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Wenn je ein Buch die Bezeichnung «klassisch» verdient hat,
dann trifft dieses Wort mit all seinen Bedeutungsméglich-
keiten uneingeschrinktauf die (Bekenntnisse (Confessiones)
des Aurelius Augustinus zu. Entstanden 397/398, zihlen die
dreizehn Biicher seiner Autobiographie zu den cinmaligen
und uniibertroffenen Leistungen der europiischen Geistes-
geschichte. Damals wie heute zieht diese schonungslose
Selbstenthiillung, mit der der Verfasser seine Entwicklung
hin zu Gott beschreibt oder vielmehr beichtet, den Leser in
den Bann. Nicht der abgeklirte Dogmatiker tritt ihm hier
entgegen, sondern einer, der in leidenschaftlichem Erkennt-
nisdrang sich selbst und Gott sucht. So sind diese Bekennt-
nisse nicht nur ein faszinierendes historisches Dokument,
sondern auch eine elementare Herausforderung an das
Selbst- und Weltverstindnis des modernen Lesers.

Aurelius Augustinus, 354—430 n. Chr., stammte aus Nord-
afrika. Rhetoriklehrer in Karthago, Rom und Mailand; nach
seinem Bekehrungserlebnis 387 von Bischof Ambrosius in
Mailand getauft. Riickkehr nach Afrika; nach Klosterleben
und Priesterweihe wird er Bischof von Hippo. Schon zu
Lebzeiten im gesamten Abendland berihme als Prediger,
Berater und Kimpfer gegen verschiedene Sckten, gilt er
heute als der groBee lateinische Kirchenlehrer des christli-
chen Altertums. Weiteres Hauptwerk: «De civitate Dei
(+Vom Gottesstaat, 410).
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K ONFESSIONEN, Bekenntnisie, nannte Aurelius Augustinug
(geboren 354, gestorben 430) sein beriibmtestes Werk, daser etwa
Sfiinfundvierzig jabrig, micht lange nach seiner Wabl zum Bicchof der
afrikanischen Hafenstadt Higpo, verfafite. Man wiirde den Titel miff-
versteben, wollte man in diesen Herzenser gicflungen und Meditationen
lediglich ein Siindenbekenntnis suchen. Confiteri, das Wort, von dem
Confessio abzuleiten ist, bat in unserer Schrift in der Regel den Sinn:
offen aussprechen, verkiinden. Augustin bekennt die Siinden, die er be-
gangen, die Siinde, die ibn 50 lange geknechrer und elend gemacht bat
und die ibn auch jetzt noch versucht und dngstet, er bekennt seine ein-
stigen Torbeiten und seine gegenwirtige Unwissenbeit und Schwiche,
aber er bekennt auch und immer wieder die Erbarmungen Gottes, die
ibm zuteil geworden, die Erkenntnisse und Erleuchtungen, die ibm ge-
schenke sind, die Grofitaten Gottes, wie er sie selbst erfabren bat oder
wie sie ibm bei Betrachtung der Schipfung und der gebeimnisvollen
Tiefe des Menschenberzens, sowie beim Sinnen diber die Heilige Schrift
vor Augen getreten sind. Alles was er schreibt, mag er nun seinen
Fammer und seine Schande aufdecken oder anbetend den Wunderwegen
des Schipfers und Erlésers nachgeben, alles soll der Ebre und der Per-
berrlichung des grofien Gottes dienen. Hin und wieder, wenn auch nicht
sebr oft, kann Confiteri geradezu mit Lobpreisen iibersetzt werden®, und
S0 ist es kein iibler Porschlag, den seinerzeit Bibmer gemacht bat*, man
solle, um Mifiverstindnisse zu vermeiden, statt von den Bekenntnissen
licker von den Lobpreisungen Augustins reden. Wenn man wobl auch
am besten den berkimmlichen Titel beibebilt, so muff der Leser doch den
allgemeineren Sinn der Vokabel confiteri und den Endzweck des ganzen
Bucbhes, auf den auch die Retraktationen unmifiverstindlich binweisen,
stets im Auge baben, sonst kinnte er nicht verstehen, was die drei lesz-
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ten Biicher, die im Anschlufl an Genesis 1 iber Gottes Schipfungswerk
meditieren, innerbalb der Konfessionen sollen™.

