Die Bekehrung zum Christentum
nach Augustins Biichlein
De Catechizandis Rudibus*

4. Kapitel
DAS WESEN DER BEKEHRUNG

Nach Augustinus begann die Unheilsituation des Menschen damit,
ut.. homo a suo creatore auersus uictus diabolo subderetur (18, 30). Diese
Abwendung des Menschen von Gott durch die Siinde mit ihren Folgen
kann jedoch wiedergutgemacht werden durch die Bekehrung. Was ist
nun die Bekehrung im Sinne Augustins und seines Biichleins? Da
Augustinus keine ausfiihrliche Wesensbestimmung bietet, soll eine Un-
tersuchung der von ihm verwendeten Terminologie seine Auffassung
iiber das Wesen der Bekehrung und anschliessend die Unterscheidung
zwischen wahrer und falscher Bekehrung aufzeigen.

Augustinus bietet in De catechizandis rudibus eine Fiille von Adicken
und gewihlten Formulierungen, die sich auf das Wesen der Bekehrung
beziehen.

Dem Abfall des Menschen von Gott wird das converti ad Deum 199
das émotpégopor der HI. Schrift gegeniibergestellt?). Der siindige
Mensch muss sich von der Siinde abwenden (recedat ab iniquitate, 11,
16)%). Von Mitleid mit der eigenen Seele gepackt, miissen die Menschen
magno impetu sich Gott zuwenden*). Die Trennung vom Sundenleben

* Siehe Augustiniana 27 (1977), 26-69, 333-363; 28 (1978), 255-287.

1) De cat.rud. 18, 30: «homini ad creatorem suum CONUEISO...»; 19, 32: «Si
conuerterentur ad deum...» 21, 37: «si ad uerum Deum conuersi fuerint...»; 24, 44:
«etiam ipsa persequentia regna cesserunt et ad Christum cognoscendum atque uenerandum
fracta superbiae ceruice conuersa sunt» 25, 48: «ad placendum deo miseranti animas suas
magno impetu conuertuntur.

2) W. BAUER, Worterbuch zu den Schriften des Neuen Testaments, 545.

3) Uber recedo cf. A. BLAISE-H. CHIRAT, Dictionnaire latin-frangais des auteurs
chrétiens, 698.

+) De cat.rud. 25, 48: «deo miseranti animas suas magno impetu conuertuntur».
Uber misereor mit Akk. cf. BLAISE, 534. Uber impetus cf. Thesaurus Linguae Latinae VII/I,
610.
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fordert Opfer und Busse: « Paenitendo conuersi crediderunt in eum millia
Tudaeorum... Itaque iam ueteris hominis terrena desideria mortificantes?)
...vendebant omnia quae habebant». (23, 42) Das mortificare besagt,
entsprechend dem griechischen Bavataw ein Ertdten der siindigen,
fleischlichen Werke®). Gottes Barmherzigkeit und Langmut «fiithrt zum
heilsamsten Reueschmerz» (25, 48). Der Mensch muss seine Siinde
bekennen (peccata confessus) und zum recte uiuendum zuriickkehren. (18,
30)

Die Bekehrung zum Christentum bezeichnet Augustinus als fieri
Christianus™) oder uelle (desiderare) esse Christianus®). Das Christwer-
den besteht ndherhin in wiam Christi alacriter ingredi (7, 11), Christum
sectari (14, 21), fieri Christianus et incorporari ecclesiae (6, 10), sociari
ecclesiae (8, 12), ad societatem populi christiani accedere (8, 12), esse in
ecclesia dei (14,°21), coniungi ecclesiae dei (16, 25), intrare ecclesiam (17,
.26). Die Bekehrungswilligen werden bezeichnet als rudes qui fide imbuen-
di sunt®). Das Bekehrtwerden wird genannt aedificari ad fidem'°), primis
sacramentis imbui (13, 19), ad sacramentorum participationem uenire (8,
12), aliqguem christiano nomine imbuere (10, 14).

Durch die Bekehrung soll der Mensch ab erroris morte in uitam fidei
transire'') (12, 17); er soll befreit werden ab errorum saecularium'?)
morte (14, 21). Der Sunder, der den deliciis carnalibus verhaftet (17, 27)
und carnalis (4, 8) geworden war, soll umgewandelt werden zu einem
spiritualis (4, 8). Augustinus ibernimmt hier die von Paulus hdufig
gebrauchte Gegeniiberstellung des sarkischen und pneumatischen Men-
schen'?®). Das alte Leben erstirbt durch die Tilgung der Siinden’'?).

Alle Siinden der Vergangenheit werden ausgeloscht, wahrend die

5) Cf. BLAISE, 541.

SRCEPRom: '8 ."1.3;

7Y De cat.rud. 5,9; 6, 10; 8,12; 9, 13; 10, 14; 13, 19; 14, 21.

8y Ibid. 8,.1216,24; 17,267 265 51

Nidbid sl 2, 45559,

10y Ibid. 24, 44, 27, 53.

11y Uber transire cf. BLAISE, 824.

12y Saecularis entspricht hier dem griech. koouikog in der Bedeutung «weltlich mit
dem Nebensinn des Gottfeindlichen, sittl. Verwerflichen». (BAUER, Worterbuch, 807).

13) Zu capkikoc, oapkivos cf. BAUER , Worterbuch, 1352 ; nvevpatikog fbid., 1236-
1237

14) De cat.rud. 20, 34: «peccata uero eorum tamquam inimici delentur atque
moriuntur»; 26, 52: «deletis omnibus peccatis praeteritis». BLAISE, 251 : deleo = effacer,
faire disparaitre.
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unbussfertigen Menschen Gottes Strafgericht verfallen'?). Der siindige
Mensch, der ein Feind Gottes war, wird dessen Freund'®). Des Men-
schen Seele wird erneuert nach dem Bilde Gottes'”). «So hat also
Christus die Offenbarung vom Neuen Bunde der ewigen Erbschaft
gebracht, worin der Mensch durch die Gnade Gottes wiederhergestellt
wird und ein neues Leben, d.h. ein Leben des Gesetzes fiihren soll» (22,
40). Von den bekehrungswilligen Juden sagt Augustinus, dass sie spirita-
lis uitae nouitate flagrantes (23, 42) waren. Durch die Taufe fideles in
nouam uitam transeunt (20, 34). Auch hier erweist sich Augustinus als
Interpret des Apostels Paulus, der von der Neuheit des christlichen
Lebens spricht'®).

Die Zusammenstellung der von Augustinus gebrauchten Ausdriicke
lisst erkennen, dass die Bekehrung zum Christentum wesentlich in
Abkehr und Hinwendung besteht. In der prignanten Formulierung
paenitendo conuersi crediderunt (millia ludaeorum) (23, 42) sind die beiden
Wesenselemente enthalten, die auch folgender Satz wiedergibt: Converti
autem ad Deum nemo, nisi ab hoc mundo se avertat, potest. (De duabus
animabus contra manichaeos 8, 10).

A. Aversio.

Bekehrung ist wesentlich Abwendung von allem, zu dem sich der
Mensch bei, in und infolge der Siinde hingewandt hat. Die Abkehr des
Menschen von seinem Schépfer fithrt zu einem gottwidrigen Zustand,
der in einer boswilligen Gesinnung wurzelt, aus der die bosen Taten und
Siinden hervorgehen.

Die Wurzel dieses Abfalles aber ist der Stolz, der « Anfang des bosen
Willens» 19), «das Streben nach verkehrter Hoheit»*°), das Wohlgefallen

15 De cat.rud. 27, 53: «Factum est aliquando diluuium per totam terram, ut
peccatores delerentur».

16y Jhid. 7, 11: «dilexit inimicum, ut iustificans faceret amicum».

7y Ibid. 22, 39: «ut hac sexta aetate mens humana renouetur ad imaginem dei».

18) Cf. BUCHSEL, mahiyysveoia in : Kittel, Theologisches Waterbuch zum Neuen
Testament I, 685-688 ; DEY J., TAAITTENEZIA. Ein Beitrag zur Klidrung der religionsge-
schichtl. Bedeutung von Tit 3, 5 (Nt.Abh.hg.v.M.Meinertz, XVIL, 5), Miinster i.W. 1937;
vON HARNACK A., Die Terminologie der Wiedergeburt und verwandter Erlebnisse in der
dltesten Kirche (Texte u. Unters. 3. R., 12.Bd., H. 3), Leipzig 1918, 97-143.

19) En. in ps. 18, 15 (PL 36, 163): «Magnum hoc delictum est, et caput atque causa
omnium delictorum...» «Ab hoc vitio, quod est caput omnium vitiorum, quia inde caetera
nata sunt, facta est apostasia a Deo...». :

20) Ibid.
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am eigenen Ich?!). Folglich fordert eine Wandlung des Menschen
zunichst eine Anderung seiner falschen Einstellung zu Gott, zur Welt
und zum eigenen Ich. Der Mensch muss seine Gottesferne erkennen und
bekennen. Dies aber setzt Demut voraus. Wie der Stolz den Abfall von
Gott, leitet die Demut??) die Riickkehr zu Gott ein. Der Demiitige
erkennt die wahre Existenz des Menschen, die Abhingigkeit jeder
Kreatur von Gott??*). Wihrend der Hochmut in Selbstbehauptung blind
ist fiir die eigenen Schwichen und Fehler?#), sieht die Demut in
Offenheit die Siinden?°). Wie sollte die Medizin zu einer Heilung
wirkkriftig werden ohne diese Erkenntnis? Das Erkennen des heillosen
Zustandes wieder fiithrt zum offenen Bekenntnis der Stinden?¢) und zum
recedere ab iniquitate (11, 16), mag auch dieses Sichlosreissen von
siindigen Gewohnheiten schmerzhaft sein.

Die Abkehr von der Siinde und ihrem Urgrund bedingt gleichzeitig
die Abwendung von allem Gottwidrigen und Teuflischen. Dazu gehort
an erster Stelle die Abwendung von allem heidnischen, mit dem Teufel in
engster Verbindung stehenden Goétterglauben und Gétzendienst. Augu-
stinus stellt zwar in De cat. rud. jede Auseinandersetzung mit heidnischen
Religionen zuriick, deren Bekdmpfung er so viele seiner Schriften
gewidmet; hier setzt er die Uberwindung des Polytheismus als so

21y Ep. 118, 15 (CSEL 34/2, 679): «nam cum se ipso sibi quasi suo bono animus
gaudet, superbus est».

22) Cf. ADNES P., L’humilité vertu spécifiquement chrétienne d'apres saint Augustin,
in: Revue d'Ascétique et de Mystigue 28 (1952), 208-223; Boyver C., Augustin, in
Dictionnaire de Spiritualité I, 1109-1110.

23) Cf. SCHELER M., Vom Ewigen im Menschen. Bern 19544, 90: «Die Demut fiihrt
uns vom zufdlligen Dasein irgendeines Etwas (und allen in diese Sphire gehdrigen
kategorialen Seinsformen und Seinsverkniipfungen) in die Richtung zum Wesen, zum
puren Wasgehalt der Welt». fbid., 38: «Nur wenn die Demut als Erlebnisfolge eines
stetigen Wandels vor der klaren Idee jenes absolut Guten, dem wir uns nicht geniigen sehen,
die Verdringungs-, Verhirtungs- und Verstockungstendenzen des Stolzes auflést und den
im Stolze gleichsam von der Dynamik des Lebensflusses isolierten Ichpunkt zu diesem
Flusse und der Welt wieder in eine fliissige Bewegung setzt, nur dann ist Reuebereitschaft
moglich. Der Mensch ist verhirtet und verstockt weit mehr aus Stolz und Hochmut, denn
aus der aus seiner Konkupiszenz geborenen Furcht vor Strafe, und er ist es um so mehr, je
tiefer die Schuld in ihm sitzt und je mehr sie gleichsam ein Teil seines Selbst geworden ist.
Nicht das Bekenntnis, sondern zuerst die Selbstpreisgabe vor sich selbst ist dem Verstock-
ten so schwer». Uber den Einfluss Augustins auf M. Scheler cf. GROOTEN J.,
L’augustinisme de Max Scheler, in: Augustinus Magister II, 1111-1120.

2%) In ev. Jo. tr. 25, 16 (CC 36, 256): «Cura superbiam, et nulla erit iniquitas».

25) En. in ps. 118, s. 15, 2 (PL 37, 1541).

26) De cat. rud. 18, 30: «si peccata confessus ad recte uiuendum redierit, laudabilem
inuenit per misericordiam indulgentiam».
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selbstverstindlich voraus, dass er sich auf einige Andeutungen beschn-
ken kann?7).

Ausfithrlich befasst sich Augustinus dagegen mit der Abwendung
vom Teufel und: der gottwidrigen Welt. Die gottvergessene Weltverhaf-
tung, huius saeculi pompa (26, 52), ist letztlich eine pompa diaboli.
Christwerden ist nach Augustinus undenkbar ohne entschiedene Absa-
ge?®) an diese pompa?®?).

