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Erster Teil Wege der

Gotteserkenntnis

Wege der Gotteserkenntnis. Die

Symbolische Theologie des
Areopagiten
und 1hre sachlichen

Voraussetzungen

L. Vorbereitende Erwdgungen

1. Die Areopagitica

Als vornehmlich bewegende Krifle, die das abendlindische Denken des Mattelalters geformt haben
und, von thm vermitlell, als lebendiges Erbe noch in unserer Leit fortwirken, lassen sich drev grofe
geistige Stromungen unterscheiden. Daber st als feste Grundlage der Offenbarungsgehalt der Heiligen
Schrift vorausgesetzt. Jene Stromungen sind verschiedene Maitel, eben diesen Gehalt zu erfassen,
imnerlich anzueignen, das Wort Gottes »einzubildenc« in die Friichte menschlicher Geustesarbeit und so
e lebendiges Ganzes aus Gotles- und Menschenweisheit zu gewinnen. Im Lebenswerk des hl.
T homas von Aquin sind die Wirkungen dieser drei Stromungen deutlich sichtbay, und vielleicht haben
ste auf ketnem andern Wege groferen Eanfluf auf die spateren Leiten geiibt: Ich meine das griechische
Denken, namentlich das aristotelische, die Lebensarbeit des hl. Augustinus und das Vermdchinis des
»Areopagitenc. Wenn man diese Namen nennt, ist sofort ersichtlich, daf es sich nicht um streng
getrennte Stromungen handell: Augustinus und Dionysius haben threrseits — jeder auf seine Weise —
die Formung durch das griechische Denken erfahren; in thnen hat sich schon emmmal jene grofe



Auseinandersetzungsarbeit vollzogen, die dann emnige fJahrhunderte spiter mit threr Hilfe aufs neue in
Angniff genommen wird. Eben darum st ihr Eanfluf ein wesentlich anderer als der unmuttelbare der
griechischen Philosophen.

Daf; der »Areopagite mat setnem Fanflufp neben Aristoteles und Augustin gestellt wird, mag manchem
iiberraschend klingen, diirfle aber nicht iibertrieben sein. Heute scheint die quellenmdafige Erkenntnis
seiner Gedanken nicht iiber etnen Kreis von Fachgelehrten und vereinzelte »Liebhaber« hinauszugehen.
Aber seine Wirkung reicht weiter als das Waissen darum, wetl er vom 9. bis ins 16. Jahrhundert emne
beherrschende Stellung 1m abendlindischen Denken eingenommen hat, nachdem er bereits seit dem 6.
Jahrhundert in der Kirche als Autoritit anerkannt way;, als eine der grofen Fiihrergestalten, auf die
man n den entscheidenden Geisteskimpfen um die reine Glaubenslehre schaute. In den Schriften der
letzten Jahrzehnte, die sich mit thm befassen, stofit man immer wieder auf die Bemerkung, daf er
diesen - mapgebenden Enfluf hauptsichlich seinem Namen verdanke. Ich habe thn bisher den
»Areopagiten« genannt. Das st emne Verlegenheitsauskunfi. Semne Schriften sind unter dem Namen
nDionyswus« Ende des 5. Jahrhunderts aufgetaucht (d. h. seit dieser Leit haben wir Leugnisse dafiir
und aus friiherer Zeit kemne). Als den Areopagiten hat er selbst sich nicht bezeichnet. Aber da er den
Apostel Paulus seinen Lehrer nannte und seine Werke einem »Mutpriester Tumotheus« widmete; da er
an emigen Stellen als Augenzeuge von Ereignissen spricht, unter denen man von altersher die
Sonnenfinsternis betm Tode Christi und den Tod der Gottesmutter verstand; da auferdem semne Briefe
samtlich an Personen gerichtet sind, die Namen aus der Apostelzeit tragen, hat man den Schluf3
gezogen, daf es sich um kemnen andern Dionysius handle als um den Areopagiten, von dessen
Bekehrung die Apostelgeschichte berichtet.

Anfangliche Jweifel an  diesem  Ursprung sind  allméhlich verstummt und erst zur ZLeit des
Humanismus wieder laut geworden. Griindliche Untersuchungen iiber die geistige Umuwell, die aus der
Eugenart der »Areopagiticac zu schliefen ist, haben vor emmigen Jahrzehnten zu dem fast allgemein
angenommenen Ergebnis gefiihrt, daf3 diese Schriften nicht aus der Apostelzeit stammen kinnen. Die
meusten Sachkundigen sehen heute das Ende des 5. jJahrhunderts als Entstehungszeit an. Seither ist es
ublich geworden, den Verfasser »Pseudo-Dionysius Areopagita« zu nennen. Ich habe mich mat den
Anfiilrungszeichen begniigt, um anzudeulen, daf} iwch den Verfasser der »Areopagitica« nicht fiir den
Paulusjiinger vom Areopag halte. Wenn wch von nun ab emfach Dionysius oder der Areopagit sage,
habe ich wohl kein Mufverstandnis mehr zu befiirchten. Wer es ist, der sich durch diesen Namen
kundgibt oder dalinter verburgt, dariiber mochte ich keine Vermutung aussprechen. Und solange man
den Verfasser nicht kennt, wird man auch nicht mit Sicherheut feststellen kinnen, in welcher Absicht er
den Namen des Areopagiten angenommen hat.

Die Erniichterung der Enttauschten hat thm nach der »Demaskierung« Jorn und Entriistung iiber den
»Betrug« emgetragen. Man hat dazu aufgefordert, sich von semem Eainflufp maglichst schnell und
griindlich  freczumachen.  Andererseits wird der Unbefangene ber der Begegnung mit diesem
Unbekannten sich sofort im Bannkreis eines iiberragenden Geustes fiihlen: Seine iibelwollenden Kritiker



werben wider Willen fiir thn, sobald sie thm selbst das Wort geben. Und ummer wieder wird
gegeniiber dem Vorwurf der »Pseudepigraphie« die Erwiderung des Johannes Skythopolis (6. jh.)
angefiihrt: Wer diese Werke einem Schrifisteller aus spaterer Leit zuschreibe, der miisse ihn fiir einen
ganz verzweifelten Menschen halten, wenn er solche Dinge liignerisch von sich behaupte (es folgt die
Aufzihlung der Stellen, die den Verfasser als Leitgenossen der Apostel und in naher Verbindung mat
thnen erschemnen lassen) — schon ber einem ganz gewohnlichen Menschen wdre so etwas abgeschmackt
und verwerflich, wieviel mehr bet einem durch Charakter und Wissen so ausgezeichneten Mann! Wae
es maglich ist, die Schriften emner spiteren Leit zuzuweisen, ohne einen Stemn auf den Verfasser zu
werfen, das kann hier nicht errtert werden.

Als unbestreitbare “latsache liegt vor uns das »corpus Dionysiacume: vier grofere Schriften und zehn
Briefe (das Abendland allemn besitzt davon 23 griechische und 32 lateinische Manuskripte). Und in
ungewohnlich klarem Licht sehen wir den Fantritt dieses corpus in das mattelalterliche Gerstesleben
und setn Warken darin. Wenn es Legende 1st, dafy der Areopagit der erste Bischof von Paris gewesen
set und in Saint-Denis begraben liege, so ist es geschichtliche Tatsache, daf$ von der Abter Saint-Denis
aus die Areopagitica thren Siegeszug im lateinischen Abendland begonnen haben. Es ist indessen nicht
die Absicht, hier die Wirkung dieser Schrifien in ihrem geschichtlichen Lauf zu verfolgen, es soll
vielmehr emn Ausschnitt aus threr eigentiimlichen Gedankenwelt gegeben werden, der etwas von threr
sachlichen Bedeutung aufleuchten laf3t, und zwar von emnem Gesichtspunkt, der fiir den Philosophen
nicht minder von Belang ust als fiir den Theologen.

2. Die areopagitische Seins- und Erkenntnisordnung

s geht ein Leitmotw durch alles, was uns von Dionyswus iiberliefert ist. Albertus Magnus hat es im
Prolog seines Dionysius-Kommentars in einem kurzen Wort des Predigers ausgesprochen: Ad locum,
unde exeunt flumina, revertuntur, ut iterum fluant. Das st einmal als etme Ordnung des Seins zu
verstehen: Von Gott als dem Ersten geht alles Seiende aus und wendet sich zu Thm wieder zuriick. Das
mterum fluere« nach der Vereinigung bedeutet keine Trennung, sondern emn Sichherabneigen zu dem
Tieferstehenden, um es auch emporzufiihren. Darin liegt ein weiteres Grundgesetz des dionysischen
Weltbildes eingeschlossen: die Stufenordnung, die er Hierarchie nennt. Er selbst hat sie bestummt als
ndie gesamte Ordnung der vorhandenen heligen Dinge«. Ihre Aufgabe ist, alles Geschaffene zum
Schopfer zuriickzufiihren.

Wie das Gesetz des Ausgehens und Juriickkehrens selbst, dem sie emngegliedert ist, st sie nicht nur
eine Ordnung des Sewns, sondern auch eine Ordnung des Erkennens. Aus dem unzugdnglichen Licht,
das durch seinen iiberhellen Glanz den Ur-Seienden fiir die Geschopfe verhiilll, trifft emn Strahl, der
thnen fafbar ist, die ersten, Thm zundchststehenden Wesen, die hochsten reinen Geuster; erleuchtet sie
und wurd, vielfach gebrochen, weitergegeben zu den tieferstehenden Ordnungen bis hinab zu den
niedersten Geschopfen, die noch der Erleuchtung fihig sind. In gewissem Sinn ist das alles Seiende.
Denn wenn auch nicht alle Dinge die gottliche Erleuchtung in der Weise aufnehmen kinnen, daf



thnen dadurch — wie den geschaffenen Geistern, Engeln und Menschen — Erkenntnis Gotles und freies
Hinstreben zu IThm maglich wiirde, so sind doch auch die niedrigsten Geschopfe, die vernunftlosen und
selbst die leblosen, dazu tauglch, als Werkzeuge und Sinnbilder geistigen und gottlichen Seins und
Wirkens zu dienen. In diesem Sinn gehiren sie also in die hierarchische Seins- und Erkenntnisordnung
hinein und kommen auch in den areopagitischen Schriften von der himmlischen und von der kirchlichen
Hierarchie zur Sprache. “Tréiger des hierarchischen Wirkens abey; Sendboten Gottes, um himmlisches
Licht durch die Schopfung zu tragen, sind nur die himmlischen Geister und die gewethten Stinde der
Raurche.

3. Due Stufen der »T heologie«

Es soll nun versucht werden, aus dem grofen {usammenhang, den die einleitenden Worle andeuten
wollten, etwas von dem zur Abhebung zu bringen, was die areopagitischen Schrifien iiber die
Golteserkenntnis enthalten — nur um diese Erkenntnis st es Dionyswus im Grunde zu tun. Er selbst
hat einen kurzen Uberblick gegeben in seiner Schrift von der Mystischen Theologie — einem
nopusculume dem Umfang nach, denn sie umfaft nur wenige Seiten, aber schwerwiegend durch thren
Inhalt und ihre uniibersehbare Wirkung. Ihr vor allem verdankt er den Namen »Vater der Mystik«.
Man darf sich darunter keinen »Iraktat iiber Mystike, keine »Theorie der Mystik« im heutigen Sinn
vorstellen. Um dies Mufverstindnis von vornherein auszuschliefen, muf klargemacht werden, was der
Areopagit unter Theologie versteht: keine Wissenschafi, keine systematische Lehre von Gott. Die
Daonysiusforscher betonen, dafp er mit »Theologie« die Heilige Schrift meine — »Gottes Worke — und
mut Theologen thre Verfasser;, die heiligen Schriftsteller:

Das st sicher richtig — schon bevm Durchbléttern der Areopagitica kann man sich davon iiberzeugen,
dafs jene Ausdriicke meust in dieser Bedeutung gebraucht werden. Aber es scheint mir den Sinn nicht zu
erschapfen. Und gerade der Name Mpystische Theologie weist auf das hin, worauf es ankommt, weil
damit — wie bald gezeigt werden soll — kein Reden von Gott mehr bezewchnet wird. Wenn Dionysius
Damnel, Ezechiel oder auch den Apostel Petrus Theologen nennt, so will er damit nicht blof und, wie
wh glaube, nicht etnmal in erster Linie sagen, daf sie die Verfasser der nach thnen genannten Biicher
oder Briefe sind, sondern daf sie (nach unserm Sprachgebrauch) inspiriert sind: Sie sprechen von Gott,
weil sie von Golt ergnffen sind, oder Gott spricht durch sie. In diesem Sinn sind auch die Engel
T heologen und der hichste aller Theologen ist Christus, das lebendige Wort Gottes. Ja, wir werden
schlieflich dazu  gefihrt werden, Gott den »Ur-Theologen« zu nennen. Die verschiedenen
»T heologien«, die in der Schrift von der Mystischen ‘T heologie unterschieden werden, sind demnach
keine »Disziplinenc« oder Fiicher;, sondern verschiedene Weisen, von Gott zu sprechen, und — darin
ausgedriickt — verschiedene Wege oder Weisen des Gotlerkennens (oder Nicht-Erkennens); die
mystische Theologie selbst stellt die hochste Stufe dar.

Den Namen Mpystische Theologie kinnte man vielleicht am besten wiedergeben mit »Geheime
Offenbarung«. Gott wird nur erkannt, indem Er sich offenbart; und die Gester, denen Er sich



offenbart, geben die Offenbarung weiter. Erkennen und Kiinden gehiren zusammen. Aber je hoher die
Erkenntnis 1st, desto dunkler und geheimnisvoller st sie, desto weniger 1st es maglich, sie in Worte zu
Jassen. Der Aufstieg zu Gott st ein Aufstieg ins Dunkel und Schweigen. Am Fufs des Berges ist es
noch moglich, sich ausfihrlicher zu dufern. So hat es Dionysius selbst in den Schriflen getan, die der
positiven Theologie gewidmet waren, d. h. in den Abhandlungen, die sich mit den hauptsichlichen
Glaubenswahrheiten beschiftigten, iiber die uns die Heilige Schrift unterrichtet: vor allem mat der
Lehre von der “Irinitat und Inkarnation, die er in den Theologischen Grundlinien behandelt habe;
dann mat dem Sinn der gottlichen Namen, die von Geistigem hergenommen sind — thnen gall die
Schrift von den Gottlichen Namen, wdihrend die Symbolische Theologie die Bezeichnungen untersuchte,
die von sinnenfilligen Dingen auf das Gittliche iibertragen sind. (Eine Schrift unter diesem Tutel ist
uns so wenig erhalten wie die genannten ‘I heologischen Grundlinien.) Der Areopagit spricht von den
Gehetmnissen der Trinatit und Inkarnation im 11 Kapitel der Schrift De divinis nominibus, um die
Unterschieds-T heologie von Einheits-Theologie abzugrenzen; jene behandelt das, was den einzelnen
Personen eigen 1st, diese, was der ganzen Gottheit zukommt; zusammenhdngende Ausfiihrungen im
laer festgelegten Sinn der Symbolischen Theologie sind enthalten wm II. und XV Kapitel der
Himmlischen Hierarchie sowie im IX. Brief (an Titus); ein durchgefiihrtes Beispiel in De divinis
nominibus, Kap. IX, § 5.

Diese Art der Betrachtung — von der bekannten Sinnenwelt ausgehend — st die niederste, und hier
kann man in die Breite gehen. Dionysius bezewchnet es geradezu als emne Entspannung des Geistes, als
er i der Himmlischen Hierarchie von der remn geistigen Schau hinabsteigt mn die Weite der
vielfiltigen, verschieden gearteten Gestalten (der Engel)«. fe emnfacher der Gegenstand ist — und er ist
um so emfaches, je geistiger er ist —, desto mehr kann mat einem Blick umspannt werden: mit einem
geistigen Blick, zu dem der Geust sich kraftvoller zusammenfassen muf3 als ber Betrachtung der
Stnnenwelt, und desto mehr laft sich mit kurzen Worten sagen. So war schon in den T heologischen
Grundlimen und den Gittlichen Namen ene kiirzere Behandlung maglich als in der Symbolischen
Theologie. Nun aber in der Mystischen Theologie werden wu; »beim Eintauchen in die Dunkelheit
iber allen Verstand, nicht nur Wortkargheit, sondern vollstindige Wortlosigkeit und
Verstandnislosigkent treffenc. Der Weg dahin st das Verfahren der Negation: die Anndherung an Gott
durch die Vernemnung dessen, was Er nicht ist. Sie w5t auch in dem Sinn Aufstieg, daff sie mit dem
Niedersten beginnt.

In der positiven Theologie mufte umgekehrt vorgegangen werden. Um von dem, was im Grunde iiber
alle Setzung 1st, etwas festzustellen, mufite man mit dem beginnen, was thm néher verwandt ist. Denn
Er ist in hoherem Mafp Leben und Giite als Luft oder Sten. Dagegen mufs die Verneinung ber dem
anfangen, was griferen Abstand von Ihm hat: Gilt es doch in hoherem Grade, daf3 Er nicht trunken
ust oder nicht ziirnt, als daf Er nicht genannt und nicht erkannt wird. So steigt die negative Theologie
die Stufenleiter der Geschipfe empor, um auf jeder Stufe festzustellen, dafs der Schopfer hier nicht zu
finden ist. Sie geht weiter und priift alle die Namen, die Ihm die positive Theologie gegeben hat, und



mufs von allen sagen, dafs thr Sinn den iiber allem Sinn Erhabenen nicht deckt. Sie muf3 schliefilich
sich selbst aufheben, da die Verneinung Ihn so wemg trifft wie die Behauptung »Und wenn wir von
dem, was nach Ihm kommt, etwas behaupten oder verneinen, so setzen wir Ihn weder noch leugnen
wir Thn; denn Er ist iiber jeder Setzung als die vollkommene und einzige Ursache aller Dinge und iiber
Jjeder Verneinung als die Uberlegenheit des iiber allem einfach Abgelisten und jenseits von allem.«

So geben die positiwe und die negatwe Theologie mit der Vollendung des Aufstiegs der mystischen
Theologie Raum, die in villigem Verstummen in die Veretnigung mit dem Unaussprechlichen eingeht.
Ste selbst stellen die Stufen day; die zum Gipfel emporfiihren, und zwar zundchst als zwer verschiedene
Wege, den Schipfer vom Geschipf her zu bestimmen. Ihr Gegensatz st kemn ausschlieflicher. Sie
erginzen emander auf allen Stufen. Die positive Theologie beruht auf der Semnsentsprechung
zwischen Schipfer und Geschopf — der »analogia entis«, wie es Thomas im Anschlufs an Aristoteles
ausgedriickt hat; die negatve darauf, daf3 neben der »similitudo« eine »maior dissimilitudo« besteht,
wie ebenfalls Thomas tmmer wieder betont hat. Ste fallen zusammen auf dem Gipfel in der
mmystischen  Theologie«, i der Gott selbst seine Gehevmmisse entschleert, aber zugleich die
Undurchdringlichkeit des Geheimnuisses spiirbar macht.

11 Symbolische ‘I heologie

1. Ausfiihrungen iiber »Symbolische T heologie« aus den Areopagitica

Als unterste Stufe der positiven T heologie hat der Areopagit die Symbolische Theologie genannt. Es
wurde schon erwdhnt, daf} die Schrift iiber diesen Gegenstand, auf die er wiederholt verweist, nicht
erhalten ist. Wair miissen versuchen, aus dem, was in den iiberlieferten Schrifien davon ausgefiihrt ist,
e Buld zu gewinnen.

Drie ausfiibrlichste Auferung dariiber in den erhaltenen Schriften finden wir im IX. Brief an Titus;
die heiligen Schrifisteller haben die gehermnisvolle und fiir Ungeweihte unzugingliche Wahrheit in
Riitselbildern dargestellt. So zeigt sich ja auch die ewige Wahrheit selbst, der Quell des Lebens in den
gottlichen Gehermnissen (d. h. wm Sakrament des Altars) unter der Hiille sinnlicher Gestalten
verborgen. Diese Bildersprache bedarf der Auslegung, weil sie groblich mifdeutet werden kann: Wenn
man etwa den »Schofy Gotles«, aus dem der Sohn hervorgeht, oder den »Hauch seines Mundes« im
buchstablichen Sinn auffassen wollte, oder Gottes »<orne«, »Rausche oder »Schlaf«. Die Heilige Schrift
wt voll von solchen kiihnen Bildern, die bei den Unverstindigen Anstofs erregen kimnen. Wer aber die
darin verborgene Schonheit zu schauen vermag, wird sie voll gottoffenbarenden Lichtes finden. Das ist
eben der Qweck dieser Bildersprache: das Heilige vor den entweihenden Blicken der Menge zu
verbergen und es denen zu enthiillen, die nach Heiligkeit streben, die sich von der kindischen
Denkwerse freigemacht und die notige Gerstesschérfe zum Schauen der einfachen Wahrheiten erworben

haben.



So haben die heiligen Lehrer des Alten wie des Neuen Bundes von Gott i entsprechenden Bildern
gekiindet; die Engel haben gottliche Dinge in Rdtselbildern dargestellt. Jesus selbst hat in Parabeln
gesprochen und das Heiligste Sakrament im Bild des Gastmahls iibergeben. Es entspricht auch der
menschlichen Natwy;, auf solche Weise das Licht gottlicher Erkenntnis zu erlangen. Denn unser Leben
wst zugleich geteilt und ungeteilt; und der leil der Seele, der frei ist von der Notwendigkeit, sinnliche
Eandriicke zu empfangen, konnte zum emnfachen und innerlichen Schauen gittlicher Bilder bestimmt
werden; dem Teil aber, der den Eindriicken unterworfen ist, entspricht es, durch typische Sinnbilder zu
den gottlichen Dingen emporgerichtet zu werden.

Nach den Worten des hl. Paulus st die ganze sichtbare Weltschopfung vor das unsichtbare Wesen
Golttes hingestellt. Deshalb betrachten die heiligen Schriftsteller manche Dinge nur im Hinblick auf die
biirgerlichen Verhdltnisse und die Gesetze, andere in vollkommener Reinheit; die etnen auf menschliche
Wewse, die anderen iiberirdisch und vollkommen. Bisweilen halten sie sich an die augenscheinlichen
Gesetze, ein andermal an verborgene Satzungen. Man muf sich iiber die gewohnliche Auffassung
erheben und auf die Weise, die dem Hetligen ziemt, in den Sinn der heligen eichen und Bilder
emnzudringen suchen: z. B. das Bild des Feuers zu verstehen suchen, das die Heilige Schrift bald fiir
Goltt selbst verwendet, bald fiir Gottes Wort, ja auch fiir die himmlischen Geuster, aber hier und dort
nicht ganz im gleichen Sinn.

Die nihere Ausfiihrung und Deutung dieses Bildes wird nicht an dieser Stelle gegeben, sondern in der
Himmlischen Hierarchie: Ber der Schilderung der Engel wird von feurigen Rddern und feurigen
Lebewesen gesprochen; von feuergleich blitzenden Mdnnern, von Haufen feuriger Kohlen und von
Feuerstromen, die mit gewaltigem Brausen daherfliefen. Die ‘T hronen (sic!) werden feurig genannt,
und der Name der Seraphim wird als »die Brennenden« gedeutet. Dies bevorzugte Bild soll die
Gottahnlichkeit der himmbischen Geister zum Ausdruck bringen. Dafs es aber so gern fiir Gott selbst
verwendet wurd, muf darin begriindet semn, daff das Feuer vieles an sich hat, was es zur
Veranschaulichung des gottlichen Wesens geeignet macht: Das »sinnenfdllige Feuer ist, wenn man es so
sagen darf, in allen Dingen, geht durch alle rein hindurch und wird von allem (sic!) aufgenommen;
und obwohl es ganz leuchtend ist, st es doch zugleich verborgen und bleibt unbekannt, wenn es nicht
auf emen Stoff triffl, in dem es seme Kraft offenbaren kann; es st unmefbar und unsichtba
beherrscht alles und fiihrt alles, worin es ist, dazu, seine ewgene Leistung zu vollbringen; es hat die
Kraft zu verdndern und gibt allem, was thm nahekommt, an sich selbst Anteil; es erneuert alles durch
die Lebenswdirme und erleuchtet durch offen hervorzuckende Blitze ... ; es hat die Rraft zu scheiden,
w5t unwandelbay, steigt nach oben, durchdringend ... ; stets beweglich, bewegt es sich selbst und
anderes; hat die Rrafl, anderes in sich zu fassen, ohne selbst umfafit werden zu kionnen; bedarf keines
andern ... ; n jedem aufnahmefahigen Stoff offenbart es sen erhabenes Wesen ... ; soviel es sich
leuchtend matteilt, es wird doch nicht vermandert«. Unverkennbar sind in dieser Schilderung des Feuers
die Anklinge an die Darstellung der gittlichen Weisheit: die unbildliche und die bildliche Redewerse
erldutern sich wechselseitig.



Den Weishetsbiichern ist auch das Bild vom Muschkrug entnommen, das Dionysius im IX. Brief an
Titus behandelt: Die Heilige Schrifi sagt von der giitigen Weisheit, daf} sie einen gehermnisvollen
Mischkrug aufstelle und seinen hetligen Trank ausspende; vorher aber setze sie feste Speisen hin, und
mit erhobener Stumme lade sie freundlich die emn, die threr bediirfen. Doppelte Speise also spendet die
gottliche Weishet: emne feste und dauerhafte und emne fliissige und ausgegossene, und vm Mauschkrug
teilt sie thre vorsorgende Giite mat. Denn der Muschkrug, der rund und offen ist, dient als Sinnbild der
allumfassenden Vorsehung, die alles zugleich durchdringt und umschliefst. Wie sie im Hinausgehen zu
allen Dingen doch in sich selbst bleibt, feststehend in der unbeweglichen Selbigkert, so steht auch der
Maschkrug beharrlich und fest. Es heift aber; die Weisheit baue sich ein Haus und setze darin feste
Speisen vor; Becher und einen Mischkrug, damat es fiir alle, die gittliche Dinge geziemend erwdigen,
deutlich sei, wie sie fiir alle Dinge der vollkommene Urheber des Seins und des Wohlseins ist, zu allem
ausgeht und wm All wod und alle Dinge umgibt; und wiederum st derselbe (Urheber) n
iiberragendem Sinn in sich selbst und durchaus nicht und in kemner Weise in trgendeinem Dinge,
sondern getrennt von allen, derselbe in sich selbst auf dieselbe Weise und ewng seiend, bestehend und
bletbend, immer auf dieselbe Weise sich verhaltend, niemals aus sich selbst herausgehend und seinen
eigenen Sitz und semne unbewegliche Wohnung und seinen hiuslichen Herd verlassend; sondern darin
(oder: in sich selbst) verharrend vollbringt sie (die Weisheit) das gesamte und vollkommene
Vorsehungswirken, gleichzeitig zu allem ausgehend und in sich verharrend, zugleich immer stehend und
bewegt und nicht stehend und bewegt, sondern sozusagen das Wirken ihrer Vorsehung tm Beharren
und das Beharren in der Vorsehung zuglewch auf naturgemdfe und die Natur iibersteigende Weise
besitzend.

»Was aber st die feste und die fliissige Speise? Denn es heifst von der giitigen Weisheit, daf sie diese
zugleich spende und vorsehe. Die feste Speise, glaube ich, bedeutet die geistige und dauernde
Vollendung, gemdfp der in steter und kraftvoller; emheitlicher und ungeteilter Erkenntnis am Gottlichen
Anteil haben die geistigen Sinne jener, denen der gottliche Paulus, aus der Weisheit schipfend, Anteil
gibt an der wahrhaft festen Speise. Die fliissige Speise aber; glaube ich, bedeutet jene ausgebreitete und
ausstromende Lehre, die bestrebt 1st, zu allem hinauszugehen, und durch Mannigfaltiges, Vielerlei und
Geteiltes thre oglinge in emmer ithnen sich anpassenden Giite zur emfachen und unwandelbaren
Gotteserkenntnis fiihrt. Darum werden auch jene geistlichen und gittlichen Worte mat lau und Wasser
verglichen sowie mat Mulch, Wein und Homg, weil sie lebenzeugende Kraft haben wie das Wasser
wachstumsfordernde wie die Mulch, neubelebende wie der Wein, zugleich reinigende und bewahrende
wie der Homig: Dies nimlich schenkt die gittliche Weisheit ihren Anhingern, ihnen Uberfluf an
reichlichen und unverginglichen Geniissen gewdhrend. ... Das ndmlich heit wahrhafl speisen; und
darum wird sie zugleich als lebenspendend und ménnererndhrend oder kinder-, als neubelebend und
vollkommenheitwirkend (sic!) gepriesen.«

Eine verwandte Ausdrucksweise ist es, wenn von der »Trunkenheit« Gottes gesprochen wird, um jene
unaussprechliche Uberfiille an allem Guten anzudeuten, die — im Sinn der Ursichlichkeit — in Gott



wst, ehe Er sie ausspendet. »Das Vonsinnensein abey; das zur Trunkenheit gehort, muf auf das
Uberragen Gottes bezogen werden: daff Er alle Sinne iibersteigt, iiber alles Erkennen und
Erkanntwerden, ja auch iiber alles Sein erhaben ist.« So bedeutet auch das Gastmahl der Hetligen im
Himmelreich die exnmiitige Gemeinschaft der Heiligen tm Genufs der gittlichen Giite und die Fiille der
Giiter, die sie geniefen; thr Liegen das Ausruhen von allen Miihen, die Unverletzlichkeit ihres Lebens,
den Wandel im Licht und tm Reich der Lebendigen, ... da Jesus sie erfreut und thnen ihre Plitze
anweist, selbst thnen dient und thnen ewige Ruhe und die Fiille aller Giiter spendet.«

Am Schlufp des Briefes folgt noch emne kurze Erklarung fiir das »Schlafen« und »Erwachen« Goltes.
Der gottliche Schlaf bedeutet das in Gott, was iiber alles erhaben ist und unmatteilbar an die Dinge,
die von der Vorsehung gelenkt werden. Sein Erwachen sei die Aufmerksamkeit, die Gottes Vorsehung
denen zuwendet, die der Erziehung und Erlosung bediirfen.

An anderer Stelle sucht Dionysius die Ausdrucksweise der Symbolischen Theologie klarzumachen,
indem er zeigt, wie man sich schon im Bereich des Geschipflichen Unsichtbares durch Sichtbares
nahezubringen suche: Man kinne sich die Seele nach Art einer korperlichen Gestalt denken und thr
Teile zusprechen, obwohl sie im eigentlichen Sinne unteilbar sei; die »Teile« seien dann anders zu
verstehen als bev kirperlichen Dingen: Man wiirde als Haupt die geistige Erkenntniskraft bezeichnen,
als Nacken die Memnung (weil sie zwischen Vernunft und Unvernunfl stehe), usw., d. h. die Namen
der Korperteile sinnbildlich fiir die seelischen Fihigkeiten beniitzen. Ahnlich kinne man von Gotles
Breite, Linge und Tuefe sprechen, um sein Ausgehen zu allen Dingen, seine iiber alles sich erstreckende
Macht und semne allem Seienden unfafibare Verborgenheit und Unerkennbarkeit anzudeuten.

2. Der unmttelbare und der mittelbare Sinn der symbolischen Namen

Es soll nun versucht werden, aufgrund dieser Bruchstiicke den Sinn dessen herauszustellen, was als
Symbolische Theologie bezeichnet wird. Nach den kurzen Angaben in der Mbystischen Theologie
handelt es sich dabei um die Ubertragung der Namen von sinnenfiilligen Dingen auf Gottliches. Wir
miissen nun priifen, was es fiir sinnenfallige Dinge sind, deren Namen iibertragen werden, worauf sie
iibertragen werden, schlieflich wie das »Ubertragen« zu verstehen ist: welche Beziehung zwischen dem
mattelbar und dem unmattelbar Bezewchneten es rein sachlich sowie auf Seiten des Hirenden und des
Redenden voraussetzt.

