, und wenn, dann sei es nur das reinere Naturliche. (8)
Der Mensch kdnne sich keines Glucks mehr erfreuen, wenn er die Annehmlichkeiten
der Liebe zum Ruhm, zur Ehre und zum Gewinn entbehren muRte. (9) Das Gewissen
sei nur etwas wie eine seelische Krankheit, entstanden aus korperlicher Schwéache
und mangelndem Erfolg. (10) Die gottliche Liebe des Herrn ziele darauf ab,
verherrlicht zu werden. (11) Eine Vorsehung gebe es nicht, sondern alles sei das
Ergebnis der eigenen Klugheit und Einsicht. (12) Ehrenstellen und Reichtiimer seien
die eigentlichen gottlichen Segnungen.

Diese und andere @ahnliche Vorstellungen sind die Sinnestauschungen in bezug auf die
geistigen Dinge. Man kann daraus ersehen, dal sich Himmlisches nicht von
Menschen fassen laRt, die bloR natirlich und sinnlich sind, deren geistiger innerer
Mensch demnach verschlossen ist und bei denen allein der naturliche offen steht.
Uber die Liebe im Allgemeinen

#54. Das eigentliche Leben des Menschen ist seine Liebe (amor), und wie die Liebe, so
ist das Leben, ja der ganze Mensch. Aber wohlgemerkt, es ist die herrschende oder
regierende Liebe, die den Menschen bestimmt. Dieser Liebe sind mehrere
Lieblingsneigungen (amores) untergeordnet, die von ihr abgeleitet sind. Sie
erscheinen zwar in anderer Gestalt, sind aber samt und sonders in der herrschenden
Liebe beschlossen und bilden mit ihr ein Reich. Die herrschende Liebe ist gleichsam ihr
Konig und Haupt, gibt ihnen die Richtung, und durch sie als ihre Mittel erstrebt und
beabsichtigt sie ihren Zweck, der allein der Haupt- oder Endzweck ist, und zwar
geschieht dies sowohl direkt als auch indirekt. Was Gegenstand der herrschenden
Liebe ist, wird tber alles geliebt.

#55. Was der Mensch tUber alles liebt, das ist fortwahrend in seinem Denken und
Wollen gegenwaértig und stellt sein eigenstes Leben dar. Wer zum Beispiel die
zeitlichen Guter Uber alles liebt — handle es sich dabei um Geld oder um sonstigen
Besitz —, der beschaftigt sich im Geist standig damit, wie er sie sich beschaffen kann,
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freut sich aufs hochste, wenn er sie erlangt und ist ebenso betribt, wenn er sie
verliert. Sein Herz hangt daran. Wer sich selbst Uber alles liebt, hat bei allem sich
selbst im Auge, denkt an sich, redet von sich, handelt um seinetwillen, ist doch sein
Leben das Leben seines Ichs.

#56. Der Mensch hat zum Endzweck, was er tber alles liebt, und das hat er bei allem
und jedem im Auge. Es liegt seinem Willen zugrunde, wie die verborgene Strémung
eines Flusses, die alles mit sich zieht und fortreil3t, selbst wenn er etwas anderes tut,
Ist es doch das, was ihn beseelt. Diese herrschende Liebe versucht auch einer beim
anderen herauszufinden, und wenn er es gefunden hat, fuhrt oder behandelt er ihn
dementsprechend.

#57. Der Mensch ist ganz und gar wie das, was sein Leben beherrscht, dadurch
unterscheidet er sich von den anderen und dementsprechend gestaltet sich sein
Himmel, wenn er gut, beziehungsweise seine Holle, wenn er bodse ist. Dies ist sein
eigentlicher Wille, sein Eigenes und sein Wesen, ist es doch das eigentliche Sein seines
Lebens. Nach dem Tode kann es nicht (grundlegend, d.U.) verandert werden, weil es
der Mensch selbst ist.

#58. Alles, was dem Menschen angenehm ist, ihm Heil bringt und ihn begltckt, wird
ihm aufgrund und gemaR seiner herrschenden Liebe zuteil. Denn der Mensch nennt
das angenehm, was er liebt, weil er es so empfindet. Auch was er denkt und doch nicht
(zugleich) liebt, kann er angenehm nennen, aber es ist nicht das Angenehme seines
Lebens. Was seiner Liebe angenehm ist, gilt dem Menschen als etwas Gutes, was
dieser Liebe unangenehm ist, als Boses.

#59. Es gibt zwei Arten der Liebe, denen alles Gute und Wahre wie ihrer Quelle
entspringt, und es gibt ebenfalls zwei Arten der Liebe, aus denen alles Bose und
Falsche hervorgeht. Erstere sind die Liebe zum Herrn und zum Né&chsten, letztere die
Eigen- und Weltliebe. Sie sind einander vollig entgegengesetzt.

#60. Die beiden Arten der Liebe, denen alles Gute und Wahre entspringt — wie gesagt,
die Liebe zum Herrn und zum Na&chsten - bilden den Himmel beim Menschen;
deshalb herrschen sie auch im Himmel, und weil dem so ist, bilden sie zugleich auch
die Kirche beim Menschen. Die beiden Arten der Liebe, in denen das Bose und Falsche
seinen Ursprung hat — wie gesagt, die Eigen- und die Weltliebe —, bilden die Hdlle
beim Menschen und herrschen daher auch in der Holle.

#61. Die beiden Arten der Liebe, aus denen alles Gute und Wahre hervorgeht — die
himmlischen Liebesarten also — 6ffnen und bilden den geistigen inneren Menschen,
weil sie in ihm ihren Sitz haben. Herrschen jedoch die beiden Arten der Liebe, denen
alles Bose und Falsche entstammt, so verschlieBen und zerstéren sie den geistigen
inneren Menschen und bewirken, dal} der Mensch nattrlich und sinnlich wird, je nach
dem Ausmalf und der Beschaffenheit ihrer Herrschatft.
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Aus den Himmlischen Geheimnissen

#62. Die Liebe ist das Sein des menschlichen Lebens, HG 5002. Mensch, Geist und
Engel sind ganz so wie ihre Liebe, HG 6872, 10177, 10°284. Der Mensch hat zum
Endzweck, was er liebt. HG 3796. Was der Mensch zum Endzweck hat, das herrscht
bei ihm durchgehend, das heil3t in allem und jedem, HG 3796, 5130, 5949. Die Liebe ist
geistige Warme und das eigentliche Leben des Menschen, HG 1589, 2146, 3338, 4906,
7081 bis 7086, 7501, 10°130. Alles Inwendige beim Menschen, das gesamte Gebiet
seines Verstandes und Willens wird in die Form seiner herrschenden Liebe gebracht,
HG 2024 (? 2023), 3189, 6690. Die Liebe ist geistige Verbindung, HG 1594, 2057, 3939,
4018, 5807, 6195, 6196, 7081 bis 7086, 7501, 10°130. Daher werden in der geistigen Welt
alle gemaR ihren Lieblingsneigungen zusammengesellt (ebendort). Die Neigung ist
das Dauerhafte (continuum) der Liebe, HG 3938. Alles Angenehme, Ergotzliche,
Begluickende, alle Seligkeit und Herzensfreude gehort der Liebe an und ist geradeso
beschaffen wie die Liebe, HG 994, 995, 2204. Es gibt ebensoviele Gattungen und Arten
des Angenehmen und Ergoétzlichen wie zur Liebe gehérende Neigungen, HG 994, 995,
2204. Das Angenehme der Liebe ist umso niedriger, je aul3erlicher es ist, HG 996. Das
Leben des Menschen nach dem Tode ist so beschaffen wie seine Liebe, HG 2363.

#63. Aus dem, was oben uUber das Gute und Wahre dargelegt wurde, kann man noch
manches uUber die Liebe, ihr Wesen und ihre Beschaffenheit entnehmen, ebenso auch
aus den Ausfuihrungen tber Willen und Verstand, sowie tGber den inneren und aul3eren
Menschen. Alles namlich, was zur Liebe gehdort, bezieht sich auf das Gute und Bdse,
ebenso wie alles, was dem Willen selbst angehdrt, und beide himmlischen Arten der
Liebe schliel}en den geistigen inneren Menschen auf und bilden ihn, wahrend ihn die
beiden hollischen Arten der Liebe verschlieBen und zerstoren. Hieraus lassen sich
Anwendungen ableiten und Schlisse ziehen, wie die Liebe im allgemeinen und im
besonderen beschaffen ist.

#64. Auch im Werk Uber ,,Himmel und Hoé6lle* sind die verschiedenen Arten der Liebe
behandelt worden, namlich dal} das Gottliche des Herrn in den Himmeln in der Liebe
zu ihm und zum Né&chsten bestehe, HG 13 bis 19, daB alle H6llenbewohner im Bdsen
und dem daraus entspringenden Falschen befangen sind, und zwar weil sie der Liebe
zu sich und zur Welt fronen, HG 551 bis 565, und dal} das Angenehme einer jeden
Liebe in der anderen Welt in Entsprechendes umgesetzt wird, HG 485 bis 490. Die
geistige Warme ist in ihrem Wesen Liebe, HG 133 bis 140.