Schon Tertullian hatte auf die gefihrliche Verbindung der Schaus-
piele mit der Idolatrie hingewiesen und ihre Verwerfung mit dem
Hinweis auf die Absageformel der christlichen Taufe begriindet*°). Die
ludi publici®"), die im 4. Jh. an 175 Tagen des Jahres stattfanden, werden
von Augustinus unter dem Namen spectacula®?) zusammengefasst. Die
eigentlichen sakralen Feste erwihnt er nicht; um so mehr warnt er vor
den ludi scaenici der Theater, die immer mehr im Mimus und in der
Pantomime der Erotik und dem trivialen Witz dienten und in Tanz und
Revue entarteten?). Jedes sittliche Empfinden wurde von den scaeni-
ci**) und rhymelici®®) in Possen und Anziiglichkeiten niedergerissen. Das
grosste Interesse fanden beim Publikum die /udi circenses und die munera
(Gladiatorenkdmpfe), zu denen die Tierhetzen hinzugehdrten, die zu
einer solchen Verrohung und solchem Blutrausch der Massen fiihrten,

27) De cat. rud. 21, 37; «terreni reges desertis idolis, pro quibus persequebantur
Christianos, unum uerum deum et Christum dominum cognouerunt et colunt...» Ibid. 23,
43: «ex idolorum cultu uenientes, et ad unum deum colendum rudes...».

28) Cf. ROTHENHAUENSLER M.-OPPENHEIM Ph., Apotaxis, in: Reallexikon fiir
Antike und Christentum I, 558-564.

29) Cf. RAHNER H., Pompa diaboli. Ein Beitrag zur Bedeutungsgeschichte des
Wortes tount in der nachchristlichen Taufliturgie, in : Zeitschrift fiir katholische Theologie
55 (1931), 239-273; WaszINK J.H., Pompa diaboli, in: Vigiliae Christianae 1 (1947), 13-41.

30) Cf. KOHNE J., Die Schrift Tertullians «Uber die Schauspiele» in kultur- und
religionsgesch. Beleuchtung. (Dissert.), Miinster i.W. 1929.

31y Cf. HABEL, Ludi publici, in: PAULY-WissowA, Realencyclopidie der classischen
Altertumswissenschaft, Suppl. V, 608-630; FRIEDLAENDER L., Darstellungen aus der
Sittengeschichte Roms in der Zeit von August bis z. Ausgang der Antonine. II, Leipzig
19108, 293-663; Wissowa G., Religion und Kultus der Rémer (Hdb. d. kl. Alt.-Wiss. hg. v.
Miiller, V., Bd.. 4. Abt.), Miinchen 19122, 449-467; LAVEDAN P., Dictionnaire illustré de la
mythologie et des antiquités grecques et romaines. Paris 1952, 558-560.

2¥iPeoat: rld 7, IER6, 257 27055

33) Cf. KEENAN M.E., The life and times of St. Augustine as revealed in his letters.
Washington 1935, 56-61. GETTY M.M., The life of the North Africans as revealed in the
Sermons of St. Augustine: Washington 1931, 37-42.

3%) Cf. BLAISE, 741.

35) Cf. BLAISE, 817; CHRISTOPHER, The First Catechetical Instruction. Westminster
1946, 121 (n. 159).
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dass Augustinus mit Recht schreiben konnte: «In ihrer Leidenschaft fiir
Schauspiele werden sie aber wie Ddmonen : durch ihr Geschrei hetzen sie
Menschen dazu auf, aufeinander loszuschlagen und miteinander auf
Leben und Tod zu kimpfen, Menschen, die einander nicht beleidigt
haben und nur dem wahnsinnigen Volk zu gefallen wiinschen» (16, 25).
Von diesen brutalen Spielen im Zirkus und Amphitheater erwihnt
Augustinus die sintae®®), aurigae®”) und uenatores>®). Als geféhrlichste
und hartndckigste Verbindung mit der heidnischen Vergangenheit erwies
der weitverbreitete Aberglaube®®), besonders die durch die orientali-
schen Religionen geférderten Astrologie und Magie.

Der Aberglaube, den man als «Nachtseite des Religion» bezeich-
net*°), die Furcht vor iibersinnlichen Méchten und das Suchen nach
Mitteln, ihren schidlichen Einfluss zu brechen, beherrschte zu Augustins
Zeiten die breiten Massen bis in die gliubigsten Christenkreise hinein. In
den mannigfaltigen Anliegen und Néten schlichen Arme und Reiche,
Gebildete und Ungebildete zu den berufsméssigen Heilskiinstlern (prae-
cantores)*') und legten heilskréftige Zaubermittel an (remediorum sacri-
legorum alligatoribus)*?).

Die Astrologie, als deren Erfinder die Aegypter und Chaldéer
gelten*?), verbreitete sich seit der alexandrinischen Epoche in der ganzen
hellenischen Welt und wurde wihrend der Kaizerzeit als die vornehmste
aller Kiinste und als Konigin der Wissenschaften gefeiert. Gegen die
Uberzeugung fatalistischer Schicksalsbestimmung, die von dieser Pseu-
dowissenschaft verbreitet wurde, richteten die christlichen Apologeten
heftigste Angriffe. Sie konnten aber nicht verhindern, dass sie in den
folgenden Jahrhunderten weiterbliihten. Sternenglaube und Fatalismus

36} Bedeutung und Herkunft dieses Wortes sind unbekannt. Cf. BLAISE, 762;
CHRISTOPHER, First cat. instr., 121 (n. 158).

37) Uber die Wagenrennen, fiir die sich die Nordafrikaner leidenschaftlich begeister-
ten cf. CHRISTOPHER, L.c., 121 (n. 160).

38) {Jber die Tierkdmpfe cf. CHRISTOPHER, l.c., 121 (n. 161); FRIEDLAENDER, l.c.,
393-413.

39) {Uber Begriff und Arten des heidnischen Aberglaubens in der Antike cf. PRUMM
K., Religionsgeschichtliches Handbuch fiir den Raum der altchristl. Umwelt. Rom 1954,
366-464: RIESS, Aberglaube, in: PAULY-WissowA, RE I/1, 29-93. Uber die Terminologie
bei Augustinus cf. KEENAN M.E., The Terminology of Witcheraft in the Works of
Augustine, in: Classical Philology 35 (1940), 294-297.

*0y JRiEss il 29

41y De cat. rud. 7, 11; 25, 48. Cf. BLAISE, 640.

42) De cat. rud. 7, 11; 25, 48. Uber die remedia cf. VAN DER MEER, Augustinus, 76.

43) RiEss, Astrologie, in PAULY-WissowA, RE 11/2, 1805.
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waren in Nordafrika so allgemein verbreitet, dass Augustinus jede
Gelegenheit wahrnahm, um vor den mathematici zu warnen**). Die in
Griechenland und im Rémerreich geachtete Mantik forderte von den
Kirchenvitern eine klare Stellungnahme®*’). Augustinus war davon
iiberzeugt, dass die divinatio im Dienste der Ddmonen stand*®) und er
wollte, dass die Neuchristen sich von diesen uanae et malae artes (7, 11)
unbedingt fernhielten.

Bekehrung zum Christentum fordert schliesslich Aufgeben eines
Lebensstiles und Brauchtums, die véllig infiziert sind vom Geiste der
civitas terrend.

B. Conversio.

Der Abkehr des Menschen von allem Gottwidrigen und Ddmoni-
schen muss nach De catechizandis rudibus eine Hinwendung zu Gott, zu
Christus und zur Kirche entsprechen.

1. Nach Augustin, fiir den das gesamte Leben, Irren und Suchen ein
ungestiimes Ringen um Gott war, bzw. Gott den Gegenstand des
Sehnens, Denkens und Liebens bildete*”), muss der gottferne Mensch zu
Gott zuriickfinden. Diese Hinwendung des Menschen zu Gott aber soll
zuniichst in der rechten Hinordnung des Verstandes auf Gott hin
bestehen. Nach Augustinus ist Gott die unbedingte Wahrheit, die Sonne,
in deren Licht*®) der Mensch das Wahre, das wirklich Existierende
schaut*?). Die unmittelbare Schau der Wahrheit in Gott gibt es aller-
dings in diesem irdischen Leben nicht. «Denn wer schaut in diesem
Leben anders als wie in Rétseln und wie durch einen Spiegel? Wird es ja
doch selbst der grossten Liebe nicht moglich, das irdische Dunkel zu

44) De cat. rud. 7, 11; 25, 48. Cf. VAN DER MEER, Augustinus, 78-85.

45) PRUMM, l.c., 413-434; HOPFNER, Mantike, in: PAULY-WISSOWA, RE IV/1, 1258-
1288.

46} De cat. rud. 25, 48 : «impiorum artium diuinatoribus deditos». 27, 55: «diuinatio-
num diabolicarum».

47) GRABMANN M., Die Grundgedanken des Heiligen Augustinus iiber Seele und
Gott. Koln 19292, 72-73.

48YsSolil. 1,:8:115(PL: 325 877).

#2Y) Conf VIL 11552 1 (CSEL; 3355161 Uber erkenntnistheoretische Probleme bei
Augustinus of. KALIN B., Die Erkenntnislehre des hl. Augustinus (Dissert. Freiburg i,
Schw.), Sarnen 1920; HESSEN Joh., Augustinus Metaphysik der Erkenntnis. Berlin u. Bonn
1931 (Leiden 1960%); HOFFMANN W., Augustinus. Das Problem seiner Daseinsauslegung
(Aevum Christianum, 6), Miinster 1963; MANDOUZE A., St. Augustin. L’aventure de la
raison et de la grice. Paris 1968 ; RATZINGER J., Der Weg der religiosen Erkenntnis nach
Augustin, in: Kyriakon (Festschr. J. Quasten) II, Miinster 1970, 553-564.
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durchbrechen und in jene ewige Klarheit einzudringen, unter deren
Glanz alles Vergéingliche hier auf Erden erhellt wird» (2, 4). Der Mensch
kann jedoch die wichtigsten Wahrheiten und Gott selbst in seinem Leben
erkennen. Die Frage, ob es einen Gott gebe, eriibrigt sich fiir Augustinus.
Gottes Dasein ist eine so evidente Wahrheit, dass sie keinem verborgen
bleibt *?). Die Zweckmaissigkeit und Schonheit der Schépfung ist der
begeisterte Hymnus der Natur an ihren Schopfer. Aus ihr vermag der
Mensch durch seine Vernunft den Schépfergott zu erkennen (18, 29)°1),
wie schon Cicero in seinem teleologischen Gottesbeweise ausfiihrte 32).
Auch aus den Stufen der Vollkommenheit vermag der denkende Mensch
auf das hochste und absolute Gut zu schliessen (18, 29).

Auch unter den Heiden gab es Menschen, die Gott tatsdchlich
erkannt haben. «Unter den babylonischen Konigen, in deren Knecht-
schaft die Juden standen, gab es einige, die bei dieser Gelegenheit durch
verschiedene Wunderzeichen zur Erkenntnis des einen wahren Gottes,
des Schopfers aller Dinge gelangten». (21, 37).

Der Mensch muss ferner seinen Willen auf Gott hinordnen, und
zwar im Glauben, in der Verehrung und in der Liebe. Der Mensch muss
sich im Glauben der Fithrung der géttlichen Autoritit anvertrauen; er
muss credere Deo (25, 48), d.h. sich der gottlichen Autoritidt unterwerfen.
Dieses credere Deo wieder muss sich entfalten zum credere in Deum, wie
spiter eingehender gezeigt werden wird. Die gldubige Hingabe wieder
fordert die Verehrung des einen, wahren Gottes nach dem Verlassen der
falschen Goétter des Heidentums (21, 37). Gott hat «den Menschen den
freien Willen gegeben, damit sie nicht in knechtischer Notwendigkeit,
sondern in freier Selbstentscheidung Gott verehrten» (18, 30). Allerdings
vermag der heillose Mensch nicht aus eigener Kraft aus der Ausweglosig-
keit und dem Zweifel zur Wahrheit und zum Heil zu gelangen.

%) Cf. En. in ps. 74, 9 (PL 36, 952): «De nullo loco judicat, qui ubique secretus est,
ubique publicus; quem nulli licet ut est cognoscere, et quem nemo permittitur ignorare».

1) De cat. rud. 12, 17: «Sed si in rebus contemplandis aliquantum proficimus, iam
uolumus eos quos diligimus laetari et stupere, cum intuentur opera manuum hominum: sed
uolumus eos in ipsam artem consiliumue institutoris adtollere, atque inde exsurgere in
admirationem laudemque omnicreantis dei, ubi amoris fructuosissimus finis est. Quanto
ergo magis delectari nos oportet, cum ipsum deum iam discere homines accedunt, propter
quem discenda sunt quaecumque discenda sunt; et in eorum nouitate innouari, ut si
frigidior est solito nostra praedicatio, insolita eorum auditione feruescat».

