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einiges Neue. Zum Teil wird dadurch — wenn etwa jetzt auch Didymus unter die
Zeugen fiir die Johannesakten eingereiht oder auf ihre Benutzung durch die Philippus-
akten verwiesen werden kann — gas schon bislang zu erhebende Bild verdichtet, zum
Teil ergeben sich aber auch neue Ziige.

Schienen der iiberlieferte Bestand und die Bezeugung der Johannesakten bislang kein
Indiz fiir die Existenz einer syrischen Fassung der gesamten Schrift — also nicht nur der
isolierten Metastasis — zu bieten, so meinen die Verf., jetzt Hinweise auf eine solche
Version in der Hand zu haben, und zwar — klammert man eine wieder nur auf die
Metastasis zu beziechende Anspielung im Liber Graduum aus — in einer Stelle einer von
Gregor Barhebrius aufgenommenen syrischen hiresiologischen Uberlieferung sowie in
Gestalt von einzelnen Beriihrungen zwischen Johannes- und Thomasakeen. In diesen
schen die Verf. ein Indiz direkter literarischer Beziehungen, und infolge einer auch nach
dem bisher von ihnen dafiir Beigebrachten (RThPh III 26, 1976, 125—145) immer noch
problematischen Friihdatierung der Johannesakten erscheinen ihnen dabei diese als von
den Thomasakten abhangig. Doch abgesehen von der Prijudizierung dieser Frage durch
das Datierungsproblem erweist sich bei niherem Zuschen die Basis fiir diese Behaup-
tung einer unmittelbaren literarischen Abhingigkeit trotz dhnlicher und paralleler Ziige
der verglichenen Textstiicke als doch wohl zu wenig tragfihig. Die von Gregor Barhe-
brius beigebrachte Stelle dagegen kann ohne weiteres als indirekte Anfithrung aus den
Johannesakten angesehen Wergen, aus einer Texteinheit allerdings — der ,,Offenbarung
des Kreuzesgeheimnisses —, die auch an anderer Stelle schon einen Hinweis auf eine
Beheimatung im syrischen Raum bietet, so dafi sich auch dieses Zeugnis fiir die
Johannesakten als Ganzes méglicherweise nur bedingt in Anspruch nehmen lafie.

In Frage stellen die Verf. die Existenz des bislang angenommenen manichiischen
Corpus apokrypher Apostelakten als eines Mediums der Uberlieferung auch der
]ohannesaﬁten. Sie denken statt dessen fiir das manichiische Uberlieferungsmilieu an
eine lose Zusammenstellung einzelner Apostelakten. Die Griinde allerdings, die J.-D.
Kaestli anhand des manichiischen Psalmbuchs und der sonstigen Zeugnisse bereits
frither gegen die Annahme einer fest umrissenen manichdischen Apostelaktensammlung
vorgebracht hat (Gnosis und Gnosticism, ed. M. Krause, Leiden 1977, 107—116),
lassen sich hinterfragen, und wenn der Vorstellung von einem solchen Corpus gegen-
iiber il fallait simplement parler d’une collection® (1442, dann mufl man den Eindruck
gewinnen, dafl die Zweifel der Verf. im Grunde nur auf eine bestimmte Auffiillung des
Begriffs Corpus, ein letztlich von ihnen selbst gezeichnetes Bild von dessen Funktion
und Charakter zielen.

Insgesamt aber bieten die Verf. eine auf sorgfiltigen und abwigenden Einzelanalysen
des disparaten Materials beruhende Darstellung der Wirkungsgeschichte der Johannes-
akten, soweit sie sich in den spirlichen Quellen iiberhaupt spiegelt. Fur diese Schrift ist
damit jetzt die nicht ohne Grund vor eimiger Zeit wieder nacﬂgedruckte grofie Material-
aufbereitung von R. A. Lipsius aus den Jahren 1883/90 in einer angemessenen und dem
Stand patristischer Forschung entsprechenden Weise ersetzt. Bedauern mag man dabei
allenfalls, daf fiir den Bereich der griechischen Kirche die Uberlieferungsgeschichte des
erhaltenen Textes selbst nicht mit einbezogen worden ist. Sie stellt nicht zuletzt auch
einen Aspekt des behandelten Themas dar, und so bemerkenswert es sein mag, daff
sonst verforenes Erzihlgut der Johannesakten im Westen in einem mittelirischen Text
des 14. Jh. auftaucht, so ist es doch ganz gewifl nicht minder bemerkenswert, daff ihr
zweifellos unorthodoxestes Stiick, die ,,Evangeliumsverkiindigung®, noch zu Beginn
des gleichen Jahrhunderts anstandslos in eine in der kirchlichen %iparchie Gothia auf der
Krim entstehende Sammlung hagiographischer Texte aufgenommen werden konnte.