Uber die Liebe zu sich und der Welt

#65. Die Liebe zu sich besteht darin, dass man sich allein wohl will und anderen nur
um seiner selbst willen, sogar wenn es sich dabei um die Kirche, das Vaterland,
irgendeine menschliche Gesellschaft oder einen einzelnen Mitblrger handelt. Wer in
der Eigenliebe befangen ist, tut Gutes nur um seines personlichen Rufes, seiner Ehre
und seines Ruhmes willen, und kann er diese im Guten, das er jenen erweist, nicht
erkennen, sagt er sich in seinem Herzen: Was nutzt es — wozu das — was habe ich
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davon?, und er unterlalt es. Daraus geht klar hervor, dal} ein Mensch, der in der
Eigenliebe befangen ist, weder die Kirche, noch das Vaterland, noch die Gesellschatft,
noch den einzelnen Mitblrger, noch irgendetwas Gutes liebt, sondern bloR3 sich selbst.

#66. Der Mensch ist in Eigenliebe befangen, wenn er bei dem, was er denkt und tut,
nicht den Néachsten, somit nicht die Allgemeinheit, geschweige denn den Herrn im
Auge hat, sondern nur sich selbst und die Seinigen — folglich wenn er alles nur um
seinet- und der Seinigen willen tut, und wenn scheinbar doch der Allgemeinheit und
des Nachsten wegen, dann nur um gut zu erscheinen.

#67. Wir sagten, um seinet- und der Seinigen willen, weil ein Mensch, der sich selbst
liebt, auch die Seinigen liebt, das heil3t im besonderen seine Kinder und Enkel und
dartber hinaus alle, die eins mit ihm sind, und die er darum die Seinen nennt. Diese
und jene lieben, bedeutet zugleich sich selbst lieben, weil der Mensch sie gleichsam in
sich und sich in ihnen sieht. Zu denen, die er die Seinen nennt, gehéren auch alle, die
ihn loben, ehren und verehren.

#68. Ein Mensch aber ist in Eigenliebe befangen, wenn er den Nachsten geringschatzt
und ihn als Feind betrachtet, falls dieser ihm nicht zugetan ist und er von ihm nicht
verehrt und gefeiert wird. Noch mehr Eigenliebe hat aber der Mensch, der seinen
Nachsten deswegen hal3t und verfolgt, und noch mehr, wer deshalb von Rache gegen
ihn gliht und sein Verderben winscht. Solche Menschen lieben schliel3lich die
Grausamkeit.

#69. Der Vergleich mit der himmlischen Liebe macht das Wesen der Eigenliebe
deutlich. Die himmlische Liebe besteht darin, dall man es liebt, Nutzen um des
Nutzens willen zu schaffen, bzw. das Gute um des Guten willen zu lieben, das der
Mensch der Kirche, dem Vaterland, der menschlichen Gesellschaft und dem
Mitburger leistet. Wer diese hingegen um seinetwillen liebt, der liebt sie nur wie
jemand seine Dienerschaft liebt, weil sie ihm dient. Daraus folgt, dal} der in der
Eigenliebe Befangene mochte, dal? Kirche, Vaterland, menschliche Gesellschaft und
Mitburger ihm dienen, und nicht er ihnen — m.a.W.: er stellt sich tber sie und sie unter
sich.

#70. Inwieweit jemand in der himmlischen Liebe lebt — und diese besteht darin, die
Nutzwirkungen und das Gute zu lieben und wenn er entsprechend handelt, dabei von
Herzenslust angeregt zu werden —, insoweit wird er vom Herrn gefuhrt; denn in
jener Liebe ist Er, da sie von Ihm stammt. Soweit jemand in der Eigenliebe befangen
ist, fuhrt er sich selbst, das heil3t 1alt er sich von seinem Eigenen leiten. Das Eigene
des Menschen ist aber nichts als Boses, ist es doch sein Erblbel, das darin besteht, sich
selbst mehr zu lieben als Gott, und die Welt mehr als den Himmel.

#71. Zum Wesen der Eigenliebe gehdrt auch, dal? sie immer weiter voranstirmt, und
zwar soweit man ihr die Zugel schieBen 14t — das heildt, die duReren Bande lockert,
namlich die Furcht vor dem Gesetz und den damit verbundenen Strafen, vor dem
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Verlust des guten Rufs, der Ehre, des Gewinns, des Amts und des Lebens. SchlieRlich
will sie nicht allein Uber die ganze Welt herrschen, sondern auch tber den Himmel, ja
selbst das Gottliche. Fur sie gibt es keine Grenzen und kein Ende. In jedem Menschen,
der von der Eigenliebe besessen ist, liegt dies verborgen, wenn es auch fur die Welt
nicht offensichtlich ist, weil ihn die genannten Ztgel oder Bande zuruckhalten. Stellt
sich einem so gearteten Menschen ein Hindernis in den Weg, halt er solange ein, bis
es beseitigt ist und das Unmadgliche méglich wird. Darum wird sich ein Mensch, der in
einer derartigen Liebe befangen ist, gar nicht bewuf3t, dal eine so wahnsinnige und
grenzenlose Begierde darin liegt. Dal} dem aber so ist, kann jeder an Machthabern
und Kdnigen sehen, fur die es keine Grenzen und Unmdglichkeiten gibt. Sie stiirmen
immer weiter und unterjochen ganze Provinzen und Reiche, soweit es ihnen gelingt,
und streben nach unumschrankter Macht und Herrlichkeit. Noch ersichtlicher ist es
an denen, die ihre Herrschaft bis an den Himmel ausdehnen und alle Goéttliche
Gewalt des Herrn auf sich tibertragen und stets noch immer weiter gehen wollen.

#72. Es gibt zweierlei Arten zu herrschen, die eine aus der Liebe zum Nachsten, die
andere aus der Liebe zu sich. Beide sind in ihrem Wesen einander vollig
entgegengesetzt: Wer aus Nachstenliebe herrscht, will allen wohl und liebt nichts
mehr als Nutzen zu schaffen, also anderen zu dienen — anderen dienen aber heif3t,
ihnen aus Wohlwollen wohl tun und Nutzen schaffen —, das ist seine Liebe und
Herzenslust. Er freut sich auch wenn er zu héheren Wuirden aufsteigt, doch nicht um
der Wurden, sondern um der Nutzwirkungen willen, die er nun in gréBerem Umfang
und hoherem Grade leisten kann. Dies ist die Art von Herrschaft, die in den Himmeln
besteht. Wer hingegen aus Liebe zu sich herrscht, will keinem wohl, auRer sich selbst
und den Seinen. Der Nutzen, den er schafft, dient letztlich nur seiner eigenen Ehre
und seinem eigenen Ruhm, die er allein im Auge hat. Anderen dient er mit dem Ziel,
dall ihm gedient und gehuldigt und seine Herrschaft befestigt werden mége. Um
Waurden bewirbt er sich nicht um des Guten willen, das er tun mdchte, sondern um in
hoher Stellung und Ehren und so die Lust seines Herzens zu empfinden.

#73. Die Liebe zum Herrschen bleibt einem jeden auch nach dem irdischen Leben.
Denen aber, die aus Nachstenliebe geherrscht hatten, wird auch in den Himmeln eine
Herrschaft anvertraut; aber nicht sie herrschen dann, sondern die Nutzzwecke und
das Gute, das sie lieben, und wo das der Fall ist, da herrscht (in Wirklichkeit) der
Herr. Die anderen aber, die in der Welt aus Eigenliebe Herrschaft ausgetbt hatten,
finden sich nach diesem Leben in der Holle wieder, wo sie niedrige Sklaven sind.

#74. Hieraus lalt sich nun erkennen, welche Menschen in der Liebe zu sich befangen
sind. Es kommt aber nicht darauf an, wie sie sich in ihrer &u3eren Erscheinung zeigen,
ob stolz oder demuiitig; denn Stolz und Demut gehdren zum inneren Menschen. Der
aber wird von den meisten verborgen, wahrend der &uf3ere darauf abgerichtet wird,
sich mit dem Schein der Liebe zum Gemeinwohl und zum Na&chsten zu umgeben, also
das Gegenteil vorzutauschen. Auch dies geschieht um ihrer selbst willen, wissen sie
doch, dal} die Liebe zum Allgemeinwohl und zum Né&chsten alle innerlich anspricht
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und sie darum umso mehr geliebt und geachtet werden. Diese Liebe aber spricht
darum an, weil in sie der Himmel einflielt.

#75. Wer der Eigenliebe verfallen ist, dessen Boses besteht im allgemeinen in der
Verachtung anderer, in Neid und Feindschaft gegentber denen, die ihnen nicht
gewogen sind, und den daraus folgenden feindseligen Handlungen, in den
verschiedensten AuBerungen des Hasses, der Rachsucht, Arglist und Ranke,
Unbarmherzigkeit und Grausamkeit. Mit solcherlei Bésem geht auch die Verachtung
des Gottlichen und der gottlichen Dinge, also der Wahrheiten und des Guten der
Kirche, einher. Verehren sie diese, so nur mit dem Mund und nicht mit dem Herzen.
Und da (aus der Eigenliebe) solches Boses kommt, so auch ein &hnliches Falsches,
denn aus dem Bdsen entsteht Falsches.