An der eben genannten Stelle sind eine ganze Reihe von »Ubertragungen« aufgezdhlt: Formen,
Gestalten, leile, Werkzeuge, Orte, Schmuck, leidenschafiliche Erregung, Trauer und Zorn,
Trunkenheit und Taumeln, Fide, Fliiche, Schlaf und Erwachen. Fimige davon sind uns in den
ausgefiihrten Beispielen begegnet. {um ‘el sind es Gegenstinde dufserer Wahrnehmung, Dinge und
dingliche Eagenschaflen (so der Mischkrug, die Gestalten von Brot und Wen, die raumlichen
Erstreckungen sowie das Feuer), z. ‘I. aber auch leiblich-seelische Justinde und Vorginge (Schlaf
und Erwachen, Trunkenheit, Jorn u. dgl.), soziale Akte (Fid, Fluch) und Begebenheiten (das
Hochzeitsmahl und anderes, wovon in den Parabeln der Schrift die Rede 1st).



Drie symbolische Redewerse holt demnach ihre Ausdriicke aus dem Gebiet der duferen und der inneren
Erfahrung sowie aus dem, was man mit dem Wort »Lebenserfahrung« bezeichnet und worin sehr
Verschiedenes zusammenwurkt. Es sind also die »sinnenfilligen Dinge« nicht in strengem Sinne zu
nehmen. Gemeint st offenbar all das, was uns aus der alltiglichen Erfahrung so vertraut ist, daff wir
es sofort vor dem geistigen Auge haben, wenn es mit Namen genannt wird. Diese Namen nun werden
i der symbolischen Redewerse beniitzl, um eltwas anderes zu bezewhnen, was uns nicht aus der
alltdglichen Erfahrung vertraut st. Das, worauf sie ibertragen werden, nennt Dionysius »das
Gottliche«. Auch dies st wieder emn sehr allgemeiner Ausdruck, in dem mancherler zusammengefafit
wst. Das zeigt einmal der Gebrauch, den der Areopagit sonst von diesem Wort macht. (Er verwendet es
nicht nur fir Gott selbst und fiir das, was zu Gottes Wesen gehirt, sowre fiir die von Gott eingesetzten
Sakramente — die gottlichen Gehermnisse —, sondern nennt auch Engel und Menschen »gottliche,
besonders den Buischof, spricht von »gottlicher Freude« ber der Minchsweihe u. s. f- Man kann fast auf
geder Seite semner Schrifien Beispiele finden. Es gehort zu den Lieblingsworten, die semnen Stil
kennzeichnen.)

Es geht auch aus den Bewspielen hervor: Das Feuer ist Bild fiir Gott selbst, fiir Gottes Wort, fiir die
Engel. Der Mischkrug st Sinnbild der gottlichen Vorsehung; Speise und Trank sind Bilder fiir
verschiedene Formen der Belehrung bzw. des Anteils an der gottlichen Weisheit, die man dadurch
gewinnt; sie sind auch die Gestalten, in denen der Gottmensch selbst sich verhiillt darbuetet: Hier 1st
nicht mehr das gesprochene Wort Sinnbuld, sondern die sichtbar gegenwdrtigen Gestalten; und was ste
bedeuten, 1st nicht nur verstehbarer Sinn, sondern gegenwdirtige Warklichkeit. Aber das betrifft schon
die Beziehung zwischen dem Sinnbild und dem, worauf es hinweist.

Vorlaufig suchen wir nur das zu fassen, worauf die Symbolische Theologie durch die vertrauten Bilder
aus der Erfahrungswelt hinfiihren will. Es ist eine Mannigfaltigkeit, die wir am treffendsten vielleicht
bezewchnen als das »Reich Gottes«. Es hat seimen Seinsgrund und semnen emnheitgebenden und
beherrschenden Muttelpunkt in Gott selbst. Er ist auch das eigentliche und letzte {iel, auf das es der
Symbolischen Theologie ankommt. Aber es gehen Wirkungen von IThm aus und in die geschaffene Welt
ein, die etwas von semem Wesen an sich haben (d. h. »gitthche sind) und das, worin sie Aufnahme
Sfinden, »gotthche machen. All diese »Ausstrahlungen« des gottlichen Wesens, all das, was an
Gottahnlichem wm den  Geschipfen lebt und sie mit Gott zur Finheit des Reiches Gottes
zusammenschlief3t, ist so wenig mit Hénden zu greifen und mat letblichen Augen zu sehen wie Gott
selbst. Darum muf es den Menschen, die in der Welt der natiirlichen Erfahrung verhafiet sind, durch
Bilder aus dieser ihnen bekannten Welt nahegebracht werden.

3. Symbol als Buld

Wie st aber emne solche Bildersprache moglich? Das heift, was st sachlich vorausgesetzt, damit sie
gesprochen und verstanden werden kann? Um dariiber Klarheit zu gewinnen, miissen wir zundchst
untersuchen, in welchem Sinne hier von »Bild« gesprochen wird. Nach allem, was bisher gesagt wurde,



liegt schon nahe, daff auch dies nicht emndeutig ist. Es st gut, wenn wir wieder von den Ausdriicken
ausgehen, die der Areopagit selbst gebraucht. Er schlieit die wiedergegebene Aufzdihlung von »Bildern«

mit der zusammenfassenden Wendung: »ai 6oar ilar 77C aoufolixiiC elow SeotvmiaC iepomiactol

wopgaoelCec (»... und soviel andere heilig gebildete Gestaltungen symbolischer Gotlesvorbildung es
noch gibt«).

Wenn wir von dem Waort »Symboke« ausgehen, so legt wn der urspriinglichen Bedeutung das
Bildverhdltnis  noch nicht notwendig darin.  Von den verschiedenen Bedeutungen, die das
»usammenwerfen« im griechischen Sprachgebrauch angenommen hatte, liegen hier am néchsten die
des »Erkennungszewchens« (als  Erkennungszeichen der Christen hieff das Glaubensbekenntnis
»Symbols), Rennzeichens und schlieflich Zewchens. Daf wir uns darunter ein Bild zu denken haben,
sagen die andern Ausdriicke, die an dieser Stelle verwendet werden. Sie besagen emn Dreifaches: daf es
sich um etwas »Gebildetes« handelt, d. h. etwas, das jemand geformt oder gestaltet hat wie der

Kiinstler ein Werk (das liegt in »1omoCe, wie auch in »miaotdCe); daff es infolgedessen eine

anschaulich fafbare »Gestaltung« (uippwoC) ist und daf es auf Gott hinweist wie ein Vorbild auf
seine Erfiillung oder ein Abbild auf das Urbild.

Unter dem »Gebildeten« oder »Gestalteten« ist wiederum ein Doppelles zu verstehen: undchst ist an
das zu denken, womit die »Theologie« an uns herantritt, also an die Worte, in denen die Heilige
Schrift von Gott und gottlhichen Dingen spricht; sodann an das, was die Worte unmittelbar zum
Ausdruck bringen, d. h. die Dinge, die genannt werden (wie das Feuer oder der Mischkrug);
Begebenheiten, die erzihlt werden (z. B. wn den Parabeln), oder die Handlungen, in denen die
Propheten oft anschaulich zur Darstellung bringen, was sie verkiinden sollten, so wie auch Christus
nicht nur durch seine Worte, sondern auch durch sein Tun die gottliche Wahrheit offenbarte und wie
die Rirche durch thre hiturgischen Handlungen etwas zu verstehen gibt.

4. Das Bildverhalinis und seine Voraussetzungen beim Sprechenden und
Verstehenden

Es ware eine reizvolle Aufgabe zu untersuchen, wie die Worle auf den {weck hin geformt sind, uns
e Bild anschaulich vor Augen zu stellen, und es zugleich so vor Augen zu stellen, dafs es iiber sich
hinausweist auf das, was die Worte muttelbar ausdriicken und die Bilder darstellen sollen. Aber wir
miissen uns das hier versagen und glewch das Bildverhdltnis zu fassen suchen, das zwischen dem
muttelbar und unmattelbar in den Worten Ausgedriickten besteht. Wenn Moses sagt: »der Herr, dein
Gott, ist ein verzehrendes Feuer, ein eifernder Gotte, so ist in gewissem Sinn er; der »Theologe, der
Bildner oder Gestalter. Er zaubert durch sein Wort das Bild des Feuers vor uns hin. Es ist sein
»Gebilde« — nicht das Feuer schlechthin —, weil es in emner bestummten Weise, von emner bestimmien
Seite her, eben als »erzehrendes« Feuer gefaft ist. Es soll in diesem Fall in dem »Bilden« oder
»Gestalten« keine Wallkiir ausgedriickt werden. Es st viel eher zu denken, daf er das Buld so gestaltet



hat, weil es sich thm aufgedringt, weil es sich »mn thme so gestaltet hat. Es hat sich thm als Gottesbild
aufgedringt, weil er Gott so erfahren hat. Es besteht eine Ahnlichkeit, eine sachliche Gemeinsambkeit
zwischen dem Unaussprechlichen, das thm begegnet ist, und dem »erzehrenden Feuer«. Hier liegt ein
Bildverhdltnis im eigentlichen Sinne vor: emn Anschauliches, wie es in sinnlicher Wahrnehmung
begegnen kann, stellt etwas anderes dar auf Grund emner sachlichen Gemensamkeit, die es maglich
macht, tm enen das andere wiederzuerkennen. Dafy das Dargestellte grundsdtzlich nicht sinnlich
angeschaut werden kann, gehirt nicht zum Bildverhéltnis als solchen, sondern zur Eigentiimlichkeit
des Gottesbildes. Die Erkennbarkeit des Dargestellten aus dem Bilde gehirt zum Bild als solchen und
eben auch darum zum Gottesbild.

Damit jemand etwas zum Bild eines andern gestalten konne, mufs er das andere, das Urbild kennen.
Aus emner Kenntnis Gottes heraus muf3 der ‘Theologe (immer in dem areopagitischen Sinn des
Goltteskiinders) semne Gottesbilder gestalten. Worauf kann diese vorausgesetzte Renntmis Gottes
beruhen? An sich kommen als mogliche Quellen, aus denen eine Renntnis Gottes geschipfl werden
kann, in Betracht eme natiirliche Gotleserkenntmis; der Glaube als der »gewohnliche« Weg
tbernatiirlicher Gotteserkenntnis; schlieflich emne iibernatiirliche Erfahrung als »auferordentlicher«
Weg iibernatiirlicher Gotteserkenntnis.

a) Natiirliche Gotteserkenninis

Was die Auffassung des Areopagiten angeht, so habe ich nicht den Findruck, daf er emne natiirliche
Erkenntnis als mogliche Quelle fiir seine Theologie in Betracht zieht. Sie soll aber als rein sachliche
Maglichkeit hier kurz zur Sprache kommen. Wir verstehen heute unter »natiirlicher Theologie« eine
Goltteslehre, die durch den natiirlichen Verstand aus der natiirlichen Erfahrung gewonnen ist. Ihr
Kernbestand sind die Beweise fiir das Dasein Gotles und die Lehre von Gottes Wesen und
Eugenschaflen, die sich aus der Erkenntnis der geschaffenen Welt ableiten lafit. Thr Verfahren st
begriffliches Denken, hat aber — wie alles begriffliche Denken und damit alles wissenschaftliche
Verfahren — eine Anschauungsgrundlage. Anschauung ist daber in etnem sehr weiten Sinne genommen:
eben als Gegensatz zum begrifflichen Denken, das etwas Gegebenes voraussetzt. In dieser Weite
umfaft es sinnliche und geistige Anschauung und innerhalb der ersten gegenwdrtig gebende und
vergegenwdartigende.

Naturwissenschaftliches  Denken hat als urspriinglich gebende Anschauung die  sinnliche
Wahrnehmung zur Voraussetzung (zundchst als dufere Wahrnehmung verstanden). Was diese vor
Augen stellt, ist die sinnenfillige Welt und eben damat sehr viel mehr als eigentlich »mn die Sinne fallt.
Wahrnehmung greft vmmer hinaus iiber das, was hier und jetzt in die Sinne fallt, und zwar n
mehrfacher Hinsicht. Es st thr emnmal in leer-anschaulicher Weise »matgegebenc, was gegenwdirtig
nicht i die Sinne fallt, was aber grundsditzlich i die Sinne fallen kann und im Fortgang der
Wahrnehmung erreichbar ist. Es ist aber auch vieles mitgegeben, was niemals in die Sinne fallen und
auch durch kemne sinnliche Wahrnehmung jemals erreicht werden kann.



Das 15t esnmal der mnnere« Aufbau und die Gesetzlichkeit der raumkirperlichen Natur als solcher; wie
sie die mathematische Naturwissenschaft begrifflich-exakt zu fassen sucht. Um nur em Beispiel zu
nennen: Wir nehmen »Ursdchlichkeit« wahy; obwohl sie niemals in die Sinne fallen kann. Und diese
i der sinnlichen Wahrnehmung selbst liegende Auffassung der Welt als ener »wirklichen« (1m
urspriinglichen  Wortsinn) 1st - Voraussetzung fiir alles Suchen nach Kausalgesetzen. Der
Naturwissenschafiler geht dieser Art von Verweisungen nach und sieht von anderen ab; und dieses
Absehen 1st wesentlich fiir das, was er unter »Natur« versteht: ein Abstraktum im Verhiltnis zur Fiille
der sinnlich wahrgenommenen Well.

Lu dieser Fiille gehort noch ein anderes »Inneres« als das, dem die exakte Wissenschafl nachgeht.
Unter dem, was mit den dufseren Sinnen wahrgenommen wird, ist »Belebtes« und »Beseeltes«. Leben
und Seele sind in duferer Wahrnehmung »matgesehenc, aber sie kinnen niemals in eigentlichem Sinne
von aufen gesehen werden. Sie sind jedoch von mnnen« her eigentlich erfahren; und das, was wir in der
duferen Welt mitauffassen, kann in gewisser Weise zur Deckung kommen mit dem, was wir innerlich

erfahren.

Aber auch abgesehen von dem, was den Lebe- und Seelenwesen besonders eigen ist, gehort zur Fiille
der sinnlich wahrgenommenen Welt mehy; als sich mit naturwissenschaftlichen Methoden fassen laft.
Ste 15t »unsere Welle, in der wir zu Hause sind, i der wir leben und uns bewegen, mit der wir
mumzugehen« wissen. Und sie ist die »Nature, an der wir uns freuen, die wir lieben, vor der wir in
Entziicken und Bewunderung, in Schauer und Ehrfurcht stehen: emn sinnvolles Ganzes, das zu uns
nsprichi« mit tausend Stimmen, das als Ganzes und in_jedem semner Teile sich uns offenbart und doch
immer ein Gehermnis bleibt.

Eben diese Welt 1st es, die mut allem, was ste offenbart und was sie verburgt, noch iiber sich selbst als
Ganzes hinausweist auf Den, der sich durch sie »gehevmnisvoll offenbarte. Diese Welt mit den
Verweisungen, die iiber sie selbst hinausfiihren, st die Anschauungsgrundlage fiir die Beweisfiihrungen
der natiirlichen ‘T heologie. Sie ist auch maogliche Anschauungsgrundlage fiir die Bildersprache, fiir die
Waortschipfungen und zugleich fiir das Verstindnis der Symbolischen Theologie. Der Singer der
Psalmen vernimmt Gottes Stumme in der Natur. Freilich kennt er Gott nicht nur daher. Vielmehr findet
er Gott i allen Dingen, weil er glaubt und weil Gott in semnem Inneren zu thm spricht. Aber fiir
manche Bilder ist es doch nicht von der Hand zu weisen, dafs sie rein aus der Anschauung der Natur
geschopft sein konnten. »Die Stimme des Herrn erschallt iiber den Wassern ...« Das Donnergrollen
als Auferung einer hoheren Macht aufzufassen, ist dem Menschen natiirlich. Darum dringt sich das
Buld von der »Stimme Gotles« auf und kann auf Verstindnis rechnen. Die symbolische Redeweise st
hier der Ausdruck wirklicher oder vermemntlicher symbolischer Erkenntnis. Und wo eme solche
Erkenntnis vorliegt, da leistet das Bild mehy; als daf es emn schon vorher Bekanntes, aber nicht
Gegenwdrtiges vergegenwdrtigt, so daf3 es darin wiedererkannt werden kann. Es fiihrt zur Erkenntnis
des noch Unbekannten.



Der »Theologe« lernt Gott aus dem Bilde kennen. Das Bild ist in diesem Fall nicht sein Gebilde,
sondern Gottes Gebilde. Gott hat sich in seinem Gebilde abgebildet und gibt sich dadurch zu erkennen.
Daf; Er nicht zuvor schon bekannt ist und darum nicht »wiedererkannt« wird, hebt den Begriff des
Bildes als Abbild nicht auf Man kann ja durch em gutes Portrat auch emen Unbekannten
kennenlernen, nicht nur einen Bekannten darin wiedererkennen. Und man kann es einem guten Portrdt
ansehen, daf; es etn Portrdt ist und dafs es emn gutes Portrat ist. Wenn dies nicht jedermann kann,
sondern nur dei; der »Sinn« dafiir hat und ein geschultes Auge, so st es doch eme sachliche
Moaglichkeit. Und gerade da schemt mir das, was wir heute unter »Symbok« verstehen, am
eigentlichsten erfiillt, wo emne anschauliche Gestalt als »Sinn-Bild« aufgefafpt st und das Bild uns
einen bislang unbekannten Sinn erst erschlieft.

Demnach st Gott der Ur-Theologe. Seine Symbolische Theologie st die ganze Schipfung Die
Theologen tm Sinn des Areopagiten, die heiligen Schrifisteller;, sind die Menschen, die das
urspriingliche  Verstandnas fiir diese »matiirliche Offenbarunge« haben; es st thnen gegeben, die
Bildersprache Gottes zu verstehen und in die menschliche Sprache zu iibersetzen, um andere auf
diesem Weg der Symbolischen Theologie zu Gott zu fihren. Es darf wohl angenommen werden, daf;
ste schon von Natur aus »Gefdfe der Erwihlung« sind, d. h. in ungewohnlichem Mape das besitzen,
was wir »eligivsen Sinne« nennen. Ebenso konnen besonders giinstige Umstinde in threr natiirlichen
Umgebung dazu fiilren, diesen »Sinne« zu entwickeln und ihren Blick zu schérfen. Das darf aber
nicht dalin miffverstanden werden, als ser die natiirliche Offenbarung nur fiir diese Auserwdihlten
zugdnglich. Der ganze Sinn threr Sendung setzt vielmehr voraus, daff auch andere Gott auf diesem
Wege finden kinnen. Das st _fiir das Verstandnis ihrer Bildersprache erforderlich. Thre Aufgabe ist es
nur, dazu anzuleiten, daf3 die, die thre Worte horen, durch die Natur hindurchzusehen lernen. (Es st
daran zu erinnern, dafs schliefilich selbst die sinnliche Wahrnehmung erlernt werden mufy und nicht
von allen glewch gut erlernt wird.)

Fiir die Bild- und Wortschopfungen der Symbolischen Theologie wre fiir ihr Verstindnis st die
natiirliche Gotteserkenntnis nur eine mogliche Grundlage. Sie st sehr viel breiter; als es an Hand des
einen Beisprels angedeutet werden konnte. Es wurde ja schon erwdihnt, daf die Bilder nicht nur der
duferen Erfahrung entlehnt werden, sondern auch der inneren. Wenn Moses sagt: Der Herr ist ein
verzehrendes Feuer, emn efernder Gott, so erlautert er das »iufere« Bild durch ein mnneres«. Fiir die
Sprache der Psalmen st offenbar die Erfahrung des gittlichen Waltens im eigenen Schicksal wie um
grofen Weltgeschehen von sehr grofer Bedeutung. Hiermit und ebenso mit den Parabeln ist fretlich das
Gebiet der sinnlichen Wahrnehmung verlassen. Das »Bild« 15t hier emn ideelles, das emne hiherstufige
geistige Durchdringung der urspriinglichen Erfahrungsgegebenheiten voraussetzt. Ihre Behandlung muf3
spiteren Untersuchungen vorbehalten werden. Uberhaupt ist es in diesem engen Rahmen nicht miglich,
die verschiedenen maglichen Wege natiirlicher Gotteserkenntnis und ihre Bedeutung fiir die Symbolische
T heologie in threr Eigenart und Unterschiedenheit herauszuarbeiten. Wir miissen uns vorldufig mut



dem Hinwers begniigen, daf in der natiirlichen Gotteserkennitnis schon emne reichlich fliefiende Quelle
zu sehen ist, aus der die Symbolische ‘T heologie schipfen kann.

b) Glauben

Wie weit thr Emfluf rewcht und ob sie tatsichlich jemals allein wirksam st, wud sich kaum
[eststellen lassen. Die »Theologen« stehen ja doch alle auf dem Boden des Glaubens. Fiir die heiligen
Schrifisteller des A.T. ist Gott wohl in erster Linie der Gott Abrahams, Isaaks und fakobs, der Gott
threr Viter, von dessen Groftaten sie von fugend auf haben erzéihlen hiren, in dessen Dienst sie
erzogen sind. »Glaube« st hier nicht im weilen Sinn des »belief« genommen, sondern im engen der
fides, des Annehmens und Festhaltens der iibernatiirlichen Offenbarung.  Unter iibernatiirlicher
Offenbarung st die Selbstmitteilung Gottes durch das Wort wm eigentlichen Sinne verstanden,
vornehmlich die Mutterlung der in Gott verborgenen Gehetmmnisse Goltes, die der natiirlichen Erkenntnis
aus sich micht zugdnglich sind. (Von dem, was an natiirlich Erkennbarem tatsichlich im Inhalt der
Offenbarung enthalten ist, kinnen wir hier absehen.)

Das Wort Gottes ist Offenbarung iibernatiirlicher Wahrheit und zugleich Ansprache, die den Glauben
als Annehmen und Festhalten der offenbarten Wahrheit fordert. Der Glaube verdient den Namen
Erkenntnis, sofern er den Besitz der Wahrheit verleiht; aber er ist dunkle Erkenntnis, sofern die
Uberzeugung, die er emschlieft, sich nicht auf Einsicht in die gliubig angenommene Wahrheit
griindet. Wenn vom »Waorke Gottes und von »Ansprache« die Rede ist, so soll damit nicht gesagt sewn,
dafp bet aller iibernatiirlichen Offenbarung emn formliches und unmuttelbares Sprechen Gottes in
Menschenweise vorliegt. Wort und Ansprache Gottes st auch das Wort semner Sendboten, der
Propheten und Apostel, das sich in seinem Namen an die zum Glauben Berufenen richtet, also in
erster Lime die Helige Schrift. Wenn wir nun hier von den heiligen Schrifistellern selbst als von
»Glaubigenc« sprechen, so geschieht dies in dem Sinne, dafs sie vor threr aufSerordentlichen Berufung emn
Glaubensleben gefiihrt haben und auch nach ihrer Berufung nicht aufhoren, aus dem Glauben zu
leben. Das hohere Licht, das sie empfingen, ist kein bestindig fliefendes, sondern emne plitzliche und
voriibergehende Erhebung iiber den gewiohnlichen ustand, wenn es auch dauernde Nachwirkungen
zurticklapt.

In unserem usammenhang kommt es nur darauf an, dafs der Glaube an und fiir sich, unabhingig
von den auferordentlichen Erleuchtungen, eine magliche Quelle fiir die Bildersprache der Symbolischen
T heologie ist. Wenn der Psalmensénger die Geschicke des auserwdhlten Volkes iiberdachte, wie sie thm
aus der heiligen Geschichte vertraut waren — die wunderbaren Verheyfungen und Gnadenfiihrungen
Golttes, den tmmer erneuten Abfall des Volkes und die folgenden schrecklichen Strafgerichte —, so
konnten sich thm wie von selbst die Bilder von Gott als dem »Vater der Waisen« und dem »ireu
sorgenden Hurten« aufdrangen und andererseits von dem ziirnenden Richter; der die Seinen »preisgibt
wie Schlachtschafe« und sich in Lornesglut gegen sie erhebt. Und wiederum konnte die Sprache auf
Grund des Glaubens verstanden werden: Das Volk, das die Psalmen horte und mitsang, stand ja in



derselben Uberlieferung wie der heilige Séinger selbst. Er sprach aus, was in den Herzen lebte, oder
weckte, was darin schlef:

¢) Ubernatiirliche Erfahrung Gottes
1) Offenbarung, Inspiration und iibernatiirliche Gotteserfahrung

Aber letzthich weist der Glaube als Annahme des verkiindeten Gotteswortes auf etwas anderes zuriick.
Wenn Gott durch seine Sendboten spricht, so muf thr Wort, um als Setn Wort aufgenommen zu
werden, durch wrgendetwas vor gewihnlichen Menschenworten ausgezeichnet sein, sie selbst als
Gottesboten ausweisbar. Fiir den schlicht glaubigen Menschen geniigt als Ausweis die Tatsache, dafs
etwas i der Heiligen Schrift steht, es gehort zu setnem Glauben, dafs die Heilige Schrift Gottes Wort
wst, daf ihre Verfasser mnspirierte sind, d. h. vom Geist Gotles geleitet. Es st nicht seine Sache, diese
Inspiration nachzupriifen, auch nicht zu fragen, wie dieses oder jenes Wort mn die Heilige Schrifl
hineingekommen ist«. Aber es muf fiir bewdes emne Feststellungsmaglichkeit geben.

Die zweite Frage, die der Bibelkritik, brauchen wir hier nicht anzuschneiden. Wir diirfen annehmen,
dafs etwas als echtes Schriftwort gesichert ist. Es gilt dann nicht nur dem schlicht Glaubigen, sondern
auch dem (sc. gliubigen) Theologen (im modernen, nicht im dionysischen Sinn) als inspiriert und als
Offenbarung. Als Offenbarung — das besagt, dafs Gott uns dadurch etwas mutteilen will. Als insprriert
—d. h., daf Gott den Schrifisteller angetrieben hat, es niederzuschreiben, und evtl. emne Person, deren
Worte mitgeteilt werden, angetrieben hat, sie zu sprechen. Muf der Inspirierte, der Werkzeug emner
gottlichen Offenbarung ist, wissen, dafs er es ist, muf3 er sich selbst als Erleuchteten wissen, muf er
selbst eme Offenbarung empfangen haben? Es sind wohl Fille denkbas, in denen nichts davon
vorhanden ist: Es st nicht unmaoglich, dafs jemand eine Offenbarung ausspricht, ohne es zu wissen —
ohne eme Offenbarung von Gott empfangen zu haben, auch ohne ein Bewuftsemn davon, dafy er um
Namen Golles spricht, und ohne sich i dem, was er sagt und wie er es sagt, vom Geust Goltes
getragen zu fiihlen; er kann memen, daf er nur emner eigenen Einsicht Ausdruck gebe und in Waorten,
wie sie thm gut diinken. So sagt Rajaphas im Hohen Rat: »Ihr wisset nichts und bedenket nicht, dafp
es besser fiir euch 1st, dafy etn Mensch fiir das Volk stirbt und nicht das ganze Volk zu Grunde geht.«
Und Johannes fiigt hanzu: »Dies sagte er aber nicht aus sich selbst, sondern, da er in diesem Jahr
Hoherpriester way, weissagte er; daf Jesus fiir das Volk sterben werde. ...« Rajaphas hat also um
Namen Gottes und auf gottlichen Auflrag gesprochen, ohne es zu wissen und zu wollen. jJohannes
aber weif es, daff Kajaphas Gottes Wort gesprochen hat, und weiff wohl auch sich selbst von Gott
erleuchtet, als er dies miederschreibt. Weifs er von der prophetischen Bedeutung der Kajaphasworte
durch emne Offenbarung, die thm — Johannes — dariiber zuteilgeworden ist? Das 1st wohl maglich. Es
kann aber auch sein, daf8 die Erfiillung jener Worte im lode FJesu und der Blick auf den ganzen
Lusammenhang des Erlosungswerkes thm thren prophetischen Charakter aufleuchten liefen.

Der Fall, in dem ein Mensch Werkzeug gittlicher Offenbarung ist, ohne es zu wissen und zu wollen,
wst swcher kein Normalfall. Wiar stellen daneben die grofe Vision des Isaias: Der Prophet schaut den



Herrn auf dem Thron der Herrlichkeit, spricht mit Thm von Mund zu Mund und empfingt Worte,
die er an sem Volk weitergeben soll. Das Sehen und Horen st hier wohl im wairtlichen Sinn zu
verstehen. Was der Prophet schildert, ist nicht als sinnbildliche Darstellung von etwas aufzufassen,
was er remn geistig geschaut hitte. So st hier wiederum Gott der »symbolische Theologes, der sich
selbst, den Unfafbaren, im sichtbaren Bild und in Menschenworten kundgibt. Er offenbart sich dem
Menschen, der vor Ihm steht, und gibt thm seine Sendung. Isaias empfingt bewuft die Offenbarung
und die Sendung. Und wenn er vor das Volk hintritt, weif3 en; daf es »Gottes Work« um strengen Sinn
wst, das er verkiindet. Offenbarung und Inspiration und das Bewuftsein von beidem sind hier vereint.

War fragen nun: Was gibt dem Propheten die Gewifhert, daf3 er vor Gott steht? Das Schauen mat den
Augen oder mit der Einbildungskraft gehirt nicht notwendig dazu. All das kann fortfallen, und es
kann doch die innere Gewifheit vorhanden semn, dafp es Gott ist, der spricht. Diese Gewifsheit kann
auf dem »Gefiihl« beruhen, daff Gott gegenwdrtig ist; man fiihlt sich tm Innersten von Ihm, dem
Gegenwdrtigen, beriihrt. Das 1st es, was wir Gotteserfahrung im eigentlichsten Sinn nennen. Ste ist der
Kern alles mystischen Erlebens, die Begegnung mit Gott von Person zu Person. Es kann dazu — als
auferwesentliche Begleiterscheinung — emne sinnliche Vision wie die des Isaias hinzukommen. Ist
andererseits eine solche Vision denkbar ohne eigene innere Gotteserfahrung? Es ist nicht unmaglich,
daf3 der Prophet den Herrn vor sich sihe oder Seine Worte horte, ohne auf mystische Weise innerlich
von IThm beriihrt zu werden. So ist es offenbar bet dem Knaben Samuel, der Gottes Rufen hort, ohne es
als Gottes Rufen aufzufassen. Er erkennt also Gott micht. Im Fall der Isaias-Vision konnte man wohl
sagen, der wunderbare Charakter der Erscheinung und die Ubereinstimmung dessen, was er sieht und
hort, mit dem, was er aus dem Glauben von Gott weifs, kinnten thn ohne inneres Beriihriwerden zu
der Uberzeugung kommen lassen: Es ist Gott selbst. Diese Deutung ist nicht als unmdiglich
abzuweisen, erschemnt aber doch als emne etwas kiinsthiche Konstruktion. Wenn von dem kleinen
Samuel gesagt wird: Er kannte den Herrn noch nicht, so schemnt mar das darauf hinzuweisen, daf
El Gott kannte und dafp Samuel Ihn nun kennenlernen sollte. Nach der Offenbarung, die er
empfangen hat, macht es durchaus den Findruck, daf3 er jetzt den Herrn kennt — nicht durch Schliisse
und durch verstandesmdfige Erwdgungen, sondern durch personliche Begegnung, durch Erfaftwerden
um Innersten, die das Kind zum Propheten erweckt hat. In solchem echten Sendungserlebnis sind
Inspiration, Offenbarung und das Bewufitsein davon mit eigentlicher Gotteserfahrung verbunden.
Lwischen dieser Fiille und dem Grenzfall emer Offenbarung ohne Wissen und Wollen sind
mannigfache Lwischenstufen moglich.