Die Konfessionen zerfallen in drei Teile, Buch eins bis neun, zebn,
elf bis dreixebn. Die ersten neun Biicher erziblen die Lebensgeschichte
des Bischofs bis zum Tode der Mutter in Ostia im Spatherbst 387 vor
seiner Riickkebr in die afrikanische Heimat. Der Grund, weswegen er
nicht schon mit seinem Eintritt in die Kirche, also mit seiner Taufe in
Mailand am Tage vor Ostern desselben Jabres schlofs, ist einleuchtend.
Lr wollte der gelicbten, oft erwdbnten Frau ein Denkmal setzen, deren
innere Entwicklung, die erst kurx vor ibrem Ableben zum Abschluft
kam, er ebenso wie die eigene mit feinen sicheren Strichen skizzierr. Ein
Einschub in Buch neun blickt auf ibre Jugend und ibr Ebeleben zu-
riick. Ein kiirzerer Einschub, der denkwiirdige Erlebnisse des Alypius,
seines treuesten Freundes und spéteren Bischofikollegen, schildert, unter-
bricht die Darstellung im sechsten Bucke. Auch sonst diirfen wir keine
fortlaufende Erziblung ermarten. Wo irgend Probleme sich aufdrin-
gen — gab es je einen problembungrigeren Mann als Augustin? — oder
Betrachtungen nabe liegen, verweilt er, nicht selten breiter werdend als
es den modernen, ungeduldigen Menschen gefallen mag, lifit den Leser
in schwindelnde Tiefen blicken und weist ibn auf Schritt und Tritt
empor zu jenen Hoben, wo das Licht der W abrbeit leuchter und der
Quell der Gnade entspringt. Denn nicht nur mit einem bis zum begei-
sterten Hymnus sich erbebenden Gebet beginne sein Buch, es ist selbst
durch und durch Gebet. Wenn Augustin bekennt, bekennt er nicht in
erster Linie Menschen, sondern Gott, und sein Bekenntnis ist — wir sag-
ten e5 schon — ein Lobpreis Gottes.

Mit knappen Worten nur und soweit es unbedingt notig ist, spricht
Augustin von den dufleren Ereignissen seines Lebens. Sein Forschen und
Fragen gilt dem Wesenskern und seiner Entfaltung, den inneren Vor-
gangen, dem beifien Sebnen nach wabrem Gliick, den verwirrenden Lei-
denschaften und Trieben, den Lichtblicken, die die Seele begliicken, den
Fesseln, die sie gefangen balten, ibren Siinden und ibren Qualen. Er
weiff, daff sich diese Tiefen night ergriinden lassen. «Ich ward mir selbst
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zum grofien Ritsel», «ein tiefes Gebeimnis ist der Mensch» . Wobl
batte sich der reifen Kultur der Antike, wie wir etwa aus Mischs Ge-
schichte der Autobiographie erichen kinnen, die Welt der Innerlichkeit
erschlossen, doch wo wire vor Augusting einzigartigem Buch der
Mensch mit seinem Widerspruch, seiner Zerrissenbeit, seinem Taumeln
zwischen Himmel und Hille auch nur annibernd wie bier geschildert
worden? Doch nicht das Aufdecken der Abgriinde des Herzens ist des
Autors wichtigstes Anliegen, sondern vor allem michte er zeigen, daff
nur Gottes rettendes Erbarmen menschliche Obnmacht zum Heil fiibren
kann, und man muf es ibm nachfiiblen, wie fast zur Perzweiflung sich
steigernde Angst ein Anzeicken ist, daff Gort, der seine Licbe unter
Zorngewilk verbirgt, der irrenden Seele immer niber kommt.

Auch religionspsychologisch sind die Konfessionen aufichlufireich?.
So kinnen wir die von der amerikanischen Religionspsychologie aufge-
deckte Tatsache, daff die Entwicklung zur Bekebrung ruck- und stoff-
weise zu verlaufen pflegt, was auf unterbewufite Vorginge schliefen
lafe, durch Augusting Darstellung bestdtigt finden. Dreimal erfolgte
der Vorstoff. Schon als Knabe verlangte Augustin in beftiger Krank-
beit leidenschaftlich nach der Taufe, um kaum genesen alsbald wieder
in den Zerstreuungen des Alltags unterzutauchen. Dergleichen Erleb-
nisie wirken nach. Den neunzebnjibrigen Fiingling entflammte Ciceros
Hortensius zu beller Begeisterung und weckte den Wunsch und Willen,
binter dem Streben nach Wabrbeit alles andere zuriicktreten zu lassen.
Man kann bier schon von einer Bekebrung sprechen3. «Dies Buch war
e5, das meinen Sinn wmwandelte, auf dich, Herr, selbst meine Bitten
lenkte und meinem Wiinschen und Ferlangen neuen Inbalt gab» Es
war keineswegs nur eine geistige Anregung, sondern hatte auch ein-
schneidende, praktische Folgen. Augustin, der bei Cicero Christus ver-
mifite — friibkindliche Eindriicke machten sich wieder geltend —, aber
von der katbolischen Kirche sich noch abgestofien fiiblte, trat der Sekte
der Manichier bei, obne Frage ein bedeutsamer sittlicher und religivser
Fortichritt, mochte er diesen Anschluff spater auch noch so verwerflich
finden. Freilich, auch diesem Aufichwung folgte ein Absinken. Die
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Religionspsychologie redet bier von Entfremdung. Der Manichiismus
enttiuschte. Die Wabrbeit wollte sich nicht finden lassen. Sirnlichkeit,
Ebrgeiz und weltliche Interessen bielten nach wie vor umstrickt. Die
Welle flutete zuriick. Und nun der letzte gewaltige und siegreiche
Vorstoff. Die Lektiire der newplatonischen Schriften bebt den einund-
dreifiigjibrigen jungen Mann aus den Niederungen des Materialismus
und der Skepsis zum intuitiven Erfassen des geistigen Gottes empor, und
wiederum wirkt sich diese Erleuchtung praktisch aus. Die Flut brandet
gegen den Damm der Gewobnbeit und bricht zuletzt unwidersteblich
durch. Der Widerstand ist jedoch so stark, daff eine Anzail von Neben-
motiven, wie wir sie im siebten Buch der Bekenntnisse kennenlernen,
einsetzen miissen, ibn zu siberwinden. Die beriibmte Mailiander Garten-
szene bringt die Entscheidung. Die platonische Lektiire und diese Szene
liegen gleichsam auf der gleichen Flutwelle und gebiren zusammen.
Augustins Bekebrung enthilt wie jede Bekebrung ein intellektuelles und
ein praktisches Moment, sie ist, um einen Ausdruck Girgensobns in sei-
ner auch Augusting Konfessionen einsichtig bebandelnden Religions-
prychologie zu gebrauchen, zweigipfelig. Auf die Einzelbeiten dieser
rhytbmisch bewegten Lebensbeichte einzugeben, mag verzichtet werden.

