YERNUNFT UND GLAUBE IN DEN SERMONES DES
NIKOLAUS VON KUES.
I Gleichzeitig eine Begegnung mit den Biichern von
K. Flasch (1998 und 2001) und U. Roth (2000)

Von Albert Dahm, Tgiér
|

Die Forschungsgeschichte dokumentiert eindrucksvoll, welche Vielfalt
der — nicht selten stark voneinander divergierenden — Auslegungen das
philosophisch-theologische Werk des Nikolaus von Kues hervorgerufen
hat." Sie liB3t zugleich erkennen, wie sehr an einigen Knotenpunkten des
cusanischen Denkens sich die Probleme der Interpretation verdichten, ja
immer neu aufbrechen.” Zu den nach wie vor kontrovers diskutierten
Themen, denen zudem ein besonderes Gewicht fiir die Deutung des
spekulativen Gesamtentwurfs zukommt, gehort auch die Frage, wie Cu-
sanus das Verhiltnis von Iemunft und Glaube bestimmt.” Eine Frage ganz
offenkundig, die noch immer in eine gewisse Vetlegenheit fiithrt! Cusanus

Zur Geschichte und zum Stand der Forschung s. |. Rrr1ER, Die Stellung des Nicolans von
Cues in der Philosophiegeschichte. Grundsatzliche Probleme der neweren Cusanns-Forschung, in:
Blétter fiir deutsche Philosophie 13 (1939) 111-155; K. Jacost, Die Methode der cusa-
nischen Philosgphie: Symposion. Philosophische Schriftenreihe, Bd. 31 (Freiburg/Miin-
chen 1969) 21-129; W. LENTzEN-DEIS, Den Glauben Christi teilen. Theologie nnd Verkiin-
dignng bei Nikolaus von Kues: Praktische Theologie heute, Bd. 2 (Stuttgart/Betlin/Kéln
1991) 24-43; K. KrRemER, Die Stellung des Nikolaus von Kues in der dentschen Philosophie, in:
MFECG 28 (2003) 27-37.

Als Beispiel besonderer Herausforderung an die Interpretation mag etwa die Frage
nach der cusanischen Konzeption einer mystischen Theologie dienen. Mit der Beant-
wortung sind zugleich wichtige Weichen gestellt fiir ein Gesamtverstindnis der Lehre
des Kardinals. Vgl. dazu neuerdings die Studie von W. J. Hove, Die mystische Theologie des
Nicolaus  Cusanus: Forschungen zur europiischen Geistesgeschichte, Bd. 5 (Frei-
burg/Basel/Wien 2004).

Dazu haben neuerdings Stellung genommen S. DANGELMAYR, Lérnunft und Glanbe bei
Nikolans von Kues, in: ThQ 148 (1968) 429-462; ]. Hoekins, Glanbe und Vernunfi im
Denken des Nikolans von Kues: Tricrer Cusanus Lecture, Heft 3 (Trier 1996); K. REin-
HARDT, Glanbe und Wissen bei Nikolans von Kyes, in: Christlicher Glaube und séikulares
Denken. FS zum 50. Jahrestag der Wiedererrichtung der Theologischen Fakultit Trier
1950 — 2000, hrsg. von der Theologischen Fakultit Trier: TThSt, Bd. 65 (Lrier 2000)
165-179.
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selbst, so scheint es, erleichtert nicht gerade die Suche nach einer Ant-
wort. Angesichts des breiten Spektrums auffindbarer Gedanken und
Perspektiven mochte man mit |. Hopkins fragen: Ist die cusanische »Leh-
re von Glaube und Vernunft . .. existentialistisch, rationalistisch, fidei-
stisch, augustinisch, thomistisch, ockhamistisch oder wie zu verstehen?«*

Ein Blick auf die neuesten Arbeiten von K. Flasch® und U. Roth® zeigt,
dass die Debatte in dieser Sache noch keineswegs als abgeschlossen
betrachtet wetden kann. Die Standpunkte klaffen offenbar noch immer
auseinander. Stehen wir Cusanus gegeniiber gar vor der Alternative Ra-
tionalismus — Fideismus? Die Lektiire der eben genannten beiden Au-
toren konnte diesen Eindruck suggerieren.

Die Tatsache, dass die Kontroverse fortbesteht, das weitere Faktum,
dass die Predigten des Cusanus in der uns interessierenden Problematik
kaum in dem ihrem Rang und ihrer Bedeutung entsprechenden Umfang
ausgewertet worden sind,” fithren die Dringlichkeit vor Augen, die Dis-
kussion erneut aufzunehmen bzw. fortzusetzen. Bevor dies geschieht,
miissen wir das Problem, das sich hier stellt, ein wenig niher fixieren.
Wias ist der Gegenstand der Frage?

Dazu einleitend nur folgende Grundorientierung: Das Studium der
cinschligigen Aussagen tiber insellectus und fides in den Sermones tihrt sehr
rasch zu der Etkenntnis, dass es Cusanus nicht um eine rein wissens-

*J. Hoekins, Glaube und Vernunft (wie Anm. 3) 14.

K. FrascH, Nikolaus von Kues, Geschichte einer Entwicklung. Vorlesungen zur Einfiibrung in
seine Philgsophie (Frankfurt 1998); Ders., Nicolans Cusanus (Munchen 2001). Eine Wiir-
digung und zugleich kritische Betrachtung der Studien von Flasch bietet K. Kremer in
seinen beiden Rezensionen in: ThLZ 124 (1999) 412—415 und ThLZ 127 (2002)
T79-782.

® U.Rotn, Suchende Vernunft. Der Glanbensbegriff des Nicolans Cusanus: BGPhThMA NF,
Bd. 55 (Munster 2000). Kritische Anfragen dazu enthilt meine Rezension in:
MFCG 28 (2003) 374-377.

K. Kremer weist in der in Anm. 5 genannten Rezension zu Flasch’s erstem Buch
darauf hin, dass die »Masse der Predigten« hier kaum beriicksichtigt wird. — ThLZ 124
(1999) 410. U. Rorn, Suchende Vernunft (wie Anm. 6) behandelt das Predigtwerk des
Kardinals im dritten Hauptteil seiner Arbeit (a. a. O., 261-312). Aber geht es hier um
mehr als um die Suche nach Belegstellen fiir eine schon erhobene These? Werden nicht
gegenliufige Aussagen ausgeblendet? S. dazu meine in Anm. 6 angegebene Rezension.
Vgl. auch das Referat von K. KrReMER, Wige und Art der Gotteserkenntnis in den Sermones des
Nikolans von Kues, oben S.53-100.
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bzw. wissenschaftstheorethische Fragestellung im Sinne einer blof for-
malen Abgrenzung von natiirlichem und tbernatiirlichem Erkenntnis-
vermogen geht.

Schon der Begriff intellectus leitet uns ins Zentrum der cusanischen
Theologie. Erst recht sind wir, wenn wir nach der Bedeutung von Ver-
nunft und Glaube sowie ihrem gegenseitigen Verhiltnis fragen, sofort mit
einer christologisch — anthropologischen Grundproblematik konfron-
tiert.” Das Thema von Schopfung und Erlosung tritt sogleich auf den
Plan. Genau dies ist der Horizont, innerhalb dessen unsere Frage zu
erortern ist.

Fir unsere Datlegungen bietet sich folgende Gliederung an: Zunichst
werden wir die Thesen von Flasch und Roth beleuchten (§ 1). Danach
soll im Hauptteil geprift werden, wie im Grundentwurf der cusanischen
Theologie die Vernunft auf den Glauben hingeordnet ist (§ 2). SchlieBlich
beschiftigen wir uns in einem dritten Teil (§ 3) mit der unvermeidlichen
Frage, wic Cusanus natiitliche und iibernatiitliche Offenbarung vonein-
ander abhebt und zusammenfiihrt,

§ 1 Die Interpretationsansitze von K. Flasch und U. Roth

In der Auseinandersetzung um das Problem, das uns hier beschiftigt,
haben sich jiingst die beiden schon in der Einleitung genannten Autoren
sehr dezidiert zu Wort gemeldet. Die von ihnen vertretenen Positionen
erwecken, auf den ersten Blick betrachtet, den Eindruck weitgehender
Ubereinstimmung. In Wirklichkeit berithren sich hier jedoch zwei Ex-
treme. Dies soll im folgenden in einer Vorstellung der beiden Stellung-
nahmen kurz dargelegt werden.

® 8. dazu A. Dawm, Die Soterivhgie des Nikolaus von Kues, Ihre E; niwickinng von seinen friihen

Predigten bis sum Jabr 14435: BGPhThMA NF, Bd. 48 (Miinster 1997) 179-204.
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I. Die Aufldsung des Zusammenhangs von Vernunft und Glaube (K.
Flasch)

Nach dem Verstindnis von Flasch stehen Vernunft und Glaube bei
Cusanus vollig unverbunden nebeneinander. Das verniinftige Denken
beschreitet demnach seine cigenen Wege, ginzlich unabhingig vom
Glauben. Schon in Sermo 1 zeigt nach Flasch die Heranziehung des
Lull’schen Ternars, »dass Cusanus mit seinem Argument beansprucht, die
Trinitat als Denknotwendigkeit bewiesen zu haben«.” In die gleiche Rich-
tung einer cigenstindig operierenden Vernunft weist fiir ihn ein Augu-
stinus-Zitat in Sermo 11, Mit dem Kirchenvater halte Cusanus daran fest,
dass schon Plato »fast das ganze Evangelium mit Ausnahme der Mensch-
werdung« gefunden habe." Folgerichtig trifft Haubst der Vorwurf, er
habe den »philosophischen Anspruch« des Cusanus in Theologie umge-
miinzt."! Cusanus habe demgegentiber Trinitit und Menschwerdung als
wernunftinhalt« verstanden."

In seinem Kapitel »Was ist Koinzidenz?« formuliert Flasch seine These
in aller Klarheit: »Cusanus suchte, den christlichen Glauben psycholo-
gisch — faktisch voraussctzend, eine von dieser Tatsache unabhingig
argumentierende Philosophie der Trinitit und der Inkarnation, die im
Prinzip allen Menschen einsichtig sein sollte. Er wollte nicht den vor-
handenen Glauben plausibel machen, sondern seinen wahren, nimlich
seinen intelligiblen Gehalt als vernunftnotwendig beweisen.«’

Auf die Frage: »Worauf es Cusanus ankam?«, erfahren wir: »Er wollte
die wahre theologia argumentierend dahin entwickeln, dass sie sich nicht auf
die Autoritit — sei’s der Bibel, sei’s der Kirche — stilitzt, sondern dass sie
sich zu dem Einen denkend erhebt, von dem her jede Tradition und jeder
Text und jede Kirche als Mutmalung, coniectura, der einen Wahrheit ein-
sichtig wird«."

K. Frascu, Nikolaus von Kues (wie Anm. 5) 24.

0 A a. O, 28. In Sermo I1: h XVI, N, 3, Z. 1217 beruft sich Nikolaus auf Confessiones VII
9,13-14.

" K. FrascH, Nikolans von Kues (wie Anm. 5) 26.

