Aszese und Mystik
des sog. Dionysius Areopagita
Von Joseph Stiglmayr S.J.

Man pflegt gemeinhin ,Dionysius“ (den Ps.-Areopagiten)
den ,Vater der christlichen Mystik“ zu nennen. Nicht .
in vollem Umfange darf das verstanden werden. K. Krebs
hat mit Recht darauf hingewiesen, die Theorie des D. sei trotz
der groBen Hochschdtzung, die er bei den mittelalterlichen
Mystikern genof, durch den hl. Bernhard, Bonaventura und
Thomas von Aquin mit wesentlich neuen Elementen bereichert
und derart ausgebaut worden, dak er mit seinem Einfluf
keinen Schaden an der Gesamttradition anzurichten vermochte *.
»Augustinisch-bernhardinischer Geist begegnet uns bei Bona-
ventura, gregorianische Denkweise beim hl. Thomas von Aquin.“
Was dem Ps.-Areopagiten ein so grofies Ansehen verschaffte,
war vor allem die irrige Meinung, daf er wirklich der Schiiler
des hl. Paulus gewesen sei. Nachdem diesem Glauben durch
die neueren Forschungen aller Boden entzogen worden und
»Dionysius® als ein vom Neuplatonismus hochgradig beeinflufter
Schriftsteller aus dem Ende des 5. Jahrhunderts n. Chr. sich
entpuppt hat, wird man auch tber die mystischen Spekula-
tionen dieses merkwiirdigen Geistes unbefangener urteilen®.
H. Koch hat in dem Werke ,Ps.-Dionysius Areopagita in
seinen Beziehungen zum Neuplatonismus und Mysterienwesen“
(Mainz 1900) eine erdriickende Menge von schlagenden Wort-
und Gedankenparallelen aus den Neuplatonikern, inshesondere
Proklus, aufgedeckt, welche die Abhiingigkeit des D. von diesen

! Grundfragen der kirchlichen Mystik S.126. Den auffallenden Unter-
schied zwischen der ,Mystischen Theologie* (MTh) des D. und der in der
»Kirchlichen Hierarchie* (EH) entwickelten Kultusmystik hat Krebs richtig
hervorgehoben. Notwendig muf aber auch die Abhandlung ,Von gottlichen
Namen“ (DN) und die ,Himmlische Hierarchie* (CH) beriicksichtigt werden.

* Pohle (Dogmatik I* 139) urteilt: ,Je eher die zeitgendssischen Theo-
logen den Ps.-Dionysius als Auktoritit fallen lassen, desto besser.* Zahn
steht in seinem griindlichen Werke iiber Mystik dem ,Dionysius® mit
kithler Kritik gegentiber (vgl. S. 124 128 224 241).
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hellenistischen Vorlagen in Hinsicht auf die mystischen Pro-
bleme unwiderleglich dartun. So werden die fritheren Nach-
weise, die H. Koch und der Verfasser dieser Studie versffent-
licht haben, abschlieBend bestiitigt. Indessen bleibt das Urteil
in Geltung, daB der ritselhafte Urheber der Areopagitika sich
nicht auf Treu und Glauben dem Neuplatonismus blind aus-
geliefert ‘hat. Er liBt vielmehr sein Ziel, die antike Philo-
sophie dem Christentum dienstbar zu machen?, nirgends aus
dem Auge und sucht geflissentlich in das antike Kristallgefif
einen neuen Inhalt zu gieBen, der nun so eigenartig schillert
und flimmert. Nicht blok die sprachlichen Wendungen weichen
von der herkémmlichen Diktion der kirchlichen Schriftsteller
befremdlich ab, sondern auch spekulative und psychologische
Gedankengiinge verraten einen auBerkirchlichen Ursprung. Wir
gehen demnach des nihern auf die in den vier Abhandlungen
und den Briefen niedergelegten Texte ein, um wenigstens ein
annéiherndes Bild von der Aszese und Mystik des D. zu ent-
werfen. Weil er keinen besondern Unterschied zwischen den
beiden Disziplinen kennt, so sehen wir fiiglich davon ab, sie
nach moderner Gepflogenheit getrennt zu behandeln. Wenn
neuere Schriftsteller, wie P. Louismet, Dimmler u, a., den Be-
griff ,mystisch® so weit ausdehnen wollen, da6 iiberhaupt die
ganze {ibernatiirliche Ordnung darin enthalten ist, so miiite
der Unterschied von christlicher Aszese und Mystik ebenfalls
verschwinden. Es scheint aber nicht ratsam, mit einem so
vieldeutigen Worte wieder zu vermengen, was sachlich doch
verschieden ist?

I. Was versteht Dionysius unter ,Mystik“?

Die kurze Abhandlung, die in der Migne-Ausgabe an die
Schrift DN angeschlossen ist, trigt die Uberschrift ,Mystische
Theologie“?. Aber sie stellt sich nur als ein Nachhall aus

! Vgl. das Bekenntnis Ep. VII (ad Polycarpum),

* Siehe die beachtenswerten Ausfiihrungen bei K. Richstatter S.7J,,
Mystische Gebetsgnaden und Ignatianische Exerzitien 108 ff.

® Tlepl puomiciig Oeohoyiag mpdg Tiwddeov. Dem gleichen Timotheus,
der offenbar den Schiiler des hl. Paulus vortiuschen soll, sind auch die
andern drei Abhandlungen gewidmet.
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den mystischen Belehrungen dar, die in den andern Schriften
reichlich verstreut sind. Auf kaum vier Spalten in fiinf Kapiteln
enthilt sie zusammenfassende oder erginzende Bemerkungen
zu dem frither wiederholt Gesagten. Sonst gebraucht D. den
Ausdruck ,mystisch® in verschiedener Bedeutung von Personen
und Sachen, von Zustinden, Erlebnissen, Handlungen, Lehren,
Schriften, Geriten, Zeremonien, Symbolen!. Ein solcher Um-
fang des Begriffes erscheint nur durch den Gegensatz ,pro-
fan—heilig“ bestimmt. Entsprechend sind die Ausdriicke
uuatiplov, uvelv, uonoig durchaus nicht auf die eigentlichen
Kulthandlungen, Sakramente und Weihen beschriinkt 2.

! Bo nennt er die heiligen Schriften puomics Aéyie (MTh I 1); spricht
von kpu@idpuotog oy und puotikd Oeduate (MTh I 1); von yvépoc uu-
otikdg (MTh 13); von puotikei 6pdoeig (DN 16); #hha puotikd (in Visions-
bildern; DN 18); pvorikn évwaoig koi miomic (DN IT 9); wvond Omép voe-
pav évepyeiav (Geheimnisse; DN I 7); wvatikal wapaddoerc (CH I 8); puartixol
Beohdyor (CH II 5); mvomkoel dvamhdoeic (CH IV 1); pvomkhy émothAun
(EH I 1); pvorikei dakoopioes (EH IV 8, 3); wuotikog hovthp (Ep. IX);
puoTikdg wapohauBdvery (DN IT 9); puuotikdic mapadobeig Adyog (EH II1 3, 1);
puoTikWg eimelv (BH IIT 3, 6).

* Wie D. von kowvwvia tdv teleotikdv puotnpiwy Thg ouvdfewe (Eucha-
ristie) spricht (EH 111 8, 4; vgl. 8, 1; 3, 14; V 1, 5), so bezeichnet er auch
die Menschwerdung Christi als @elov pvomipov (CH IV 4; vgl. ehd. o
Beapyikdv Tiig Beomhaotiag puothplov). Die Psalmenlesung bei der eucha-
ristischen Feier ist nahezu in wesentlichem Zusammenhange mit den hier-
archischen Mysterien: ouvoustoupévn (oxedov) Toilc iepapyikoic puotnpiow
(EH IIT 3, 4). Die Geheimniswelt der himmlischen Geister ist gemeint
mit Td TWv Ymepoupaviwy vowv wothpie (CH VI 1); vgl. tiv puotnpiwy
Umeproopiwy kpbpior dpdoeg in Bezug auf die den Propheten durch Engel
vermittelten Erscheinungen. Jede Engelordnung vollzieht auf heilige Weise
die geheimnisvollen Mitteilungen der ihr zustehenden Erleuchtung: té Tg
oixelag eNduwews iepouprodoa wuothpia (CH IIT 2). Die Offenbarungs-
wahrheiten heifien ém\o Thg Ocohoving puothpa (MTh I 1); die Priester
sind gemifi hierarchischen Mysterien und Uberlieferungen geweiht: é&
tepapywdy puampiwy xoi Topadécewy tereheouévor (BH I 1) Desgleichen
werden mit puelv, pimoig (uusToywyie) die Einfithrung in die Tatsachen des
Erlosungswerkes, die Theophanien und Riten bezeichnet (DN IIT1; EH 11 3, 2;
CH IV 3, 4; VI 1; XIIT 4. Die &uimror dirfen zu den gottlichen Be-
schauungen nicht zugelassen werden (DN I 8). Die Katechumenen, die letzte
Klasse in der Ordnung der von der Liturgie Ausgeschlossenen, sind &uintor
in Bezug auf jede hierarchische Veranstaltung (EH III 8, 6). Die pbortm
werden neben den Propheten als Organe mystischer Offenbarung genannt
(DN I 8). Die theologische Uberlieferung ist uns durch iepoutdorar ver-
n?itt.elt worden (DN II 4). Derjenige, welcher in die christliche Lehre nicht
eingeweiht ist und keinen Zutritt zu den Mysterien hat, ist &uvotog
(MTh I 2).

1L
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Wir kommen also zu dem Ergebnis, dak sich aus den be-
sprochenen Ausdriicken fiir eine eindeutige Definition von
,Mystik“ in modernem Stil nichts gewinnen laBt!. Wir sind
vielmehr darauf angewiesen, D. in seinen sachlichen Aus-
fiilhrungen zu verfolgen, um zu sehen, wie weite Gebiete er
unter dem mystischen Gesichtswinkel zu umfassen pflegt.
Eigentiimlich ist ihm ein grobartiges Zusammenschauen der
Dinge und eine Einrahmung seiner Gedankenwelt in ein straffes
System.

Gott ist das oberste, liber alle unsere Begriffe erhabene
Wesen, die Quelle alles Guten, aller Schonheit, aller Ordnung,
aller Einheit, alles Friedens im Universum. Von ihm gehen
unermeBliche Strome des Lichtes in die geschaffene Welt hinaus
und durchfluten von den hochsten Spitzen der Engel herab
alle die folgenden tieferen Ordnungen der himmlischen und
der kirchlichen Hierarchie nach einem bestimmten doppelten
@esetze, d. 1. je nach dem Grade des Abstandes von der gott-
lichen Urquelle und dem MaBe der Empfinglichkeit seitens
der Geschopfe. Bis hinab in die untersten, vernunftlosen
Reiche der Schopfung dringt in Form eines dunklen Wider-
halls (&miynuo?) die gottliche Weisheit und Giite und gibt
Zeugnis von dem obersten Einen, das, ohne aus sich heraus-
zutreten, in ewiger, unwandelbarer Ruhe und Selbstgleichheit
verharrt. Wie aber die Ausgiinge von Gott in ununterbrochenem
Abstiege durch wechselseitiges Geben und Empfangen sich
vollziehen, so beginnt von den untersten Reihen aus wieder
der Aufstieg nach oben; denn jede tiefere Ordnung strebt zu-
nichst nach der anschlieBenden hohern und durch diese hin-
durch zur obersten Spitze empor. Das ist der berithmte xixhog,
der harmonische Kreislauf, der in der gottlichen, sich ewig
gleichen Giite entspringt und, auf alle Reiche des Geschaffenen
herabsteigend, alles wieder zum Ausgangspunkte zurfick-

! Daf bei den Neuplatonikern die gleichen Termini sowohl von den
eigentlichen Mysterien wie von philosophischen bzw. theosophischen Lehren
gebraucht werden, siehe nachgewiesen bei Koch 94f.: ,In der neuplatonischen
Schule war die Sprache der Mysterien die Sprache der Philosophie ge-
worden.“

2 DN IV 20; VI 2; VII 2 usw.
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wendet®. So erscheint dem Auge des verziickt schauenden D.
das ganze Universum wie ein riesiger Tempel, von mystischem
Lichte durchflutet, das alle Gegenstinde um so reichlicher
umflieBt, je niher sie dem innersten Heiligtum stehen, aus
dem die unversieglichen Strahlenstrome hervorbrechen.
Mystisches Leben, Weben und Leuchten erfiillt die Chore
der himmlischen Hierarchie; denn auch die seligen Geister
erfahren mystische Einwirkung in der dreifachen Gestalt der
Reinigung, Erleuchtung und Einigung. Die oberste Triade
der Cherubim, Seraphim und Throne, unmittelbar um die Gott-
heit in seligem Reigen sich bewegend?, wird von dieser direkt
zu immer sich steigernder Reinheit, Erleuchtung und Einigung
mystisch erhoht (CH VII 2). Fir die zweite Triade (domina-
tiones, virtutes, potestates) gilt das Gesetz, dab sie jene drei-
fache Einwirkung von der iibergeordneten ersten Triade emp-
fingt und dann entsprechend weiter leitet (CH VII 3; vgl. VIIL 1).
Als Tatsachenbeleg fiir dieses Glesetz mystischer Mitteilung
filhrt D. die Stelle Zach. 1, 12 an. Ein Engel hsherer Ord-
nung teilt einem tiefer stehenden die Kunde mit, daB Israel
wieder aufblithen werde, und dieser weiht dann den Propheten
Zacharias in den gottlichen Ratschluf ein. Der zweite Engel
handelt also wg mpodg iepdpyou pvoluevog kai TO puRcar TOV
Beokbyov (mpopritny) émrpenduevog. Weitere Beispiele sind ent-
nommen aus Ez. 9, 1—6; Dan. 9, 23; Ez. 10, 1 7; Dan. 8, 16.
Die dritte Triade (principes, archangeli, angeli) steht der kirch-
lichen Hierarchie am nichsten und wirkt zumeist durch den
Chor der Engel unmittelbar auf die Menschen. Sie ist die
EKQaVTOPIKY doxkdounoic gegeniiber den Menschen. Man muf

! “Qomep didloc kOkhoc ... év TadTd kol xatd TO adTd kol wpoidv del
kol wévwv kol dmokaiotduevoc (DN IV 14 ; vgl. ebd. IV 17). — Das Bild
vom kUkhog findet sich schon bei Klemens von Alexandrien (Strom. 4, 24;
vgl. 7, 2), wo ebenfalls von der Verkettung aller Dinge, wie sie in ab-
gestufter Ordnung vom Logos ausgehen, die Rede ist. Die Anlehnung an
Proklus (I. Th. 146, in Parm. VI 96, 101; Plat. Th. IV 16) ist jedoch viel
auffiilliger (Koch 82).

* CH VII 4 sagt D. von dieser Triade Tepl Bedv dudowe éotnruia ...
mepLopelovsa THY oitbviov abtod yviow. Die Erinnerung an dhnliche
Stellen bei Gregor von Nazianz (Or. 28, 31), Gregor von Nyssa (Contra
Eunom., M. 45, 348) legt sich nahe; aber wieder ist der Anklang an Plat.
Phidrus 250 B, Philo, Plotin, Proklus (Koch 171) iiberraschender.
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dafiir halten, daf die ,Engel“ durch gegenseitiges Empfangen
und Mitteilen den irdischen hierarchischen Ordnungen vor-
stehen, damit nach abgestufter Reihenfolge die Emporfiihrung
zu Gott und zur Vereinigung mit ihm und anderseits die in
die Hierarchien ausstrahlende Gtite Gottes in schoner Ordnung
gewahrt bleibe (EH IX 2). Daf unsere Hierarchie an die
Engel von Gott gewiesen und angeschlossen ist, geht aus der
Tatsache hervor, da Michael der Fiirst Israels genannt wird
und andere Engel die Firsten anderer Volker (5 Mos. 32, 8
nach LXX) heiBen.