Um wieder von unten zu beginnen: Es kann Inspiration vorhanden und als solche bewuft semn, ohne
dafs eme Offenbarung an den Inspirierten vorliegt: Der hl. Schrifisteller weif sich vom Geust Gottes
getrieben, etwas zu sagen oder zu schreiben; auch wie er es auszudriicken hat, kann Eingebung und
als solche erfahren sein; aber was er mitzutelen hat, ist fiir thn keine Offenbarung; es sind Ereignisse,
um die er aus Erfahrung weif, oder sittliche Wahrheiten, die er mut dem natiirlichen Verstande
emsieht. (Die geschichtlichen Biicher der Heiligen Schrift und die Spruchbiicher sind terlweise so



entstanden zu denken.) Das Umgekehrte — eine Offenbarung ohne Inspiration — st als unmaoglich zu
bezewchnen. Wo Gott sich selbst oder eine verborgene Wahrheit enthiillt, da geschieht es durch Seinen
Geust; und wenn etn Mensch bestellt wird, andern emne solche Wahrheit zu iibermutteln, muf er vom
Gest Gottes geleitet sein. Die gittliche Wahrheit kann thm als rein geistige aufleuchten, ohne daf3 er
Worte hirt oder etwas sieht. Und es kann ithm selbst iiberlassen bleiben, in welche Worte er das
klewdet, was er sagen soll. Vernimmt er in Worten, was thm offenbart wird, oder wird ihm emn Buld
gezeigt, so st es wiederum maoglich, dafp er Bild und Wort nur weiterzugeben hat, ohne sie selbst zu
verstehen. Es kann thm aber auch der geistige Sinn erschlossen werden, durch innere Erleuchtung oder
durch beigefiigte erklirende Worte.

2) Persinliche und mattelbare Gotteserfahrung

In all diesen Fillen legt mehr vor als natiirliche Gotteserkenntnis und auch etwas, was iiber den
Glauben hinausgeht, aber noch nicht iiberall emne persinliche Erfahrungserkenntnis Gottes. Es st
zundchst zu fragen, ob iiberhaupt daber tmmer von emner Erkenntnis Gottes zu sprechen ist. Man darf
wohl sagen: Uberall, wo Erfahrung als solche erlebt wird, da wird sie auch als von Gott kommend
aufgenommen. Leuchtet emne gittliche Wahrheit in »iibernatiirlichem Licht« auf, d. h. deutlich
unterschieden von der natiirlichen Erkenntnis und in thren {usammenhang emnbrechend, so wird das
Licht als »gottliches Licht« aufgefaft. Werden Worte gesprochen oder erscheint eine Gestalt, und gibt
sich der Redende oder Erschemende nicht als Gott selbst, sondern als emn Engel oder Heiliger; so
kommt er doch als Bote Gottes. Der Empfinger der Offenbarung weifs sich durch diesen Boten — oder
auch durch eine mntellektuelle Vision« — unter gittlicher Fanwirkung (Dasselbe gilt auch von einer
bewufsten Inspiration, wenn sie nicht etwa als vielleicht diamonische erfahren ist.) Aber man steht
daber nicht vor dem Herrn, Gott bletbt der verborgene Gott. Isaias aber hat Gott selbst geschaut und
Sein Wort vernommen; und wenn wir den Bericht recht deuten, so ist er im Innersten gewifs geworden,
dafp Gott selbst zugegen ser. Und nur wo das vorliegt, kinnen wir von emer persinlichen
Erfahrungserkenntnis Gottes sprechen.

Wir nannten dies »Gefiihl der Gegenwart Gotles« den Rern aller mystischen Erfahrung Es ist aber
nur der Anfang, die niederste Stufe des mystischen Gebelslebens. Von hier bis zum Gupfel der
neingegossenen Beschauunge, bis zur dauernden Vereinigung mut Gott, gibt es verschiedene Stufen und
Ubergéinge. Jede hihere Stufe ist ene reichere und tiefere Selbstoffenbarung und Selbsthingabe Gottes
an die Seele; fiir die Seele ein immer tieferes und umfassenderes Eindringen und Kennenlernen Golttes,
das von ihrer Seite eine immer restlosere Ubergabe verlangt. Im Verhdiltnis zu jenen Offenbarungen, in
denen sich nicht Gott selbst erschlieft, sondern nur eine einzelne Wahrheit oder auch ein einzelnes, der
natiirlichen Erkenntnis unzugdngliches Ereignis enthiillt wird, hat die persinliche
Erfahrungserkenntnis  den  Charakter der Unmuttelbarkeit: in dem Sinn, i dem das selbst
Gegenwdrtige unmattelbar erfahren genannt wird im Verglewch zu dem, was nur in seinen Wirkungen
materfafit oder durch Boten vergegenwdirtigt ist. Aber Gott st nicht in der Weise »unmittelbar
angeschaut« wie das, was in die Sinne fallt, oder auch wie das, was der Geust einsichtig erkennt.



Die persinliche Begegnung mit dem Herrn nennen wir Gotteserfahrung im eigentlichsten Sinn. Doch
auch die erwdhnten Formen mittelbarer Erkenntnis sind als iibernatiirliche Erfahrung in Anspruch zu
nehmen und dadurch vom Glauben unterschieden. Alle Formen iibernatiirlicher Erfahrung — aber das
persinliche Kennenlernen tm besonderen Mafe — verhalten sich zum Glauben wie tm natiirlichen
Bereich die eigene Erfahrung zum blofen Wissen auf Grund von Belehrung: als emne Exfiillung von
etwas bisher nur gedanklich, ohne eigene wrspriingliche Kenntnisnahme Erfafitem. Auch der
mattelbaren  Erfahrungserkenntnis gegeniiber st die persinliche Begegnung als eme Erfiillung
ausgezeichnet: in dem Sinn, in dem das selbst als gegenwdirtig Erkannte dem blof muttelbar Erkannten
oder Vergegenwdrtigten Erfillung gibt. Und auch die persinliche Begegnung gibt keine letzte
Exfiillung, sondern weist noch iiber sich hinaus auf egentlichere Erfiillung in hoherstufiger mystischer
Erfahrung und schhieflich i der visio beatifica. (Ob auch dem seligen Schauen noch etwas von
Unerfiilltheit anhaflet, weil es nicht Schauen Gottes ist, wie Er selbst sich schaut — dariiber soll hier
nichts gesagt werden.)

3) Uber-natiirliche Gotteserfahrung, Glaube und natiirliche Gotteserkenntnis

Der natiirlichen  Gotteserkenntnis ~ gegeniiber hat in  gewissem Sinn  schon der Glaube
Erfiillungscharakter; freilich nicht wie das Selbsterfahren zum blof GewufSten, vielmehr wie das
verstandesmafig klar Erfafte gegeniiber dem nur dunkel »Geahnten« (wenn wir unter natiirlicher
Goltteserkenntnis das »Muterfassen« emer hoheren Macht in der schlichten natiirlichen Erfahrung
verstehen und noch nicht die natiirliche Theologie) oder wie emne inhaltliche Bereicherung des Wassens
(sofern der Glaube uns iiber Gott etwas Neues sagt im Verhdltnis zur natiirlichen Erfahrung und
natiirlichen Theologie); schlieflich wie die Bekriftigung dessen, was man schon wufte, durch eine
hihere Autoritit. Dagegen ist der Ubergang von der natiirlichen Gotteserkenninis zur iibernatiirlichen
Goltteserfahrung dem persinlichen Bekanntwerden mat einem Menschen zu vergleichen, dessen Existenz
man zuvor nur in gewissen Wirkungen verspiirt und evtl. aus diesen Wirkungen erschlossen hat. Der
Glaube kann fiir diesen Ubergang eine Briicke bilden. Denken wir uns aber den Ubergang von der
natiirlichen ~ Gotteserkenntmis  zur iibernatiirlichen ~ Gotteserfahrung ohne Vermuttlung durch den
Glauben, d. h. als Begnadung emnes zuvor Ungliubigen, und wird diese Erfahrung »angenommens, so
werden sich die verschiedenen Arten der Exfiillung darin verbinden, und das Ganze wird viel stirker
den Charakter emner inneren Erschiitterung und Umwandlung haben.

Alle Arten der Gotteserkenntnis sind durch die Intentionen, womit sie iiber sich selbst hinauswerisen,
einander zugeordnet und letztlich — sofern wir ber der wdischen Erkenntnis stehenbleiben — auf die
Goltteserkenntnis hingeordnet. Das besagt nicht, daf3 natiirliche Gotteserkenntnis und Glaube die
ibernatiirliche Erfahrung zeitlich voraussetzten; auch nicht, daf3 sie sachlich ihren Rechtsgrund darin
hditten, sondern daf threm eigenen Wesen nach wn ihnen em Abzielen darauf liegt und die
Moglichkeit, sich in jener neuen Erkenntnisweise umgewandelt wiederzufinden.



4) Bedeutung der iibernatiirlichen Erfahrung fiir die
Symbolische Theologie

Es miifte geklart werden, was unter iibernatiirlicher Erfahrung Gotles zu verstehen 1st, um
Jestzustellen, was sie fiir die Symbolische Theologie (immer i dem areopagitischen Sinn  der
Bildersprache von Gott) leisten kann. Inspiration, »unpersonliche« Offenbarungen und Visionen
konnen, im Verhdltnis zur natiirlichen Gotteserkenntnis und zum Glauben, neue Bilder ervffnen und
zugleich die Gewifheit verlethen, daf3 es »treffende« Bilder sind. Was der Prophet hort und schaut, st
glewchsam die Hohe Schule der Symbolischen Theologie: Hier werden dem heiligen Schrifisteller Bilder
und Worte an die Hand gegeben, um das Unsagbare zu sagen und das Unsichtbare sichtbar zu
machen. Aber wichtiger noch st das innere Beriihrtwerden von Gott ohne Wort und Bild. Denn in
dieser persinlichen Begegnung findet das intime Kennenlernen Gottes statt, das erst die Maglichkeit
aibt, »das Bild nach dem Original zu gestalten«. Es kinnen sich auf dieser Grundlage Bilder und
Worte aufdringen, die geeignet sind, Gott so darzustellen, wie man Ihn kennengelernt hat. Die intime
Renntnis gibt auch einen Mapstab der Beurteilung oder ein richtiges »Gefiihle, wenn der Theologe in
bewufst formender Darstellung angemessene Bilder und Worte sucht.

Fragen wir nun wieder, was fiir das Verstindmis solcher aus den letzten Quellen geschipfien
Bildersprache vorausgesetzt ist, so wird das eigentlichste Verstindnis der haben, der selbst schon eine
Erfahrungserkenntnis Gottes besitzt. Nur er hat die Maglichkent, setnen Gott, den er persinlich kennt,
i den »Portrits« wiederzuerkennen. Aber auch auf Grund des Glaubens und selbst der natiirlichen
Goltteserkenntnis ist schon ein gewisses Verstindnis moglich. Wer aus und in lebendigem Glauben Gott
kennt und lebt, der wird begierig sem, Ihn von ummer neuen Seiten und in neuen »<iigen«
kennenzulernen, und wird immer wieder zur Heiligen Schrift greifen, die thm das ermaiglicht. In
gewissem Sinn findet auch hier esn Wederkennen statt. Der Glaubige hat ja schon ein »Bild Gottes«
und bringt es mit den neuen Bildern zur Deckung, in denen er Gott dargestellt findet. Eben dadurch
wird es thm moglich, sen »Bild« aus diesen Bildern um neue Siige zu bereichern. (In diesen
Wendungen 15t »Bild« in verschiedenem Sinn gebraucht. Wenn ich von »meinem Gotlesbilde« spreche, so
w5t damat keine Swetheit von Bild und Dargestelltem bezeichnet, sondern es bedeutet Gott, so wie ich
Ihn kenne und meine.) Damit wird der Boden des Glaubens nicht verlassen; es ist ein Fortschreiten
innerhalb des Glaubens, deutlich unterschieden von emnem remn natiirlich-verstandesmdfiigen Erfassen
des Wortsinnes, aber auch von der Erfahrungserkenntnis Gottes.

Wenn ein Unglaubiger die Heilige Schrift liest — etwa in philologischer oder
religionswissenschaftlicher Absicht —, so lernt er dadurch Gott nicht kennen, sondern nur die
Gottesauffassung der Schrift und derer; die sie gliubig annehmen. Es set denn, daf durch das, was er
liest, der Glaube in thm geweckt wird — aber dann ist es ein Ubergang von der einen Einstellung zur
andern.



Auch innerhalb des Glaubens gibt es noch verschiedene Weisen des Verstehens und Kennenlernens. Wer
glaubig die Heilige Schnift lLest, der mimmt alles, was er lest, mm Glauben« an, d. h. als offenbarte
Wahrheit; aber damit ist keineswegs gesagt, daf er alles lebendig-seelisch erfaft, es kann weitgehend
e leeres, erlebnismdfig unwirksames Erfassen des Wortsinnes sem. Man spiirt deutlich den
Unterschied, wenn emem plotzlich eine ofl gelesene Schrifistelle mn einem neuen Licht aufgeht« — in
emem Licht, das uns entweder an Gott etwas zewgt, was uns bisher verborgen way, oder was uns in der
eigenen Seele verborgen war; wir konnen auch von emer gottlichen Forderung ganz personlich getroffen
werden, die uns bisher nicht klar war; oder es kinnen bisher getrennt erfafte Glaubenswahrheiten in
threm  Qusammenhang  aufleuchten. All das st moglich wim »Licht des Glaubens«.  Unsere
Goltteserkenntnis wird dadurch bereichert, unser Verhdltnis zu Gott vertieft und besser geordnet, aber
wir stehen damat noch nicht vor Gott selbst. Doch kann auch das geschehen: Es kann e Wort der
Schrift mich so vm Innersten treffen, daf ich mich darin von Gott selbst angesprochen fiihle und Gottes
Gegenwart spiire. Das Buch und der heilige Schrifisteller oder der Predige; den ich gerade hire, sind
verschwunden — Gott selbst spricht, und Er spricht zu mir. Dann st der Boden des Glaubens — nicht
eigentlich verlassen, aber ich bin fiir den Augenblick dariiber erhoben zur Erfahrungserkenntnis Gottes.

Im Grunde st dies das {iel aller Theologie: den Weg zu Gott selbst freizumachen. Der Areopagit hat
es ausdriicklich auch als Siel semer Symbolischen Theologie bezeichnet: Sie wendet sich an emnen
auserwdahlten Kreis und will ber denen, die thm angehoren — d. h. ber denen, die schon eine gewisse
Erleuchtung erfahren haben und die darum nach Heiligkeit streben, mehr erreichen als Belehrung iiber
den Glaubensinhalt. Indem sie thnen durch thre Bilder eine iibersinnliche Welt enthiillt, wrll sie sie
anleiten, sich von der sinnlichen Welt mehr und mehr frer zu machen, und dahin bringen, daf sie der
sinnlichen Bilder schlieflich gar nicht mehr bediirfen. Sie will sie »an der Hand fiihren«, zundchst
vom Sinnenfiilligen zum Geistigen und Ubersinnlichen und zuletzt zum hichsten Gipfel, zur Einigung
mit dem Finen. Das Letzte steht freilich nicht in threr Macht, sondern ist Gottes Sache, sie kann nur
in der Richtung dalun fiihren.

Wenn aber die Erfahrungserkenntnis als »Erfiillung« des Glaubens bezeichnet wurde, so war darn
ausgesprochen, daff der Glaube auf dasselbe hinzielt, was wn der Erfahrungserkenntmis zur
Gegebenheit kommt. Das gehort allgemein zum Verhdllnis von »Intention« und »Enfiillung«. Wenn ich
mit eigenen Augen etwas sehe, was ich bisher nur vom Horensagen kannte, etwa ein beriihmtes
Runstwerk oder emne schine Stadt, so hat das, was ich jetzt letbhaft vor mir habe, doch vorher schon
zu mener geistigen Welt gehiort. Durch das, was man mur erzdhlte oder was iwch las, war es in
gewisser Wetse schon bis zu mar vorgedrungen, und wch war innerlich davon beriihrt. Gerade das gibt
der Erfiillung dann ihre Bedeutung. Und das gilt erst recht beim Glauben.

Darum gilt uns ja die Heilige Schrift als »Wort Gottes«, weil damit Gott an uns herantritt, sich zu
erkennen gibt, semne Forderungen stellt. Freilich st es, solange ich es nur rein tm Glauben annehme,
nur das mn setnem Namens« gesprochene Wort. Er ist nicht spiirbar gegenwdrtig, spricht nicht in
eigener Person. Und doch komme iwch schon durch dies iibermattelte Wort mat IThm in Verbindung,



werde mnerlich davon ergriffen. Und gerade dies, womat der Glaube iiber sich selbst hinausgeht — der
hl. Thomas nennt thn »den Anfang des ewigen Lebens in uns« — macht es, daf wir »Gott
wiedererkennenc, wenn Er plotzlich seine Gegenwart spiiven lafit oder gar sich sichtbar zeigt, und dafp
wir auch ohne eigene Erfahrungserkenntnis verstehen kinnen, was andere aus eigener Gotteserfahrung
heraus sprechen.

Was hier vom Glauben gesagt wurde, darf in gewisser Weise schon fiir die natiirliche Gotteserkenntnis
i Anspruch genommen werden. Wenn jemand ohne Unterweisung im Glauben aufgewachsen ist, aber
empfanglich ist _fiir die Spuren Gottes in der Natur, vm eigenen Inneren und vm Menschenleben, dann
kann er seine Verfehlungen als »Siinde« empfinden und einen Verlust, der thn triffi, als »Strafe Gottes«.
Ihm st es verstandlich, wenn von Gott gesagt wird, daff Er im orn auffahrt und daff Er emn
verzehrendes Feuer 1st. So unvollkommen und unbestimmt die natiirliche Gotteserkenntnus 1st, so sehr
ste der Berichtigung und Bereicherung, der Klarung und Verdeutlichung durch den Glauben bedarf, so
liegt doch auch i thr schon em Hinzielen auf das, was wmn der Erfahrungserkenntmis Gottes
Warklichkeit wird; auch in ihr findet eine gewisse Begegnung mut Gott statt, die ein »Wiedererkennen«
ermoglicht, wenn es etnmal dahin kommt, dafs Er vor einem steht.

5. »Symbolische ‘T heologie« als verbergende Hiille

Wenn der Kreis derer; die grundsitzlich die Bildersprache der Symbolischen Theologie verstehen
konnen, so grof ust, hat es dann iiberhaupt noch Sinn zu sagen, daf sie »das Heilige vor den Augen
entwethender Blicke der Menge verberge«? Blewben iiberhaupt noch Menschen iibrig, denen sie
unverstandlich 1st? Qweifellos — denn vor jener grofen Mifdeutung der Bilder; von der der Areopagit
spricht, ist die Heilige Schrift heute so wenig sicher wie zu semner Leit. Und wo keine falsche Deutung
erfolgt, kann doch villige Verstandnislosigkeit vorliegen. Das hat mancherler Griinde.

Wenn wir von »Verweisungen« gesprochen haben, durch die »unsere Well« auf mannigfache Art iiber
sich selbst hinausfiihrt, so sind doch diese Verweisungen nicht so vollig uniibersehbar und emndeutig,
dafs man durch sie unfehlbar ans el gelangen miifte. Wie schon erwdhnt wurde, spricht hier, dhnlich
wie auf anderen Gebueten, natiirliche Anlage und Anleitung durch die menschliche Umgebung eine
Rolle. Wer »kewnen praktischen Sinn« hat, der sieht den Dingen nicht an, »mwozu sie gut sinde« und wie
man mit thnen umgehen mufs. Wenn er nicht gut »angelernt« wird, so wird er immer etwas rat- und
hilflos in der duferen Welt stehen. Ahnlich gibt es auch einen Mangel an »religiosem Sinne, und wenn
thm nicht durch emne gute Erziehung abgeholfen wird, so st es wohl moglich, dafp ein Mensch blind
bleibt gegeniiber den Verwersungen, die aus der Welt zu Gott fiihren.

Fiir thn w5t dann — ohne besondere Gnadenhilfe — auch die Heilige Schrift ein Buch mut sieben Siegeln.
Er bleibt ber dem unmattelbaren Sinn der Worte stehen und kann durch die Bilder nicht hindurchsehen.
Er weif micht mit der »mator dissimilitudo« zu rechnen und kommt zu emer unwiirdigen
Goltesvorstellung oder auch, wenn ihn diese Vorstellung abstoft, gerade dadurch zur Gottlosigkeit. Eis
kann auch sein, daf3 er nicht Gott selbst, aber das Leugnis der Schrift verwurfl.



Wenn es nicht als unmaglich abzuweisen ist, daff jemand ohne persinliche Schuld ungliubig (im
Sinne ewner volligen Unkenntnis Gottes) sein konnte und dadurch unzuganglich fiir die Bildersprache
der Heiligen Schrnift, so st doch nicht jede menschliche Schuld abzuweisen. Wenn wir von der
Erbsiinde hier absehen und von der Triibung des Geistes, die sie zur Folge hat, so wdchst doch kein
Mensch villig abgeschnitten von andern auf, und es fallt der »Gesellschafl« zur Last, wenn sie thm
das Leugnis schuldig geblieben ist, das thm die Augen iffnen konnte. In den mewsten Fallen wird aber
auch der »Unglaubige« selbst mat verantwortlich sein fiir seine Blindheit. Es kann ja kaum jemand so
leben, dafs nicht irgendwelche Zeugnisse von Gott thn erreichen wiirden. Wenn er sich thnen gegeniiber
verschliefit oder wenigstens sich nicht die Miihe nimmt, thnen nachzugehen, so ist das seine eigene
Schuld, und wenn in der Folge die »Verblendung« emtritt, d. h. statt des blof tatsichlichen Nicht-
Erkennens die Unfdhigkeit zu erkennen, so fallt auch das auf thn zuriick. Erst recht natiirlich, wenn
es sich nicht nur um tatsdchlichen Unglauben handelt, sondern um grundsdtzliche Gottlosigkeit oder

Golttesfeindschafi.

Wie so etwas maglich ist, haben wir hier nicht zu untersuchen. Wir suchen zu verstehen, wie es
maglich ist, dafs die Symbolische Theologie Gott verbergen kann, statt Ihn zu offenbaren. Bei dem
nschuldlos Unglaubigen« leuchtet es e, dafs er tatsichlich nicht durch den Schlewer sehen kann. Doch
er wird nicht zu denen gehoren, die nicht sehen sollen. Vielmehr scheint es im Sinne der » T heologie« zu
liegen, daf3 man thn lehrt zu sehen. Wer aus Trigheit und Stumpfheit des Geistes oder Leichtfertigkert
zu kewmer Gotteserkenntnis kommt, ber dem st schon eher das Nicht-Sehen-Konnen als Strafzustand
zu begreifen. Vor allem aber 15t das Geschlagenwerden mit Verblendung zu verstehen ber Boswilligen,
die nicht glauben wollen und die Heilige Schrift lesen, um sie selbst als Waffe gegen die offenbarte
Wahrheit zu benutzen.

Wir suchten zu zeigen, dafp in jeder echten Gotteserkenntnis Gott selbst an den Menschen herantritt,
wenn auch nicht in jeder als gegenwdrtig spiirbar wie in der Erfahrungserkenntnis. In der natiirlichen
Erkenntnis st es ein Herantreten im Bild und Werk und manmigfaltiger Wirkung; im Glauben st es
persinliche Selbstkundgebung durch das Wort. Aber dem Sicherschliefen steht ber aller Erkenntnis von
Personen die Moglichkeit gegeniiber; sich zu verschliefen — auch die Moglichkeit, sich hanter das eigene
Werk zuriickzuziehen. Es besagt dann noch etwas, hat noch emne sachliche Bedeutung, aber es iffnet
nicht mehr den {ugang zur Person, vernuttelt nicht mehr die Beriihrung eines Geustes mit dem andern.
Gott will sich von denen finden lassen, die Ihn suchen. Er will also zundchst ecnmal gesucht werden.
So st es verstandlich, dafs die natiirliche Offenbarung nicht unabweisbar klar und eindeutig ist,
sondern em Anrerz zum Suchen. Die iibernatiirliche Offenbarung antwortet auf die Fragen, die durch
die natiirliche angeregt werden. Der Glaube st schon emn Finden und entspricht etnem Sich-finden-
Lassen: nicht bloff in dem Sinn, dafy Gott uns durch sein Wort etwas iiber sich sagen laft, sondern
dafs Er selbst sich dadurch finden laft.

Der Glaube ist eine Gabe, die angenommen werden mups. Gottliche und menschliche Fretheit begegnen
einander darin. Aber es st eine Gabe, die auffordert, mehr zu verlangen: Als dunkle und uneinsichtige



Erkenntnis erweckt er die Sehnsucht nach unverhiillter Klarheit, als vernuttelte Begegnung das
Verlangen nach unmttelbarer Begegnung mit Gott; ja selbst der Inhalt des Glaubens erweckt das
Verlangen: durch die Verheipung des seligen Schauens. Auf der andern Seite ist es nun verstandlich,
wenn Gott sich vor denen zuriickzieht, die der Aufforderung zum Suchen nicht nachkommen, die
stumpfsinmig vor seinen Selbstbezeugungen stehenbletben oder darin nicht Ihn suchen, sondern Mittel
iir thre Qwecke, ja sogar gegen Ihn. Wer das Wort Gottes nicht als Gottes Wort annimmd, fiir den
wird es zum toten Wort. Es weust nicht mehr lebendig iiber sich hinaus auf den usammenhang, aus
dem es stammt, das Reich des gittlichen Geistes. Die Heiden kimnen in manchen seiner Bilder ene
Bestitigung hres  Gitzenglaubens  finden; die  Dialektiker entdecken  Widerspriiche zwischen
verschiedenen Stellen; die Moralisten und Pddagogen stoffen sich an vielem, weil sie von dem
verborgenen Sinn nichts ahnen.

6. Stufen der Verhiilltheit und Enthiillung

»Der verborgene Sinn« — er kann mehr und minder tief verborgen sem. Es ist friiher darauf
hingewiesen worden, daf3 der Areopagit unter dem Namen »Symbok« sehr Verschiedenes zusammenfaf3t:
sichtbare Bilder des Unsichtbaren, die aber doch in einem echten Bildverhdlltnis dazu stehen (wie das
werzehrende Feuer«); andere Bilder;, ber denen die Beziehung nicht unmittelbar anschaulich fafbar ist,
sondern durch denkendes Vergleichen hergestellt 1st und durch Nachdenken herausgefunden werden muf3
(so st etwa das Verhdltms des Muschkrugs zur gottlichen Vorsehung). Wir wiirden in solchen Féllen
heute eher von Allegorie als von Symbol sprechen. Es wurden auch Beispiele genannt, ber denen das
Symbol gar nichts Sinnenfilliges mehr war. So st es ber den Parabeln. An das Glewchnis vom Samann
hat Jesus selbst auf Verlangen der Jiinger die Erklirung angefiigt. Vorher schlofy er seine Erzdhlung
mit der Mahnung: »Wer Ohren hat zu horen, der horek« Darin war schon zu verstehen gegeben, daf3
der ewgentliche Sinn nicht an der Oberfliche liege und dafs es nicht jedem gegeben se, thn zu finden. Es
mufs bevm Anhoren des Glewchnisses zundichst emnmal der unmittelbare Sinn der Erzéhlung scharf
erfafit werden. Schon das erfordert emne angespannie zusammenfassende Geustestitigkeil. Dariiber
lanaus muf aber erkannt werden, dafy dieses ganze Gedankengebilde in bestimmter Richtung iiber sich
lanausweist; es muf ein » Typus« — im Sinne emner allgemeinen Form — daran zur Abhebung gebracht
werden und mufs als Richtschnur dienen, um hinter diesem ein anderes Gedankengebilde aufzubauen,
i dem dieselbe Form mut einem andern Sinngehalt wiederkehrt, und zwar mit dem von dem Erzdhler
gemeinten Sinngehall.

Lu emem solchen Auffinden und Nachschaffen sind schon ber menschlichen Gleichnisreden nicht viele
Jahg; um wieviel weniger; auch ber bestem Willen, wenn Gott spricht! Nicht emmal die fiinger
konnten es, obgleich es thnen »gegeben way, die Gehevmnisse des Himmelrewchs zu verstehen.« Der Herr
mupte thnen den geheimen Sinn erschliefen. Ahnlich hat er spiter die Emmausjiinger gelehrt, die
messianmischen Weissagungen der Propheten in ihrem Verhdltmis zu seimem Leiden und zu seiner
Verherrlichung zu verstehen. Nach der Herabkunfl des Heiligen Geistes vermochten die Apostel selbst
solche Auslegungsarbeit zu leisten.



Die Manmgfaltigkeit symbolischer Verhdllnisse wird hier nur kurz erwdhnt, um anzudeuten, daf es
verschiedene Weisen und Stufen der Verborgenheit gibt. Ihnen entsprechen verschiedene Weisen und
Stufen symbolischer Erkenntnis. Im eigentlichen Bildverhdltnis wird der allgemenste {ugang ergffnet.
In den Parabeln wird die gottliche Wahrheit dargeboten wie in etnem verschlossenen Schrein. In vielen
Fillen wurd es den Menschen iiberlassen, selbst den Schliissel zu suchen. Manchmal wird der
Schliissel hinzugegeben: als beigefiigte Erklarung oder als innere Erleuchtung. Es kann auch sein, daf
einzelnen oder ganzen Stinden em »Schliisselamt« iibertragen wird: die Gabe und Aufgabe der
Schriftauslegung.

Von hier aus eriffnet sich das Verstandmis fiir die Bedeutung der areopagitischen »Hierarchienc: dafs
Goltt sich i erster Linie den reinen Geistern offenbart, deren natiirliche Fassungskraft grofer ist als due
unsere und ber denen das gottliche Licht auf keine inneren Widerstande triffl; daf3 sie das Amt
erhalten, das empfangene Licht weiterzugeben, und daff thr Amt sich fortsetzt in der »kirchlichen
Hierarchie« — in menschlichen Ordnungen, deren Mitglieder zu engelgleichem Leben und Dienst
berufen sind. Sie sollen mut geretnigtem Geust die gottlichen Gehermnisse empfangen und verwalten.
Dazu gehort auch die Verkiindigung und Deutung des gittlichen Wortes. Und wie es verschiedene
Wewsen und Stufen des Verhiilltseins gibt, so gibt es verschiedene Weisen und Stufen der Enthiillung,
eine Abstufung der Amter und eine Abstufung des Ausgeschlossenseins und Jugelassenwerdens.