ZEA O

BN O 5

4

Ebd. Flasch hat in seinem Buch Nicolaus Cusanns (wie Anm. 5) diese Interpretations-
linie grundsitzlich nicht verlassen, sondern nur um eine Nuance bereichert, wenn er
bemerkt, Cusanus habe »fiir seine frommen Freunde« gezeigt, »dass die Koinzidenz-
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1. Die apriorische Verbundenheit von Vernunft und Glaube (U.Roth)

Auch Roth vertritt die Uberzeugung, Cusanus sehe sich in der Lage, die
Inhalte des Glaubens aus der Vernunft abzuleiten. Doch darf dieser
Gleichklang nicht dazu vetleiten, die wesentliche Differenz zu Flasch zu
tbersehen. Roth ist weit davon entfernt, der Vernunft bei Cusanus eine
Autonomie, eine Unabhingigkeit gegeniiber dem Glauben zuzuschrei-
ben. Vielmehr lassen fiir ihn schon der Gedankengang von De docta
ignorantia, insbesondere das Konzept der belehrten Unwissenheit cine je
schon gegebene Verkniipfung von Glaube und Vernunft erkennen. »Die
Belehrung tiber das Unwissen«, so Roth, »setzt . . . nicht nur ein Wissen
voraus, letztlich das des Maximum als obersten Males, sondern fiihrt
gerade zur allerersten Wahrheit der endlichen Vernunft, Jesus. Er ist als
Glaube schon im ersten Schritt des intellectus finitus gegenwiirtig, wenn
dieser seine Endlichkeit erkennen will«."” Steht es aber so, dann »muf
Jesus nicht als gottlicher Lehrer auftreten, der sein Wissen weitergibt und
den Menschen einen Bereich erschlieBt, der ihnen von allein véllig un-
zugiinglich wiire, setzt doch »die Cusanische Vernunft die Menschwet-
dung als Offenbarung immer schon voraus«.'¢

Roth stiitzt seine Argumentation dann besonders auf die cusanische
Formel: »Fides igitur est in se complicans omne intelligibile. Intellectus antem est fidei
explicatioe."’

Leider bictet er dazu keine Ubersetzung. Seine (nach meiner Uber-
zeugung) unkorrekte Paraphrasierung wirft dafiir ein umso helleres Licht
auf den Hintergrund und die Wege seiner Cusanus-Deutung. Roth sagt:
»Der Glaube ist also die complicatio intellectus (sic!), die Vernunft die ex-
plicatio fidei«.'® Damit liegt fiir ihn auf der Hand, dass bei Cusanus »die
Vernunft vom Glauben ungeschieden ist, eben nur seine Entfaltung
darstellt«.” Diese Position fiithrt letztlich zu einer Identifizierung: Es

idee nicht nur eine neue philosophische Theologie und eine neue Physik generierte,
sondern auch zu einem besseren Verstindnis des Evangeliums fiihre. Sie sollte auch
cine bessere Philosophie des Christentums erzeugen« — a. a. O., 137f; vgl. 76. Zur
Bewertung dieser Nuancierung s. die Rezension von K.Kremer in: ThL.Z 127 (2002)
782.

" U. Rorn, Suchende Vernunft (wie Anm. 6) 133,

“ A0, 124,

' De docta jgn. I, 11; h I, 8. 152, Z. 3f. (N. 244).

" U. Rotn, Suchende Vernunft (wie Anm. 6) 134.

R 028
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heiBt nimlich nichts anderes, so Roth, »als dass diese endliche Vernunft
selbst schon an sich Glaube ist, namlich geeint mit dem einzigen Fix-
punkt des Endlichen, Jesus Christus.«”

Genau diese Deutung findet Roth auch in den Sermones bestitigt. In
einer abschlieBenden Reflexion zum Predigtwerk hilt er fest: »Als die
eigentliche Bestimmung des Glaubens kristallisiert sich aber bei Cusanus
die des Selbstvertrauens der endlichen Vernunft heraus. . .. Insofern ist
die Reflexion der Vernunft auf »sich selbst« immer eine Bekehrung zu
Jesus Christus«.”

§ 2 Die Hinordnug des intellectns auf den Glauben

Um die Art der Bezichung von Vernunft und Glauben niher zu be-
stimmen, ist es erforderlich, zunichst einmal den ontologischen Status
und — unter heilsgeschichtlichem Betracht — die mit dem Siindenfall
eingetretene Situation der watura intellectualis ins Auge zu fassen. Erst
danach kénnen wir fortschreiten zu der Frage, was der Glaube fir das
Sein und Leben der Vernunft (des zntellectus) bedeute, wie diese auf jenen
bezogen ist.

Zuvor ist allerdings noch eine Klarstellung zum Sprachgebrauch not-
wendig. Cusanus hatte — anfanghaft bereits in De docta ignorantia, dann auf
der Ebene ausdriicklicher Reflexion, in De coniecturis — im Rahmen seiner
Beschteibung des gestuften Aufbaus unseres Geistes eine strenge Abgren-
zung von ratio und intellectus vorgenommen.” Wie K. Kremer gezeigt hat,
finden wir diese Unterscheidung auch im Predigtwerk bis in die Spitzeit
hinein.”> Doch 4Bt sich daneben eine gewisse Flexibilitit in der Sprache

B0 169

2 A2 O, 306.

? S. etwa De docta ign. 111, 6: h 1, 8. 136, Z. 11 — 8. 137, Z. 13 (NN. 216=217); De coni. 1, 4:

h III, N. 16, Z. 4-9; 11, 16: h 11T, N. 159, Z. 1-18.

3 Hier kénnte man hinweisen auf Serme CLXXIX: h XVIII, N. 10, Z. 30-31.43-44, wo
Nikolaus die drei Offenbarungswege mit Hilfe des Schemas sensus-ratio-spiritus intellec-
tualis voneinander abgrenzt. Vel. auch Sermo CCLXVIIL: h XIX, N. 15, Z. 15-17: Sicut
anima rationalis per medium intellectus possidet sapientiam, et sapientia per medium
intellectus possidet animam rationalem. . . Vgl. ferner Sermo CXLVILIL: h XVIII, N. 7,
7. 24-25; Sermo CCLX: h XIX, N. 22, Z. 9-10: Et Pater in ipso sicut intellectus in

)
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beobachten. Nikolaus kann dann, auch wenn es um die Belange der
Vernunft geht, von anima rationalis, rationalis spiritns oder einfach von ratio
sprechen; d. h. er kann den vom Umfang her weiteren Begriff der anima
rationalis (bzw. spiritus rationalis) benutzen, der gelegentlich schlicht durch
ratio substituiert wird, um den intellectus im engeren Sinn zu bezeichnen.?*

I. GroBe und Schwiche des menschlichen infellectus

In ciner Weihnachtspredigt aus der ersten Hilfte der dreiBiger Jahre
notiert Cusanus unter Anspielung auf die verschiedenen Tageszeiten der
drei Festmessen:

»Die Einsicht des Menschen ist dunkel und nichtig (intellectus hominis est tenebrosus et

nocturnns), die Einsicht der Engel klar wie die Morgentéte, die gbttliche Einsicht ist
gleichsam die Sonne selbst, erleuchtet sie doch jeden Menschen der in die Welt kommt«.*

In diesem Schlisseltext deutet sich schon die Dialektik an, die wir beach-
ten missen, wenn witr verstehen wollen, was im Rahmen der cusanischen
Philosophie und Theologie mit intellectus gemeint ist. Einerseits wird die
seinshafte Verbundenheit der menschlichen Vernunft mit dem snfellectus
divinus sichtbar, andererseits tritt sogleich das Trennende, der Unter-
schied, hervor. Beachtenswert ist zudem, dass sich fiir Cusanus an dieser
Stelle metaphysische und theologisch — heilsgeschichtliche Reflexionen
vetbinden. Aus dieser an unseren Text aus Sero XVI ankniipfenden
kurzen Erwigung ergibt sich schon die Gliederung des folgenden Ge-
dankengangs. Wir haben zunichst die Gr6Re, dann die seinshaft-krea-
titliche Schwiche und schlieBilich die durch die Stinde hervorgerufene
Schidigung der Vernunft zu betrachten.

1. Die herausragende Stellung det natura intellectnalis aufgrund ihrer Nihe
zum gottlichen Ursprung

Uberschaut man die einschligigen Darlegungen und Aussagen zu einer

verbo seu ratione et ipse in Patre sicut ratio in intellectu. S. auch die Darlegungen von
K. KreMER, Weisheit als Vorausseizung und Erfiillung der Sehnsucht des menschlichen Geistes, in:
MFCG 20 (1992) 137-139.

H.S.die Zusammenstellung bei K. Kremer, Weisheit (wie Anm. 23) 139.

B Sermo XVI: h XVI, N. 4, Z. 15-18.
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metaphysisch — theologischen Wesensbestimmung, so zeigt sich auf den
ersten Blick, wie nahe Cusanus den intellectus humanus an den gétdichen
Urgrund heranriickt. Sein Interesse, so kann man sagen, zielt auf die
deutliche Akzentuierung einer gewissen Gottunmittelbarkeit, ja einer
Seinsverwandschaft. Darauf deutet schon der Begriff der similitudo bzw.
det imags® hin. In Sermo LIV spricht Nikolaus vom »Licht der Vernunft
(lumen intelligentiae), das wir in Ahnlichkeit zum gbttlichen Licht in uns
tragen, welches die Wahrheit selbst ist«.”” Wenn auch die Signatur der
Gottihnlichkeit der ganzen Schopfung eingeprigt ist, so trifft dies doch
firr die Vernunftnatur in einem hervorgehobenen, unvergleichlichen Sinn
zu. In Sermo CCXLIT heilit es: »Die vernunfthafte Natur (intellectualis
natura) flieft vor aller spezifischen Natur gleichsam als erste Ahnlichkeit
vor aller natiitlichen und sinnenhaften Kontraktion aus Gott, gleichsam
als umfassende Darstellung der allmichtigen Kraft«® Die wintelligentia«
wird, wie Cusanus sich ausdriicke, »in einem ersten Wurf (prima emissione)
geschaffen«® Sie kann daher ein wuobilissimum super omme alind lumenc
genannt werden.”

Cusanus unterstreicht immer wieder die Inkommensurabilitit der Ver-
nunft mit allem Irdischen. Sie stammt eben »aus Gott (¢ Deg)<’'. Vom
spiritus intellectualis heiB3t es in Sermo CCXLV: »Er ist nicht aus dieser Welt,
er kommt vom Himmel«.” Er ist daher »himmlischer Natur«”, Priziser
gesprochen: »Er flieBt aus Gott (¢ Deo emanad)«.”* Es gehort zu den
Verdiensten von Flasch, dass er diese von Cusanus so schatf akzentuierte
Singularitit des menschlichen Geistes entschieden herausgestellt und ge-
gen eine bei Roth zu beobachtende Nivellierungstendenz verteidigt hat.”

* Zur besonderen Bedeutung des imago-Begriffs s. A. Danw, Imago Joedata — Imago pur-

gata: KSCG 13 (Trier 2002) 3ff. (Lit.l); Ders., Schipfungstheologie bei Nikolans von Kues.
Efrste Anséitze in den frithen Predigten und ihre Fortfiibrang in De docta ignorantia, in: TThZ, 113
(2004) 122.124.131f.

T Sermo LIV: b XVII, N, 23, Z. 1-3.

% Sermo CCXLIL h XIX, N, 23, Z. 1=5.

2 Sermo CCLXIIL: h XIX, N. 26, Z. 1.

H Sermo CXXIX: h XVIII, N. 6, Z. 4-5.

3 Sermo LIL: h XVII, N. 4, Z. 18.

2 Sermo CCXLV: h XIX, N. 4, Z. 11-12; vgl. Sermo XCVIIL: h XVII, N. 6, Z. 21-22.

? Sermo CCLIIL: h XTX, N. 26, Z. 3-4.

* Sermo CCXLIL: h XIX, N.23, Z.3-4; vgl. Sermo CCLXXL: h XIX, N. 4, Z. 7-8; Ser-
mo CCLXVI: h XIX, N. 9, Z. 17-18.
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In den soeben beschriebenen sachlichen und begrifflichen Rahmen
figen sich auch die iibrigen Bilder und Metaphern ein. Unsere Vernunft,
so horen wir in Sermo LXXI ist »Licht vom géttlichen Licht«. Hiufig
begegnet die Metapher vom w»géttlichen Strahl (radius divinus)«,”’ vom
»Strahl des ewigen Lichts«® von der wersten Ausstrahlung des Sché-
nen«,” vom »Abglanz des gottlichen Lichts (splendor lucis divinae)« vom
»Hunken des gottlichen Feuers«.*’ Auf einer anderen Ebene finden wir
die Vorstellung vom wsemen divinunx® oder vom wsemen lucise.”