Lobmar K. Schaferdiek

Pia Luislampe: Spiritus vivificans. Grundziige einer Theologie des Hei-
ligen Geistes nach Basilius von Caesarea. Minsterische Beitrage zur Theo-
logie 48. Miinster: Aschendorff 1981, XII und 204 Seiten, kart. 58,— DM
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Recht bedacht handelt es sich um ein gewagtes Unternehmen, zu diesem mehrfach
behandelten Thema eine zusammenfassende Monographie vorzulegen. Das gilt erst
recht fiir eine wissenschaftliche Erstlingsarbeit wie diese von Peter Hiinermann betreute
katholische Dissertation (Miinster 1979), von einer benediktinischen Ordensschwester
in erfreulichem Engagement fiir die Sache verfafit. Die herausragende Bedeutung des
Gegenstandes in dogmengeschichtlicher wie in systematisch-theologischer Hinsicht
steht aufler Frage. Doch was kann gegeniiber den bereits vorliegenden Arbeiten (z.B.
von H. Dérries, B. Pruche, H. Deﬁzﬁurd, A. Heising, J. Verhees, R. Hiibner) noch
Neues gebracht werden? Bei historischer Fragestellung kénnte eine erneute Material-
auswertung eine Entwicklung des pneumatologischen Denkens bei Basilius aufzuweisen
versuchen (in Verbindung mit einer Entwicklungsgeschichte der sog. jungnizinischen
Trinitatslehre nach 358/362). Sie miifite iiberdies in traditionsgeschichtlicher Hinsicht
genauer als bisher nach den theologie- und geistesgeschichtlichen Einfliissen, die sich in
Basilius Pneumatologie bekunden, oder nach den Unterschieden zu anderen zeitgenos-
sischen Pneumatologien bei Gregor von Nazianz, Gregor von Nyssa, Didymus dem
Blinden oder Apollinaris von Laodicea fragen. Auch eine kirchengeschichtliche Ana-
lyse, die nach Querverbindungen und Korrespondenzen zur asketischen Bewegung wie
zur Entwicklung der Reichskirche fragt, konnte niitzlich sein.

Zu alledem bietet die Verfasserin nur Ansitze, weil sie in dogmatisch-deskriptiver
Absicht das Ziel verfolgt, ,den Beitrag, den Basilius der Grofie von Caesarea in der ent-
scheidenden Phase der definitiven Ausgestaltung des dritten Glaubensartikels vorberei-
tend geleistet hat, darzustellen® (S. 189).

Sie bietet also eine werkimmanente Interpretation, und dies in kundiger und verstin-
diger Zusammenfassung der bisherigen Forschungsergebnisse, so dafl ein abgerundetes
Gesamtbild der Auflerungen des Basilius entsteht. Damit entspricht sie einer geldufigen
katholischen Arbeitsweise, die man — auch wenn man sie unter fachwissenschaftlich-
historischem Aspekt generell fiir unzureichend hilt — der Verfasserin jedenfalls nicht
kritisch anlasten darf: Dogmengeschichte kann durchaus so betrieben werden, dafl sie
Fundamente fiir die Dogmatik liefert. Der Historiker wird freilich dabei das Problem
empfinden (wie seinerzeit Alkuin Heisig formuliert hat: Der Heilige Geist und die Hei-
ligung der Engel in der Pneumarologie des Basilius von Cisarea, ZKTh 87, 1965, S.
308), ,daf} eine rein materielle Auswertung und ein Aneinanderrethen von Aussagen
ohne Berticksichtigung des ,Sitzes im Leben® zu theologiewissenschaftlichem Materia-
lismus fiihrt®. Die Verf. ist sich zwar dieser Problematik bewufit (S. 8 f. mit eben jenem
Heisig-Zitat) und versucht, ihr durch die Herausarbeitung der geschichtlichen Beziige
zu begegnen. Den inkriminierten ,Materialismus® vermeidet sie damit. Aber das
Ergebnis bleibt doch etwas unbefriedigend, wenn man Fortschritte in der historischen
Analyse erwartet.