52) Zu Gotteserkenntnis und Gottesbeweisen in Augustins Schriften cf. GRABMANN
M., l.c.; MADER J., Die logische Struktur des personalen Denkens. Aus der Methode der
Gotteserkenntnis bei Aurelius Augustinus. Wien 1965; KowALczyK St., L’argument
idéologique de la vérité de saint Augustin, in: Giornale di Metafisica 28 (1968), 586-599.
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Vor allem miissen sich Wille und Gemiit des Menschen in der Liebe
zu Gott hinwenden. Gott ist nicht nur als hochstes Gut der alles
iiberragende Gegenstand unserer Liebe, sondern die Liebe selbst (Deus
charitas est, Sermo 23, 9), der Urquell aller Liebe (4, 7). Aus Liebe hat er
die Welt geschaffen, seinen Sohn Mensch werden und die Welt erlosen
lassen. Die Weltschopfung war das Werk iiberquellender Liebe Gottes,
der selbst keiner anderen Liebe bedurfte. Vor allem aber sind Mensch-
werdung und Kreuzestod des Erlosers die gewaltigste Offenbarung
gottlicher Liebe: «Was gibe es aber fiir die Ankunft des Herrn fiir einen
tieferen Grund, als dass er uns seine Liebe zu uns zeigen und eindringlich
ans Herz legen wollte 7» (4, 7) Christus ist «hauptichlich deshalb auf die
Welt gekommen..., damit der Memnsch erkenne, wie sehr ihn Gott liebt
und damit er es darum erkenne, damit er selbst den recht innig wieder
liebe, von dem er zuerst geliebt worden ist...» (4, 8) Die HL. Schriften
enthiillen nichts anderes als Liebe des Erldsergottes: «Die ganze Heilige
Schrift, die vor Christus geschrieben wurde, ist nur zur Vorbereitung auf
die Ankunft des Herrn geschrieben worden und ... alles, was spiter
aufgezeichnet und mit dem Charakter gottlicher Autoritdt ausgeristet
worden ist, enthilt nur die Predigt von Christus und die Ermahnung zur
Liebe...» (4, 8)%%). Der Priifstein echter Liebe ist der Wille und die
Bereitschaft zum Leiden und Opfer, das seine hochste Kronung in der
Hingabe des eigenen Lebens erfihrt. Thre letzte Besiegelung erfuhr
Christi Liebe im Kreuzestod.

Die Liebe Gottes zu den Menschen ist eine Liebe reinsten Wohl-
wollens. « Denn da beriihrt die Liecbe am angenehmsten, wo sie nicht aus
armseliger Diirftigkeit, sondern aus der Fille des Wohlwollens ent-
springt: jene Liebe ist eine Liebe aus dem Bewusstsein des eigenen
Elends, diese aber entspringt aus erbarmender Giite. Und wenn erst der
Niedrige gar nie auf Liebe von seiten des Hoheren auch nur hoffen
durfte, so wird eine ganz besonders feurige Liebesglut ihn entflammen,
wenn sich der Hohere ganz aus freien Stiicken dazu herablisst, zu zeigen,
wie sehr er den Niedrigen liebt, der es doch nie gewagt hdtte, sich ein
solches Gliick zu versprechen. Wer aber steht hoher als der richtende
Gott und wer hitte mehr Grund (an seiner Liebe) zu zweifeln als der
sindige Mensch, der sich um so vollstindiger dem Schutz und der
Dienstbarkeit jener stolzen Michte iiberlassen hatte, die doch niemanden
selig machen konnen, je mehr er voll Verzweiflung die Hoffnung

53) Cf. De cat. rud. 10, 15.
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aufgegeben hatte, es konnte sich vielleicht jene Macht seiner noch
annehmen, die nicht durch Bosheit hoch stehen will, sondern die durch
ihre Gilte tatsdchlich hoch steht» (4, 7)! Die Liebe Gottes aber will
Gegenliebe: «Nichts treibt ja so sehr zur Liebe an als die zuvorkommen-
de Liebe, und gar zu hart wire doch ein Herz, das nicht bloss nicht zuerst
lieben, sondern nicht einmal Liebe mit Gegenliebe vergelten wollte.
Wenn wir schon bei siindhaften und schmutzigen Liebesverhiltnissen
sehen, dass diejenigen, welche wiedergeliebt zu werden wiinschen, nichts
Angelegentlicheres zu tun haben als durch alle moglichen Beweise die
Grosse ihrer eigenen Liebe zu zeigen und dass sie es sogar als eine
Forderung der Gerechtigkeit darzustellen suchen, dass diejenigen Perso-
nen, die sie zu verlocken trachten, ihnen Gegenliebe gewdhren miissen
und dass sie selber noch heftiger entbrennen, wenn sie wahrnehmen, dass
das gleiche Liebesfeuer endlich auch das Herz ihrer Geliebten in Wallung
bringt, auf das sie es abgesehen haben: wenn also ein vorher kaltes Herz
warm wird, falls es sich geliebt sieht, und wenn ein bereits warmes Herz
noch mehr ergliiht, sobald es merkt, dass es wiedergeliebt wird, dann ist
es doch klar, dass die Liebe durch nichts mehr erregt und gesteigert wird,
als wenn der noch nicht Liebende sich geliebt sicht oder wenn der,
welcher selbst zuerst liebt, Gegenliebe erhofft oder bereits wirklich
erfahrt. Ist dies schon bei schiandlichen Liebesverhiltnissen der Fall, um
wieviel mahr bei (wahrer) Freundschaft» (4, 7). Nur das Einstréomen der
Liebe Gottes in eine Menschheit, deren ganzes Sinnen um das eigene Ich
kreiste und eingefangen war in die Endlichkeit einer materiellen Welt,
konnte die Menschen befreien von der Tyrannei dimonischer Weltliebe
und ihre Seelen 6ffnen fiir die Liebe zu Gott und sie zur Umkehr bringen.
Die Gottesliebe wird zum Gegenpol der hochmiitigen Selbstliebe. In der
aufkeimenden Gegenliebe des Menschen vollzieht sich die wahre und
echte Umkehr.

2. Die Hinkehr zu Gott vollzieht sich durch das Christum sectari
(14, 21). Ein reconciliari Deo ist nach Augustinus nur moéglich durch den
menschgewordenen Logos, den alleinigen mediator Dei et hominum (3, 6).
Diese Forderung wird verstdndlich, wenn man sich Augustins Christo-
logie vergegenwirtigt. Die Verséhnung zwischen Gott und Menschheit
geht ausschliesslich auf die Inmitiative Gottes zuriick, «der uns zuerst
geliebt und seines einzigen Sohnes nicht geschont, sondern ihn fir uns
dahingegeben hat» (4, 7). Der gleiche Gott, der die Menschen schuf,
wollte sie auch erlosen®*). Ein Schopfer, ein Erloser der gesamten

34) Cf. GiLsoN E., Philosophie et Incarnation selon Saint Augustin. Montréal 1947,
45-46: «C’est pourquoi la création parait ici intimement liée a I'Incarnation, car si Dieu a



Y S P U  o S E— ———

Augustins Biichlein De Catechizandis Rudibus 257

Menschheit 35). Ein Siindenfall, eine einzige Heilsgeschichte. Wie bereits
Tertullian und vor ihm Irenaeus die Einheit des Alten und des Neuen
Testamentes verteidigt hatten, so machte Augustinus die Einzigkeit des
Erlosers und das Ineinandergreifen des Alten und des Neuen Bundes
zum Fundament seiner Soteriologie®®). Die ganze HI. Schrift, als erste
Inkarnation Christi bezeichnet, enthilt Jesus Christus und nur ihn®7).
«Demnach ist der Alte Bund das dunkle Vorbild des Neuen, der Neue
Bund aber die Erfiilllung des Alten» (4, 8)°®). Die Zeit ist keine
fortlaufende Linie, sondern ein Kreis, in dessen Mitte Christus steht,
iiber allem Wechsel, in gleicher Entfernung von jedem Punkte des
Kreises, jeder Zeit und ihrer Generation gleich nahe®?). Vor seinem
Erscheinen im Fleische existierte Christus bereits und streckte wie Jakob
aus dem Mutterschosse die Hand aus, bevor das Haupt sichtbar wurde
(3, 6; 19, 33). Wie eine Blume im Samenkorne ist Christus im Alten
Testament enthalten, wihrend das Neue Testament die Entfaltung und
das Aufblithen bedeutet®). Die alttestamentlichen Patriarchen und
Kénige waren die seminatores Christi®'); sie waren die Strahlen der
Sonne, die Christus ist. Bereits vor seiner Menschwerdung wirkte
Christus als Dominus prophetarum, impletor prophetarum®?). Die Ge-
schichte des Judenvolkes und seiner Schicksale, die Gesetze und gottes-
dienstlichen Anordnungen tragen symbolischen und prophetischen Cha-
rakter®?). Der Symbolismus des Alten Testamentes ist ein heiliger

créé "homme dans le temps, il s'est incarné pour le racheter du temps, de l'autre, du
multiple et de la dispersion dans le devenir dont le péché n'est que la forme la plus
tragique».

55) Die Einheit der Erlésung wird besonders stark betont in De pecc. orig. 24, 28
(CSEL 42, 182-187); ibid. 25, 29 (189-190); ibid. 26, 30 (190).

56) Zu Augustins Schriftinterpretation cf. CoMEAU M., St. Augustin, exégéte du
quatriéme évangile. Paris 1930; VoceLs H.J., Die HI. Schrift bei Augustinus, in: Aurelius
Augustinus, Kéln 1930, 411-421; LE BLOND J.-M., Conversions, 276-307; PONTET M.,
L’exégése de Saint Augustin prédicateur (Théologie, 7), Paris 1945.

57) Cf. De civ. Dei XVI, 2 (CSEL 40/2, 124-127); C. FAUST. XVI, 9 (CSEL 25/1, 447-
448); En. in ps. 96, 2 (PL 37, 1237-1239).

s¥) Cf. CoppeNs J., Les Harmonies des deux Testaments. Tournai-Paris 19492; DE
Lusac H., A propos de la formule: Diversi, sed non adversi, in: Recherches de Sience
Religieuse 40 (1952), 27, 40; GILLET R., Temps et exemplarisme chez St. Augustin, in
Augustinus Magister 11, 933-941 ; SCHILDENBERGER J., Die Gegenwartsbedeutung exegeti-
scher Grundsitze des hl. Augustinus, ibid., 677-690.

59) PONTET, l.c., 165.

89) En. in ps. 72, 1 (PL 36, 913-914).

sty Tniev. Jo tr. 15,32 (GC 36, 163).

€2) In ev. Jo. tr. 24, 7 (CC 36, 247).

63) Cf. De cat. rud. 19, 32; 19, 33; 20, 34; 20, 35; 20, 36; 21, 38:27, 53,
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Symbolismus, ein sacramentum®*), von Gott intendiert. Prophetie aber
bedeutet nicht bloss Voraussage eines zukiinftigen Geschehens, sondern
ldsst das Zuktnftige bereits praeexistieren und fithrt damit zu einer
Aufhebung der Zeit®5). Nicht bloss im Judenvolk, auch unter den
Heidenvolkern wurde Christi Erscheinen auf Erden vorbereitet®®). Den
Zeitpunkt der Menschwerdung bestimmte die gottliche Weisheit selber.
«Darum ist Christus zu einer Zeit, als er es in seiner Weisheit fiir
notwendig erachtete, Mensch geworden und vom Weibe geboren wor-
den» (17, 28). Sein Erscheinen in der Welt bedeutete den Anbruch des
sechsten und letzten Weltzeitalters und damit die Vollendung und
Erfillung der vorhergehenden®”).

Christum sectari bedeutet zunichst an Christus glauben®®). Dieser
Glaube begegnet uns schon bei den Gerechten des Alten Bundes. Die
Gerechten, die vor Christi Ankunft lebten, wurden durch den Glauben
an den kommenden Erléser gerechtfertigt: Ipsum antiqui sancti uenturum
in reuelatione spiritus cognouerunt et prophetaverunt : et sic salui facti sunt
credendo, quia. ueniret, sicut nos salui efficimur credendo, quia uenit...
(17, 28)%%). Abraham wird der Vater all jener Volker genannt, die ihn in
seinem Glauben nachahmten (22, 39). Er wurde dazu auserwihlt, dass
ithm das Geheimnis des Sohnes Gottes kundgetan werde, ut propter
imitationem fidei omnes fideles omnium gentium filii eius futuri dicerentur»

64) Cf. PONTET, l.c., 261.

%) Zum augustinischen Zeitbegriff cf. GUITTON J., Le temps et I’éternité chez Plotin
et Saint Augustin. Paris 1933; 19593 ; MARROU H.-I., L’ambivalence du temps de I’histoire
chez Saint Augustin. Montréal 1950; BERLINGER R.. Le temps et I’homme chez saint
Augustin. Temps et temporalité dans la pensée augustinienne, in: L'4dnnée Théologigue 13
(1953), 260-279; id., Zeit und Zeitlichkeit bei Aurelius Augustinus, in: Zeitschr. f. philos.
Forschung 7 (1953), 493-510; CALLAHAN J.F., Four views of time in Ancient Philosophy.
Cambridge 1948; GILLET R., Temps et exemplarisme chez saint Augustin, in: Aug. Mag.
I, 933-941; LeECHNER O., Idee und Zeit in der Metaphysik Augustins. Miinchen 1964;
SCHMITT Br., Der Geist als Grund der Zeit. Die Zeitauslegung des Aurelius Augustinus.
(Phil. Dissert.), Freiburg 1967.

) De civ. Dei V, 11 (CSEL 40/1, 231).

7) De cat. rud. 22, 39. Uber die Einteilung der Weltgeschichte in 6 Zeitalter cf. De
civ. Dei XXII, 30 (CSEL 40/2, 669-670); En. in ps. 92, 1 (PL 37, 1182); Sermo 259, 2 (PL 38,
1197/8); CHRISTOPHER, First cat. instr., 136; Lowith K., Weltgeschichte und Heilsgesche-
hen (Urban-Biicher hg. v. F. Ernst u. K. Gutbrod, 2), Stuttgart 19532, 157-158.

©%) De dono pers., 22 (PL 45, 995): «Quod enim est initium verius christiano, quam
credere in Christum»?