Fundamental fiir diese uniibersehbar von platonisch — neuplatoni-
schen Einflissen geprigte Konzeption ist der Gedanke der participatio,
den Nikolaus auch anspricht, wenn er etwa sagt: »Unser vernunfthafter
Geist hat teil am Geist der gottlichen Ratio* »unser Geist »ist Teilhabe
am gttlichen Wort«.” Der Begriff der Teilhabe markiert nun allerdings
auch die Grenze und damit die ontologische Schwiche der Vernunft. Das
ist im folgenden zu bedenken.

2. Die seinshafte Schwiiche der Vernunft

Sieht man niher zu, so wird offenkundig, dass dic gleichen Wortbilder,
die die unvergleichliche Wiirde und Erhabenheit des intellectns umschrei-
ben, zugleich auch seine Seinsschwiche verraten. Bei allem Pathos, mit
dem Cusanus immer wieder unsere Vernunft mit dem schépfetischen
Geist Gottes vergleicht, hat er doch die fundamentale Seinsdifferenz nie
aus dem Auge verloren. Der intellectus humanus ist nicht mit der Wahrheit

* K. FrascH, Philosophie hat Geschichte, BA. 1z Historische Philpsophie. Beschreibung einer Denk-
art (Frankfurt 2003) 151f.

% Sermo LXX: h XVII, N. 4, Z. 1-2.

7 Sermo CCXINT: h XIX, N. 16, Z. 1-2.

* Sermo CXXIX: h XVIIL, N. 6, Z. 8; Sermo CLXVIIL: h XVIIL, N. 9, Z. 2-3.

* Sermo CCXLIIL: h XIX, N. 18, Z. 16-17.

0 Sermo CCLXXIIL: h XIX, N. 29, Z. 20.

' Sermo CCLXXIV: h XIX, N. 15, Z. 11; Sermo CLXV: h XVIIL, N. 11, Z. 5.

2 Sermo LXL: h XVII, N.3, Z.4-5; SermoCIV: hXVII, N.9, Z.2; Sermo CXXIX:
h XVIII, N. 6, Z. 8-9; Serms CLXIX: h XVIII, N. 6, Z. 2; Sermo CXC: h XVIII, N. 13,
Z.17; Sermo CCLIV: h XIX, N. 3, Z. 1; Sermo CCLXXIV: h XIX, N. 16, Z. 9-10.

B Sermo CLXV: h XVIIL, N. 11, Z. 7.

M Sermo LXXI: h XVII, N. 3, Z. 3-4.

® Sermo XCVIIL: h XVIL, N. 6, Z. 21-22.
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selbst identisch, sondern von ihr abkinftig und auf sie hinbezogen: »Sicut
intellectus est a veritate, ita inclinatur ad ipsam, héren wir in Sermo CLIL*

Dieses der Vernunft von der Schopfung her zukommende Streben,
das nur in der Wahrheit selbst, in der Weisheit, im (gbttlichen) Urgrund
(cansa) seine Erfillung findet, hat Nikolaus in zahllosen Wendungen
immer wieder hervorgehoben.” »Die Ruhe der vernunfthaften Natur, so
heiit es in Sermo XXXVII, »besteht im Ergreifen des Lebens und des
geistigen Seins, d. h. im Ergreifen des Wahren. Das Wahre ist ndmlich der
Gegenstand der Vernunft«.®® Und in Sermo LVIIL lesen wir: »Alle ver-
nunfthafte Natur findet ihre Ruhe allein in der Erfassung des Wahren
und so in Gott, der die Wahrheit ist«.”” In stirker weisheitstheologischer
Sprache notiert Nikolaus in Sermo LXXXVIII, »dass der Vater der Lehrer
ist, der die Vernunft geschaffen hat und zugleich mit ihr (comcreavit) das
Verlangen nach der Weisheit«.”” Diese ist »die wahre Nahrung der Ver-
nunft«.”! Wie das Eisen zum Magnet, »s0 bewegt sich unsere Vernunft
zur Weisheit«.”

Genau in dieser ihm von Natur aus eigenen Bewegtheit manifestiert
sich, ontologisch betrachtet, die Defizienz des Intellekts: Er ist von sich ans
noch nicht im Besitz der (gottlichen) Wahrheit. Seine Einsichtskraft ist
daher, solange das Ziel nicht erreicht ist, noch nicht voll entfaltet. Hier ist
folgendes zu beachten: Cusanus sieht den ntellectus zunichst in seiner
reinen Potentialitit. Immer wieder betont er, »dass unsere Vernunft von
ihrer Natur her in der Potenz zur Einsicht verharrt, aber nicht wirklich
(actr) einsieht«. wintellectus . .. in potentia intelligendic, heillt es in Ser-
mo CXXXI1.>* Dieses in potentia esse kann in zweifacher Hinsicht betrachtet
werden. Die Vernunft bedarf, um sich als solche tberhaupt zu konsti-
tuieren, der Sinneswahrnehmung. Cusanisch gesprochen: Der Intellekt

4 Sermo CLIL: h XVIII, N. 3, Z. 8-9.

" Die Themarik ist reich entfaltet bei K. KREMER, Weisheit (wie Anm. 23) 121-132. Zur
Identifizierung der ewigen Weisheit mit det absoluten Wahtheit durch Cusanus vgl.
i ) K LIRS

* Sermo XXXVIL h XVII, N. 7, Z. 5-7.8.

" Sermo LVIIL: h XVII, N. 26, Z. 7-9.

0 Sormo LXXXVIIL: h XVII, N, 4, Z. 7-9.

! Sermo CLXXXIX: h XVIIL, N. 2, Z. 45-46.

2 Sermo CLVIIL: h XVIIL, N. 12, Z. 20-22.

% Sermo XLI: h XVII, N. 31, Z. 21-23.

3 Sermo CXXXI: h XVIIL, N. 7, Z. 11-12.
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mul} in den sensus hinabsteigen. Das geniigt aber noch nicht. In seine
volle Wirklichkeit kommt er erst dann, wenn er die Wahrheit umfasst.
Dieser Ubergang in seine vollkommene Wesensverwirklichung (die volle
Aktuierung) gelingt ihm aber nicht aus eigener Kraft.” »Der (gottliche)
Same kann nicht von sich aus (ex s) in den Akt iibergehen«.® Bezogen
auf das Ziel kann daher nur gesagt werden: »Aus all seinen Kriften kann
der Mensch nicht zur Erkenntnis Gottes gelangen«.”” Diese Position
ciner fundamentalen Einschrinkung der intellektualen Sehkraft finden
wir durchgiingig im ganzen Predigtwerk.

Man kann unsere Vernunft daher vergleichen mit finsterer Luft,”® mit
einem Baum, der auf sich allein gestellt, keine Friichte hervorbringt,? mit
einem Acker oder Erdreich, die ohne Samen nichts hervorsprieien las-
sen, hochstens irdische Friichte, mit einem Stein, der die Kraft des
Feuers in sich enthilt, das aber erst aus ihm herausgeschlagen werden
muB.*" Es bleibt also dabei: »Niemand kann in seiner eigenen Kraft, die er
aus Adam hat, die Welt {iberwinden«.”®> »Nicht durch menschliche Be-
gabung gelangt man zum belebenden Geist«.*® Alle Uberlegungen laufen
auf die erntichternde Bilanz zu, dass der Mensch wwedio intellectns das
Ersehnte — gleichsam aus eigenen Kriften — nicht erreichen kann«.*

* Cusanus hat diese Problematik ausfiihlich dargelegt in D ¢ori. 11, 16: h III, NN. 157—
167. 8. dazu K. BormanN, Die Koordiniernng der Erkenntnisstufen (descensus und ascensus) bei
Nikolaus von Kues, in: MFCG 11 (1975) 73-79; A. Danwm, Die Soteriologie (wie Anm. 8),
157-160; K. KremER, Einbeit und Unsterblichkeit der menschlichen Gistseele, in: DERS.,
Praggustatio naturalis sapientiae. Gott suchen mit Nikolans von Kues: BCG, Sonderbeitrag zur
Philosophie des Cusanus (Miinster 2004) 425-426.

* Sermo LXT: h XVIL, N. 3, Z. 11-12.

¥ Sermo CLXXXVIL: h XVIIL, N. 8, Z. 5-6.

* Sermo CXII: h XVII, N. 4, Z. 9-10.

* Sermo CLXXIX: h XVIIL N. 12, Z. 1-4.

® Sermo CCXVIL h XIX, N. 8, Z. 5-7; N. 16, Z. 9-12.

S Sermo CXXIX: h XVIIL, N. 7, Z. 1-4.

2 Sermo CCXIV: h XIX, N. 7, Z. 1-2.

8 Sermo CCLXV: h XIX, N. 7, Z. 23-24.

 Sermo CCLXVIIL h XIX, N. 20, Z. 8-9.
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3. Die Schidigung des #ntellectus durch die Siinde

Bisher sind wir den vorwiegend metaphysischen Uberlegungen des Cu-
sanus gefolgt. Die dabei gewonnene Perspektive ist aber noch unvoll-
stindig. Nikolaus selbst zieht die Linie seines philosophischen Denkens
weiter aus zu einer theologisch — heilsgeschichtlichen Betrachtung. Voll-
ziehen wir diesen Gedankengang mit, begeben wir uns also mit Cusanus
auf die theologische Ebene, so zeigt sich, dass die Frage nach dem
intellectns noch einmal neu gestellt werden mufl. Denn unter theologi-
schem Betracht kommt ins Spiel, was bisher noch nicht hervorgetreten
ist: Die Stinde und mit ihr der Schatten, der auf die Vernunft fillt.*®

Wir konnen auch sagen: Die Problematik, auf die wir in der primir
philosophischen Untersuchung gestoBBen sind, verschirft sich. Das onti-
sche Defizit, das dem intellectus anhaftet, wird durch den Einflu} der
Urstinde und ihrer Folgen sozusagen festgeschrieben und verstirkt. Das
soll im folgenden im Blick auf die Quellen niher erlidutert werden. Dabei
witd sich zeigen, wie auch der Zusammenhang von fides und intellectns, der
bislang noch unerértert blieb, wenn auch zunichst unter negativem Vor-
zeichen, aus der Verborgenheit heraustritt. Sehen wir niher zul

In Sermo XVII beschreibt Nikolaus den Fall der Stammeltern folgen-
dermallen: »Der Mensch wollte nicht durch Glauben, sondern durch
Wissen dem Héchsten gleich werden«.* Die Siinde Adams wird hier (wie
auch in spiteren Darlegungen)” in ihrem Kern auf eine Stérung des
urspriinglich gottgewollten Verhiltnisses von Glauben und Wissen, ja auf
eine Verkehrung seiner rechten Ordnung zuriickgefithrt. Und es ist genau
diese Stérung der Ordnung, die auf die im Ursprung gegebene Harmonie
der Seelenkrifte zurtickschligt, deren Desintegration hervorruft, der der
Mensch fortan ausgeliefert ist. Cusanus wird nicht miide, die fatalen
Konsequenzen hervorzukehren. So horen wir in Sermo IV: »Der Mensch
ist durch die Siinde der Ureltern aus dem Stand der Unschuld heraus-
gefallen. Und es erhoben sich Dunkelheit im Einsichtsvermoégen, Hab-

® Vgl. zum folgenden R, Hausst, Die Christologie des Nikolaus von Kues (Freiburg 1956)
63-89; A. Danwm, Die Soteriologie (wie Anm. 8) 19-30.163-178.

