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der kein Griechisch kann, bringen sie keine iiber den bloflen Wortlaut hinausgehende
Erkenntnis, fiir Griechischkenner stellen sie dagegen eine irgerliche Behinderung der
Lektiire dar. H.-J. S1eBEN S. J.

BasiLius von CAEsAREA, De Spiritu Sancto — Uber den Heiligen Geist. Griechisch —
Deutsch. Ubersetzt und eingeleitet von H.-]. Sieben S (Fontes Christiani 12). Frei-
burg: Herder 1993. 368 S.

Es war lingst tiberfillig, die ,Bibliothek der Kirchenviter” von Bardenhewer u. a.
(Kosel) durch eine neue, nun auf das Mittelalter erweiterte Reihe zu ersetzen. Dafy unter
den ersten Binden ein so wichtiges Werk iiber den Heiligen Geist erscheint, ist im Blick
auf die immer noch wachsende Bedeutung der Pneumatologie anzuerkennen. Die zwei-
sprachige Ausgabe legt den von B. Pruche edierten griechischen Text aus Sources Chré-
tiennes 17% zugrunde. Der gefillige Druck unterstreicht noch, was man an diesem Band
von der ersten bis zur letzten Seite spiirt: Hier ist ein Fachmann am Werk.

Die ,,Einleitung geht aus von der groflen Hochschitzung des Erasmus fiir Basilius
und zeigt in einer kurzen vita den brisanten theologiegeschichtlichen und kirchenpoliti-
schen Hintergrund unserer Schrift auf. ,Zum Werk selber® schlieft S. sich der These
von Dérries an, dafl Kapitel 10-27 in der Substanz das zweitigige Gesprach wiederge-
ben, das B. 372 mit seinem damaligen Freund Eustathius, Bischof von Sebaste, gefiihrt
hat. Nachdem das Nizinum die Gottheit Christi herausgestellt hatte, ging es nun um die
Gottheit des Heiligen Geistes. S. stellt gut die Behutsamkeit heraus, mit der B. voran-
geht, denn es gehore ,,zum Wesen christlicher Erkenntnis, dafl sie Zeit zum Reifen und
Wachsen braucht® (46). Aufschlufireich sind die Hinweise auf die ,,Nachwirkungen®
(bis hin zum neuen Katechismus), zunichst dafl die Glaubensformel des Zweiten Oku-
menischen Konzils (Konstantinopel 381) ,,die Lehre von De Spiritu Sancto iiber den
Heiligen Geist zusammenfafit. Genau wie B. selber vermeidet es das Konzil nimlich,
den Heiligen Geist ausdriicklich als Gott zu bezeichnen® (55). Ebenso spiirt man in der
Ubersetzung selbst und den zahlreichen Anmerkungen die Hand des kundigen Patristi-
kers und Dogmengeschichtlers: Zahlreiche Querverweise innerhalb des Werkes sowie
auf das Gesamtwerk des B., Verbindungslinien zu den Vitern und Theologen ebenso
wie zur einschligigen Fachliteratur machen das Buch zu einer Fundgrube fiir die Pneu-
matologie. Dazu tragen auflerdem die ausgezeichnete Bibliographie wie die 5 sorgfiltig
erarbeiteten Register bei: ,Bibelstellen, biblische Namen, Personen, Begriffe (grie-
chisch), Sachen (deutsch)“.

Zur Ubersetzung: Gleich im ersten Satz freut man sich iiber den Mut, lange griechi-
sche Perioden zu teilen, Umstellungen vorzunehmen und entsprechende deutsche Idio-
matik auszunutzen. So entsteht ein fliissiger, gefilliger Stil, der zugleich in den entschei-
denden Aussagen eine hohe Prizision aufweist. Dieses Buch kann man lesen — wobei
man sich gelegentlich am danebenstehenden Urtext vertiefen kann. Dann ist es span-
nend zu sehen, wie die Untersuchung jener , Worte, die gleichzeitig klein und grof} sind”
(77), in einem intensiven Ringen mit den Haretikern (,,Pneumatomachen®) in eine grofie
Tiefe und Dichte fiihrt, die auch heute nichts an Aktualitit verloren hat. Fragen der Her-
meneutik, eine tiefe Schriftexegese und behutsame Systematisierung lassen die Lehre
vom Heiligen Geist gleichsam vor unseren Augen erstehen. Dabei spiirt man die tiefe
Ehrfurcht, die bei allem geistigen Ringen stets vor dem Geheimnis dessen stehen bleibt,
dessen Wirkungen wir auf so vielfache Weise erfahren. N. BAuMERT S. J.