Bevor also D. darangeht, die Mystik im Leben der gldubigen
Christen zu schildern, hat er in der himmlischen Hierarchie,
die das Vorbild der kirchlichen Hierarchie ist, die sublimste
Art der Mystik aufgezeigt. Sie soll sich bei den Gliedern der
Kirche in andern Formen und vermittels sinnlich wahrnehm-
barer Akte und Zeichen auswirken. Wieder muB gesagt
werden, so erklirt D. in der Einleitung zu EH (I 2), daB so-
wohl die himmlische wie die kirchliche Hierarchie in all ihrem
hierarchischen Wirken ein und dasselbe Grundvermogen be-
sitzt und daf einerseits die Person des Hierarchen, entsprechend
seiner Natur und hohen Stellung, in den gottlichen Dingen
vollendet und vergtttlicht wird, und daf sie anderseits be-
rufen ist, die Untergebenen je nach Wiirdigkeit der einzelnen
an der ihm selbst gewordenen Vergottung teilnehmen zu lassen.
Die untergebenen Klassen der Kirche fithren hinwieder die
tiefer stehenden nach oben, wie sie selbst von den ihnen iiber-
geordneten aufwirts gezogen werden. Also genau dasselbe
mystische Gesetz der Aufnahme und Mitteilung des Gnaden-
lichtes wie in den Engelchiren. Beachten wir ferner die aus-
fithrlichere Vergleichung der beiden Hierarchien (CH I 3).
.Der heilige Wille Gottes hat uns die {kirchliche) Hierarchie
in der Form gewiihrt, daf er sie in iiberweltlicher Nachbildung
der himmlischen Hierarchie begriindete, so dak sie die im-
materiellen Chore der Engel in materiellen Gestaltungen und
zusammengesetzten Gebilden verschiedenartig widerspiegelt.
Wir sollen nimlich, unserer sinnlich-geistigen Natur ent-
sprechend, vom Sichtbaren aus zu den einfachen und bildlosen
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Aufschwiingen und Vereinigungen erhoben werden“!. Unser
Geist studiert die #uberlichen Schonheiten der Liturgie als
Abbilder der unsichtbaren Herrlichkeit des Kultus. In den
sinnlich wahrnehmbaren Wohlgeriichen erkennt D. ein Gleich-
nis der geistigen Ausstrahlungen, in den materiellen Lichtern
ein Sinnbild der iibersinnlichen LichtergieBung, in den heiligen
Lehrvortriigen einen Widerhall der in Beschauung gewonnenen
Erkenntnis, in den Rangstufen des kirchlichen Organismus
einen Abglanz der harmonischen Gliederung des Engelheeres,
in der Teilnahme an der Eucharistie ein Bild der Gemeinschaft
mit Jesus. Und dasselbe gilt von allen iibrigen Dingen, welche
den himmlischen Naturen auf eine iiberweltliche, uns aber
auf eine symbolische Weise iiberliefert sind?. Zum Zwecke
der Vergdttlichung auf solchem Wege offenbart uns Gott die
himmlische Hierarchie und vollendet unsere kirchliche Hier-
archie, so dab diese durch mdglichst treue Veri#ihnlichung mit
dem Priestertum der himmlischen Hierarchie zur Mitgenossin
im liturgischen Dienste wird.

Wie die beiden Hierarchien lebendig in eins verbunden sind,
so ist das vermittelnde Prinzip der beiden ein und dasselbe;
denn Jesus ist jeglicher Hierarchie, Heiligung und Gottes-
wirkung Prinzip und Wesen. Er strahlt in die seligen Geister
auf lichtvollere und geistigere Weise ein, um sie nach seinem
eigenen Lichte umzubilden. Die Besonderungen unseres Wesens
aber schliefit er durch die Liebe zum Guten und Schonen ein-
heitlich zusammen und vervollkommnet sie zu einem ein-
gestaltigen gottlichen Leben, Zustand und Wirken (EH I 1;
vgl. CH I 2). Damit ist auch schon der eine gleiche Zweck
der beiden Hierarchien ausgesprochen: beiderseits Verithn-
lichung und Vereinigung mit Gott (vgl. CH III 2; EH II 1).

! Bezeichnend sagt D., daf die Dinge der AuBenwelt uns als eine greif-
bare Handfiihrung (xewpoywyie) zum Unsichtbaren dienen.

* Schon Klemens von Alexandrien sieht in der kirchlichen Hierarchie
eine Fortsetzung der himmlischen und in den Stufen der bischoflichen,
priesterlichen und Diakonenwiirde Nachbilder der Herrlichkeit der Engel
(Strom. 6, 13; M. 9, 328). — Vgl. die schone Schilderung bei Gregor von
Nyssa (De vita S. Ephraem ; M. 46, 849), wo er den Heiligen bittet, er moge

am himmlischen Altare bei der von den Engeln gefeierten Liturgie der
Uberlebenden gedenken.
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Der Stufengang der mystischen Einwirkung vollzieht sich in
der himmlischen Hierarchie in derselben Weise durch Reinigung,
Erleuchtung und Einigung (CH III 2) wie in der kirchlichen
(EH V 1, 3ff). Der eine Urquell und Ausgangspunkt der
Hierarchien ist Gott in seiner wesenhaften Giite, die eine
Trias, welcher aller Dinge Ursache ist, die urgottliche Selig-
keit der dreifaltigen Monas (EH I 3; CH III 2; VII 2).

So sind also die beiden Hierarchien innerlich nach allen
Richtungen mystisch verklammert. D. hat sich bemiiht, sie
auch nach dem #ufBerlichen Schema einheitlich zu ge-
stalten. Die Triadeneinteilung der Engelchore dient ihm als
Folie, um auch in der kirchlichen Hierarchie das Triaden-
system durchzufithren. Er bespricht drei Sakramente, drei
klerikale Rangstufen und Tétigkeiten, drei Klassen von Nicht-
klerikern (Monche, Gemeinde und eine letzte, die Katechumenen,
Energumenen und Biier umfassende Klasse). Als notwendige
besondere Elemente der kirchlichen Hierarchie erscheinen die
aszetischen Belehrungen iiber den Kampf gegen das Bise
(EH IT 1, 3; 3, 4—7; I 3, 1 7 usw.); die Betrachtungs-
themata tiber die Riten und Geheimnisse bei den verschiedenen
Sakramenten, die sittlichen Anforderungen an die Triger
priesterlicher Gewalten, die konkrete Darstellung des aszetisch~
mystischen Aufstieges und (als Anhang) die Bemerkungen iiber
Totenbestattung und Kindertaufe. So ergibt sich die Aufgabe,
die kirchliche Hierarchie im besondern nach ihrer Mystik zu
betrachten.

II. Die Mystik der kirchlichen Hierarchie im besondern.

Nachdem wir den innigen Zusammenhang und das Gemein-
same der beiden Hierarchien gesehen, gehen wir auf die der
kirchlichen Hierarchie eigentiimlichen Besonderheiten ein, um
ihren mystischen Eigengehalt herauszustellen. Wir betreten
damit einen Boden, der uns von der menschlichen Seite her
besser vertraut ist. Wir bewegen uns nicht mehr in einer
rein iibersinnlichen Geisterwelt, sondern inmitten einer kon-
kreten kirchlichen Organisation, die historisch faBbar ist und
auf bestimmte Orte (Syrien!) und Zeiten (Ende des 5. Jahr-

! Vgl. ZKathTh 33 (1909) 383.
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hunderts?) eingeschriinkt werden mu. Die Stéinde der lehrenden
Kirche stellen sich unter der allerdings fremdklingenden Titu-
latur von iepdpya, iepeig und Aertoupyoi als leibhaftige Bischife,
Priester und Diakonen vor. Ihre Gewalten und Funktionen
des Lehr-, Priester- und Hirtenamtes sind uns bekannte Dinge.
Die Sakramente der Taufe, Eucharistie und Firmung sind
wesentlich dieselben wie die in unserer abendlindischen Kirche;
das Ordensleben der Monche und das Gehaben der christlichen
Gemeinde von damals hat die Jahrhunderte bis auf uns iiber-
dauert; die Behandlung der Katechumenen, Energumenen und
Biier genieft allerdings in der heutigen Kirchendisziplin nicht
mehr die frithere Bedeutung, aber wir konnen aus historischen
Quellen die Darstellung des D. nachpriifen. Im Anschlug an
diese konkreten Verhiltnisse hat sich die Ausdrucksweise des
D. merklich verindert. Sie wird viel einfacher, niichterner
und natiirlicher. Das ethische Moment, eine gewisse Wirme
und Herzlichkeit kommt gelegentlich zum Durchbruch. Prak-
tisch-pastorale Winke und Forderungen stellen sich geeigneten
Ortes ungezwungen ein. Es spricht nicht so sehr der ein-
sam spekulierende Gottsucher, als vielmehr ein dem prak-
tischen Leben mit heiligem Ernste zugewendeter Kleriker.
Allerdings kann der Autor seine ideale und ideologische
Art, die Dinge zu betrachten, nicht verleugnen. Namentlich
in der Charakterisierung des ,Hierarchen scheint er von
der Wirklichkeit ganz abzusehen, um ihn als vollendeten
Heiligen, als den durch und durch ,gotterfiillten“ Leiter
der Hierarchie darzustellen. Doch dariiber wird spiiter zu
reden sein.

Der Vorteil, der aus solcher Beschaffenheit der EH fiir
ihr Studium entspringt, kommt uns fiir die Schilderung der
Etappen des mystischen Weges reichlich zugute. Von selbst
wird sich die h#ufige Gelegenheit oder vielmehr Notwendig-
keit bieten, vielfach aus der CH und besonders aus DN,
dem Hauptwerk des Dion., ergiinzende Texte heranzuziehen,
sowie die MTh und die Briefe fiir die Untersuchung aus-
zubeuten.

! Bibl. der Kirchenviter II (1911, Kosel) xx1.
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1. Die iibernatiirliche Sphire der Mystik in der kirchlichen
Hierarchie.

Bei all den reichen Entlehnungen aus der neuplatonischen
Mystik will D. doch seinen christlich-gliubigen Standpunkt
gewahrt wissen. Zumal in der EH ist die ganze Gedankenwelt
erfiillt mit positiven Glaubenswahrheiten, christlich frommen
Stimmungen und Gebeten. Grundlage und Wurzel fiir das
aszetisch-mystische Leben ist die geistliche Wiedergeburt
durch die Taufe!. Durch dieses Sakrament wird unser Seelen-
habitus fiir die Aufnahme der iibrigen Heilsmittel und Heils-
lehren auf das geeignetste umgestaltet; die Taufe ist die
Wegbereiterin fiir den Aufstieg zur tiberweltlichen Ruhestétte
sie ist die Voraussetzung fiir die geziemende Erfilllung der
gottlichen Gebote. D. fragt: tig olv dpxy The TV Evroddv
iepovpyiag; Antwort: Die Ubermittlung (mapddooic) unserer
heiligsten und gottlichsten Wiedergeburt (EH II 1). Unter
Berufung auf seinen groken geistlichen Fiihrer (Paulus?) er-
klirt D. dann weiter: ,Die erste geistige Bewegung zum Gtt-
lichen ist die Liebe Gottes. Das urspriinglichste Hervortreten
der heiligen Liebe aber ist Wirkung des uns verliehenen gott-
lichen Seins. Und diese Liebe sicht es auf die heilige Er-
fillung der gottlichen Gebote ab.“ Eine bedeutsame Kenn-
zeichnung der Stellungnahme des D. gegeniiber den AuBer-
kirchlichen liefern die folgenden Worte: Wenn nun die gottliche
Art des Seins (10 eivon Oeiwg) die Geburt aus Gott ist (f Oeia
vévvnoig), dann mochte derjenige, welcher das gotterfillte Sein
(td mépxewv évBéwg) nicht erlangt hat, auch nie imstande sein,
irgend etwas der von Gott gegebenen Gnaden zu verstehen
oder gar zu betitigen. Denn jedes Geschopf, das mit einem
beschriankten Sein begabt ist, kann sich nur in seiner eigenen
Sphire titig oder leidend #ufiern. D. argumentiert aus dem
Axiom ,agere sequitur esse“ (mpdrtov Td Omdpyewv, €ita TO
évepyeiv). So will er denn als Getaufter zu Getauften sprechen
und die sinnbildlichen Riten der Taufe erkliren. Fiir Un-

! Die Bezeichnungen lauten klar évoyévwnowc (EH IT 1), 8ela yévvnoig
(ebd.); Geoyevesia (EH IV 3, 10; V 1, 5); eivon fefwe (EH I 1); Omdpyewv
€vBewg (ebd.); Thv koatd Oelav dmoteEv (oxnkdTes) EvBeov Omaphiv (EH
III 3, 6).
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eingeweihte (dté\eotor) wire ein solcher Unterricht gefahr-
bringend, #hnlich wie man mit schwachen Augen nicht in die
Sonne schauen darf.

Bei Besprechung der Myronweihe kommt D. wieder auf die
Geburt aus Gott zuriick, um zu zeigen, daB wir die Erhebung
in einen neuen, iibernatiirlichen Zustand der Menschwerdung
und Passion Christi verdanken: , Unter den heiligsten Weihungen
des Myrons wird die vollendende Gnadengabe der heiligen Ge-
burt aus Gott verlichen (EH IV 3, 10). Der Bischof schiittet
das Myron in Kreuzesform in den Taufbrunnen, dag der fir
unsere Geburt aus Gott in den Tod des Kreuzes hinabgetauchte
Jesus eben durch sein siegreiches Hinabtauchen in den Tod
diejenigen, welche in seinen Tod getauft sind (Rém. 6, 3.
Gal. 3, 27. Kol. 2, 12), aus dem Schlund des verderbenbringenden
Todes emporreie und zu einem gotterfiillten, ewigen Dasein
neu belebe (EH IV 3, 10). Dem durch die Taufe Wieder-
geborenen verleiht die Salbung mit dem Myron die Herab-
kunft des urgtttlichen Geistes (EH IV 3, 11). Das Myron ist
dem Priester zur Verleihung der Wiedergeburt in der Taufe
notwendig. Er wird nicht anders als durch das vom Bischof
geweihte Myron die Geburt aus Gott bewirken (EH V 1, 5)1.

Hier ist der Ort, auf einen Umstand hinzuweisen, der wie
wenig andere uns zum BewuBtsein bringt, daB D. in seinem
Bemithen, den Neuplatonismus dem Christentum dienstbar zu
machen, nicht immer gliicklich gewesen ist, ja daf er einen
der wichtigsten Punkte unausgeglichen hinterlassen hat. Wie
die vorstehenden Belege dartun, hat er im Getauften ein neues
ibernatiirliches Leben der Seele anerkannt, spricht aber an
zahlreichen Stellen, die spiter zur Besprechung kommen, von
dem é&v des Christen gerade so, wie Proklus und dessen Vor-

! Eine deutliche Sprache iiber das (feheimmis der Wiedergeburt und die
an sie ankniipfende Firmung fithrt Dion. EH II 8, 8: ‘H 8¢ 7od uopou
TehewTud xpioig edlidn moiel Tov TeTeheouévov® fi Yap iepd TRg Beoyevesiag
Teheiwoig évol Td TeheoBévra T Beapyikd TTvebpar. — Instruktiv ist auch
EH VI 8, 4: Das Ablegen des alten Kleides bei der Ménchsweihe und
das Anlegen eines neuen versinnbildet wie bei der Taufe den Ubergang
vom gewdhnlicheren heiligen Leben zum vollkommeneren. Von der Meinung,
dafi die Monchsgeliihde die Wirkung einer zweiten Taufe hétten, ist hier
noch keine Spur zu entdecken.
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giinger iiber das & des Menschen sich auszudriicken pflegen,
den sie natiirlich nicht als ,Wiedergebornen“ im Stande der
heiligmachenden Gnade verstehen. Desgleichen bedient sich D.
mit Vorliebe des Wortes &v (&v 6elov), wo wir den Namen Gott
erwarten. Auch das erklirt sich, allerdings mehr entschuldbar,
aus seiner Nachahmung neuplatonischer Redeweise .
Schlimmer ist, daB D. auch dem & der Seele eine be-
herrschende Rolle in seinen mystischen Darlegungen einréumd,
ohne auf die Kluft, die ihn von einem &v bei Proklus trennt,
aufmerksam zu machen, Dieser statuiert ,ein iiber die Ver-
nunft hinausgehendes Seelenvermdgen® (tod vod kpeittov). Ein
solches év der Seele, das einheitlich Gottliche in ihr,
setzt sie erst in den Stand, das & Gottes zu erkennen, da
(Hleiches nur durch Gleiches (Spoov T dpoiw) erkannt werden
kann?, Das pantheistische Element in dieser Vorstellung
nimmt bei einem Proklus und seiner Henadenlehre nicht wunder,
bei D. liegt aber die Sache anders. Nicht einmal vom ,con-
sortium divinae naturae“ (2 Petri 1, 4) und verwandten Schrift-
stellen, womit er sich als christlicher Schriftsteller einiger-
maBen hitte decken konnen, sucht er etwas zu Gunsten seiner
Terminologie beizubringen. Aus den Stellen, die wir in einem
folgenden Abschnitt im Zusammenhange vorfithren, wird sich

1 Schon bei Philon zeigt sich das Bestreben, ,den Begriff der Gottheit
zu vollstindiger Qualitiitslosigkeit zu steigern“. Da Gott iber alles so
erhaben ist, daf von den durch menschliche Erkenntnis erfaften Pridikaten
keines ihm zukommt, gibt es fiir ibn keinen Namen. Daher eine ,apo-
phatische* Theologie. Fiir Plotin ist die Gottheit ,das absolut trans-
zendente Urwesen®, vollkommenste Einheit, ein €v, das allem Denken und
Sein vorausliegt, unendlich, gestaltlos, jenseits (éméxewva) der sinnlichen
und geistigen Welt. ,Jamblichus ging noch weiter und setzte tber
das Plotinische &v ein noch hoheres, vollig unaussprechliches &v (mdvn
appnrov &) und Proklus tat desgleichen.® D. folgte ohne Zwang diesem
Sprachgebrauch wie anderwiirts den hellenischen Vorbildern, ohne sich um
den Eindruck zu kiimmern, den eine solche Bezeichnung Gottes auf christ-
liche Leser machen mufte.. Auf christlicher Seite hat Philon mehr ge-
mibigte Nachfolger in Justin, Klemens von Alexandrien, Basilius, Gregor
von Nyssa, Theodoret u. a. Zur Charakteristik der obigen Reihe Philon
bis Proklus vgl. Windelband, Lehrbuch der Geschichte der Philosophie § 20.