Schlupbemerkung: Die »Symbolische Theologie« und die andern »T heologienc

Die Manmgfaltigkeit der Symbole bedingt eme Abstufung schon nnerhalb der Symbolischen
T heologie. Sie setzt sich fort in den andern Theologien, die der Areopagit davon unterscheidet. Die
ngeistigen Gottesnamen« (das Gute, das Seiende, das Eine usw.) sind schon in threm unmattelbaren
Sinn nicht ohne weileres zugdnglich. So wenden sie sich schon damit an einen auserwdahlten Krews. Ihre
ndhere Untersuchung muf3 herausstellen, in welchem Verhdltnis sie zu Golt stehen und wie durch sie
Golt erkannt wird. Es diirfle sich zeigen lassen, daf3 hier kemn blofes eichen- oder Abbildverhdltnis
vorliegt, aber vmmer noch eine »gehermmisvolle Offenbarung«. Darum bedarf auch diese »positwe«
T heologie der Erginzung und Berichtigung durch eine »egative«. Und in beiden wird sich wieder
etwas von dem aufweisen lassen, was alle Gotteserkenntnis zur Gotteserkenninis macht: die personliche
Begegnung mit Gott. Wo dies schlieflich zum eigenen Erlebnis wird, und zwar nicht mehr vermttelt
durch Bulder und Glewchnisse, auch nicht durch Ideen — durch nichts mehy; was sich noch mit Namen
nennen Gt —, da haben wir erst die »gehevmnisvolle Offenbarung« im eigentlichsten Sinn, die
mmystische Theologie«, die Selbstoffenbarung Gottes im Schweigen. Sie ist der Gipfel, zu dem die
Stufen der Gotteserkenntnis emporfiihren.

So kinnen wir wiederum sagen: Gott ist der Ur-Theologe. Alles Sprechen von Gott hat ein Sprechen
Goltes zur Voraussetzung Semn egentlichstes Sprechen ist das, wovor die menschliche Sprache
verstummen mufs, was n keme Menschenworle emngeht, auch i keine Bildersprache. Es st ein
Ergrefen dessen, an den es ergeht, und verlangt als Bedingung des Vernehmens die personliche



Ubergabe. Ein solches Ergreifen ist aber in der Regel verbunden mit der Bestellung zum »Theologenc.
Gott will durch die, zu denen Er auf dem Gipfel des Berges spricht, zu denen sprechen, die sie unten
zuriickgelassen haben. Darum laft Er sich herab, zu ihnen, durch sie und auch ohne thre Vermuttlung
in Menschenworten und in Menschen faflichen Bildern zu sprechen. Er gibt seinen Theologen die
Worte und Bilder; die es thnen moglich machen, anderen von Ihm zu sprechen. Und Er spricht zu den
andern als »symbolischer Theologe« — durch die Natwy; durch ihre innere Erfahrung und durch seine
Spuren in Menschenleben und Weltgeschehen — und macht es thnen dadurch moglich, die Sprache der
T heologen zu verstehen.

Anmerkung

Was auf diesen Blittern zur Darstellung kam, 1st nur eine erste Sicht der Problematik, wie sie sich
ergibt, wenn man versucht, mit emmem Minimum an theologischen Voraussetzungen zu arbeiten.
Wollten wir dem Gedanken: »Gott — der Ur-T heologe« nun theologisch nachgehen, so miifiten wir das
eigentlichste Sprechen Gottes, das Sprechen des Gottlichen Wortes, zur Grundlage nehmen. Als das
Ur-Symbol aber wdre das menschgewordene Wort ins Auge zu fassen.

Anhang

Lwet separate Fragmente, A und B, wurden von Stein aus threr ersten Handschnft (Hs 1)
herausgenommen und von Lucy Gelber in ESW XV mat »Handschrift L« (Hs I1) betitelt. Der Teil A
umfaft die Hs-S. 17-24 (hier S. 60—63), der Teil B (nochmals in 1. und I1. gegledert) enthalt die
Hs-S. 35— 58 (ler S. 64-76). Sten strich den ‘leil A, der wrspriinglich haer auf S. 30 (s. 0.)
setnen Platz hatte, und gestaltete den Inhalt — es geht darin um die natiirliche Gotteserkenntnis —
spater i e eigenes, neues Rapitel um (s. o. S. 39-42). Das zweite Fragment B umfafit die
gestrichenen Hs-S. 35, 36, 36a, 36b, 36¢, 36d, 36e, 37-58 und handelt von der Symbolischen
T heologie und thren Bildverhdltnissen. Dieser Teil (Fragment Hs II, B, I, hier S. 64—76) wurde
tellweise umgearbetet zu S. 34 (Anm. 55) bis S. 38. Der darauf folgende »Il.« Teil (hier im
Anhang B, 1L, S. 64-76) fiel ganz aus Steins Untersuchung heraus; es geht daber um Dionysius'
Schrift Von den gottlichen Namen und um die Transzendentalien. Die Hs-S. 25—34, die zwischen
diese zwel Fragmente gehiren, sind nicht verlorengegangen, wie die Herausgeber in Erkenntnis und
Glaube (ESW XV) vermutet hatten, sondern wurden von Stein als »Hs I, S. 17a—25c« umbenannt
und in den gedruckten Text eingearbeitet (hier: S. 30-34).

Fragment Hs 11, A

Wenn man von Thomas herkommt, so legt die Frage nahe, ob eine solche Gotleserkenninis niederer
Stufe als rein natiirliche maglich sei. Thomas und mut thm das hochste kirchliche Lehramt haben diese
Frage entschieden bejaht. Dionyswus scheint die Maglichkeit an emer Stelle anzuerkennen: Im IX.
Brief (an Titus) unterscheidet er von der gehetmen und verhiillten Theologie eine offenkundige und
lewchter verstindliche; jene ser symbolisch und bilde zur Vollkommenheit (telestikffi; Corderius sagt:
beziehe sich auf die Gehetmnisse; MPG, 3, 11006); diese gehe philosophisch beweisend vor. Die eine



iiberzeugt von der Wahrheit des Gesagten, die andere handelt und befestigt durch ihre unlehrbaren
Fiihrungen in Gott. Im emnleitenden Kapitel der Mystischen T heologie dagegen ermahnt er Tumotheus
(wie an vielen andern Stellen), seine Lehre vor Uneingeweihten geheim zu halten, d. h. vor Menschen,
die glauben, »daf3 sie mit threr natiirlichen Erkenntnis von dem wiiften, der die Dunkelheit zu seinem
verborgenen Aufenthalt gemacht hat.« Erst recht vor jenen, die »die hichste Ursache aller Dinge nach
dem Letzten unter dem Seienden kennzeichnen und sagen, diese iibertreffe in nichts thre eigenen
gottlosen, vielgestaltigen Gebilde.«« Freilich mufy man bedenken, wen der Areopagit ber diesen Worten
im Auge hat. Unter der ersten Rlasse diirflen die Gnostiker zu verstehen sein, die beanspruchen, die
hachsten Geheimnisse durchdringen zu kinnen, unter der zweiten die Hewden mut threr Vergotzung der
sinnenfalligen Welt. Die Stellungnahme dagegen brauchte noch keine Abweisung emner natiirlichen
Goltteserkenntnis zu sewn, die sich threr eigenen Grenzen bewuf3t ist.

Lapt sich vielleicht Ahnliches auch von den Einleitungsworten der Schrift von den Gittlichen Namen
sagen? Dionysius betont hier, daf3 er das Wort Gotles zur Richtschnur nehme und das, was es von
Gott sage, »nicht mut iiberredenden Worten menschlicher Weusheit« als wahr erweisen wolle, sondern
im »Erwets der Rrafl, die der Geist den Theologen eingehaucht hat und die uns mit unaussprechlichen
und unbekannten Dingen auf unaussprechliche und unbekannte Weise verbindet, in emner Veretnigung,
die alle Kraft und alles Vermagen unseres schliefenden Denkens oder geistigen Verstehens iibersteigt.«
Man diirfe es »icht wagen, iiber die iiber-selbstindige (vmepovaion) und verborgene Gottheit etwas zu
sagen oder zu denken, was uns nicht i der Heiligen Schrift durch Gott offenbart ist«. Diese Worte
und noch viele andere Stellen, die in immer neuen Wendungen die Unsagbarkeit, Undenkbarkeit und
Unnennbarkeit Gottes betonen, konnten so gedeutet werden, als ser eine natiirliche Gotteserkenntnis
ganz auszuschliefen und die Helige Schrift die emnzige Quelle des Wissens um Gotl, soweit es uns
iberhaupt erveichbar ist. Es muf aber hier jedes Wort sehr genau erwogen und mat andern Stellen
zusammengehalten werden; man muf auch das Verfahren in Betracht ziehen, das der Areopagit
tatsdchlich geiibt hat. Er warnt vor dem »Wagnis«, unabhingig von den Worten der Schrift etwas
iber Gott zu sagen. Er verlangt etwas spdter eine »heilige Scheu, die sich kein Forschen gestattetc.
Liegt darin nmicht emngeschlossen, dafs ein solches Forschen an sich wohl moglich sei, aber emne
gefahrliche Sache? So entspricht es auch der sachlichen Auffassung des Verhdltnisses von Schopfer und
Geschopf, wie wir sie ber Dwonysius finden: daf er neben der »maior dissimilitudo« doch eine gewisse
nsimulitudo« gelten laft. Und wenn er auf der emnen Seite versichert, daff zu Gotles verborgener
Unendlichkeit keine Spur fiihre, so betont er doch sofort danach, daff nichts von dem, was st, »ganz
ohne Anteil am Guten« sei. Das Gute aber st fiir thn der erste aller Gottesnamen. So steckt in jedem
Seienden etwas, was es geeignet macht, als Sprungbrett zu dienen zu dem »Ur-Seiendenc und »Uber-
Seiendenc, der Giite in Person, die es ins Dasein gerufen hat. Solcher Sprung ist eine geistige Tat und
nur fiir erleuchtete Geister moglich. Wae alles Sein von dem kommt, der das Sein selbst ist, und alle
Giite von dem, der die Giite selbst ist, so alle Erleuchtung von dem, der das Licht selbst ist. Gott myft
den geschaffenen Geistern das Map der Erleuchtung zu, das threm Fassungsvermagen entspricht. Uber



dieses Mafs hinaus diirfen sie nicht streben, sonst stiirzen sie in die Tiefe. Die Frage, ob es eine
natiirliche Gotteserkenntnis gibt, spitzt sich jetzt dahin zu, ob es ein »atiirliches Lichi« gibt, d. h. emn
zur Natur des geschaffenen Geustes gehoriges, das thn ohne jewetlige besondere Erleuchtung den Weg
vom Geschopf zum Schopfer finden laft, oder ob es einer eigenen Erleuchtung dazu bedarf- Nach
Dionyswus leuchtet uns der Glanz des gittlichen Lichtes in der Heiligen Schrift auf. {um Schauen
dieses Lichtes werden wir herangebildet durch die heiligen Gesdnge, zu denen die Heilige Schrift selbst
anregt (d. h. durch die Liturgie der Kirche). So werden wir fihig, Gott zu erfassen und zu preisen,
nsoweit Er sich selbst iiber sich selbst in der Hetligen Schrift gedufert hat. £. B. dafy Er aller Dinge
Ursache, Urgrund, Wesen und Leben ist, Riickberufung und Auferstehung derer;, die von Ihm
abgefallen sind, Neubildung und Neuformung derer; die das gottliche Bild in sich ausgeloscht haben,
... Sicherhent fiir die Stehenden, ... Licht der Erleuchteten, vollkommenheitgebender Vollendungsgrund
der Vollkommenen ...« In diesen Beispielen steht neben eigentlichen Glaubensgeheimnissen auch etwas,
was nach thomistischer und kirchlicher Auffassung der natiirlichen Erkenntnis zugdnglich ist: Gott als
Ursache aller Dinge. Der Areopagit macht hier augenscheinlich keinen grundsitzlichen Unterschied
zwischen Gegenstinden natiirlicher und iibernatiirlicher Gotteserkenntnis. Miissen wir seine Worte so
auffassen, daf ohne die Hilfe der Heiligen Schrift und der Hierarchie der Menschengeist sich
iberhaupt nicht zum Gottlichen erheben konne? Dionysius scheint die Auffassung vertrelen zu haben,
dafs es eme Sicherung gegen gefiahrliche Irrtiimer auf anderm Wege nicht gebe. Dafs es auf rein
natiirlichem Wege nicht maglich ser, iiberhaupt den Gedanken emnes Gotles zu fassen, kann er nicht
meinen; dagegen spricht die vorher erwdihnte Scheidung zwischen symbolischer und philosophischer
T heologie; ferner die latsache, dafs er inmatten der mannigfaltigsten Gotterkulte und Hiiresien lebte
und sich damit ausenandersetzte: Sie alle haben ja emne Gottesidee und Gotteslehre. Aber weil sie das
wahre Licht verschmdhen, das ithnen auf verordnetem Wege gesandt wird, verfehlen sie die Wahrhet.
Wie st es mat dieser Auffassung veremnbay;, daf3 sich der Areopagit neben der Heitligen Schrift und der
Uberlieferung sowie heiliger Schrifisteller, die selbst auf dieser Grundlage aufbauten, augenscheinlich
noch ganz anderer Quellen bedient? Als semne Kritiker die Entdeckung machten, dafs semne Schrifien
nach Inhalt und Form weitgehende Ubereinstimmungen mit neuplatonischen Schrifistellern, besonders
mat Proclus zewgen — vor allem der grofe Exkurs iiber das Bose im IV Rapitel des Divinis nominibus
mit des Proclus' Schrift De malorum subsistentia —, nahmen sie das als Beweis seiner Unehrlichkent.
Die Berufung auf die Heilige Schrift und das Verschweigen der beniitzten heidnischen Schrifisteller
erschien vielen als Gapfelpunkt der Heucheler. Wir sind nicht der Ansicht, daf zu solcher Entriistung
Grund vorhanden ist. Das ganze »corpus Dionysiacume handelt von Goltes Offenbarung und wall
zum Verstindmis der Offenbarung fiihren und damit auf den Weg zu Gott. Die Heilige Schrift st
daber Fiihrer, aber sie selbst bedarf der Auslegung, und ber dieser Auslegungsarbeit verschmdnht der
Areopagit die Hilfsmuttel nicht, die sich thm in der thm selbst und seinem Leserkreis vertrauten

Gedankenwelt der zeitgenossischen Philosophie, ja sogar in den auferchristlichen religiosen Lehren und
KRulten darbieten. Wenn er aber auferhalb der Heiligen Schrift und der kirchlichen



Fragment Hs 11, B, 1.
nicht mehr sinnenfdllige, sondern unsichtbare und geistige.

Daf; es sich um echte Verweisungen handle, nicht um eine willkiirlich angeheflete Leichensetzung ohne
sachliche Grundlage — dieser Anspruch legt schon in dem Wort »Buld«. Das Bild muf ja, um als
solches erkannt zu werden, mit dem, was es abbildet, etwas gemeinsam haben, wie es Dionysius_fiir
das Feuer behauptet. Andererseits miissen diese Verweisungen nicht so unabweisbar aufdringlich sein
wie die innerhalb der Sinnenwelt weiterfiilhrenden. Wie ware es sonst maglich, daf3 so viele Menschen
»Augen haben und nicht sehen«, »Ohren haben und nicht horen«? Wie kinnte dieselbe Sprache, die den
enen die gottliche Wahrheit offenbart, zuglewch eme Hiille semn, die sie vor andern verbugt? Fine
ganze Rehe von Fragen sind hier mateinander verflochten. Die  Symbolische Theologie als
Bildersprache von Gott und gottlhichen Dingen setzt einmal emn bestimmies Verhdltnis zwischen der
sinnenfalligen und der nicht-sinnenfalligen Welt voraus (wober unter der nicht-sinnenfilligen viel
Verschiedenes verstanden werden kann). Ste setzt andererseits eine bestummte Verfassung bet denen
voraus, die sich dieser Sprache — redend oder verstehend — bedienen.

Unter der nicht-sinnenfilligen Welt kann emmal die »natiirlich-geistige« Welt verstanden werden.
»Nature st dann nicht im modernen Sinn genommen: als Gegenstand der Naturwissenschafl, als
raum-kirperlich-dingliche Welt und im Gegensatz zum »Gest«, sondern in dem Sinn, n dem

Aristoteles mpvoCec und die Scholastik »naturac« sagt: als die einem Ding innere und eigene Grundlage
seines Beschaffenseins und Verhaltens und wm Gegensatz zur »Ubernatur« oder »Gnade«. Die
natiirlich-geistige Welt — d. 1. die Welt der persinlichen Geuster; des »Sinnes« und der geistigen Werke
— st natiirlich erfahrbay;, d. h. mit den Erkenntniskriflen, die in die Natur der geschaffenen Geister
gelegt sind. Das Ubernatiirliche ist unmittelbar nur zu erfassen durch Erhihung der Natur und
gnadenhafle Erleuchtung.

Es st deutlich, dafs in diesem Fall — ebenso wie in dem des Mischkrugs — kein eigentliches
Bildverhdltnis vorliegt. Es besteht wohl emme gewisse sachliche Gemewnschafl zwischen dem, was
mattelbay, und dem, was unmattelbar durch die Worte ausgedriickt wird, und darum ist es mehr als emn
rein willkiirlich festgesetztes Lewchenverhdltmis; aber die Ausdruckswerse ist keine aus der Anschauung
geschopfle und darum auch nicht remn auf Grund der Anschauung verstindliche: Sie 1st in denkender
Vergleichung begriindet, und thr Sinn mufs »erraten« oder erklirt werden. Es liegt das voy, was wir
heute als »Allegorie« vom »Symbolk« als dem eigentlichen »Sinn-Bild« unterscheiden. Die Heilige
Schrift wst reich an allegorischen Wendungen und die Schriflauslegung der Viiter wie schon die dltere
rabbinische rewch an allegorischer Deutung. Dionysius befafit diese allegorische Redeweise mat unter
Symbolischer ‘Theologie, aber sie ist nicht allein damit gemeint. Das zeigt die Ausfiihrung iiber das
Feuer;, das als echies Symbol gefaft 1st. Auch die rdumlichen Dimensionen haben elwas von echtem
Symbolwert im Verhdiltnis zum Gottlichen — nur die bestummte Deutung, die der Areopagit ihnen gibt,
w5t thnen micht unmattelbar-anschaulich zu entnehmen, sondern hat allegorischen Charakter. Es darf



wohl allgemein ausgesprochen werden, daff Symbolverhdltnisse die  sachliche Grundlage fiir
allegorische Ausdrucksweise und Deutung bilden. Es wdre nicht maglich, Bezeichnungen zwischen
Swchtbarem und Unsichtbarem »herzustellenc, wenn nicht das Sichtbare von sich aus iiber sich selbst
hinauswiese und das Unsichtbare nicht  Eigentiimlichkeiten hdtte, die  sich 1m  Sichtbaren
widerspiegeln. Man wiirde nicht darauf verfallen, den seelischen Rriften die Namen von Korperteilen
berzulegen, wenn nicht der Leb eine »Sprache« spriche, die wn der mannigfaltigsten Weise von
Seelischem Seugnis ablegt (wir kommen bald darauf zuriick), und wenn er nicht auch in seinem
Aufbau emne Rangordnung zeigte, die einer verwandten auf seelischem Gebuet entspricht. Die gottliche
Lehre hefe sich nicht mit fester und fliissiger Speise vergleichen, wenn es thr nicht eigen wire,
aufbauend in die Seele einzugehen und von den emnen in dieser; von den andern in jener Form leichter
und besser aufgenommen zu werden. Symbolverhiltnisse sind nicht allgemein und notwendig auf
allegorische Auswertung angewiesen. Ste sind in sich verstandlich und kinnen emnen »natiirlichen
Ausdrucke finden. So ist es etwa, wenn man von »glihendem« Eifer oder »brennendem« Verlangen
spricht. Allegorische Deutung ist dort nahegelegt, wo aus dem Anschaulichen eine Sinnfiille spricht, die
verschiedene (emander nicht ausschliefende) Auffassungen zuldfst. Die Allegorie gibt dann ene
Festlegung in bestimmter Richtung, die gerade durch ihre FEindeutigkeit eine Verarmung bedingt. Die
ganze sinnenfallige Natur spricht eine Symbolsprache: Wenn die Lilie zum Sinnbild der Rewnhett, das
Veichen zum Sinnbild der Bescheidenheit gleichsam konventionell ernannt worden ist, so sind das
Allegorien, die im anschaulichen Charakter dieser Blumen vorgezeichnet und daraus ohne weiteres zu
verstehen sind. Aber es »spricht« uns auch noch anderes aus dem »Antlitz« dieser Blumen »anc, was in
den landlaufigen Allegorien nicht zum Ausdruck kommt. Und alles, was uns daraus anspricht, laf5t
sich iiberhaupt nicht in Waorten ausdriicken. War treffen in der »Natursymbolik« auf etwas, was
geewgnel 1st, uns emen engeren und eigentlicheren Sinn von »Symboke« aufzuschliefen. Der allgemeine
Sinn war der eines Sinnenfalligen, das als Sinnbild enes Nicht-Sinnenfilligen dient und den
sprachlichen Ausdruck dafiir liefert. In den erwihnten Beispielen handelte es sich daber meist um zwet
bekannte Dinge, die um einer gewissen sachlichen Gememnsamkeit willen in diese Beziehung treten
konnten. Wir kinnen den Eifer »gliihend« nennen, weil wir den Eifer und das an thm, was wir mat
nglithend« wiedergeben, aus Erfahrung kennen. Wir kennen auch die Bescheidenheit und das, was sie
dem Veilchen dhnlich macht. Aber die symbolische Beziehung setzt nicht notwendig zwer bekannte
Beziehungstriger voraus; ja viellewcht ist der Sinn des »Symbols« gerade dort am eigentlichsten erfiillt,
wo das Bekannte uns zu einem Unbekannten hanfiihrt. In gewissem Sinn liegt das schon vor in der
Symbolik des menschlichen Leibes. Seine ganze dufere Erscheinung weist iiber sich selbst hinaus auf
etwas, was dadurch erschlossen wird. Alle Erkenntnis seelischen Seins und Lebens st wesentlich
darauf aufgebaut. Ohne »Ausdrucke« gibe es kemnen Jugang zu fremdem seelischen Sein; und wenn
zum  Verstindms der Ausdruckserscheinungen die innere Erfahrung des egenen seelischen Seins
wesentlich beutrdgt, so st die Selbsterfahrung doch threrseits von der Fremderfahrung abhdngig.
Erfahrung von  seelischem Sewn  erwdchst in Wechselbedingtheit von  Selbsterfahrung und
Fremderfahrung als sinnlich-geistige. Finen Korper als menschlichen Leib auffassen, heifit alles, was



an thm Gestalt und Bewegung ist, als »Ausdrucke auffassen, alles »Aufere« als Symbol eines
»lnneren«.  Das »Sinn-Bild« wird als  solches verstanden. Das  duferlich  Wahigenommene
(Gesichtsziige, Muenenspiel u. dgl.) weist iiber sich hinaus auf etwas, was ganz anderer Art ist und
doch mat thm etwas gemeinsam hat, was die Ausdrucksbeziehung und das Verstindnis des Ausdrucks
maglich macht. Es gehort zu diesem eigentiimlichen Verhdltnis, dafs ecn Unbekanntes zugdnglich wird
durch ein Bekanntes, ohne daf das Verhdltnis beider vorher bekannt sein miifite. Um zu erkennen, wer
i emem Portrat dargestellt ist, mufS man den Dargestellten kennen. Aber es ist maglich, emnen
Unbekannten durch sein Portrit kennenzulernen. Und einem guten Portrdt ist es »anzusehenc, dafs es
e Portrit ist (keine Schopfung blofer Phantasie), und daf es ein gutes Portrit ist. Fredich kann das
nicht jedermann. Der Blick muf dafiir geschult und geiibt werden. Auch die Bildersprache des
letblichen  Ausdrucks muf3 erst allméhlich erlernt werden (wie schhieflich auch die sinnliche
Wahrnehmung). Und es erlernen sie micht alle gleich gut; es gibt Menschen, die besonders dafiir
veranlagt sind und es weiter darin bringen als andere.

Weil menschliches Erkennen mat Hulfe der Symbolzusammenhdnge vom Sinnenfilligen zum Geistigen
Jortschreitet, darum st es der menschlichen Sprache natiirlich, die Namen von sinnenfalligen Dingen
und Geschehnissen auf geistige zu iibertragen: Wir sprechen von »heller« Freude, von »schwarzem
Verhdngnis«, von »loderndem orne. je naturndher eine Sprache noch ist, je konkreter das Denken, um
50 lebendiger werden diese usammenhdnge noch gefiihlt. Wie aber 1st es moglich, von den Dingen der
Erfahrung aus zu etwas zu gelangen, was jenseits aller Erfahrung liegt? Wenn die Kirche und ihre
heiligen Lehrer von emner natiirlichen Gotteserkenntnis sprechen, so meinen sie damit emne Sache des
denkenden Verstandes, der von den Wirkungen auf eme erste Ursache, von der zweck- und
gesetzmdfigen Ordnung des Weltalls auf emnen zwecksetzenden und gesetzgebenden Ordner schliefit.
Aber darum handelt es sich in der Symbolischen Theologie nicht. Wenn Moses Gott ein verzehrendes
Feuer nennt, so beruht das weder auf emem Schlufverfahren des natiirlichen Denkens, noch will es
dazu anregen. Er hat Gott verfahren, hat vor IThm gestanden und st von Thm ergriffen worden. Und
was er daber erfahren hat, das kann er nicht anders wiedergeben als in diesem Bild. Wer Gott »kennic,
der wird es verstehen. (Wie man emen Bekannten in emnem Portrit wiedererkennt oder in etwas
»Bezeichnendeme, was von thm erzahlt wird.) Wer Ihn nicht kennt, d. h. noch nicht so unmuttelbar
mat Thm in Beriihrung gekommen ust, der kann Ihn daraus kennenlernen, wie man emnen Unbekannten
durch emn gutes Portrit kennenlernt oder durch emnen bezeichnenden Qug, der von thm erzdhlt wird.
Dafiir ist_frethch schon in mehrfacher Hinsicht ein Verstandnis vorausgesetzt: Man muf3 sich »auf
Bilder verstehen« und »auf Menschen verstehen«, um aus Bildern Menschen kennenzulernen. Man
muf3 emnen Blick haben fiir jene Verweisungen, die aus dieser Welt in eine »enseitige« hiniiberweisen,
um durch eine symbolische Redewendung Golt kennenzulernen. Und muf emn gewisses Verstindnis
dafiir haben, was mit »Gotl« gemeint ist. (Beides st iibrigens auch vorausgesetzt, um emen
Golttesbewers fiihren und verstehen zu kinnen.) Ist dieses vorausgesetzte Verstindnis ein »atiirliches«
oder ein Geschenk der Gnade? Die Heilige Schrift nennt den Gottesleugner emen »lovenc«. (Dixit



insipiens in corde suo: non est Deus.) Sie scheint damit auszudriicken, daff der Mensch mat gesundem
Verstande Gottes Dasein erkenne, dafs es abnorm sew, es zu leugnen. Und wenn wm Romerbrief (1,
20) gesagt wurd, das Unsichtbare Gotles ser seit der Schipfung der Welt aus den Werken geistig
erkennbay, so verstehen wir das im Sinne jenes Hinausweisens des Sichtbaren iiber sich selbst: als
natiirliche Offenbarung Gottes an den Menschengeist als solchen. Danach wiirde es keiner Erhebung
iber die Natur bediirfen, um iiber die sichtbare Welt hinauszugelangen, sondern emnes Hinabsinkens
unter die Natur, um die »enseits« weisende Sprache der sichtbaren Welt nicht mehr zu verstehen. Dafy
Mallionen Menschen »Atheisten« sind, spricht nicht dagegen. Der »Atheismus« ist ber Verschiedenen
vielleicht in sehr verschiedenem Sinn zu nehmen. Meint man damit das Leugnen des Daseins Golttes,
so gehort selbst dazu, daf$ man mit dem Wort Gottes emnen Sinn verbindet und dem Anspruch nach
sogar denselben Sinn wie die Gottesgliubigen, denn man will ja eben das leugnen, was sie glauben.
Worauf griindet sich dieser Anspruch? Viellewcht 1st der Atheist selbst friiher glaubig gewesen und
enmnnert sich noch, was er damals unter »Gotl« verstand. Aber wie st er wrspriinglich zu dem
Verstindms gelangt? Wahrscheinlich durch eme glaubige Erziehung Man hat thm zu Hause und in
der Schule von Gott gesprochen, und er hat es unbedenklich hingenommen wie so vieles andere, was
man auf Treu und Glauben hinnimmt, ohne sich aus ewgener Anschauung davon zu iiberzeugen. Es
wst jedoch zu bedenken, daf unser Sprachverstindnis im usammenhang mut unserer Erfahrung und
unserem gesamten Geistesbesitz erwdchst. Um etwas Unbekanntes vom »Hdirensagenc« kennenzulernen,
miissen wir von der uns bekannten sinnenfilligen und geistigen Welt wrgendeinen {ugang dazu haben.
Sonst bletben die Worte fiir uns ohne Sinn. Der Atheist konnte sagen, man habe thm Gott dargestellt
wie emen sehr grofien und mdchtigen Menschen, viel grofer und mdchtiger als alle andern; und so
etwas habe er sich denken kinnen, so wie wir uns Berge denken konnen, die viel hiher sind als alle uns
bekannten. Wenn er diesen Gott leugnet, so miissen wir thm sagen, daf3 er nicht das leugnet, was wir
unter »Gott« verstehen. Behauptet er aber; unter »Gotl« dasselbe zu verstehen wie wuy; so miissen wir
auch emme gemeinsame Verstindnmisgrundlage dafiir annehmen. Gewys bilden fiir die meisten Kinder
menschliche Vorstellungen die Briicke zum Gottesgedanken. Aber sie gelangen doch dariiber hinaus zu
dem »ganz anderen« gegeniiber allem, was i der Welt der Erfahrung begegnet und begegnen kann;
und lassen sich dadurch bewegen, das anzunehmen, was die iibernatiirliche Offenbarung lehrt, als
Erfiillung dessen, was als das »ganz andere« zundchst nur leer erfafst ist, und als Antwort auf die
Ruitselfragen, die die Erfahrung selbst stellt, ohne sie jemals losen zu kinnen. In solchem Fall vollzieht
sich der Ubergang aus der Welt der natiirlichen Erfahrung in die Welt des iibernatiirlichen Glaubens
wie selbstverstindlich und fast unmerklich. Immerhan st die Annahme des Glaubens eine »freie; es
besteht daneben die Moglichkeit der Ablehnung, aber nicht als vollkommen gleichgewichtige
Moglichkeit: Weaihrend in etnem »mormalen« Entwicklungsgang sich die erste Annahme des Glaubens
bruchlos zu vollziehen pflegt, hat die Ablehnung meust die Form des scharfen Bruches oder der
nAbkehre. Thr entspricht als Gegenbewegung die ebenso freie und bewufte Annahme des Glaubens, die
»Ronversion«. Dazwischen legt der ustand der Glaubenslosigkeit. Er kann im Einzelleben auch der
zeitlich erste sem: ber Menschen, die von vornheremn in emner ungliubigen Umgebung aufwachsen. Der



aus freier Wahl Ungldubige wird nicht nur die Annahme der Glaubenslehre ener offenbarten Religion
ablehnen, sondern auch jenen Verweisungen, die in der natiirlichen Erfahrung selbst liegen, den
Glauben verweigern. Wenn es maglich ist, der sinnlichen Wahrnehmung gegeniiber Enthaltung zu
iiben und es dahingestellt (sein) zu lassen, ob das, was sie vor Augen stellt, wirklich existiert, so ist es
erst recht moglich jenen Verweisungen gegeniiber, die ja innerhalb der natiirlichen Erfahrung niemals
zur Erfiillung kommen konnen. Beharrlich geiibt, kann diese Enthaltung zur Gewohnheit werden, und
es kann der Qustand der »Verblendung« eintreten, in dem die Verweisungen gar nicht mehr aufgefaf3t
werden. Der so Verblendete sieht in der Tat nicht mehr iiber diese »Welt« hinaus und »kann« nun nicht
mehr glauben, was thm iiber eine »enseitige« Welt gesagt wird. (Dies »Nicht-Konnen« gilt nicht
schlechthin. Er kinnte es wohl noch, aber er miifte dazu Gewalt brauchen und sich in Waiderspruch
setzen zu der Welt, wie er sie nun tatsdchlich sieht.) Die Bewerse fiir thre Existenz leuchten thm nicht
mehr em. Und er kann die Sprache, die von Erfahrungen in jener Welt berichtet, nicht mehr verstehen.
Die Waorte der Symbolischen Theologie verhiillen fir thn wirklich, was sie andern offenbaren. Im
Gegensatz dazu haben wir in der »normalen«, unverkiirzten natiirlichen Erfahrung etwas, was
zugleich das Mitvollziehen der Gottesbewerse, die Annahme emnes Offenbarungsglaubens und das
Verstandnus der Symbolischen T heologie maglich macht.