6 Sermo XVIL: h XVI, N. 3, Z. 1415,

7 Sermo XXV: h XVI, N. 1, Z. 6-9; Sermo XXX: h XVIL, N. 9, Z.22-27; Sermo XIVIIIL:
h XVII, N. 9, Z. 7-14; Serme CXXXI: h XVIII, N. 7, Z. 11-16; vgl. Serme CCLXXII:
h XTIX, N. 22, Z.20—N. 23, Z. 5.
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sucht und Begierlichkeit im Wollen (fenebra in intellectn, avaritia et cupiditas in
voluntatey«.”* Oder formelhaft in Sermo VI: »Duo . .. contraximus, scilicet
* Diese Eckpunkte einer Beschreibung des
erbsiindlichen Zustands, vor allem die Akzentuierung der jgnorantia fin-
den wir bis in die Spitzeit.” So hei}t es etwa in Sermo CXLVIIL: »Was die
vernunfthafte Einsicht zerstort (commmpit intelligere), ist die Siinde. Und
wegen der Stinde der ersten Menschen ist das ganze Menschengeschlecht
betroffen und verfinstert, und die Wahrheit, wie sic ist, bleibt von allen
unerkannt, wenn auch jeder sich etwas vorstellt. Die volle Wahrheit also
bleibt wegen der Siinde in dieser Welt unerkannt«.”!

Sermo CLXVIIL skizziert, wie sich im peccatum originis dic menschliche
Vernunft dem géttlichen Licht verschlieBt und so in das Dunkel der
Unwissenheit stiirzt: »Der vernunfthafte Geist, in Adam mit der Sinnlich-
keit verbunden, bewahrte nicht die Herrschaft seines Adels, sondern lief3
seiner Sinnlichkeit und Tierhaftigkeit, die zur Zeit seiner Unschuld ihm
unterworfen waren, freien Lauf. So wurde die Ordnung aufgelést, . . . der
Einfluss des vernunfthaften Geistes auf die Sinnlichkeit wich ebenso wie
das Hinstromen des gottlichen Geistes auf den menschlichen, weil der
Gehorsam, der dieses Einstromen erméglichte, nicht gewahrt wurde«.
Das Ergebnis ist: »Der Geist dessen, der sich dem Einfluss des Lebens-
prinzips der Geistnatur entzog, wurde unmwissend und verfinsters.’

Die Siinde ist wie ein »Makelg, so sagt der Kardinal in Sermo CXTVIII,
»der das Sehen verhindert«.” Sie fithrt daher zur Erblindung. Ja, wir
werden schon in Blindheit geboren.™ Zudem erlahmt das geistige Ver-
langen. »Desiderium hominis est infectume, heilt es in Sermo CCLXXIL
Blindheit, Finsternis, Unwissenheit, so kénnen wir zusammenfassen, be-
schreiben die Unfihigkeit der Vernunft, Gott als den eigentlichen Ge-
genstand ihres Erkenntnisdrangs in der ihr angemessenen Weise (intel-
lektual) zu erfassen. Sermo CCLXXI bringt dies folgendermaBen zum

ignorantiam et concupiscentians.

8 SermoIV: h XVI, N. 1, Z. 4-7.

@ Sermo VI: h XVI, N. 17, Z. 3-6.

" Vgl. R. Hausst, Die Christolpgie (wie Anm. 63) 71.

" Sermo CXIVIIL: h XVIIL N. 8, Z20-25,

2 Sermo CLXVIIL h XVIIT, N. 10, Z. 1=5.6=9.14-16. (Hervorhebung vom Verf.),
" Sermo CXLVIIL: h XVIII, N. 8, Z. 30-31.

™ Serme CVIIL h XVII, N. 6, Z. 7-8; Sermo CCXL: h XIX, N. 15, Z. 4-7.

P Sermo CCLXXIIL: h XIX, N. 23 05
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Ausdruck: »Der Intellekt, das Bild Gottes, ist in dieser sinnenhaften Welt
von seinem Ursprung her auBerhalb des Paradieses gestellt. Weil er durch
seine Sinnlichkeit mit den Tieren Umgang pflegt, kann er niemals seinen
Vater oder sein Utbild erreichen, von dem er ausgegangen ist, also auch
nicht sich selbst erkennen, sei es denn, er werde ihm geoffenbart«.”

4. Fazit: Eine widerspriichliche Situation

Unsere bisherigen Uberlegungen haben uns an einen Punkt gefiihrt, an
dem die widerspriichliche Lage der menschlichen Vernunft offenkundig
wirtd. Mit H. de Lubac”” kann man auch im Blick auf die cusanische
Zuspitzung des Problems von einem Paradox sprechen. Cusanus selbst
hat — unter Anspielung auf das biblische Bild von den das Tor zum
Paradies bewachenden Engeln — diesen inneren Widerspruch beschrie-
ben, wenn er sagt: »Die Vernunft, die Gott und die Unsterblichkeit
erreichen soll, muB zur Finfachheit des Cherub gelangen, zu der unser
Wirken auf dieser Erde unserer menschlichen Erkenntnis nicht hinfinden
kann. Denn die einfachste Vernunft des Cherub (intelligentia subtilissima
Chernb) tiberragt unser menschliches Wissen so sehr wie die Spitze des
Feuers und das feurige Flammenschwert den Staub der Erde«.™

In Sermo XXX fiihrt Nikolaus den Begriff des Sabbats ein, um den
unendlichen Abstand zum ungeschaffenen Licht zu markieren. »Dieses
(die /ux increata)«, so fihrt der Prediger fort, »faltet der Mensch nicht in
sich ein noch umfasst er es, weil der sechste Tag um ein Unendliches
geringer ist als der siebte«. Das fiihrt zu dem SchluB3: »Das ungeschaf-
fene Licht erreicht der Mensch nicht mit Hilfe seines Verstandes«. Er
skann also in sich selbst nicht erreichen, was er intellektual als zu
erstrebend schaut«.”

76

Sermo CCLXXI: h XIX, N. 4, Z. 24-30.

Vel. zum Folgenden H. oE Lusac, Die Freibeit der Gnade, Bd. 2: Das Paradox des Menschen
(Binsiedeln 1971), der das Material der Tradition ausbreitet. Vgl. bes. a. a. O., 145-248,

™ Sermo XXV: h XVI, N. 2, Z. 15-22.

" Sermo XXX: hXVIL, N.9, Z.12-14.14-15.31-33. Vgl. Sermo LXXI: h XVII, N. 4,
7. 12-15: Hinc ratio incorporata carni non potest quaesitum in veritate attingere, sicut
nec oculus per medium impuram, puta coloratum vitrum, non potest veritatem obiecti
attingere. Sermo CLXXXVII: h XVIII, N. 8, Z. 8-12: Homo igitur etsi creatus sit, ut
sibi notae fiant divitiae gloriae Dei, et hoc in laudem ipsius gloriac Dei, tamen non sic,

7
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Fassen wir zusammen: Die menschliche Vernunft ist von Natur aus
so auf die mit Gott, der ewigen Weisheit, identische Wahrheit ausgerich-
tet, dass sie allein in ihr Leben und Erfilllung findet. Doch kann sie aus
eigenem Vermdégen, das — abgesehen von der seinshaften Schwiche —
durch die Siinde zusitzlich gelihmt ist, ihr Ziel nicht erreichen. Aus
diesem Dilemma gibt es nur einen Ausweg: Die SelbsterschlieBung der
Wahrheit, die ihre Entsprechung findet in der Aufnahmebereitschaft
des intellectus.

II. Die Uberwindung der Unwissenheit und Blindheit durch die Offen-
barung in Christus. Der Glaube als Zugang zur geoffenbarten Wahr-
heit und als Erméglichung des intellektualen Aufstiegs

Der erste Schritt unserer Ubetlegungen hat uns an die Problematik her-
angefiihrt, die bei Cusanus durch den Begriff des intellectus angestoBen ist.
Im zweiten Schritt soll nunmehr dargelegt werden, wie die aufgebrochene
Frage (das Paradox, das wir beschrieben haben), auf der Ebene der
cusanischen Christologie ihre Losung findet. Damit wird zugleich deut-
lich werden, wie sich innerhalbs des christologischen Lésungsansatzes
das Verhiltnis von Vernunft und Glauben klirt.

1. Die Grundlinien der Konzeption

Dass Cusanus die Frage, die mit dem Begtiff des intellectus sofort gestellt
ist (die Frage nimlich, wie er an sein Ziel komme) und damit zugleich die
gesamte Problematik von Vernunft und Glauben von vornherein auf eine
christologische Ebene hebt, tritt sehr deutlich hervor, wenn wir in Ser-
mo XXXII lesen:

»Die Wahrheit ist von oben, vom Himmel, vom anderen Reich; sie verwelkt nicht,
sondern lebt ewig. Zu ihr strebst du hin. Du suchst den Weg, aber kein Mensch auf
dieser Welt kann ihn dir zeigen, weil die Wahrheit nicht von dieser Welt ist. Du mufit
also zu einem himmlischen Menschen gehen«.m

quod ex proptiis viribus ad hoc pettingere possit. Sermo CCXI: h XIX, N. 8, Z. 4—14:
Nam intellectualis natura non vivit delectabiliter,nisi se intelligat vivere, nisi cognoscat
causam vitae suae, scilicet Deum Patrem, a quo habet et vitam, et Filium mediatorem,
pet quem habet. Unde omnis rationalis spiritus manet sub veritatis adversatio vincu-
latus, quamcumque gratiam generationis habet, nisi liberetur pet veritatem Dei, scilicet
Sapientiam seu Filium Patris.
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Die Losung, die Cusanus im Auge hat, zeichnet sich ab: Der Mensch vom
Himmel ist Christus, die inkarnierte Weisheit. »Dazu, dass der Mensch
weise werde und sein hochstes Ziel erreiche«, so vernehmen wir in Ser-
mo XXXV, »zog die Weisheit eine Menschennatur an und wurde Christus,
Gottes Weisheit, Gott und Mensch, unsere Weisheit, auf dass wir das
Vetlangen nach der hoheren Welt in ihm erfahren«.®! Christus hat so »aus
Sohnen der Unwissenheit und der Finsternis Sohne des Lichts gezeugt und
sie erleuchtet, indem er ihnen die Wahrheit zeigte und sie erzog«.*
Cusanus besteht darauf: Die Offenbarung von Gott her war der
einzige Weg, den Hiatus von Unwissenheit und Finsternis zu iiberwinden;
wrevelatione ipsins Dei solum apprebensio est possibilis«®> »In seinem natiirli-
chen Licht ist der Menschengeist unfihig zu jener Schau. Und diese
Unfahigkeit kann allein durch das Fleisch gewordene Wort ausgeglichen
werden«.® »Weil der Mensch unwissend blieb, sandte Gott seinen Sohn,
um so die Unwissenheit aufzuheben«.® Das Ziel der Sendung ist die
Offenbarung. »Der Sohn kam, um den Vater zu offenbaren«.®® Und diese
Offenbarung kann nur durch den Sohn geschehen.”” Die Sendung des
Sohnes erfolgt im Fleisch, »damit wir unterrichtet werden (instrueremur),
wie wir die ersehnte Wahrheit und das Leben, das nicht von dieser Welt

ist, erlangen kénnen«.*

80 Sermo XXXII: h XVII, N. 5, Z. 1-7.

¥ Sermo XXXV: h XVIL, N. 4, Z. 13-17.

82 Sermo XLIL: h XVII, N. 12, Z. 18-20.

8 Sermo XIVIIL: h XVIL, N. 8, Z. 3-4 (Hervorhebung von Verf.).

8 Sermo LIV: h XVII, N. 26, Z. 1.7-14: Qui igitur Christum non recipit. . . Numquam
enim talis — agat etiam, quaccumque velit — ad quietem spiritus intelligentiae, quae
consistit in apprehensione veritatis, uti est, attingere poterit, cum in lumine suo naturali
omnis humanus spititus impotens sit ad istam visionem, quae quidem impotentia
suppleri solum potest in Verbo incarnato.