#76. Weltliebe aber besteht darin, die Guter anderer durch irgendwelche Kunstgriffe
auf sich Ubertragen zu wollen, sein Herz an Reichtiimer zu hangen und sich durch die
Welt von der geistigen Liebe, das heildt von der Néachstenliebe und so vom Himmel
ablenken und wegfuhren zu lassen. In der Weltliebe befangen sind Menschen, die
durch verschiedene Kunstgriffe sich die Guter anderer anzueignen suchen, besonders
wenn sie es mit Hinterlist und Ranken versuchen und dabei das Wohl des Né&chsten
fur nichts achten. Menschen dieser Art sind gierig nach den Gutern anderer.
Inwieweit sie dabei nicht die Gesetze und den Verlust des guten Namens flirchten,
berauben, ja plindern sie dieselben.

#77. Die Weltliebe ist jedoch nicht so hohem Grade der himmlischen Liebe
entgegengesetzt, wie die Eigenliebe, weil in ihr nicht soviel Bdses verborgen liegt.
Diese Liebe ist vielfaltig: sie besteht im Streben nach Reichtum, um dadurch zu Ehren
zu kommen, im Streben nach Ehren und Wurden, um dadurch Reichtum zu erwerben,
im Streben nach Reichtum um verschiedener anderer Zwecke willen, an denen man
sich in der Welt erfreut, auch im Streben nach Reichtum um des bloRen Reichtums
willen, wie sie bei den Habstchtigen herrscht, und so weiter. Der Endzweck, um
dessentwillen Reichtum begehrt wird, heildt der Nutzzweck, und dieser End- oder
Nutzzweck ist es, der die jeweilige Beschaffenheit der Weltliebe bestimmt, ist doch die
Liebe so beschaffen wie der erstrebte Endzweck, alles Ubrige dient nur als Mittel.

#78. Mit Einem Wort: Eigenliebe und Weltliebe sind der Liebe zum Herrn und zum
Nachsten vollkommen entgegengesetzt und daher hdollische Arten der Liebe. Und in
der Tat herrschen sie auch in der Holle und sind auch beim Menschen die Hdlle.
Demgegenuber sind die Liebe zum Herrn und zum Nachsten himmlische Arten der
Liebe und sind auch beim Menschen der Himmel.

#79. Aus dem soeben Ausgefuhrten ist ersichtlich, dald alles Bose aus den beiden
hollischen Arten der Liebe besteht und entsteht. Denn das oben in HG 75 aufgezahlte
Bose ist das Allgemeine, das Besondere wurde nicht aufgezéhlt, weil es davon
abgeleitet ist und daraus hervorgeht. Dies zeigt: Weil der Mensch in diese beiden
Arten der Liebe hineingeboren wird, so auch in Bdses aller Art.
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#80. Um das Bose zu erkennen, mul der Mensch dessen Ursprung kennen, und wenn
er nicht das Bose kennt, so kann er auch das Gute nicht erkennen, folglich nicht
wissen, wie er selbst beschaffen ist. Dies ist der Grund, weshalb hier von den beiden
Urspringen des Bdsen die Rede war.

Aus den Himmlischen Geheimnissen

#81. Uber die Eigen- und Weltliebe. Wie die Liebe zum Herrn und zum Nachsten bzw.
die tatige Liebe den Himmel bilden, so die Eigen- und Weltliebe, sofern sie herrschen,
die Hoélle. Sie sind daher einander entgegengesetzt, HG 2041, 3610, 4225, 4776, 6210,
7366, 7369, 7489, 7490, 8232, 8678, 10’455, 10’741 bis 10’743, 10°745. Aus der Liebe zu
sich und zur Welt entspringt alles Bose, HG 1307, 1308, 1321, 1594, 1691, 3413, 7255,
7376, 7482, (? 7488, 7489) 8318, 9335, 9348, 10°038, 10’742; aus ihr gehen hervor:
Geringschatzung anderer, Feindschaft, Hal3, Rache, Grausamkeit und Ranke, mithin
alle Arten von Bésem und Schlechtigkeiten, HG 6667, 7372 bis 7374, 9348, 10’038,
10°742. Diese beiden Arten der Liebe stiirmen unaufhaltsam voran, soweit man ihnen
die Zugel schieRen lafit, die Eigenliebe sogar bis zum Throne Gottes, HG 7375, 8678.
Die Liebe zu sich selbst und zur Welt ist fur die menschliche Gesellschaft und ftr die
himmlische Ordnung zerstorerisch, HG 2045, 2057. Diese beiden Arten von Liebe
waren der Grund, weshalb sich die Menschheit Staatsregierungen gab und Schutz
bei Herrschern suchte, denen sie sich unterwarf, HG 7364, 10’160, 10°814. Wo diese
Arten der Liebe herrschen, wird das Gute der Liebe und des Glaubens entweder
verworfen oder erstickt bzw. verkehrt, HG 2041, 7491, 7492, 7643, 8487, 10’455,
10°743. Diesen Abarten der Liebe wohnt kein Leben inne, sondern geistiger Tod, HG
7494, 10’731, 10°741. Beschreibung der Beschaffenheit dieser Liebesarten, HG 1505,
2219, 2363, 2364, 2444, 4221, 4247, 4947, (? 4948), 4949, 5721, 7366 bis 7377, 8678. Alle
Leidenschaften und Begierden sind auf die Eigen- und Weltliebe zuriickzufiihren, HG
1668, 8910.

Die Liebe zu sich und die Liebe zur Welt sollen als Mittel und keinesfalls als Zweck
dienen, HG 7377, 7819, 7820. Wenn der Mensch wiedergeboren wird, werden diese
beiden Arten der Liebe umgekehrt, damit sie Mittel und nicht Zweck seien, also die
Stelle der Fulisohlen und nicht des Hauptes einnehmen, HG 8995, 9210. Menschen,
die in der Liebe zu sich selbst und der Welt befangen sind, haben kein Inneres, sondern
nur ein AuReres ohne ein Inneres, weil ihr Inneres gegen den Himmel zu verschlossen,
ihr AuReres aber gegen die Welt hin offen ist, HG 10’396, 10°4010°409, 10’412 (?
10°411), 10’422, 10’424, (? 10’429). Menschen, die in der Eigen- und Weltliebe befangen
sind, wissen nicht, was tatige Liebe, Gewissen, himmlisches Leben ist, HG 7490.
Soweit der Mensch in der Eigen- und Weltliebe befangen ist, nimmt er das Gute und
Wabhre nicht auf, das unausgesetzt vom Herrn bei ihm einflie3t, HG 7491.

Menschen, die in der Liebe zu sich und zur Welt befangen sind, haben nur auf3ere,
aber keine inneren Bande. Daher verrennen sie sich in jede Art von Ruchlosigkeit,
sobald die auRBeren Bande dahinfallen, HG 10’744 bis 10’746. In der geistigen Welt
findet jeder seine Richtung in Entsprechung zu seiner Liebe. Wer in der Liebe zum
Herrn und zum Né&chsten ist, wendet sich zum Herrn, wer in der Liebe zu sich selbst
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und zur Welt ist, wendet sich von ihm ab, HG 10’130, 10’189, 10’420, 10°742. Uber die
Beschaffenheit des Gottesdienstes aus Eigenliebe, HG 1304, 1306 bis 1308, 1321, 1322.
Der Herr regiert die Welt durch Bodse, indem er sie mittels ihrer eigenen
Lieblingsneigungen fuhrt, die sich auf Eigenliebe und Weltliebe beziehen, HG 6481,
6495. Die Bosen konnen Amter ebenso versehen und Nutzliches, ja Gutes leisten wie
die Guten, weil sie Ehren und Gewinn als ihren Lohn betrachten, um derentwillen sie
tun, was auBerlich gut erscheint, HG 6481, 6495. Alle Bewohner der Hoélle stecken
aufgrund ihrer Eigen- und Weltliebe im Bosen und von daher stammenden Falschen,
man vgl. im Werk ,,Himmel und Holle* HG 551 bis 556.

#82. Das Eigene des Menschen ist Eigenliebe und Weltliebe (vgl. oben HG 70). Das
Eigene des Menschen ist nichts als ein ununterbrochenes Bdses, HG 210, 215, 874 bis
876, 987, 1047, 2307, 2318 (? 2308), 3518, 3701, 3812, 8480, 8550, 10’238, 10’284, 10’286,
10°’731. Das Eigene des Menschen ist sein Eigenwille, HG 4328. Er besteht darin, sich
selbst mehr zu lieben als Gott und die Welt mehr als den Himmel, wie auch den
Nachsten im Vergleich zu sich selbst fur Nichts zu achten; das Eigene ist also
Eigenliebe und Weltliebe, HG 694, 731, 4317, 5660. Aus dem Eigenen des Menschen
sprudelt nicht nur alles Bose, sondern auch alles Falsche hervor, und dieses Falsche
ist das Falsche aus dem Bosen, HG 1047, 10’283, 10’284, 10°286. Dieses Eigene ist die
Holle beim Menschen, HG 694, 8480. Wer sich durch sein Eigenes leiten 143t, kann
daher auch nicht selig werden, HG 10’731. Gutes, das der Mensch aus seinem
Eigenen heraus tut, ist nicht gut, sondern an sich betrachtet bose, weil er es um seiner
selbst und der Welt willen tut, HG 8478.