2 Vgl. die eingehende Klarstellung bei Koch 153 ff. Da hegegnen uns
Wendungen, die auch bei den spéteren Mystikern Eingang fanden: &v@og
To0 vobd, imum animae, secretum unius vestigium; vgl. acumen mentis
(axpdraTov Thg wuxfc), sinus mentis, scintilla animae ete.
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ergeben, daB der Ziel- und Endpunkt der Dionysischen Mystik
erreicht ist, wenn sich das geschopfliche é&v des Menschen mit
dem gottlichen vereinigt (10 8potov T@ bpoiw évidpleran). Vor-
her muf die Vielheit der Gedanken, Empfindungen, Wiinsche,
Affekte abgestreift werden, die Seele muf lernen, sich in ihr
innerstes Selbst zurtickzuziehen und mit ruhigem, einfachen,
stetigen Blick auf die gottliche Schonheit zu schauen. Eine
pantheistische Verschmelzung des Gteschépfes mit dem unend-
lichen Wesen Gottes will D. aber keineswegs behaupten, ob-
schon eine strenge Konsequenz dazu dringte.

2. Das géttliche und das geschépfliche &v bei Dionysius.

Um die Eigenart der Dionysischen Mystik zu verstehen, ist
es unerldBlich, ihn bei seinen Ausfithrungen iiber die Ver-
einigung des geschopflichen & mit dem gottlichen &v auf-
merksam zu verfolgen. Erst nach Verhorung der einschligigen
Originaltexte iiber das zweifache év und ihre Verbindung kénnen
wir beurteilen, wie er nahezu einem pantheisierenden Syn-
kretismus verfallen ist.

Wo D. zur Erklirung des Gottesnamens ,das Eine® (10 &)
iibergeht (DN XIII 1), versucht er eine direkte Erklirung
dieses gottlichen Pridikates!. Er ist sich bewufBt, daf er
hiermit zum wichtigsten Punkte gelangt. ,Das Eine“ (1o &v)
wird Gott genannt, weil er auf einartige Weise gemif der
alles Mak iibersteigenden einen Einheit alles ist, und weil er,
ohne aus sich, dem Einen, herauszutreten, die Ursache des
Einen aller Dinge ist (DN XIII 2). In dieses & mdvrwv ist
sowohl das mathematische wie das logisch-generelle, das physi-
kalische, das moralische und metaphysische év einbezogen. So-
fort aber rektifiziert D., was er gesagt hat, indem er das &v
Oeiov liber das év selbst hinaushebt, denn es ist nach ihm
PO TAvTWY Kkod Omép mévre koi bmep awto TO &v (DN XIII 3;
vgl. MTh V: oddt évétg). Wenn die Gottheit daher als Monas

! Hier, wie gelegentlich auch an andern Stellen, will D. einen Schrift-
text fiir seine Auffassung verwenden, der nicht zur Sache paBit: koi ydp
1 Gcoloyia ... g Bv dvuuvel (9eév). Man kann an 5 Mos. 6, 4 denken
(1 Kor. 8, 5): kipiog & Oedc Ouv kiprog €l éomiv; aber das ist gesagt im
Gegensatz zu den vielen Heidengottern !
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und Trias gefeiert wird, so ist sie doch weder Monas noch
Trias nach unserer Art des Erkemnens. Nur um das Uber-
geeinte und Gottzeugende wahr zu benemnen, gebrauchen wir
fiir das Ubernamige die Namen Trias und Monas (DN XIII 3)*.

D. erdffnet auch DN mit dem Hinweis auf das gottliche év.
,Fir alle Denktatigkeiten ist das tiber alles Denken erhabene
Eine unausdenkbar, ... jene Einheit nimlich, die jeder Einheit
die Einheitlichkeit verleiht“2. Wir sollen aber dieses év mnicht
als leere Abstraktion, sondern als die heilige Dreifaltigkeit in
der Fille gottlicher Eigenschaften denken (DN I 5). Ebenso
ist der fiir unsere Vorstellung kahle Begriff des & mit an-
schaulichen Nebenbestimmungen umkleidet®. Das &év 6¢iov ist
von Ewigkeit, und in ihm sind alle Dinge beschlossen*. Nach
dem & begehren alle Dinge, jedoch nicht in gleicher Stérke,
sondern nach gerechter Zuweisung nehmen sie an ihm Anteil
(EHI2). So ist denn auch das Ziel der Hierarchie die mog-
lichst reiche Teilnahme an der eingestaltigen Vollendung (CH
III 2). Weil Gott das év im vollendetsten Sinne des Wortes
ist, ist er unerkennbar und verborgen?®.

Werfen wir nun wieder einen Blick auf das geschopf-
liche & im Menschen. Ein Vergleich der verschiedenen
Stellen, an denen davon die Rede ist, wird bestiitigen, was
wir schon oben andeutungsweise (S. 171 f.) gesagt haben. Es
erscheint als das innerste Geistwesen des Menschen, sofern es,

1 Vgl. Eckehart: ,Alle Differenz ist ,unterhalb des Einen‘, wie es im
JFons Vitae‘ (Rabbi Moyses Maimonides) heifit. Demn das ist wahrhaft
eins, worin keine Zahl ist, wie Boethius sagt, und Rabbi Moyses, wie
schon oben erwihnt, schreibt: ,Gott ist einer auf alle Weise und in jeder
Hinsicht. ...° Denn Gott ist einer, auBerhalb und iiber der Zahl, und kann
nicht in eine Reihe mit etwas gesetzt werden® (Karrer, Die Verurteilung
Meister Eckeharts, Hochland 28 I [1925/26] 667).

2 Tdoaig hovolag adidwnrdv éoti T Omep didvorav €v ... évdg évomoidg
Gmdong évddbog (DN I 1). In den letzten vier Worten ist eine Steigerung
der Proklusstelle (Th. Pl. p. 82); évig maclv évddwv unverkennbar.

8 To xohov xai dyaddv, To Omép mdvrta T Svra kel &v kol TabTOV Kol
Gvapyov xoi drehebtnrov (DN IX 4),

4 ’Ey évi yap Ta dvro mdvta kol mpoéxer kol Uméotnoe (DN V 10).

5 BHII 3, 12: To &v kel émhodv kol kpiu@iov *Ingod Tob Adyou, gehdrt
zu jenen keineswegs eindeutigen Ausdriicken, die an Monophysitismus er-
innern, Vgl. Ep. VI: v dv xoi kpipiov 6 @n@és. — Uber die bei Proklus
hiufige Verbindung von &v und xpi@iov s. Koch 120 £,
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aller Vielheit von Vorstellungen und Empfindungen ledig, rein
geistigen Funktionen obliegt, seine sublimsten, gottidhnlichsten
Zige aufweist und sich befiihigt, mit Gott in innigste Ver-
bindung zu treten. D. sagt, daB sich diese Gemeinschaft nicht
vertrage mit einer der Einheit ermangelnden Lebensfithrung.
Wer die Gemeinschaft mit dem Einen (dem gottlichen &v)
durch die Taufe erlangt hat und festhalten will, muf not-
wendig das év seiner Seele mit dem gottlichen év in Einklang
bringen (EH II 3, 5). In der Schilderung der eucharistischen
Feier beschreibt D. den Rundgang des inzensierenden Bischofs,
wie er vom Altar hinweg durch die Kirche wandelt und wieder
an den Altar zuriickkehrt (EH III 3, 3). Es ist das ein Bild
der Gmadenspendung Gottes, der den Gliubigen von seiner
eigenen Seligkeit in reichem Mafie mitteilt, ohne aus seiner
wesenhaften Ruhe herauszutreten. Die Segnungen der Eucha-
ristie sind gleichfalls hier symbolisiert, denn auch sie entfaltet
sich, im Wesen und der Idee nach einfach und eingestaltet,
nach aufen in einer bunten Fiille heiliger Riten, schlieft sich
dann wieder in ihre eigene Monas (Idee) zusammen und wirkt
die Einigung der wiirdigen Teilnehmer. Ahnliches gilt vom
»g0ttlichen“ Hierarchen, dem Bischof. Er 1ift die Unter-
gebenen an seinem hierarchischen Wissen teilnehmen, indem
er sich der heiligen Symbole bedient, kehrt aber dann in seinen
eigenen Wesensgrund zuriick, ohne irgend eine Eimbufie zu
erleiden, und vollzieht den geistigen Eintritt in sein eigenes
Eine, um rein die eingestaltigen Ideen der liturgischen Akte
zu schauen. Einen gleichen Rundgang macht der Bischof bei
der Myronweihe (EH IV 3, 3

! Grabmann bietet in dem Kapitel ,Zur Psychologie der Mystik“ (Wesen
ur}d Grundlagen der katholischen Mystik’ 45—51) beachtenswerte Winke,
wie die spiitere Mystik aus geliutertem Glaubensbewufitsein heraus tiber
so}che Einkehr in das eigene Innere gedacht hat. Es sei ,die allen My-
stl_kem gemeinsame Uberzeugung. daB das mystische Erlebnis in der hichsten,
remsten, geistigsten und innersten Sphire des Seelenlebens sich
vollzieht. ... Die mystische Beschauung vollzieht sich . . . in einer Form, die
n_lehr der reingeistigen Natur des Menschen entspricht. ... Es findet
sich in der Menschenseele etwas, was iiber diese Bindung durch Sinne,
Phantasie und Schluffolgerung irgendwie hinausreicht. Der hl. Thomas
(H Sent. d. 89, q.38, a.1) beniitzt den neuplatonischen Gedanken, daf die
niedrigere Ordnung in ihrem héchsten Sein an der Vollkommenheit der
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Den Friedenskuf bei der Feier der Eucharistie und die nach-
folgende Verlesung der Diptychen deutet D. in mystischem
Sinn (EH III 3, 8) auf folgende Weise: ,Der urgtttliche
Friedenskuf erfolgt (nach Aufstellung der Opfergaben) als
weiterer Akt der Liturgie. Denn es ist unmdglich, daf die
Menschen in das Eine konzentriert und der friedvollen Einigung
mit dem (gottlichen) Einen teilhaft werden, wenn sie unter
sich selbst entzweit sind. In niherer Begriindung fihrt D.
dann weiter: ,Denn wenn wir von der Schau und Erkenntnis
des Finen erleuchtet und zur eingestaltigen und gottlichen
Verbindung geeint wiirden, kénnten wir es nicht ertragen, zu
den zwiespiltigen Begierden herabzusinken, aus welchen die
erdhaften und leidenschaftlichen Feindschaften entstehen.®*
D. weist in diesem Zusammenhange auf zwei Momente hin,
die spéter zur Sprache kommen sollen: erstens, daf es im
freien Willen des Menschen liegt, das év seines Inmern zu
aktuieren und zu vervollkommnen (EH II 3, 3)2, zweitens, dab
zu diesem Prozef eine intensive Betrachtung der gottlichen
Dinge und grindliche Uberwindung der ungeordneten, in
Vielheit auseinanderstrebenden Leidenschaften erforderlich ist
(EH III 8, 7). — Selbst die Erklirung des Namens Syn-

nichsthoheren Ordnung teilnimmt. Es ist auch in der mit dem Leib
zur Natureinheit verwachsenen menschlichen Geistesseele etwas, womit sie
der reingeistigen Art des Engels sich nihert, etwas, das als eine ,modica
participatio’ an der reinen Intellektualitit des Engels bezeichnet werden
kann. Es ist dies die Hohensphire der menschlichen Seele, in der die
Intuition . . . der Wahrheit sich betitigt. ... Diese intuitive Kraft (die
durch keine miihevollen Schlufifolgerungen hingehaltene Erkenntnis der
Wahrheit) . .., dieser Seelengrund, dieses Seelenfiinklein, diese Hohenregion
des Geisteslebens ist auch ibernatirlich durch die Gaben des Heiligen
Geistes beleuchtet und durchgliht das Heiligtum, in der die Seele in
mystischer Beschanung und Einigung freudetrunken der gottlichen Wahr-
heit, Liebe und Freundschaft sich auftut und hingibt. Zur neueren Literatur
vgl. A. Pummerer 8. J. in ZAM I (1926) 166—175.

1 Das erwihnte Axiom Td bduoiw T Suotov éwvidpleton kommt wieder
zur Geltung.

2 Wenn die Selbstbestimmung und Willensfreiheit der verniinftigen
Wesen von dem geistigen Lichte sich abtriinnig wegwendet, indem sie aus
Liebe zum Bosen die von Natur ihnen eingepflanzten und zur Aufnahme
des Lichtes bestimmten Sehkrifte verschlieBen, so bleiben sie von dem
ihnen (allzeit) nahen Lichte isoliert, trotzdem es ... giitig tber dem ver-
schlossenen Auge leuchtet.”
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axis? fiir Fucharistie macht D. seiner Lieblingsvorstellung
vom & dienstbar. Er macht sich den Einwurf, dat auch die
andern Sakramente alles zu einer eingestaltigen Vergottung
einigen, was Zerteiltes in unserem Leben ist, und die Gemein-
schaft mit dem gottlichen év verleihen. Warum fiihrt gerade
nur die Eucharistie diesen Namen? Er antwortet (EH III 1),
da vor allem die Eucharistie, als Krone aller Weihen (litur-
gischen Handlungen), die Verbindung mit dem (gdttlichen) &
bewirken muf 2

3. Die hierarchisch abgestufte Mystik des Dionysius.

Die sichtbare Institution, durch welche uns Menschen der
aszetisch-mystische Aufstieg ermoglicht wird, ist, wie oben
schon angedeutet, die kirchliche Hierarchie. Sie ist ein iiber-
natiirliches Gnadengeschenk Gottes in jeder Hinsicht. Die
heiligen Schriften, welche das verehrungswiirdigste Wort Gottes
enthalten, sind uns von Gottes Giite dargeboten (EH I 4); die
Wiirde des Priestertums ist uns durch Jesus verlichen (EH I 1);
die Erleuchtungen (Inspirationen), die uns durch unsere Lehrer
in Symbolen vermittelt worden, sind Eingebungen Gottes, um
unserer sinnlich-geistigen Natur entgegenzukommen (EH I 5).
Ununterbrochen lifit Gott die wohltitigen Strahlen seines
Lichtes in die Seelen der Getauften leuchten (EH II 3, 3).
Ebenso ist auch der ersten Triade der himmlischen Hierarchie
der besondere Vorzug geschenkt, daf sie Gott am hochsten
nachahmen darf (CH VII 2), und die tiberweltliche Weisheit
und Erkenntnis der Engel ist eine Gabe der unendlichen Weis-
heit Gottes (CH XIV). Die gottliche Trias will eben im Drang

! Im griechischen Ritus hedeutet ocOvafic jede gottesdienstliche Zu-
sammenkunft, besonders aber die Feier der MeBliturgie. Im frithen la-
teinischen Mittelalter ist es Bezeichnung des Offiziums, z. B. ,Synaxis vesper-
tina“ (Braun, Liturgisches Handlexikon),

* Wenn man diese eigentiimliche Einstellung der Gedanken des D. auf
das neuplatonische &v, die er durch das ganze Korpus seiner Schriften zur
Schau tréigt (vgl. ZKathTh 22 [1898] 187), aufmerksam verfolgt, so wird
man nicht mehr geneigt sein, an eine unter Anlehnung an Proklus erfolgte
Umarheitung von bestimmten miindlichen oder schriftlichen Uberlieferungen
zu denken, die aus cinem mit dem Geist der areopagitischen Rede des
hl. Paulus eng verwandten Gedankenkreis stammen (vgl. P.Al. Mager O.8.B.
in ThG1 6 [1914] 873). Diese Auffassung ist historisch unhaltbar.