Im zebnten Buche, dem umfangreichsten von allen, will Augustin
bekennen, nicht wie er einst gewesen, sondern wie er zur Stunde, da er
schreibt, noch ist. Es enthdlt unter anderem die mit Recht viel bewun-
derte Analyse des Gedichtnisses und eine mit unerbittlichem Schar fiinn
durchgefiibree, lerzte Regungen sinnlichen Begebrens aufdeckende
Selbstpriifung. Buch elf bis dreizebn bringt in Erliuterung des ersten
Kapitels der Bibel grundlegende Ergebnisse seines Nachdenkens iiber
Gottes Schipfungswerk zur Darstellung. Denn nicht nur in sein Seelen-
leben, sondern auch in die Werkstatte seines Geistes soll der Leser Ein-
blick gewinnen. Diese letzteren Ausfiibrungen sind nichts weniger als
nur eine trockene und langatmige Exegese der ersten Genesisverse. Hier
ist echter Tiefsinn, der, um ein wichtiges Thema berauszubeben, das
Zeitproblem mit seltener Energie anpacke, eindringende und fesielnde
Meditation, freilich auch eine Auslegungskunst, die den beutigen, der
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Allegorese entfremdeten Leser barock und phantastisch anmutet, auch
dies fiir den Bischof von Hippo duflerst charakteristisch. Es ist ja ver-
standlich, wenn manche Ubersetzer diese Biicher weglassen (so Graf
von Hertling ), aber das Bild Augustins bleibt dann unvollstindig, und
fast wie eine Verstiimmelung kommt es mir vor, wenn man auch wie
Bornemann oder E. Pfleiderer das zebnte Buch unterschligt.

Freilich, wenn wir nur die von dem Autor zutage geforderten Er-
gebnisse der Untersuchungen des zebnten Buckes ins Auge fassen, wird
unsere Kenntnis Augustins und seiner Eigenart nicht sonderlich berei-
chere. Denn das Gedichtnis und seine verwickelte Struktur ist nicht
spezifisch augustinisch, sondern allgemein menschlich, und daff allerlei
Regungen sinnlicher Lust oder Gefallsucht sich noch aufipiiren lassen
wund auch einem Heiligen Fallstricke gelegt werden, in die er oft genug
obne Wissen und Wollen hineingerdt, darf uns nicht wundern. Aber
wie Augustin denke, griibelt, sein Innerstes durchwiiblt, wie er seufzt
und sich miibt, wie ibm die Einfalle aufblitzen und die Einsicht sich
kirt und weitet, wie sein Denken ein betendes Ringen ist mit seinem
Gott, den er zitternd liebt, das ist nun allerdings einzigartig, und ge-
rade das zebnte Buch scheint besonders ergiebig, die Wesensziige des
grofien, seltsamen Mannes aufzubellen. Aber auch der erste und dritte
Teil der Konfessionen wollen unter diesem Gesichtspunke betrachtet
werden, und wie sich in dem Ganzen des anf der Hibe des Lebens ver-
fafiten Buches die Gesamtpersinlichkeit, dazu wenigstens zum guten
Teil auch das Lebenswerk des Kirchenvaters spiegelt, dariiber seien noch
ecinige Andeutungen gestattet.