In einem ersten Teil (S. 11—31) thematisiert sie vorweg die trinititstheologischen
Auseinandersetzungen und das Monchtum als geschichtlichen Bezugsrahmen. Dabei
geht sie tiber knappe Hinweise zu Arianismus, Sabellianismus und Pneumatoma-
chentum nicht hinaus, so daf§ die Frage nach etwaigen Einfliissen auf Basilius unbeant-
wortet bleibt (S. 11—22). Das Monchtum wird als ,,prigender Faktor® erheblich hoher
veranschlagt, aber jedenfalls zu knapp thematisiert (S. 13—31); der Hinweis auf die
Bedeutung des asketischen Pneumatikertums und den Neuaufbruch einer charismati-
schen Bewegung ist richtig und wichtig. Man kann es nur bedauern, dafl die Verf. ihre
knappe Bemerkung iiber das Monchtum als ,,Erfahrungshorizont® der Pneumatologie
(S. 31) nicht ausgefiihrt hat, da gerade hier die bisherige Forschung zu keiner einhelligen
Auffassung gelangt ist. Die zentrale Frage, warum es gerade im 4. Jahrhundert zu so
intensiver Bearbeitung der Pneumatologie gekommen ist, bleibt insofern explizit unbe-
antwortet. Allerdings wird im Fortgang der Arbeit an zentralen Stellen auf Beziige zur
Askese verwiesen, so daf} deren Einfluf} auf die basilianische Pneumatologie nach der
zutreffenden Meinung der Verf. nicht gering geachtet werden darf.

Den Schwerpunkt bildet die Darstellung der ,,Grundziige der basilianischen Pneuma-
tologie® (S. 32—188), die sich im wesentlichen an der grofien Schrift ,, Uber den Heiligen
Geist® von 375 orientiert, aber die emsprechengen Aussagen aus dem iibrigen



Alte Kirche 379

Schrifttum einordnet, so daf} hier ein systematisches Pendant zu dem historisch-exege-
tischen Kommentar von Hermann Dérries (De Spiritu Sancto, 1956) entsteht. Die
doxologische Struktur wird zutreffend als fundamentales Merkmal der basilianischen
Pneumatologie herausgestellt, so dafl der Streit um die Doxologie, in welchem sich die
Auseinandersetzung mit Pneumatomachen wie mit Arianern zuspitzte, sachgerecht als
»Hinfithrung zur Problemstellung® skizziert wird (S. 41—49). Die philosophiege-
schichtlichen Implikationen werden angesprochen, aber als marginal beiseite gelassen.
Sicherlich setzt Bl?asilius stets bei der geistlichen Erfahrung (insbesondere bei der Taufe)
an, deren theologische Reflexion die Geistlehre bietet. Und richtig ist es, dafl es ihm
dabei ,nicht um eine metaphysische Spekulation tiber das Wesen Gottes® geht (S. 32).
Doch er verbindet Erfahrung und Schriftauslegung mit trinitarischer Metaphysik, und
das nicht blof} gezwungenermaflen in Abwehr des Eunomius und der Pneumatoma-
chen. Gotteserkenntnis und praxis pietatis hingen fiir ihn vom Verstiandnis des Men-
schen als Geschopf, das der Herr in seine Gemeinschaft emporzieht, zusammen. Die
enorme geistesgeschichtliche Bedeutung der basilianischen Pneumatologie (als Vorbe-
reitung des trinitarischen Dogmas) tritt erst zutage, wenn man sie auch als Losung zen-
traler Daseins- und Denkprobleme des spitantiken Menschen schlechthin zu verstehen
versucht. Exemplarisch sei dafiir auf den Abschnitt ,Der Heilige Geist in der prophe-
tischen Verkiindigung® (S. 62—77) verwiesen: Uber die zutreffende, referierend-inter-
pretierende Darstellung hinaus wire die Frage zu stellen, welche spezifische Losung der
erkenntnistheoretischen Problematik (die Basilius allgemein-christlich mit dem Hinweis
auf die Offenbarung bietet) die Lehre vom ,,Geist der Wahrheit® bringt, wenn dieser auf
den menschlichen %erstand einwirkt, ohne ihn auszuldschen (S. 68% und wenn er der
Offenbarer Gottes ist. Die Verf. beriihrt diese Fragestellung an spiterem Ort, wenn sie
das Werk der Erleuchtung darstellt (S. 135—158). Der Vergleich mit Plotin zeigt funda-
mentale Unterschiede; inwiefern davon der Gottes- und Offenbarungsbegriff beriihrt
wird, wird nicht deutlich.