Scholastik, II. 2. 12
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ihrer Giite die geistige Wohlfahrt unserer Natur ebenso wie
die der Engelnatur auf dem Wege der Vergottlichung erzielen
(EH I 3). Deshalb sind uns niichst den heiligen Schriften
auch die Offenbarungen Gottes auf dem Wege miindlicher Uber-
lieferung geschenkt worden. Die ersten Lehrer der Kirche
wurden unmittelbar von Gott mit der ,heiligen Gabe“ erfiillt
und dann ausgesandt, um sie fiir die Zukunft auf ihre Nach-
folger fortzupflanzen (EH I 4 5). D. hat also die historische
Seite der Griindung der Kirche beriihrt und ein autoritatives
Lehramt in ihr anerkannt. Seinem beliebten strengen Schema
zufolge betont er auch hier, dak die Triger der kirchlichen
Gewalten von ihrem hoheren und reicheren Wissen den Unter-
gebenen immer nur in genauer Proportion zu deren Stand
mitteilen dirfen (EH I 5), ein Gesetz, das er, unter dem Ein-
druck mechanischer Naturvorgiinge, auch hei den Engeln er-
kennen will &,

Keineswegs will D. die Bedeutung der kirchlich-hierarchischen
Einrichtungen und des sakramentalen kirchlichen Lebens der
Gliubigen so verstanden wissen, als ob dadurch dem unmittel-
bar personlichen und subjektiven Verkehr der Seele mit Gott
kein Raum mehr bliebe. Sakramente und Weihungen der
Kirche sind die von Christus, dem unsichtharen Haupte der
Hierarchie (EH V 1, 5), geschaffenen Kaniile der Gnaden, aus
denen wir die kostbare Frucht des Leidens Christi gewinnen:
Wiedergeburt, Reinigung, Erleuchtung, Freude, Stirkung, fort-
schreitendes Wachstum im innern Menschen, liehende Ver-
einigung mit Gott2. Aber daneben ist uns im aukerliturgischen
Gebet eine reichliche und unversiegbare Quelle der Gnaden
erschlossen (DN III 2). Die Aufschwiinge unseres Herzens zu
Gott werden zu den Akten der Gottesverehrung der Engel,
die ja nur im analogen Sinn als Liturgie bezeichnet ist, in
Parallele gesetzt. In der Abhandlung DN, die an mystischen
Momenten so reich ist, geschieht der Sakramente tiberhaupt
keine Erwihnung. D. selber erklirt in den einleitenden Ka-

! Siehe die Vergleiche von Licht und Wirme (CH XIII 3).

2EH V1, 5: évepyel ta thc oikelag lepapxiog puothpia, d. i. die durch
die kirchlichen Organe zur Heiligung der Gliubigen vollzogenen Kult-
handlungen. Vgl. Mager, Mystik und Christentum, in ThGl 6 (1914) 373.
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piteln zu den beiden Hierarchien und zu DN ganz ausdriicklich,
daB er seine mystischen Belehrungen nur aus den heiligen
Schriften schopfen und das aus ihnen strahlende Licht auf-
nehmen wolle (CH II 1; EH I 1; DN I 1 8). Vergeblich
wird man in der MTh einen Hinweis auf sichtbare, #uBere
Vehikel der Gnadenmitteilung suchen. Unter den zehn Briefen
beschiftigt sich nur der an den Monch Demophilus gerichtete
mit einem kirchlichen Disziplinarfall, die andern reden von
mystischen Dingen, ohne der Liturgie zu gedenken®. Die
Heilige Schrift ist fur D. der Kanon mystischer Belehrung
(DN I 8).

Nach allem, was wir bisher iiber die mystische Vereinigung
des Menschen mit Gott horten, stellt sich heraus, dak D. die
spiiteren Unterscheidungen der contemplatio acquisita und
infusa nicht kennt. Er spricht immer von Aufnahme der
aus der Hohe in die Seele fallenden Strahlen. KEbensowenig
behandelt er die in neuerer Zeit lebhaft erdrterte Frage tiber
graduellen oder wesentlichen Unterschied zwischen einem braven
christlichen Leben und hoheren Gebetsstufen? Nach seiner
Auffassung ist die ganze Kirche in allen ihren Gliedern zur
Hohe mystischer Beschauung (fewpic), Klarheit und Vollendung
berufen. Aber eine eigenartige Abstufung mystischen Lebens
macht sich doch ganz unberechtigt geltend: die hierarchische
Rangstufe ist maBgebend fiir den hoheren oder geringeren
Grad des mystischen Ideals.

Der Bischof ist einfachhin der Mystiker ,von Gottes
Gnaden“. Er ist Beiog und &véeog, wie ihn schon Ignatius
von Ant. schildert; er ist mit jeglichem heiligen Wissen er-
fullt (EH I 8). Der gottliche Stand der Hierarchen ist der
erste unter den Gott schauenden Stinden (tdv GeomTikiv T4-
gewv). In ihm ist die ganze Institution unserer kirchlichen
Hierarchie (deren Ziel die moglichste Verithnlichung und Ver-
einigung aller ihrer Glieder mit Gott ist, EH I 3), vollendet
und in ihrem Hohepunkt verwirklicht. Die Gewalten des
hierarchischen Ranges erstrecken sich iiber alle Klassen der

* Vgl. Krebs a. a. 0. 8. 79 gegen A. Hammenstede.
* Vgl. Richstiitter, Mystische Gebetsgnaden . . . (iibersichtliche Zusammen-
stellung).

g
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Gliubigen und betitigen da die Mysterien ihrer eigenen Hier-
archie!. Der Hierarch ist in seinem Innern so gesammelt
und mit Gott vereinigt, dak er bei Vornahme der bischoflich-
amtlichen Akte keinerlei Verminderung des inneren geistlichen
Reichtums erfihrt. ,Hat der Hierarch die Taufzeremonien
vollzogen, so erhebt er sich nmach dem Heraustreten in die
tiefere Welt wieder zur Beschauung des Hochsten, da er ja
zu keiner Zeit und auf keine Weise zu irgend etwas Fremd-
artigen, im Widerspruch mit der ihm eignenden Verfassung
abgelenkt, sondern vom Heiligen Geiste ununterbrochen und
allzeit von Gottlichem zu Gottlichem umgestaltet wird? KEr
verbreitet die Lichtstrahlen seiner gottlichen Belehrung ohne
neidischen Vorbehalt tiber alle und ist, ein Nachahmer Gottes,
von Herzen bereit, den Taufkandidaten zu erleuchten (EH II 3, 3).
Bei der eucharistischen Feier blickt die grofe Menge (die
Gemeinde) in gebeugter Haltung auf die gottlichen Symbole,
er selbst aber erhebt sich im urgottlichen Geiste immerdar in
heiligen Schauungen, wie es der hierarchischen Wirde und
Reinheit des gottihnlichen Zustandes entspricht, zu den heiligen
Ideen der liturgischen Akte (EH II 3). Beim Lavabo wischt
er nur die Fingerspitzen (Joh. 13, 10) und wird gemif dieser
bis aufs #uBerste ausgedehnten Reinigung 'in einem ganz
heiligen Zustand der Gottdhnlichkeit, trotz seines glitigen
Heraustretens in die tiefere Welt3, ungefesselt und losgeltst
verbleiben. Denn weil er ein fiir allemal eingestaltig (évoeidig)
geworden, wird er, zum Einen sich einheitlich zuriickwendend,
die Hinkehr ohne Makel und Fehl vollziechen und die ganze
Fillle und Unversehrtheit der Gottahnlichkeit bewahren (EH
4L '3,/ 10)

Nach demselben Gesetz der Mitteilung und des Empfangens,
das in der Engelwelt gilt (CH XIII 3 4), likt Gott in der
kirchlichen Hierarchie die gottlich wirkenden Strahlen zuerst
in die Priester, die gottidhnlicheren Geister, eindringen, und

1EHV1,5; vglL. EH II 2, 1; I 8, 3. Der Bischof vollzieht die vor-
nehmsten priesterlichen Funktionen; er ist der oberste Lehrer, der gerechte
Richter und gute Oberhirte. Siehe ferner V 8, 5; VIIL 3, 7.

2 BH II 2, 7; nach 2 Kor. 3, 18.

3 Wieder die neuplatonische Wendung mpog Td debrepa mpoitiv,
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durch diese hindurch, die als hell durchleuchtbare Geister zur
Aufnahme und Weitergabe des Lichtes von Natur aus ge-
eignet sind, strahlt sie in die tieferstehenden, ihrer Empfiinglich-
keit entsprechend, hinein und wird ihnen wahrnehmbar!. Es
werden also die Bischife, die zuniichst der Gottesschau teil-
haftig sind, die Mitglieder der zweiten Ordnung in entsprechen-
dem Mafe neidlos die von ihnen selbst geschauten gottlichen
Betrachtungsbilder schauen lassen; denn ihnen, die in die Ge-
heimnisse ihrer Hierarchie am besten eingeweiht sind, steht
es zu, andere darin einzuweihen (EH V 1, 5). Sonach ergibt
sich zuniichst fiir die Priester ein geringerer Grad der Mystik
als fiir die Bischofe, und fiir die Diakonen ein geringerer
als fiir die Priester. Diese letzteren niimlich haben die hohere
Aufgabe, die Gemeinde zur Schau der gottlichen Mysterien
vorzubereiten; den Diakonen aber obliegt der geringere Dienst
der Reinigung und Aussonderung der Taufkandidaten (EH V 3, 6).
Ein scharfes Wort hat D. gegen solche Kleriker, welche das
gottliche Lehramt vermessen ausiiben, bevor sie ihren Lebens-
wandel mit demselben in Einklang gebracht haben. Sie sind als
unrein von der heiligen Amtshandlung auszuschlieBen. Keiner
darf es wagen, andern ein Fithrer zum gottlichen Lichte zu
sein, wenn er nicht in allem ganz und gar gottihnlich ge-
staltet und durch Gottes Inspiration und Urteil als tauglich
bezeichnet ist (EH III 8, 14). Die Priester miissen ja, wie
der von D. verwendete Vergleich zeigt, das aus der gottlichen
Urquelle durch die Engelchore herabstromende Licht in sich

' Begrindung nach physikalischem Naturgesetz: Auch in der Korper-
welt dringen physische Substanzen (Licht, Feuer) zundichst in die ihnen
mehr verwandten Stoffe und wirken dann durch dieselben hindurch auf
weniger homogene Korper. Gleichwohl bleibt sich D. auch in diesem Punkte
nicht konsequent. DN IV 5 erklirt er, dab Gott in seiner Giite erst die
geistigen Augen offnet, indem er das dariiber lagernde Dunkel der Un-
wissenheit hinwegnimmt, und dann zuniichst ihnen miiBiges Licht mitteilt,
darauf aber, wenn sie das Licht gekostet haben und grofieres Verlangen
darnach tragen, sich reichlicher hingibt und iiberhell erstrahlt, weil sie
»Viel geliebt haben® (Luk. 7, 47). Und immer hoher hebt er sie empor,
entsprechend ihrem Eifer, aufwiirts zu gelangen. Hier ist dem individuellen
mystischen Streben keine hierarchische Schranke gesetzt; das Mak des
Aufsteigens ist bestimmt durch den Grad der Liebe, und als Beispiel
dient Magdalena. Uber ,Artverschiedenheit* der hoheren Beschauung von
der gewshnlichen gibt D. keinerlei Andeutung.
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aufnehmen und nach Art feiner, durchsichtiger Substanzen es
weiterleiten (CH III 3, 14)*.

Ergtinzend sei hingewiesen auf CH III 2, wo der gemein-
same Zweck beider Hierarchien in verwandten Bildern ge-
schildert wird. Zur gottlichen Schonheit unverwandt empor-
blickend stellt die Hierarchie dieselbe nach Moglichkeit im
Nachbilde dar und vervollkommnet ihre Mitglieder zu gott-
lichen Bildern, zu lautersten, fleckenlosen Spiegeln, welche
den gottlichen Strahl in sich aufzunehmen vermégen und den
einstrahlenden Glanz wieder neidlos den niichstfolgenden Klassen
leuchten lassen. Und es ist den Triigern der heiligen Ge-
walten wie auch den Empfiingern nicht erlaubt, hierin von
der heiligen Ordnung abzuweichen. Bei Erwihnung des ,my-
stischen Waschbeckens® (das ,eherne Meer) bemerkt D., daf
dasselbe im Neuen Testamente durch das Lavabo beim eucha-
ristischen Opfer ersetzt wird. Auch die Priester, welche mit
dem Bischof die Hinde waschen, miissen his auf die letzten
Phantasievorstellungen der Seele gereinigt sein und unter mog-
lichster Angleichung zur Liturgie herantreten (EH III 3, 10).
Warum? Weil sie dann von heller leuchtenden Theophanien
umgliinzt werden, da die iiberweltlichen Lichtstrahlen in die
rein schimmernden Spiegel der gleichgestalteten Seelen ihr
Licht reichlicher und klarer eindringen lassen (EH III 3, 10).

Der Stand der Ménche hat gem#f hierarchischer Ordnung
hoheren Rang als die Gemeinde der Laien (iepog hadg), ge-
hort aber mit ihr in die zweite Triade der kirchlichen Hier-
archie (tehovpevor) und nimmt den Platz zunichst hinter den
Diakonen ein. Darnach ist auch die mystische Signatur des
Mbonchslebens bestimmt. D. bleibt sich in seiner mechanistischen
Auffassung, die dem Wirken Gottes in der einzelnen Menschen-
seele und dem freien Mitwirken des Menschen mit der Gnade
ganz ungehorige Schranken setzt, hier wieder konsequent.

! Die Analogie zur CH in diesem Grundgesetz erhilt einen kriftigen
Ausdruck EH 1V 3, 5: Den iiber uns stehenden Naturen (Engeln) ist der
aus der gottlichen Quelle aufwallende Wohlgeruch (der durch das Myron
versinnbildet ist), sozusagen niher und teilt sich ihnen reichlicher mit, da
er in die durchsichtigste Natur derselben und ihr hochstes geistiges Fassungs-
vermbgen in Fiille tiberquillt. Den tiefer stehenden Geistern wird nur ein
abgestufter Anteil.
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Im Kapitel tiber die Monchsweihe (EH VI) spricht er sich
folgendermaBen aus. Die Glieder der christlichen Gemeinde
haben den Reinigungsweg durchschritten und sind durch die
Priester schon in die heilige Schau und Gemeinschaft der
lichtvollen Kult- und Weihehandlungen -eingefiihrt. Dieser
Stand des ,heiligen Volkes“ ist von jeder unheiligen Makel
gereinigt, hat die heilige Festigung des Sinnes erlangt, wird
durch die Kulthandlung zur beschaulichen Haltung und Be-
fahigung gefordert und hat Anteil an den ihm entsprechenden
symbolischen Akten. Er wird in der Beschauung und Gemein-
schaft derselben mit aller heiligen Freude erfiillt und zur gott-
lichen Liebe ihrer (mystischen) Erkenntnis durch ihre empor-
tragenden Krifte befliigelt (EH VI 1, 2). — Der Stand der
Mbnche dagegen ist direkt der Leitung des Bischofs unter-
stellt und wird durch dessen gotterfiillte Erleuchtungen und
die hierarchischen Uberlieferungen iiber den (mystisch) ge-
schauten Ritus der liturgischen Akte belehrt und in ent-
sprechenden Graden zur letzten Vollendung emporgefithrt. Denn
dieser Stand hat sich mit aller Kraft zu jeglicher Reinheit
geldutert und ist zur (mystischen) Schau und Teilnahme an
jeder sakramentalen Handlung, soweit ihm das geistige Schauen
moglich ist, zugelassen. Daher der Name ,Therapeuten®
(Dienende) und ,Monche* (Eingestaltige) auf Grund des reinen
Dienstes Gottes und des ungeteilten, einheitlichen Lebens, das
ihnen durch heiligen Zusammenschlug des Zerteilten einen
Charakter der Einheit verleiht, so dak sie zu einer gottihnlichen
Monas werden und gottgefillige Vollendung erlangen®. Indessen
ist diese Beziehung auf die wovoxoi nicht zu urgieren; denn
DN I4 driickt sich ohne besondere Bezugnahme auf die Monche
dhnlich aus, wo von den Gliubigen tiberhaupt die Rede ist2.

*EHVI 1, 3; vgl. 2, 3 und 8, 2. — Uber das & bei Proklus s..oben.
Beachtenswert ist immerhin, daf schon Klemens von Alexandrien sagt:
€l piov dydmyv ocuvaxBfver ... ketd Tfig movadikic oloiag €vwov (Co-
hort. 9 — M. 8, 200B) und: povadikdv yevéoOa (Strom. 4, 25; ebd. 13656 B;
vgl. auch Strom. 6, 2; 6, 25). Ahnlich Gregor von Nazianz, Or. 30, 6
(M. 86, 112B): &rav pnKéTL WOAAG Mpev . . . Bhor Beoerdelc usw. — Dionysius
unterlegt dem povoxég einen abweichenden Sinn.