5 Sermo CLIV: h XVIII, N.2, Z. 68 Et quia mansit ignorans, misit Filium, ut sic

ignorantia tolleretur. Filius igitur venit, ut revelaret Patrem. Vgl Sermo LXX1: h XVII,

N. 5, Z. 1-5: Hanc ignorantiam despiciens Deus misit ipsam Rationem absolutam seu

Vetbum aut Filium consubstantialem in carnem, ut nos instrueremur, quo modo

desideratam veritatem et vitam, quae non est in hoc mundo, attingere valeamus.

Sermo CLIV: h XVIII, N. 2, Z. 7-8.

87 Sermo CLXXXIII: h XVIIIL, N. 5, Z. 16-18: Unde Deus absconditus ab oculis omnium
pet solum Filium revelari potest. Vgl. Sermro CCXXXIL h XIX, N. 3, Z. 3-4.

8 Sermo LXXI: h XVIL, N. 5, Z. 3-5.

86
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»Das etleuchtende Wort kam vom Himmel und bekleidete sich mit
Fleisch, um in der Ahnlichkeit des Fleisches uns Menschen zu etleuchten
und uns das Verborgene erschlieBen zu kénnen«”. Christus kann deshalb
als der Offenbarer, ja als die Offenbarung schlechthin (wrevelatio sive osten-
sio) angesprochen werden *, weil »durch ihn offenbart wird, was er bei
Gott, unserem Ursprung und Schopfer gesehen hat«.” Der Heilige Geist
schafft sozusagen die Vollendung. Denn auch er »kommt als Offenbarer
(ostensor et revelator) dessen, was der Menschengeist erstrebt, was aber der
Mensch nicht kennt (ignoratur)«.” :

In Christus hat sich die gottliche Weisheit »eine aufs hoéchste geeignete
menschliche Vernunft geschaffen ..., um durch ihre Vermittlung sich
zeigen und ihre Reichtiimer uns mitteilen zu kénnen«.” Deshalb mul3
man sagen: »Hitte Gott nicht einen solchen Menschen geschaffen, des-
sen Vernunft zur Einheit mit dem Wort Gottes ethoben worden wire,
dann wire Gott unerkannt geblieben«.”

Der Offenbarung durch Christus, in dem Gottes Wort und Weisheit
Menschennatur angenommen hat, entspricht auf Seiten des Menschen
der Glaube. »Wer die Wahrheit ergreifen will, muB zu diesem Zeugnis der
Wahrheit kommen und unbedingt (necessario) glauben, daf3 dieser Zeuge,
der in die Welt kam, die Wahrheit ist«.” »Weil allein das Wort Gottes das
Leben der Geistseele ist, wird der Ungliubige in Ewigkeit nicht leben«.”

Cusanus hat sich gerade als Prediger bemiiht, den Zusammenhang von
geoffenbartem Wort, Vernunft und Glauben in verschiedenen Meta-
phern, Bildern und Gleichnissen zu verdeutlichen. Wir wollen im fol-
genden vier dieser bildhaften Darstellungen wenigstens in ihrem gedank-
lichen Ansatz betrachten.

8 Sermo LII: h XVIL N. 2, Z. 11-14.

N Sermo CCLX: h XIX, N. 6, Z. 9.

M Sermo CCLIV: h XIX, N. 28, Z. 8-9.

2 Sermp CCXXXIL: h XTX, N. 3, Z. 4-7.

% Sermo CCVIIL: h XIX, N. 5, Z. 10-15.

% Sermo CLIV: h XVIII, N. 21, Z. 25-28.
% Sermo CXXIL: h XVIIIL, N, 8, Z. 912,

% Sermo CCVIL: h XIX, N. 10, Z. 3-5.
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2. Die Etlduterung des Zusamenwirkens von verbum, fides und intellectus
anhand verschiedener Gleichnisse und Metaphern

Cusanus zieht an jeweils mehreren Stellen die Lehrer — Schiiler — Me-
tapher, die Bildrede von dem auf eine Insel entfihrten Konigskind, das
Samengleichnis und den 7mago — Vergleich heran, um die Struktur des
hier zur Diskussion stehenden Zusammenhangs verstehbar zu machen.
Diese Versuche seien im folgenden kurz vorgestellt.

a) Die Lehrer — Schiiler — Metapher

Cusanus hat mehrfach das Modell des Untertichts durch den Lehrer
herangezogen, um klar zu machen, wie durch die Predigt Jesu unser
Intellekt aus seiner Unwissenheit befreit wird. Dazu nur einige Beispiele:
»Christus predigte und erleuchtete«, heilit es in Sermo XXII, »Es ist Auf-
gabe des Lehrers, durch seine Stimme zu erleuchten, und so teilt er dem
Schiiler das Licht ohne Verminderung des eigenen Lichtes mit. So hat
Christus uns erleuchtet, um uns Anteil zu geben an seiner Weisheit«.””
»Der (gottliche) Lehrer«, sagt der Prediger in Sermo LXXXVIII, belehrt
durch sein Wort, durch Christus nimlich, und erleuchtet die blinde Ver-
nunft des gelehrigen Schiilers, und so stellt er eine Gleichheit her, wie der
Lehrer in der Schule die Vernunft des Schiilers der seinigen angleicht«.”
Um die Stimme des Lehrets zu horen, mul3 man natitlich hinzutreten
(vaccederes). Das aber geschieht durch den Glauben (wper fidem).” Nikolaus
betont, dass das Wort der Predigt hérbar sein mulB. Auch Christus konnte
den Glauben nur wper auditum« vermitteln. Deshalb nahm er Fleisch an,
»um uns so den Glauben zu verkiinden und uns vom verginglichen zum
ewigen Leben zu fithren«.'”

o

7 Sermo XXII; h XVI, N. 39, Z. 12-17.
% Sermo LXXXVIIL: h XVII, N. 4, Z. 12-15.
7 Sermo XX11I: h XVI, N. 39, Z. 20-22: Sed ad hoc, ut voces audiantur, oportet accedere;

oportet per fidem accedere et devotionem.
1 Sermo CLXXXVI: h XVIII, N. 10, Z. 8-13.
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b) Die Gleichniserzihlung vom ausgesetzten bzw. entfiihrten Kind

In mehreren seiner Predigten trigt Nikolaus die Erzihlung von einem
ausgesetzten Kind vor, um die Lage des unwissenden Menschen bzw.
seine Erlosung aus der Unwissenheit zu veranschaulichen.'” Ein sol-
ches Kind — so lautet der Grundgedanke —, ausgestof3en »in ein von
Menschen unbewohntes Land, konnte aus sich selbst niemals den Ut-
sprung seiner Herkunft einsehen, durch keinen Diskurs«.'” Soll aber
seine Einsicht (infellectus) zum Leben erwachen, »so mull ithm seine
Herkunft offenbart werden«.!™ Genau das ist die Situation des unwis-
senden Menschen. Thm kann aber sein gottlicher Ursprung nur offen-
bart werden von dem, »der den Vater, die schopferische Vernunft,
kennt, und der selbst Urbild der Schépfung ist«.'” Cusanus schlieBt:
»Unserem Intellekt ... kann die Offenbarung der Wahrheit nur zuteil
werden durch das Urbild, jenes Wort, durch das er selbst geschaffen
ist«.'™ Soll die Wahrheit beim Menschen ankommen, so mul} noch
hinzutreten, was in der Vernunft als »posse credere« schon angelegt ist, der
Glaube. Ist dies der Fall, so »besteht kein Zweifel, dass er per fidern das
Leben erreichen kann, die Schau des Vaters«.'™

c) Das Samengleichnis

Unsere Geistseele kann — wie Cusanus in Sermo CXC, an Mz 13,1ff. an-
kniipfend, vortrigt — einem fruchtbaren Acker verglichen werden. Thre
einfaltende Kraft (virtus complicans) kann je nach dem Samen, der in sie
eingesenkt wird, verschiedene natiitliche Friichte hervorbringen, so etwa
die Frucht platonischer oder aristotelischer Wissenschaft."”" Sie ist aber

01 Sermo 1I: h XVII, N. 9, Z. 5= N. 10, Z. 9; Sermo LIL; h XVII, N. 6, Z. 2-5; Sermo LIII;
h XVII, NN. 1-9; Sermo LIX: h XVII, N. 3, Z. 1-22; Sermo CCXLIL: h XIX, N. 24,
Z.1-11; Sermo CCLXXI: h XIX, N. 4, Z. 17-30; Sermo CCLXXXVIL: h XIX, N. 2,
Z. 5-9; vgl. R. Hausst, Die Christologie (wie Anm. 63) 73; A. Danwm, Die Soteriologie (wie
Anm. 8) 251-266.

192 Sermo CCLXXI: h XIX, N. 4, Z. 19-21.

2 AL a. O, N. 5, Z. 3-6: Unde si debet ipse intellectus pettingere ad vitam, ut scilicet se
intelligat et vivat vita intellectuali, opus est, ut sibi reveletur ortus suus.

A GO S 2D,

W @ N B 21215

W ARO N5 X 102023

107 Sormo CXC: h XVIII, N. 10, Z. 17 —N. 14, Z. 13.

263



D1t SERMONES DES N1koLAUS voN KuUEs I1

auch empfinglich fiir das Wort Gottes. Aus ihm erwichst »die vollkom-
menste Frucht, das Einsehen des vollkommensten Einsehbaren, nimlich
Gottes«.'™ Jesus selbst, unser Lehrer, so vermerkt Cusanus, nennt das
Wort Gottes, das in die Seele fillt, einen Samen. Wird dieser Same des
Wortes in der Seele aufgenommen, »dann ist in thm (im Wort) in der
Potenz das, dessen Same das Wort ist, wie im Samen des Baumes in
Potenz der Baum ist. Daher wird in der Aufnahme des Wortes Gottes in
der Seele in der Potenz die gottliche Vernunft (divinus intellectns) aufge-
nommen, deren Same es ist«.'” Nikolaus hat das Gleichnis, wie fiir die
Predigt naheliegt, weiter entfaltet. Uns interessiert hier nur noch die Rolle
des Glaubens. Dazu notiert der Kardinal: »Wird die Vernunft bzw. die
Potenz der Seele von der hoheren und ubernatirlichen Kraft des Glau-
bens tiberkleidet, und nimmt sie das Wort Gottes in sich auf, dann wird
der universale Same der natirlichen Gestalten (species) zum gottlichen
Samen, der vom Samen des Wortes Gottes geformt ist«.'’

d) Der imago — Vergleich

Wie wir wissen, steht bei Cusanus der Begriff der viva imago fur die
Fihigkeit bzw. die Berufung des Menschen, sich mehr und mehr seinem
Urbild anzugleichen."! In Sermo CCLVI identifiziert der Kardinal diese
Angleichung mit dem Einsehen: »Hoc assimilare est intelligere«.' . Wer aber

18 A 2.0, N. 11, Z. 31-32. Beachtenswert ist hier die Untetscheidung von natiitlichen
und iibernatiitlichen Friichten, die der Intellekt hervorbringen kann je nach der Ver-
schiedenheit des Samens, der in ihn eingesenkt wird. Diesen wichtigen Unterschied
unterstreicht Cusanus noch einmal in Sers CCLXXIV: h XIX, N. 17, Z. 2-6.9-13,
wenn et vom intellectus bzw. von der natura intellectualis sagt: Unde in se habet princip-
fum fontale, mediante quo in se ipso generat aquam intelligentiae, et fons ille non
potest nisi aquam suae naturae producere, scilicet humanae intelligentiae. Sed si altius
principium divinum a Deo intellectualem illam naturam excellens, quae excellentia
fides dicitur, infunderetur spiritui, fons ille divinus vivas, veras et aeternas aquas
flueret.

1 oo CXC: b XNIT- N 12,7, 27

"0 A 2. 0., N.13, Z. 14-18. Nikolaus hat das Samengleichnis auch noch an anderen
Stellen seines Predigtwerks verwandt. S. etwa Sermo CIV: h XVII, N. 9, Z. 1-8; Ser-
mo CCXVIL: hXIX, N. 6, Z.1—-N. 16, Z. 31; Sermo CCLIV: h XIX, N.20, Z. 1 -
NHEBRZL.