©9) Uber credere cf. BLAISE, 229; Thesaurus Linguae Latinae IV, 1129-1150 (bes.
1147-1150).
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(19, 33)7°). Von den Juden, die, beeindruckt durch die Wunder der
Apostel, sich bekehrten, sagt Augustinus: «diese letzteren taten darum
Busse und bekehrten sich und glaubten zu Tausenden an ihn» (23, 42).
Der wiitende Christenverfolger Paulus wurde nachher sogar «gldubig
und ein Apostel und erhielt als solcher die Sendung, den Heiden das
Evangelium zu predigen» (23, 43)7"). Die neubekehrten Heidenchristen
werden zu Liebesgaben aufgefordert fiir Arme, «die in den christus-
gldubig gewordenen kirchlichen Gemeinden der Juden in Armut lebten»
(23, 43). Die ersten Christen mussten «noch durch Wunder zum Glauben
veranlasst werden» (24, 45).

Christum sectari besteht ferner darin «wacker auf dem Wege Christi
einherzuschreiten» (7, 11), in der Nachfolge Christi durch Nachahmung
der Demut Christi (4, 8) und einen christlichen Lebenswandel.

Christusnachfolge bedeutet schliesslich Eingehen in die Leidens-
gemeinschaft mit dem Gekreuzigten, Augustinus verschweigt dem Neu-
ling keineswegs, dass der Anschluss an Christus Leiden und Ver-
folgungen bringt. Die ungezdhlten Scharen von Martyrern in allen
Liandern bestitigen die Wahrheit der Prophezeiungen und der Weis-
sagungen des Herrn (24, 44). «Denn nicht bloss mit Hilfe solcher Leute,
die einen Hass auf alles haben, was Christus heisst und die voll Grimm
dariiber sind, dass sich dieser Name schon den Erdkreis erobert hat und
die noch heute am Gotzendienst und an Teufelskiinsten ihre Freude
haben, wagt es der Teufel, die Christen zu versuchen, sondern auch
vermittels der eben erst erwihnten, von der Einheit der Kirche gewisser-
massen bei der Reinigung des Weinstockes abgerissenen Zweige, das
heisst vermittels der sogenannten Héretiker und Schismatiker, macht er
zuweilen die gleiche Anstrengung. Manchmal indessen bedient er sich
auch der Juden zu diesen Versuchungen und Verfithrungen» (25, 48).
Daher die wiederholte Mahnung: «Musst du aber um des Namens
Christi willen zuweilen Anfechtungen und Triibsale ausstehen und
weichst du trotzdem nicht vom Glauben ab und verlédssest du den guten
Pfad nicht, dann wirst du um so grosseren Lohn erhalten...» (25, 49).
«Indes, was der Mensch auch immer fiir den Namen Christi und in der
Hoffnung auf ein kiinftiges Leben leidet und mit Beharrlichkeit ertrigt:
es wird ihm ein Lohn zuteil werden, der noch grésser ist» (27, 55).

79) Uber fides und fidelis cf. BLAISE, 315; Thesaurus Linguae Latinae VI/1, 655-661;
661-691.
1) Uber credens cf. BLAISE, 229.
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3. Die Hinwendung zu Christus wieder verlangt und besagt An-
schluss an den mystischen Leib Christi, an die katholische, eine und
heilige Kirche. Was versteht Augustinus unter dem mystischen Leib
Christi oder der Kirche? Nach Augustinus eignen Christus drei Existenz-
weisen: die der gottlichen Person, die des Gottmenschen und die des
totus Christus™?) in plenitudine Ecclesiae, id est caput et corpus™®). Um
letztere geht es hier. Um die Menschen zu erlosen, hat Christus das neue,
erloste Adamsgeschlecht zu einem Leibe vereint, dem er als beherrschen-
des und belebendes Haupt aufs innigste verbunden bleibt. Hier fiihrt die
Lehre vom Mittlertum Christi zum Kernpunkt der augustinischen
Theologie’#), zu seiner Lehre vom mystischen Leibe Christi”*).

Die urchristliche Christusmystik, welche die Einheit Christi, des
iibernatiirlichen Lebensprinzips aller Gldubigen und der Kirche veran-
schaulicht, geht auf Christus selbst zuriick. Sie fand ihre Ausgestaltung
in den glutvollen Briefen des Apostels Paulus und wurde von der
christlichen Tradition der folgenden Jahrhunderte treu gehiitet7¢). Keine
Lehre, auch die Gnadenlehre nicht, war dem Geiste des grossen Kirchen-
lehrers von Hippo «so kongenial wie eben diese Lehre vom corpus Christi
mysticum» 7).

Dieser mystische Leib Christi existierte schon vor der Ankunft
Christi auf Erden’®); dies wird in De catechizandis rudibus besonders
betont: «Denn nur zu dem Zweck ist all das, was wir in den heiligen
Schriften lesen, schon vor der Ankunft des Herrn geschrieben worden,

72) Cf. T.J. vAN BAVEL-B. BRUNING,.Die Einheit des «Totus Christus» bei
Augustinus, in: Scientia Augustiniana (Festschr. Zumkeller), Wiirzburg 1975, 43-75.

73) Sermo 341, 1 (PL 39, 1493). Auch in der Unterstellung, dass der Text durch
Cisarius v. Arles leicht modifiziert wurde (LAMBOT C., Le florilége augustinien de Vérone
(Atti del Congresso intern. di diritto romano e di storia del diritto. Milano 1953), 199-213)
bleibt der wesentliche Inhalt gewahrt.

7%) K. ApaMm, Die geistige Entwicklung des hl. Augustinus. Augsburg 1931, 41.

7%) Cf. HoFMANN, Kirchenbegriff, 148-212; MEerscH E., Le corps mystique du
Christ II, Louvain 19332, 34-131; PHiLiPs G., L'influence du Christ-Chef sur son Corps
Mystique suivant saint Augustin, in: Aug. Mag. II, 805-815; RATZINGER, Volk und Haus
Gottes, 205-218; VETTER J., Der heilige Augustinus und das Geheimnis des Leibes Christi.
Mainz 1929; vaN BAVEL T., Recherches sur la Christologie de S. Augustin. L’humain et le
divin dans le Christ d’aprés s. Augustin (Paradosis, 10), Fribourg 1954; GRABOWSKI St., St.
Augustine and the Doctrine of the Mystical Body of Christ, in Theological Studies T (1946),
72-125.

76) Cf. MERrscH E., Le corps mystique du Christ. 2 vol. Bruxelles-Paris 19513.

77) HOFMANN, Kirchenbegriff, 149.

78) BEUMER Joh., Die Idee einer vorchristlichen Kirche bei Augustinus, in: “nchener
Theol. Zeitschr. 3, (1952), 161-175.
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damit es auf seine Ankunft vorbereite und die kiinftige Kirche zum
voraus verkiinde, d.h. das alle Nationen umfassende Volk Gottes, seinen
Leib. Dazu gehoren dann auch noch all die Heiligen, die schon vor seiner
Ankunft in dieser Welt gelebt haben und die geradeso fest geglaubt
haben, er werde einstens kommen, wie wir heute glauben, dass er schon
gekommen ist» (3, 6). Bereits vor seiner Menschwerdung, in welcher der
Menschensohn zum stellvertretenden und sithnenden Menschenleib wur-
de’?), hatte er alle «Heiligen» (3, 6), Juden und Heiden, durch den
Glauben an seine Menschwerdung zu Gliedern seines Leibes geeint 8°).

Augustinus hat diese Lehre von einer prdexistierenden Kirche,
welche die augustinischen Schriften und Predigten durchzieht®!), in der
Tradition begriindet gefunden®?), sie aber durch Hinweise auf «die erste
geistige Kirche»®?) in der lateinischen Theologie vertieft und ausgebildet
und dem Nachweis der Einheitlichkeit der Heilsordnung in der vorchrist-
lichen und christlichen Zeit nutzbar gemacht ®4).

An die biblische Erzdhlung der Geburt Jakobs ankniipfend, erklért
Augustinus: «So streckte auch Jakob bei seiner Geburt zuerst eine Hand
aus dem Leibe seiner Mutter und hielt damit zugleich den Fuss des vor
ihm geborenen Bruders (Esau) fest; auf die Hand folgte dann sicherlich
das Haupt und dann natiirlich all die iibrigen Glieder; und doch iibertraf
das Haupt an Bedeutung und Macht nicht bloss die iibrigen Glieder,
welche nachfolgten, sondern selbst die Hand, die sich bei der Geburt (des
Jakob) zuerst zeigte; es ist, wenn auch nicht gerade in der Zeit des
Hervortretens (aus dem Mutterschoss), so doch der Ordnung der Natur
nach das erste. So war es auch bei (unserm) Herrn Jesus Christus: bevor
nidmlich er, der Mittler zwischen Gott und den Menschen, im Fleische

IR, s 210 S (B R6, 170

80y Cf. Bouesse H., Un seul Chef ou Jésus-Christ, Chef de I'Univers et Téte des
Saints. Paris 1950.

81) Textsammlung bei BEUMER J., l.c., 162 (Anm. 7); CONGAR Y., Ecclesia ab Abel,
in: Abhandlungen iiber Theologie und Kirche (Festschr. K. Adam), Diisseldorf 1952, 79-
108.

82) Cf. BEUMER J., Die altchristliche Idee einer priexistierenden Kirche, in: Wissen-
schaft und Weisheit 9 (1942), 12-22; MULLER A., Ecclesia-Maria. (Paradosis, 5), Freiburg i.
Schw., 1951: Rima J., Die Kirche als corpus Christi beim HIl. Ambrosius. Rom 1940;
PLumPE J.C., Mater Ecclesia. (Cath. Univ. America. Studies in Christ. Antiquity ed. by
J. Quasten, 5), Washington 1943; TRomp S., Corpus Christi quod est Ecclesia. Roma 1937,
114-115.

83) Ps.-CLEMENS, II. Ep. ad Cor. 14, 1-2 (Ubers. BKV? 35, 302).

84) Uber den Zusammenhang der Lehre einer vorchristlichen Kirche mit der
Zweistaatenlehre cf. CONGAR, l.c., 85-86. ‘
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erschien und sozusagen aus dem Mutterschosse seines geheimnisvollen
Wesens vor die Augen der Menschen als Mensch hintrat, der da ist Gott
iiber alles, hochgelobt in Ewigkeit, liess er in den heiligen Patriarchen
und Propheten gleichsam einen Teil seines Leibes schon zum voraus
erscheinen und wies dadurch wie mit der Hand auf seine kiinftige Geburt
hin, wahrend er zugleich das {ibermiitig einherschreitende Volk mit den
Banden des Gesetzes wie mit fiinf Fingern umspannt... Wiewohl also
Christus der Herr, wie gesagt, schon in den Heiligen, die ihrer Geburts-
zeit nach vor ihm erschienen, einen Teil seines Leibes zum voraus
erscheinen liess, so ist er doch selber das Haupt am Leibe der Kirche, und
alle jene Heiligen waren mit dem Leibe, dessen Haupt er ist, dadurch
verbunden, dass sie an ihn glaubten, den sie vorherverkiindeten. Denn
dadurch, dass sie ihm vorausgingen, waren sie nicht von ihm getrennt,
sondern sie waren vielmehr durch ihre gldubige Unterordnung mit ihm
verbunden. Die Hand mag immerhin dem Haupte vorangehen, sie steht
doch durch ihre Verbindung mit dem Haupte unter ihm» (3, 6). Bereits
unter den Patriarchen®®) und Propheten, ebenso wie der Heidenwelt 8°)
fanden sich Glieder der noch unsichtbaren Kirche, so besonders der
Stammvater des Judenvolkes, Abraham, der fromme und getreue Knecht
Gottes, dazu auserwihlt, dass ihm das Geheimnis des Sohnes Gottes
kundgetan werde, auf dass die Gldubigen aller Volker in der Nach-
ahmung seines Glaubens seine kiinftigen Sohne heissen sollten. Vom ihm
stammte jenes Volk, von dem der eine wahre Gott, der Himmel und Erde
geschaffen hat, verehrt werden sollte, wihrend die iibrigen Vélker den
Gotzenbildern und den Teufeln dienten» (19, 33)#7). Im iibrigen erleich-
terte die Zugehorigkeit zum auserwdhlten Volk Israel, in dem «die
Kirche Gottes schon viel deutlicher vorgebildet «war (19, 33), wohl den
Glauben an den kommenden Erléser. Sie war jedoch kein praej'udicium
fiir die Zugehorigkeit zum unsichtbaren Leibe Christi. Im Gegenteil, die
Masse des Judenvolkes wary fleischlich gesinnt und verehrte Gott nur
um seiner sichtbaren Wohltaten willen» (19, 33).

Die Verbindung mit dem unsichtbaren Haupte schuf in den Zeiten
der priexistierenden Kirche der Glaube an den Erlgser, derselbe Glaube,

85) Abel wird als erstes Glied am mystischen Christusleib bezeichnet. Cf. CONGAR,
lc., 84.

86) Textbeweise bei BEUMER, l.c., 165.