Das Eigene des Menschen muf} abgesondert werden, damit der Herr gegenwartig
sein kann, HG 1023, 1044. Das geschieht auch wirklich, wenn der Mensch umgebildet
wird, HG 9334 bis 9336, 9452 bis 9454, 9938, was allein durch den Herrn bewirkt wird,
HG 9445. Durch die Wiedergeburt empfangt der Mensch ein himmlisches Eigenes,
HG 1937, 1947, 2882 (? 2881), 2883, 2891. Dies erscheint dem Menschen wie sein
Eigenes, ist es aber nicht, sondern gehdrt dem Herrn bei ihm, HG 8497. Menschen, die
ein solches Eigenes empfangen haben, sind in der eigentlichen Freiheit, denn vom
Herrn und durch des Herrn Eigenes geleitet zu werden, ist Freiheit, HG 892, 905,
2872, 2886, 2890 bis 2892, 4096, 9586, 9587, 9589 bis 9591. Alle Freiheit geht aus dem
Eigenen hervor und hat von daher seine Beschaffenheit, HG 2880. Uber die
Beschaffenheit des himmlischen Eigenen, HG 164, 5660, 8480. Wie (dem Menschen)
ein himmlisches Eigenes eingepflanzt wird, HG 1712, 1937, 1947.

#83. Die ererbte Natur des Menschen besteht, wie oben Nr. 70 bis 79 gezeigt wurde,
in der Eigenliebe und Weltliebe. Alle Menschen, soviel ihrer auch sind, werden in
Boses aller Art hineingeboren — so sehr, dal3 ihr Eigenes ausschliel3lich aus Bosem
besteht, HG 210, 215, 731, 874 bis 876, 987, 1047, 2307, 2308, 3701, 3812, 8480, 8550,
10°283, 10’284, 10’286, 10°731. Darum mufd der Mensch wiedergeboren (renascendus),
das heil3t von neuem gezeugt (regenerandes) werden, um vom Herrn ein neues Leben
zu empfangen, HG 3701.

Das ererbte Bose stammt von den Eltern und Voreltern in langer Reihe zurtick und
wachst bzw. hauft sich an, stammt aber nicht, wie man glaubt, vom ersten Menschen
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als Folge seines Essens vom Baum der Erkenntnis, HG 313, 494, 2910, 3469, 3701,
4317, 8550. Darum ist dieses Erbe heutzutage bdsartiger als ehemals, HG 2122.
Diejenigen, die schon als Kinder sterben und im Himmel erzogen werden, bestehen
aufgrund ihres Erbes aus nichts als Bosem, HG 2307, 2308, 4563. Von daher sind ihre
Anlagen und Neigungen verschieden, HG 2300. Das inwendige B0Ose hat ein jeder von
seinem Vater, das mehr duRBerliche von seiner Mutter, HG 3701.

Der Mensch fugt dem ererbten Bdsen von sich aus neues hinzu, und dieses wird als
sein wirkliches Boses bezeichnet, HG 8551. Im anderen Leben erleidet niemand Strafe
wegen seines angeborenen Bosen, sondern nur wegen des Bosen, das er selbst
hinzugefiigt hat und das (dort) wiederkehrt, HG 966, 2308.Die bdsartigeren Hollen
werden abgesondert, damit sie nicht ins ererbte Bose bei Menschen und Geistern
einwirken kénnen, HG 1667, 8806.

Die Erbubel sind Béses der Eigen- und Weltliebe, das darin besteht, dal’ der Mensch
sich selbst mehr liebt als Gott und die Welt mehr als den Himmel, und daf er seinen
Nachsten fur nichts achtet, HG 694, 4317, 5660. Und wveil dieses Bse dem Guten des
Himmels und der gottlichen Ordnung widerspricht, kann der Mensch nur in vollige
Unwissenheit hineingeboren werden, HG 1050, 1902, 1992, 3175. Manche Menschen
werden in naturlich Gutes hineingeboren, doch handelt es sich dabei nicht um
wirklich Gutes, weil es sich leicht zu allem Bdsen und Falschen hinneigt und im
Himmel nicht akzeptiert wird, solange es nicht zu geistig Gutem geworden ist, HG
2463, 2464, 2468, 3304, 3408, 3469, 3470, 3508, 3518, 7761.

Die Néachstenliebe oder Caritas

#84. Zuerst soll gesagt werden, was unter dem Nachsten zu verstehen ist. Er ist es ja,
den man lieben und an dem man Liebe Uiben soll. Wenn man das ndmlich nicht weif3,
kann es vorkommen, dall man unterschiedslos und auf gleiche Weise den Bbdsen wie
den Guten Liebes tut, wodurch die Liebe in ihr Gegenteil verkehrt wird. Denn
aufgrund der empfangenen Wohltaten tun die Bdsen ihrem Né&chsten Boses, die
Guten aber Gutes.

#85. Heute glaubt man allgemein, jeder Mensch sei in gleicher Weise der Né&chste,
und jedem Hilfsbedurftigen solle man Wohltatigkeit erweisen. Es ist jedoch Aufgabe
der christlichen Klugheit, sorgfaltig zu untersuchen, wie das Leben eines solchen
Menschen beschaffen ist und ihm dementsprechend wohlzutun. Wer zur inneren
Kirche gehort, tut Gutes mit Unterscheidung, d.h. mit Einsicht, wer zur &ufReren
Kirche gehort, kann die jeweiligen Umstande nicht so unterscheiden und Ubt
Wohltatigkeit ohne Unterschied.

#86. Der Mensch der Kirche sollte die Unterscheidungsmerkmale des Néachsten
unbedingt kennen. Sie ergeben sich aus dem Mal} des Guten bei einem jeden von
ihnen. Und weil letztlich alles Gute aus dem Herrn hervorgeht, so ist er im héchsten
Sinn und hdchsten MalR der Néachste. Daraus folgt, dal} jeder Mensch insoweit ein
Nachster ist, als er etwas vom Herrn bei sich hat. Da nun aber niemand den Herrn,
das heildt das Gute von ihm in gleicher Weise aufnimmt, kann niemand in genau
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gleicher Weise der Nachste sein wie der andere. Alle Bewohner des Himmels namlich
und ebenso alle Erdenbewohner, die gut sind, unterscheiden sich hinsichtlich ihres
Guten. Nie gibt es bei zweien das genau gleiche Gute, ja, es soll sogar verschieden
sein, damit jedes fiur sich bestehe. Aber alle diese Verschiedenheiten, also alle
Unterschiede, die je nach der Aufnahme des Herrn beim Nachsten zu beachten sind,
kann kein Mensch, ja nicht einmal ein Engel wissen. Sie kennen nur das Allgemeine,
also die Gattungen und deren verschiedene Arten. Auch fordert der Herr vom
Menschen nur, dal3 er seinem Wissen gemal leben mége.

#87. Weil das Gute bei jedem Menschen verschieden ist, entscheidet die
Beschaffenheit des Guten daruber, in welchem Grad und Verhéltnis jemand ein
Nachster ist. Dies zeigt das Gleichnis des Herrn von dem Manne, der unter die
Rauber fiel, und an dem, als er halb tot war, der Priester wie auch der Levit
vorubergingen. Der Samarier aber hob ihn auf sein Lasttier, nachdem er ihm die
Wunden mit Wein und Oel behandelt und verbunden hatte, und brachte ihn zu einer
Herberge, wo er fur ihn sorgen lieR. Er wird der Né&chste genannt, weil er das Gute
der tatigen Liebe austbte, (Luk 10, 29-37). Daher kann man wissen, daf die Menschen
unsere Néachsten sind, die sich im Guten befinden. Oel und Wein, die der Samarier in
die Wunden gof3, bezeichnen auch das Gute und zu ihm gehdérige Wabhre.

#88. Aus alledem folgt, dal in einem allgemeinen Sinne das Gute der Na&chste ist,
weil der Mensch ein Nachster ist je nach der Beschaffenheit seines Guten, das vom
Herrn her bei ihm ist. Und weil das Gute der Néachste ist, so letztlich die Liebe. Denn
alles Gute gehort der Liebe an, und folglich ist jeder Mensch ein Néachster je nach der
Beschaffenheit der Liebe, die er vom Herrn empfangt.

#89. Die Liebe ist es, die bewirkt, dal3 ein jeder je nach der Art seiner Liebe ein
Nachster ist. Das zeigt sich mit aller Deutlichkeit bei denen, die von Eigenliebe
beherrscht sind: Als Néachste erkennen sie ndmlich nur die Menschen an, von denen
sie am meisten geliebt werden, das heilt, die sie als die Ihren betrachten. Diese
umarmen und kussen sie, ihnen tun sie Gutes, bezeichnen sie als ihre Brider, ja weil
sie bose sind, nennen sie sie vor allen anderen ihre Nachsten. Die Ubrigen halten sie
nur soweit fur Néachste, wie sie auch von ihnen geliebt werden, also je nach der Art
und Grolie von deren Liebe. Menschen dieser Wesensart begrinden aus sich selbst,
wen sie als ihren Nachsten betrachten, und dies deshalb, weil es eben die Liebe ist, die
dabei aktiv ist und bestimmt. Anders die Menschen, die sich selbst nicht mehr als
andere lieben, wie das bei all denen der Fall ist, die zum Reich des Herrn gehéren: Sie
sehen den Ursprung dafur, wen sie als ihren Néachsten betrachten, in ihm, den sie tber
alles lieben sollen, namlich im Herrn. Fur ihren Né&chsten halten sie folglich jeden
Menschen je nach der Beschaffenheit seiner Liebe zu ihm und von ihm. Damit ist klar,
woher der Mensch der Kirche den Ursprung des Nachsten ableiten soll, und dal3 jeder
Mensch ein Nachster ist je nach dem Guten, das er vom Herrn hat, mithin letztlich
das Gute selbst.
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#90. Eben dies lehrt auch der Herr bei Matthaus. Dort sagt er zu denen, die im Guten
waren: «lhr gabt mir zu essen, ihr gabt mir zu trinken, ihr habt mich beherbergt, ihr
seid zu mir ins Gefangnis gekommen ... Was ihr getan habt an einem der geringsten
meiner Brider, das habt ihr mir getan» (25, 34-40). Unter diesen sechs Arten des
Guten werden, wenn man sie geistig auslegt, alle Arten des N&chsten verstanden.
Daraus geht auch hervor, dal man den Herrn liebt, wenn man das Gute liebt, ist er es
doch, von dem das Gute kommt, der im Guten, ja das Gute selbst ist.