Es wird kaum cinen religiis empfanglichen und urteilsfibigen Leser
geben, der nicht, wenn er sich in Augustins Bekenntnisse vertieft, den
starken Eindruck empfingt, daff ibm bier einer jener religisen Virtuo-
sen begegnet, von denen der junge Schleiermacher in seinen Reden iiber
die Religion spricht. Nicht mit einem festen Mafistab dessen, was Re-
ligion ist, sollte man an diese Lektiire berantreten, sondern aufgeschlos-
sen und willig zu lernen. Hier werden Urlaute der Religion vernehm-
bar. Die erste Antwort, die dem Fragenden, Lauschenden zuteil wird,
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die aus jeder Seite, fast jedem Satze dieses Buches zu uns spriche, ist
keine andere als die: Religion ist Gebet, ein Gebet, das freilich modu-
lationsfabig ist, vom Rufen aus der Tiefe zur bichsten Hibe des Lob-
preises aufiteigt. Wir lernen ferner, daff zwar die Religion der Engel
und Seligen ewiger Lobgesang ist, doch der Religion der Erdenpilger
unstillbare Sebnsucht cingepflanzt ist. Sebnsucht wonach? Gleick das
erste Kapitel gibe die unvergefiliche Antwort: «Unrubig ist unser
Herz, bis es rubet in dir», und Ausklang der Konfessionen ist der
Seufzer: «Herr Gott, gib uns Frieden, ... den Frieden der Rube, den
Frieden des Sabbats, den Frieden obne Abend!» Nicht einen Augen-
blick darf man denken, diese Rube sei negativ zu bestimmen, etwa als
Erlischen des Lebensdranges in Nirwana, nein, daran lafit Augustin
uns nicht zweifeln: Rube ist Seligheit. Gliickseligheit ist fiir Augustin,
er sagt es immer wieder, bischstes und lerztes Ziel menschlichen Strebens,
und nirgendwo anders ist sie zu finden als in Gott. Ist das Eudimonis-
mus? Man sollte, meine ich, mit diesem Vorwurf, den Holl* besonders
beftig erbob, vorsichtiger sein. Ist das relative Gliick, das man emp-
findet, wenn die derzeitigen irdischen Bediirfnisse mebr oder weniger
gestillt sind, nicht qualitativ verschieden von der Seligkeit der Seele, die
ibren Gott gefunden bat? Ist nicht schon die tiefe Befriedigung, die eine
selbstlose Tar gewdbrt, etwas wesentlich anderes als das Lustgefubl,
das der Genuf einer woblschmeckenden Speise oder einer Liebkosung be-
reitet? Sicher ist, daf), nach Augustini Meinung, nur ein geistiges,
nicht etwa ein bloff sinnlich-seelisches Wesen nach Seligkeir diirsten und
sie erlangen kann.

Doch wir fabren fort. Die Sebnsucht nach der seligen Rube in Gott
wird von Augustin niber als Liebesverlangen bestimme. Augustin ist
einer der grofien Licbenden. Im zebnten Buch will er aussprechen, was
ibm das Gewisseste des Gewissen ist, und wir boren: «Obne allen Zweifel
in voller klarer Gewiftheit sage ich, Herr: ich liebe dich.» «Selig wer
dich licbt», ruft er. Doch da, so lang das Erdenleben wibrt, diese
Seligheit als Daucrzustand unerreichbar ist, muff die Liebe stets diir-
sten und seufzen. « Gib dich mir, mein Gott, gib dich mir wieder!
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Sieh, ich liebe dich, und ist’s zu wenig, will ich dich stirker lieben. Ich
kann es nicht ermessen, wieviel mir noch an Liebe feblt, bis es genug ist
und mein Leben sich birge in deinen Armen, ... bis es versunken ist in
der Gebeimnistiefe deimes Angesichts.n «Ich will sie draufien Staub-
wolken auf blasen lassen, daff ibre Augen triibe werden, will eintreten
in mein Kimmerlein und dir Licbeslieder singen, will seufzen die un-
aussprechlichen Seufzer meiner Pilgerschaft und Jerusalems gedenken.»
Platos Eros ist im Kirchenvater lebendig und gliibt beifler noch als in
dem Heros der antiken Philosopbie.

Sublimierte, vergeistigte Sexualitit! sagt beute manch einer dazu.
Ich glaube nicht daran. Sicher bat geistige Gottesliebe die einst starke
Sinnlichkeit des jungen Mannes zwar nicot verdringt — auch noch im
Fiinfundvierzig jabrigen macht sie sich beunrubigend bemerkbar —, doch
beiseite gedringt. Aber sinnliche Licbe bat sich nicht in geistige um-
gesetze. Wie ware das auch miglich? Augustin selbst gibt eine bessere
Erklirung. Er spricht von der Liebe als einem Gewicht, das man in die
Waagschale werfen kann, so daff die Seele sich, sei es der Welt und ibren
Giitern, sei es Gott, zuneigt. Was ist unter diesem Gewicht der Liebe
2u versteben? Offenbar ein innerer Lebensdrang, élan vital, der sich
leidenschaftlich bald auf dieses, bald auf jenes Ziel wirft, ein Lebens-
drang, der nicht nur im sinnlichen Liebesleben des jungen Augustin,
sondern auch in seinem Ebrgeiz und Freundschaftsenthusiasmus leben-
dig war. Mir scheint, daff der Psychologe bei Augustin vor allen Din-
gen eines festzustellen bat, namlich daff eine unbandige Viralitat, die
sich niemals sublimiert — sublimierte Vitalitat ist ein Nonsens —, sich
wie ein Feuerstrom in sein religiises Streben ergossen bat *.