BIYICE. \De cat. rud. 27,753.
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der auch nach dem Erscheinen Christi verlangt wird ®®). «Sein kiinftiges
Erscheinen haben die Heiligen des Alten Bundes dank der Offenbarung
des (Heiligen) Geistes erkannt und vorhergesagt und so sind sie selig
geworden, weil sie an seine dereinstige Ankunft glaubten, wie auch wir
selig werden durch den Glauben, dass er bereits gegkommen ist» (17, 28).
Eines fides implicita an den kommenden Erléser und sein Heilswerk ®%)
geniigte nach Augustinus nicht. Eine Verbindung mit Christus, dem
Haupte, konnte nur ein bestimmter, ausdriicklicher Glaube und die mit
diesem Glauben verbundene, von Gott gewirkte Liebe herstellen®?). Ein
solcher Glaube bedingte die Erschliessung des Heilsplanes Gottes durch
direkt®') oder indirekt °?) vermittelte Offenbarung. An der Offenbarung
des kommenden Erlosers fehlte es in den fiinf Perioden der vorchristli-
chen Zeit keineswegs, da wihrend derselben der Erloser «unabldssig sein
kiinftiges Erscheinen laut vorhersagen und prophezeiern liess» (3, 6).
«Von der Zeit an, wo sie das Gelobte Land erhielten und Konige zu
haben begannen, wurde ihnen immer deutlicher durch eine Menge von
Prophezeiungen Christus vorherverkiindigt, damit sie nicht glauben
sollten, die Verheissung von Christus, dem Befreier, sei bereits in einem
ihrer Konige in Erfiillung gegangen. (Diese Prophezeiungen geschahen)
nicht allein von David selbst in seinem Psalmenbuch, sondern auch von
all den anderen grossen und heiligen Propheten bis zur babylonischen
Gefangenschaft. Ja selbst in der Gefangenschaft erstanden Propheten,
welche die Ankunft unseres Herrn Jesus Christus als des allgemeinen
Befreiers vorhersagten» (21, 38)°3). In der vorchristlichen Zeit gab es
freilich nur eine geringe Zahl®*) von wirklich Glaubigen und Gerechten,
denen der Glaube zum Heile wurde. Dafiir haftete aber der Kirche

88) Contra duas epistulas Pelagianorum 111, 4, 1 1 (CSEL 60, 498); In ev. Jo. tr. 45, 9
(CC 36, 393).

89) {Jber den Inhalt des Heilsglaubens cf. HOFMANN, Kirchenbegriff, 177-179.

90y Cf. In ev. Jo. tr. 65, 1 (CC 36, 491).

91) De cat. rud. 19, 33: «Ex quibus Abraham pius et fidelis dei seruus electus est, cui
demonstraretur sacramentum filii dei». Ibid.: «Erant ibi autem pauci futuram requiem
cogitantes et caelestem patriam requirentes, quibus prophetando reuelabatur futura
humilitas dei...».

92) {Jber die Offenbarung und die Heilsméglichkeit ausserhalb des jiidischen Volkes
of. BEUMER, l.c., 166-167; HoFMANN, Kirchenbegriff, 216-220. WALTER G., Die Heiden-
mission nach der Lehre des Hl. Augustinus. Miinster i. W. 1921, 59-65.

23 Cf. De cat. rud. 27, 53.

94) De cat. rud. 19, 33: «Erant ibi autem pauci...». Ibid. 20, 34: signa a paucis sanctis
et intelligebantur ad fructum salutis et obseruabantur ad congruentiam temporis». Ibid. 22,
39: «spiritalis gratia, quae paucis tunc patriarchis et prophetis nota erat...».
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keinerlei Makel an, da nur Heilige zur vorchristlichen Kirche gehdrten,
deren ewigkeitsbezogenes Leben im Einklang mit ihrem Glauben stand.
Sie war das Idealbild der sponsa sine macula nec ruga, die wahre civitas
dei®?).

Die Kirche, die ihrem innersten Wesen nach als mystischer Christus-
leib bereits vor der Menschwerdung Christi bestand und damals ein
verborgenes Dasein fiihrte, ist zur empirischen, sichtbaren katholischen
Kirche bei der Herabkunft des Heiligen Geistes am Pfingsttage gewor-
den®®). Die vorchristliche Kirche weniger Auserwéhlter wurde zum
populus dei per omnes gentes (3, 6), zum « Weinstock, der seine fruchtbrin-
genden Reben iiber den ganzen Erdkreis hin ausstreckte» (24, 44). Der
menschgewordene Logos wurde zum «Eckstein, ... indem sich beide wie
von verschiedenen Seiten her —von den Juden und von den Heiden
her— zusammenlaufende Wiénde in gegenseitiger Bruderliebe verbinden
sollten» (23, 43)°7).

Einheit zwischen der vorchristlichen und der christlichen Kirche
besteht deshalb, weil der Wesenskern bei beiden derselbe war und ist: die
Verbundenheit Christi m#t der Gemeinschaft der Christusgldubigen.

Es war eine theologische Leistung Augustins, als ihm der Nachweis
von der Einheit der katholischen Kirche der Gegenwart mit der Kirche
der Hl. Schrift gelang®?®). Nur «zu dem Zweck ist all das, was wir in den
heiligen Schriften lesen, schon von der Ankunft des Herrn geschrieben
worden, damit es auf seine Ankunft vorbereite und die kiinftige Kirche
zum voraus verkiinde, d.h. das alle Nationen umfassende Volk Gottes,
seinen Leib» (3, 6). Die Geschichte des Alten Testamentes und der gens
prophetica®®) des Judenvolkes ist iiberreich an Hinweisen und Weis-
sagungen, die nur auf die Weltkirche bezogen werden kénnen. « Durch
das Geheimnis der Sintflut, in der die Gerechten durch das Holz (der
Arche) gerettet wurden, wurde aber auch die zukiinftige Kirche vorgebil-
det, die Christus, ihr Konig und Gott, durch das Geheimnis seines

9%) Unzutreffend ist die von BEUMER, lc., 172 gebrauchte Formulierung einer
«leichteren» Heilsmoglichkeit der Heiden vor Christus, da doch der Zugang zur unsichtba-
ren Kirche viel schwieriger war, als zu der iiberall verbreiteten katholischen Vélkerkirche.

96) Inep. Jo.tr. 2, 3 (PL 35, 1991): «Ubi inchoata est Ecclesia, nisi ubi venit de coelo
Spiritus sanctus, et implevit uno loco sedentes centum viginti?» — Cf. BATIFFoL P., Le
catholicisme de saint Augustin. I, Paris 19202, 215.

°7) Cf. LAURAS A., Deux images du Christ et de I'Eglise dans la prédication
augustinienne, in: Aug. Mag. II, 667-675.

98) RATZINGER, Volk und Haus Gottes, 152-156.

99) Ep. 102, 15 (CSEL 34/2, 557).
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Kreuzes iiber den Fluten dieser Welt aufgerichtet hat» (19, 32). «Diejeni-
gen aber, die in der Arche entrannen, stellten so das Geheimnis der
kiinftigen Kirche vor, die jetzt auf den Fluten der Welt umherschwimmt
und durch das Holz des Kreuzes Christi vor dem Untersinken bewahrt
wird» (27, 53)'°°). Von Abraham «stammte jenes Volk, von dem der
eine wahre Gott, der Himmel und Erde geschaffen hat, verehrt werden
sollte... In diesem Volke war die Kirche Gottes schon viel deutlicher
vorgebildet». Bei den Heiligen, «die der Zeit nach der Geburt des Herrn
vorangingen, war nicht nur ihr Wort, sondern auch ihr Leben, ihre
Eheschliessung, ihre Kinder und ihre Taten eine Prophetie der Jetztzeit,
in der sich die Kirche aus den Heiden zusammenschart durch den
Glauben an das leiden Christi» (19, 33). Die jidischen Speisegesetze,
Tieropfer und die unzdhligen Vorschriften waren alles «nur Bilder
geistige Dinge, die sich auf Christus, den Herrn, und dje Kirche bezogen»
(20, 35). In Kanaan, dem Lande der Verheissung, ist vieles geschehen,
«was auf den kommenden Christus und seine Kirche hinwies» (20, 36).
Die babylonische Gefangenschaft «deutete vorbildlich an, wie die Kirche
Christi in all ihren Heiligen, welche dem himmlischen Jerusalem als
Biirger angehoren, unter der Knechtschaft der Kénige dieser Welt stehen
muss (21, 37).

Die Kirche aber, der man sich anschliessen muss, um zum Heile zu
gelangen, ist jene, welche die entsprechenden sichtbaren Eigenschaften
und Merkmale hat, so das Merkmal der Katholizitiat'°").

Augustinus bezeichnet die Katholizitt als das entscheidende und
wesentliche Merkmal der wahren Kirche Christi'®?). Die Donatisten
hatten diesen Begriff zu verfillschen gesucht und verstanden unter ihm
nur ¢ 1e innere oder intensive Katholizitit, nur die Fiille der Sakramen-
te193) oder das Festhalten an allen Geboten und allen Sakramenten '%%).

100y {Jber die Arche als Vorbild der Kirche cf. DANIELOU J., Bible et Liturgie. (Lex
orandi, 11), Paris 1951, 104-118.

101) Nach ROTTMANNER O., Catholica, in: Revue Bénédictine 17 (1900), 1-9 ge-
braucht Augustinus 240 mal in seinen Werken fir ecclesia catholica die Bezeichnung
Catholica.

102 Ep 52, 1 (CSEL 34/2, 150) : «ipsa est enim ecclesia catholica, unde kafoAikmn
graece appellatur, quod per totum orbem terrarum diffunditur, hanc ignorare nulli licet;
ideo secundum uerbum domini nostri Jesu Christi abscondi non potest».

193} Brey. collationis contra Donatistas 111, 3 (CSEL 53, 53): «Donatistae autem
responderunt non catholicum nomen ex uniuersitate gentium, sed ex plenitudine sacramen-
torum institutum...».
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Ihre Versuche, auch ausserhalb Nordafrikas Anhdnger zu gewinnen,
hatten nur geringen Erfolg. Umso chauvinistischer verkrampften sie sich
in die Vorstellung einer rein afrikanischen Kirche. Dagegen betont
Augustinus neben der intensiven Katholizitédt vor allem auch die extensi-
ve, die «raumzeitliche Erstreckung iiber den ganzen Erdkreis» 1°%). Die
zeitliche Katholizitdt der Kirche ist mit ihr als dem Leib Christi gegeben,
der alle Gerechte von Abel bis zum Weltende umfasst. Was die raumliche
Ausdehnung betrifft, so wurde die Verbreitung der wahren Kirche
Christi liber den ganzen Erdkreis bereits im Alten Bunde vorausgesagt.
«Vorausgesagt wurde auch, und zwar nicht bloss von den Propheten,
sondern auch vom Herrn Jesus Christus selbst, es werde sich seine Kirche
iiber den ganzen Erdkreis verbreiten und der Same hierzu durch den
Martyrertod und das Leiden der Heiligen ausgesidt werden, und zwar
geschah diese Voraussage schon zu einem Zeitpunkt, wo der Name
Christus den Heiden noch unbekannt war und wo er dort, wo er wirklich
schon bekannt war, bloss verlacht wurde» (27, 53).

Zur Zeit der Apostel ist dann diese Kirche gewachsen und zu
Augustins Zeit war sie schon iiberall verbreitet. Wir sehen, dass kraft der
Wunder... jetzt wo diese Lehre verkiindigt und geglaubt wird, die
Vorhersage bereits in Erfiillung gegangen ist und dass sich sogar Kénige
der Erde, welche vorher die Christen verfolgten, jetzt unter das Joch des
Namens Christi gebeugt haben» (27, 53)1%¢). Diese Katholizitit eignet
nur der katholischen Kirche, wihrend Hiresie und Schisma sich immer
auf einen bestimmten Raum beschrinken.

Mit der Katholizitit hingt aufs engste die Einheit der Kirche
zusammen. Die Wahrheit von der Einheit der Kirche gehért zu den
notwendigsten Lehren, die dem Neuling eingeschirft werden miissen (13,
18). Das innerste Wesen der Kirche fordert diese Einheit: Unum caput,
unum corpus, unus Christus (Sermo 138, 5, 5). Spaltungen und Irrlehren in
der Kirche, mégen sie auch Christi Namen tragen, bergen den Keim des
Todes. Schisma und Hiresie bedeuten Abfall von Christus, weil sie
gewaltsam vom lebenspendenden Leibe Christi trennen. « Notwendiger-
weise musste auch der Weinstock genau nach der Vorhersage des Herrn
beschnitten und die unfruchtbaren Schésslinge von ihm entfernt werden ;

104) Ep. 93, 7, 23 (CSEL 34/2, 468): «Acutum autem aliquid uideris dicere, cum
catholicae nomen non ex totius orbis communione interpretaris sed ex obseruatione
praeceptorum omnium diuinorum atque omnium sacramentorump.

105) HoFMANN, Kirchenbegriff, 201.

106) Cf. 24, 44; Sermo 22, 4, 4 (PL 38, 151).
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denn es entstanden an verschiedenen Orten Héresien und Spaltungen, die
zwar den Namen Christi trugen, die aber nicht Christi Ehre suchten,
sondern die eigene; aber gerade durch deren feindseliges Benehmen sollte
die Kirche mehr und mehr geiibt, ihre Lehre und Ausdauer erprobt und
ins Licht gesetzt werden» (24, 44). Der Neuchrist mdge an diesen
Spaltungen nicht irre werden (24, 44; 27, 53), doch mége er sich vor
ihnen hiiten, da vermittels der Héretiker und Schismatiker der Teufel die
Christen zu versuchen wagt (25, 48). Die ganze Ekklesiologie Augustins
kreist um den Zentralbegriff der Einheit der Kirche!®”): Christus unica
ecclesia est, et una est (In ev.Jo.tr. 10, 8)1°8%).