KREUZER, JoHANN, Pulchritudo. Vom Erkennen Gottes bei Augustin. Bemerkungen zu
den Biichern IX, X und XI der ,,Confessiones®. Miinchen: Fink 1995. VIII/292 S.

Conf. 9-11, Augustins Reflexionen zur Erfahrung von Transzendenz (Bekehrung),
zum Ort dieser Er ahrung (memoria) und zu ihren zu definierenden Bedingungen (Zeit/
Ewigkeit), stellen fiir philosophiegeschichtliche Untersuchungen offenbar ein nicht zu
erschopfendes Reservoir dar. Zu den bekanntesten der jiingsten Zeit zihlen E. A.
Schmidts Zeit und Geschichte bei Augustin (Heidelberg 1985) und K. Flaschs Was ist
Zeit? (Frankfurt a. M. 1993). Letztere konnte K. nicht mehr beriicksichtigen (10,

286



HistoriscHE THEOLOGIE

Anm. 24). Schmidt hatte die Rolle der Gegenwart als Geschichte konstituierendes Mo-
ment herausgestrichen, Flasch am Text eine inhaltliche Bestimmung dieser Gegenwart
entdeckt, namlich die Gnade der Vorherbestimmung zum Heil, beziehungsweise die
Nichtvorherbestimmung, die das Unheil der Verdammten bewirke. K. versucht sich vor
allem von der letzteren, bereits in Flaschs Logik des Schreckens (Mainz 1990) zum Tra-
gen kommenden Betrachtungsweise zu losen. Er mochte nicht die Schattenseite des
Denkens Augustins hervorheben (1, Anm. 4), sondern, von ,philosophiegeschichtli-
chen Parallelisierungen® jeder Art (etwa auch der platonischen Chorismos-Problema-
tik) ,unbelastet” (9), das geistige Erfassen der Schénheit Gottes, der pulchritudo tam an-
tigua et tam nova, als zentrales Motiv'der behandelten Abschnitte herausarbeiten. Dem-
entsprechend gehe es, so K., nicht um Asthetik in der modernen Bedeutung des Wortes.
Vielmehr erweise sich der Ausdruck pulchritudo als der Begriff, auf den hin Augustin,
ausgehend von der Analyse der memoria und im Kontext seiner Zeitanalyse, seine theo-
logische Erkenntnislehre entfalte. Am Ende von Kap. 1 (,Confessiones X: Analyse und
Interpretation der Memoria®) verdichten sich diese Uberlegungen: ,Das Erinnerungs-
vermogen iiberschreitet sich selbst in sich selbst (83). Wodurch und woraufhin werde
dies in Augustins Augen moglich? ,An der Aszendenz zum ,in te supra me’ als dem
Riickgang in den Grund der Erinnerung wird immer von neuem bewuflt, wie Augustin
die Frage beantwortet, ,was er liebt, wenn er Gott liebt’ (X, 6,8) [...] Der Name fur den
Grund der Erinnerung ist ,pulchritudo’: ,Spit habe ich dich geliebt, Schénheit, so alt
und so neu’ (X,27,28)“ (841.). pulchritudo ist das Analogon des Aufstiegs von den du-
Berlichsten Dingen zur absoluten Mitte. An ihr werde memoria zur memoria amans
(92). ,,An der pulchritudo begreifen wir, was die unendliche Fassungskraft der Erinne-
rung in ihrem Grunde ist“ (95). In diesem Grund begegnen sich Zeit (das jeweils Nach-
trigliche der Erinnerung) und Ewigkeit (stindige Gegenwart) als das Ereignis der
Schépfung durch Gott: ,In der Erinnerung der pulchritudo wird der Schopfungsvor-
gang erfahren, als geschihe er gerade jetzt (X1,7,9)“ (101). Im nun folgenden Kap. 2
(.Confessiones XI: Ewigkeit — Zeit“) gehe es demnach also nicht um die Frage nach der
Situation der Schépfung (creatura) zwischen Zeit und Ewigkeit, sondern ,,um die Frage,
wie Ewigkeit, die ,Gottes ist’, schopferisch ist“ (119). Antwort: ,Schopferisch ist die
Ewigkeit Gottes in der Zeit nicht in der Weise cines ,kunstfertigen Handwerkers®.
Schopferisch ist die Ewigkeit Gottes im Wort® (133). Dessen Abbild sei die Sprache, de-
ren Nacheinander die Zeit als Geschichte konstituiere (170). Deren Innenseite (distentio
animi) wiederum strebe im Durchgang durch die Stufen der Schénheit zurtick zur Mitte
ihrer Erfiillung, der ewigen Wahrheit des Wortes Gottes. Damit hitte sich der Kreis ge-
schlossen. K. stellt dies an einer Synopse von conf. 10 und conf. 11,29,39.31,41 dar, ehe
er zum Schluf auf Augustins Beschreibung der Vision von Ostia in conf. 9 zu sprechen
kommt (255). Diese sei ein konkretes, historisches Beispiel der bisher philosophisch ab-
strakt reflektierten Wahrheiten: ,Mit dem Gesprich in Ostia hat Augustin in den Con-
fessiones ein Beispiel des sich in Auflerung iibersetzenden Erinnerns gegeben. Wihrend
des Sprechens wurde beriihrt, was schweigend in der Sprache ist. Das Schweigen ist in
der Sprache als der Grund von Sprache. Es ist das Sprechen Gottes“ (273).