'S, die Hinweise in Anm. 26.

12 Sermo CCIVI: h XIX, N. 11, Z. 13.
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sinformiert« den Menschen, wie solche Angleichung zu geschehen hat?
Cusanus antwortet: »Weil der Mensch aus sich selbst nicht finden konnte,
wie er sich seinem Schopfer angleiche, den er ja nicht kannte, mul3te,
damit er Ruhe und Vollkommenheit nicht entbehre, nach vielen Erzie-
hern der in Menschengestalt sich zeigen, dessen Vernunft mit der Wahr-
heit und dem ungeschaffenen Bild geeint war. Er sollte den Weg des
Aufstiegs zum Ziel der Vollkommenbheit in sich zeigen«.'”
verleihen seinem geschatfenen Abbild das Leben (verba vivificantia imaginem
eins creatam)«.'™ Nimmt der Mensch den in Christus gewiesenen Weg (im
Glauben) an, zieht er Christus an, dann »empfingt er seinen Geist, der
ihm Leben schenkt und ihn zur Gottessohnschaft fiihrte.'”

»Seine Worte

3. Die Zuspitzung der Frage: Wie wirkt der Glaube auf den infellectus?

In dem, was wir bisher erarbeitet haben, ist die Grundstruktur der Be-
zichung schon erkennbar geworden. Will man die Antwort des Cusanus
auf den Punkt bringen, so ist folgendes festzuhalten:

a) Der Glaube »befreit die Vernunft«.''® Diese empfingt ihr Licht aus dem
Glauben. »Die Vernunft geht nimlich immer umher, weil sie eine lebendige
Natur hat; und wenn sie nicht das Licht des Glaubens hat, dem sie folgen
kann, so bleibt sie in der Finsternis, weil sie nicht weil3, wohin sie geht, und
das ist ihr Tod«.'” Vom Glauben kann auch gesagt werden, dass er
»heilt;'® dass er »reinigt;'"” er gilt als »Empfingnis des Erlosers, die wie
ein Feuer »allen Makel verzehrt, alle Finsternisse etleuchtet, alle Krifte
vervollkommnet und alles Vermédgen in die Wirklichkeit tiberfiihrt«.'

MI N On N1 Z19.23-30,

WA O, N 12, Z. 19-20.

U5 A 2.0, N.12, Z. 23-25. Sehr schén ist der image — Gedanke auch in Ser-
mo CLXXXI: hXVIII, N.4, Z.1-N.5, Z.50 entfaltct. Weitere Stellen bei
A. DanmM, Inago foedata (wie Anm. 26) 12-17.

16 Sormo CCXXXV: h XIX, N. 3, Z. 7.10-11.

U7 Sermo CXXXIIL: h XVIIL, N. 7, Z. 6-10.

18 Serme CXLVIIL: h XVIII, N. 10, Z. 33.

9. Sermo CCXIT: b XIX, N. 10, Z. 33.

20 Sermo CXLVIIL: h XVIII, N. 10, Z. 33-34.35-38. Auffallend ist hier eine gewisse sach-
liche Niihe zu Hrvartus, De Trin. 11, 35: CCSL 62,71: Ut enim natura humani cotporis
cessantibus officii sui causis erit otiosa — nam oculis, nisi lumen ac dies sit, nullus
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b) Um die heilende Kraft des Glaubens zu wissen, ist »die hochste
Wissenschaft. Durch sie gelangt die Seele zu allem Ersehnten. Keine
andere unter der Sonne ist ihr dhnlich. Durch sie kann die Seele die
Finsternisse ihrer Unwissenheit durchstoen und die Erleuchtung emp-
fangen zum Aufsteg bis zur Gottheit, die jeder Vernunft ohne den
Glauben unerreichbar ist«.'*!

¢) Wenn das Wort des Lehrers Christus die »Salbung« schenkt, »welche
die Vernunft zum Leben erweckt«, wenn es die »Erleuchtung« bietet »zur
Schau des begehrtesten Gegenstands, der absoluten Wahrheit, aus der die
Vernunft lebt«,'” dann 148t sich der Glaube als Hohlform und Bereit-
schaft fiir solche Gaben bezeichnen. Cusanus spricht hier von »applicatio«.
Damit ist gemeint die Distanzierung von der Sinnlichkeit und das »accedere
per fidem ad magistrame?

d) Dieser Glaube steht nicht in der Verfiigung des Menschen. Er ist nicht
Ausdruck eigener Kraft, sondern ganz Gabe Gottes.”* Immer wieder
betont Cusanus die Demutsgestalt dieses Glaubens. Er gehort zum »re-
gnum humilitatis«, wihrend die eitle Wissenschaft dem »regnum praesumptio-
nis« angehort.'” Man kann ihn daher mit W. Lentzen-Deis als »Gegen-
figur zum Stindenfall« bezeichnen.'® Er setzt an die Stelle des Hochmuts,
der zum Fall fihrte, die simplicitas,’” den demiitigen Gehorsam'”. Anders
ausgedriickt: Im Glauben wird der Mensch »téricht und zum Sklaven«.'”
Fr unterwirft die Vernunft, macht sich »zum Sklaven«'” und »fiihrt sich
selbst in die Gefangenschaft«."

ministerii erit usus; . . . ita et animus humanus nisi per fidem donum Spiritus hauserit,
habebit quidem naturam Deum intelligendi, sed lumen scientiae non habebit.

121 Germo CCLIL: h XIX, N. 23, Z. 5-10.

122 Sermo CLXXVIL h XVIII, N. 3, Z. 54-57.

1B Sermo CLXXVL h XVIII, N. 7, Z. 18-21: Homo propter animam rationalem capax est
lucis rationis seu verbi Dei, dummodo se applicet ad irradiationem. Applicatio est exire
sensualitatem et accedere per fidem ad magistrum.

124 Sermo CXX: h XVIII, N. 5, Z. 8.

125 Sormo CLXXVIL h XVIIL, N. 2, Z. 40—41.

12, LentzEN-DEI1s, Den Glanken (wie Anm. 1) 79.

127 Sermp CCXXXVIL: h XIX, N. 4, Z. 17-28; Sermo CCLXV: h XIX, N. 17, Z. 4-7.

128 Sormro XXI: h XVI, N. 3, Z. 1-6.

12 Sermo CCLXVIIL h XIX, N. 18, Z. 13.

130 Sermo XLI: h XVII, N. 14, Z. 11-12.

131 Sermo CCLXVIIL: h XIX, N. 18, Z. 14-15.
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§ 3 Zum Verhiltnis von natiirlicher und iibernatiitlicher Offenbarung

Zunichst eine kurze Vorbemerkung: Es muf darauf hingewiesen wer-
den, dass Cusanus sich terminologisch nicht auf die scholastisch-
neuscholastische Differenzierung von natiirlicher und tibernatiirlicher
Offenbarung festlegen liBt. In der Sache geht es aber auch ihm um
genau diese Abgrenzung.

Wir haben gesehen: Fiir Cusanus kommt der infellectus nur zu seiner
vollen Entfaltung, wenn er die Wahrheit als den ihm angemessenen
Gegenstand scines Strebens erfafit. Diese kann er nicht aus eigenen
Kriften erreichen. In dieser Unfahigkeit, ex suis viribus zu erlangen, was er
am meisten erstrebt, ist fir Cusanus (vom Menschen her gesehen) die
Notwendigkeit der Offenbarung begriindet. Der Zugang zu der in der
Menschwerdung Christi geoffenbarten Wahrheit erschlie3t sich im Glau-
ben. Indem er sich im Glauben fiir das Wort 6ffnet, so zu Christus
hinzutritt (accedere), gelangt det intellectns in seine volle Wirklichkeit, von
der Potenz zum Akt.

Nun fehlt es aber bei Cusanus nicht an Aussagen, die — wie K. Kremer
dargelegt hat'** — der Vernunft auch eine natiitliche Gotteserkenntnis zu-
sptechen, ja sogar einen Zugang zu Christus, der in gewisser Weise mit
dem Jumen rationis schon gegeben ist. Auch dazu hat K. Kremer in seiner
Arbeit iiber das »kognitive und affektive Apriori bei der Erfassung des
Sittlichen« einiges gesagt.'” Wird dadurch aber das strikte Festhalten an
der Notwendigkeit der Christusoffenbarung nicht konterkarriert? Entsteht
hier gar, wie vermutet wurde,™ eine Unausgeglichenheit im cusanischen
Denken? Kommt hier eine Widerspriichlichkeit ins Spiel, die aus einem
unteflektierten Nebeneinander von philosophischen und theologischen
Primissen resultiert? Behalten dann nicht Flasch und Roth recht, wenn sie
behaupten, bei Cusanus sei die Vernunft zur Erkenntnis der Glaubens-
wahrheiten keineswegs auf die Christusoffenbarung angewiesen?

Wir versuchen im folgenden, das Problem, das sich hier zu erkennen
gibt, niher zu beschreiben und dann Hinweise zu einer Lésung zu geben.

"2 K. KREMER, Wege und Art der Gotteserkenntnis (wie Anm. 7) 53-81.

"% K. KREMER, Das kognitive und affektive Apriari bei der Enrfassung des Sittlichen, in: MECG 26
(2000) 123-129.

"% Vel. J. Hopkins, Glanbe und Vermunft (wie Anm. 3) 13-15.
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1.  Das Problem: Christus und sein Wort als Inhalt natiitlicher Offen-
barung?

Cusanus vertritt — daran gibt es keinen Zweifel — die Moglichkeit einer
natiirlichen Gotteserkenntnis. Deren Reichweite und Grenzen hat
K. Kremer aufgezeigt."”” Brisanter ist die Frage, inwieweit auch Christus
und sein Wort der natiirlichen Erkenntniskraft zuginglich sind. Gibt es
eine Kenntnis Christi und seiner verkiindeten Wahrheit aufgrund natiir-
licher Offenbarung?

In Sermo LIV spricht Cusanus vom »lumen rationisc und bestimmt dieses
Licht als »ipsi rationi naturales. In diesem Licht, so sagt er weiter, »sehen
wir, was Inhalt des Gesetzes ist, namlich, Gott als den Geber des Lebens
und in Gott den Bruder, d.h. den Nichsten, zu lieben«."® In Ser
mo LXXXVIII gesteht er dem Menschen eine »angeborene Kenntnis der
Weisheit« zu,'” und in Sermo CXII horen wir, dass »das Licht immer
schon in der Finsternis leuchtete«.'”

Sermo CCLXII konfrontiert uns mit der frappierenden Feststellung, auf
die schon W. Beierwaltes aufmerksam gemacht hat: »In sich hat jeder
Mensch einen Stern, der ihn vom Osten bis zu Jesus, oder dem Wort
Gottes, hinfithrt«.!” Hier kénnte ferner angefiihrt werden, dass nach des
Cusanus Uberzeugung »unsere mit Schwiichen belastete Seele nasuraliter
ihren Befreier (alleviatoren) erkennt«.'* Hochst beachtlich ist dann, was
der Kardinal in Sermo CCLXIX ausfiihrt: « Zu jedem Verstand spricht die
absolute Vernunft selbst (ipsa absoluta ratio) insgeheim und im Verbor-
genen ein eigenes Wort, das gleichsam aus der Verborgenheit Gottes zu
jedwedem verstindigen Geist gesandt ist. Und in dieser Schule Christi,
der das Wort Gottes ist, kann jeder die ihm zukommende evangelische
Lehre, die Unsterblichkeit verleiht, eiftig aufnehmen und etfassen (studere
et capere)e.!

i Avim. 132,

136 Sermo LIV: h XVII, N. 23, Z. 4.7-9.

137 Sermo LXXXVIIL: h XVIL N. 3, Z. 7-8.

138 Sermo CXII: h XVII, N. 7, Z. 2—4.

139 Sormo CCLXIL: h XIX, N. 19, Z. 8-10; vgl. W. BeierwavLtEs, Das Verbalinis von Philo-
saphie und Theologie bei Nigolans Cusanns, in: MFCG 28 (2003) 72f.