Doch die Augustinische Religion der Liebe muff noch niber charak-
terisiert werden. Die Liebe ist schauende Licbe. Denn Gott ist das siiffe
Licht, oder baufiger :das Licht des Herzens. « Gottesunsichtbares Wesen
... wirdersehen an den Werkeny, dies immer wieder zitierte Apostel-
wort wird zum Leitstern der Betrachtung. In der Formschinbeit der
Geschipfe, vom Sternenbimmel bis zum kleinsten Lebewesen, spiegelt
sich Gottes ewige Schinbeit. Denn er ist der schinste von allen, die
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Schonbeit alles dessen, was schin ist. Und nicht nur das Einzelne ist
schim, die ganze Herrlichkeit der Schipfung, des Schipfers erschliefit
sich erst beim Blick auf das so wobl geordnete Weltall, wo jedes an
seinem rechten Platze ist, so das Haffliche, so das Bése, das ja nicht
straflos bleibe, das Weltall, das von Gottes Forsebung durchwalter
wird, deren Spuren Augustin auch in seinem eigenen Leben dankbar
wabrnimme. Mit gleicher, ja erbobter Aufmerksamkeit soll das Auge
des Liebenden die Innenwelt des Herzens betrachten, die noch griflere
Wunder birgt. Denn bier entdeckt es die Wabrbeit, und die Wabrbeit
ist gottlich, ja Gott selbst. Unvergefilich pragt sich dem Leser die
Stelle im zebnten Kapitel des siebten Buches ein, in welcher Augustin
beschreibt, wie ibm zuerst die geistige Wabrbeit aufgeleuchtet, und die
in den Worten gipfelr : « Wer die Wabrbeit kennt, der kennt das Liche,
und wer es kennt, kennt die Ewigheit. Die Liebe kennt e5. O, ewige
Wabrbeit, wabre Licbe, liebe Ewighkeit! Du bist mein Gott, zu dir
seufze ich Tag und Nacht.» Wabrbeit und Schonbeit sind eins in Gorr.
« O, Wabrbeit, du thronst iiberall. Alle fragen dich um Rar, und allen
zugleich antwortest du, so Verschiedenes sie auch fragen», ruft Au-
gustin, wie er die Forschungsreise ins eigene Innere beendet, und fabre
Sast unmittelbar darauf fort: « Zu spit babe ich dich geliebt, o Schin-
beit, so alt und so neu, spit dich geliebt!» « Die schauende Liebe zu
Gott, als Wurzel fiir sein Werden, Wesen und Werk» lauter der Un-
tertitel des P.Girkonschen Augustin-Buches®. Obne Zweifel hat Au-
gustin bier einen grundlegenden Wesenszug der Religion aufgedecks,
und man kann sich an das geniale Jugendwerk Schleiermachers erinnern,
in welchem Anschauung des Universums, Anschauung des Unendlichen
im Endlichen als Hauptmerkmal der Religion aufgewiesen wird.

Noch eines mufl berausgeboben werden. Die schauende Liebe des reli-
gidsen Menschen ist nach Augustin immer auch ebrfiirchtige Liebe.
Nie vergifit er Gortes Erbabenbeir. Gleich das einleitende Gebet lafit
eindrucksvoll den Gegensatz zwischen dem grofien Herrn und Schipfer
und dem Menschlein bervortreten, dem Teilchen der Schipfung, das in
seiner Sterblichkeit das Zeugnis seiner Siinde zur Schau rrige, und
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schwingt sich im vierten Kapitel zu jenem binreifenden Hymnus auf
Gottes unbeschreibliche Herrlichkeit auf. Oft ist vrn der gittlichen Ge-
beimnistiefe die Rede. «Wie gebeimnisvoll thronst du doch im erbabe-
nen Schweigen, einzig grofier Gott!» « Du warst innerlicher als mein
Innerstes und iiberragtest meine bichste Hobe.» «Siifier als alle Lust,
doch nicht fiir Fleisch und Blut, beller als alles Licht, doch verborge-
ner als das tiefste Gebeimnis.» Auch wenn Gott sich der verlangenden,
staunenden Seele voll offenbart, was wibrend des Erdenlebens nur in ein-
zelnen Augenblicken der Verziickung miglich ist, und gerade dann,
schreckt er durch seinen Strablenglanz das zitternde Auge zuriick.