#91. Aber nicht nur der Mensch in der Einzahl ist der Nachste, sondern auch der
Mensch in der Mehrzahl, namlich die kleinere oder grofliere Gesellschaft, das
Vaterland, die Kirche, das Reich des Herrn und tber dem allen der Herr selbst. Alle
diese sind Né&chste, ihnen soll man aus Liebe Gutes tun. Sie stellen die aufsteigenden
Grade des Néachsten dar, ist doch eine Gesellschaft von vielen Menschen in hdherem
Grad der Néchste als ein einzelner, und jeweils in noch héherem Grad sind es das
Vaterland, die Kirche, das Reich des Herrn, im allerhdchsten aber ist es der Herr
selbst. Diese aufsteigenden Grade gleichen den Sprossen einer Leiter, auf der
zuoberst der Herr steht.

#92. Die Gesellschaft ist eher ein Néachster als die einzelnen Menschen, weil sie aus
vielen besteht. Sie soll in gleicher Weise tatkraftig geliebt werden wie die einzelnen
Menschen, namlich je nach der Art des Guten, das sie vertritt. Das heilit, diese Liebe
ist gegenuber einer Gesellschaft rechtschaffener Menschen anders zu Uben als
gegenuber einer Gesellschaft, von der man das nicht sagen kann. Eine Gesellschaft
aber wird geliebt, wenn man aus Liebe zum Guten fur sie sorgt.

#93. Das Vaterland steht als Néachster tGber der Gesellschaft, gleicht es doch einem
Elternpaar, das den Menschen gebiert, erndhrt und vor Unrecht schitzt. Dem
Vaterland soll man daher aus Liebe Gutes tun, und zwar je nach seinen Bedurfnissen,
die vor allem den Lebensunterhalt und das burgerliche und geistige Leben derer
betreffen, die zum ihm gehdren. Wer das Vaterland liebt und ihm aus Wohlwollen
wohltut, der liebt im anderen Leben das Reich des Herrn, das ihm dort zum Vaterland
wird. Wer aber das Reich des Herrn liebt, der liebt den Herrn, weil dieser das Ein und
Alles Seines Reiches ist.

#94. Die Kirche ist der Nachste noch vor dem Vaterland; denn wer fur die Kirche
sorgt, der sorgt fur die Seelen und das ewige Leben der Bewohner des Vaterlandes.
Wer daher aus Liebe fur die Kirche sorgt, liebt den Nachsten in noch héherem Grad,
weil er fur andere den Himmel und das Glick des ewigen Lebens erwinscht und
erstrebt.

#95. Das Reich des Herrn ist in einem noch hdheren Grad der Nachste, weil dieses
Reich aus allen besteht, die auf das Gute ausgerichtet sind, ob sie noch auf Erden oder
schon in den Himmeln sein mdgen. So ist denn das Reich des Herrn der Inbegriff aller
Arten des Guten. Wer dies liebt, der liebt mithin auch die einzelnen, die vom Guten
erfallt sind.
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#96. Dies sind also die Grade des Nachsten, und ihnen gemal steigert sich die Liebe
derer, die Néachstenliebe haben. Diese Grade stehen jedoch in einer aufeinander
folgenden Ordnung, der zufolge das Frihere oder Hohere dem Spéateren oder
niedriger Stehenden vorzuziehen ist. Und weil der Herr am hdchsten steht und in den
einzelnen Graden als Endzweck und Ziel anzusehen ist, soll er auch vor allen anderen
und Gber alles geliebt werden. Daraus kann man nun auch klar ersehen, in welcher
Weise sich die Liebe zum Herrn mit der Liebe zum Né&chsten verbindet.

#97. Es heil3t allgemein, jeder sei sich selbst der Nachste, jeder solle also zuerst fur
sich selbst sorgen. Die Lehre Uber die tatige Liebe zeigt jedoch, wie man das zu
verstehen hat: Jeder soll dafiur sorgen, daR er das Lebensnotwendige hat, wie
Nahrung, Kleidung, Wohnung und dergleichen, was im burgerlichen Leben, in dem er
steht, unerlaBlich ist. Und dies soll er nicht nur fur sich selbst tun, sondern auch ftr
seine Angehdorigen, und nicht nur far den Augenblick, sondern auch fir die Zukunft.
Denn wer sich das Lebensnotwendige nicht verschafft, ist auch nicht in der Lage,
seinerseits tatige Liebe zu Uben, weil es ihm selbst an allem mangelt.

#98. Auf welche Weise aber ein jeder sich selbst der Nachste sein soll, 14Rt sich anhand
folgender Uberlegung ersehen: Jeder soll seinen Kérper mit Nahrung und Kleidung
versorgen. Dies sei das Erste, jedoch zu dem Zweck, dal? ein gesunder Geist in einem
gesunden Korper wohne. Und jeder soll seinen Geist mit Nahrung versorgen,
namlich mit den Dingen, die zur Einsicht und Weisheit gehéren, um dadurch in der
Lage zu sein, dem Mitburger, der menschlichen Gesellschaft, dem Vaterland, der
Kirche und somit dem Herrn zu dienen. Wer dies tut, versieht sich wohl in Ewigkeit.
Damit ist klar, daR es zuerst auf den Zweck ankommt, der das Handeln des Menschen
leitet; denn auf den Zweck zielt alles ab. Es verhalt sich damit &hnlich, wie wenn
jemand ein Haus baut: Zuerst legt er den Grund, doch der ist fur das Haus, und das
Haus fur das Wohnen. Wer jedoch glaubt, er sei sich selbst an erster Stelle der
Nachste, gleicht dem, der den Grund fur den eigentlichen Zweck halt, nicht aber das
Haus und das Bewohnen des Hauses, wahrend eben das doch der erste und letzte
Zweck ist, das Haus aber samt dem Grund nur das Mittel dazu.

#99. Der Zweck entscheidet also darUber, in welcher Weise jeder sich selbst der
Nachste sein und fur sich selbst zuerst sorgen soll. Besteht der Zweck darin, reicher zu
werden als andere, lediglich um des Reichtums, des Genusses, der sozialen Stellung
und ahnlicher Dinge willen, so ist der Zweck schlecht. Ein solcher Mensch liebt nicht
den Nachsten, sondern sich selbst. Besteht hingegen der Zweck beim Erwerb von
Reichtum, sich dadurch in den Stand zu versetzen, fir den Mitburger, die
menschliche Gesellschaft, das Vaterland und die Kirche zu sorgen, und dient auch das
Streben nach einer bestimmten Funktion demselben Zweck, so liebt der Betreffende
den Nachsten. Der Zweck selbst, der sein Handeln leitet, bestimmt den Menschen; der
Zweck ist identisch mit seiner Liebe, denn jeder hat zum ersten und letzten Zweck,
was er uber alles liebt.

Soviel Uber den Né&chsten, im folgenden Uber die
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tatige Liebe.

#100. Viele meinen, die Né&chstenliebe bestehe darin, den Armen zu geben, dem
Bedurftigen Hilfe zu leisten und Uberhaupt jedermann Gutes zu erweisen. Tatige
Liebe fordert aber, mit Klugheit vorzugehen und mit dem Ziel, Gutes zu bewirken.
Wer einem Armen oder Bedurftigen hilft, der bose ist, tut durch ihn dem Na&chsten
Boses; denn durch die geleistete Hilfe bestarkt er ihn in seinem Bdsen und verschafft
ihm die Mittel, anderen zu schaden. Anders, wer guten Menschen Beistand leistet.

#101. Doch die tatige Liebe erstreckt sich noch viel weiter als auf die Armen und
Bedurftigen, besteht sie doch darin, dal} man jedes Werk recht tut und in jedem Beruf
seine Pflicht erfullt. Wenn z.B. der Richter Recht spricht um der Gerechtigkeit willen,
so Ubt er tatige Liebe, wenn er den Schuldigen straft und den Unschuldigen
freispricht, Ubt er tatige Liebe, weil er auf diese Weise flr die Mitburger und das
Vaterland sorgt. Der Geistliche, der das Wahre lehrt und zum Guten anleitet, um des
Wahren und Guten willen, Gbt tatige Liebe. Wer aber all das nur um seinet- und der
Welt willen tut, Ubt nicht tatige Liebe, da er ja nicht den N&chsten, sondern nur sich
selbst liebt.