Da nur ein Haupt und ein Leib, gibt es keine Glieder ausserhalb der
Liebesgemeinschaft der Kirche!®?). In seiner antidonatistischen Argu-
mentation beweist Augustinus die Unwirksamkeit der ausserhalb der
wahren Kirche gespendeten Sakramente aus dem Fehlen der Liebe zur
Einheit. Nur die wahre caritas verbindet zur Einheit, wihrend jeder
Egoismus zu Zersetzung, Zerrissenheit und Uneinigkeit fithrt, welche
die Charakteristika des Heidentums wie der kirchlichen Spaltungen
und Héresien sind (27, 53). Wie kann jemand die caritas haben, der
die Einheit zerreist? Das Abirren von der Liebesgemeinschaft fiihrt
zum Abirren von der Wahrheit : mudti multa perniciosa dogmata concisa
communionis unitate pepererunt (8, 12).

Als Kirche, welcher sich der Nichtchrist anzuschliessen hat, kommt
ferner nur die heilige Kirche in Betracht. Seit dem Bestehen der
afrikanischen Kirche fithrte der Kampf um das Merkmal der Heiligkeit
der Kirche zu den heftigsten Auseinandersetzungen. Tertullian und
Cyprian hatten es nicht zu einer befriedigenden Losung des Problems
gebracht. Montanisten und Novatianer griindeten ihre Angriffe auf den
Einbruch der Siinde in die Kirche, wihrend die Donatisten die Heiligkeit
der Kirchengemeinde als Existenzgrundlage der Kirche forderten. Augu-
stinus litt zutiefst unter dem tragischen Zwiespalt zwischen der heiligen
Kirche und ihren siindenverhafteten, drgernisgebenden Gliedern. Seit-
dem die geistige Kirche der Heiligen aus der Verborgenheit in die
Erscheinung getreten und zur allgemeinen Heilskirche und Weltkirche
geworden war, nahmen die unheiligen Elemente die Uberhand. Es
konnte nicht verschwiegen werden, dass auch auf der Tenne der Kirche

107) RINETTI P., Sant’Agostino e I'«Ecclesia Mater», in: Aug. Mag. 11, 829.

108) In ev. Jo. tr. 10, 8 (CC 36, 105).

109) Ep. 61, 2 (CSEL 35/2, 223-224): «quis autem uere dicit se habere Christi
caritatem, quando eius non amplectitur unitatem ?».
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die Spreu die WeizenkOrner iibertraf, dass die Kirche zum corpus
permixtum von Guten und Bésen geworden'!®), bis zum grossen
Scheidungstag des Weltgerichtes. In riickhaltloser Offenheit weist der
grosse Lehrer wiederholt die Neulinge auf die schmerzliche Tatsache hin,
dass Christen, die an Festtagen die Kirchen fiillen, sogar Schlimmeres
tun als die Heiden'!?). Nach einer Erklidrung des Zwiespaltes suchend,
fand Augustinus eine dreifache Tiefenschichtung in dem Begriff der
Kirche: «er versteht darunter bald die unsichtbare heilige Kirche (nach
ihrem augenblicklichen Stande), bald den numerus certus praedestina-
torum... Die Zugehorigkeit zu einer tieferen Schicht setzt jeweils die
Zugehorigkeit zu den weniger tiefen Schichten voraus: niemand steht
also in der ecclesia sancta, der nicht auch in der sichtbaren Kirche steht;
niemand steht in der ecclesia praedestinata, der nicht wenigstens am Ende
seines Lebens auch in der ecclesia sancta und in der ecclesia catholica
steht; aber nicht hat umgekehrt die Zugehdorigkeit zu einer oberflachliche-
ren Schicht die Zugehorigkeit zu den tieferen Schichten notwendig zur
Folge: Wer zur sichtbaren Kirche gehort, braucht durchaus nicht auch
zur Kirche der Heiligen, werzu irgend einer Zeit seines Lebens zur ecclesia
sancta gehort, braucht nicht auch zur ecclesia praedestinata geliren» ''2).
Solange die Kirche unterwegs ist'!'?), wichst in ihr, trotzdem sie jetzt
schon «das Reich Christi und das Himmelreich» ist!'#), das Unkraut
mitsamt dem Weizen heran. Diese permixtio wird im Diesseits bis zur
grossen Scheidung dauern. Um der Einheit willen soll die Kirche die
Siinder «in grosster Geduld ertragen» (27, 54), bis in der Herrlichkeit
seiner Macht derjenige kommen wird, «der sich ehedem dazu herabliess,
in der Niedrigkeit der Menschennatur zu kommen; dann wird er alle
Frommen von den Bésen scheiden, und zwar nicht bloss von jenen, die
Glauben an ihn mit Hartndckigkeit zuriickwiesen, sondern auch von
jenen, deren Glauben an ihn vergeblich und unfruchtbar blieb; mit den
einen wird er sein ewiges Reich teilen, den andern aber wird er eine ewige
Strafe beim Teufel geben» (24, 45). Dann erst wird die Kirche als ecclesia
coelestis, als Siegerin, die volkommene Gemeinschaft der Heiligen sein.
Mag auch das Versagen vieler Mitglieder und amtlicher Diener das

110y Zum ekklesiologischen Begriff des corpus permixtum cf. ANDRESEN C., Kirchen
der alten Christenheit. Stuttgart 1971, 169.

Ly D catifud: T T 162100 7526425, 48 527,55,

112) HorFMANN, Kirchenbegriff, 242-243.

113) Sermo 341, 9, 11 (PL 39, 1500): «Ecclesia. quae nunc peregrina est».

114y De civ. Dei XX, 9 (BKV?Z, 3, 287).



Augustins Biichlein De Catechizandis Rudibus 269

Antlitz der Kirche entstellen, so zeugen diese Mitglieder doch nicht gegen
die Heiligkeit der Kirche, die auf der Gerechtigkeit Christi, nicht auf der
Gerechtigkeit der Menschen aufbaut. Christus hat die Argernisse voraus-
gesehen und vorhergesagt; diese mindern nicht die sichtbaren Beweise
tatsachlicher Heiligkeit. Ein unerhort neuer und der antiken Welt
fremder Geist, der Geist der Liebe, beseelte die junge christliche Kirche
(23, 42). Die Echtheit eines Werkes erprobt das Leiden. Keine Religion
kann auf eine solche Zahl von Martyrern blicken, wie die katholische
Kirche (23, 42-43): «Als nun die Martyrer in allen Lindern in ungezihl-
ten Scharen fiir die Wahrheit ihres Glaubens starben, da wurden endlich
auch die verfolgenden Reiche (der Verfolgung) miide und wandten sich,
nachdem ihre hochmiitigen Nacken gebrochen waren, der Erkenntnis
und Verehrung Christi zu» (24, 44). Auch in der Gegenwart fehlt es in
der Kirche nicht an einer grossen Anzahl guter Christen, wahrer Biirger
des himmlischen Jerusalem (7, 11; 25, 49). Als mystischer Leib Christi
bleibt die Kirche unsichtbar verbunden mit ihrem stindenlosen Haupt,
belebt durch den HIl. Geist. Durch das Geheimnis seines Kreuzes hat
Christus, ihr Konig und Gott, sie aufgerichtet iiber den Fluten dieser
Welt, zur Rettung, Entsiindigung und Heiligung der Menschen (19, 32).
Mit Vorliebe stellt Augustinus den Katechumenen und Neophyten die
Kirche als mater Ecclesia (1, 1) vor, als die grosse, heilige Mutter''3).
«Sie ist es, die den natiirlichen Menschen in eine unnennbare, nur zu
glaubende Tiefe zieht, Grab und Schoss zugleich, und ihn durch den ja
schon liturgisch als Geburtsvorgang bestimmten Akt der Taufe in das
neue christliche Dasein gebiert»!'®). «Ein Elternpaar gebar uns zum
Tode, ein Elternpaar, Christus und die Kirche, gebar uns zum Le-
benx» *17),

Alles in allem ergibt sich folgendes: Es gibt keinen Anschluss an
Christus ohne Anschluss an die eine, katholische Kirche. Nicht das
Erleben und Tun des Menschen bestimmen seine Wiedergeburt zu neuem
Leben, sondern das Sicheinfiigen in die von Gott, der allein bekehrt und
erlost, festgesetzte Heilsordnung. Die Bekehrung zum Christentum kann
nicht getrennt werden von den heilsgeschichtlichen Gegebenheiten.

115y Cf. BuscH B., De modo quo s. Augustinus descripserit initiationem christianam,
in: Ephemerides Liturgicae 52 (1938), 387; MULLER A., Ecclesia-Mater. Freiburg i. Schw.
1951, 178-206; RINETTI P., Sant’Agostino e I'Ecclesia Mater, in: Aug. Mag. I, 827-834;
LaMIRANDE E., Etudes sur I’ecclésiologie de s. Augustin. Ottawa 1969.

116y GUARDINI R., Die Bekehrung des Aurelius Augustinus. Miinchen 19502, 180.

117y Sermo 22, 10, 10 (PL 38, 154): «Quia duo parentes nos genuerunt ad mortem,
duo parentes nos genuerunt ad vitam». ;
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Echte Bekehrung und Scheinbekehrung

Das Wesen echter Bekehrung zum Christentum wird noch deutli-
cher in der Gegeniiberstellung mit der Scheinbekehrung.

Die Namengebung bedeutet fiir ein Individuum oder eine Gemein-
schaft die Bestdtigung einer neuen Existenz. Wie der in Antiochien
geformte Namen «Christen» die Anhidnger Jesu von den Judenge-
meinden abgrenzte''®) und im christlichen Alterum die Martyrer die
Frage nach ihrem Namen, Stand und Geburt mit christianus sum
beantworteten, so umschliesst fiir Augustinus das christianus fieri''®)
einen radikalen und totalen Umbruch des Menschen. Dieser Umbruch
vollzieht sich jedoch nicht bei allen, nicht einmal bei denen, welche den
christlichen Namen annehmen und sich taufen lassen. Es hat immer
Scheinbekehrungen gegeben, auch zu Augustins Zeiten, Ja, die Gefahr
der Scheinbekehrungen und die Zahl der Scheinbekehrungen war damals
sehr gross.

Mit dem Abklingen der innerchristlichen Streitigkeiten, der Reorga-
nisation der katholischen Kirche unter der Fiithrung Augustins und des
Bischofs Aurelius von Kartflago sowie der verscharften Aus-filhrung der
kaiserlichen, antiheidnischen Gesetze setzten zu Beginn des 5. Jahrhun-
derts umfangreiche Bekehrungen ein!2°). Die Zahl derer, die uns
auslachen, sinkt von Jahr zu Jahr, stellt Augustinus fest'?!). Bauern
kommen vom Lande, andere aus den Wildern, von fernen Gebirgen,
begehren die Taufe und verlangen Geistliche!2?). Allein in Sitifis liessen
sich 2000 Heiden taufen'??). Theveste, das sich des Grabes der Martyrin
Crispina rithmte, musste das Baptisterium der Basilika vergrdssern, in

118) Cf. BICKERMAN E.J., The Name of Christians, in: The Harvard Theological
Review 42 (1949), 109-124 ; DE LABRIOLLE P., Histoire du mot christianus, in: Bulletin de la
Société Nationale des Antiquaires de France 1930, 100-101; id., Christianus, in: Arch. Latin.
M. Aevi 5 (1929/30), 69-88; HARNACK, Mission, 410-445; KArPP H., Christennamen, in:
Reallexikon fiir Antike und Christentum 11, 1114-1138 (Christiani: 1131-1137); LECLERQ H.,
Chrétien, in: Dictionnaire d'Archéologie chrétienne et de Liturgie 111/1, 1464-1478;
MACKINTOSH R., Christians (Names applied to) in: Encyclopaedia of Religion and Ethics
III, 573a-576b; PETERSON E., Christianus, in: Misc. G. Mercati, I: Studi e testi, T. 21,
Vatikan 1946, 355-372.

119). De cat.rud.!5,9;:6; 10; 8, 12:9,13;710, 14.

120y MESNAGE J., Le Christianisme en Afrique. Alger-Paris 1914, 176-179.

121y De divinatione daemonum 10, 14 (CSEL 41, 617).

122y Epn. in ps. 134, 22 (PL 37, 1753): «Veniunt subito de silva, de deserto, de
remotissimis et arduis montibus ad Ecclesiam». Cf. De vera religione 3, 5 (PL 34, 125).

123) Sermo 19, 6 (PL 38, 137).
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dem 78-80 Taufkiibel Aufstellung fanden'?*). Diese Massenbe-
kehrungen erleichterten unaufrichtigen Taufbewerbern den Eintritt in
die Kirche.

Ausser politischen Spekulationen erwies sich hier als zugkriftig «die
Hoffnung, bei Straffilligkeit die Interzession des Bischofs zu erlangen,
bei Prozessen von christlicher Seite Unterstiitzung zu finden und bei
Bedriickung den Schutz der Kirche zu geniessen. Der Dienst bei einem
christlichen Herrn mag auch vielen heidnischen Sklaven eine bessere
soziale und wirtschaftliche Lage versprochen haben; die christlichen
Sklavenhalter aber waren verpflichtet, fir die Bekehrung ihrer Dienst-
leute Sorge zu tragen. So war der Massenandrang zum Christentum, dem
Augustinus gegeniiberstand, nicht bloss eine Folge der religiosen, geisti-
gen und iibernatiirlichen Anziehungskréfte, sondern auch das Ergebnis
leiblicher Not und sozialer und wirtschaftlicher Hoffnungen. Verstirkt
wurden diese Motive durch die gesetzliche Achtung, unter der das
Heidentum im damaligen romischen Reiche stand»'?%).