«Mit Macht drangen deine Strablen auf mich ein, mein schwacher
Blick prallte zuriick, und ich erbebte in Liebe und Angst.» Nur «in
zitterndem Augenaufschlag» kann man zu Gott gelangen. Ein Geist,
der imstande ware, das Weltall in seiner Griiffe und seinem zeitlichen
Ablauf s0 zu iiberblicken, wic man etwa ein Gedicht siber fliegt, miifire
mit Schrecken angestaunt werden. Aber weit, weit wunderbarer, weit
gebeimnisvoller erkennt Gort. « W as fiir ein Licktstrabl ist’s, der mich
trifft, mein Herz durchbobrt und doch micht verletzt? Ich schaudere
und ergliibe, schaudere, weil ich ibm so unibnlich bin, erglibe, weil
ich ibm doch auch dbnlich bin*.» Daf Entziicken und Erschrecken, zu
gleicher Zeit, in seltsamer Kontrastharmonie, den zu Gott auf blicken-
den Menschengeist diberfallen, dafl Gott mysterium tremens und fasci-
nans zugleich ist, R.Otto bdtte diese seine beriibmte Analyse des reli-
gitsen Erlebens aus Augusting Konfessionen ablesen kimnen. Fa, den
Terminus der religiisen Uraussage « Gott = das ganz andere» konnte
er bier im Wortlaut finden®.

Was wir bislang als Augustins Religion kennen lernten, weist noch
keine spezifisch christlicken Ziige auf. Wir kinnen es Mystik nennen,
vergeistigte, michr magische Mystik, wie sie auch im Platonismus und
Neuplatonismus lebendig ist. Aber Augustin spricht in seinen Konfes-
sionen zu uns auch und vor allem als Christ. Sein Gott ist doch niche
nur rubendes Sein und Sonnenglanz der W abrbeit und Schinbeit, wo-
durch die rubelos im Erdendunkel irrende Seele iibermachtig angezogen
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wird, er ist auch und vor allem der Herr — Domine ist die bei weitem
biufigste Gebetsanrede —, der Herr, der gebietet und richtet, wobl ziirnt
und seraft, aber Zorn und Strafe in den Dienst seines rettenden Erbar-
mens stellt. Augustin wird nicht miide, dies Erbarmen zu preisen. Als
er im tiefsten Siindenschlamm steckte, zog boch iiber ibm raubvogel-
gleich Gottes treues Erbarmen seine Kreise, um zu seiner Zeit berabzu-
stoflen, zu retten, zu befreien, Ketten zu sprengen. In Christi Mensch-
werdung und Tod tritt es ibm anschaulich vor Augen. « Herabgestie-
gen kam in diese Welt, er, der selbst unser Leben ist, nabm unseren Tod
auf sich und titete ibn aus der Uberfiille seines Lebens.» Nicht nur
den ewigen Gottessobn, Wort und Weisheit des Vaters und Abglanz
seiner Herrlichkeit, verebrt Augustin, sondern auch den demiitigen mil-
den Mariensobn, den Heiland, Mittler und Versibner, durch den wir
Vergebung und Heilung unserer Siinden finden. Freilich war dem afri-
kanischen Bischof nicht wie dem spiteren, vielfach auf seinen Spuren
wandelnden Reformator Vergebung der Siinden Kern und Stern seines
Christenglaubens. Ebenso wichtig, wenn nicht wichtiger noch ist ibm
augenscheinlich, daff Christus durch Vorbild und Lebre den Weg der
Demut zeigt, der allein zum Ziele des seligen Lebens in Gott fiibre, das
die wissensstolzen Philosopben wobl von fern schauen, aber nie errei-
chen. Aber ist nicht auch die Predigt der Demut, wie wir sie immer-
fort aus Augustins Munde vernebmen, die sich so scharf von der aristo-
kratischen Kultur der Antike abbebt, spezifisch christlich?

Erst recht muff dies gelten von dem Gefiibl der kindlich froben, dank-
baren Geborgenbeit unter Gottes Schutz und Schirm, dem Augustin
mebrfach ergreifenden Ausdruck gibt. « O Herr, unser Gott, im Schat-
ten deiner Fliigel laff uns boffen, schiitze du und trage uns! Ja, du
wirst tragen, wirst auch die Kleinen tragen, bis sie grau werden.» «Ein
Kindlein bin ich nur, aber allzeit lebt mein Vater, der ist mein treuer
Helfer » Im verlorenen Sobn des Gleichnisses Jesu erkennt er sich wieder.

Augustins Religion stellt ein eigenartiges Vi erschmelzungsprodukt
mystisch neuplatonischer und christlicher Frommigkeit dar. Davon
schreibt Friedrich Heiler * : «Sein religivses Erleben und Denken stellt
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die grandiose Verbindung von bellenischer Unendlichkeirsmystik und
biblisch propbetischer Offenbarungsreligion dar. Sein Beten vereint die
tiefste Beschaulichkeit mit der lebendigsten Willenskraft, die Gewalt
und Leidenschaft der biblischen Psalmen mir der Reinbeit und Tiefe
neuplatonischer Versenkung, den aus der Tiefe des Schuldgefiibls sich
emporringenden Gnaden- und Vergebungsglauben mit dem bimmel-
warts eilenden mystischen Eros Platos und Plotins, die starke und unzer-
stirbare Zuversicht auf den wirkiamen und lebendigen Gotteswillen der
Bibel mit der wonnevollen Kontemplation des rubenden summum bonum
der Neuplatoniker, es ist beides: Aussprache der tiefen Herzensnot und
Herzensseligheit wie Erbebung des Geistes zum bichsten Gut, demiiti-
ges Fleben zu Gotr aus der Tiefe und Erleben der Wesenseinbeit mit
Gott im eigenen Inneren. In dieser eigenartigen Verschmelzung der bei-
den gegensitzlichen Frommigkeitstypen bat jedoch die neuplatonische
Mystik den Forrang.» Das ist im grofeen und ganzen richtig. Doch
kann ich den Schlufworten nicht zustimmen. Weder erscheinen mir die
beiden Frimmigheitseypen als durchaus gegensitzlich — also etwa wie
Wasser und Ol, wie wire dann auch eine Verschmelzung miglich? -
noch kann ich bei Augustin den Vorrang der neuplatonischen Mystik
zugeben. Fir die Erstlingsschriften Augustins trifft es zwar zu, aber
schon fiir die Konfessionen nicht mebr.