Die Vorstellung von Schépfung als eines sprachlichen Ereignisses lifit sich auch auf
Ks. Darstellung iibertragen. Ks. Formulierungen erweisen sich immer wieder als gelun-
gen und zum Weiterdenken inspirierend. pulchritudo als Zielbegriff der Reflexionen
Augustins in conf. 9-11 anzuvisieren, hat sich als lohnend erwiesen. Wie schon vor eini-
gen Jahren C. Harrison in Beanty and Revelation (Oxford 1992) gezeigt hat, begegnet
hier eine Grundkategorie des Denkens Augustins. Daf} diese freilich mit der Problema-
tik moderner isthetischer Theorien mehr zu tun haben kénnte, als K. dies zuzugeben
gewillt ist, wurde bereits an fritheren Werken als conf., ctwa uera rel, gezeigt (vgl.
J. Lossl, religio, philosophia und pulchritudo, in: VigChr 47 [1993] 363-373, bes. 3721,
Anm. 34). Fiir Augustin erstreckt sich das Gebiet der pulchritudo iiber die ,hoheren®
geistigen Wirklichkeiten hinaus nicht nur auf die ,niedrigeren®, dufferlichen, also sinn-
lichen Gegebenheiten als solche, sondern auch, insofern sie gefallen und bése bis hin zur
Verdammnis sind. Dieser Hang zur ,,Universalisierung® der Heilsdsthetik lifc fir Au-
gustin, wie Flasch richtig erkannt hat, auch eine Logik des Schreckens zu, der eine der
Symmetrie verpflichtete ,Asthetik des Schreckens* entspricht. Diese Tendenz erreicht
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etwa um 397, also der Abfassungszeit von conf,, einen ersten Héhepunkt. Der Text von
conf. selbst ist durchdrungen von dieser Thematik. Von ihr zu abstrahieren heifit, vom
Denken Augustins zu abstrahieren. So ,schén® und in sich zutreffend die Gedanken Ks.
zur pulchritudo im Verhaltnis von Zeit und Ewigkeit sowie ihre konkrete Anwendung
in der ,,Ostia-Vision“ sein moégen, die Gedanken Augustins sind es nicht, jedenfalls
nicht in jenem klassisch naiven Sinn von pulchritudo, der das Schauerliche und Schreck-
liche biblischen Glaubens, wie er hier praktiziert wird, verdringt. Das conf. 9 beherr-
schende Thema ist die dramatische Entgegensetzung von Heil und Unheil. Augustin
faflt seine in conf. 1-4 und 5-8 dargestellte biographische Entwicklung zusammen: Das
Gliick seines Lebens sei seine Bekehrung gewesen. Ohne sie wiire er auf ewig verloren.
Einen Vorgeschmack der ewigen Verdammnis habe ihm sein fritheres siindiges Leben
vermittelt. Niemandem wiinsche er dieses Schicksal. Wie gliicklich sei er dartber, dafl
sich sein Freund Verecundus, der Besitzer des Landguts von Cassiciacum, kurz vor sei-
nem Tod habe taufen lassen (9, 3,5). Augustin hegte keine Zweifel, dafl er ihn andernfalls
unter die Verdammten hitte rechnen miissen. In diesem Kontext schildert er seine ei-
gene Taufe und im Anschlufl anlillich des Todes der Mutter deren frommes Leben mit
der ,,Vision von Ostia“ an dessen Ende. Am Bett der Toten stimmt Evodius Ps 100 an:
»Von Erbarmen und Gericht will ich dir singen, o Herr* (9,12,31). Auch in conf. 10 und
11 wird die Kontrastierung von Heil und Unheil fortgesetzt. Der trinitarisch struktu-
rierten Gottebenbildlichkeit der memoria amans entspricht in der Trinitdt der Laster
nach 1Joh 2,16 (concupiscentia, curiositas, superbia) eine Struktur des Unheils
(10,28,39). Beides ist ,,in Christus® in eine universale Asthetik integriert (10,43,70). Die
Geretteten schauen staunend auf das Wunder der Gerechtigkeit Gottes, die darin be-
steht, dafl durch das Kreuz Christi die Guten erlést und die Bosen verdammt werden.
Schlielich und endlich erfolgt auch der Zugang zur Frage nach dem Verhiltnis von Zeit
und Ewigkeit (conf. 11) von dieser Grunderfahrung der Bekehrung als Errettung aus
dem sicheren Schicksal ewiger Verdammnis her. Flasch hat dies in Was #st Zeit? austiihr-
lich kommentiert und kontextualisiert. Wie Flasch dort in seiner moralischen Entrii-
stung iibersah, dafl Augustins Theorie der Zeit als ,gnadenhafter® Erstreckung der
Ewigkeit im Gericht (Scheidung der Erlosten von den Verdammten) universaldstheti-
sche Ziige trigt, relativiert K. (vgl. 10, Anm. 24) durch Ausschlufl gnadentheologischer
Motive gegen Flasch die hochaktuelle (vgl. F. Droge/M. Miiller, Die Macht der Schén-
heit, Hamburg 1995) und durch ihren religiésen Bezug (Was heifit Gerechtigkeit und
Barmherzigkeit Gottes?) bei Augustin verscharfte ethische Problematik einer solchen
Konzeption. JHE6SSES:]