Y0 Sermo CCLXTV: h XIX, N. 17, Z. 7-9.

W Sermo CCLXIX: h XIX, N. 14, Z. 1-8.
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In Sermo CCLXXII (dhnlich auch in Sermo CCLXXIII) identifiziert Ni-
kolaus schlieBlich das jedem verstindigen Geist eingeschriebene, d. h.
anerschatfene natiirliche Gesetz (naturalis lex; lex naturae rationalis), das im
bereits frither erliuterten Sinn den Weg der Gerechtigkeit vorgibt, mit
dem »Wort Gottes«, mit »Christus« selbst und schlieBlich mit dem »Bild
des Wortes Gottes«.'*?

Wie gehen solche AuBerungen zusammen mit dem Bekenntnis, dass
Gott in Christus Mensch geworden ist, um uns die Wahrheit zu offen-
baren, die wir nur im Glauben erfassen kénnen, dass der iutellectus nur in
der im Glauben moglichen Erfassung der Wahrheit sein Leben und seine
Vollkommenbheit erreicht?

I. Hinweise zu einer Losung: Abgrenzung und Zusammenhang der
verschiedenen Offenbarungswege

Cusanus hat das Problem, das sich uns stellt, durchaus im Auge. Er
unterscheidet ausdriicklich zwei bzw. drei Wege einer Offenbarung Got-
tes, die allerdings nicht gleichrangig nebeneinander stehen, sondern durch
Grad und Vollkommenheit voneinander verschieden sind, iiberdies aber
auch in einem Zusammenhang stehen. Dies soll im folgenden wenigstens
angedeutet werden.

1. Die Abgrenzung der zwei bzw. drei Offenbarungswege Gottes

Wenn Cusanus in Sermo CLXIX bemerkt, vor der Zeit des Gesetzes sei
die Wahrheit nur »von fern und undeutlich« erschienen,'® ist schon ein

"2 Sermo CCLXXIL: h XIX, N. 22, Z. 2-16: Dico, quod sic, nam eo ipso quod creatus fuit
et adeptus rationalem spiritum, in ipso spiritu naturalem legem, scilicet viam iustitiae,
repperit, quae lex est, ut Deus agnitus veneraretur. Ostendit etiam lex illa mores bonos
differre a malis et bonos eligendos, scilicet alteri non facere, quod ipse non vult pati, et
est docilis, eo quod intellecta familiaribus suis scit esse revelanda. Et haec lex naturalis
est via iustitae et ita verbum Dei seu Christus ... Unde in rationali spiritu haec lex
scripta est et est imago verbi Dei, sicut lex scripta in tabula imitatur conceptum seu
vetbum legislatoris. Vgl. Serme CCLXXIIL: h XIX, N. 29, Z. 1-13. Vgl. K. Kremer,
Das kognitive und affektive Apriori (wie Anm. 133) 123-129.

' Sermo CLXIX: h XVIIL, N. 3, Z. 18.
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qualitativer Unterschied von natiitlicher und Gesetzesoffenbarung sta-
tuiert. Der Unterschied fillt erst recht ins Gewicht, wenn wir natiirliche
und Christusoffenbarung miteinander vergleichen. Cusanus zieht diesen
Vergleich in Sermo LIV, wenn er ausfiihrt: »Wir sehen in jenem (natiirli-
chen) Licht nicht das Vermégen unseres Geistes zur Vereinigung mit der
reinen Wahrheit, wo das hochste Gliick herrscht. Aber Christus, dessen
Vernunft aufs hochste mit der gottlichen Wahrheit geeint ist . . ., belehrte
uns, wie wir die Gotteskindschaft erlangen kénnen. Und dieses Licht ist
das Licht der Gnade, das unsere Vernunft durch den Glauben an Jesus
Christus erlangt«.'* Sich diesem Gnadenlicht verschlieBen, kommt einer
Beleidigung gleich."” »Wer also Christus nicht aufnimmt, obwohl er das
Verstandeslicht zu haben scheint, in dem er sieht, dass Gott zu verehren
und der Nichste zu lieben ist, verbleibt im Dunkel der Unwissenheit, weil
er das Gnadenlicht nicht annimmt, das den Geist zur Gotteskindschaft
emportréigt«.146

Sermo LXXI macht einen Unterschied zwischen assimilatio und praecisa
similitudo. Alles in unserer ratio, so heil3t es hier, spricht von dem Einen.
Und alles versucht dieses Eine auszudriicken durch Verdhnlichung (per
assimilationem). Alle Versuche (der ratio und der Natur) miissen jedoch
scheitern, weil keine Ahnlichkeit an das Eine heranreicht. Erst in Chri-
stus, der die Wahrheit ist, ist uns das Eine, wie es ist, d. h. in einer praecisa
similitndo gegeben.' In seiner Schule ergreifen wir auch erst die We1sh61t
von der wir »eine angeborene Kenntnis haben«.' s

In Sermo CLXXIX unterscheidet Nikolaus ein dreifaches Wort Gottes;
eines das in der Natur geschrieben ist, dann das Wort des Gesetzes und der
Propheten, schlieBlich das Wort des Evangeliums. Die beiden ersten kon-
nen nicht retten (wion salvar).'*’ »Allein das dritte rechtfertigt, weil es die
Gnade des Glaubens cingief3t, durch die der Mensch tiber die Natur hinaus
glaubt und hofft«."” Natiirliche Offenbarung, Gesetzesoffenbarung und
Evangelium verhalten sich zueinander wie sensus, ratio und intellectus.”!

144 Sermo LIV: h XVIL, N. 24, Z. 1-5.10-14.

15 Nl ) N25,- 2045

A 2.0, N 26, Z.1-6.

Y7 Sermo LXXT: h XVII, N. 15, Z. 3-8; N. 16, Z. 1-7.

Y8 Sermo LXXXVIIL: h XVIL, N. 3, Z. 7-8.9-11.

199 Sermo CLXXIX: h XVIIL, N. 10, Z. 11-37; vgl. Sermo CLXIX: h XVIII, N. 2, Z. 36 —
N.3, Z.26; N. 7, Z. 1-4.

150 Sermo CLXXIX: h XVIIL, N. 10, Z. 40-42.
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2. Der Zusammenhang der drei Offenbarungswege

Bei aller Abgrenzung, die wir kurz beleuchtet haben, versiumt Cusanus
es nicht, den iibergreifenden Zusammenhang herzustellen. Die drei Stu-
fen der Offenbarung stehen keineswegs disparat nebeneinandet, sie grei-
fen vielmehr ineinander und sind aufeinander bezogen. Niherhin erweist
sich die dem cusanischen Denken eigene radikale Christozentrik, die an
dieser Stelle noch einmal voll durchbricht, als das den Zusammenhang
stiftende Prinzip. In dem konsequent durchgehaltenen Gedanken der
Schopfungs- und Offenbarungsmittlerschaft Christi liegt die Losung des
Problems, das uns auf den ersten Blick mit scheinbar widerspriichlichen
Positionen konfrontiert. Was die drei Wege der Offenbarung zusammen-
bindet, ist Christus selbst.

Cusanus hat diese christozentrische Ruckfithrung und Biindelung
ausdriicklich vorgenommen, wenn er in Sermo CLXXIX ausfithrt: »Pau-
lus setzt ein dreifaches Leben oder cine dreifache Bewegung in der
Vernunftseele an, das Leben der Natur, des geschriebenen Gesetzes und
der Gnade«. Und dann fiigt et hinzu: »Wenn du es recht bedenkst, dann
kann jede Lebensbewegung in der Vernunftseele nur aus dem Wort
Gottes sein«.'>

Aus der Tatsache, dass auf allen Stufen der Offenbarung Christus
spricht, ergibt sich auch die Zuordnung der drei Wege, wie der Vergleich
mit sexsus, ratio und intellectnus schon andeutet.

Cusanus sagt: »Das erste und das zweite Wort dienen (serviun?) dem
dritten, wie Sinn und Verstand dem verniinftigen Geist dienen«.!” Fiir
Cusanus spricht derselbe Logos, der sich in seiner Menschwerdung of-
fenbart, schon im natiitlichen Verstandeslicht zu uns. (Hier ist an den

P AL 2. O, N. 10, Z. 30-31.43—44. Zur Abgrenzung von natiitlicher und iibernatiitlicher
Offenbarung s. auch Sermo CCLXXXIIL: h XIX, N. 16, Z. 1-5: Unde Christus dicitur
notitia Patris non modo quo in creaturis manifestatur Deus creator, quia illa est remota
et obscura ostensio, sed uti quis per nomen cognoscitur, quae est notitia clara et certa.
Sermo CCLXXXIV: h XIX, N. 14, Z. 3-11; Sermo CCLXXXIX: h XIX, N. 7, Z. 16-20:
Evangelium igitur est divina doctrina Christi Filii Dei, quae sic potest capi quod quis
illius doctrinae particeps fiat et per doctrinae participationem intellectualis natura fit
sciens supra suam naturam, scilicet divina scientia. Vagl. auch Sermo CCLVIIL: h XIX,
NOTL 2 D= N3 07 4.

28 oo CLNETR: h XTX. N 10, 2. 11131719,

BN 20, N A0, Z. 43-44.
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ontologischen Status des intellectus zu erinnern, den Nikolaus mit der
Wendung »hix de luce divina« umschreibt).Und er spricht so zu uns, dass er
als der Menschgewordene — wenn auch iiber alle Vernunft hinaus, eben
im Glauben, aber durch den Glauben im Intellekt — erkannt werden
kann. Insofern kann man sagen, dass die natiitliche Offenbarung dem
letzten, in der Inkarnation gesprochenen Wort dient, auf es hingeordnet
ist. Wenn Cusanus den Stern von Bethlehem als Bild fiir diese Zuord-
nung nimmt, zeigt sich wieder einmal, wie sehr sein Genius Schriftex-
egese und spekulatives Denken miteinander zu verkniipfen weil."™

Damit ist aber jeder Weg abgeschnitten, natiitliche und iibernatitliche
Offenbarung (damit auch Glaube und Vernunft) voneinander zu trennen
oder gegeneinander auszuspielen. Ebensowenig kénnen sie in eins gesetzt
werden. Cusanus schligt noch einmal die Briicke von hier nach dort,
wenn er in Sermo LXXI feststell: Wenn wir nach dem Bild der Rafio divina
geschaffen sind, »was Wunder, wenn wir in groBer Sehnsucht nach der
Wahrheit hinneigen, d. h. zum wahren und unverginglichen Leben, und
dass in uns das ewige Gesetz ist wie in seinem Abbild, das der Weg ist zur
Wahrheit und zum Leben«.'® In diesem natiitlichen Licht »spliren wit,
dass durch diese angeborene Sehnsucht das dem Vermdgen nach in uns
ist, von dem das Fleisch gewordene Wort bekennt, er sei es — die Waht-
heit, das Leben und der Weg«.'

AbschlieBende Erwigung

Am Ende unseres Durchgangs durch die cusanischen Predigten diirfte so
viel klar geworden sein: Vemunft und Glanbe stehen bei Nikolaus von
Kues in einem fruchtbaren polaren Spannungsverhiltnis. Die in je un-
terschiedlicher Ausrichtung reduktionistischen Interpretationsansitze
von K. Flasch und U. Roth negieren diese die cusanische Spekulation
zutiefst prigende Polaritit. Darin liegt ihr fundamentaler Mangel. Weder
die Reduzierung der Theologie auf reine Philosophie noch die Identifi-

1% Vol. K. REINHARDT, Nikolaus von Kues in der Geschichte der mittelalterlichen Bibelexcegese, in:
MFECG 27 (2001) 55ff.