* Thv Beapyiav dpdiuev fepidc Uuvouuévny g povede pév kol évdda ...
€€ fig W évomolod duvduews EvZépedo kod TV pePIOTWV AUV ETEpOTY|-
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Bei Schilderung der Myronweihe sagt D. von den heiligen
Gestingen und Lesungen, daf sie bei den noch Ungetauften
abgestufte, vorbereitend heilsame Wirkungen hervorbringen.
Die Heiligen (Monche und Gemeinde) fithren sie zum Aufblick
zu den gottlichen Bildern (des Ritus) und zu ihrer Gemeinschaft;
die Allheiligen (toUg mawiépoug — die Kleriker) sittigen sie
mit seligen und geistigen Schauungen und erfiillen und ver-
einigen ihr Eingestaltiges mit dem Einen (EH IV 3, 3).

So beschreibt also D. die kirchliche Hierarchie als eine von
Christus gestiftete Anstalt, in die man nur eintreten kann mit
dem Gelobnis, daff man ganz und gar dem Einen sich zu-
wende, und in der jeder Eingetretene durch unablissige kriftige
Aufschwiinge zu dem Einen und durch vollstindige Ertstung
der feindlichen Begierden den unveriinderlichen Charakter des
gottlichen Zustandes besitzt (EH II 3, 5). Mystisch gedacht
erscheint also die Kirche im ganzen und in den verschiedenen
Stianden und in den einzelnen Gliedern (vgl. auch EH II 3, 7 8).
Jeder Getaufte soll eben eine solche sittliche Hohe ersteigen,
daB er als ein allwegs gottlicher Mann, ein wiirdiger Genosse
der gottlichen Geheimnisse, den Hthepunkt der ihm moglichen
Gottahnlichkeit auf den Stufen vollendender Vergottung erreicht
hat ... ein Tempel und ein Jiinger des urgdttlichen Geistes ™.

Die Katechumenen dagegen stehen auferhalb der my-
stischen Kreise. Denn sie haben noch nicht das gotterfiillte
Dasein durch die Taufe erlangt und miissen erst auf die aus
der Gotteskindschaft stammende Annitherung an die Urquelle
des Lebens und Lichtes durch einen lebenspendenden Gestaltungs-
prozeb vorbereitet werden (EH III 3, 6). D. bedient sich hier
zur Erklirung des Gesagten eines realistischen Vergleiches
von der Entbindung der Leibesfrucht. Wenn diese unaus-

TWY ... oupmTugGouévwy ei¢ Beoedf| povdde ocuvaydpeda kol BeopiunTov
gvwow. Desgleichen s. EH-I 6: cuuntiooer (CInoodg) Tag molhdg Evepo-
TmTag kel elg évoerdf xoi Beiov dmotehewboog Twhy. — Etepbnreg ist echt
neuplatonischer Ausdruck; sein Sinn ist ,Differenzierungen®, ,entgegen-
gesetzte Beschaffenheiten®.

1 g kaPdrov Belog Gvip ... 6 mpdg 70 ToD kot adTOV Beoerdoig
Gxpov év movrehéor xal TehewTwkoic Oedioecty dvnyuévog... vadg de
dpua koi dmadog év TH xat’ adrév dxpoTdTn Gewoer (EH 1L 3, 7;
vgl. EH II 8, 4 6; IV 8, 1; IV 3, 4).
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getragen als Fehl- und Frihgeburt ausfillt, so ist ihr leb-
und lichtloses Fallen auf den Boden nicht ein ,in lucem edi“,
obwohl die Scheidung aus dem dunkeln Mutterschof eingetreten
ist. Das Licht wirkt nur auf alles, was Empfinglichkeit fiir
das Licht besitzt. Daher reifen die Katechumenen erst durch
die vorbereitende Nahrung der Schriftworte zur geistigen Ent-
bindung in der Taufe heran und konnen dann in das Reich
des Lichtes und der Vollendung eintreten.

In gewissem Sinne ist schlieflich auch die vernunftlose
Schopfung von einem Widerschein mystischen Geheimnisses
erfilllt. 'Wie das Licht in die entferntesten Gebiete als ab-
geschwiichter Schein hinausdringt und der Schall bis in die
entlegensten Orte in leisem Widerhall erklingt, so ist die
Spur von Gottes Frieden, Giite und Schonheit in den untersten
Reichen des Universums noch ausgeprigt. Man lese die herr-
liche Schilderung des ,gottlichen Friedens (DN XI 1, 2):
Durch ihn besteht die eine und unlosbare, ineinandergreifende
Verbindung des Universums in ihrer gottlichen Harmonie und
ordnet sich in vollkommenem Einklang, in Ubereinstimmung
und Eintracht zusammen, unvermischt geeint und ungeteilt
verbunden. Denn die Universalitit des vollkommenen Friedens
ergieft sich gemif der einfachsten und unvermischten Gegen-
wart ihrer einshildenden Kraft iiber alles, was ist, einigt alles
und verkniipft durch die mittleren Glieder die duBeren, so dai
sie in einer naturgeméifen Freundschaft verbunden sind. Dieser
Friede geht in das Weltall hinaus, gewihrt allen Dingen natur-
gemiifien Anteil an sich und wallt tiber vor Uberfille der
friedezeugenden Fruchtbarkeit. Gleichwohl aber verbleibt er
wegen des Uberschwangs der Einigung ganz und gar in sich
selbst und fiir sich tiberintensiv geeinigt.

4. Die subjektiven Momente des mystischen Prozesses.

Wenn der Mensch durch die Taufe das neue, gottliche Leben
erlangen und bewahren will, muf er von seiner Seite eifrig
mitwirken, um den mystischen Proze zu ermoglichen bzw.
zu beschleunigen. Die ersten Stadien dieses Prozesses, die
mit den Forderungen der allgemeinen christlichen Aszese sich
decken, sind von D. in nachstehenden Ziigen gezeichnet.
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Von der zuvorkommenden Liebe Gottes bewegt, klagt der
Taufbewerber seine Gottlosigkeit, seine Unkenntnis des wahr-
haft Guten, seine Erstorbenheit im gotterfiilllten Leben an.
Also Selbstkenntnis und Reue. Der Bischof nimmt die An-
meldung des Taufkandidaten und seine Bitte um heilige Ver-
mittlung freudig entgegen und belehrt ihn, daB die Bekehrung
eine vollstindige sein miisse, weil Gott ganz vollkommen und
makellos ist (EH II 2, 5). Die erste heilige Frucht des Auf-
blickens zum Lichte ist solche Selbstkenntnis, so daB der
Mensch aus den lichtlosen Tiefen der Unwissenheit heraustritf.
Weil er aber fiir die vollkommenste Einigung und Gemein-
schaft nicht sofort reif ist, so darf er nicht eigenmiichtig dar-
nach begehren. Jedoch in kurzem wird er durch den erreichten
guten Erfolg zum Bessern und durch dieses zum Allerbesten
und, der Vollendung teilhaft geworden, zur Hshe des Urgott-
lichen stufenweise emporsteigen (EH II 3, 4). D. vergifit nicht
zu betonen, daB der Mensch durch MiBbrauch seines freien
Willens die Absichten der gottlichen Giite, die sein Bestes
will, vereiteln kann. Sie bleibt sich immer gleich und gieft
die wohltiitigen Strahlen ihres Lichtes iiber alle geistigen
Augen aus. Man kann vor dem Lichte aber die Augen ver-
schlieBen, und so bleiben sie des Lichtes beraubt, obwohl es
{iber dem geschlossenen Sehorgan leuchtet (EH II 3, 3; vgl. oben
S. 176). Bs ist auch nicht genug, die christlichen Wahrheiten
blo6 doktriniir zu erfassen, denn zur Verihnlichung mit Gott
werden wir nur dadurch gelangen, daf wir die hochheiligen
Gebote lieben und erfiillen (Joh. 14, 23). Die Liebe Gottes
ist die erste geistige Bewegung zum Gottlichen hin; das ur-
spriinglichste Hervortreten der heiligen Liebe aber, das auf
die heilige Erfilllung der gottlichen Gebote abzielt, ist die
unaussprechliche Wirkung unseres gottlichen in der Taufe er-
langten Seins (EH II 1; vgl. oben 8. 170).

Voll Wirme schildert D. den geistlichen Ringkampf, den der
THufling iibernimmt. Der unverinderliche Charakter eines gott-
dhnlichen Zustandes wird nur erlangt durch unablissige, kraft-
volle Aufschwiinge zu dem Einen und vollstiindige Ertétung
der entgegengesetzten Begierden. Es geniigt nicht, von jeglicher
Schlechtigkeit abzulassen, man muf vielmehr mannhafte Un-
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beugsamkeit zeigen, man darf kein Nachgeben kennen und
nie in der Liebe zur Wahrheit erschlaffen. Ununterbrochen
mufBt du den Aufstieg zu den vollkommeneren Gaben der Ur-
gottheit verfolgen (EH II 3, 5)'. Es zeigt sich also auch
hier wieder die eigentiimliche Einstellung des D. auf das Ver-
hiltnis von Aszese und Mystik. In einem Blick faft er
Anfangs- und Endstadium des christlichen Lebens zusammen.
Von der untersten Sprosse der Leiter will er ununterbrochen
bis zu ihrer hichsten Spitze in mystischem Steigen empor-
fithren. Auch in den folgenden ausdrucksvollen Worten, mit
denen er die Bedeutung der Salbung bei der Taufe erklirt,
ist diese Tendenz zu erkennen. Die Salbung ruft den T#uf-
ling zu den geistlichen Kéimpfen auf, in die er unter dem
Kampfordner (40Mo8émg) Christus eintritt. Christus ist seiner
Gottheit nach der Veranstalter des Kampfes (tfig d0\oBeoiag
dnuioupyog), der nach seiner Weisheit die Gesetze des Kampfes
festgestellt hat und in seiner Herrlichkeit den Siegern die
prachtvollen Kampfespreise bereit hilt. In seiner Giite hat er
sich selbst mitten unter die Kimpfer gestellt und kimpft fiir
ihre Freiheit und ihren Sieg gegen die Macht und das Ver-
derben des Todes® Deshalb soll der Getaufte in diese Gottes-
kiimpfe freudig eintreten, die Kampfesregeln des weisen Ord-
ners treu einhalten und ohne Verfehlung kéimpfen. Weil einem
guten Herrn und Fiihrer unterstellt, hiilt er an der Hoffnung
auf die herrlichen Siegespreise fest. Auf den Spuren dessen
wandelnd, der aus Giite unser Vorkdmpfer geworden, ringt
er in dem Streit, durch welchen das Bild Gottes in uns her-
gestellt wird, die feindlichen Einwirkungen nieder und stirbt
in der Taufe der Siinde ab (EH II 8, 6). — Das ist eine

! Offenbar hat D. die Stelle 1 Kor. 12, 81 im Auge: Znhodte d¢ td xopio-
pota T4 peifove. Wenn man ,mystisches Erlebnis® im weiteren Sinne
fassen will, dann wiire dieses Pauluswort hierfiir ein vorziiglicher Beleg
und zugleich eine direkte Aufforderung. Andere derartige Stellen s. bei
Krebs a. a. 0. 45--58.

* Das schone antike Bild vom Kampfordner und Preisrichter
Christus findet sich schon bei Klemens von Alexandrien, Cohort, 10 (M. 8,
209) und kehrt bei Spiiteren wieder. Christus als Kampfgenossen,
der alle unsere Schwichen getragen, siche geschildert bei Ignatius von
Antiochien Ad Polye. 1.
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Sprache, welche ganz vom Geiste der hochsinnigen Nachfolge
und Liebe Christi durchweht ist. D. hat hier den Neuplatoniker
ganz verleugnet und den christlichen Streiter im Lichte der
Paulusbriefe und kirchlichen Schriftsteller vor Augen gefithrt .

5. Der dreistufige Weg der Mystik des Dionysius.

In unserer geistlichen Literatur ist allenthalben die Rede
von einer via purgativa, illuminativa und unitiva.
Die Mystiker des Mittelalters haben dafiir auch andere, be-
deutsame Ausdriicke, z. B. Entbildung von der Kreatur, Um-
bildung in und mit Christus, Uberbildung in die Gottheit.
Tatsichlich ist Anschauungs- und Ausdrucksweise des D. in
der christlichen Aszese und Mystik herrschend geworden. Nicht
jedoch in ihrem ganzen Umfang! Rein auf das literarische
Dasein beschriinkt blieb seine Anwendung des dreistufigen
Weges auf die Engelwelt. Man kann hier mit der Art und
Weise, wie D. den himmlischen Triaden die entsprechenden
Tatigkeiten der Reinigung, Erleuchtung und Vollendung zu-
weist (CH III 2, 3 usw.), nicht zurechtkommen. Die ,Reinigung®
der Engelchore erklirt D. als Befreiung von Unwissenheit
(CH VII 3). In der kirchlichen Hierarchie boten die konkret
abgestuften Stinde der Kirche greifbarere Anhaltspunkte, um
die Spender und die Empfinger der betreffenden Weihen (te-
Molvtec und Telovpevor) im bestimmten Verhiltnis zu den drei
Tatigkeiten (Weihen) zu klassifizieren: Bischtfe-Priester-Dia-
kone; — Monche-Gemeinde-Ausgeschlossene; — Taufe als
Reinigung und Erleuchtung; Synaxis mit Firmung als Voll-
endung (EH V 1, 1—3; VI 3, 6)2. Allerdings war auch auf

! Fine mafvolle, lichte und wohltuende Auseinandersetzung in der Kontro-
verse iiber ,Mystisches Leben im weiteren und engeren Sinne“ siehe bei
Zahn, Einfithrung in die christliche Mystik ® 27—42. ,Es gibt Verbindungs-
linien zwischen dem mystischen Leben im engeren Sinne und dem mysti-
schen Leben im weiteren Sinne“ (81). ,Diese Seelenerfahrungen (einfacher,
frommer Christen, wie sie 8. 201 ff. geschildert werden) gehoren in der Tat
zu der gemeinsamen Grundlage des mystischen Lebens® (30). Gleichwohl
bevorzugen wir eine bestimmtere Scheidung.

2 D, steht eben ganz im Banne jener Vorstellung der geistigen Licht-
ergieBung, die von Gott ausgeht (CH III 2) und die himmlischen Geister
nach ihrer Aufnahmefihigkeit, der hierarchischen Rangstufe entsprechend,
reinigt, erleuchtet und einigt, indem die einzelnen Triaden diese dreifache
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christlicher Seite der Boden fiir die von D. nur allzu kiinstlich
und mechanisch durchgefiihrte Theorie schon vorbereitet. Kle-
mens von Alexandrien legt dem Aufbau seiner Trilogie den
Stufengang: mpotpénwv dvwbev — émerta moudoywydy — émi
ndow éxdvdokwy (Paed. I 2; M. 8, 252) zu Grunde. Desgleichen
stellt er die fortschreitende Ausbildung des Christen mit den
drei Phasen des Mysterienkultes (Strom. V 11; M. 9, 108) in
Parallele. Basilius unterscheidet drei Zustéinde oder drei Haupt-
abschnitte in dem inneren Leben der Seele, entsprechend dem
Anfange, dem Fortschritt und der Hohe des geistigen Lebens™.
Gregor von Nazianz verwendet die spiter bei D. vorkommende
Terminologie, um die drei Wege zu kennzeichnen: 6edg «o-
Qaiper — Beoeidelg dmepydleton — Be0lg YTEVOUEVOIG TTPOCOMINED
(Or. 38, 7; M. 36, 317; vgl. Or. 39, 8; M. 36, 344).

Man darf bei D. nicht erwarten, dat er in feiner psycho-
logischer Ziselierung der Reihe nach in drei wohlabgerundeten
Abschnitten die drei mystischen Wegstufen beschreibt und
gegeneinander abgrenzt. In Wirklichkeit gibt es ja tiberaus
zahlreiche Ubergiinge und verschiedenartige Abtonungen inner-
halb der Hauptstufen, was sich aus dem Zusammenspielen der
Gnade Gottes und des freien menschlichen Mitwirkens von
selbst versteht. So entwirft denn auch D.in DN I 3 eine
etwas einlidBlichere Abfolge der aszetisch-mystischen Momente,
die sich um die drei bekannten Hauptetappen gruppieren. Die
Gottheit ist Prinzip der Rickberufung und Auferstehung fiir
alle Abgefallenen, der Wiedererneuerung und Wiedergestaltung
aller, die unter die das gottliche Ebenbild verdunkelnde Macht
geraten sind, des heiligen festen Standortes fir alle, die durch
irgend eine unheilige Erschiitterung ins Wanken gebracht
werden, der Sicherheit der Stehenden. Es ist dieses Prinzip
die emporleitende Handfiihrung fir alle, die emporgefiihrt
werden, die Einstrahlung fiir die, welche erleuchtet werden,
die Urvollkommenheit fiir die, welche vervollkommnet werden,

Tétigkeit an sich erfahren und weiterleiten (CH III 8). Die Anlehnung
an Proklus leuchtet ein, wie aus den von Koch 156 beigebrachten Stellen
hervorgeht. Schon vor Proklus aber deuten Platon, Philon, Plotin, Jamblich
auf die gleiche Sache hin.