Auch als Metaphysiker und Prychologen lebren uns die Konfessionen
den grofien Bischof kennen. In metaphysische Spekulationen wurde er
durch den Manichaismus bineingedrangt, dessen ins Abstruse sich ver-
wirrenden Griibeleien sich um die Probleme der Substanz Gottes und
der Menschenseele sowie des Ursprungs des Bisen drebten. Die Konfes-
sionen schildern eindruckivoll, wie der junge Augustin mit ibnen ge-
rungen, 5o schon in seiner Erstlingsschrift diber das Schine und An-
gemessene, deren Untersuchungen von der dsthetischen Fragestellung
aus rief in metapbysische Problematik vorstiefien, und wie ibm die Lek-
tiire der Schriften aus der Schule Platos die befriedigende Einsicht in
die Natur des Geistigen und die Wesenlosigkeir des Biisen schenkre. Auch
das Problem der Theodizee und das Problem der Schipfung der 1¥elr —
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in diesem Zusammenbang insbesondere auch das Problem von Zeit und
Ewigheit — finden wir in den Konfessionen scharfrinnig bebandelt. Die
christliche Trinitdtslebre, in deren Tiefen Augustin wie kein anderer
christlicher Theologe vor und nach ibm eingedrungen ist, und das Pro-
blem der Siinde baben seinen spekulativen Geist zeitlebens in Unrube ge-
balten. Was das letztere anlangt, so kiinnten die Konfessionen den Ein-
druck erwecken, als babe der junge Bischof es durch die Definition des
Bisen als blofien Mangels und den Begriff der Willensfreibeit als ge-
list betrachtet. Doch standen ibm schon damals Pradestination und Erb-
siinde fest — das Studium des Rémerbriefes batte sie ibm kiirzlich er-
schlossen — und mufiten das dornige Problem von newem komplizieren.
Doch das fiibre bereits diber die Konfessionen binaus.

Wurde Augustin durch die geistige Situation seiner Zeit und Um-
welt zur Spekulation genitigt, so war er Psychologe aus innerer Beru-
Sfung und genialer Veranlagung. Man spiirt das in den Konfessionen
auf Schritt und Tritt. Schon den primitiven Seelenregungen des Klein-
kindes, sodann insbesondere dem Erwachen und der Entwicklung des gei-
stigen Lebens ist die Aufmerksambkeir des Schriftstellers zugewands.
Wie lifit er den Leser den Kampf zwischen den niederen Trieben, Sinn-
lichkeit, Neugierde, Ebrgeiz, und dem edleren Streben, den lastenden
Zwang der Gewobnbeit, das Aufblitzen der Intuitionen, die Qual un-
gestillten Sebnens miterleben! Stofien im Laufe seiner Erziblung psy-
chologische Fragen auf, etwa die Frage, was ibn zu jenem fatalen Bir-
nendiebstabl, von dem er im zweiten Buch berichtet, getrieben, wic es
kommt, daff man im Theater an dargestelltem Schmerz seine Lust, daff
man tief betriibt in Trinen und nur in ibnen Trost findet, wie das baar-
straubende Ratsel sich list, daf die Seele wobl den Gliedern des Leibes,
nicht aber sich selber wirksam zu gebieten vermag, stiirzt er sich dar-
auf und scheut keine stirenden Exkurse. Das Durchforschen des Laby-
rinthes des Geddchtnisses bis in die dunklen K. n des Unbewufiren
im zebnten Buche ist ibm augenscheinlich ein Hochgenuff. Wie ein-
sichtsvoll und zugleich spannend schildert er, wie beim Gladiatoren-
kampf im Amphitbeater der unwiderstebliche Reiz des Sensationellen
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und Grausigen den Vorsatz des Alypius iiber den Haufen wirft! Doch
das Meisterstiick prychologischer Analyse liefert er im achten Buch in
der in jeder Hinsicht staunenswerten Darstellung der eigenen Bekeb-
rung, des krankbaften Willenszwiespalts, des Wechsels von immer er-
neutem vergeblichem Andringen und schlaftrunkener Mattigkeit, des
allmablich Schwicherwerdens des feindlichen Widerstandes, bis ein letz-
ter duflerer Anstoff den Bann bricht! Das alles kann bier nur angedeutet
und mufl aufmerksam nachgelesen werden. Auch dafiir, daf den Kir-
chenvater bereits das psychologische Problem der Porstellungsasiozia-
tionen beschiftigt bat, und dafl man ibn nicht obne Grund den Vater
der voluntaristischen Psychologie nennt, lassen sich in den Konfessionen
manche Belege auffinden.