Am ausfiihrlichsten ist die Darstellung des heilsgeschichtlichen Wirkens des Geistes
(S. 49—161). Als dessen Teil sieht Basilius die Propbetie, doch im Unterschied zu
anderen Theologen bildet bei ithm diese nicht den Hauptgegenstand der pneumatologi-
schen Reflexion. Damit iiberwindet er vom Ansatz bei ger gegenwirtigen Geisterfah-
rung her eine weitverbreitete historisierende Interpretation. Die Verf. zieht zum Ver-
gleich den auch von ihr mit Recht fiir pseudo-basilianisch gehaltenen, vermutlich im
Umkreis des Basilius entstandenen Jesaja-Kommentar heran (S. 68—77, allerdings ohne
Beriicksichtigung von R. Loonbeek, Etude sur la Commentaire d’Isaie attribué i saint
Basile, Diss. Louvain 1955). Daraus wird deutlich, daf} der charismatische Neuaufbruch
jener Zeit ansatzweise mit einer Aktualisierung der Prophetie verbunden war, wobei der
Jesaja-Kommentar allerdings der historisierenden Sichtweise stirker verhaftet ist, als die
Verf. erkennen lifit. Entscheidend fir Basilius’ Sicht ist, dafl dieser prophetische Geist
letztlich vom Christusereignis her verstanden werden mufl; das hitte bei der schonen
Darstellung S. 77—86 (S. 80 f. mit einer erhellenden Interpretation der ,,Salbung® vom
atl.-orientalischen Hintergrund her, was die existentielle Bedeutung von deren reini-

end-kriftigender Wirkung veranschaulicht) ebenso wie bei der Darstellung des schip-
}en’scben Wirkens des Geistes (S. 49—62) stirker zur Geltung kommen sollen. Die Verf.
wertet in Ankniipfung an die Untersuchung Heisings die basilianische Zuordnung des
Geistwirkens zum gottlichen Schopfungswerk als epochalen Schritt in der Entwicklung
der Pneumatologie, da dieser im frithen Christentum kaum ein kosmologischer Bezug
zuerkannt wurde. (Zu diesem Problem fehlen im tbrigen genauere Untersuchungen,
weswegen hier eine theologiegeschichtliche Behandlung des Basilius einige Aufschlisse
hitte geben kénnen). 3

Der springende Punkt, die Ubertragung eines soteriologischen Gedankens auf die

Kosmologie im Interesse der Trinititstheologie, kommt bei der Verf. nicht deutlich

enug heraus (auch nicht bei der erneuten Bertihrung des Themas S. 107—114): Basilius
ﬁennt zunichst wie die Tradition keine Mitwirkung des Geistes bei der Erschaffung der
Welt, weil dieser strikt der Heilsgeschichte zugeordnet ist. Da jedoch die Konse-
quenzen seiner Trinititslehre mit ihrem Ansatz bei der differenzierten Einheit des gott-
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lichen Wirkens eine entsprechende Deutung der Schépfungsgeschichte erfordern und da
(mit Origenes) das fiir die Vollkommenheit des Menschen unabdingbare Geistwirken
insofern auf dessen Erschaffung bezogen ist, als Existenz auf Vervollkommnung hin
angelegt ist, sind Pneumatologie und Schdpfungslehre gedanklich verbunden. Dieses
Geistwirken schon in der Schipfung zu lokalisieren, wiirde jedoch seinen Gnadencha-
rakter aufheben und das Christusereignis véllig relativieren und insofern zu einer stoi-
schen oder gnostischen Auffassung zuriicklenken. Um dennoch sinnvoll von der trini-
tatstheologisch notwendigen Beteiligung des Geistes an der Schopfung sprechen zu
kénnen, greift Basilius hilfsweise zu dem Topos von der Heiligung der Engel, bei denen
vom Begriff her Erschaffung und Vervollkommnung zusammenfallen. Insofern gilt die
Feststellung der Verf., dafl das gesamte Schopfungswirken trinitarisch bestimmt sei
(S. 62) bzw., dal} der Geist am gottlichen Schopfungswerk teilhabe $S. 163), nur mit
einer doppelten Naherbestimmung: Im Blick auf die Schépfung gilt es nur fiir die
Engel; im Blick auf den Menschen gilt es nur wegen des Zusammenhangs der Schopfung
mit der Erlosung.