Damit sind dret verschiedene Arten des »Sprechens von Gotl« bezewchnet, die sich an verschiedene
Horerkreise wenden und verschiedene iele im  Auge haben. Die  Gottesbeweise gehoren zur
matiirlichen Theologie«; mit thnen wendet sich der natiirliche Verstand des Lehrers an den natiirlichen
Verstand der Horer, um thnen Schutz- und Heilmittel gegen magliche verstandesmdfige
Glaubenszweifel an die Hand zu geben. Als Horer sind Menschen vorausgesetzt, die von solchen
Lweifeln hevmgesucht oder bedroht sind oder auch solche, die berufen sind, andern in Glaubensnoten
berzustehen. Die schlicht Glaubigen bediirfen ihrer nicht. — Die Glaubensverkiindigung beruht auf
gottlicher Offenbarung und hat die Aufgabe, das, was Gott von sich selbst offenbart hat, in »alle Welt«
hinauszutragen. Thr el ist die allgemeine Annahme des Glaubens und die Ordnung des Lebens nach
den Vorschrifien des Glaubens. — Die Symbolische Theologie stellt nur emnen Ausschnitt aus dem
gesamten Inhalt der Offenbarung dar: eben das, was sinnbildliche Andeutung emner Erfahrung in
einem neuen Sinn st — emner gehevmnisvollen Beriihrung mat der iibernatiirlichen Welt. {um gesamten
Inhalt der Offenbarung gehirt vieles, was zwar tatsichlich durch Gottes Wort matgeteilt wird, was
aber an sich natiirlicher Erkenntnis zugdnglich ist und auch von denen, die es aus der Glaubenslehre
annehmen, mit dem natiirlichen Verstande begniffen wird: z. B. was sich auf die sitthche und
gesellschaftliche Ordnung bezieht.

Wir haben behauptet, dafy emn gewisses Verstindms dieser Bilder schon moglch st ohne eigene
entsprechende Erfahrung: in der Weise, wie man die Schrifien der Mystiker verstehen kann, ohne selbst
Mpystiker zu sein. Wer schon im Glauben angenommen hat, dafs es jenseits der Welt der Erfahrung
enen Gott und emne tibersinnliche Welt gibt, d. h. Wirkungen, die von Gott ausgehen, und Geuster, die
solche Wirkungen erfahren und weiterleiten und auch eine eigene Wirksamkeit entfalten — dem wird es



verstandlich sein, daf auch emne erfahrungsmdfige Beriihrung mut jener Welt maglich ist, und er wird
begierig semn, davon zu erfassen, soviel die Bilder thm vermatteln kinnen. Seine Vorstellung wird
allerdings leer und unanschaulich sein, solange er keine eigenen Erfahrungen hat, auch leicht durch
Mufverstindnisse und Tdauschungen getriibt, besonders wenn eine lebhafte Einbildungskraft der
Unanschaulichkeit abzuhelfen sucht. Es kann aber dieses ungeniigende Verstindnis gerade der Anreiz
setn, um zu tun, was das Fortschreiten zu vollerem Verstandnis ermaglichen kann. Andererseits ist zu
bedenken, daf der Gliaubige schon ein »Erleuchteter« ist, der Glaube ein »iibernatiirliches Licht«. Wir
stehen also hier nicht mehr auf der Stufe der blof natiirlichen Erfahrung und miissen noch etnmal auf
diese Stufe hinabsteigen. Ungliubig sein, d. h. noch keine offenbarte Wahrheit angenommen haben, 1st
Jja nicht gleichbedeutend mit Blind- und Taubsein gegen die Glaubensbotschaft, wie es der im
Unglauben  Verhdrtete, 1m  dufersten Fall der grundsatzliche Gottesleugner ist. Es gibt die
manmnigfaltigsten Spielarten emnes »undogmatischen Glaubens«, der aus mancherler Bestandteilen
zusammengeschmolzen sein mag, meuwst wohl letztlich, wenn auch auf verborgenen Wegen, mutgesperst
aus Quellen der Offenbarung. Ein solcher »Glaube« kann unbefangen und gejffnet semn fiir
Bereicherung, Berichtigung und Umwandlung Es wird aber fiir den Ubergang zum echten und vollen
ibernatiirlichen Glauben aufer der freien Entscheidung fiir setne Annahme immer emn Fanstromen
Jenes ewgentiimlich »dunklen Lichtes« nitig sein (wdunkel« im Verhdltnis zur klaren Verstandeseinsicht),
das wesentlich zu thm gehirt. Es ist aber nicht notwendig, daf diese Erleuchtung dem Verstandnis der
Buildersprache vorausgeht: Es ist moglich, dafs sie gerade durch die Bilder der Symbolischen Theologie
hervorgerufen wird, daf8 ihre Veranschaulichung von Tatsachen, die fiir eine hihere Wirksambkeit
Leugnis ablegen, den Glauben an eine hohere Wirklichkeit erwecken. Es liegt nahe, daf3 aus solchem
Glauben das Verlangen erwdchst, mit dieser hoheren Welt nun selbst in Verbindung zu treten. Eben
das st es, worauf die Symbolische Theologie abzielt. Sie will eine »Cheiragogia« sein, ein »An-der-
Hand-Fiihren«. Es spricht durch das Mittel des sinnlichen Ausdrucks ein Geist zum andern Geust,
um thn n e geistiges Reich zu fiihren und zu rein geistigem Verstehen heranzubilden. Auf welche
Wewse solches Heranbilden maglich ist, davon soll hier nicht die Rede setn. Wir miissen uns begniigen
herauszustellen, in welchem Sinn die Symbolische Theologie als ein Weg der Gotteserkenntnis zu
deuten 1st, und das scheint nun emigermafen geklart zu sein: Symbolische Theologie ist ern Sprechen
von Gott i Bildern, die der sinnenfilligen Welt entnommen sind. Was sie zum Ausdruck bringt, st
eine n ewgenem Ergriffensein von Gott gewonnene unmittelbare Erfahrung Sie wendet sich damit an
Geschopfe von sinnlich-geistiger Natwy; die noch so weit im Sinnlichen verhaflet sind, daff sie der
vermattelnden sinnlichen Bilder bediirfen, die aber grundsdatzlich zu rein geistigem Verstehen und zu
eigener Erfahrung iibernatiirlicher Wirkungen fihig sind. Das Verstindnis der Bilder setzt ene
sachliche Gememsamkeit zwischen der sinnenfdlligen Welt und der geistig-gittlichen voraus; ferner
auf Seiten des Verstehenden entweder den bereits vorhandenen Glauben an emne iibernatiirliche Welt
oder eine unbefangene und unverkiirzte Auffassung der natiirlichen Welt mit allen thren Verweisungen
und damit das Gedffnetsein fiir eine Botschaft aus jener iibernatiirlichen Welt und die Moglichkeit des
Ubergangs zum Glauben. Ziel dieser untersten Stufe der positiven Theologie ist die Anbahnung einer



rein gestigen Gotleserkenntnis, dariiber hinaus eigener unmuttelbarer Erfahrung und schlieflich
Veremigung mut Gott.

Fragment Hs 11, B, I1.
Der Inhalt dieses Abschnatts wurde von Stein villig weggelassen, auch nicht sinngemdfs eingearbeitet.

Der zweite Weg der Gotteserkenntnis wird uns in der Schrift De divinis nominibus gezeigt: die
Deutung der geistigen Gottesnamen. Hier sind wir nicht auf wenige Bruchstiicke angewresen, sondern
haben die ganze Schrift zur Verfiigung: die umfangreichste, die uns von Dionysius erhalten ist. Freilich
w5t es in diesem engen Rahmen nicht maglich, auf den ganzen Inhalt des grofen Werkes einzugehen.
Wir miissen uns damat begniigen, emnen Ausschnitt zu geben, um daran die Eigentiimlichkeit des
Weges zur Abhebung zu bringen.

Es ast bereits erwdhnt worden, daf es der Areopagit um emnleitenden Kapitel als Vermessenheit abwerst,
unabhdingig von der Heiligen Schrift etwas iiber Gott sagen zu wollen. Ferner betont er mit allem
Nachdruck und in den verschiedensten Wendungen, dafs auch die geistigen Gottesnamen nicht imstande
seten, den Unfaflichen zu fassen. Er hat aber jedem Geschipf einen Abglanz sener Giite matgeteult.
Und den Geistern, die sich nicht etwas anmafen, was thnen nicht bestimmt ist, sondern in heiliger
Ehrfurcht, Besonnenheit und frommer Scheu sich bereithalten fiir das, was Gott thnen matteilen will,
denen spendet Er eine threm Fassungsvermaigen angemessene Erleuchtung. Erwdgt man die Namen, die
die Helige Schnift fiir Gott geprigt hat, so findet man, daf sie fast alle gegriindet sind auf die
Auswirkungen der gottlichen Giite: Er heyft Einer auf Grund der Einheit, durch die wir eins sind und
zu gottahnlicher Einheit gefiihrt werden; »weise und schon, weil alle Dinge, wenn sie ihre Natur
unversehrt bewahren, voll gottlichen Finklangs und heliger Schonheit sinde, usw. »So entspricht es
Dem, Der aller Dinge Ursache und iiber allen Dingen ist, zuglewch keinen Namen zu haben und
wiederum alle Namen aller Dinge.« Weil »Er alles einfach und unabgegrenzt in sich vorweggenommen
hat durch die vollkommene Giite Seiner einzigen und alles bewirkenden Vorsehung, wird Er
angemessen auf Grund aller Dinge gelobt und benannt.« Indem Er in emem iiber alles uns
Lugdngliche hinausgehenden Sinn von Einheit Einer st und bleibt, entlift Er doch eine Vielheit aus
sich und wird eben dadurch fafbar. Daber st das »Hervorgehen« Gottes mehrfach zu verstehen. Nur in
ausschliefendem Sinn werden im II. Kapitel die innergittlichen Hervorginge behandelt, durch die das
eine gottliche Wesen sich in drei Personen entfaltet. Die gittlichen Namen, die hier zur Sprache
kommen sollen, stiitzen sich auf das Hervorgehen der ganzen Gottheit nach aufen in den Werken der
Schipfung. Dionysius kennt emne doppelte Vielheit, die vermuttelnd zwischen dem Einen Gott und der
Manmgfaltigkeit der sinnenfilligen Welt steht: die der geschaffenen reinen Geuster — die »himmlische
Hierarchie« — und die der remnen »ldeen« oder »Wesenheitenc«, von denen die Gotlesnamen
hergenommen sind. Es st anfangs erwdhnt worden, daff auch den himmiischen Geistern ene
wesentliche Rolle in unserer Gotleserkenntnis zukommt. Aber davon ist hier nicht die Rede, sondern
von jenem unpersinlichen Lwischenreich. Nur soweit werden sie in dieser Schrift mithehandelt, als s,



die obersten aller Geschopfe, mit allem Geschaffenen in jenem Ersten, dem Ur- und Uberseienden, den
Ursprung thres Seins haben. Dionysius beruft sich nicht auf” Plato, aber gerade in diesem Werk st der
Platomiker unverkennbar. Als den ersten aller gotthichen Namen — der das gittliche Wesen am
eigentlichsten trifft — betrachtet er den des Guten: Als die Giite selbst, das an sich Gute, das durch das
Sewn selbst Gute, verbretet es die Giite auf alles Seiende, wie die Sonne rein durch hr Sen, nicht auf
Grund eines Gedankens oder Vorsatzes, alles erleuchtet, was irgendwie aufnahmefihig ist fiir ihr
Licht. (Die Sonne verhdlt sich aber zum Guten nur wie ein schwaches Abbild zu seinem Urbild.) Thm
verdankt alles Seiende — von den hochsten Geistern bis zum Vernunfi- und Leblosen — sein Sein und
alles, was es 1st, seine Ordnung und Gesetzlichkeit, seinen Anteil am Guten und sein Hinstreben nach
dem Guten. Denn wie im Berewch des Sichtbaren alles dem Licht zustrebt, so strebt alles Seiende nach
dem Gulen, jedes in der thm eigentiimlichen Weise. Den hichsten Geistern aber st es vor allem eigen,
die gottliche Giite widerzustrahlen und das, was thnen untergeordnet ist, thr zuzuwenden. So steht das
Gute iiber allem Seenden als das Sensgebende, und als das Seinsgebende st es zugleich das
Formgebende, wodurch das Formlose geformt wird.

Noch deutlicher vielleicht kommt der platonische Sinn dieser Ausfiihrungen zum Ausdruck in der
Erliuterung des »Schonen«. Das Gute als solches wird auch das Schine oder die Schinheit genannt. In
der Fanheit der alles umfassenden Ursache st dies beides — Schones und Schonheit — nicht zu
scheiden, wdihrend betm Seienden das, was an der Schonheit Anteil hat, schon genannt wird, Schonheit
aber das, woran alles Schone Anteil hat. Das iiberwesentliche Schine wird Schonheit genannt als das,
was allen Dingen eine thnen entsprechende Schonheit mitteilt, das alles FEbenmaf; und allen Glanz in
thnen hervorruft und, dem Lichte gleich, alles zu sich ruft und hinwendet. Schin aber wird es genannt
als das ganz Schine und Uberschine, als das immer und auf dieselbe Weise Schine, das weder
entsteht noch vergeht, sich weder vermehrt noch vermindert, nicht z. ‘1. schin und z. ‘I. haflich ist
oder biswetlen schin und bisweilen nicht; nicht im Verhdltnis zu diesem schon und wm Verhdltnis zu
Jenem haflich, nicht hier so, dort aber so; nicht fiir diese schon, fiir andere aber nicht, sondern als das
mn swch und im Fanklang mit sich selbst emformig immer seiende Schone, das die urspriingliche
Schinheit alles Schinen im UbermaP und voraus in sich hat. Denn in der einfachen und
ibernatiirlichen Natur alles Schinen besteht alle Schinheit und alles Schine emnfach voraus. Auf
Grund dieses Schinen sind alle Dinge schon, weil es der Seinsgrund aller ist; durch es besteht aller
Eainklang und alle Gemeinschaft des Seienden, weil es alles durch die Liebe auf sich hinlenkt und in
diesem Streben emnt. Es ist das, was alles in Bewegung setzt, und das Siel, um dessentwillen alles
entsteht. Eben darum ist das Schone und das Gute dasselbe: das, wonach alles strebt und woran alles
Anteil hat. Das aber;, was das Gute nicht n sich bletben [aft, sondern es i emem alles
hervorbringenden Ubermaf3 bewegt und wirken lipt, ist die Liebe. Denn die Liche ist »ekstatische und
macht den Liebenden zum Figentum des Geliebten, wie Paulus sagt: »Nicht mehr ich lebe, sondern es
lebt i mur Christus.« Und so darf man es auch wagen zu sagen, der Urheber aller Dinge set im
Uberschwang seiner liebenden Giite auPer sich geraten: Er geht aus sich heraus, ohne aus sich



herauszugehen, und umsorgt mit seiner Vorsehung alles Seiende. Er wird aber nicht nur die Liebe,
sondern auch der Geliebte genannt. Denn Er bringt im Geschaffenen die Liebe zu sich selbst hervor.
Als die Liebe bewegt Er sich selbst, als der Geliebte bewegt Er die Geschipfe zu sich selbst hin. Darin

erweist sich die gittliche Liebe als anfangs- und endlos, als immerwdhrender Kreislauf, der nur um des
Guten willen, aus dem Guten, 1m Guten und zum Guten hin sich dreht.



Zweiter Teil Edith Steins
Ubersetzungen der Schriften des
Dionysius Areopagita

Dionysius Areopagita
Von den gottlichen Namen

Opera S. Dionysu Areopagitae cum Scholus S. Maxima et
Paraphrast Pachymerae a Balthasare Corderio Soc. Jesu
Doct. Theol. latine interpretata et notis theologicis
tlustrata. Antwerpen. 1634. — Tog & ApioiC Avovoaiov
Apeomayirov mepl Ociwwy Ovoudrwv — Sanct Dionysu

Areopagitae de Divinis Nominibus

Der Priester Dwnysius an seinen Mutpriester Timotheus

L. <iel des Buches und was iiber die gottlichen Namen

liberliefert 1st

I 1=Nun, Du Seliger, will ich mich nach den Theologischen Grundhinien an die Erkldrung der

gottlhichen Namen begeben. Doch auch jetzt soll uns das heilige Gesetz des Worles Gottes vor Augen
stehen, damit wir die Wahrheit dessen, was von Gott gesagt wird, nicht mat iiberredenden Worten
menschlicher Weisheit zu zeigen suchen, sondern im Erweis der Krafi, die der Geist den Theologen
eingehaucht hat und die uns mit unaussprechlichen und unbekannten Dingen auf unaussprechliche



und unbekannte Weise verbindet in emer Veretmigung, die alle Kraft und alles Vermagen unseres
schliefenden Denkens oder geistigen Verstehens iibersteigt. Allgemein also darf man es nicht wagen,
iiber die iiberwesentliche und verborgene Gottheit etwas zu sagen oder zu denken, was uns nicht in der
Heiligen Schrift von Gott offenbart ist. Denn die Unerkennbarkeit ihrer Ubernatur; die iiber alle

Vernunfi (A6yoC), allen Geist (vooC) und alles Wesen (odoia) ist — thr selbst miissen wir das
ibernatiirliche Wassen zuschreiben: Soweit sollen wir nach dem unzugdnglichen Licht streben, soweit
der Strahl der gittlichen Worte sich in uns herablaft, wenn wir uns mut der dem Gottlichen
gebiihrenden Besonnenheit und Ehrfurcht zuriickhalten. Wenn wir namlich der durchaus weisen und
wahrhafligen Gotleslehre glauben diirfen, so offenbart sich das Gittliche und wird erschaut nach dem
Mafs der Fassungskraft der einzelnen Gester, da die hochste Giite Gotles, in heilsamer Gerechtigkert,
den abgemessenen Dingen ihre Unermeflichkeit, weil sie unfafbar ist, in wahrhaft gottlicher Weuse
anmift. Denn wie das Geistige durch das Sinnenfallige nicht greyfbar und nicht sichtbar wird und das
Enfache und Unbildliche nicht wn  Bildwerken, die Formlosigkeit des Unberiihrbaren und
Ungestalteten nicht durch das in Rorpergestalien Geformte, im selben Sinne st die iiberwesentliche
Unendlichkeit iiber alle Wesen und iiber alle Geister die iibergeistige Einheit und unerforschlich fiir
alles Forschen der Vernunfl das iiberverniinflige Eine und unaussprechlich fiir jedes Wort das Gute
iiber alles Wort: die alle Eanheit wirkende Eanheit, das iiberwesentliche Wesen, der unverstindliche
Verstand, das unaussprechliche Wort, die Unsagbarkeit, Undenkbarkeit und Unnennbarkeit, die nichts
vom Seienden ist (nichts von dem, was ist, undév tav ovrwv): Die fiir alles die Ursache des Seins ist,
selbst aber nmicht ist, da sie iiber alles Seiende hinauslegl, wie sie selbst es von sich selbst in
entscheidender, auf Erkenntnis gegriindeter Weise aussagen konnte.

I 9~ Uber diese, wie gesagt, iiberwesentliche und verborgene Gottheit darf man nicht wagen, etwas zu

sagen oder auch nur zu denken, abgesehen von dem, was uns von Gott n der Heiligen Schrift
verkiindet ist: Denn wie sie selbst von sich selbst in der Heiligen Schnift giitig matgeteilt hat, st die
Erkenntnis und Erschauung dessen, was sie st, allen Wesen unzuginglich, weil sie iiberwesentlich
iber alle hinausgehoben ist. Man kann auch viele Theologen finden, die sie riihmen, nicht nuy; weil sie
unsichtbar und ungreifbar 1st, sondern auch, weil sie nicht erforscht und aufgespiirt werden kann, denn
es gibt keme Spur;, die zu ihrer ganz verborgenen Unendlichkeit fiihren wiirde. Doch auch von dem,
was 1st, 15t nichts ganz ohne Anterl am Guten. Denn jenen iiberwesentlichen Strahl, der Ihm blerbend
inewohnt, lapt es jedem Ding giitig in thm angemessenen Erleuchtungen scheinen, und die geheiligten
Geister lift es zu emer thnen angemessenen Schau, Gemeinschaft und Ahnlichkeit kommen — jene, die
Ihm, soweit sie kinnen, zustreben, wofern sie sich nur nicht etwas Hoheres anmafen, als ihnen die
gottliche Erleuchtung threm Fassungsvermogen entsprechend bringl, und nicht durch eine verkehrte
Neigung in die Tiefe gleiten, sondern bestandig, ohne die Augen abzuwenden, dem leuchtenden Strahl
entgegenschauen und mat emer den ihnen gewdihrien Erleuchtungen entsprechenden Liebe, in heiliger
Ehrfurcht, mit Besonnenheit und frommer Scheu emporfliegen.



I 3-Folgen wur also jener gittlichen Waage, die alle heiligen Klassen der himmlischen Ordnungen

bemifpt, ehren wir jenes Gehetmmis der hiochsten Gottheit, das alles Verstehen und jedes Wesen
iibersteigt, mit heiliger Scheu, die sich kein Forschen gestattet, und ihre Unsagbarkeit mit geziemendem
Schweigen; strecken wir uns threm Glanz entgegen, der uns aus der Heiligen Schrift aufleuchtet; durch
thr Licht werden wir dann zu heiligen Gesdngen angeregt, die uns iiberirdisch erleuchten, und durch
die gottlichen Lobgesinge werden wir zum Schauen des gittlichen Lichtes herangebildet, das uns in
thnen gewdhrt wird, soweit es unserm Fassungsvermagen entspricht, und zum Preis des wohltitigen
Urquells aller Erleuchtung, soweit er sich selbst iiber sich selbst in der Heiligen Schrift ausgedriickt
hat. . B. daf Er aller Dinge Ursache, Urgrund, Wesen und Leben ist, Riickberufung und
Auferstehung derer; die von Thm abgefallen sind, Neubildung und Neuformung derer; die das gittliche
Bild in sich ausgeloscht haben, fester Grund fiir die in unheiligem Schwanken Bewegten, Sicherheit fiir
die Stehenden, Licht der Erleuchteten, (Leitung der zu Thm Hinstrebenden), Vollkommenheit gebender
Vollendungsgrund der Vollkommenen, das gittliche Wirken in den Gottdhnlichen, die Einfachheit der
Einfachgewordenen, die Fanheit der Einsgewordenen, der iiberwesentlich- iiberurspriingliche Urgrund
Jedes Seinsgrundes und jenes verborgenen Gehetmmisses Mitteilung, soweit sie recht ist; emnfacher
gesprochen: das Leben des Lebendigen, das Wesen des Seienden, alles Lebens und Wesens Urgrund
und Ursache wegen Seiner Giite, wodurch Er alle Dinge hervorbringt, damat sie sind, und erhilt,
damat sie nicht zugrundegehen.

I 4Dues haben wir aus der Heiligen Schrift gelernt; und Du wurst finden, daf sozusagen fast der

gesamte heilige Lobpreis der ‘T heologen, um uns Gott zu zeigen und Ihn zu loben, gottliche Namen
entsprechend den Hervorgingen der gottlichen Giite gebildet hat. So sehen wuw, daf8 fast in jeder

theologischen Abhandlung die Gottheit heilig gepriesen wird als Monade oder Einheit (uivaC, éaC)
wegen der Fanfachheit und Einheit ihrer iibernatiirlichen Ungeteiltheit, durch die wir als durch emne
emmheitschaffende Rraftl Eines sind und durch iiberirdische Verbindung unserer geteilten
Verschiedenheiten zu ener gottdhnlichen Finheit und Gott nachbildenden Vereinigung gefiihrt werden,
als Dretheit aber wegen der drewpersinlichen Offenbarung threr iibernatiirlichen Leugungskraft, von der
Jede Vaterschaft im Himmel und auf Erden herstammt und ihren Namen hat; als Ursache der Dinge,

weil alles durch thre wesenschaffende (ovow0moidC) Giite das Sein erhdlt; als weise und schin, weil
alle Dinge, wenn ste thre Natur unversehrt bewahren, allen gottlichen Einklangs und heiliger Schonheit
voll sind; von hervorragender Menschenliebe, weil Er sich uns in einer Semner Personen in Wahrheit
ganz matgetellt hat, indem Er die menschliche duferste Niedrigkeit zu sich zuriickrief und aufnahm,
aus der Jesus, trotz seimer Einfachhet, in unsagbarer Weise zusammengesetzt war, der Ewige emnen
zeitlichen Anfang annahm, und der ins Innere unserer Natur hinabstieg, der alle Ordnung der ganzen
Natur iiberwesentlich iibersteigt, aber ber unverdndertem und unvermischtem Bestand ~seiner
Eagenschafien.



Dieses und was sonst an gittlichen Erleuchtungen, in Einklang mut der Schrift, unsere heiligen Lehrer
uns wn gehevmer Unterweisung iibergeben haben, haben auch wir aufgenommen: Daber verhiillt aber
getzt, unserm Fassungsvermaigen entsprechend, die gittliche Menschenfreundlichkeit i gewissen
heiligen Schleiern der Worte und hierarchischen Mitterlungen, in sinnlichen eichen geistiger Dinge, in
wirklichen Wesen die iiberwesentlichen, umgibt form- und gestaltlose Dinge mit Formen und
Gestalten, und die iibernatiirliche Einfachheit macht sie vielfaltig und gestaltet sie durch die
Manmgfaltigkeit geteilter Seichen. Wenn wir aber emnst unverweslich und unsterblich sind und emn
christusihnliches, seliges Los erlangt haben, dann werden wuy wie geschrieben steht, immer ber Gott
sen, erfillt von der ganz heligen Schau der sichtbaren Offenbarung Gottes selbst, dessen leuchtender
Glanz uns iiberstrahlen wurd, wie emst die fiinger ber der gottlichen Verkldrung Duieser geistigen
Erleuchtung teilhaft, gemdfp emem Geuste, der von leidend erfahrenen Eindriicken und von Stoff frei
wst, werden wir durch den unbekannten, seligen Glanz leuchtendster Strahlen zu gottlicherer
Nachahmung der iiberhimmbischen Geuster in emner Veretmigung, die alles Verstehen iibersteigt, mat
thnen verbunden werden. Dann, wie die wahrhaftige Schrift sagt, werden wir den Engeln gleich und
Kinder Gottes sen, wenn wir Kinder der Auferstehung sein werden. Nun aber benutzen wuy; soweit
wir kinnen, Leichen, um das Gottliche zu fassen; durch sie werden wir zu jenem enfachen und
emheitlichen wahren Sinn der geistigen Schauspiele gefiihrt, wie es unserm Fassungsvermigen
entspricht; und nach allem uns maglichen Verstehen gottlicher Dinge lassen wir unsere
Verstandestdtigkeit ruhen und werfen uns hinein in jenen iiberwesentlichen Strahl, soweit es recht ist,
i dem alle Grenzen aller Erkenntnisse auf unsagbare Weise voraus bestanden haben; wir konnen thn
weder mat unserm Geust_fassen noch mat Worten ausdriicken noch mat Augen sehen, weil er iiber alles
erhaben und n iiberragender Weise unbekannt ist, weil er alle Abgrenzungen aller wesentlichen
Erkenntnisse und Rrifte in sich vorausgenommen hat und iiber alle himmlischen Geuster erhaben in
unbegreiflicher Kraft thront. Da ndmlich alle FErkenntnisse dem Seienden gelten und nach dem
Setenden thre Grenze haben, ist Ey, der iiber jedes wirkliche Wesen (ovaia) erhaben ist, auch aller
Erkenntnis entzogen.

I 5—Wenn Er aber jedes Wort und jedes Erkennen iibersteigt und iiber jeden Geist und jedes Wesen

hinaushegt, da Er alles in sich umgreift und zusammenfafit und vorwegnimmd, ja auch fiir alle
unfafilich ist, weil Er kemem Semn zugdnglich ist, da es von Ihm kene Vorstellung gibt, keine
Memung, fiir Ihn keinen Namen, kein Wort, keine Beriihrung, kemne Erkenntnis — wie kinnen wir da
eme Abhandlung iiber die gittlichen Namen unternehmen, nachdem gesagt worden ist, daf} die
Golttheit, wie iiber jedes Wesen, so iiber jeden Namen und jede Benennung erhaben ist? Doch, wie ich
sagle, als ich die theologischen Bilder erklirte, kinnen wir jenes Eine, Unbekannte, Uberwesentliche,
durch sich selbst Gute, Das Ist {sic!}, die Dreieimigkeit, wie iwch sagte, die gleicher Gott und gleiches
Gut 1st, weder in Worten ausdriicken noch mat unserem Denken erreichen: Ja, auch die Verbindungen
der heiligen Rrifte mat jener mehr als unbekannten und iiberleuchtenden Giite, die den FEngeln
zukommen, mag man sie nun Fingiefungen oder Aufnahme nennen, sind unaussprechlich und



unbekannt und nur denen eigen, die sie — neben der Erkenntnis der Engel und zusammen mit den
Engeln — empfangen haben. Gottihnliche Gester also, die in Nachahmung der Engel, soweit es
angeht, Goltt geeint sind (durch vollkommenes Ruhenlassen aller geistigen Tdtigkeit gibt es ndmlich ber
gottihnlich gewordenen Geistern emne solche Veremnigung mit dem hochsten Licht Gottes), preisen Ihn
auf die angemessenste Weise durch Absehen von allen Dingen, da sie aufgrund jener seligen
Vereinigung mat Gott iiber aller Natur und wahrhafl dariiber erleuchtet sind, daf3 Gott Ursache aller
Dinge, aber selbst keines von thnen ist, sondern iiber alle iiberwesenhaft hinausgehoben. Diese gottliche
Uberwesentlichkeit iiber alles, was ist, diese Ubergiite iiber alle Giite darf man weder als Vernunfi
oder Macht, weder als Geist noch als wurkliches Wesen oder Leben preisen, wenn man nach der
Wahrheit strebt, die iiber alle Wahrheit 1st: Vielmehr mufs man sie loben als iiber alles Gehaben, iiber
Bewegung, Leben, Vorstellung, Meinung, Namen, Wort, Denken, Verstehen, Wesen, Seinsverfassung,
Grundlage, Veretnmigung, <iel, Unermeflichkeit, kurz iiber alles, was nur ust, hoch emporgehoben. Da
ste aber als Urquell aller Giite durch thr blofes Sein Urquell aller Dinge ist, muf3 die Gutes wirkende
Vorsehung Gottes auforund alles Verursachten gepriesen werden. Denn im Hinblick auf sie und um
thretwillen st alles, und sie ist vor allem, und in ihr hat alles Bestand und Jusammenhang; und ihr
Sein bringt alles hervor und macht, daf es ist, und nach hr strebt alles, das Geistige und Verniinflige
wissentlich; was darunter kommt, mit sinnlichem Streben, das iibrige aber mit Lebensbewegung oder
substantieller Bewegung oder gewohnheitsmdafiger Bewegtheit.