#102. Ebenso verhalt es sich mit allen tbrigen, mdgen sie nun Inhaber eines Amtes
sein oder nicht. Das gilt beispielsweise fur das Verhaltnis der Kinder zu den Eltern
und der Eltern zu den Kindern, der Diener zur Herrschaft und der Herrschaft zu den
Dienern, der Untertanen zum Koénig und des Koénigs zu den Untertanen: Wer von
ihnen seine Pflicht tut aus Pflichtgeflihl und gerecht ist aus Rechtsempfinden, der tbt
tatige Liebe.

#103. Das alles sind aber deshalb Erweise der Liebe zum Né&chsten bzw. der tatigen
Liebe, weil — wie oben ausgefuhrt wurde — jeder Mensch ein Nachster ist, jedoch auf
unterschiedliche Weise: Eine kleinere oder grof3ere Gesellschaft ist mehr der Néachste,
noch mehr das Vaterland, das Reich des Herrn, und im héchsten Sinn der Herr. Im
allumfassenden Sinne ist der Nachste das vom Herrn ausgehende Gute, und damit
auch alles, was aufrichtig und gerecht ist. Wer daher irgendetwas Gutes um des
Guten willen tut und wer aufrichtig und gerecht handelt, um der Aufrichtigkeit und
Gerechtigkeit willen, liebt den Nachsten und Ubt tatige Liebe. Denn ihn treibt die
Liebe zum Guten, Aufrichtigen und Gerechten, somit die Liebe zu denen, in denen all
dies — das Gute, die Aufrichtigkeit und Gerechtigkeit — ist.

#104. Die tatige Liebe ist also eine innere Neigung, aus der heraus der Mensch Gutes
tun will, und zwar ohne Lohn, weil es die Freude seines Lebens ist. Bei denen, die aus
innerer Neigung Gutes tun, wohnt allem, was sie denken und reden, wollen und tun,
diese tatige Liebe inne. Man kann sagen, da Mensch und Engel ihrem Inwendigen
nach aus tatiger Liebe bestehen, wenn ihnen das Gute der Na&chste ist. So weit
erstreckt sich die tatige Liebe.
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#105. Menschen hingegen, deren Zweck die Eigen- und Weltliebe ist, kbnnen gar
keine tatige Liebe haben, ja sie wissen nicht einmal, was das ist. Sie begreifen
Uberhaupt nicht, dal? dem Nachsten wohl zu wollen und Gutes zu tun, ohne dabei
nach himmlischem Lohn zu trachten, der Himmel im Menschen ist, ja da mit dieser
Neigung eine so groRe Seligkeit einhergeht, wie die der Engel in den Himmeln, und
die ist unaussprechlich. Sie meinen vielmehr, wenn sie der Freude ihrer
hervorragenden Stellung und ihres Reichtums beraubt wirden, gabe es flur sie
keinerlei Freuden mehr, obgleich doch gerade dann erst die himmlische Freude
beginnt, die unendlich mehr ist.

Aus den himmlischen Geheimnissen

#106. Der Himmel ist in zwei Reiche eingeteilt, von denen das eine das himmlische,
das andere das geistige Reich genannt wird: Die Liebe im himmlischen Reich, die
sogenannte himmlische Liebe, ist die Liebe zum Herrn; die Liebe im geistigen Reich,
die sogenannte geistige Liebe, ist die Liebe zum Na&chsten oder die tatige Liebe
(charitas, caritas), HG 3325, 3553, 7257, 9002, 9833 (? 9835), 9961. (Zur Zweiteilung des
Himmels vgl. man im Werk «Himmel und Holle» HG 13 bis 19.)

Wenn man nicht weil3, was die Liebe zum Herrn und zum Na&chsten ist, so weild man
auch nicht, was das Gute und das Wabhre ist, weil ja alles Gute zur Liebe und alles
Wahre zum Guten gehort, HG 7255, 7366. Die Wahrheiten wissen, sie wollen und sich
von ihnen anregen lassen um ihrer selbst willen, d.h. weil sie Wahrheiten sind, ist
tatige Liebe, HG 3876, 3877. Die tatige Liebe besteht in einer inneren Neigung, das
Wabhre zu tun, nicht aber in einer duf3eren Neigung dazu ohne die innere, HG 2430, (?
2429), 2442, 3776, 4899, 4956, 8033. Die tatige Liebe besteht also darin, Nutzen zu
schaffen um des Nutzens willen, HG 7038, 8253. Die tatige Liebe ist das geistige
Leben des Menschen, HG 7081. Das ganze Wort (Gottes) ist die Lehre der Liebe und
tatigen Liebe, HG 6632, 7262. Heutzutage weill man nicht, was tatige Liebe
Uberhaupt ist, HG 2417, 3398, 4776, 6632. Im Licht seiner Vernunft kann der Mensch
aber dennoch erkennen, dal3 Liebe und tatige Liebe den Menschen bilden, HG 3957,
6273, und ebenso, dal} das Gute und Wahre zusammenstimmen und eins dem anderen
zugehort, ebenso wie die Liebe und der Glaube, HG 7627.

Der Herr ist darum im héchsten Sinne der Néachste, weil er tber alles zu lieben ist.
Das ist der Grund, weshalb alles unser Néachster ist, was von ihm stammt und in dem
er ist, folglich alles Gute und Wahre, HG 2425, 3419, 67006, 6819, 6823, 8124. Die
Unterschiede zwischen den Na&chsten ergeben sich aus der Beschaffenheit ihres
Guten, also aus der Gegenwart des Herrn, HG 6707 bis 6710. Jeder Mensch und jede
Gesellschaft, ebenso das Vaterland, die Kirche und im allumfassenden Sinn das Reich
des Herrn ist der Nachste. Ihnen aus Liebe zum Guten wohlzutun je nach der Art
ihres Zustands, heil3t den Né&chsten lieben. So ist also der Nachste dessen Gutes, fur
das man sorgen soll, HG 6818 bis 6824, 8123. Auch das burgerliche Gute, die
Rechtschaffenheit, und das sittliche Gute, das Gute des Lebens in der Gesellschaft,
auch Aufrichtigkeit genannt, ist ein Nachster, HG 2915, 4730, 8120 bis 8122. Den
Nachsten lieben heil3t nicht die Person lieben, sondern das an ihr, was sie ausmacht,
also ihr Gutes und Wahres, HG 5025, (? 5028), 10°336. Wer die Person (als solche) liebt
und nicht, was sie ausmacht, liebt ebenso das Bbse wie das Gute, HG 3820 und
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erweist den Bosen wie den Guten gleichermalien Wohltaten, obgleich doch den Bdsen
wohltun gleichbedeutend damit ist, den Guten Bdses zu tun, und das ist keine
Nachstenliebe, HG 3820, 6703, 8120. Ein Richter, der die Bosen bestraft, damit sie sich
bessern und die Guten von ihnen keinen Schaden erleiden, tbt Né&chstenliebe, HG
3820, 8120, 8121.

Den Néchsten lieben heil3t, bei jeder Arbeit und in jedem Beruf das Gute, Gerechte
und Vernunftige (recte) zu tun, HG 8120 bis 8122. Die tatige Liebe zum Nachsten
erstreckt sich daher auf alles und jedes, was der Mensch denkt, will und tut, HG 8124,
Das Gute und Wahre tun, heil3t den Nachsten lieben, HG 10’310, 10’336. Wer das tut,
liebt auch den Herrn, der im hochsten Sinn der Néachste ist, HG 9212 (? 9210). Das
Leben der tatigen Liebe ist ein Leben nach den Geboten des Herrn, und nach den
gottlichen Wahrheiten leben heil3t den Herrn lieben, HG 10°143, 10’153, 10’310, 10’578,
10’648, (? 10°645).

Der wahren Nachstenliebe (charitas) geht es nicht um Verdienst, HG 2340, (? 2027),
2373, (? 2343) 2400, 3887, 6388 bis 6393, weil sie innerer Neigung, folglich einer
lebendigen Lust entspringt, das Gute zu tun, HG 2373, 2400, 3887, 6388 bis 6393.
Menschen, die den Glauben von der tatigen Liebe trennen, machen im anderen Leben
den Glauben und die guten Werke, die sie dem auf3eren Anschein zuliebe getan hatten,
zu ihrem Verdienst, HG 2373. Menschen, die ihrer Eigen- und Weltliebe wegen im
Bosen sind, wissen gar nicht, was es heil3t, etwas Gutes zu tun, das nicht auf Lohn
abzielt, folglich was tatige Liebe ist, der es nicht um Verdienst geht, HG 8037.

Die Lehre der Alten Kirche betraf das Leben, das heil3t die Lehre von der tatigen
Liebe, HG 2385, 2487, (?2417), 3419, 3420, 4844, 6628. Darauf beruhte ihre Einsicht und
Weisheit, HG 2417, 6629, 7259, 7259 bis 7262. Bei denen, die in der Welt ein Leben der
tatigen Liebe gefuhrt hatten, wachsen Einsicht und Weisheit im anderen Leben ins
UnermeBliche, HG 1941, 5859. Der Herr fliel3t mit dem gottlichen Wahren in die
tatige Liebe ein, weil sie das eigentliche Leben des Menschen ist, HG 2363, (? 2063).
Der Mensch, bei dem tatige Liebe und Glaube verbunden sind, gleicht einem Garten,
einer Wuste hingegen der Mensch, bei dem sie nicht verbunden sind, HG 7626. Im
selben Mal3, wie ein Mensch von der tatigen Liebe absteht, entfernt er sich von der
Weisheit; und hinsichtlich der géttlichen Wahrheiten sind jene vdéllig unwissend, die
keine tatige Liebe Uiben, so weise sie sich selbst auch vorkommen, HG 2416, (? 2417),
2435. Das Leben der Engel besteht darin, Gutes der tatigen Liebe, Nutzwirkungen, zu
erweisen, HG 454. Die geistigen Engel, also die Engel, die im Guten der tatigen Liebe
stehen, sind Formen der tatigen Liebe, HG 553, 3804, 4735.