Der Bezug der Pneumatologie zur Ekklesiologie lifit sich am besten durch die Aus-
sagen iiber die Charismen erhellen (S. 86—107). Inhaltlich beriihrt sich hier die vorlie-
gende Arbeit mit der gleichzeitig entstandenen von P. Fedwick (1979; vgl. dazu meine
Rez. in ByZ 1982, S. 36—38). Basilius entwickelt — in souverdnem Anschluf} an Paulus
— eine wahrhaft charismatische Struktur der Gemeinschaft (S. 103). Kirche ist fiir ihn
insofern creatura spiritus, als die Gnade des Geistes sich in den mancherlei Gnaden-
gaben konkretisiert, welche zur Wahrnehmung der notwendigen Aufgaben in der
Gemeinschaft befihigen. (Die produktiv-kirchenkritische Kraft dieses Ansatzes, der
eine Riickbindung der Ekklesioﬁ) ie an biblische Normen impliziert, kommt hier nicht
zur Darstellung). Die soterio[ogisc%e Funktion des Geistwirkens liegt in der ,Heiligung®
(S. 107—158), womit Basilius die gnadenhafte Umgestaltung des Menschen durch den
Geist meint, die die Nachfolge Christi ermoglicht und zur Gemeinschaft mit Gott
fiihrt. Die Verf. stellt in diesem am besten gelungenen Abschnitt ihrer Arbeit die tradi-
tionsgeschichtliche Verbindung zu den Konzeptionen von Clemens und Origenes
ebenso wie die philosophiegeschichtliche Beriihrung mit dem Neuplatonismus heraus
und macht die innere Logik deutlich, mit welcher diese pneumatologische Soteriologie
zur orthodoxen Trinititslehre hinfiihrt. Immer wieder rekuriert sie dabei auf Eas
berithmte 9. Kapitel von De spir. s., steuert aber — abgesehen von der nicht gering zu
achtenden Interpretationsleistung — keine neuen Erkenntnisse bei. In formaler Anleh-
nung an die platonische Eikon-Lehre, aber in deren inhaltlicher Umprigung
(S. 115—122) stellt Basilius Logos und Geist, die untereinander und mit Gott-Vater
durch die Relation der Abbildung verbunden sind, als die fundamentalen Bilder Gottes
dar, in Bezug auf die eine anthropologische Aussage iiber die Gottesbildlichkeit des
Menschen erst begriindet ist. Aus der ontologischen Definition des menschlichen
Wesens, die sich in der christlichen Anweniung der philonischen Exegese von
Gen. 1,26 f. oft findet, wird damit eine christologisch-pneumatologische. Das hat zur
Folge, dafl auch die platonisierende Vorstellung vom ,,Gott-werden® uminterpretiert
wirﬁ: ,»Vergottlichung® ist nicht ein mysterienhafter Akt oder hichste Stufe des mysti-
schen Erlebens, sondern im biblischen Sinne die Gemeinschaft mit Gott, die nicht zur
menschlichen Qualitat wird, sondern strikt an das Wirken von Sohn und Geist
gebunden bleibt (wobei die Verf. nicht geniigend beachtet, dafl Basilius die platonische
Konzeption der ,homoiosis theo® an vielen Stellen von der stoischen Konzeption der
Loikeiosis* her interpretiert, um der biblischen Sicht gerecht zu werden). Zu diesem
Ziel fithrt der mithevolle, in der Taufe fundierte Weg der Formung des Menschen
(S. 115—145): , Der Heilige Geist ist jene Kraft, die die im Menschen angelegten Fahig-
keiten entfaltet und zu dem seiner Natur gemifien Telos fithrt® (S. 166). Insofern ist er
der ,Lebensspender® schlechthin, als Welcier er — der basilianischen Lehre gemafl — im
Credo von 381 gepriesen wird. Die Verf. bietet im einzelnen dazu treffliche Beobach-
tungen, so vor allem zur , Katharsis“, wo wieder die formalen Anklange an Plotin durch
inhaltliche Divergenzen iiberlagert sind (S. 127 ff.) und wo die Verbindung zur asketi-
schen Theorie besonders deutlich wird (S. 131 ff. anhand von Ep. 2 exemplifiziert).
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Mit der Analyse des soteriologischen Prozesses kann Basilius die trinititstheologische
Einordnung des Geistes plausibel erkliren (S. 162—188). Ihm liegt daran, die spezi ische
Funktion des Geistes ebenso wie seine unzertrennliche Verbundenheit mit Vater und
Sohn herauszuarbeiten. Damit leistet er einen besonders wichtigen Beitrag zur abschlie-
fenden Fixierung des trinitarischen Dogmas. Die Verf. geht — unter Berufung auf den
Umstand, daf Basilius die spekulative und begriffliche Erfassung der Trinitiit scheute —
auf die Trinititsproblematik, insbesondere auf die Interpretation der Be riffe Usia und
Hypostasis nicht analytisch ein, sondern referiert die basilianischen iussa en. Das
kann man angesichts des Gewichts der Sache und der durch R. Hiibner neu auiggerollten
Forschungsprobleme nur bedauern. Aber allein dieses Thema wire schon Gegenstand
einer eigenen Monographie.