Obwohl Augustinus diese gesetzlichen Massnahmen lobend aner-
kennt und in der staatlichen Unterdriickung des Gotzendienstes den
Anlass zu vielen Bekehrungen sah2¢), musste er gestehen, dass manche
von diesen Neubekehrten heimlich wieder zum alten Gotterglauben
zuriickschlichen '27).

Wie der Platonismus Sein und Schein schirfstens unterschied,
unterscheidet Augustinus die wahre Bekehrung zum Christentum von
der Scheinbekehrung. «Si enim aliquod commodum spectando ab homini-
bus, quibus se aliter placiturum non putat, aut aliquod ab hominibus
incommodum deuitando, quorum offensionem aut inimicitias reformidat,
uult fieri Christianus : non fieri uult potius quam fingere»**%). (5, 9) Diese
Scheinbekehrten sind non ipsa ueritate, sed solo nomine Christiani (14,
21), Christiani appellantur (7, 11). Der christliche Name geniigt nicht zum

124y MESNAGE, l.c., 178.

125) WALTER, Heidenmission, 193.

120y Ep. 93, 26 (CSEL 34/2, 471): «Pagani uero magis nos blasphemare possunt de
legibus, quas contra idolorum cultores Christiani imperatores tulerunt, et tamen ex eis
multis correcti et ad deum uiuum uerumque conuersi sunt et cotidie conuertuntur». Cf.
SIHLER E.G., From Augustus to Augustine. Cambridge 1923, 249-278; 304-331; WALTER,
Heidenmission, 130-134; VAN DER MEER, Augustinus, 49-63.

127) Sermo 62, 18 (PL 38, 423).

128) Uber fingere cf. Thesaurus Linguae Latinae VI/1, 774-778; De cat. rud. 5, 9:
«Sed si ficto pectore accessit, humana commoda cupiens uel incommoda fugiens, utique
mentiturus est». Uber fictus cf. Thesaurus Linguae Latinae VI/1, 779-780.
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Christwerden, das Christsein muss sich im Leben auswirken, Vor
Scheinchristentum kann der Taufbewerber nicht eindringlich genug
gewarnt werden: «Was ich noch sagen konnte, das wirst du wohl selber
sehen, hast es vielleicht selber schon erfahren: es ist dir ja doch nicht
unbekannt, dass viele, die sich Christen heissen, all das Bose wirklich tun,
das ich dir eben kurz aufgezahlt habe. Ja, du weisst recht wohl, dass
manche Leute, die du Christen hast nennen héren, sogar noch Schlimme-
res tun. Doch wenn du in der Absicht gekommen bist, um solcherlei bose
Taten gleichsam in Sicherheit vollbringen zu kénnen, so befindest du
dich in grossem Irrtum. Nichts wird dir (in diesem Falle) vielmehr der
Name Christi helfen, wenn der einmal sein so strenges Gericht beginnen
wird, der dir zuvor voll Erbarmen entgegenkommen wollte. Das hat er ja
vorausgesagt, wo er im Evangelium sagt: «Nicht ein jeder, der zu mir
sagt: «Herr, Herr!» wird in das Himmelreich eingehen, sondern nur der,
welcher den Willen meines Vaters tut. Gar viele werden an jenem Tag zu
mir sprechen: «Herr, Herr! In deinem Namen haben wir gegessen und
getrunken... «Fir alle also, die in solchen Werken (bis ans Lebensende)
ausharren, ist das Ende Verdammnis» (25, 48). Mogen die Scheinchristen
auch materialiter der Kirche angehdren, sie haben keinen Anteil an
Christus und seinem Reiche. «Glaube aber nicht, dass die bdsen
Menschen wie sie eingehen in die Mauern der Kirche, jemals so auch ins
Himmelreich eingehen werden: nein, zu ihrer Zeit werden sie ausgeschie-
den werden, falls sie sich nicht (noch zuvor) bessern wollen» (27, 55).
Thre peruersae turbae corporaliter implent ecclesiam... in ipsa ecclesia
tolerandi'*°), ex qua in fine separandi sunt (7, 11). Menschen, die nur aus
irdischen Riicksichten Christen wurden, «sind Verworfene und wenn sie
die Kirche auch eine Zeitlang trigt, wie ja auch die Tenne bis zur Zeit der
Reinigung Platz fiir die Spreu hat, so werden auch diese Leute schliess-
lich ausgeschieden werden, wenn anders sie sich nicht bessern und
anfangen, um der kiinftigen, ewigen Ruhe willen wahre Christen zu sein»
(17, 26)139).

Wert oder Unwert einer Bekehrung hiingt weitgehend von den
Motiven der Sichbekehrenden ab; die Priifung der Motive wird in einem
folgenden Kapitel eingehender zu untersuchen sein. Als Vorbild totaler
Bekehrung stellt Augustinus den Neulingen das Leben der Urchristen

129) BROWN P., La vie de saint Augustin. Paris 1971, 277: «C’est pourquoi il

abondonnait 4 Dieu le probléme des pseudo-conversionsy.
139) Cf. De cat. rud. 25, 48: «homines qui sunt in ipsa catholica ecclesia, quos uelut
paleam usque ad tempus uentilationis suae sustinet...».
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hin: «Diese verlangten jetzt von Gott keine zeitlichen Wohltaten und
keine irdische Herrschaft mehr und warteten auf den Messias nicht mehr
in fleischlichem Sinn als auf den verheissenen Konig, nein, sie erkannten
und liebten jetzt geistigerweise den, der fiir sie durch ihre eigenen Hande
im sterblichen Leben so vieles hatte erdulden miissen... Darum ertoteten
sie jetzt in sich die Begierden des alten Menschen und in ihrer glihenden
Sehnsucht nach einem neuen geistigen Leben verkauften sie, wie es der
Herr im Evangelium befohlen hatte, alles was sie besassen und legten den
Erlos aus ihrem Eigentum zu den Fiissen der Apostel nieder, damit diese
einem jeden nach Bediirfnis davon zuteilen méchten. In christlicher
Liebe lebten sie eintrichtig zusammen und nannten nichts ihr Eigentum,
sondern alles war ihnen gemeinsam ; sie selbst aber waren ein Herz und
eine Seele fiir Gott» (23, 42).

Die Zusammenstellung der wesentlichen Elemente der Bekehrung
zum Christentum nach De catechizandis rudibus zeigt, dass Augustinus
an der Metanoia-Forderung der Evangelien und des HI. Paulus festhalt,
lisst aber zugleich erkennen, dass er den menschlichen Schwéchen
Rechnung trigt, von iiberspanntem Rigorismus und schwichlicher
Laxheit gleich weit entfernt. Das Idealbild des Christentums und der
Kirche ist keineswegs verblasst, doch prigten sich schirfer, im Laufe der
Jahrhunderte, die Ziige der Kirche der Heiligen und der Kirche der
Siinder aus.

5. Kapitel
DIE VERANLASSUNG DER BEKEHRUNG

Philosophie und Theologie, ebenso wie das Recht, unterscheiden
von den eigentlichen Ursachen den dusseren Anlass, der das ursdchliche
Wirken begiinstigt und ausldst. Obwohl es gerade bei Bekehrungen in
vielen Fillen fast unmoglich ist, Ursache und Anlass zu unterscheiden'),
wird hier nur vom Eintreffen oder Zusammentreffen dusserer Umstinde
die Rede sein, welche zur Bekehrung anregen und diese begiinstigen. Im
folgenden werden dann jene Faktoren aufgezeigt werden, die in einem
realen, wirkursichlichen Zusammenhang mit der Bekehrung stehen,

1) PEniDO M.T.-L., La conscience religieuse. (Cours et documents de philosophie.
Coll. publ. s.l. dir. d"Yves Simon), Paris 1935, 48.
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wihrend die Untersuchung der Motive die im innerseelischen Bereich
wirksamen Vorstellungen und Antriebe fiir den Entschluss zur Bekeh-
rung darstellen.

Bei Bekehrungen, wie bei anderen menschlichen Entscheidungen,
spielen gesellschafiliche Verhdlinisse eine grosse Rolle. Augustinus war
zutiefst ein sozialer Mensch, dessen Eigenleben von einem ausgepragten
Bediirfnis nach Freundschaft und Gemeinschaft getragen war?) und, bei
stirkster Individualitit, vom Einfluss menschlicher Beziehungen weitge-
hend bestimmt wurde. Im dusseren Zusammenleben wertete er die von
Mitmenschen ausgehenden Einfliisse ebenso wie im geistigen und religio-
sen Leben?®). Seine Confessiones verraten, auser der Gnadenfithrung
Gottes, den Einfluss seiner Mutter, des Bischofs Ambrosius und des
Vorbildes seines Landmannes Marius Victorinus auf seine Bekehrung#).

Augustinus wusste sehr gut, dass Gemeinschaften und Freund-
schaften Bekehrungen veranlassen, dass Gott sich oft Menschen bedient,
um eine Seele an sich zu ziehen. Nicht zu Unrecht schreibt H. Delacroix :
« C’est souvent a une personne que I’on se convertit au moins autant
qu’a une Eglise»®). Den oft entscheidenden Anlass des Familien- und
Ehelebens beriihrt Augustinus in seinem Biichlein nicht, obwohl heute,
wie in der Vergangenheit, vor allem Bekanntschaften oder Verlobungen
mit einem christlichen Partner einen hiufig festgestellten Anlass zur
Konversion bilden.

Die Bekehrung hat einen eminent soziologischen Aspekt, weil sie
eine Loslésung von einem bestimmten sozialen Milieu und den An-
schluss an eine neue Gemeinschaft bedeutet. Diese Lésung sozialer
Bindungen fiihrt oft zu einer schweren Krise, da die verinderte Umwelt
nicht ohne Einfluss auf die Persénlichkeit bleibt. Die Bekehrung zu einer
anderen Religion, vor allem zum Christentum, bedeutet einen Bruch mit
National- oder Familientraditionen und wird oft als Verrat an Volk oder
Sippe empfunden und bewertet. Vor allem bei Menschen aus primitiver

) Cf. NoLTE V., Augustins Freundschaftsideal in seinen Briefen. (Cassiciacum, Vi),
Wiirzburg 1939.

*) LE BLOND, Conversions, 20: «'] sst remarquable, en effet, que saint Augustin a
possedé a un degré étonnant le sens de médiation des autres hommes dans le développe-
ment et la constitution méme de la vie de I'esprit».

#) Uber die exemplarische Bedeutung des Marius Victorinus fiir Augustins Bekeh-
rung cf. DINKLER E., Die Anthropologie Augustins. (Forsch. z. Kirchen-u. Geistesgesch.,
4), Stuttgart 1934, 38-39; Bovyer Ch., Christianisme et Néo-Platonisme dans la formation
de Saint Augustin. Paris 19532, 120.

*) DELACROIX H., La religion et la foi. Paris 1922, 365.
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Stammeskultur wird eine persénliche Entscheidung wesentlich erschwert
oder unmoglich gemacht ohne Zustimmung des Stammes. Daher tderten
die Kirche oder christliche Herrscher oft den Ubertritt ganzer Stimme
zum Christentum in richtiger Einschdtzung ihrer religits-sozial-politi-
schen Einheit®). Da Augustinus in seinen Richtlinien fiir den Er-
stunterricht hauptséchlich Einzelbekehrungen vor Augen hat, musste er
um die seelischen Konflikte der Bekehrungswilligen wissen. Auch die
Anpassung an eine neue Gemeinschaft vollzieht sich oft nicht ohne
Hemmungen. Nicht alle religiésen Gemeinschaften haben das Charisma
echter Bruderliebe wie die urchristlichen Gemeinden (De cat.rud. 23, 42).
Bei fehlender Anziehungskraft und mangelndem Anpassungsvermdégen
entsteht oft das Gefiihl der Entwurzelung und des Unverstandenseins.
Daher Augustins Empfehlung an Neophyten, sich guten Christen anzu-
schliessen, ohne zu grosse Hoffnungen auf Menschen zu setzen (25, 49).

Obwohl das Christentum nicht an bestimmte politische Formen
gebunden und Bekehrungen nicht von politischen Faktoren abhingig
sind, konnen politische Strukturen und gesetzliche Massnahmen Bekeh-
rungen veranlassen. Dazu bietet De cat.rud. einige aufschlussreiche
Stellen: Augustinus geht hier nicht ein auf die Garantierung der Reli-
gionsfreiheit durch den Staat und dessen Aufgaben gegeniiber dem
Christentum”). Nach ihm deutete die babylonische Gefangenschaft
«vorbildlich an, wie die Kirche Christi in all ihren Heiligen, welche dem
himmlischen Jerusalem als Biirger angehéren, unter der Knechtschaft
der Konige dieser Welt stehen muss... Alle aber miissen den menschli-
chen und irdischen Gewalten nur bis zum vorher bestimmten Zeitpunkt
dienen, was die siebzig Jahre andeuten wollen, wo dann die Kirche
ebenso wie einstmals Jerusalem von der Verwirrung dieser Welt wie aus
einer babylonischen Gefangenschaft befreit wird. Unter dem Einfluss
dieser Gefangenschaft haben sogar auch irdische Konige ihre falschen
Gotter, um deretwillen sie die Christen verfolgten, verlassen, den einen
wahren Gott und Herrn Jesus Christus anerkannt und sich seinem Dienst
ergeben; fir diese Konige befiehlt der Apostel Paulus auch dann zu
beten, wenn sie die Kirche verfolgen... So ist durch diese Obrigkeiten der
Kirche ein wenn auch nur zeitlicher Friede und zeitliche Ruhe zuteil

%) Cf. Vicenom G.F., Gruppenbekehrungen, in: Die Religion in Geschichte und
Gegenwart II, 1896-1897.