Alle geistigen Wahrheiten zielen auf die tatige Liebe als auf ihren Ausgangs- und
Endpunkt, HG 4353. Die kirchliche Lehre bleibt wirkungslos, wenn sie die tatige Liebe
nicht als das eigentliche Ziel ins Auge fal3t, HG 553, 3804, 4735.

Die Gegenwart des Herrn bei Menschen und Engeln richtet sich nach dem Zustand
ihrer Liebe und tatigen Liebe, HG 649, (? 549), 904. Die tatige Liebe ist das Bild Gottes,
HG 1013. Im Innern der tatigen Liebe wohnt die Liebe zum Herrn, also der Herr,
obgleich der Mensch sich dessen nicht bewuft ist, HG 2227, 5066, 5067. Menschen, die
ein Leben der tatigen Liebe fuhren, sind als Burger in der Welt ebenso wie im Himmel
willkommen, HG 1121. Das Gute der tatigen Liebe soll nicht verletzt werden, HG
2359.
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Menschen ohne tatige Liebe kbnnen den Herrn nicht anerkennen und anbeten, es sei
denn aus Heuchelei, HG 2132, 4424, 9833. Sie kdnnen nicht gleichzeitig Formen des
Hasses und der tatigen Liebe sein, HG 1860.

#107. Dem ist noch hinzuzufiigen, wie die Lehre von der Liebe zum Herrn und von
der tatigen Liebe bei den Alten beschaffen war, bei denen die Kirche bestand; denn
man soll wissen, wie diese heute nicht mehr bestehende Lehre friher war. Dies
ebenfalls aus den ,,Himmlischen Geheimnissen*, HG 7257 bis 7263.

Das Gute, das der Liebe zum Herrn angehort, wird als das himmlische Gute
bezeichnet, das Gute, das zur Nachstenliebe oder tatigen Liebe gehort, als das
geistige Gute. Die Engel des innersten oder dritten Himmels stehen in der Liebe zum
Herrn und werden daher himmlische Engel genannt. Die Engel des mittleren oder
zweiten Himmels stehen im Guten der Liebe zum Né&chsten und werden daher als
geistige Engel bezeichnet.

Die Lehre vom himmlischen Guten, also der Liebe zum Herrn, ist die umfangreichste
und zugleich geheimnisvollste, ist sie doch die Lehre der Engel des innersten oder
dritten Himmels. Wirden sie davon sprechen, kénnte man von ihrer Beschaffenheit
kaum den tausendsten Teil verstehen, handelt es sich doch um unaussprechliche
Dinge. Diese Lehre ist im innersten Sinn des Wortes enthalten, die Lehre von der
geistigen Liebe aber im inneren Sinn.

Die Lehre vom geistigen Guten, also der Liebe zum Né&chsten, ist ebenfalls reich und
geheimnisvoll, aber viel weniger als die vom himmlischen Guten, der Liebe zum
Herrn. Die Lehre der Liebe zum Nachsten bzw. der tatigen Liebe ist reich, wie man
daraus entnehmen kann, dal sie sich auf alles und jedes erstreckt, was der Mensch
denkt und will, folglich auf alles, was er redet und tut. Es ist auch daran ersichtlich,
dal? die tatige Liebe bei keinem so ist wie beim anderen und auch ein Mensch nicht in
derselben Weise ein Néachster ist wie der andere.

Weil die Lehre der tatigen Liebe, die bei den Alten als die eigentliche Lehre der Kirche
galt, derart umfangreich war, unterschieden sie darin verschiedene Gruppen, und in
diesen wieder mehrere Untergruppen. Den einzelnen Gruppen gaben sie Namen und
lehrten, wie tétige Liebe gegentber ihren Angehorigen getibt werden sollte. Auf diese
Weise brachten sie eine Ordnung in die Lehre wie auch in die einzelnen Handlungen
der tatigen Liebe, so dal? sie deutlich und verstandlich wurden.

Sie gaben den Menschen, denen sie tétige Liebe erwiesen, verschiedene Namen, wie
»Blinde*, ,Lahme*, ,Kruppel*“, ,,Arme*, ,Elende”, ,,Gebeugte”, ,,Waisen“ und
»Witwen*. Im allgemeinen aber nannten sie ,,Hungernde*, welchen sie zu essen und
,Durstende*, welchen sie zu trinken geben, ,,Fremde®, die sie aufnehmen, ,,Nackte*,
die sie kleiden, ,,Kranke®, die sie besuchen, ,,im Kerker Gebundene®, zu denen sie
gehen sollten. In den ,,Himmlischen Geheimnissen* wurde ausgefuihrt, wen sie im
einzelnen darunter verstanden, z.B. unter den ,,Blinden* HG 2383, 6990, unter den
~Lahmen*“ HG 4302, den ,,Armen* HG 2129, 4459, 4958, 9209, 9253, 10’227, unter den
»Elenden* HG 2129, den ,,Gebeugten* HG 6663, 6851, 9196, den ,,Waisen* HG 4844,
9198-9200, unter den ,,Witwen*“ HG 4844, 9198, 9200, den ,,Hungernden*“ HG 4958,
10’227, den ,,Durstenden HG 4958, 8568, unter den ,,Fremden®, HG 4444, 7908, 8007,
8013, 9196, 9200, den ,,Nackten*“ HG 1073, 5433, 9960, unter den ,,Kranken*“ HG 4958,
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6221, 8364, 9031, den ,,Gebundenen im Kerker* HG 5037, 5038, 5086, 5096. Unter den
Pflichten gegentuber den Hungernden, Durstenden, Fremden, Nackten, Kranken und
iIm Kerker Gebundenen, die vom Herrn bei Mat 25, 34-36 und folgenden genannt
werden, ist die ganze Lehre von der tatigen Liebe zu verstehen, wie in HG 5954 bis
4959 nachgewiesen wurde.

Diese Benennungen waren den Alten, die zur Kirche gehorten, aus dem Himmel
gegeben worden, und sie verstanden unter den so Genannten die Menschen, die von
einer entsprechenden geistigen Beschaffenheit waren. lhre Lehre von der tatigen
Liebe lehrte sie aber nicht allein, um wen es sich jeweils handelte, sondern auch wie
beschaffen die tatige Liebe sein sollte, die ihnen zu erweisen war. Darin liegt der
Grund, weshalb sich diese Benennungen im Wort finden und damit Menschen
bezeichnet werden, die geistig so geartet sind. Das Wort ist an sich nichts anderes als
die Lehre von der Liebe zum Herrn und von der tatigen Liebe gegeniber dem
Nachsten. Dies lehrt auch der Herr: ,,Du sollst lieben den Herrn, deinen Gott mit
deinem ganzen Herzen und mit deiner ganzen Seele und mit deinem ganzen Gemdt.
Dies ist das grofite und erste Gebot. Das zweite ist ihm gleich: Du sollst deinen
Nachsten lieben wie dich selbst. An diesen beiden Geboten hangt das ganze Gesetz
und die Propheten* (Mat 22, 37-40). Das ,,Gesetz und die Propheten* aber sind das
ganze Wort, HG 2606, 3382, 6752, 7463.

Diese Bezeichnungen finden sich aber deshalb im Worte Gottes, damit dasselbe, das
an sich geistig ist, in seinem Letzten naturlich sei, und weil die Menschen, die in einem
aullerlichen Gottesdienstes sind, gegenuber den so Genannten tatige Liebe auf
naturliche Weise Uben sollen, die Menschen in einem innerlichen Gottesdienst aber
auf geistige Weise; mit anderen Worten: damit die Einfaltigen das Wort einfaltig
verstehen und danach handeln mdgen, die Weisen aber weise, und ferner, damit die
Einfaltigen durch das AufRere der tatigen Liebe in deren Inneres eingeftihrt werden.

Uber den Glauben

#108. Was der Glaube seinem Wesen nach ist, kann niemand erkennen, wenn er nicht
weil3, was die tatige Liebe ist. Denn wo keine tatige Liebe, da ist auch kein Glaube,
macht sie doch eins aus mit dem Glauben, wie das Gute mit dem Wahren. Was
namlich der Mensch liebt oder was ihm teuer ist, das ist fur ihn das Gute, und was er
glaubt, das ist fur ihn das Wahre. Daraus ergibt sich, daR zwischen der tatigen Liebe
und dem Glauben eine &dhnliche Einheit besteht wie zwischen dem Guten und
Wahren. Von welcher Art diese Einheit ist, l1ait sich aus dem entnehmen, was oben
Uber das Gute und Wahre ausgefuhrt wurde.