Fassen wir nun auch noch das Lebenswerk des grofien Mannes, so-
weir e5 sich in dem Konfessionen teils bereits spiegelt, teils vorausabnen
1afe, ins Auge. Von sciner bingebenden und aufreibenden Tatigheit in
Predigt, Korrespondenz und bischiflicher Verwaltung muf freilich
abgesehen werden. Auch die schriftstellerischen Hauptwerke diber die
Genesis, die Trinitdt und den Gottesstaat kinnen bier keine Beriicksich-
tigung finden. (Der Leser mige dazu die weiteren Augustin-Bande
innerbalb der Bibliothek der Alten Welt beiziehen.) Doch von dem
vierfachen geistigen Kampf seines randvoll gefiillten Lebens mag noch
kurz die Rede sein, dem Kampf gegen die Skepsis, den Manichdismus,
Donatismus und Pelagianismus.

Die philosopbischen Erstlingsschriften Augustins, die er auf dem
Landgur bei Mailand vor seiner Taufe, nach seiner Taufe in Rom und
in der Zeit seiner stillen Zuriickgezogenbeit in der Vaterstadt vor sei-
nem unfreiwilligen Antrite des kircblichen Amtes verfafite, dienen der
Uberwindung des Zweifels durch den Aufbau ciner zugleich rationa-
len und mystischen Seelen- und Gotteslebre. Nicht alle einzelnen Argu-
mente, die er Jcbarﬁiunig zusammentragt — am beriibmtesten ist seine
Vorwegnabme des Cartesischen Cogito ergo sum — wobl aber was den
Kern und das Fundament seiner Gewifbeit bildete, tritt in den Konfes-
sionen klar zutage. Augustin ist Intuitionist. Nicbt durch tatiges, ver-
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allgemeinerndes, abstrabierendes, begriffsbildendes Denken beifit er uns
wie Aristoteles und die thomistische Scholastik aus Sinneseindriicken Er-
kenntnis gewinnen, sondern findet sie im Licht der Wabrbeit, die den
Geist mit ibrem Anblick begnadet. Die Konfessionen riicken in den Mit-
telpunkt das Pauluswort Rimer I, 20. Es bezeugt, daff Gottes unsicht-
bares Wesen (invisibilia dei) an den Werken seiner Schipfung geistig
erschaut werden kann (intellecta conspiciuntur). Wieso das? Wenn
wunsere Blicke, so bedeutet uns Augustin, Himmel und Erde nebst all
ibren Geschipfen, von der Sonne und den Sternen bis zum Gewiirm, fra-
gend durchforschen, so gibe die iiberall sich bekundende Schinbeit Ant-
wort. Diese wiederum berubt auf Form, Maff und Zabl, die freilich in
den raumlich und zeitlich sich wandelnden Gebilden nur unvollkommen
in Erscheinung treten. In ibrer Wabrbeit findet sie die suchende Seele,
wenn sic in ibr eigenes Innere und Innerste einkebre. Eine Wabrbeit nach
der anderen leuchtet bier auf, neben den dstbetischen auch die logischen
und ethischen Wabrbeiten, W abrbeiten, die zugleich Werte sind, ab-
gestuft und bingeordnet auf den, der hischste Wabrbeit, bichster Wert
und hiichstes Sein in eins ist, Gott. So schickt Augustin den Gottsucher
gleichsam auf die Reise, die ausgebt von dem Schinen, das Auge und
Obr wabrnebmen, sodann ins eigene Innere fiibrt, dort wunderbare
Reiche entdeckt, von Helligkeit zu Helligheit vordringt, bis sie zuletzt
beim Anblick dessen, der ist, der er ist, in wonnevollem Zittern und Be-
ben endet. Der Anblick ist fiir den sterblichen Menschen zwar uner-
triglich, doch schenkt sein Aufblitzen unerschiitterliche Gewifbeir.
Diesemystische* Reise ins Seelenland, die zugleich Aufstieg auf der Him-
melsleiter ist, bat uns Augustin in jenem wundersamen Gesprich mir
seiner Mutter in Ostia und ausfiibrlicher im zebnten Buch beschrieben.
Die Problematik dieser auf neuplatonischen Babnen wandelnden Er-
kenntnis- und Gewifbeitslebre gebt uns auf, wenn wir erwigen, ob gil-
tige ideelle 1 abrbeiten und Werte gleichsam in der Luft schweben
kinnen, oder ob sie, woran Augustin nicht zweifelt, seinshaft fundiert
sein miissen, wenn wir ferner fragen, ob wirklich im Ursachengeflechs

entstebend, ler Dinge das Zeugnis vom Ursprung, vom all-

und vergeb
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