! Kranich, Die Aszetik in ihrer dogmatischen Grundlage bei Basilius d. Gr.5.
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die Urgottheit fir die, welche vergdttlicht werden, die Ein-
fachheit fiir die, welche vereinfacht werden, die Einheit derer,
welche geeint werden, der tiberurspriingliche, iiberwesentliche
Ursprung jeglichen Ursprungs, die giitige Mitteilung des Ver-
borgenen nach dem gesetzmiifiigen Grade.

Eine deutlichere Hervorhebung der Stufe der Reinigung
liegt in den Ausdriicken xa@aipew, &moQOITAY, Gvaywpfioat,
dpupeigdon. Von den Hirten, die bei der Geburt Christi der
Engelerscheinung gewiirdigt wurden, sagt D.: ,Der Engel
verkiindete ihnen die frohe Botschaft, weil sie durch Abson-
derung von der grofen Menge und Ruhe sich gereinigt hatten®
(CH IV 4). Auf dem Wege der Vergottung ist nimlich die
erste Stufe die vollstindige und unwiderrufliche Abriickung
von allem, was Gott entgegen ist (EH I 3). Andere den Be-
griff der Reinigung miteinschliehende mystische Termini wie
gmoleimery, Gmomavew, Giéval, dpioTacdol, éEigTacBm werden
uns weiter unten begegnen, wo von der dritten und hdchsten
Stufe des mystischen Erlebens die Rede sein wird.

Wir bedienen uns bei dem geistlichen Aufstieg der geschopf-
lichen Dinge wie einer Leiter, beginnend mit den untersten
Stufen und fortschreitend zu den hohern bis zur Spitze, unter
bestindiger Negierung und Ubersteigerung (dpaipeoig xoi Ormep-
ox) unserer Vorstellungen und Aussagen (DN VII 3; MTh If.).
Auch die immer wiederkehrenden Ausdriicke dvoteivey und
dvoteivesBon, Gvayewy, dvdyeoBar und dvoywyh (vgl. die Syn-
onyma GvamtepoOv und dvaxiveiv), die auf die Erhebung der
Seele aus der Niederung des Sinnlichen, Zwiespiltigen, Un-
geordneten, Unreinen hindeuten, mogen hieher bezogen werden.
Dem Beginn des Hohenfluges wird schlieblich die Einigung
(évworg) entsprechen. Kurz gefafit erscheint die Aufgabe des
Reinigungsweges CH III 3: Die auf dieser Stufe stehen, miissen
zu einer ganz vollkommenen Lauterkeit vollendet und von jeder
fremdartigen Vermischung befreit werden (CH III 3)*.

Erbaulich und kirchlichem Glauben durchaus entsprechend
hort sich an, was D. fiber die ,GroBtaten Gottes® geschrieben

! Weiteres tiher den Reinigungsweg findet sich in der oben S. 187 mit-
geteilten Schilderung des geistlichen Kampfes, in dem Christus unser Vor-
kimpfer und Preisrichter ist (EH II 3, 6).
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hat, die uns das Geschiift der Reinigung {iberhaupt ermog-
lichen. Als die Menschennatur in torichtem Unverstand der
gottlichen Giiter verlustig gegangen, erwartete sie ein von
zahllosen Leidenschaften bestiirmtes Leben und aly Ende der
harte Tod. Die verhiingnisvolle Ubertretung des gottlichen
Gebotes tiberlieferte den Menschen den eigenen (iibermiichtigen)
Trieben und den bestrickenden, bisen Blendwerken der feind-
lichen Michte. Schonungslos behandelten diese Feinde den
gefallenen Menschen, wie es ihrer Grausamkeit entsprach.
Aber die unbegrenzte Giite Gottes verleugnete auch jetzt nicht
ihre Fiirsorge. In der Menschwerdung trat Gott mit uns in
Gemeinschaft, so daB wir Glieder eines mystischen Leibes
wurden und der Anteilnahme an den gottlichen Giitern uns
wieder erfreuten. Die Macht der Ddmonen brach Gottes Barm-
herzigkeit im Gerichte und in der Gerechtigkeit (Joh. 16, 8).
Die Finsternis unseres Geistes erfiillte sie mit gottlichem Lichte
und schmiickte das Formlose mit gottdhnlicher Zierde. Das
Haus unserer Seele reinigte sie unter vollstindiger Heilung
unserer Natur von den siindhaften Leidenschaften und ver-
derblichen Makeln, indem sie uns einen iiberweltlichen Auf-
stieg und einen Lebenswandel in Gott vor Augen stellte, der
in einer mdglichst treuen Verdhnlichung unseres Wesens mit
Gott besteht. Die Erinnerung an diese heiligen Gottestaten,
die in uns durch Worte und Akte der Liturgie immer wieder
geweckt wird, ist ein Hauptmittel, um das Bild unserer Seele
von allen Fehlern zu reinigen und nach Gottes Bild um-
zugestalten. Als lebendige Glieder miissen wir in den mystischen
Leib Christi eingefigt werden, als Glieder, die nicht durch
unheilvolle Leidenschaften ertotet, mifgestaltet und entartet
sind (EH IIT 8, 11 12).

Die zweite Hauptstufe der Mystik, die Stufe der Er-
leuchtung, wird von D.im aktiven Sinne gewshnlich mit
Eauyig, eNdumey, QwTiZely, WT0dOCIC, PWTOPAVEINS TTPOODOC,
daneben auch mit dem beliebten éxtive (ciyAny, adydag) dmhodv,
mAnBUvelv u. a. bezeichnet. Die Aufnahme der Erleuchtung
finden wir entsprechend wiedergegeben durch é\\dumeoon, ém-
Mumeobor, QwtiZed®or, Qwrtodooiag peréxelv, axtivag (avydc)
€icdéxecBor. Bedeutsam sind die der Mysteriensprache ent-
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lehnten Termini émomreterv, Gewpely, pueloBour u. a. Anschaulich
heift es auch hiufig dvovevewv el Tag adydg usw.

Zundichst horen wir die priizise Fassung der Aufgabe des
Erleuchtungsweges. ,Die erleuchtet werden, miissen mit dem
gottlichen Lichte erfiillt und mit ganz heiligen Augen des
Gteistes zur beschauenden Verfassung und Befihigung erhoben
werden“ (CH III 3). Nunmehr aber ist eine von echten Proklus-
reminiszenzen herriithrende Terminologie zu erkennen, mit der
die unmittelbare Vorstufe der Erleuchtung gekennzeichnet wird.
D. schiebt néimlich zwischen den Begriff des Reinigens (Los-
losens) und des Erleuchtens als notwendige Vorbedingung fiir
letzteres die mystische Arbeit des Zusammenfaltens und
straff einheitlichen Zusammenschliefens der intellektuellen
Tatigkeiten: cuvdyeaor, cupntioaesdor (clumTuEic), ouveNioae,
ouvvevely usw. Das Objekt dieser Vereinheitlichung sind die
zerteilten, getrennten, einander widersprechenden Gedanken,
Empfindungen, Strebungen der Seele: uepiortd, doaperd, érepd-
™reg, dvopordomreg (Tig Zwhc), kurz alle diese Differenzierungen,
die ein Ausgegossensein der Seele in die Aufendinge mit sich
fithren. Sie miissen abgetan werden, wenn das innere Auge
fiir das hohere Licht empfinglich werden soll. Die Seele muf
sich von all diesen Verzettelungen sammeln und in ihr innerstes
Ich zuriickziehen, damit sie sozusagen in die oberste Sphiire
ihrer intellektuellen Fihigkeit empordringe, in einer obersten
Spitze ihres Seins (dxpdtatov Tig Yuxiig, drkpdTng Tol vol, dvlog
100 vo0) nach dem Gottlichen ausblicke und, weil lichtformig
geworden, von einem Lichtstrahl aus der Hohe beriihrt werde .

! Die mystischen Vorgiinge nehmen hier einen so sublimen Charalkter
an, daB D. gezwungen ist, sie in bildhafte, oft hochpoetische Sprache zu
kleiden. Bei den Mystikern des Mittelalters und auch spéterer Jahrhunderte
begegnen uns immer wieder Bilder dhnlicher Firbung und Prigung. Die
hl. Theresia spricht in ihrem bertthmten Werke von der ,Seelenburg® von
niederen und eberen Gemiichern und von einer hichsten Zinne, die in der
Beschauung erstiegen wird. Eckehart sagt: ,diu séle hat das bilde (Gottes)
an irm obersten Zwige, da gotlich lieht éne underlaz an linhtet® (Pfeiffer
I 108). Uber ,scintilla animae* siehe Grabmann, Jahrbuch fiir Philosophie
und spekulative Theologie 14 (1900). Andere Metaphern: apex mentis,
vertex mentis, intimus mentis sinus siehe erwihnt bei Zahn 347. Eine
schone Stelle aus Augustinus, De Trinitate XV 21, 40 zitiert Krebs a. a. 0. 104
(intimum mentis).
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Nachfolgende Sitze aus D. beruhen auf der Vorstellung eines
Zuriickgehens der Seele aus dem AuBeren ins Innere,
withrend andere Texte durch Ausdriicke wie dvoteivev usw.
(oben S. 190) das Emporsteigen aus der Tiefe nach der Hohe
andeuten. ,Jede sakramentale Handlung vereinigt unser zer-
teiltes Leben zur eingestaltigen Vergottung und gewihrt uns
durch den gottéhnlichen Zusammenschluff des Getrennten die
Gemeinschaft und Einigung mit dem gottlichen Einen (EH
II1; vgl. EHI1). Es ist die Wirkung der gottlichen Monas,
daf wir durch Zusammenfalten unserer geteilten, gegensiitz-
lichen Beschaffenheiten zu einer gottihnlichen Monas geeint
werden (DN I 4). Die Seele hat (neben der geraden und spiral-
formigen) auch eine kreisformige Bewegung, d. i. ein Eintreten
von den AufBiendingen in sich selbst, eine eingestaltige Zu-
sammenfassung (Zusammenwicklung) ihrer geistigen Kriifte,
wodurch sie, gleichwie in einem Kreis, vor Abweichung ge-
schirmt, von der Vielheit der #ufieren Dinge weggelenkt und
in sich gesammelt wird. Vereinigung mit den Engeln und
schlieBlich mit dem Schénen und Guten, dem gottlichen é&v,
ist die weitere Folge (DN IV 9). Jesus schlieft durch die zu
ihm aufstrebende Liebe des Schonen die vielen Differenzierungen
in uns einheitlich zusammen und vollendet sie zum eingestaltigen,
gottlichen Leben. Er verleiht so das Priestertum (EH I 1)

Wenn die gereinigte Scele sich in der beschriebenen Weise
in sich selbst zuriickgezogen hat, vermag sie die gottlichen
Erleuchtungen in sich aufzunehmen. Die Gottheit 1i6t
ihren tiberwesentlichen Glanz in entsprechenden Einstrahlungen
(Gvoréyorg EMGuyeat) jedem giitig aufleuchten und hebt soweit
als moglich die heiligen Geister zu ihrer Beschauung, Gemein-
schaft und Verahnlichung empor. Sie diirfen aber nicht ver-
messentlich iiber das zustehende Maf sich erdreisten, noch
emer verkehrten Neigung nachgeben; festen Standes und un-
beugsam sollen sie zu dem entgegenleuchtenden Strahl sich
aufrichten, durch entsprechende Liebe der ihnen gewordenen

' Vgl. DN IV 6 iiber die einigende Kraft des geistigen Lichtes. Proklus
kommt hiufig auf dieses ,Zusammenfassen® der Seelenkrifte zurtick: cuy-
wywYds €aTt TV dinpnuéviy (7 Tod Beod mapovoia); siehe Koch 174; vgl. ebd.
238 240 243. Zu ouveNiooewv bei Proklus siche Koch 85.

Scholastik. II. 2. 13
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Erleuchtungen mit heiliger Ehrfurcht sich bescheiden und fromm
aufwiirts schwingen (DN I 2). In heiligem Schweigen erheben
wir uns daher zu den in den heiligen Schriften auf uns nieder-
fallenden Strahlen. Durch ihr Licht werden wir zum Ver-
stindnis der urgottlichen Lobgestinge erleuchtet, indem wir
durch sie auf tiberweltliche Weise mit Licht erfiillt und nach
den heiligen Hymnologien umgeformt werden, damit wir ... die
urgottlichen Lichter sehen und das Prinzip jeglicher heiligen
Lichtergiefung preisen (DN I 3).

Uber die Art, wie sich der Schauende bei Aufnahme der
Erleuchtung verhalten muf, ist in den eben angefiihrten Sitzen
schon ein kriiftiger Wink enthalten. Mit Bescheidenheit, heiliger
Liebe, ungetriibter Aufmerksamkeit und Beharrlichkeit sei die
Beschauung verbunden und wirke freudiges Lob Gottes. Fragen
wir nach dem Objekt, auf das die beschauliche T#tigkeit
gerichtet ist, so ist Gott in seiner eigenen Wesenheit, die
alles Denken unendlich iiberragt, fiir uns in unnahbares Licht
gehiillt,. Wir erkennen und betrachten ihn aber in den Mit-
teilungen seiner Giite, in den geschaffenen Wesen. Der Schliissel
zum Verstindnis hierfiir liegt darin, dag wir die symbolische
Sprache geistig zu deuten verstehen, in der sich Gott in den
heiligen Schriften geoffenbart hat, ferner darin, daf wir durch
die Symbolik, die in den verschiedenen Kultakten uns ent-
gegentritt, hindurch auf die verborgene Idee zu schauen wissen.
Weil diese Symbolik, tiberaus reich und mannigfaltig, von
den Gebilden der Huberen, sichtharen Welt hergenommen ist,
so fithrt die Beschauung unter dem EinfluB der govttlichen Er-
leuchtung von selbst in eine mystische Betrachtung der Natur-
dinge ein. Es wird alles im Universum transparent, ein Spiegel
der gottlichen Weisheit, ein Jubelhymnus auf die gottliche
Macht und Giite*.

Uber die iiberwesentliche und verborgene Gottheit darf man
nichts im Widerspruch mit den in den heiligen Schriften uns
gewordenen Offenbarungen zu reden, ja nicht einmal zu denken
wagen. Denn Wissen und Schauen von dem, was sie ist,

! Unsere Erinnerung an den in den Schopfungspsalmen Davids er-
klingenden Jubel und Lobpreis Gottes stellt sich unwillkiirlich ein.



Aszese und Mystik des sog. Dionysius Areopagita 195

bleibt allen Lebenden entriickt. Es gibt fiir sie gar keine
Spur von dem, was in ihre verborgene Unermeflichkeit hinein-
reicht. Aber doch ist das (gottliche) Gut nicht unmitteilbar
fur alle Wesen. Es laBt den Strahl, den es in sich selbst
unentwegt besitzt, aus Giite in Einstrahlungen, die den ein-
zelnen Naturen entsprechen, hervorleuchten und richtet die
heiligen Geister zu seiner Beschauung empor (DN I 2). In
all die heiligenden Erleuchtungen, welche die geheime Uber-
lieferung unserer gotterfiillten Lehrer uns erklirt und geschenkt
hat, sind wir gem&f unserer Fassungskraft eingeweiht worden.
Es geschah vermittels der heiligen Schleier, deren die menschen-
freundliche Giite in den heiligen Schriften und hierarchischen
Uberlieferungen sich bediente, indem sie das Geistige im Sinn-
lichen und das Uberseiende im Seienden verhiillt, Bild und
Gestalt um das legt, was weder Gestalt noch Bild hat, und
die tiber Natur und Konfiguration erhabene Einfachheit durch
die bunte Mannigfaltigkeit der Teilsymbole vervielfiltigt und
ausgestaltet (DN I 4).

Wie vermogen wir aber Gott zu erkennen, fragt D. (DN
VII 3), da er weder durch Sinneswahrnehmung noch durch
Denken erfafit wird (oudt vontog oudt aictnrég) und nichts
von dem Seienden ist? Er antwortet wieder, wie an vielen
andern Stellen, Gott konne nicht in sich, aber doch aus seinen
Werken erkannt werden und deshalb kann man ihn in allem
und hinwieder auferhalb allem, ebenso durch Wissen wie durch
Nichtwissen erkennen. Hier finden wir wieder die Grundlage fiir
die kataphatische und apophatische Theologie des D.