#109. Zwischen der tatigen Liebe und dem Glauben besteht eine ebensolche Einheit
wie zwischen dem menschlichen Willen und Verstand, sind es doch diese beiden
Fahigkeiten, die das Gute und Wahre aufnehmen, der Wille das Gute und der
Verstand das Wahre. Folglich nehmen diese beiden Vermoégen auch die tatige Liebe
und den Glauben auf, da ja das Gute zur tatigen Liebe und das Wahre zum Glauben
gehort. Wer wulite nicht, dald tatige Liebe und Glaube beim und im Menschen sind ?
So sind sie also nirgend anders als in seinem Willen und Verstand, da ja alles Leben
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des Menschen in diesen liegt und von daher stammt. Der Mensch hat freilich auch ein
Gedachtnis, doch dieses ist nur wie ein Vorraum, in dem gesammelt wird, was in
seinen Verstand und Willen eingehen soll. Damit ist klar, dal} zwischen der tatigen
Liebe und dem Glauben eine dhnliche Einheit besteht wie zwischen dem Willen und
Verstand. Die Art dieser Einheit 1&aBt sich aus dem entnehmen, was friher Gber Wille
und Verstand ausgefuhrt wurde.

#110. Die tatige Liebe verbindet sich beim Menschen mit dem Glauben, wenn der
Mensch das, was er weild und innewird, auch wirklich will. Das Wollen gehdort zur
tatigen Liebe und das Wissen und Innewerden zum Glauben. Der Glaube dringt erst
in den Menschen ein und wird zu seinem Eigentum, wenn er will und liebt, was er
weil3 und innewird. Bis dahin ist es aul3erhalb von ihm.

#111. Der Glaube wird beim Menschen nicht eher zum Glauben, als er geistig wird,
das heil3t ehe er nicht zu einer Angelegenheit der Liebe wird. Und dies wird er, wenn
es der Mensch liebt, das Wahre und Gute zu leben, das heif3t, nach den Vorschriften
des Wortes zu leben.

#112. Der Glaube ist eine Neigung zur Wahrheit. Sie geht daraus hervor, dal} man
die Wahrheit will, weil sie wahr ist. Die Wahrheit wollen, weil sie wahr ist, ist aber
das eigentlich Geistige im Menschen, das sich vom Nattrlichen abhebt. Denn das
Naturliche besteht darin, da man die Wahrheit nicht will um der Wahrheit, sondern
um des eigenen Ruhmes, Rufs und Vorteils willen. Die von solchen Rucksichten
unabhangige Wahrheit ist geistig, weil sie aus dem Gottlichen hervorgeht. Was aber
daraus hervorgeht, ist geistig und wird durch die Liebe mit dem Menschen
verbunden, denn die Liebe ist eine geistige Verbindung.

#113. Der Mensch kann vieles wissen, denken und verstehen. Aber was nicht mit
seiner Liebe Ubereinstimmt, verwirft er, wenn er sich selbst Uberlassen denkt. Aus
demselben Grunde verwirft er es auch nach dem Leben im Korper, wenn er im Geist
ist, bleibt doch nur das dem menschlichen Geist erhalten, was in seine Liebe Eingang
gefunden hat. Das ubrige wird nach dem Tode als etwas Fremdes betrachtet, das der
Mensch, weil es nicht zu seiner Liebe gehdrt, zum Haus hinauswirft. ,,Im Geist des
Menschen* heil3t es, weil der Mensch nach dem Tode als Geist lebt.

#114. Aufgrund des Lichts und der Wéarme der Sonne kann man sich eine Vorstellung
bilden, wie es sich mit dem Guten verhalt, das zur tatigen Liebe und mit dem Wahren,
das zum Glauben gehort. Sind Licht und Warme der Sonne miteinander verbunden,
wie im Frahling und Sommer, dann keimt und bluht alles auf Erden. Ist aber in ihrem
Licht keine Warme, wie im Winter, so erstarrt und erstirbt alles. Das geistige Licht ist
auch wirklich das Wahre des Glaubens und die geistige Warme die Liebe. VVon hier aus
lal3t sich eine Vorstellung von der Beschaffenheit des Menschen gewinnen, bei dem
Glaube und tatige Liebe miteinander verbunden sind: Er gleicht einem Garten und
Paradies. Von hier aus kann man aber auch eine Vorstellung von der Art eines
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Menschen gewinnen, bei dem Glaube und tatige Liebe nicht miteinander verbunden
sind: Er ist wie eine Wste oder schneebedecktes Land.

#115. Sofern Vertrauen und Zuversicht, die man dem Glauben zuschreibt und als den
eigentlich seligmachenden Glauben bezeichnet, nur auf dem blof3en Glauben beruhen,
sind sie nicht geistiger, sondern naturlicher Art. Das geistige Vertrauen oder die
geistige Zuversicht hat ihr Wesen und Leben vom Guten der Liebe und nicht vom
Wahren eines davon getrennten Glaubens. Vertrauen, das auf dem getrennten
Glauben beruht, ist etwas Totes. Deshalb ist wahres Vertrauen unmdglich bei
Menschen, die ein bdses Leben flhren. Auch ein Vertrauen, das sich darauf beruft,
daf das Heil auf dem beim Vater erworbenen Verdienst des Herrn beruhe, wie immer
auch das Leben des Menschen beschaffen gewesen sein moge, stammt nicht aus der
Wabhrheit. Alle Menschen geistigen Glaubens aber nahren die Zuversicht, dal} der
Herr sie retten werde. Denn sie glauben, daf der Herr zu dem Zweck in die Welt kam,
um das ewige Leben denen zu geben, die den von ihm gelehrten Geboten gemaf
glauben und leben, und daf} allein er, ohne Zutun des Menschen, sie aus reiner
Barmherzigkeit wiedergebéare und fur den Himmel zubereite.

#116. An das zu glauben, was das Wort oder auch die Kirche lehrt, aber nicht
dementsprechend zu leben, erscheint zwar als Glaube, und einige meinen tatséachlich,
sie erlangten dadurch das Heil. Aber durch einen solchen Glauben allein wird
niemand gerettet, weil er auf Uberredung beruht. Uber seine Beschaffenheit mehr im
Folgenden.

#117. Um einen Uberredungsglauben handelt es sich, wenn man ans Wort und an die
Lehre der Kirche glaubt, sie aber nicht um der Wahrheit und eines entsprechenden
Lebens willen liebt, sondern weil man dabei an Gewinn, Ehre und den Ruf der
Gelehrsamkeit denkt. Menschen solchen Glaubens haben daher auch nicht den Herrn
und den Himmel, sondern sich selbst und die Welt im Auge. Wer in der Welt nach
GroRRem trachtet und viel begehrt, a3t sich viel eher bereden, dal? wahr sei, was die
Kirche lehrt, als andere, die nicht nach so GroRRem trachten und die nicht soviel
begehren. Ihnen dient namlich die kirchliche Lehre nur als Mittel zur Verfolgung ihrer
Ziele. Soweit man aber den Zweck begehrt, liebt man auch die Mittel, glaubt also. An
sich verhalt es sich damit aber wie folgt: Diese Menschen sind jener Selbstberedung
im gleichen Male erlegen, wie sie im Feuer der Eigen- und Weltliebe brennen und aus
diesem Feuer heraus reden, predigen und handeln. Sie wissen dann nichts anderes als
dall es so sei. Stehen sie aber nicht unter der Wirkung dieses Feuers ihrer
Lieblingsneigungen, so glauben sie wenig, und viele glauben gar nichts. Damit liegt
am Tage, dal3 der Beredungsglaube ein Lippenbekenntnis und kein Herzensglaube ist,
also eigentlich tiberhaupt kein Glaube.

#118. Wer sich in diesem Beredungsglauben befindet, hat keine innere Erleuchtung,
aus der heraus er weil3, ob wahr oder falsch ist, was er lehrt, und er kiimmert sich
auch nicht darum, wichtig ist ihm nur, dal die Masse ihm glaubt. Menschen dieser
Art haben ja auch keine Neigung zum Wahren um des Wahren willen, und darum
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kehren sie auch dem Glauben den Rucken, sobald er ihnen keine Ehre und keinen
Gewinn mehr eintragt. Freilich darf ihr Ruf dabei keine Gefahr laufen. Der
Beredungsglaube ist nichts, was innerlich im Menschen ware, vielmehr bleibt er
drauRen und ist nur in seinem Gedachtnis, aus dem der Betreffende entnimmt, was er
lehrt. Darum verschwindet auch dieser Glaube samt seinen Wahrheiten nach dem
Tode, weil vom Glauben dann nur noch das bleibt, was innerlich im Menschen ist,
d.h. im Guten Wurzel geschlagen hat und damit zur Sache des Lebens geworden ist.

#119. Bei Matth&us heil3t es Uber die Menschen, die einen solchen Beredungsglauben
haben: ,,Viele werden an jenem Tage zu mir sagen: «Herr, Herr, haben wir nicht in
Deinem Namen geweissagt und in Deinem Namen Damonen ausgetrieben und in
Deinem Namen viele Krafttaten getan?» Doch dann werde ich ihnen bekennen: «Ich
kenne euch nicht, ihr Ubeltater!» (7, 22 f.) Und bei Lukas: ,,Dann werdet ihr anheben
zu sagen: «Wir haben vor Dir gegessen und getrunken, und auf unseren Straen hast
Du gelehrt.» Und er wird sagen: «Ich sage euch: Ich weil3 nicht, woher ihr s