1 6-Da die Theologen das wissen, loben sie Gott sowohl als den Namenlosen als auch auforund jedes

Namens. Als den Namenlosen, wenn sie sagen, Golt habe in emer der mystischen Visionen
sinnbildlicher Gotteserscheinungen den gescholten, der gesagt hatte: Welches ist Dein Name? Und als
wollte Er thn von jeder Gott benennenden Erkenntnis abbringen, habe Er gesagt: Weshalb fragst du
nach memnem Namen? Dieser ist wunderbar. Oder st etwa der Name nicht wahrhafl wunderbas;, der
iiber jeden Namen 1st, der ohne Namen ust, der iiber jeden Namen, der in dieser Welt oder der kiinfligen
genannt wird, erhaben 1st? Als vielnamigen aber fiihren sie Gott ein, wenn sie Ihn selbst sagen lassen:
Ich bin der Ich bin, Leben, Licht, Gott, Wahrheit, und wenn die Gottesgelehrten selbst Gott, den
Urheber aller Dinge, vielnamig preisen aufgrund alles Bewuwrkten: als gut, als schin, als weise, als
geliebt, als Gott der Gotter, Herrn der Herren, als den Heiligen der Heiligen, als den Fwigen, den
Sewenden, den Urheber der Leiten, als den Spender des Lebens, die Weisheit, den Geust, das Waort, den
Erkennenden, als den Uberreichen an allen Schétzen aller Wissenschafi, als die Macht, den
Mcichtigen, den Komig der Konige, den Alten der Tage, den Nichtalternden und Unverdnderlichen, als
das Heil, die Gerechtigkeit, die Heiligung, die Erlosung, als den alles an Grifle Uberragenden und
den 1m sanfien Sduseln. Nun sagen sie aber auch, Er ser in den Geistern, in den Seelen und in den
Leibern, im Himmel und auf Erden, in allem zugleich als Derselbe, in der Welt, um die Well, iiber
der Welt, iiberhimmlisch, iiberwesentlich, Sonne, Stern, Feuer, Wasser, Wind, Tau, Wolke, Sten,
Fels, alles, was st, und nichts von dem, was ist.



I 7-Auf diese Weise also entspricht es Dem, der aller Dinge Ursache und iiber allen Dingen ist,

keinen Namen zu haben und wiederum alle Namen aller Dinge, so dafs in strengem Sinn Er die
Herrschaft des Alls der Dinge 1st und alles vm Hinblick auf Ihn ist und alles von IThm als von der
Ursache, dem Seinsgrund und Siel abhéngt und dafy Er; wie die Schrift sagt, alles in allem st und in
Wahrheit gelobt wird als alles erschaffend, beginnend, vollendend und es i Semer Hut und

Heimstitte bewahrend, es auch zu sich hinwendend — und dies in geeinter Krafi (fvwuévwC),
uniiberwindlich, iiber alles erhaben: Denn Er st nicht nur die Ursache alles {usammenhangs, alles
Lebens und aller Vollkommenheit, so daf} Er nur aufgrund dessen oder aufgrund anderer Vorsehung
die Giite iiber jeden Namen genannt wiirde; sondern Er hat alles emnfach und unabgegrenzt i sich
vorweggenommen durch die vollkommene Giite Sener emzigen und alles bewirkenden Vorsehung und
wird angemessen aufgrund aller Dinge gelobt und benannt.

1 g Nun erwdhnen die ‘T heologen nicht nur riihmend diese gottlichen Namen, die von der allgemeinen

oder besonderen Vorsehung hergeleitet werden oder von dem, was durch die Vorsehung betroffen wird,
sondern auch von gewissen gottlichen Gesichten, die meist in heiligen Tempeln oder anderswo die
Lehrer der Gehevmnisse oder die Propheten erleuchtet haben; nach vielfachen Ursachen und Kriflen
nennen sie die gittliche Giite, die jeden Namen und Glanz iibersteigt, und schretben ihr menschliche
Formen und Gestalten zu oder die des Feuers oder des Bernsteins; und sie preisen Seine Augen und
Ohren, Haare, Antlitz, Hinde, Schultern, Fliigel, Arme, Riicken und Fiife; sie gestalten um ihn
Kronen, ‘T hrone, Becher, Muschkriige und anderes, woriiber wir in der Symbolischen ‘I heologie, so gut
wir kinnen, sprechen werden. Alles, was zu dieser Abhandlung gehirt, wollen wir aus der Heiligen
Schrift zusammentragen und das Gesagle als Richischnur benutzen; und darauf hinschauend wollen
wir zur Entfaltung der geistigen Gotlesnamen vordringen; und was immer das gotthche Gesetz in der
gesamten Theologie vorschreibt: Auf die gittlichen Schaubilder (SewpiaC) — um es recht zu sagen —
wollen wir mut gittlichem Geust schauen, und mat heiligen Ohren wollen wir auf die heiligen
Auslegungen gottlhicher Namen hiren, den Heiligen Heiliges vor Augen stellen, wie es die Heilige
Schrift uns iibergibt; gegen das Geldchter und den Spott der Uneingeweihten aber wollen wir es
schiitzen, vielmehr wollen wu; wenn es solche Menschen gibt, sie aus dem Rrieg, den sie deswegen mat
Golt fiihren, zuriickrufen.

Dies nun, bester Timotheus, sollst Du nach der heiligsten Anleitung beobachten und gittliche Dinge
nicht Unreinen verraten oder zu thnen hinaustragen. Mir aber moge Gott geben, die Gules wirkende
Vielnamigkeit der Gottheit, die nicht genannt werden kann, Gottes Wiirde entsprechend zu preisen,
und Er moge das Wort der Wahrheit nicht aus meinem Munde nehmen.



I1. Uber die geeinte und unterschiedene Theologie und

was gottliche Fanigung und Unterscheidung 1st
Il j—Die Helige Schnift riihmt von der Giite an sich selbst, daf sie das ganze gottliche Wesen

bestimmt und erkldrt habe, was es eigentlich sei. Denn was anderes ist aus der heiligen ‘I heologie zu
lernen, wenn sie sagt, Golt selbst habe sich bezewchnet mat den Worten: Was fragst du much iiber das
Gute? Niemand st gut als Gott allein? Dies nun st auch an anderen Stellen von uns ausfihrlich
gezeigt worden, dafs alle gottlichen, Gott geziemenden Namen nicht von emem leil, sondern von der
ganzen, vollkommenen, unversehrten, vollen Gottheit durch die Heilige Schrift gepriesen werden und
dafs sie alle ungeteilt, uneingeschrinkt, ohne Beobachtung eines Unterschiedes auf die Gesamtheit der
ganz vollkommenen und vollstindigen Gottheit bezogen werden. Denn, wie wir in den Theologischen
Grundlinien erwdhnt haben, wenn jemand behaupten wollte, dies ser nicht von der ganzen Gottheit
gesagl, so wiirde er ldstern und es wagen, die Einheit iiber alle Einheit zu spalten. Wir miissen also
sagen, daf dies von der ganzen Gottheit zu verstehen sei; denn auch das Ewige Wort, das von Natur
aus gut ist, sagl: Ich bin gut, und emn Prophet riihmt, von Gott begeisterl, den Geist als den guten.
Und ferner: Die nicht zugeben wollen, daf jenes Wort: Ich bin der Ich bin von der ganzen Gottheit
gesprochen sei, sondern nur einen abgegrenzten leil betreffe, wie werden sie jenes andere Wort
verstehen: Dies spricht, Der ist, der war und der kommen wird, der Allmdchtige; und ferner: Du selbst
aber bist Derselbe, und jenes: Der Geust der Wahrheit, der ist, der vom Vater ausgeht? Und wenn sie
leugnen, daf die ganze Gottheit Leben sei, wie kann dann jenes heilige Wort wahr sein: Wiae der Vater
Tote auferweckt und belebt, so belebt auch der Sohn, die Er will; und jenes: Der Geist ist es, der
belebt? Dafp auch die Herrschafl iiber die ganze Welt die ganze Goltheit innehat, das darf nicht von
dem Gott, der Gott zeugt, oder von dem Sohn ausgesagt werden, wie wch glaube, da so oft in der
Heilygen Schrift der Vater und der Sohn als Herr gepriesen wird; aber auch der Geist ist Herr: Schon
und weise wird also von der ganzen Goltheit ausgesagt, sowie auch Licht und Ursache und das
Vergittlichende, und was vmmer sonst noch die ganze Gottheit betriffl, verwendet die Heilige Schrifi
iir das gesamite Golteslob; zusammenfassend, wenn sie sagt: Alles st aus Gott; unterscheidend, wenn
es heft: Alles st durch Ihn und in Ihm gemacht worden; und in Ihm hat alles Bestand und
Lusammenhang; und: Du wirst Demnen Geist aussenden, und es wird erschaffen werden. Und, wie
man zusammenfassend sagen kinnte, sagt das Gottliche Wort selbst: Ich und der Vater sind Eins; und
was tmmer der Vater hat, ist memn, und all das Mewmne 15t Demn und all das Deine 1st mein. Und
wiederum schrebt Er alles, was IThm und dem Vater eigen 1st, dem gottlichen Geust in Gemeinschafl
und Veretmigung zu, das Warken Goltes, die Verehrung, die sprudelnde, nie versagende Ursache und
die Vertellung der dem Guten geziemenden Gaben. Und niemand von denen, glaube ich, die in der
Heilygen Schrift mit unverwirrten Begriffen geforscht haben, wird bestreiten, daf alles, was Gott im
vollen Sinn der Gottheit zukommt, der ganzen Gottheit eigen ist. Da wir dies nun in der vorliegenden
Schrift i Kiirze und tellweise, anderswo aber aus der Heiligen Schrift ausreichend bewiesen und



unterscheidend dargelegt haben, miissen wir glauben, daf jeder vollstandige Gottesname, dessen
Erklarung wir in Angriff nehmen, auf die ganze Gottheit bezogen 1st.

11 o—Whollte aber jemand einwenden, wir fiihrten so enigegen der Unterscheidung, die der Goltheit

zukommt, eme Vermuschung emn, so glauben wiy; daf3 er die Wahrheit dieses Finwandes wohl niemals
beweisen kinnte. Denn wdre es jemand, der iiberhaupt gegen die Heilige Schrift Stellung néhme, dann
wdre er auch von unserer Philosophie weit entfernt; und wenn es thm nicht um die Weisheit der
Heilgen Schnift zu tun ist, wie soll es uns darum zu tun semn, thn zu theologischer Erkenntnis zu
fiihren? Hat er es aber auf die Wahrheit der Schrift abgesehen, so werden auch wir im Vertrauen auf
diese Richtschnur und dieses Licht nach Kidflen zur Verteidigung vorriicken, ohne auszuweichen, und
sagen, daf8 die Theologie einiges in einheitlichem Sinn lehre, anderes in unterscheidendem; und es set
weder recht, das Finheitliche zu spalten, noch das Unterschiedene zu vermischen, und ihr (der Schrift)
Jolgend miifiten wir nach Kidflen zum gotthchen Glanz emporstreben. Denn aus thr erhalten wir
gottliche Erklarungen als eine ganz schone Richtschnur der Wahrheit, wenn wir das darin
Niedergelegte ohne Hinzufiigung, Abstrich oder Verdrehung i uns zu bewahren streben und
unsererseits dabet in der Obhut der Heiligen Schrift bewahrt bleiben und von thr dazu gestirkt werden,
die zu bewahren, die sie bewahren.

Il 3-Die enheitlichen Namen nun fiir die ganze Gottheit sind, wie wir in den Theologischen

Grundlinien aus der Heiligen Schrift ausfiihrlich bewiesen haben: das Uber-Gute, Uber-Gittliche,
Uberwesentliche, Uber-Lebendige, Uberweise, und was noch zur Heraushebung nach dem Ubermaf
gehirt. Dazu wird alles Ursdchliche gezihlt: das Gute, Schine, Seiende, Lebenspendende, Weise und
was tmmer zu Seinen dem Guten geziemenden Gaben gehort, nach denen die Ursache alles Guten
benannt wird. Unterschieden aber sind des Vaters, des Sohnes und des Heiligen Geistes
iiberwesentliche Namen und Wirklichkeit; i thnen st kemne wechselseitige Beziehung oder
Gememnsamkeit emngefiihrt. Ferner ist unterschieden und getrennt das vollkommene, uns entsprechende,
unwandelbare Wesen Jesu, und was immer zu den thm entsprechenden Geheimnissen seiner
Menschenliebe gehont.

11 4Ich glaube aber; es wird gut sein, noch etwas besser zusammenfassend jene hochst vollkommene

Weiwse der gottlichen Fanheit und Unterschiedenheit zu erkliren, damit diese ganze Lehre uns villig
klar werde und jedes Schillern und jede Dunkelheit ausschliefe, vielmehr scharf scheidend und klar
und wn der rechten Ordnung das Figentimliche nach Krdfien bestimme. Es nennen aber die heiligen
Lehrer unserer theologischen Uberlieferung (wie ich anderswo gesagt habe) gottliche Einheitsziige jene

verborgenen und niemals hervortrelenden stehenden Wesensziige (SmepidpioeC), collocationes) des
iberunaussprechlichen und iiberunerkennbaren Bleibens, Unlerschiedenheiten aber die dem Guten
geziemenden Hervorginge und Erscheinungen der Gottheit. Und sie nennen, der Heiligen Schrifl
Jolgend, eimiges, was der genannten I[anheit eigentiimlich ist, emmiges wiederum, was der
Unterscheidung eigentiimlich ist, sowohl Verbindendes als auch Trennendes: z. B. st aufgrund der



Einheit oder Uberwesentlichkeit verbindend und gemeinsam fiir die einheitliche Dreiheit das
iiberwesentliche Sein, die iibergittliche Gottheit, die Giite iiber alle Giite, die Selbigkeit des ganzen
Eugenseins alles dessen, was iiber allem ist: die Einheit iiber alle Fanheit, das Unaussprechliche, das
Vielnamige, die Unerkennbarkeit, das Allerkennbare, die Setzung von allem, die Aufhebung von allem,
das, was iiber alle Setzung und Aufhebung st, das wechselseitige Ineinanderverweilen und -stehen,
wenn man so sagen darf, der zur Einheit gehorigen Personen, das ganz Geeinte und in keinem Teil
Vermuschte, wie die Lichtaussendungen der Lampen (um sinnenfillige und vertraute Beispiele zu
brauchen), die i emem Hause sind: Sie sind ganz inenander, nicht vermischt und bestehen
vollstindig wechselseitig voneinander unterschieden, in Unterschiedenheit zu Finem verbunden und in
der Verbundenheit unterschieden. Und nun sehen wir wm Haus, in dem viele Lampen sind, alle
Lichtaussendungen zu etnem Licht zusammenstromen und emnen ungeschiedenen und ungeteilten Glanz
ausstromen; und niemand, glaube ich, kann das Licht einer Lampe von dem der anderen in der alles
Licht in sich enthaltenden Luft unterscheiden und eins getrennt vom anderen sehen, da alles mit allem
unvermischt eins geworden ist. fa, wenn jemand eme Lampe aus dem Haus fortnihme, wiirde das
ganze thr eigene Licht hinausgehen, doch sie wiirde nichts von dem andern Licht mitnehmen noch
etwas von dem thren in dem anderen zuriicklassen; denn es bestand, wie iwch sagte, eine vollkommene
Vereinagung aller mat allen, aber durchaus keine Vermischung in wrgendeinem Teil; und daber war es
e Licht in etwas Korperlichem, namlich in der Lufl, und war durch stoffliches Feuer bedingt.
Deshalb nennen wir jene iiberwesentliche Veretnigung weit erhabener nicht nur als jene, die in der
Korperwelt bestehen, sondern auch als die Veretnigung von Seelen und Geistern; emne solche haben sie
auf unvermuschte und iiberirdische Weise, da sie an jenem gittlichen und iiberhimmbischen Licht in
einem  thnen angemessenen leilhaben durch eme alles iiberragende Finigung ganz anemnander
teilhaben.

11 5-Es gibt aber auch eine Unterscheidung in den iiberwesentlichen Gottesnamen, da nicht nur (wie

wh sagte) gemdf3 eben dieser Einigung jede der emnheitlichen Personen unvermischt und unverschmolzen
gesetzt wird, sondern auch, weil sie in dem, was zu jener iiberwesentlichen gittlichen Seugung gehort,
keineswegs wechselseitig  aufeinander bezogen sind. So st der Valer die enzige Quelle der
tiberwesentlichen Gottheit, sodafs der Sohn nicht Vater ist und der Vater nicht Sohn, sondern jeder der
gottlichen Personen klar das ihr gebiihrende Lob gewahrt bletbt. Dies nun ist das Einheitliche und
Unterschiedene in der unaussprechlichen Finheit und Wesenheit. Wenn aber auch die gottliche
Scheidung emn Herausgehen aus der gottlichen Finheit ist, wie es Gott geziemt, wenn diese auf
iiberemnheitliche Weise durch Gottes  Giite wvielfaltig wird, so sind doch i der gottlichen
Unterschiedenheit  diese unbegreiflichen  Mutterlungen — wie die Seinsgebung, Belebung,
Wewsheitsverlethung und andere Geschenke der alles bewirkenden Giite — geeint: jene Gaben, gemdfp
denen das, woran ohne Anteil Anteil gegeben wird, geriihmt wird aufgrund dessen, was Anteil hat und
woran es Anteil hat. Und dies 15t gemeinsam und verbindend und Eines fiir die ganze Gottheit,
ndmlich das Teilhaben eines jeden, das an thr teilhat, sodaf3 keines an einem Teil teilhat: So wie am



Mattelpunkt emnes Krewses alle Geraden, die im Kreis herumgelegt werden, teilhaben und wie viele
Abdriicke emnes Siegels an dem urbildlichen Stegel terlhaben und in jedem Siegelabdruck das Siegel
ganz und dasselbe ist und in keiner Gestalt nur einem Teil nach. Es iibertrifft aber diese Beispiele die
Unmattelbarkeit der Gottheit, die aller Dinge Ursache 1st; denn mut thr gibt es keine Beriihrung noch
eine andere Gemeinschaft der Vermischung mut dem, was teilhat.

11 g-Aber man wird sagen, das Siegel set nicht i allen abgedriickten Gestalten ganz und dasselbe.

Aber daran 1st nicht das Siegel schuld (denn dieses teilt sich ganz und als dasselbe einem jeden mit),
sondern die Verschiedenheit der Teilhabenden macht die Abbilder der emnen, ganzen und selben
urspriinglichen Form undhnlich: Wenn z. B. die Unterlagen weich und leicht zu _formen sind, leicht
an Gewicht, ungestaltet, nicht widerstrebend noch hart oder flieflend und unbestindig, dann werden sie
eine klare, deutliche und bletbende Gestalt annehmen; fehlt aber etwas von der geschilderten geeigneten
Beschaffenheit, dann wird infolgedessen die Gestalt weniger ausgeprigt und klar sein, und es wird
anderes hinzukommen, was von der geringen FEignung zum Teilhaben herriihirt. Nun ist bei unserer
Wiederherstellung aus gotthicher Giite dies Amt von der Gottheit unterschieden, weil unseretwegen aus
uns das Wort iiber alles Wesen unsere unversehrte und wahre Natur angenommen und getan und
gelitten hat, was Setnem gottmenschlichen Wirken ausschlieflich und allein eigen ist. Denn dies st in
keiner Weise dem Vater und dem Geist (mit Ihm) gememnsam, wenn man nicht gerade von der
Gememnsamkert des giitigen und menschenfreundlichen Ratschlusses sprechen will und im Hinblick auf
all jenes iiberragende und unaussprechliche Wirken, das in Semem Dasein unter uns der
Unverdnderliche vollbracht hat, sofern Er Gott und Gottes Wort ist. So wollen wir uns bemiihen, die
gottlichen Dinge in unserer Rede zu verbinden und zu trennen, je nachdem sie selbst in sich geeint oder
getrennt sind.

11 7-Doch die Gott entsprechenden Ursachen dieser Vereinigungen und Trennungen, soviel wir davon

i der Heiligen Schrift gefunden haben, haben wir in den Theologischen Grundlinien in getrennter
Behandlung der emnzelnen, so gut wir konnten, erklart, teils indem wir sie in wahrer Begriindung
zerglederten und ausernanderlegten und so den remnen und ruhigen Geust den erleuchtenden Bildern der
Schrift zuwandlen, teils uns zu Mystischem erhoben aufgrund gottlicher Mitterlung, iiber die
natiirliche Verstandestatigkeit hanaus. Denn alles Gottliche, auch das, was uns erschienen ist, ist nur

durch Teilhaben erkennbar. Was aber zu Seinem eigenen innersten Wesen und Stand (i9pvaC) gehint,
das geht iiber allen Verstand, alles Wesen und alle Erkenntnis. Wenn wir z. B. die iiberwesentliche
Verborgenheit Gott oder Leben oder Wesen oder Licht oder Worl nennen, so erkennen wir nichts
anderes als die aus thr auf uns iibergeflossenen vergittlichenden, wesenschaffenden, lebenzeugenden,
wetsheitspendenden Krifte. Auf Ihn selbst aber treffen wir beim Auflosen aller geistigen I atigkenten,
wenn wir keine gittliche Wirkung schauen, kein Leben oder Wesen, das deutlich dhnlich wdre jener
Ursache, die iiber alles durch jeden Vorzug hinausgehoben ist. Wiederum haben wir aus der Heiligen
Schrift entnommen, daf der Vater die urquellhafle Gottheit ist, Jesus und der Geust aber; wenn man so



sagen darf; der gotterzeugenden Gottheit gotigeborene Sprofilinge und wie Bliiten oder iiberwesentliche
Lichter: Auf welche Wetse das aber ist, das kinnen wir weder sagen noch verstehen.

11 g—Busher aber war die ganze uns zu Gebote stehende Krafi des geistigen Tuns darauf gerichtet, wie

die ganze gittliche Vaterschaft und Sohnschaft aus der iiber alles erhabenen Herrschaft des Vaters und
Sohnes auch uns sowie den iiberhimmbischen Rrdflen geschenkt ist, wodurch die gottihnlichen Geuster
auch Gotter und Sohne und Viter von Gattern sind und genannt werden; daber wird natiirlich die
sogeartete Vaterschaft und Sohnschafl auf geistige Weise verlichen, d. h. unkirperlich, unstofflich,
geistig fafbar, wober der gottliche Geust iiber alle gestig fafbare Unstofflichkeit und Vergottlichung
erhaben ist und der Vater und der Sohn iiber alle gittliche Vaterschaft und Sohnschaft unerreichbar
hinausgehoben. Denn es gibt keine genaue Ahnlichkeit zwischen dem Verursachten und den Ursachen;
vielmehr hat das Verursachte Bulder der Ursachen i sich, soweit es maglich ist; die Ursachen aber
sind iiber das Verursachte erhaben und haben thren Sitz hoch iiber thnen, wie es der Urspriinglichkeit
thres Seins entspricht. Um vertraute Beispiele zu gebrauchen: Man sagt, Freuden und Schmerzen
machten es, dafy man sich freue und Schmerz empfinde, sie selbst aber empfinden weder Freude noch
Schmerz; und wenn das Feuer erwdrmt und verbrennt, so sagt man nicht, dafs es selbst verbrennt und
erwdrmt werde. Und wenn jemand sagen wollte, das Leben selbst lebe oder das Licht selbst werde
erleuchtet, so ware das meiner Menung nach durchaus nicht richtig, wenn er es nicht etwa in dem
anderen Sinn sagte, daf in den Ursachen das, was im Verursachten ist, zuvor iiberfliefender und
wesenhaft sei.

1l g-Fa, selbst was das Offenbarste aus der ganzen Theologie ist, die gottliche Bildung Fesu nach

unserer Natuy;, 15t unaussprechlich fiir jedes Wort und unfafbar fiir jeden Verstand, selbst fiir den
hochsten der dltesten Engel. Wair haben zwar auf mystische Weise erfahren, dafs Er menschliches
Wesen angenommen habe; aber wir wissen nicht, wie Er aus dem Blut der Jungfrau anders als nach
dem Naturgesetz gebildet wurde, wie er mit trokkenen Fiiflen, da sie doch kirperliche Masse und
stoffliches Gewicht hatten, iiber den feuchten und flieflenden Stoff wandelte und anderes vollbrachte,
was zeigt, dafp die Natur Jesu iibernatiirlich war. Aber dariiber haben wir schon anderswo geniigend
gesprochen, und unser ruhmreicher Lehrer hat es in seinen Elementen der ‘T heologie ganz iibernatiirlich
gepriesen, wie er es z. T von heiligen Theologen empfangen hat, tels selbst aus sorgfiltiger
Erforschung der Schrift in langer Zeit und Ubung in den zusammenfassenden Blick bekommen hat; z.
1. ust es thm auch durch gittlichere Fingebung enthiillt worden, wobei er das Gittliche nicht nur
erlernt, sondern erlitten hat; und dadurch, daf er es so matgelitten hat, wenn man so sagen darf; st er
zu jener mystischen Vereinigung und zum Glauben vollendet worden, den man nicht erlernen kann.
Und um die iiberreichen und seligen FEinsichten jenes herrlichen Geistes in Riirze weiterzugeben —
Folgendes sagt er von Fesus in den von thm gesammelten T heologischen Anfangsgriinden:

IT 1 Worte des hl. Hierotheus aus den Theologischen Anfangsgriinden



Ursache aller Dinge und alle erfiillend ist die Gottheit Jesu, die alle Teile im Finklang mit dem
Ganzen errettet; sie st weder Ganzes noch Teil und st Ganzes und leil, da sie alles, Ganzes und
Teil, in sich begreift und im Ubermaf hat und voraus hat. Sie ist vollkommen im Unvollkommenen
als die urspriingliche Ursache der Vollkommenheit, und doch unvollkommen im Vollkommenen als iiber
und vor allem Vollkommenen: die formwirkende Form im Formlosen als urspriingliche Ursache der
Form, formlos in den Formen, wel iiber alle Formen, das Wesen, das sich auf alle Wesen
unvermischt stiitzt und iberwesentlich iiber alle Wesen hinausgehoben ist, das alle Seinsgriinde und
Ordnungen abgrenzt und iiber alle Sewnsgriinde und Ordnungen erhaben st. Sie w5t das Maf der
Dinge, die Zeit (aicv) iiber den Seiten und vor der Leit: voll im Leeren, iibervoll im Vollen; sie st
unaussprechlich und unsagbay;, iiber allen Verstand, alles Leben, alles Wesen, iibernatiirlich hat sie die
Ubernatur;, und iiberwesentlich iberstegt sie das Wesen. Da Er sich nun aus Liebe zum
Menschengeschlecht bis zu unserer Natur hinablieff und unser Wesen wahrhaft annahm und Er;, der
hachste Gott, Mensch genannt wurde (aus Barmherzigkeit iiber allen Verstand und alle Worte 1st wohl
das Genannte fiir uns), iibertrifft Er auch darin die Natur und das Wesen, dafs Er nicht nur ohne alle
Verdnderung Seiner selbst und Vermischung der Natur sich uns verbunden, in Seiner iiberreichen Fiille
nichts aus der unaussprechlichen Entleerung erlitt, sondern auch, was als Neues iiber alles Neue
geschah, weil Er an dem, was zu unserer Natur gehirt, iiber die Ordnung und das Wesen der Natw;
iber das Maf3 des Wesens hinaus teilhatte und all das Unsere aus uns und uns iiberlegen in

ausgezeichneter Weuse hat.

II j1-Doch genug davon. Kommen wir nun zum el unserer Gedankenfiihrung, indem wir die

gememnsamen und emheitlichen Namen der gittlichen Unterschiedenhent, soweit wir konnen, erkliren.
Und um deutlich alles nacheinander zu erkldren, nennen wir gottliche Unterschiedenheit, wie gesagt,
die gestigen Hervorginge Gottes. Wenn Er namlich allen Dingen rewchlich Anteil an allem Guten
spendet, dann st Er geeint im Unterschiedensein, Er vermehrt sich aber in der Einheit und wird aus
Einem wvielfach, ohne sich von der Einheit zu entfernen: Denn Gott ist der iiberseiend Seiende, Er
schenkt das Semn allem Seienden und fiihrt alle Wesen ins Sein; und man sagt, Er werde vielfach,
wdahrend Er Emes sei, da Er die Vielheit des Seins aus sich hervorbringt; Er bletht aber um nichts
wemger derselbe, der Faine i der Vielheit, geeint tm Hervorgehen und vollkommen in der
Unterschiedenheit, da Er iiber alle Wesen iiberwesentlich erhaben ist, sowohl durch die einzigartige
Hervorbringung alles Seienden als durch die unverminderte Ausstromung Seiner nie versagenden
Mitterlungen. Ja, wihrend Er selbst Fines ist und jedem “leil und Ganzen, jeder Finheit und Vielheit
Anteil an sich, dem Einen, gewdhrt, so ist Er auch in dem Sinn iiberwesentlich Einer, dafj Er weder
Teil einer Menge noch emn Ganzes aus Teilen ist: Und so st Er weder Eines noch hat Er teil an
Einem oder hat Einheit; sondern weit entfernt davon st Er auf andere Weise Eanes, iiber alles, was
bei den Dingen Eines ist, unteilbare Vielheit, unausfiillbare Uberfiille, die alles Eine und Viele
hervorbringt, vollendet und in sich befafit. Wiederum, wenn durch Seine gottliche Vergottlichung, eines
Jeden Rraft entsprechend, eine Mehrheit von Gottern wird, so erscheint das wie eme Teilung und



Vervielfaltigung des einen Gottes und wird so genannt; jedoch Er selbst ist darum nicht weniger der
Urgott und iiberwesentliche, iibergittliche Eine Gott, ungeteilt in den Getelten, in sich geeint und
unvermischt mit den Vielen und unvervielfaltigt. Da dies unser und unseres Lehrers gemeinsamer
Fiihrer zur gottlichen Erleuchtung iibernatiirlich eingesehen hatte, er; der gewaltig ist im Hinblick auf
das Gittliche und emn Licht der Welt, schreibt er in seinen Briefen, vom Geist Golttes erfullt:

Denn, wenn es auch welche gibt, die 1m Hummel und auf Erden Gitter genannt werden (es gibt
ndmbich viele Gitter und viele Herren), so ist doch nur Faner fir uns Gott Vater, aus dem alles st
und wir sind in Thm; und nur Emn Herr Jesus Christus, durch den alles ist, und wir sind durch Ihn.
Denn in den gittlichen Dingen geht das Einheitliche iiber das Unterschiedene und geht thm voraus und
15t nicht weniger geeint nach der nicht aus sich heraustretenden und emnzigartigen Scheidung des Einen.
Diese gemeinsamen und geeinten Unterschiedenheiten oder dem Guten geziemenden Hervorginge der
ganzen Gottheit wollen wir also aufgrund der gottlhichen Namen, die sie in der Heiligen Schrifi
erkldren, so gut wir vermagen, zu preisen suchen; wenn dies emne zundchst, wie gesagt, feststeht, daf3
geder Gutes wirkende Gotlesname, welcher gottlichen Person er auch beigelegt worden setn mag, ohne
Unterschied fiir die ganze gottliche Dreifaltigkeit anzunehmen ist.