135 Sermo LXXI: h XVIL, N. 3, Z. 12-18.
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zierung des ntellectus mit einem Glauben, den alle Vernunftreflexion im-
mer schon ausfaltet, treffen den Kern des cusanischen Anliegens. Sie
fiihren letztlich, indem sie die Spannung von Natur und Gnade, mensch-
licher Wahrheitssuche, Liebe zur Weisheit (philo — sophia) und géttlicher
Offenbarung auflésen, zu einer Entdramatisierung der Theologie.

Das Verhiltnis von Vernunft und Glaube klirt sich fiir Cusanus in
einer heilsgeschichtlichen Perspektive, die gerade in den Sermonmes breit
ausgefaltet wird. D. h. es liBt sich nur in einem anthropologisch — chri-
stologischen Zusammenhang bestimmen. Damit ist sofort der Bogen
gespannt von Schopfung, Fall und erlésender Offenbarung. Der Mensch
erscheint als das Geschopf, das in seinem desiderium naturale, als anima
(intellectus) capax: veritatis, nach der Wahrheit greift, im letzten aber, gerade
als Siinder, auf die Offenbarung angewiesen ist.

Die Auflésung dieser dialogischen Struktur, von Flasch und Roth
gleichermallen betrieben, fihrt in die Eindimensionalitit, in einen Mo-
nolog. Hier kommt nur zur Sprache, was die auf sich selbst oder den von
Anfang an ihr zuhandenen Glauben gestellte Vernunft immer schon
weill. Eben das ist Verlust der Theodramatik. Dem philosophischen
Anliegen des Nikolaus von Kues ist damit ebensowenig entsprochen wie
den tiefsten Aspirationen seiner Theologie.

Diskussionsbericht

Da das Referat in den spiteren Sermones des NvK manchmal ratio fiir
intellectus gesetzt sieht, fragt H. Lentzen-Deis an, ob das vielleicht
doch, auch angesichts der heutigen Situation, ecine tiefere Bedeutung
habe. Sihe das Referat anders aus, wenn statt imtellectus von ratio im
Kontext mit der fides gesprochen wiirde? H. Dahm: H. Hopkins macht
in diesem Kontext keinen Unterschied zwischen ratio und intellectus.' NvIK
ist in seinen Ausfithrungen flexibel: z. B. wo man ntellectus erwartete,
steht anima bzw. spiritus rationalis; bei einer Verhiltisbestimmung der drei
genannten Offenbarungsebenen?® erscheint dann wieder die aufsteigende

Y In: Glanbe und Vernunft im Denken des Nikolans von Kues: Trierer Cusanus Lecture, H. 3

(Trier 1996).
* S. oben S.269-272.
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Linie: sensus — ratio — intellectus. Blickt man zurick auf De docta ign. 111, 6
und De coniecturis 11, 16, ergibt sich alles in allem doch keine Promiskuitit
in Gebrauch von ratio und #ntellectus in Verbindung mit fides. Die Unter-
scheidung von natiitlicher und tibernatiirlicher Offenbarung bei NvK
bereitet offensichtlich »Bauchschmerzen« (Stockwerksdenken z. B.),
wendet H. Euler ein. Sollte man nicht stattdessen K. Rahners Unter-
scheidung einer transzendentalen und einer kategorialen Offenbarung
tibernehmen? H. Dahm sieht die Problematik der ersteren Unterschei-
dung insbesondete durch die Neuscholastik in die Krise geraten. Bei
NvK ist alles von der Vollendung her ( = Christus) verstanden. Christus
ist die vollkommene Offenbarung, welche bis in den menschlichen Geist
hineinstrahlt. NvK bringt aber Unterschiede an: In Sermo CCLXXXIV?
sagt er, daB3 unser Intellekt Gber seine Natur erhoben werden kann und
muf, und zwar durch die virtus divina. Das gleiche finden wir z. B. in den
Sermones XXVII und XXVIII, wo es von der vox emissa Jesu Christi heil3t:
in mentibus nostris sonans." Diese vox ist bereits in den Propheten da und
schwillt dann michtig an in Jesus Christus.” NvK will neben dem Zu-
sammenhang auch die Unterschiede hervorheben: die Christusoffenba-
rung ergeht aus Gnade und hebt den menschlichen Intellekt {iber seine
Natur hinaus. Ob die Rahnersche Unterscheidung hilfreich ist, mag da-
hingestellt bleiben. H. Senger fragt H. Dahm, ob seine Methode im
Referat aufgrund seiner Kritik an Roth und Flasch besonders auf Flasch
hin nicht eine unangemessene sei. Denn diese Methode basiere auf einer
breiten Auswertung der vielen auf Jahre hin verteilten cusanischen Ser
mones — sicherlich legitim —, aber eben dies sei ein Konstrukt, das so als
Text nicht dastehe. Flasch habe in seinem Buch von 1998 an den cusa-
nischen Schriften, chronologisch durchgehend, Fallstudien vorgelegt. Sie
dagegen haben aufgrund ihrer breiten und kohidrenten Darstellung Flasch
bereits tiberholt, und insofern ist Kritik an Flasch gar nicht mehr zuldssig.
Flasch wiirde wahtscheinlich antworten: Ich bin nicht Theologe, sondern
Philosophichistoriker, darum beschrinke ich mich auf Fallstudien.
H. Dahm wollte, wie er bemerkt, keinen Vortrag zu Flasch bieten,
sondern seine Sicht der intellectus-fides-Beziehung aufgrund eines ausfiihr-

H Gl Bl iy
* Sermo XXVIIL: h XVII, N. 4, Z. 23f.
S SFhd. £ 32235
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lichen Textstudiums datlegen. Die Frage nach zeitlicher Differenzierung
ergibt praktisch nichts, da NvK diesbeziiglich eine Linie durchhilt.

H. Beierwaltes erinnert 1. an seinen inzwischen publizierten Vor-
trag von 2001 tber das Verhiltnis von Philosophie und Theologie bei
NvK,® in welchem er dieses Verhiltnis weniger als eine Einheit, sondern
als eine Dialektik betrachtet. Die Differenz ist darin einbegriffen, und das
entspricht durchaus der cusanischen Denkweise und dem Befund der
Texte. Im Hinblick auf die Predigten stellt sich eher die Frage: Was tut
NvK sozusagen #n actu seines Denkens und Predigens, um das Verhiltnis
von Philosophie und Theologie aufzuschlieBen, auch dann, wenn er nicht
ausdriicklich dariiber spricht? Dann, so meint er, ergebe sich vielleicht ein
etwas anderes Bild als bei einer direkten Textanalyse, die Sie vorgenom-
men haben. 2. Nach De conecturis gibt es einen Weg zum Erkennen des
Ursprungs in uns, nach Ihren Ausfithrungen ist dies den Sermones zufolge
nicht der Fall. Das empfinde ich als sehr auseinandergerissen. 3. Das
Symposion dieses und schon des letzten Jahres versucht doch heraus-
zufinden, wie es um die Einheit bzw. Grundansicht des NvK in seinem
Gesamtwerk, d. h. in den philosophisch-theologischen Schriften einer-
seits und in den Sermones andererseits, bestellt ist. Thr Referat 1483t eine
Einheit oder gar Harmonie zwischen beiden Schriftengruppen hochst
fraglich erscheinen. Denn danach wird in den Sermones die Prioritit der
fides zumindest anders akzentuiert, welcher die nur per gratiam authebbare
Schwiiche des intellectus gegeniibergestellt wird. Es bleibt die unausweich-
liche Frage: Wo findet man Sitze wie: Der intellectus ist wie ein dunkler
Raum oder wie ein diirrer Baum u. 4. in den philosophisch-theologischen
Schriften? Ich denke, nirgendwo! Daher kénnte ich Threm Schluf} nicht
unbedingt zustimmen, dal} es ein fruchtbar-polares Spannungsverhiltnis
zwischen den beiden GroBen zutellectus-fides gebe. H. Dahm wirft ange-
sichts der genannten Diskrepanz zwischen philosophisch-theologischen
und Predigtschriften die Frage auf, ob NvK auch innerlich auseinander-
gerissen wat. Er war doch schlieBlich einer. Auch die cusanischen
Predigten haben ihren Sitz im Leben, nimlich die Auslegung des Glau-
bens, wobei es dann zum Primat der fides kommt. H. Beierwaltes
insistiert erneut: Gemif Thren Ausfithrungen haben wir hier den groBten
Widerspruch etwa zu einer Hegelschen Konzeption der Religionsphilo-

S In: MECG 28 (2003) 65-102.
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sophie. Vielleicht hitte F. H. Jacobi sich tiber den Primat des Glaubens
innerhalb der Philosophie gefreut, aber weder Hegel noch Schelling, und
Fichte schon gar nicht. — Der Moderator der Sitzung, H. Hopkins, emp-
fiehlt wegen Zeitiiberschreitung die Fortfithrung der Diskussion auf pri-
vater Ebene und beendet die Sitzung.

SchluBwort von Prof. Dr. Klaus Kremer

Meine Damen und Herren,

das Symposion tiber die Sermones des Nikolaus von Kues, erstmals in der
Geschichte der Symposien als ein zweiteiliges durchgefiihrt, ist an sein
Ende gelangt. Nicht alle wichtigen Themen des cusanischen Predigtkorpus
konnten aufgegriffen werden, z. B. nicht die Mariologie, die Pneumatolo-
gie, das Gebet. Mit diesem Symposion, das sich zwar nur den Sermones
widmete, aber ohne die zwangsliufig sich ergebenden Seitenblicke auf das
iibrige Werk des Nikolaus zu vernachlissigen, sollte eine lingst fallige
Bringschuld in der Erforschung des cusanischen Schrifttums erbracht wer-
den. Haben doch die Nestoren der Cusanusforschung in der ersten Halfte
des letzten Jahrhunderts, etwa Ed. Vansteenberghe, R. Klibansky, E. Hoff-
mann und J. Koch, von Anfang an geschen, da3 der Denkweg des Cusanus
ohne Finbeziehung seiner Sermones nicht angemessen dargestellt werden
kann. Mit der von R. Haubst dann in Angriff genommenen Edition aller
uns erhalten gebliebenen Sermones hat die Cusanusforschung einen groBen
Schritt nach vorn gemacht. Wenn es diesem Symposion gelungen ist, eine
Reihe von Themen neu zu akzentuieren und in ihrem Zusammenhang
darzustellen, hat es sein Ziel nicht verfehlt.

AbschlieBend habe ich zu danken:

— den Referenten und Moderatoren,

— dem Regens des Bischoflichen Priesterseminars Trier, Mons. Dr. Georg
Biitzing, fir die erneute Uberlassung der hertlichen Promotionsaula zur
Durchfithrung der Veranstaltung,

— den Geldgebern, nimlich der Cusanns-Gesellschaft, der Fritz Thyssen Stif-
tung, det Dentschen Forschungsgemeinschaft und dem Evangelischen Kirchenkreis
Trier,

— Herrn Kurt Griinwald fiir die Aufstellung und Handhabung der Technik,

— Frau Sabine Blug fiir die Bedienung des mobilen Mikrophons und Herrn
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Mario Simmer fiir die Betreuung des Tagungsbiiros,

— last not least Frau Ingrid Fubrmann und Heren Dr. Alfred Kaiser vom
Cusanus-Institut fiir ihre unverzichtbare Hilfe bei Vorbereitung und
Durchfiihrung des Symposions.

In diesen Dank einschlieBen mochte ich natiirlich Sie alle, meine
Damen und Herren, die Sie als Zeilnehmerinnen und Teilnehmer gewisser-
maBen das Corpus des Symposions gebildet haben. Gemi3 dem in
Deutschland tiblichen Slogan: »Komm gut heimg, wiinsche ich Ihnen
eine gliickliche Heimreise. So Gott will, sehen wir uns wieder im Oktober
2008 in Trier. Das Thema des Symposions wird dann die cusanische
Spitschrift »Won der Jagd nach Weisheit« (De venatione sapientiae) sein.
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