Die Vermittlung der gottlichen Erleuchtungen, mithin
auch der ,mystischen® Erlebnisse, ist, wie schon oben (S. 178 )
gezeigt worden, an die Rangordnungen in der Engelwelt
und in der kirchlichen Hierarchie gebunden®. Das Binde-

'CH VI 2; VII 2 3 4; VIII 2; IX 2; X 1. — D. gibt sich alle Miihe,
seine Doktrin gegentiber der aus Is. 6 entspringenden Schwierigkeit zu ver-
teidigen (CH XIII). Mit Unrecht hat er sich eben darauf festgelegt, nur
den einen Weg der stetig durch alle Zwischenstufen abwirts schreitenden
gottlichen Einwirkung gelten zu lassen. Gleicherweise ist in Hinsicht auf
das Gnadenleben in der Kirche die Giite Gottes nicht an #ufiere hohere
Stellungen gebunden. Wie oft hat Gott gerade das ,Niedrige“ erwiihlt,
um seine Groftaten zu erzeigen!

13*
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glied zwischen beiden Hierarchien bilden die Engel der letzten
himmlischen Triade. Was insbesondere den AnschluB der
kirchlichen Hierarchie an die unterste Triade der himmlischen
Hierarchie betrifft, sei der Text (CH X 1) angefiihrt: ,Von
der dritten (Triade) wird unsere Hierarchie nach dem gleichen
Gesetz des wohlgeordneten Prinzips aller Ordnung in gott-
licher Harmonie und Analogie zu dem iiberanfiinglichen An-
fang und Endabschluf jeglicher schinen Ordnung hierarchisch
emporgeleitet.”

Wie oben (unter 3) schon geniigend gezeigt wurde, wieder-
holt sich das gleiche Gesetz der abgestuften Mitteilung des
geistigen Lichtes in den absteigenden Ordnungen der kirch-
lichen Hierarchie: in den drei Klassen der ,lehrenden Kirche,
um das geliufige Wort zu gebrauchen, dem Hierarchen, den
Priestern und Diakonen, sowie in den weiteren drei Klassen
der ,horenden Kirche“, den Monchen, der Gemeinde und jener
letzten Gruppe, die sich aus den Katechumenen, Energumenen
und Biikern zusammensetzt.

Zwar sind die Katechumenen, Energumenen und
BiiBer von der eigentlichen liturgischen Feier ausgeschlossen
und werden nur zu den heiligen Lesungen zugelassen. Doch
auch fiir sie entbehrt die mannigfache und heilige Zusammen-
ordnung der #uberen sinnbildlichen Zeichen nicht des Sinnes®.
Denn die Gesiinge und Lesungen der Heiligen Schrift bieten
ihnen eine Unterweisung zu tugendhaftem Leben und zur
vollkommenen Reinigung von der verderblichen Bosheit (EH
III 3, 1). Das AuBere der Zeremonien gleicht den schonen
Wandbildern in der Vorhalle des Heiligtums; es wird den Un-
vollendeten (Ungeweihten) zu einer fiir sie ausreichenden Be-
trachtung iiberlassen. ,Wir dagegen (die Eingeweihten) wollen
von den #uBeren Wirkungen hinweg zu den inneren Ursachen
unserer Synaxis vorschreiten und, Jesus zur Leuchte nehmend,
der geziemenden Beschauung uns hingeben, in welcher die
beseligende Schonheit der Archetypen hellen Glanzes auf-
strahlt“ (EH III 3, 2). Von dem Eindruck des heiligen My-
steriums ergriffen, bricht der Autor in das schone Gebet aus:

1 Uber ihre Entlassung siehe EH III 3, 6—1.
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,Du aber, gottliches und heiligstes Sakrament, entkleide dich
der ritselhaften Hiillen, welche dich unter sinnbildlichen Zeichen
verbergen, zeige dich uns in weithin strahlendem Glanze und
erfillle die Augen unseres Geistes mit einfachem und unver-
hiilltem Lichte“ (EH III 3, 2). Das schone Bild wird aber-
mals (ebd. 3, 3) aufgenommen mit der Aufforderung, in das
Innere des Allerheiligsten beschauend -einzutreten, um das
erste Zeremonienbild des Rundganges, den der Hierarch in-
zensierend durch die Kirche macht, seiner Hiille zu entkleiden
und zu seiner gottgleichen Schonheit unverwandt emporzu-
blicken (vgl. EH IV 3, 2)2.

D. hat seinen allgemeinen Grundsatz ,durch die erste Ord-
nung hat die zweite Anteil an den gottlichen Erleuchtungen®
fir die beiden Hierarchien strikte durchgefithrt. Im Gegensatz
zu den FErklirungen, die iiber gottliches, aber anders ver-
mitteltes Schauen in DN und MTh gegeben sind, hat er in
CH und EH das in der kosmischen Welt starr herrschende
Gesetz der physikalischen Wirkungen und Gegenwirkungen
tiberspannt und der subjektiv individuellen Entscheidung ver-
nunft- und freiheitbegabter Wesen zu wenig Rechnung getragen.

Eine weitere Wahrnehmung stellt sich beim Studieren der
angefithrten Texte ein: Dionysius lift die Begriffe von #uberer
Belehrung und innerlicher Erleuchtung ineinanderfliefen; er
spricht z. B. bei den biblischen Offenbarungen durch Engel-
erscheinungen und Propheten ebenso sorglos von Bewpic,

! Das Gleichnis von der Vorhalle und dem Imneren des Heiligtums
(mpdBupa—dduTov, Taviepe) wird nicht nur von den Neuplatonikern, sondern
auch von den Kirchenviitern gerne beniitzt. Plotin und Proklus wenden
es auf philosophische Lehren an. Basilius, Hom. 2 in hexam. 1 (M. 29, 28)
und Chrysostomus (M. 47, 402) vergleichen damit die Einfihrung in die
christlichen Wahrheiten.

* Im antiken Mysterienkulte spielte das Enthiillen der im Lichtglanz
strahlenden Gétterbilder (dydAuora) eine Hauptrolle, Die Neuplatoniker
versinnbilden mit diesem Vergleiche die sublimen Lehren, die ihren Adepten
zuteil werden. Es kostete unserem D. nur einen Schritt, um in den
liturgischen Aktionen solche dydiuate zu sehen, von denen man durch
mystische Deutung den Schleier wegzieht, um ihren tiefen Sinn aufglinzen
zu lassen. Vgl Koch § 24 8. 218 ff. Suicer s. v.: &yohuo @ilocopiag ist
der Bischof; &yohua dpetfs ist Tugendbild. D. sagt auch Ep. II: dowep
oi abtopuég dyahuo mowodvreg, um die Verneinung der gittlichen Pridikate
zu illustrieren.
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Ahopyic usw., wie von der inneren mystischen Beschauung und
Erhebung. Er vergifit auch nicht, mit aller Entschiedenheit
zu beteuern, daB er nichts aus dem Eigenen vorbringen wolle,
sondern nach Gebithr nur am geoffenbarten Schriftwort, an
der miindlich iiberlieferten Lehre und an den Auslegungen der
heiligen Lehrer festhalten werde®.

In der Abhandlung DN und in der CH entschwinden dem
Autor die konkreten Kultpersonen und Kultakte, die ihm in
der EH eine bequemere Basis fiir seine Theorie von der ,Er-
leuchtung® zu bieten vermochten. Er weif dafiir aber Ersatz
zu finden in mystischer Ausdeutung der Gottes- und Engel-
namen, wobei er gelegentlich Schrifttexte, mehr oder weniger
zutreffend, einzuweben pflegt2. CH VII 1 erklirt D. kurzweg:
Jeder Name der himmlischen Geister enthilt einen Aufschluf
ihrer betreffenden Eigentiimlichkeit (vgl. EH VII 2). Die Art
und Weise, wie D. mit Hilfe der auf Platons Kratylus fufienden
Etymologien manche dieser Namen erkléirt oder durch Hiufung
von Synonymen (vgl. CH VIII und IX) zu umschreiben sucht,
146t von mystischem Fluge nichts verspiiren. Die gottlichen
Namen will D. ,aufschlieen“, gleichsam wie kostbare Kapseln
mit unendlichem Inhalt (DN I 1). Die inspirierten Schrift-
steller haben ja die Gottesnamen so gepriigt, daB sie die Aus-
fliisse der gottlichen Giite offenbaren (DN I 4; vgl. DN XIII 4).

Ein interessantes Gestéindnis des D., wie er durch Allegorese,
durch Eingehen in die einzelnen bildlichen Elemente und Neben-
ziige, bei Beiwortern und Metaphern aus der sinnfilligen Um-
hiillung den geistigen Gehalt herauszuschilen weifs, finden wir
CH T 4; XV 5 und 8 Der Kunstgriff besteht darin, dab
man die Analogien des Hoheren, die im Niederen wiederkehren,
aufdeckt. Seine ,Symbolische Theologie (Ep. IX 6) lobt D.

1CHI1,25EHTI1,45; DN [ 1, 2f — Woher D. den Mut nahm
fiir das doppelte Triadensystem und dessen Funktionen sich auf die Offen-
barung und die heiligen Lehrer zu berufen, ist schwer erfindlich, Er war
gich doch der tiberreichen Anleihen hei Proklus und andern Neuplatonikern
bewuft. Beachtenswert ist, daf er immerhin die nach triadischer Staffelung
erfolgte Einwirkung, namentlich fiir den ersten und dritten Weg, gelegentlich
aus dem Spiel lift.

2 Vgl. die reichlichen von Koch 224 ff, aus Proklus notierten Stellen,
wo den Namen die gleiche wichtige Bedeutung beigelegt wird (dydiupora,
obupola, dvéuate EEayyehTixd).




Aszese und Mystik des sog. Dionysius Areopagita 199

selbst als eine ,vortreffliche Auffinderin aller symbolischen
Dinge“. Das letzte Kapitel von DN ist ein wahrer Tummel-
platz vom griibelnden Verstande erzwungener Deutungen. Von
2Mystik® keine Spur!

Die dritte Hauptstufe ist die ,Cognitio in caligine®, die
Stufe der Vollendung und Einigung. Wie ein mutiger
Alpinist, der an den Fuf des Berges herangetreten ist, mit
dem Auge schon nach dem Gipfel aufschaut und den Weg
dahin abmift, so faft D. von den ersten Stadien des Reinigungs-
weges aus schon die Spitze des ,mystischen Karmels®, um
mit einem hl. Johannes vom Kreuz zu sprechen, in sein Ge-
sichtsfeld und strebt ihr unentwegt entgegen. Diese hdochste
Spitze bedeutet Einswerden mit Gott, 6éwag, Vergottung der
Kreatur, soweit es moglich ist; denn ein pantheistisches Auf-
gehen der eigenen Personlichkeit in Gott ist keineswegs nach
dem Sinne des D. Die leuchtenden Strahlen, welche von diesem
Hohenpunkte ausgehen, fallen hernieder in die untere Region
der ,via purgativa® und noch stiirker in die Atmosphire der
,via illuminativa. Das Ubereinander der drei Wege hindert
nicht ein gewisses Ineinander derselben. Deutlich genug hebt
sich aber die Eigenart der dritten und hochsten Stufe von
den beiden vorausgehenden ab. Einer Lieblingsvorstellung des
D. entsprechend erscheint die Seele erst dhnlich einem von
allem Staube gereinigten Kristall, dann den Strahlen des
geistigen Lichtes ausgesetzt und damit durchleuchtet, endlich
selbst ganz Licht geworden, ein lichtstrahlender Spiegel, eine
neue geistige Sonne im geschopflichen Rahmen.

Lehrreich fiir das Verstindnis des Ubergangs von dem Er-
leuchtungsweg zur mystischen Vereinigung und Vergottung
ist die Anspielung auf den Aufstieg, den Moses auf den Berg
Sinai unternahm?®. Timotheus wird von D. ermahnt, alle Sinnes-
wahrnehmungen und alle intellektuelle Betdtigung mit ihren
sinnfilligen oder geistigen Objekten hinter sich zu lassen
(MTh I 1). ,Jetzt (im irdischen Leben) gehen wir von sicht-
baren Symbolen aus, dann erheben wir uns zur einfachen und

! Die Anlehnung dieser mystischen Deutung des biblischen Vorganges
(2 Mos. 20, 21 und 33, 21 ff.) an Gregor von Nyssa (Vita Moysis; M. 44, 3721f,)
ist offensichtlich.
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geeinten Wahrheit der geistigen Intuition. Zuletzt lassen wir
auch unsere Vernunfttitigkeit ruhen und tiberlassen uns dem
iiberwesentlichen Strahle* (DN I 4). Unverhilllt und wahr
erscheint eben die Gottheit nur denen, welche durch alles Un-
reine und Reine hindurchgegangen sind und auch iiber jeden
Aufstieg zu den heiligen Hohen hinaus noch weiter empor-
dringen und alle die gottlichen Lichter und Klinge und himm-
lischen Worte hinter sich lassend in das Dunkel eintauchen,
wo der iiber alles Erhabene wahrhaft ist (MTh I 3). Diese
letzte Bewegung zum mystischen Zielpunkt erfolgt nicht mehr
durch diskursives Denken, sondern durch ein Annihern, das
dem Tasten eines Blinden gleicht (DN IV 11). Beim Menschen,
der dahin gelangen will, muf der Intellekf nicht blok von
allem auker ihm Seienden zuriicktreten, sondern auch sich
selbst verlassen (vgl. MTh I 1). Dann kommt es zu einer
Einigung mit Gott, die allen Verstand iibersteigt. Da wird
der Nus aus der unerforschlichen Tiefe der gottlichen Weisheit
durchstrahlt (DN VII 3; vgl. MTh I 1). Wir sind dann im
ekstatischen Zustand; denn unser Geist hat zwar das Er-
kenntnisvermtgen fiir das Intelligible, aber jene Vereinigung,
durch welche er mit der {iber ihm liegenden Welt verbunden
wird, tberragt seine Natur. Gem#f dieser Einigung miissen
wir das Gottliche erkennen, indem wir ganz und gar aus uns
selbst heraustreten und ganz Gottes werden (DN VII 1). Auch
DN IV 13 wird der Eros als eine Macht beschrieben, die
den Menschen aus sich selbst herausfithrt, so daf er nicht
mehr sich, sondern Gott angehort .

Das den mittelalterlichen Mystikern geliufige ,attingere
Deum“ hat D. lingst vorausgenommen, wenn er versichert, es
gebe ein (mystisches) Erkennen und Berithren Gottes?. So

! Damit stimmt tiberein MTh I 1: tf éautod xoi mdvrwy doxétw ...
éxordoer wpdg TNV Umepolioiov ToD Belou okdrtoug GxTiva ... dvaxOnon.

2 DN XI 2: dyvworog Umép vodv cuvagh; VII 3: émothun xol émapn
Beod; XIIT 3: &vodog ... cuvdmwrovco (Ped); #hnlich I 1. — Vgl. Richard
von 8, Viktor, der das Moment der ekstatischen Liehe gleichmifig hetont:
»In diesem Zustand, wo der Geist sich selbst entriickt ist, ... wo er von
dem Brand der gottlichen Liebe rings umgeben, durchdrungen und ganz
und gar entflammt wird, zieht er sich selbst ganz aus und zieht gleichsam
die gottliche Liebe an® (s. Kleutgen, Theologie der Vorzeit I 120).
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erreicht die Abkehr vom Bosen und die Hinkehr zum Einen,
die durch den Zug nach dem Lichte und Guten eingeleitet
wird (DN 1V 4), in dem iiberverntinftigen ,Anstofen an Gott*
(¢émBdMev Bed DN I 4), in der évwaoig Oeol und 6éworg ihren
Abschluf *.

Die ganze Entwicklung des mystischen Lebens nach den
bezeichneten Momenten faBt D. selbst kurz zusammen, wenn
er den Zweck der Hierarchie (EH I 3) erkliirt: Unsere Ver-
gottung besagt hochstmogliches Ahnlich- und Einswerden mit
Gott und schlieBt in sich die ununterbrochene Liebe zu Goft
und den gottlichen Dingen. Sie hat zur Voraussetzung die
unwiderrufliche Abkehr vom Widergottlichen, bedingt die
Kenntnis der Dinge nach ihrem wahren Sein (und Wert), er-
schlieBt das Schauen der geoffenbarten Wahrheit, die Teil-
nahme an der eingestaltigen Vollendung, ja an dem Einen
selbst, soweit es der Kreatur moglich ist, und den GenuB der
Intuition, der geistigerweise nihrt und vergdttlicht®. Da-
zwischen erscheint (EH III 8, 11) der Hinweis auf Jesus,
der uns im ,iiberweltlichen Aufstieg“ gezeigt hat, wie wir
durch moglichst treue Verihnlichung zu einem gottlichen Leben
gelangen.