Die Arbeit erhebt nicht den Anspruch, ein eigenstindiger Forschungsbeitrag in dem
Sinne zu sein, daf sie tber die bisherigen Auffassungen zu den einzelnen Komplexen
hinausgeht oder gar den Ansatz einer neuen Gesamtschau bieten will. Das wire bei
einem derart kompakten Thema auch zu viel verlangt. Vielmehr bietet sie eine beson-
nene und zuverlissige Zusammenfassung des bisherigen Forschungsstandes, welche als
solche einen eigenen Wert besitzt und — im Rahmen der aufgezeigten Schranken — als
gelungen gelten kann.

Osnabriick Wolf-Dieter Hauschild

CYPRIEN de Carthage. A Donat et La vertu de patience. Introd., traduction
et notes de Jean MOLAGER (Sources Chrétiennes, 291). 12 X 19, 280 p. Paris,
Editions du Cerf, 1982.

Jean Molager publie ensemble deux courts traités de Cyprien, le premier en date, I’Ad
Donatum (246, peu de temps aprés le baptéme de I'auteur), et P’un des derniers, le De
bono patientiae (256), écrit 3 Poccasion de la controverse baptismale pour exhorter a
I'unité et i la paix (cf. Ep. 73, 26). Relevons dés maintenant la traduction que donne J.
Molager du titre de ce dernier ouvrage: la vert de patience, et non le bien, ou les avan-
tages de la patience. Des rapprochements avec d’autres exemples chez Cyprien lui-
meéme ou d’autres auteurs chrétiens, justifient cette traduction (p. 136).

Sans reprendre par lui-méme I'étude de la tradition manuscrite de ces deux traités, M.
donne, avec quelques details, la liste des mss les plus importants: il s’arréte surtout au
Parisinus (S) et au Veronensis (V) dont il apprécie la valeur respective, 2 la suite de
Hartel, Bévenot, Weber et Petitmengin (avec ce dernier, il rend justice a Ni.pi 57)aLe
texte publié ici est celui du CCL, M. Simonetti pour '’Ad Donatum, C. Moreschini
pour le De bono patientiae, avec quelques minimes variantes.

La traduction tlr:,an;aise nous a paru exacte, agréable, ingénieuse dans les passages dif-
ficiles; elle se lit avec plaisir.

Des introductions, trés soignées elles aussi, le recenseur retient surtout deux choses.
Si Cyprien ne fait pas 3 proprement parler oeuvre de théologien, 'Ad Donatum est
comme I’esquisse d’un petit traité de catéchése sur le baptéme et sur la grice, et ace titre
il doit retenir Pattention du théologien et du catéchéte. P. 121—125, M. rassemble un
certain nombre de passages d’autres oeuvres de Cyprien sur les effets spirituels du bap-
téme, qui développent ce qui avait éé dit une premiére fois dans 'Ad Donatum. —
D’autre, part cet écrit est I'expression vivante d’une expérience sPirituelle, genre litté-
raire tout i fait nouveau, et comme »l’ebauche des Confessions d’Augustin« (p. 22). —
De son coté, le De bono patientiae, tout inspiré qu’il est du traité de Tertulien sur le
méme sujet, mais sans aller jusqu’a une »fidélité presque servile« (P. Monceaux, L.
Bayard), a un accent plus »chrétien« que celui de son modéle: par exemple sur la
»patience« de Dieu (42 ou du Christ (8), sur le pardon (8), le »Christum sequi« (p. 203).

ransposition évangélique et chrétienne d’une éthique stoicienne (cf. p. 44).

En second lieu, on remarquera que, aussi bien dans les introductions que dans I'an-

notation copieuse et précise, qui fait comme un commentaire continu, l’é%iteur s’arréte

volontiers aux problemes littéraires. Celui des sources par exemple: la comparaison avec

Tertullien s’impose ici, M. la poursuit presque page par page, avec beaucoup de finesse,