7) Cf. BROWN P., St. Augustine’s attitude to religious coercion, in: Journal of Roman
Studies 54 (1964), 107-116; MicHELS Th., De relatione cultus ad politiam Augustino
referente brevis dissertatio, in: Augustinus 12 (1967), 309-311.
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geworden, um geistigerweise Hauser zu bauen und Girten und Wein-
berge anlegen zu konnen... Und unter dem Friedensschutz christlicher
Konige geht es so auf der ganzen Erde nach dem Worte des gleichen
Apostels Paulus: «Gottes Ackerfeld, Gottes Gebaude seid ihr». (21, 37
Sogar Verfolgungen konnen Anlass zu Bekehrungen sein: infolge der
Verfolgung der ersten Christen durch die Juden und ihre Zerstreuung in
alle Welt konnte «Christus in weiterer Ferne gepredigt werden». (23, 42)
Nach Ratzinger gehért «der Gedanke an eine Verchristlichung des
Staates und der Welt bestimmt nicht zu den Programmpunkten Augu-
stins»®), doch betont auch er die Bedeutung der kontinuierlichen
Durchdringung des Volkes mit christlichem Geist neben den Einzelbe-
kehrungen.

Anlass zu Bekehrung kann selbst die Sklaverei sein®); daher die
Mahnung Augustins: «Aber auch die christlichen Knechte und die guten
Gldubigen sollen in Herzenseinfalt und Treue ihren weltlichen Herren
dienen, iiber die sie entweder einst richten sollen, wenn diese bis ans Ende
ungerecht befunden werden, oder mit denen sie gléichberechtigt herr-
schen sollen, wenn sie sich zum wahren Gott bekehren» (21537

Augustinus bietet in seinen Schriften scharfsinnige Analysen seeli-
scher Vorginge, «aber von Religionspsychologie als eigener Wissen-
schaft kann doch erst die Rede sein, seitdem die Untersuchung des
religidsen Seelenlebens nach methodischen Gesichtspunkten in Aus-
richtung auf die religiose Erfahrungswirklichkeit vorgenommen wur-
de»'?). Wie der Bekehrungsverlauf selbst meistens zu seelischen Konflik-
ten von hochster Intensitit fiihrt, wird er auch durch seelische Schock-
wirkungen ausgeldst. Hier miissen Néte und Leiden, vor allem Katastro-
phen genannt werden, die als Schicksalsschlige das Leben des Einzelnen
erschiittern oder ganze Vélker treffen (Erdbeben, Kriege, Epidemien)!?).
Furcht und Angst sind nicht nur eine allgemeine Befindlichkeit des
modernen Menschen '?) sie sind auch in der Geschichte der Bekehrungen
ein wichtiger Faktor'?). Augustinus, welcher in der eigenen Bekehrung

8) RATZINGER, Volk und Haus Gottes, 316.

?) WALTER, Heidenmission, 125-126.

%) PoLL W., Religionspsychologie. Miinchen 1965, 17.

1) Cf. PENIDO, l.c., 53-54.

12) Cf. RIEMANN Fr., Grundformen der Angst. Miinchen-Basel 19757 Les Rencon-
tres Internationales de Genéve, 1953: L’angoisse du temps présent et les devoirs de Pesprit.
Neuchétel-Bruxelles 1954.

'%) Cf. BOULARAND E., Crainte, in: Dict. de Spiritualité 11, 2498-2500; GUITTON .,
L’enfer et la mentalité contemporaine, in: L’Enfer (Foi Vivante), Paris 1950, 328-330;
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«die Geisselschldge der Furcht und der Scham»'#) empfunden hatte,
schreibt der Angst eine grosse Rolle in der Auslosung der Bekehrung zu.
Er war Zeuge, wie zu Beginn des 5. Jahrhunderts aussergewoéhnliche
Ereignisse und Naturkatastrophen dngstliche und abergldubische Géter
in Nordafrika erschiitterten und der Kirche manche Taufbewerber
zufiithrten'®). In De catechizandis rudibus weist Augustinus darauf hin,
dass Gott sich oft Strafgerichte bedient, um die Menschen aus Gleichl-
tigkeit oder Bosheit aufzuschrecken. Noés Zeitgenossen wurde «das
ihnen bevorstehende Strafgericht Gottes (ira dei) laut genug angekndigt»
(19, 32). Die Geschichte des Volkes der Juden ist Giberreich an Beispielen
korperlicher Ziichtigung (coercitiones poenarum corporalium), «wodurch
sie zur rechten Zeit erschreckt werden sollten», (19, 33). Von der
Bekehrung zum Christentum gilt: Rarissime quippe accidit, immo uero
nunquam, ut quisquam ueniat uolens fieri Christianus, qui non sit aliquo dei
timore perculsus (5, 9)'°).

In der Antike!'”) wie in der modernen Psychoanalyse wird den
Triumen '®) eine so grosse Bedeutung zugemessen, dass auch die
Psychologie der Bekehrung!®) mit diesem Faktor rechnen muss. Augu-
stinus 29) war zwar iiberzeugt, dass Gott sich in Einzelféllen der Traume
bedient?!), doch erklirt er in vorsichtiger Zuriickhaltung, es sei Gottes
Wille, «dass der Katechumene nunmehr sicherer und ruhiger den in der
Heiligen Schrift vorbereiteten Weg gehen und sich daran gewdhnen solle,
hier nicht so fast sichtbare Wunder zu suchen, sondern unsichtbare zu

JunGg C.J., Die Beziehung der Psychotherapie zur Seelsorge. Ziirich 1948; Urs vON
BALTHASAR H., Der Christ und die Angst. Einsiedeln 1951.

14) Conf. VIII, 11 (CSEL 33, 191): «flagella ingeminans timoris et pudoris».

15) vAN DER MEER, Augustinus, 48.

16y Uber die Furcht als Motiv der Bekehrung wird in anderem Zusammenhang
einzugehen sein.

17) Cf. HoPrNER Th., Traumdeutung, in: PAULY-WissowA, RE, VI A, 2, 2233-2245.

18) Cf. FRENKLE N.J., Der Traum-Die Neurose-Das religiose Erlebnis. Koln 1974;
PoLL W., Das religiose Erlebnis und seine Strukturen. Miinchen 1974; KEILBACH W.,
Religioses Erleben. Erhellungsversuche in Religionspsychologie, Parapsychologie und
Psychopharmakologie. Paderborn 1973; DESOILLE R., Le réve éveillé en psychothérapie.
(Bibl. d. phil. cont)), Paris 1945; BINSWANGER L., Le réve et I’existence. (Ubers.
J. Verdeaux), Bruges 1954; CArRMA A., La psychanalyse des réves. (Ubers. M. u. W.
Baranger), Paris 1954 ; ScHULTZ-HENCKE H., Lehrbuch der Traumanalyse. Stuttgart 1949,

19) Cf. TERTULLIANUS, De anima 47 (PL 2, 731): «et major pene vis hominum ex
visionibus Deum discunt»; ALLIER R., La psychologie de la conversion chez les peuples
non civilisés, I. Paris 1925, 14-15; 368-397.

20) Cf. vAN DER MEER, Augustinus, 547-549; BROWN P., St. Augustin, 33.

21y Cf. Confessiones 111, 11, 19, wo er von seiner Mutter Traum sagt: « Woher kam
dieser Traum, wenn nicht von dir, ...o du giitiger und allméchtiger Gott ?».
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erhoffen und aus ihr nicht im Schlafe, sondern wachend Belehrung und
Weisung zu schopfen» (6, 10).

Auch innere Antriebe und Einsprechungen, die sich manchmal zur
Vorstellung mahnender Stimmen verdichten kénnen, Anlass der Bekeh-
rung sein??). In der Kinderstimme Tolle, lege! in Mailand ??) erkannte
Augustinus eine géttliche admonitio, die zur Losung seiner Bekehrungs-
krise fithrte. Augustinus hat, wie Warnach feststellt, «seit der Friihzeit
seines literarischen Schaffens der inneren Einsprechung vonseiten Gottes
eine hohe Bedeutung in der Entfaltung des menschlichen Geistes beige-
messen»2*). In De catechizandis rudibus anerkennt er Gottes liebevolle
Sorge, die sich in inneren Einsprachen und Mahnungen offenbart (6, 10),
doch leitet er, wie im Aufbauschema seiner Confessiones??), von diesen
gottlichen Einwirkungen iber auf den festeren Boden der Heiligen
Schriften.

Die durch Analyse des numinosen Erlebens vertiefte Religions-
pnomenologie ermdéglicht heute wertvolle Einblicke in die religidse
Erlebniswelt. Augustinus konnte die Bedeutung solcher Erlebnisse nur
ahnen. Wichtig fiir ihn, wie flir die ersten Christen, sind die Wunder (De
cat.rud. 6, 10)2°). Durch grosse Wunderzeichen setzte Moses das gottlose
Volk der Agypter in Schrecken (20, 34). Viele Juden bekehrten sich, weil
«im Namen dessen, den sie verlacht hatten, weil er sich von ihnen hatte
liberwéltigen lassen, so grosse Wunder geschahen» (23, 42). Kraft der
Wunder, die Christus oder seine Diener wirkten, verbreitete sich das
Christentum iiber den Erdkreis (27, 53).

Das gleiche gilt von Prophezeiungen: « Wie wir nun all diese Dinge
in den lange vorher geschehenen Prophezeiungen lesen, so sind sie, wie
wir sehen konnen, auch in Erfilllung gegangen: und wie die ersten
Christen noch durch Wunder zum Glauben veranlasst werden mussten,

22) Cf. ALLIER, l.c., 384-387.

23) Conf. VIII, 12, 29 (CSEL 33, 194).

24) WARNACH V., Erleuchtung und Einsprechung bei Augustinus, in: Augustinus
Magister I, 439.

2%) CouRrceLLE P., Recherches sur les Confessions de St. Augustin. Paris 1950,
23-24,

26) Cf. Frel Th., Das Wunder bei Augustinus (mit bes. Beriicksichtigung auf seinen
Zeichencharakter). Diss. theol. Miinchen 1965; BRAZZALE E., La dottrina del miracolo in
S. Agostino. Roma 1964; GRANT R.M. Miracle an natural law in Graeco-Roman and
early christian thought. Amsterdam 1952; DE VOOGHT P., La notion philosophique du
miracle chez Saint Augustin, in: Recherches de Théologie Ancienne et Médiévale 10 (1938),
317-343; id., Les miracles dans la vie de Saint Augustin, ibid. 11 (1939), 5-16; id., La
théologie du miracle selon Saint Augustin, ibid., 197-221.
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weil sie die Erfiillung der Prophezeiung noch nicht vor Augen sahen, so
werden wir deshalb zum Glauben auferbaut, weil sich jetzt alles geradeso
erfiillt hat, wie wir es in jenen Biichern lesen, die ldngst vor der Erfiillung
abgefasst wurden und wo alles das, was wir jetzt gegenwirtig sehen, als
erst in der Zukunft eintretend dargestellt wurde. Diese unsere Erbauung
ist so gross, dass wir in unabldssigem Vertrauen auf Gott die zweifellose
Erfiillung auch der (bis jetzt) noch nicht eingetroffenen Prophezeiungen
fiir die Zukunft erwarten» (24, 45).

Augustinus selbst fiihlte sich durch die Lektiire der neuplatonischen
Schriften admonitus quaerere incorpoream ueritatem.*’). In seinen Con-
fessiones bestitigt er den grossen Einfluss der Erzdhlung des Ponticianus
auf seine eigene Bekehrung?®). Welche grosse Bedeutung er der Lektiire
von Biichern zumisst, verrit folgende Anweisung: «Jedenfalls muss man
aus dem Kandidaten auch herauszubringen suchen, welche Schriftsteller
er am meisten gelesen und zu welchen Werken er eine besondere Vorlicbe
gefasst hat und wie in ihm so der Entschluss gereift sei, sich der Kirche
anschliessen zu wollen. Hat er uns hieriiber Auskunft gegeben, so wollen
wir freudig unsern Beifall dussern, falls wir diese Biicher selber kennen
oder wenigstens aus dem Ruf, den sie in der Kirche geniessen, wissen, sie
seien von einem angesehenen Katholiken verfasst. Ist er aber auf
hiretische Biicher gestossen und hat er dadurch héretische Ansichten, die
der wahre Glaube verwirft, aus Unwissenheit als katholische Lehre fest
in sich aufgenommen, so muss er nachdriicklich dariiber belehrt werden»
(8, 12).

Doch war auch Augustinus zu der Erkenntnis gekommen, dass bei
der Bekehrung nicht der Intellekt allein, sondern das gesamte Gefiihls-
leben und der Wille beteiligt sind.

Augustinus beschrinkt sich in seinem Biichlein auf einige, wenige
Andeutungen iiber die Veranlassung der Bekehrung, da diese fiir die
seelsorgliche Betreuung der rudes eine untergeordnete Rolle spielt;
wichtiger sind ihm Ursachen und Motive der Bekehrung.

(Fortsetzung folgt) JEAN-PIERRE BELCHE

1) Conf. VII, 20, 26 (CSEL 33, 165).
28) Conf. VIII, 6, 14-15 (CSEL 33, 181-183).