1. Uber die Kraft des Gebetes, iiber den seligen
Hierotheus, die Gottesfurcht und das theologische
Schrifttum

111 1—=Und zuerst wollen wu; wenn es so gut diinkt, den Namen Gut betrachten, der alle Hervorginge

Goltes offenbart, zuvor aber die alles Gute hervorbringende und iiberragende Dreifaltigkeit anrufen, die
das ganze giitige Wallen threr Vorsehung erklirt. Man muf nambich erst durch Gebete sich zu ihr als
dem Ursprung des Guten hanfiihren lassen und sich dann selbst thr noch mehr néhern, um sich iiber
die vortrefflichsten Gaben belehren zu lassen, die sich ber ihr finden. Denn sie selbst ist ber allem, aber
es ust micht alles ber thr. Sondern wenn wir sie mit heiligen Butten, mat ruhigem und zur gittlichen
Veremigung bereitetem Geist anflehen, dann erst sind auch wir bet thr. Denn sie selbst ist nicht so an
emem Ort, dafy sie wrgendwo nicht wére und von etnem zum andern wanderte. ja, wenn man sagt,
dafs sie i allen Dingen sei, so bleibt das noch zuriick hanter threr Unendlichkeit, die, alles umfassend,
alles iiberragt. War wollen uns also durch Gebele fiir ein erhabeneres Aufsteigen zu den gittlichen und
giitigen Strahlen bereiten: so wie wenn wir ene leuchtende Rette, die vom hochsten Hummel bis zu uns
herabgelassen wdre, mit den abwechselnd ausgestreckten Hénden bestindig an uns reifen wiirden: Es
wiirde so schemnen, als ob wir sie selbst an uns zogen; . Wahrheit aber wiirden nicht wir sie
herabziehen, da sie ja oben und unten ware, sondern wiirden vielmehr zu dem erhabenen Glanz threr
leuchtenden Strahlen hoher emporgehoben. Oder wenn wir in ein Schiff gestiegen wdaren und uns an
den Seilen hielten, die man uns von emnem Felsen zu unserer Hilfe zuwiirfe, dann wiirden nicht wir



den Felsen zu uns hiniiberzichen, sondern i Wahrheit uns selbst und das Schiff zu den Felsen.
Wiederum: Wenn jemand, der auf einem Schuff steht, gegen emnen Felsen um Meer antreibt, wird er
den festen und unbeweglichen Felsen durchaus nicht von der Stelle riicken, sondern wird sich selbst von
thm abstofen; und je hefliger er dagegen antreibt, desto weiter wird er von thm entfernt werden.
Deshalb miissen wir vor allem gerade bei der Theologie mit Gebet beginnen, nicht um die iiberall und
nirgends gegenwdrtige Kraft an uns zu ziehen, sondern um uns selbst durch das Gedenken und die
Anrufung Gottes Thm hinzugeben und mut Thm zu vereinigen.

11T 9—=Und haer 1st es vielleicht nicht unangemessen, Rechenschaft zu geben, warum wuy; obwohl unser

hervorragender Lehrer Hierotheus die ‘T heologischen Anfangsgriinde sorgfiltig zusammengetragen hat,
als ob diese nicht geniigten, andere theologische Abhandlungen und auch die gegenwirtige geschrieben
haben. Gewif, wenn jener alle theologischen Abhandlungen hdtte hintereinander herausgeben wollen
und in Teldarlegungen die Summe der ganzen Theologie durchgegangen wire, dann hdtten wir uns
nie zu dem Wahn oder der “lorheit verstiegen zu meinen, wir kinnten klarer und gottlicher die
theologischen Fragen durchdringen, oder uns in iiberfliissiger und vergeblicher Miihe ermiiden zu
wollen und unserem Freund und Lehrer solches Unrecht anzutun, dafs wir durch geistigen Diebstahl
sein hervorragendes Wissen und seine Darlegung fiir uns in Anspruch néihmen, da doch ex; néchst dem
heiligen Paulus, mich emngefiihrt hat. Da er aber das Gittliche in Wahrheit nach Art der Alten erkldrte
und uns eine Reihe von zusammenfassenden Definitionen iibergab, die vieles in eins zusammennehmen,
erhaelt ich, zusammen mit memnen Gefdhrten, die noch weniger Eingewethte unterrichten, den Auftrag,
Jene zusammenfassenden und veremnheitlichenden Bewersfiihrungen, in denen die geistige Rraft emnes so
bedeutenden Mannes besonders hervorleuchtet, n uns angemessener Sprache zu erklaren und
auseinanderzulegen; ja, auch Du hast uns haufig dazu ermahnt und dieses Buch uns als iiberaus
erhaben vorgestellt. Darum bezeichnen auch wir es als emnen Lehrer fiir vollkommene und gereifte
Gester und wie eme zweite Heilige Schrifl, die ganz nahe an die Schrifien gottbegeisterter Mdnner
heranreicht; wir aber werden die gotthchen Dinge fiir Leute unseresgleichen nach unserem
Fassungsvermagen erkldren. Wenn aber die feste Spewse fiir Vollkommene ist, welche Vollkommenhert
wdre es, auch andere mit solcher Speise zu néahren? Mit Recht sagen wir also, die gereifte Kraft des
Alters set nitig zur geistigen Betrachtung der Schrift und zur feneren Ausbildung; fiir klemne
Einweihende und Ewmnzuweihende aber pafit das Wissen und die Unterweisung von
Emnfuhrungsworten. Jedoch haben wir auch dies mut aller Sorgfalt beobachtet, nichts von dem, was
gener gottliche Lehrer uns klar zum Ausdruck gebracht hat, irgendwie anzuriihren und nicht noch
einmal zu wiederholen, was er selbst zur Erhellung von Schriflworten iiberliefert hat: Denn selbst bet
unserem von gittlichem Geist erfiillten Verstehen (als auch wu; wie Du weifst, und er und viele unserer
heiligen Briider gekommen waren, um jenen Leib zu schauen, der dem Leben den Anfang gab und Gott
empfangen hatte — es war aber auch jJakobus, der Bruder des Herrn, da und Petrus (und) jene dlteste
Oberleitung der Gotteskiinder —, und als alle Vorsteher beschlossen, nach threm Vermagen ndchst der
gottlichen die Unendliches vermaigende Giite der gottlich-herrschenden Schwiche zu preisen) hat er; wie



Du weifst, nach den Gotteskiindern alle iibrigen Lobsdnger iibertroffen, ganz iiber sich emporgehoben,
sich ganz unter sich zuriicklassend und die Gemeinschaft mat dem, was er pries, erleidend; schliefilich
wurde er von allen, die thn hirten und sahen, von Bekannten und Unbekannten fiir emnen vom
gottlichen Geust erfiillten, gottlichen Lobsinger gehalten. Doch wozu berichte ich Du; was dort von
Goltt gesprochen wurde? Ich erinnere mich ja, wenn iwch nicht mich selbst vergesse, dafs ich oft von Dir
Teile jener gittlichen Lobpreisungen gehort habe; so sehr lag es Dir am Herzen, das Gottliche nicht nur
Sliichtig zu verfolgen.

LI 3-Doch verlassen wir dies Gehetmnisvolle, das wir der Menge nicht mutteilen diirfen, das Dir aber

durchaus bekannt ist. Da es schon an der et way, moglhchst vielen Menschen unseren Glauben
bekannt zu machen und, so viele dazu gebracht werden konnten, fiir unsere heilige Lehre zu gewinnen,
da iibertraf er in diesem Amt viele heilige Lehrer sowohl durch lange Erfahrung (ypovov tpyfiy) als
auch durch Reinheit des Gestes, Schirfe der Beweisfiihrungen und andere Muttel heiliger
Unterwersung, so daf3 ich es niemals wagte, zu emner so grofen Sonne aufzuschauen. So sehr sind wir
uns bewuft und wissen es, dafs wir keineswegs ausreichend das von Gott Erkennbare erkennen noch
das von der Gotteserkenntnis Sagbare sagen und aussprechen konnen. Da wir nun gegeniiber der
theologischen Wahrheit hinter der Erkenntnis gottlicher Mdénner weit zuriickbleiben, sind wir auch aus
grofer Gottesfurcht dahin gelangt, dafs wir iiber die gittliche Philosophie nicht wagen wiirden, etwas
anzuhdren oder zu reden, wenn wir nicht eingesehen hdtten, daf die Kenntnis gottlicher Dinge, so weit
wir sie erreichen konnen, nicht vernachlissigt werden diirfe. Und davon iiberzeugt uns nicht nur das
natiirliche Verlangen der Geister; die stets zur Betrachtung gittlicher Dinge, soweit es recht ist, angeregt
werden, sondern auch die vortreffliche Anordnung der gottlichen Gesetze selbst: Sie verbietet uns
ewnerseits, das, was uns zu hoch ist, was unser Verdienst und unser Fassungsvermagen iibersteigt, allzu
neugierig zu erforschen; andererseits befiehlt sie uns, alles, was uns erlaubt und gewdahrt ist, beharrlich
zu lernen und andern mutzuteen. Dadurch veranlafit haben wir uns weder durch die Miihe noch
durch Zaghafligkeit von der erlaubten Erforschung der gittlichen Dinge abschrecken lassen, um nach
unserem Vermagen jene, die nicht Hoheres als wir zu erschauen vermaogen, nicht ohne Stiitze zu lassen,
und so haben wir uns entschlossen zu schreiben, ohne uns anzumaflen, etwas Neues beizubringen,
sondern wir wollen nur durch genauere Behandlung emnzelner “leile das zergliedern und erkléren, was
Haerotheus in Wahrheit zusammenfassend gesagt hat.

IV. Das Gute, das Licht, das Schine, die Liebe, der Fafer;

das Bose 1st weder ein Seiendes noch aus dem Serenden

noch zum Seienden gehirig
IV 1—Gott als die sich mutteilende Giite



Nun also schreiten wir zum Namen: das Gute, den die Theologen von allem abgehoben der Gottheit
iber alle Gottheit zuschreiben, da sie, wie iwch glaube, das urgottliche Wesen selbst Giite nennen. Und
da es das durch das Sein Gute, das in sich seiende Gute ist, darum verbreitet es die Giite auf alles
Seiende. Wie ndmlich unsere Sonne nicht aufgrund emnes Gedankens oder Vorsatzes, sondern rein
durch thr Sein alles erleuchtet, was wgendwie aufnahmefahug fiir thr Licht ist, so ergiefit auch das
Gute selbst (das iiber die Somne erhaben ist wie em Urbild iiber emn schwaches Abbild) n

entsprechender Weise (avaldywC) alles Seiende mit den Strahlen ihrer ganzen Giite. Durch sie sind
alle geistig erkennbaren und erkennenden Wesen, Rrdifle und ‘I dtigkeiten ins Dasein getreten; durch sie
sind sie und haben sie das ewige, unvergangliche Leben, frer von aller Verderbnis und vom Tod, von
Stoff und Zeugung, von aller Unstetigkeit und allem Fliefen, das hierhun und dorthin getragen wird;
und sie werden als unkirperlich und unstofflich erkannt und erkennen als Geuster auf iiberirdische
Wewse und werden iiber den Sinn des Seienden angemessen erleuchtet und lassen wiederum auf das
thnen Verwandte das ihnen Figene iiberstromen. Auch ihr Verbletben haben sie von der Giite: Von
daher haben sie thren _festen Stand und {usammenhall, die Bewachung und die Hevmstditte des Gulen,
von thr hingen sie ab, haben sie das Sein und das Wohlsein; und nach ihy; soweit maglich, geformd,
haben sie die Gestalt des Gulen und geben dem, was unter thnen 1st, wie es das gittliche Gesetz
vorschreibt, Anteil an den Gaben, die auf sie aus dem Guten iibergeflossen sind.

1V 9=Dre Engel

Von daher stammen ihre iibernatiirlichen Ordnungen, thre Verbindungen miteinander; thr
wechselseitiges Ineinandersein, ihre unvermischten Scheidungen, thre Rrdfle, die niederen zu den
hoheren zu fiihren, die Vorsorge der hoheren fiir die niederen, die Bewahrung des Ihren bei einer jeden
Krafl, thr unwandelbares Kreisen um sich selbst, thr stets gleichbletbendes, hochstes Verlangen nach
dem Guten und alles andere, was wir in unserer Abhandlung iiber die Figenschaften und Ordnungen
der Engel erwdihnt haben; ja, auch was zur Himmlischen Hierarchie gehirt, die den FEngeln
geziemenden Remmigungen, die iiberirdischen Erleuchtungen und die Vollendung der gesamten englischen
Vollkommenheit stammt aus der alles verursachenden und hervorsprudelnden Giite, aus der thnen auch
die Form des Guten geschenkt worden 1st und [die Gabe,] in sich die verborgene Giite hervorleuchten
zu lassen und Boten zu sein als Herolde des gottlichen Schweigens und als helle Lichter, die das im
Heiligtum Geborgene andeuten.

Nach jenen heiligen und geheiligten Geistern sind aber auch die Seelen und alle Giiter der Seelen durch
die Giite iiber alle Giite: Daf3 sie geistbegabt sind, daf sie ein in sich gegriindetes Leben haben, das
Sewn selbst und die Fahigkeit, nach einem engelgleichen Leben zu streben, weil diese sie als gute Fiihrer
zum hachsten aller Giiter fiihren und weil sie an den daraus hervorstromenden Erleuchtungen nach



threm eigenen Fassungsvermogen Anteil gewinnen, an der Gabe, die die Form des Guten hat, soweit
thr Vermaogen geht, teilhaben, und was wir sonst in der Abhandlung iiber die Seele aufgezeichnet
haben. — Ferner; wenn wir auch iiber die vernunftlosen Seelen oder Lebewesen sprechen sollen, die
entweder die Luft durchqueren oder iiber die Erde gehen, am Boden kriechen, im Wasser leben oder
Amphibien sind oder unter der Erde verborgen und i Hohlen leben, was immer emfach eme
Sinnenseele oder Leben hat, das alles st durch dieselbe Giite beseell und belebt. Von daher haben auch
alle Pflanzen thr Erndhrungs- und Bewegungsleben. Schliefilich ist auch jedes Seelen- und leblose
Setende durch eben dieses Gut und hat von thm sein Aufsichgestelltsein erlangt.

1V 5~Wenn aber das Gute iiber alles Seiende st (wie es in Wahrheit 1st), so formt es auch das

Formlose, und in ihm allein ist das Wesenlose Ubermaf des Wesens, das Leblose Uberfiille des
Lebens, das Geistlose Uberfiille der Waeisheit; und was immer im Guten ist, das gehirt zur
iiberragenden Formung des Formlosen. Und wenn es erlaubt ist, das zu sagen, selbst das Nichtseiende
strebt nach dem Guten, das iiber allem Seienden 1st, und bemiiht sich wrgendwie um das Sein selbst in
dem Guten, das wahrhaft iiberwesentlich ist durch das Entfernen von allem.

1V 4=Ursache der Himmel und der Himmelsbewegungen

Aber, was uns matten durchschliipfend entging, das Gute st auch Ursache fiir die Anfinge und
Abgrenzungen der Hummel, ebenso dieses unvermehrbaren und unverminderbaren, ganz
unverdnderlichen Stoffes und der lautlosen Bewegungen, wenn man so sagen darf, des gewalligen
Hummelsgewailbes sowie der Ordnungen der Sterne, ihrer Schonhent, threr Lichter, Stellungen und des
vielfdltigen, umherschweifenden Laufes mancher Gestirne sowie der beiden Leuchten, die von der
Heilygen Schnift die grofen genannt werden, Umlauf und Wiederkehr zu threm Ausgangspunkt,
wonach bet uns lage und Ndchte abgegrenzt und die Monate und fahre berechnet werden, die die
Kreisbewegungen der Leit und dessen, was in der Leit ist, abgrenzen, zdhlen, ordnen und enthalten.
Was soll man aber von dem Sonnenstrahl selbst sagen? Vom Gulen geht das Licht aus und st Abbild
der Giite. Darum wurd das Gute unter dem Namen »Licht« gepriesen, wie das Urbild, das im Abbild
erscheint. Wie ndmlich die Giite der Gottheit, die iiber alles ist, von den hochsten und reifsten Wesen
bis zu den dufersten durchgeht und doch alle iiberragt, so daf} weder die hichsten hren Vorrang
erreichen noch die niedersten thren Umfang iiberschreiten, vielmehr alles erleuchtet, was sich erleuchten
lafst, alles erschaffi, belebt, zusammenhdll, vollendet, das Maf} des Seienden ist, die {eit, ahl und
Ordnung, Umfang, Ursache und el — so erleuchtet auch das sichtbare Abbild der gittlichen Giite,
diese grofe, ganz strahlende und vmmer leuchtende Sonne, als ein ganz schwacher Nachhall des Guten
alles, was an 1hr telhaben kann, und hat emn iiber-ausgebreitetes Licht, das sich iiber die ganze
sichtbare Welt, die oben wie die unten, durch den Glanz ihrer Strahlen vertelt: Und wenn etwas nicht
daran leilhat, so st nicht die Schwdche oder geringe Reichwerle ihrer Leuchtkrafl schuld, sondern



vielmehr bet dem Ding selbst der Mangel an Bereitschafi fiir das Teilhaben am Licht, weil es nicht zu
dessen Aufnahme geeignet ist. Und tatsichlich verhdlt sich vieles so, dafp der Sonnenstrahl daran
vorbeigeht und etwas jenseits Liegendes erleuchtet; und nichts Sichtbares gibt es, das die Sonne mit der
gewaltigen Rraft thres Strahlens nicht erreichte. Ja, auch zur Entstehung der sinnenfilligen Korper
trdgt sie be, erweckt sie zum Leben, ndhrt sie, fordert thr Wachstum, vollendet, reinigt und erneuert
sie; und das Licht 1st Maf und Zahl der Jahre und Tage und unserer ganzen Leit. Denn dies ist das
Licht, obwohl es damals noch nicht gestaltet was, wovon der gittliche Moses sagt, daf es die erste
Dreizahl unserer ‘lage abgrenzte. Und wie die Giite alles zu sich hinwendet und die erste
Lusammenfiihrerin des Lerstreuten 1st als ur- emnheitliche und emheitschaffende Gottheit, und wie alles
nach thr als dem Ursprung, Jusammenhalt und el hinstrebt; und wie das Gute, nach den Worten
der Schrift, das ust, woraus alles das Dasein erlangt hat und wie von der vollkommensten Ursache
hervorgebracht 1st, und worin alles Bestand und Jusammenhang hat, wie in einem alles tragenden
Grund geborgen und gehalten; dem sich alles wie seinem el zuwendet und wonach alles strebt, das
Geistige und Vernunfischenkende wissentlich, das Sinnliche sinnlich, was keine Sinne hat, mut der
angeborenen Bewegung des Lebensstrebens, das Leblose, nur Seiende durch eine Geneigtheit zum
blofen Teilhaben am Sein. Ebenso dem leuchtenden Vorbild dhnlich sammelt das Licht und wendet zu
sich hun alles Seiende, das sichtbay, beweglich, dem Licht zugdnglich, erwdrmbar ist; darum hat
Helios (die Sonne) seinen Namen daher, daf er alles aolj (zusammengeschlossen) macht und das
Lerstreute sammelt. Und alles Sinnenbegabte strebt thm zu, um zu sehen, um bewegt, erleuchtet und
erwdrmt zu werden, um tiberhaupt vom Licht zusammengehalten zu werden. Ich sage nicht etwa nach
der Lehre der Alten, daf die Sonne Gott set und Schipfer des Alls, der diese sichtbare Welt um
eigentlichen Sinn lenke, sondern vielmehy; was in Gott unsichtbar sei, das wurde seit Erschaffung der
Welt durch das, was erschaffen ist, als geistig Erfafites erblickt, auch Semne Ewige Kraft und Gotthert.

1V 5—Der Gottesname Licht

Davon aber st in der Symbolischen Theologie zu sprechen. Nun aber miissen wir den geistigen
Lichinamen des Guten preisen und sagen, der Gute werde geistiges Licht genannt, weil er jeden
iberhummbischen Geust mat geistigem Lacht erfiille. Alle Unwissenheit aber und allen Irrtum vertreibt
es aus den Seelen, in denen es ist, und teill thnen allen das heilige Licht mut, renigt ihre geistigen
Augen von dem Dunkel, das sie infolge der Unwissenheit umhiillt, und hebt und offnet sie, die durch
die grofie Schwere der Dunkelheit bedeckt waren: Querst gibt es thnen nur mdfigen Glanz, wenn sie
aber dann gleichsam das Licht gekostet haben und die Augen danach schon mehr nach Licht verlangen,
dann telt es sich thnen in hoherem Grade mit und gibt rewcheres Licht, weil sie viel geliebt haben, und
es fuhrt sie stets hoher hinauf entsprechend hrem egenen Verhdltnis zur Erneuerung.



1V 6-Gestiges Licht

Geistiges Licht nun wird das Gute, das iiber alles Licht 1st, genannt als Quell der Strahlen und
Ausgieffung des Lichtes, die alle Geuster iiber der Welt, um die Welt und in der Welt iiberstrimt, aus
ewgener Fiille leuchtet, alle thre geistigen Rrdfle erneuert, alle in sich enthdll, indem sie sich iiber alle
lanaus erstreckt, alle iibertriffl, weil sie iiber allem thront; sie hat emnfach die Herrschafl iiber alle
Leuchtkraft als Ur-Licht und iiber alles Licht in sich zusammengefaft, hat sie voraus und hat sie im
Ubermap; und alles, was Geist und Vernunfl hat, sammelt sie und verbindet es zur Einheit. Denn
wie die Unwissenheit die Irrenden trennt, so sammelt die Anwesenheit des geistigen Lichtes die
Erleuchteten und vollendet sie und wendet sie dem wahrhafl Seienden zu von thren vielen Meinungen
her; und thre manmgfachen Anschauungen odey; um es richtiger zu sagen, Einbildungen zieht sie zu
einer wahren, remen und enfachen Erkennimis zusammen und erfillt sie mit dem emnen und
emheitwirkenden Licht.

IV 7—Gott als das Schone und die Schonhent

Eben dieses Gute wird auch von den heligen Theologen gepriesen als das Schone und die Schonheit,
als die Liebe und das Geliebte, und was es sonst an geziemenden Gottesnamen gibt fiir die Schines

schaffende und anmutvolle Gabenfiille (dpawtnC = gute Jahreszeit). Schines und Schinheit aber
sind nicht zu unterscheiden in der Einheit der alles umfassenden Ursache; ber dem Seienden nambich
terlen wir dies in das, woran etwas Antel hat, und das, was Anteil hat; schin nennen wu;, was an der
Schonheit Anteil hat, Schinheit aber den Anteil an der Unrsache, die alles schin macht. Das
iiberwesentliche Schone aber wird Schinheit genannt wegen jener Schinheit, die es allen Dingen in der
thnen entsprechenden Weise matteilt, und als das alles Ebenmafs und allen Glanz Verursachende, da es
allen Dingen nach Art des Lichtes die schonheitverlethenden Matteilungen seines urspriinglichen

Strahles zuwendet, und als das alles zu sich Rufende (xalodv, deshalb wird es auch xa’MoC, d. h.
Schinhett, genannt) und als das alles in allem in sich Sammelnde. Schon aber wird es genannt als das
ganz Schine und Uber-Schine, als das immer in derselben Hinsicht und auf dieselbe Weise Schine,
das weder entsteht noch vergeht, sich weder vermehrt noch vermandert, nicht z. 1. schon und z. 'I.
haplich besteht oder bisweilen schin und bisweilen nicht; nicht im Verhdltnis zu diesem schin und um
Verhdltnis zu jenem haflich, nicht hier so, dort aber so, nicht fiir diese schin, fiir andere aber nicht,
sondern als das i sich und vm Einklang mut sich selbst einformig ummer seiende Schone und als das
die urspriingliche Schinheit alles Schinen im Ubermaf} und voraus in sich Habende. Denn in der
emfachen und iibernatiirlichen Natur alles Schonen besteht alle Schonheit und alles Schone emnformig
seiner Ursache nach voraus. Auferund eben dieses Schonen kommt es allen Dingen zu, daf sie jedes



einzelne semer eigenen Art entsprechend schon sind; und des Schonen wegen bestehen alle
Lusammenklinge, Freundschaflen und Gememnschaften; und durch das Schine wird alles vereint; und
der urspriingliche Seinsgrund von allem st das Schone als die bewirkende Ursache und das Bewegende
und das, was alles durch die Liebe zur ewgenen Schonheit zusammenhdlt; und als das {iel aller Dinge
und das, was als Sielursache erstrebt wird (denn um des Schonen willen entsteht alles), und das
Urbild von allem, weil nach thm alles abgegrenzt wird; darum st das Schine und das Gute dasselbe,
denn nach dem Schinen und dem Guten strebt alles gemdf jeder Ursache. Und nichts gibt es unter
dem Setenden, was nicht am Guten und am Schonen telhdtte. Die Vernunft wird auch dies zu sagen
wagen, daf selbst das Nichtseiende am Schonen und Gulen teilhabe; dann namlich ist das Gute und
Schine selbst, wenn es in Golt iiberwesentlich gepriesen wird durch Verneinung von allem. Dies ene
Gute und Schine 1st in emzigartiger Weise Ursache des vielen Guten und Schinen. Aus thm stammt
alles auf sich selbst gestellte Sein des Seienden, alle Verbindungen und Scheidungen, Selbigkeiten und
Verschiedenheiten, Glewchheiten und ~ Ungleichheiten, Gemenschaft von  Entgegengesetzten und
Unvermuschtheit von Vereintem, die Fiirsorge des Hoherstehenden, das wechselseitige Anterlhaben des
Gleichgearteten, das Hinwenden des Tieferstehenden, das sich sich selbst bewahrende und
unwandelbare Bleiben und Feststehen aller Dinge. Und wiederum das emnem jeden entsprechende
Anteilhaben von allem an allem, die Angemessenheit, die unvermischte Freundschaft und der Einklang
des Alls, die Mischungen i diesem All und die unaufloslichen Verbindungen aller Dinge, die
unaufhorliche Abfolge der entstehenden Dinge, alles Stehen und Sichbewegen der Geister; der Seelen
und der Leiber: Denn Stehen und Bewegung fiir alle Dinge st das iiber allem Stehen und aller

Bewegung, das jedes in seinem Wesen (AdyoC) feststellt und jedes gemdfp der ihm eigentiimlichen
Bewegung bewegt.

1V §—Dreifache Bewegungen der himmlischen Geuster

Auch von den himmlischen Gestern sagt man, sie seien in Bewegung, kreisformug, indem sie durch die
anfang- und endlosen Strahlen des Schinen und Guten geeint werden; gerade, indem sie ausgehen zur
Fiirsorge fiir das Tieferstehende und alles richtig vollbringen; spiralformig, indem sie ber der Fiirsorge
Siir das Tieferstehende unverindert in derselben Verfassung verharren, stets um das Gute und Schine,
die Ursache dieser Verfassung, kreisend.

IV 9-Ahnliche Bewegung unserer Getster



Die Kreisbewegung der Seele ist thre Eankehr zu sich selbst von den dufseren Dingen und die
emformige Jusammenwirkung threr Geisteskrifle, die thr emne gleichsam in einen Kreis gebannte und
von allem Umherirren freie Bewegung gibt und sie von den vielen duferen Dingen zuerst zu sich selbst
hinkehrt und in sich sammelt; dann, wenn sie schon emnformig geworden ist, vereint sie sie mit thren
auf emheitliche Weise geeinten Rrdften, und so erst fihrt sie sie zum Schonen und Guten, das iiber
alles Seiende 1st, das eine und selbe, ohne Anfang und Ende. Spiralfirmig dagegen bewegt sich die
Seele, wenn sie threm Fassungsvermiogen entsprechend wm Hinblick auf  gittliche FErkenntnisse
erleuchtet wird, nicht auf geistige und emnheitliche Weise, sondern in schrittweisem Denken und wie in
gemischten und wechselnden I ditigkeiten. Gerade aber bewegt sie sich, wenn sie nicht bet sich selbst
einkehrt und von emer emnheitlichen geistigen Bewegung getragen wird (denn dies ist, wie gesagt, die
Kreisbewegung), sondern zu dem sie Umgebenden vorschreitet und von den duferen Dingen wie von
bunten und vielfaltigen Bildern zu emnfacher und emheitlicher Schau emporgefiihrt wird.

IV 10—Alles 15t und wird erhalten durch das Schone und Gute

Ursache und Qusammenhalt und Grenze dieser drer Bewegungen wie auch der sinnlichen im All und
wett vorher thres Stehens und Bletbens und Festbegriindetseins ist das Schone und Gute, das iiber alles
Stehen und alle Bewegung 1st. Darum ist alles Stehen und alle Bewegung aus thm und in thm, auf es
lun und semnetwegen. Und aus thm und durch es st alles auf sich gestellte Sein und alles Leben und
aller Geister und Seelen Kleinheit und Glewchheit, Grofe, alles Mafs und das Verhdltnis aller Dinge,
thr Zusammenstimmen und usammenwachsen, alle Ganzen und leile, alles Eine und Viele, die
Verbindungen von leilen, die Einheiten aus Vielem, die Vollendungen der Ganzheiten, das »so
beschaffen« und »so wviel«, das »so grofe, das Unbegrenzie, die usammenstellungen und
Unterscherdungen, alle Unbegrenzihet, jede Grenze, alle Definitionen, die Ordnungen, die Vorziige,
die Elemente, die Formen, jedes Selbstindige, jede Krafi, jede Tdtigkeit, jedes Gehaben, jeder
Sinneseindruck, jedes Denken und Verstehen, jede Beriihrung, jede Erkenntnis, kurz alles Seiende st
aus dem Schinen und Guten, im Schonen und Guten und dem Schonen und Guten zugewendet. Was
ummer 15t und entsteht, st und geschieht um des Guten und Schinen willen; alles schaut darauf hin
und wird von thm bewegt und zusammengehalten; seinelwegen, durch es und wn thm st jeder
urbildliche Semnsgrund, jede Siel-, Wirk-, Form- und Stoffursache, kurz jeder Seinsgrund, jeder
Lusammenhalt, jede Grenze — alles, was 1st, st aus dem Schonen und Guten, und alles, was nicht st,
wst iiberwesentlich vm Schonen und Guten, und es st aller Dinge Urgrund und iiber-urspriingliches
und iibervollkommenes Siel; denn aus Thm und durch Ihn und zu Ihm hin st alles, wie die Heilige

Schrift sagt.