Roserts, PuyLLis B., Thomas Becket in the Medieval Latin Preaching Tradition. An
Inventory of Sermons about St. Thomas Becket c. 1170—c. 1400 (Instrumenta Patristica
25). Steenbrugge-Den Haag: Sint Pietersabdij/Martinus Nijhoff International 1992.
270S.

Die Personlichkeit und die Geschichte des ermordeten Erzbischofs von Canterbury
bewegte im Mittelalter viele Menschen, weil sie in ithm einen Zeugen fiir eine Haltung
erkannten, die wir heute mit Zivilcourage umschreiben kénnen. Seinem Sekretir Her-
bert von Bosham verdanken wir die Vita s. Thomae. Die Predigten zu Ehren dieses eng-
lischen Martyrers diirften aber in den weitaus meisten Fillen unbekannt sein. Die Vf.in
hat es mit vorliegender Publikation erstmals unternommen, die erhaltenen und bekann-
ten Sermones in einem Repertorium zu sammeln. In einer ausfiihrlichen Einleitung be-
schreibt sie die Geschichte der Becket-Verehrung im Mittelalter (9-26) und sein in die-
sen Texten umrissenes Persénlichkeitsbild (26—45). Als Hauptteil analysiert Vi.in 184 la-
teinische Predigten iiber Thomas Becket, entstanden im Zeitraum zwischen 1170 und
1400. Vier Indizes erschliefien die Liste (die Prediger: 247-250; das Publikum/Predigt-
formen: 251; Schriftthemen: 252-254; Handschriften: 255-263), eine Auswahl-Biblio-
graphie vervollstindigt sie (265-270). — Das Auswahlkriterium des hier vorzustellenden
Repertoriums, nimlich eine bestimmte Personlichkeit im Widerspiegel der Predigtlite-
ratur, erweist sich als ergiebig. Anhand der deskriptiv-quantitativen Methode kann Vf.in
die Kreise hervortreten lassen, die sich vornehmlich fiir Thomas Becket interessierten.
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