Nitherhin beschreibt D. die évwoig (uébefig To0 Beod) als ein
wahres Erfiilltsein mit Gott und gottlichem Licht.
,Licht* wird Gott genannt, weil er jeden iiberhimmlischen
Geist mit geistigem Licht erfiillt (DN IV 5). Nach vollendetem
Aufstieg lift die gottliche Seligkeit den Getauften zu ihrer
Gemeinschaft zu und gewdhrt ihm Anteil an dem eigenen
Lichte (EH IT 3, 4). Das gottliche Licht schlieft die zer-
splitterten Vorstellungen in eine wahre, reine und eingestaltige
Erkenntnis zusammen und erfillt sie mit dem einen und eins-
machenden Lichte (DN IV 6). Das haben die ersten Meister
der kirchlichen Hierarchie an sich erfahren. Mit der heiligen
Gabe erfiillt, haben sie uns dieselbe zu unserer Vergottung in
Symbolen iiberliefert (EH I 5). Die Gestinge bei der Myronweihe

! Vgl. EH VI 3, 5: diese 8éwaig ist das Ziel fiir alle.

2 Bs wechseln die Ausdriicke Oéwoic, dpopoiwag, &woig— dydmmag,
amoqoitnag, — yviaig, Spacig, uédekig, émoytag éotiagis Tpépouvaa vonTiig
kol Beoboo.
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nihren die ganz Heiligen mit geistigen Schauungen, erfiillen
das Eingestaltige in ihnen mit dem Einen und machen es eins
mit ihm (EH IV 3, 3). Die Priester blicken zum hellen gttt-
lichen Lichtglanz Jesu empor und werden mit der Kenntnis
der heiligen Schauungen durchleuchtet, um lichtgestaltig Voll-
endete und Vollendende zu werden (EH I 1).

Die zahlreichen Stellen der Heiligen Schrift, an welchen
Gott !, Christus?, die Apostel® und selbst die einfachen Gléu-
bigen* als Licht bezeichnet werden, legten es D. nahe, von
den Lichtmetaphern ausgiebigen Gebrauch zu machen, nachdem
er schon vom Neuplatonismus her die blendende Lichttheorie
in sich aufgenommen hatte.

Mit solcher Fiille des Lichtes ist seliger Genuf verbunden.
Jesus hat durch seine Menschwerdung die Dunkelheit unseres
Geistes mit begliickendem und gottlichem Lichte erfiillt und
unsere Unschone mit gottlichen Zierden geschmiickt (EH III
3, 11). Durch den ausstromenden Wohlgeruch des Myron wird
angedeutet, daf Jesus unser geistiges Innere mit gottlicher
Lust erfilllt (EH IV 3, 4). Der Empfang der Taufe bedeutet
die Bereitung des Weges in die siie iiberhimmlische Ruhe
(EH II 1). Der Zustand, zu dem wir iiber dem Hinblick auf
das irdische Leben Christi uns emporarbeiten, ist gottformig
und makellos. Da schenkt uns Christus als Gliedern seines
mystischen Leibes die Gemeinschaft mit seiner uns verwandten
Natur (EH IOI 3, 12).

So entsteht in der Seele des Gottgeeinten das schéne Abbild
Gottes (dyoluc Oeol). Die verborgenen Schonheiten Gottes,
die nur geistigerweise den Glaubigen sichtbar werden, wollen
ihre Abbilder, die im Innern der Seele von der Tugend er-
zeugt werden, unverfilscht bewahrt und nicht zu eitlem Ruhme
nach aufBen gezeigt sehen. Das treue Bild der gottlichen Tugend
prigt und formt sich iiber dem beharrlichen Hinblicken auf
die gottliche Schonheit zum herrlichsten Nachbilde (EHIV 3, 1).
D. kennt den schon von Gregor von Nyssa beniitzten Vergleich
mit einem Portriitmaler, der, unverwandt zum Original schauend,

1 Joh; 1,46b. B oh. 85 125908 8 Matth. 5, 14.
% 1 Thess. 5, 5 u. a.
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es sozusagen verdoppelt. Solche gotterfiillte Maler sind selbst
gottliche Abbilder des urgdttlichen Wohlduftes, der den Seelen,
die seine wahren Abbilder sind, die ungetriibten Ziige des
Schonen einpriigt (EH IV 3, 1)%. Frither schon haben wir die
Stelle CH III 2 angefiihrt, an der von der Umformung der
Geister zu lautersten Spiegeln und Gottesbildern (dyéhuata
Beio) die Rede ist.

Eine Welt voll tiberwaltigenden Lichtglanzes und seliger,
verklirter Schonheit hat sich dem Mystiker auf der obersten
Stufe aufgetan. Gleichwohl bedeutet sie fiir D. zugleich ein
Erlebnis voll Dunkelheit und Unfafbarkeit, Unnah-
barkeit und intellektueller Untatigkeit.

Hat D.in den fritheren Werken gelegentlich von so {iber-
schwenglichen Ausdriicken wie Umep-d-rvwoTog, Umep-d-ppnrog,
UmepTeNic, Umep@aic u. a. Gebrauch gemacht, so kann er sich
in Haufung derselben nicht mehr Geniige tun, wo er die MTh
schreibt. Vor allem betont er jetzt das ,mystische Dunkel®
und das lautlose Schweigen aller Seelenkriifte® Mit einer
besondern Anrufung der heiligsten Dreifaltigkeit richtet er
seinen Blick zum hochsten Gipfel empor, wo die einfachen
und unveriinderlichen Mysterien der Offenbarung in dem iiber-
hellen Dunkel einer Geheimes lehrenden Stille, in tiefster laut-
loser Nacht das Uberhellste iiberstrahlen, wo in der Region
des giinzlich Unsichtbaren die augenlosen Geister mit den iiber-
herrlichen Strahlen in Uberfiille gesittigt werden (MTh I 1).
Ergiinzend sprechen die Briefe I und V.

Das Dunkel weicht im gewohnlichen Leben dem Lichte,
aber in Hinsicht auf das gottliche Licht ist es ,per excessum®,
nicht ,per defectum® (bmepoxikidg, o0 kot oTépnowy) zu ver-
stehen, wenn gesagt wird, daf die Dunkelheit Gottes jedem
Lichte gegeniiber unaufhellbar und jeder (geschopflichen) Kennt-
nis verborgen ist. Wenn einer Gott schauend erkennt, was

! gydhpete Gela Thg Oeapyikwrdtng elolv ebwdlag ... (dAndeig elrdves)
... mpdg TS kpbpiov kdAloc Arevic Bewpla TO dmhavéc dwphoetar ...
fvbokpa. — Solche Worte lassen iiberall auffilligerweise den Hinweis auf
das affektive Moment der Mystik vermissen. — Zu Gregor von Nyssa
vgl. M. 44, 184.

* Vgl. zu den nachfolgenden Stellen Plotin: unbdév dpiv Bedoetar (V' 5, 7);
abtd (seil. T® Qwtl) adtod (10 @ig) Bedoaddom u. a. (Koch 143 ff.).
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er gesehen, so hat er keineswegs Gott gesehen, der nur iber-
intellektuell (bmep voOv) erkannt wird. Und diese vollstindige
Unkenntnis ist in hgherem Sinne Kenntnis des tiber alles Er-
habenen (Ep. I). Das gottliche Dunkel, in welchem nach den
Worten der Schrift (1 Tim. 6, 16) Gott wohnt, ist unzugiinglich.
Weil Gott wegen der iiberwallenden Lichtfiille unsichtbar und
wegen des Ubermafes der Lichtergiefung unzugiinglich ist,
wird jeder, der Gott zu erkennen und zu sehen gewiirdigt ist,
gerade durch das Nichtsehen und Nichterkennen in Gott sein,
der iiber Sehen und Erkennen ist, sofern der Mensch erkennt,
da Gott tber alles Sinnfillige und Erkennbare hinaus er-
haben ist (Ep. V)L

In der oben (S. 199 Anm.) erwihnten Parallele aus Gregor
von Nyssa zu 2 Mos. 33, 21 erklirt D., das Gottlichste und
Hochste, was Moses bei seinem Aufstieg zum Sinai gesehen
und gehort habe, bezeichne nur den FuBschemel des unend-
lichen Gottes, es werde dadurch nur eine iber alle Begriffe
erhabene Gegenwart Gottes angedeutet, sozusagen iiber den
hichsten Spitzen des Denkens. Von da aus tritt Moses in
das wahre mystische Dunkel des Nichtwissens (der Unerkenn-
barkeit) ein. Da verschliefit er die Augen vor allen Erkennt-
nissen, ist in den ganz Unberithrbaren und Unsichtbaren
versetzt, ist ghnzlich dessen, der iiber alles erhaben ist, und
gehort niemanden, weder sich selbst noch einem andern an.
Durch Ausschaltung jeglicher Denktétigkeit ist er mit dem
durchaus Unerkennbaren nach hoherem Prinzip vereinigt und
 durch Nichterkennen erkennt er auf iiberintellektuelle Weise
(MTh I 3). Der Mystiker geht ganz in Gott ein: &v T® mdp-
mav Gvo@el kol dopdrtw yiverar, mdg dv tod maviwy émékeva
kol oUdevdg, olte €avtol olre érépou (MTh I 3). Er tritt aus

1 Vgl. DN VII 2: 1ov dvopRl kol ddpatov yvdgpov T@) @wrti Td &mpo-
oitw xad’ Umepoynv Tod dpotod Qwrds (GvoriBeuev Bem). Uber das
Schweigen (8ela o1n, ol xoBepd, mdong ovrig dppnTéTepov, éméxerva
th¢ owyfic u. a.) bei Neuplatonikern siehe Koch 127 ff, — Man wird zugeben
miissen, daf D. die mystische Passivitiit iibertrieben dargestellt hat
und von dem Neuplatonismus auch hier zu sehr beeinfluit war. Der von
ihm geschilderte Zustand ist mit dem Wesen eines freien und vernunft-
begabten Individuallebens nicht vereinbar. Vgl. iiber Nachwirkungen im
Mittelalter Zahn 8. 291 ff.
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sich heraus, um ganz Gottes zu werden (DN VII 1; vgl. 8. 200).
Wer glaubt hier nicht Plotin herauszuhoren, wenn er (Enn.
IX 9) #hnlich sagt: éovtév, (g Opdv Béug, Bedv Tvouevov,
pdMov d¢ dvra? Aber es ist doch ein gewaltiger Unterschied,
wenn D. sagt: 0eod yevéobai, Plotin dagegen 6eov yevégbor ™.

Zusammenfassung.

Fassen wir zum Schlusse die Eigentiimlichkeiten der ,Dio-
nysischen Mystik“, die wir mit der ,katholischen Mystik®
nicht identifizieren diirfen (Zahn 129), im Uberblick zusammen.

Unberechtigte Geheimtuerei mit mystischen Belehrungen und
Vorgiingen kennzeichnet an erster Stelle die Schriften des D.
Indes bleibt er sich hierin nicht konsequent und widerspricht
seinem eigenen Verfahren. Wie die Offenbarung und Hier-
archie tiberhaupt ist auch das Mystische ein freies Geschenk
der gottlichen Giite. Man darf nach D. den Begriff des My-
stischen nicht enger fassen; die ganze Heilsordnung mit all
ihren Einrichtungen, Personen und Sachen ist mystisch. Der
mystische Prozek verliuft von dem ersten Moment der Be-
kehrung bis zur erhabensten Spitze der Beschauung und Ver-
gottung in ununterbrochenem Zusammenhange. Die Mystik
des D. erscheint im grofien und ganzen sakral und welt-
abgewandt, sie erdffnet keinen Raum fiir soziale Entfaltung
in Werken der Caritas. Die Passivitiit der menschlichen Seele |
in mystischen Erlebnissen ist iibermiBig betont und die be-
wufte Mitwirkung des Geschopfes in den hsheren Stadien so
gut wie ausgeschaltet. FEin mechanistischer Zug, analog den

! Es mag hier einen Platz finden, was Grabmann a. a. 0. 36 bemerkt.
2Fiir den Glauben (des Erdenpilgers, der die Gabe der Beschauung hat)
ist Gottes Wesen mit einem Schleier verhiillt, durch den allerdings Strahlen
der unendlichen Lichtfiille sich ab und zu ergiefen. Nur in ganz wenigen
Fillen wird die irdische Contemplatio zu einer voriibergehenden, unmittel-
baren Anschauung Gottes selbst, die durch eine vortibergehende Mitteilung
des Glorienlichtes und totale Suspension jeder Sinnestitigkeit moglich wird.
Nach dem hl. Thomas 2, 2, q. 175, a. 3 ist eine solche voriibergehende
Gottesanschauung nur Moses und dem hl, Paulus zuteil geworden.® Fiir
D. lag es niher, seine Theorie von der ,cognitio in caligine® aus der
oben besprochenen Einigung des geschopflichen €v mit dem gottlichen &v
abzuleiten, wie er denn auch MTh I 1 gleich sagt: &vatdfnti mpog v
évwary usw. (vgl. DN 1 4).
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physikalischen LichtergieBungen, geht durch das Ganze. So
werden dem Zusammenspielen von Gnade und Freiheit des
Menschen ungebiihrliche Schranken gesetzt. Eine gelegentliche
richtige Bemerkung wie (CH II 3, 3) iiber das freigewollte
SchlieBen des Auges vor der Sonne kommt weiter nicht zur
Auswertung. Die beharrlich festgehaltene Lichttheorie hat zur
Folge, dak das spekulative Moment, das Schauen, einseitig
hervortritt und den affektiven Faktor im mystischen Leben
arg verdunkelt, wenn auch vereinzelt von Liebe oder Freude
die Rede ist. Deshalb ist wohl zu beachten, dag der von D.
stindig gebrauchte, dem Neuplatonismus entlehnte Ausdruck
Oewpia, den die christlichen Mystiker mit ,contemplatio wieder-
geben, bei diesen einen andern, viel reicheren Sinn hat, weil
er als wesentliches Moment die ,caritas Dei in sich ein-
schliefst. Es fehlt nicht an Beteuerungen des D., daB er nichts
aus dem KEigenen gebe, sondern als Quelle und Richtschnur
fiir seine Darlegungen die autoritative Offenbarung in Schrift
und Tradition sowie die Erklirungen der grofen ,Meister®
immer vor Augen habe. Er nennt aber unter diesen nur den
»hochgepriesenen Hierotheus“, eine historisch fragwiirdige
Existenz, und schweigt tiber die massenhaften mystischen An-
leihen, die er bei den Neuplatonikern macht. Die Worte der
Heiligen Schrift legt er nicht selten eigenmichtig so zurecht,
daf sie in seinen Gedankengang passen. Das Schematische
der Stoffbehandlung, das auf eine triadenfoérmige Staffelung in
den beiden Hierarchien abzielt, hat willkiirliche, gezwungene
Einordnungen und Ausdeutungen zur Folge, die mit den Grund-
sitzen der katholischen Theologie und Mystik nicht immer
harmonieren.

Wiehrend die groBen christlichen Mystiker darauf dringen,
daf man zu den auBerordentlichen H¢hen der Beschauung sich
nicht eigenmichtig empordringen, sondern demiitig und mit
einem heiligen Mifitrauen auf die mogliche Selbsttiuschung
sie erwarten solle!, kennt D. fiir seinen Freund Timotheus
nichts von solchen Bedenken. Er fordert ihn auf, mit an-
gestrengtem Bemithen alle Sinnes- und Verstandestitigkeit

! Vgl. K. Richstitter 8. J. a. a. 0. 70 186 ff.
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beiseite zu lassen und sich wie nur immer moglich zur Einigung
mit Gott auf unfafbare Weise zu erschwingen (MTh I 1).
Andere Stellen, die von dem Aufblicken zu den gtttlichen
Strahlen reden, zielen auf dasselbe schliefliche Endergebnis
der mystischen Einigung ab. Der Ausgleich zwischen christ-
lichen Offenbarungswahrheiten (wie z. B. iiber die Wiedergeburt
in der Taufe, tiber die Gliedschaft am mystischen Leib Christi,
iilber die Sakramente usw.) und dem neuplatonischen Axiom
des &v, der vollen Passivitit im Schauen Gottes usw. ist nicht
restlos vollzogen, obschon gelegentliche Kautelen eingeschoben
sind. Alles in allem genommen ist also der schon anderwirts
hervorgehobene Unterschied der Dionysischen Mystik von der
christlich-katholischen vollauf bestitigt. Die fortschreitende
Entwicklung der Mystik auf christlicher Grundlage hat die
heterogenen Elemente der antiken hellenistischen Mystik aus-
geschieden, die brauchbaren im Lichte des Glaubens aus-
gestaltet und verklirt, die Faktoren des affektiven Erlebnisses
gleichmifig mit den spekulativen beriicksichtigt, eine weit-
gehende Bereicherung durch den Hinweis auf die Gaben des
Heiligen Geistes erzielt und das erhabenste, mit Gott geeinte
Innenleben mit einer tatkréftigen Wirksamkeit im offentlichen
und sozialen Leben verbunden.