Fiir alle 15t also das Schine und Gule erstrebens- und liebenswert und wird von allen geliebt; durch es
und seinetwegen st das Niedere dem Hoheren liebend zugewendel; was zur selben Ordnung gehont,



liebt das ihm Ahnliche und teilt sich thm mit; und das Hohere trifft licbend Vorsorge fiir das Niedere;
Jedes Einzelne bewahrt liebend sich selbst; und auferund des Strebens nach dem Schonen und Guten
tut und will {{es}} alles, was immer es tut und will. Die wahr sprechende Rede wird auch frei
heraus sagen, daf der Urheber aller Dinge selbst durch das Ubermaf Seiner Giite alles liebt, alles tut,
alles vollendet, alles zusammenhdlt, alles zu sich hinwendet. Und die gottliche Liebe st der Gute des
Guten um des Guten willen. Denn die Liebe selbst, die im Seienden das Gute wurkt, st im Guten im
Ubermaf zuvor vorhanden und lift das Gute nicht in sich bleiben, sondern bewegt es zu wirken
gemdf3 seinem alles hervorbringenden Uberschwang

IV 1 1—Der Name Liebe

Und niemand glaube, dafs ich den Namen »Liebe« im Gegensatz zur Heiligen Schrift preise. Denn es
st m. E. unverniinflig und verkehrt, sich nicht an die Kraft der leitenden Absicht zu halten, sondern
an die Worte. Und das 1st nicht die Art derer; die das Gottliche zu erkennen wiinschen, sondern von
Leuten, die blofe Ione aufnehmen und sie nur auferlich bis ans Ohr gelangen lassen, ohne wissen zu
wollen, was denn emne solche Rede bedeute und wie sie durch andere, glewchwertige und erklirende
Worte ausgedeutet werden konne; sie hingen sich nur an die Buchstaben und unverstindlichen
Schrifizeichen, die unbekannten Silben und Worter, die nicht in den geistigen “leil threr Seele
emndringen, sondern nur draufSen um ihre Lippen und Ohren summen, als set es nicht erlaubt, die Lahl
4 durch 2 2 auszudriikken oder die kiirzeste Linie durch die gerade Linie oder das Mutterland durch
das Vaterland oder trgend sonst etwas durch etwas anderes, was in den meisten Teilen der Rede
dasselbe bedeutet. Man muf ndmlich wissen, wie es der gesunden Vernunfl entspricht, daff wir
Buchstaben, Silben, Worter, Schrifizeichen und  sprachliche Ausdriicke um der sinnlichen
Wahrnehmung willen brauchen, und zwar so, daf die Sinne mut den sinnlichen Wahrnehmungen
iberfliissig sind, wenn unsere Seele sich mit thren geistigen I dtigkeiten zu dem erhebt, was geistig
erkennbar 1st; und ebenso sind die geistigen Krdifle iiberfliissig, wenn die Seele gottdhnlich geworden 1st
und sich durch die unerkennbare Veretnigung in augenlosen Aufschwiingen zu den Strahlen des
unzugdanglichen Lichtes aufschuwingt. Wenn aber der Geust sich bemiiht, durch die sinnenfalligen Dinge
zu geistiger Schau emporzusteigen, dann sind die vorziiglichsten die deutlichsten Uberschreitungen der
Sinneswahrnehmungen, wie ganz genaue Worte und klare Anschauungen; denn da das, was den
Sinnen gegeben ist, keineswegs klar ist, konnen die Sinne die sinnenfilligen Dinge dem Geust
keineswegs in der rechten Weise vorstellen. Damit es aber nicht scheint, als wollte ich die Heilige
Schrift verdndern, in dem ich dies sage, mogen jene, die den Namen »Liebe« verdichtigen, sie selbst
anhiren. Sie sagt: Liebe sie, und sie wird dich behiiten; umzdune sie, und sie wird dich erheben; ehre
sie, damit sie dich umfasse; und was sonst noch in der Theologie der Liebe geriihmt wird.



1V 19-#pwC und dydmy (amor und dilectio)

Manchen unserer heiligen Schrifisteller erschien der Name Liebe (3pwC) gittlicher als der Name
Wertschétzung (aydmn). Denn der heilige Ignatius schreibt: »Meine Liebe ust gekreuzigt.« Und in der
Emleitung zur Heiligen Schrift wirst Du finden, daff jemand sagt: Ich bin em Liebhaber ihrer
Schonheit geworden. Fiirchten wir darum den Namen »Liebe« nicht; und kein Gerede iiber diesen
Namen soll uns Eindruck machen oder erschrecken. Mur scheint es, dafs die Theologen die Namen

éwC und dydmny gleichgeachtet haben, daf sie aber licer fiir das Gottliche den Namen der wahren
Liebe vermieden haben wegen der schlimmen Vorurteile solcher Menschen. Wihrend ndamlich nicht
nur wu; sondern auch die Heilige Schrift in Gott geziemender Weise die wahre Liebe preisen, begreift
die Menge jenes Enheitliche nicht, das der gottliche Name »Liebe« bezewchnet, sondern wie es ihr
entspricht, sinkt sie zu der getelten, korperlichen Liebe hinab, die keine wahre Liebe ist, sondern ein
Abbild oder vielmehr ein Abfall von der wahren Liebe; denn der Menge st jenes Einzigartige der
gottlichen, emnen Liebe unzuginglich, darum erschent es der Menge als ein zu harter Name, wenn er
der Gottlichen Weisheit beigelegt wird; damat das Volk zur Erkenntnis der wahren Liebe emporgefiihrt
und erhoben werde und befreit von dem, was thm penlich ist, wird auch ber uns, wo hdaufig die
Menschen, die an der Erde haflen, etwas Verkehrtes denken kinnten, ein Name geehrt, der angemessen
scheint. Es sagt jemand: Deine Wertschdtzung st mar zugefallen wie die Wertschdatzung von Frauen.
Denn die heiligen 'Theologen verwenden die Namen »Liebe« und »Wertschitzung« gemdfs den
gottlichen Ausspriichen so, dafs sie ber denen, die das Gittliche richtig horen, dieselbe Kraft haben.
Und dieser Name st von emer gewissen emheitwirkenden, sammelnden und vorziighch im rechien
Mafs mischenden Rraft, die im Schinen und Guten durch das Schine und Gute voraus besteht und aus
dem Schinen und Guten durch das Schone und Gute ausgespendet wird, die Glewchartiges durch
wechselsettigen Jusammenhang zusammenhdlt, Hoheres zur Vorsorge fiir das Niedere bewegt und dem
Niederen durch Hinwendung emnen Platz beim Hoheren gibt.

IV 15—Duie Liebe st ekstatisch

Denn die Liebe st ekstatisch (= aufer sich bringend): Ste laft die Liebenden nicht ihr eigen sein,
sondern macht sie zum Eigentum der Geliebten. Das zeigt das Hohere, das durch Fiirsorge dem
Niederen zu eigen wird, und das Gleichgeartete, das emander zu ewgen wird durch Jusammenhang,
und das Niedere durch eme gittlichere Hinwendung zum Hoheren. Darum sagt auch der grofe
Paulus, von der gottlichen Liebe ergriffen und der ekstatischen Kraft teilhaft geworden, mat gottlichem
Munde: Ich lebe — nicht mehr ich, sondern es lebt in mur Christus; als ein wahrhaft Liebender; der aus



sich, wie er sagt, herausgegangen ist in Gott und nicht mehr sein Leben lebt, sondern das heflig geliebte
des Geliebten. Man darf auch wagen, dies iiber die Wahrheit zu sagen: Selbst der Urheber aller
Dinge ist durch die schine und gute Liebe zu allen Dingen wegen des hichsten Uberschwangs Seiner
liebenden Giite aufer sich geraten in seiner Vorsehung fiir alles Seiende und wie von Giite und Liebe
und Wertschatzung beriickt; und der iiber alles Erhabene und Emporgehobene laft sich zu dem in-
allem[-Sein] herab gemdf der iiberwesentlichen Macht, die aus sich herausgeht, ohne aus sich
herauszugehen. Darum nennen Ihn die, die sich auf Gattliches verstehen, den Eiferer; weil Er grofe
und giitige Liebe zum Seienden zeigt und zu eifrigem Verlangen nach sich antreibt und sich selbst als
Eaferer erweist, da Ihm das von Verlangen Beseelte des Eifers wiirdig ist und Er von Exfer fiir das von
Sewner Vorsehung Umsorgte erfiillt ist. Rurz — ganz des Schonen und Guten Eigentum st das Geliebte
und die Liebe, und tm Schonen und Guten besteht es voraus, und um des Schinen und Guten willen 1st
es und wird es.

IV 1 4-Gott als Liebender und Geliebter

Was wollen nun eigentlich die Theologen sagen, wenn sie Gott bald Liebe und Wertschétzung nennen,
bald den Geliebten und Geschdtzten? Denn Er st thr [der Liebe] Urheber und glewchsam
Hervorbringer und Erzeuger; dieses aber [geliebt und geschiitzt] ist Er selbst. Durch jenes st Er in
Bewegung, durch dieses bewegt Er. Denn Er leitet und bewegt sich selbst und zu sich selbst han. So
nennen sie Ihn den Geschdtzten und Geliebten als das Schone und Gute; die Liebe und Wertschétzung
aber als die bewegende Krafl, die alles aufwarts zieht zu Ihm, der allen das Schine und Gute selbst
durch sich selbst st und glewchsam die Offenbarung Seiner selbst durch sich selbst und wie das
Herausgehen der iiberragenden Einigung aus sich selbst und die liebende, emnfache, durch sich selbst
bewegle, durch sich selbst wirkende Bewegung, die im Gulen vorausbesteht und aus dem Guten auf
das Seiende iiberflieit und wiederum zum Guten zuriickkehrt. Darin erweist sich die gottliche Liebe in
hervorragender Weise als anfang- und endlos, als vmmerwdhrender Kreislauf, der um des Guten
willen, aus dem Guten, im Guten und zum Guten hin in unablenkbarer Hinwendung sich dreht, in
demselben und vm Hinblick auf dasselbe stets vorwdrtsgehend, bleibend und zuriickkehrend. Dazu hat
auch unser ruhmrewcher Fiihrer zum Heiligen goltbegeistert in seinen Liebesgesingen angeletel; es st
nicht unangebracht, sie hier zu erwdihnen und unsere Abhandlung iiber die Liebe damat wie mut einer
Bekrinung zu schliefen.

1V 1 5—=Aus den Liebesgesiingen des hl. Hierotheus



Die Liebe — Gottes oder der Engel, geistige, seelische oder natiirliche — verstehe ich als eine einigende
und mischende Krafl, die das Hohere zur Vorsorge fiir das Niedere bewegt, Glewchgeordnetes zu
wechselsettigem  Anteilhaben und  schlieflich das Niedere zur Hinkehr zum  Stirkeren und
Ubergeordneten.

1V 1 6-Fortsetzung

Da wir aus der einen Liebe viele Liebesarten abgeleitet haben, zdihlten wir der Rethe nach auf, welches
die Erkenntnisse und Rrifle der innerweltlichen und der iiberweltlichen Liebesarten seien, wodurch
sich gemdfs dem angegebenen Siel der Abhandlung die Ordnungen und Klassen der geistigen und
geistig fafbaren Liebesarten auszeichnen; unter ihnen sind die durch siwch selbst geistigen und
gottlichen, die den wahrhaft schonen Liebesarten iibergeordnet sind und von uns in der thnen
gebiihrenden Weise gepriesen wurden. Nun aber wollen wir wieder hoher hinauf streben, indem wir
alle aus der Vielheit in die eine und zusammengefafite Liebe, die threr aller Mutter 1st, sammeln und
zusammentragen; zuerst wollen wir alle thre Liebeskrifle in zwer zusammenziehen; sie alle beherrscht
und iiberragt jene unbegniffene Ursache aller Liebe, die iiber alles erhaben ist und zu der die gesamte
Laebe aus allem Seienden, einem jeden entsprechend, emporstrebt.

1V 1 7—Fortsetzung aus Hierotheus

Nun also, nachdem wir alle diese wieder in eine gesammelt haben, wollen wir sagen, daf sie emne
emfache Kraft sei, die durch sich selbst zu emer einigenden Mischung bewegt, vom Guten an bis zum
aufersten der Dinge, und von dort aus wiederum nachemnander durch alles zum Guten aus sich selbst,
durch sich selbst und wn sich selbst sich zuriickdreht und stets auf dieselbe Weise zu sich selbst
zurtickkehrt.

1V 18 Ewmwand, warum die Dimonen nicht nach dem Schonen und Guten

streben

Nun kinnte aber jemand sagen: Wenn das Schone und Gute von allem geliebt, begehrt und geschatzt
wird (es strebt danach, wie gesagt wurde, selbst das Nichtseiende und bemiiht sich, irgendwie darin zu
setn; und es ist das, was dem Formlosen Form gibt, und im Hinblick darauf wird auch das



Nichtseiende in iiber-seiender Weise genannt und 1st es) — warum verlangt die Menge der bisen Geuster
nicht nach dem Schinen und Guten, sondern ist dem Stoff zugewandt und st von der Selbigkert, die
den Engeln durch das Streben nach dem Guten eigen ist, abgefallen und ist die Ursache aller Ubel fiir
sich und fiir alles andere geworden, wovon man sagt, daf es schlecht werde? Wie ist es aber maglich,
daf das Geschlecht der bosen Geuster; das doch ganz aus dem Guten hervorgegangen ist, nichts von der
Art des Guten an sich hat? Oder wie hat sich das Gute, das aus dem Guten hervorgegangen ust,
verwandelt? Und was st das, das es schlecht gemacht hat, und was 1st iiberhaupt das Schlechte? Aus
welchem Seinsgrund hat es das Sein gewonnen und in welchem Seienden st es? Und wie st es
maglich, daf der Gute es hervorbringen wollte? Wie konnte Er es, wenn Er es wollte? Und wenn das
Schlechte aus emner andern Ursache stammt, was gibt es dann fiir eine andere Ursache des Seienden
neben dem Guten? Und da es emne Vorsehung gibt — wie konnte das Bdse iiberhaupt entstehen oder
nicht beseitigt werden? Und wie kann etwas von dem Seienden danach verlangen um des Guten
willen?

IV 19—Das Bise stammt nicht aus dem Guten

So wird viellewcht jemand sprechen, der in Ungewifheit 1ist. Wir aber werden ihn bitten, auf die
Wahrheit der Dinge hanzuschauen, und werden uns nicht scheuen, zundichst zu sagen: Das Schlechte
stammt nicht aus dem Guten, und wenn es aus dem Guten stammt, dann ist es nicht schlecht. Denn es
wst nicht Sache des Feuers zu kiihlen und nicht Sache des Guten, Schlechtes hervorzubringen. Wenn
aber alles, was 1st, aus dem Guten stammt (denn es st die Natur des Guten hervorzubringen und zu
bewahren, die des Bosen aber zu verderben und aufzulosen), dann stammt nichts Seiendes aus dem
Bisen, und das Bose selbst wird nicht sein, wenn es fiir sich selbst schlecht ust. Ist es aber das nichi,
so wird das Schlechte nicht durchaus schlecht semn, sondern es hat Antell am Guten, sofern es
iberhaupt 1st. Und wenn das, was st, nach dem Schonen und Guten strebt und, was immer es wirk,
um dessentwillen, was gut schemnt, tut, und wenn alle Absicht der Dinge das Gute als Ursprung und
Liel hat (denn nichts tut, was es tut, 1m Hinblick auf die Natur des Schlechten), wie kann es dann
Schlechtes 1m Bereich des wahrhafl Seienden geben oder wie kann es iiberhaupt sein ohne solches
Streben nach dem Guten? Wenn nédmlich alles Seiende aus dem Guten stammt und das Gute tiber
allem Sewenden 1st, so 1st im Guten selbst das Nichtseiende emn Seiendes, das Schlechte aber ist
iberhaupt nicht; oder es ist weder ganz schlecht noch ganz Nichiseiendes; denn nichts st das
schlechthin Nichiseiende, aufer es wiirde gesagt, dafs es auf iiber-seiende Weise im Gulen set.

Das Gute st also_friiher und iiberragt alles, was iiberhaupt ist und was nicht ist. Das Schlechte aber
gehirt weder zu dem, was 1st, noch zu dem, was nicht ist, sondern st noch weiter als das Nichtseiende
vom Gulen entfernt, als ein Andersartiges und minder Seiendes. Woher stammt nun das Schlechte,
wird man sagen? Wenn es namlich kein Schlechtes gibt, dann sind Tugend und Laster dasselbe,



sowohl als ganze wie eine teilweise Tugend und das Entsprechende; und was der Tugend widerstreitet,
wird nicht schlecht sein. Nun sind Mdafigkeit und Unmdfigkeit, Gerechtigkeit und Ungerechtigkeit
Gegensdtze. Und wch spreche nicht etwa im Hinblick auf den Gerechten und Ungerechten oder den
Mdfigen und Unmdfigen, sondern ehe noch der Unterschied des Tugendhafien im Verhiltnis zum
Entgegengesetzten duferlich hervortritt, unterscheiden sich weit friiher schon in der Seele die Laster von
den ‘Tugenden, und die Leidenschafien streiten wider die Vernunfl; deshalb mufS man notwendig
zugeben, dafs das Schlechte dem Guten widerstreitet. Denn das Gute st nicht sich  selbst
entgegengesetzt, sondern, aus emnem Seinsgrund und emner Ursache hervorgegangen, freut es sich der
Gemenschafl, der Fanheit und Freundschafl. Auch das geringere Gut widerstreitet nicht dem groferen:
Denn auch das minder Warme oder Kalte ist dem Wérmeren oder Kélteren nicht entgegengesetzt. Es
gibt also unter dem wahrhaft Seienden das Schlechte, und es ist ein Seiendes und steht im Gegensatz
zum Guten und widerstreitet thm. Und wenn es eine Verderbmis des Seienden gibt, so schliefit dies das
Schlechte nicht aus dem Seienden aus, sondern es wird selbst ein Seiendes sein und zu der Entstehung
von Setendem matwirken. Ist nicht héaufig das Vergehen des emnen die Entstehung des andern? Und so
wird das Schlechte zur Fiille des Weltalls beitragen und durch sich selbst dazu mitwirken, daf das
Weltall nicht unvollkommen set.

1V 90—Das Boise als solches ist zu nichts nutze

Die rechte Vernunft wird aber darauf erwidern: Das Schlechte als solches bewurkt kein wirklich
Setendes und keine Entstehung, thm ist es nur eigen, den Bestand des Seienden (t@v ovrwy dmdoraow)
zu verschlechtern und zu vernichten. Wenn aber jemand sagt, es bewirke Entstehung, und die
Verderbnus des einen gebe dem andern Entstehung, so ist der Wahrheit gemdf zu erwidern, nicht die
Verderbnis gibt Entstehung, sondern die Verderbnis und das Schlechte verdirbt nur und verschlechtert,
die Entstehung aber und das wurklich Seiende wird durch das Gute hervorgerufen; und das Schlechte
wst durch sich selbst Verderbmis, zur Entstehung aber trdgt es ber durch das Gule; denn soweil es
schlecht 1st, 1st es weder Seiendes noch bewrkt es Seiendes; durch das Gute aber st es Seiendes und
Gutes und bewurkt Gutes. Vielmehr: Nichts wird in derselben Hinsicht gut und schlecht sein, es wird
auch nicht dieselbe Kraft im Hinblick auf dasselbe Verderbnis und Entstehen bedeuten und nicht Krafl
aus sich selbst oder Verderbnis aus sich selbst; das Schlechte an sich st weder Seiendes noch Gutes
noch hat es Krafl zu erzeugen oder bewirkt Seiendes oder Gutes; wenn aber das Gule rgendwelchen
Dingen vollkommen innewohnt, dann macht es sie vollkommen, unvermuscht und durch und durch gut;
was aber wemger am Guten telhat, das st unvollkommen gut und gemuscht, weil thm Gutes fehll.
Aber das Schlechte 15t ganz und gar nicht, weder gut noch Gules wirkend; was aber dem Guten mehr

oder weniger nahekommt, wird in emem gewissen Mafe (dvaloydC) gut sein, denn die alles
durchdringende vollkommene Giite erstreckt sich nicht nur auf die ganz guten Wesen in ihrer néchsten



Umgebung, sondern bis zu den dufersten; den enen ist sie vollkommen gegenwdrtig, andern in
geringerem Grade, wieder andern im geringsten, je nachdem wie jedes Seiende zur Aufnahme fihig st.
Von dem Seienden aber hat manches vollkommen Anterl am Guten, ber anderem mangelt es mehr oder
minder; manchem st das Gute nur in geringem Maf; gegenwdrtig, manchem nur der letzte Widerhall
davon. Wenn namlich das Gute den emnzelnen Wesen nicht threm Fassungsvermigen entsprechend
gegenwdrtig ware, dann wiirden die hichsten und gittlichsten zur Ordnung der niedersten gehiren.
Wie hitten aber alle auf dieselbe Weise am Guten teilhaben kinnen, da sie kemneswegs alle zur
vollkommenen Teilnahme am Guten ausgeriistet sind? Nun ist aber dies die hervorragende Grife der
Macht des Guten, daf3 es auch das, was keinen Teil an thm hat, ja selbst den Mangel an thm zur
Teilnahme an sich starkt. Wenn wir aber freomiitig die Wahrheit sprechen diirfen, so hat auch das,
was dagegen kimpfi, durch seine Macht das Sein und die Féilugkeit zu kampfen; oder besser, um es in
Kiirze zu sagen: Alles, was 1st, das st, sofern es ist, gut und aus dem Guten, sofern thm aber das
Gute mangelt, st es weder gut noch ist es. Bet andern Beschaffenheiten ndmlich, wie bet Warme oder
Kilte, kann das Erwdrmte fortbestehen, wenn die Wérme es verlafst, und vieles, was 1ist, hat keinen
Anteil an Leben und Geist. Und auch Gott selbst wird vom wirklich Seienden (od0ia) ausgenommen

und ist in iiber-seiender Weise (SmepovoiwC). Und schlechthin bei allem andern, mag nun eine

dauernde Verfassung (habitus, £GC) aufgehirt haben oder nie vorhanden gewesen sein, so ist doch das
Seiende und vermag in sich zu bestehen; was aber in jeder Hinsicht des Guten ermangell, das war
nurgends und auf keine Wetse, noch st es, noch wird es sen oder kann es semn. . B. der Unmdfige
entbehrt durch die unverniinflige Begierde des Guten, und darin ist er nicht und verlangt nicht nach
dem Setenden, zugleich hat er aber doch Anteil am Guten vermaige enes schwachen Nachhalls der
Einigung und Freundschaft. Und das Gemiit hat Anteil am Guten rein dadurch, dafs es in Bewegung
w5t und danach verlangt, das, was schlecht schemnt, auf das, was sich den Anschein des Guten gibt,
hinzurichten und zu lenken. Und selbst der;, der ein ganz schlechtes Leben erstrebt, hat Anterl am
Guten, sofern er iiberhaupt nach Leben verlangt, und zwar nach einem, das thm sehr gut scheint, eben
durch dieses Streben, sofern es Streben nach dem Leben st und auf ein sehr gutes Leben abzielt. Wenn
man aber schlieflich das Gute ganz aufhebt, dann wird kein wirklich Seiendes mehr bletben noch
Leben oder Streben oder Bewegung oder wgendetwas. Wenn also aufgrund emnes Vergehens etwas
entsteht, so bewwrkt das nicht die Kraft des Schlechten, sondern die Anwesenheit eines minder Guten.
So st die Krankheit emn Versagen der natiirlichen Verfassung, aber nicht der ganzen; denn bevm
Versagen der ganzen Verfassung wiirde auch die Krankheit nicht bestehen bleiben. Die Rrankheit bletbt
aber und 1st vorhanden, sofern thr emn wirklich Seiendes zur Verfiigung steht und ein Mindestmaf3 der
natiirlichen Ordnung; darin hat sie thr Setn. Was aber gar keinen Anterl am Seienden hat, das st
weder ein Seiendes noch i einem Seienden; das Gemuschte dagegen ist um des Gulen willen 1m
Setenden, und soweit ist es 1im Serenden und emn Seiendes, soweit es Anterl am Guten hat. Vielmehr:
Alles Seiende 15t mehr und minder je nach seinem Anteil am Guten. Was aber zum ‘leil ist, zum Teil
nicht ust, das 1st nicht, sofern es vom Immerseienden abgefallen ist; soweit es aber am Sein Anteil hat,



sowett 15t es und soweil erhdlt und bewahrt es sein Sein und Nichtsemn. Das Schlechte aber; das in
geder Hinsicht vom Guten abgefallen ist, das gehiort weder zu dem mehr noch minder Guten. Was aber
z. T gut, z. 1. schlecht ist, das widerstreitet zwar trgendeinem Gulen, aber nicht dem gesamten, und
so wird es durch emn gewisses ‘leilhaben am Guten bewahrt, und das Gute gibt die Seinsgrundlage fiir
den Mangel seiner selbst durch das Teilhaben an thm: Denn wenn alles Gute geschwunden ist, dann
wird weder das Gute iiberhaupt sein noch emn gemischtes noch auch das Schlechte selbst. Denn wenn
das Schlechte emn unvollkommenes Gut ist, dann wird ber vollkommener Abwesenheit des Guten
sowohl das vollkommene als auch das unvollkommene Gute fehlen; und nur dann wird das Schlechte
sein und in Erscheinung treten, wenn es fiir gewisse Dinge schlecht ist, zu denen es im Gegensatz
steht, und von andern als von guten geschieden. Es ist namlich unmoglich, daf3 dieselben Dinge im
Hnblick auf dasselbe sich in jeder Weise widerstreiten. Das Schlechte ist also nichts Seiendes.

1V 9 1—=Das Schlechte ist nicht in dem wirklich Seienden

Aber auch i dem wurklich Seienden st das Schlechte nicht. Wenn ndmlich alles Seiende aus dem
Guten stammt und das Gute i allem Serenden st und alles umfafst, so wird das Schlechte entweder
nicht im Seienden sein oder es wird im Guten sein; im Guten nun wird es nicht sein (denn die Kalte st
nicht im Feuer), und das, was selbst das Schlechte gutmacht, wird nicht schlechigemacht werden
kinnen. Wenn es aber 1st, wie wird das Schlechte im Guten sein? Wenn es namlbich aus thm stammt,
50 15t das ungerevmt und unmaglich; denn, wie die Wahrheit der Schrift bezeugt: Ein guter Baum kann
keine schlechten Friichte hervorbringen; noch umgekehrl. Wenn es nicht daher stammt, so mufs es
offenbar aus etnem andern Semnsgrund und emer andern Ursache hervorgegangen sein, denn entweder
stammt das Schlechte aus dem Guten oder das Gute aus dem Schlechien; oder wenn das unmaglch ust,
werden das Gule wie das Schlechte von einem andern Seinsgrund und emner andern Ursache herriihren.
Denn Urgrund alles Serenden ist nicht eine wetheil, sondern die Einheit st der Seinsgrund aller
Lweiheit. Nun st es aber ungereimt, daf3 aus einem und demselben zwer vollg entgegengesetzte Dinge
hervorgehen und semn sollten und daf3 derselbe Seinsgrund weder emfach noch einer wére und mit sich
selbst in Gegensatz und Widerstreil. Es konnen aber auch unmoglich zwer entgegengesetzte Griinde
des Seienden, die einander wechselseitig und dem Seienden innewohnien, miteinander kimpfen; denn
Golt selbst ware, wenn es das gabe, nicht unversehrt und ohne Beschwerde, wenn etwas existierle, was
thn beldstigte; dann wird alles ungeordnet und immer im Kampf sein. Nun teilt aber das Gute allem
Setenden die Freundschaft mit und wird von den heiligen “Theologen als der Friede selbst und als
[riedenspendend gepriesen. Darum st alles Gute in Freundschafl und Einklang miteinander, weil es
sowohl aus einem Leben hervorgegangen als auch auf das emne Gule hingeordnet st und in Frieden
und Uberemnstimmung miteinander und einander dhnlich. So ist das Schlechte nicht in Gott, und das
Schlechte st nicht von Gott erfiillt. Aber auch aus Gott st das Schlechte nicht; denn entweder st Er



nicht gut, wirkt nicht Gutes und bringt kein Gules hervos, auch nicht zu gewisser Leit und manches,
aber nicht zu anderer et und nicht alles; denn darin wiirde Verdnderung und Umwandlung auch das
Gottlichste von allem, die Ursache, befallen. Wenn aber in Gott das Gute das in sich bestehende
Setende 1st, so wird Gott, wenn Er sich vom Guten hinweg wandelt, manchmal semn und manchmal
nicht sem. Hat Er das Gute nur durch Teilhabe, dann wird Er es von emnem andern haben und
bisweilen haben und bisweilen nicht. Das Schlechte 1st also weder aus Gott noch n Gott, weder
schlechthin noch zu irgendeiner Leit.

1V 99—Auch wn den Engeln 1st das Schlechte nicht

Aber auch wn den Engeln st das Schlechte nicht. Wenn ndmbich der gute Engel die Giite Gotles
verkiindet und wenn er das ist vermage eines leilhabens an zweiter Stelle, so ist der Engel — weil das,
was an erster Stelle verkiindet wird, der Ursache gemdf ist — emn Abbild Gotles, eine Offenbarung des
verborgenen Lichtes, ein reiner Spiegel, vollig klar, unversehrt, makellos, unbefleckt, der (wenn man so
sagen darf) die ganze Schinheit der urbildlich-guten Gattlichkeit in sich aufmmmt und klay, soweit
maglich, i sich die Giite jenes ganz verborgenen Schweigens hervorleuchten lGft; und so ist das
Schlechte nicht in den Engeln; aber sofern sie die Siinder peinigen, sind sie schlecht. In demselben
Sinne sind die Quchtmerster der Fehlenden schlecht wie die Priester, die das Ungeweihte von den
gotthchen Gehevmmissen fernhalten. Nun st es aber nicht schlecht, geziichtigt zu werden, sondern die
Strafe zu verdienen. Wie es auch nicht schlecht 1st, jemanden verdientermafen vom Heiligtum
auszuschliefen, sondern schuldbefleckt und unheilig zu werden und ungeeignet fiir das Reine.

1V 98—Auch die Dimonen sind nicht naturhaft schlecht

Aber auch die bisen Geister sind nicht von Natur aus schlecht. Denn wdren sie von Natur aus
schlecht, dann stammten sie weder aus dem Guten noch gehorten sie zum wn sich Seienden noch
konnten sie aus dem Guten durch Verdnderungen geworden sein, wenn sie von Natur aus tmmer
schlecht waren. Sind sie dann_fiir sich selbst schlecht oder fiir andere? Wenn fiir sich, dann richten sie
sich selbst zu Grunde; wenn fiir andere, wie oder was richten sie zu Grunde: das Wesen oder emne
Fahugkeit oder emne 1 dtigkeit? Wenn das Wesen, dann zundchst nicht gegen die Natur. Denn was von
Natur aus nicht untergehen kann, das richten sie nicht zu Grunde, sondern was der Verderbnis
unterworfen 1st. Sodann ist auch dies nicht fiir alles und ganz und gar schlecht; es geht ja nichts vom
Sewenden zu Grunde, soweit es Wesen und Natur ist, sondern durch emnen Mangel in der natiirlichen
Ordnung wird das Gesetz des Fanklangs und der Jusammenstimmung geschwdcht, wdihrend es



beharren sollte. Die Schwdche st aber nicht vollstandig; ware sie namlich vollstindig, dann wiirde sie
auch die Verderbnis und thre Seinsgrundlage beseitigen, und eine solche Verderbmis wdre auch thr
eigener Untergang; und so wdre ein Derartiges nicht schlecht, sondern des Guten ermangelnd; denn
was gar kemnen Anteil am Guten hat, gehort auch nicht zum Seienden; und ebenso steht es mit dem
Vergehen fiir Fihigkeit und Tatigkeit. Auferdem, wie kinnen die bisen Geister schlecht semn, da sie
aus Gott entstanden sind? Das Gute bringt doch nur Gutes hervor und stellt es ins Dasein. Vielleicht
wird aber jemand sagen, sie wiirden nicht schlecht genannt, sofern sie sind (denn sie stammen aus dem
Guten und haben emn gutes Wesen erhalten), sondern sofern sie nicht sind, denn sie waren zu schwach
(wie die Heilige Schrift sagt), thr erstes Sein zu bewahren. Worin denn, sage es mu; nennen wir die

bisen Geister schlecht geworden, als weil sie aufhirten, die gittlichen Giiter als inneren Besitz (¢4C)
zu bewahren und zu betditigen (évépyeia)? Wiiren aber die bisen Geister von Natur aus schlecht, dann
wdren sie tmmer schlecht gewesen; das Schlechte jedoch hat kein beharrliches Sein. Wenn sie sich nun
ummer auf dieselbe Weise verhallen, sind sie nicht schlecht, denn dies: immer gleich sich verhalten, st
dem Guten eigen. Wenn sie aber nicht ymmer schlecht sind, dann sind sie auch nicht von Natur aus
schlecht, sondern durch em Versagen der Engelsgaben. Sie sind auch nicht vollig ohne Anteil am
Guten, sofern sie sind, leben und erkennen und sofern iiberhaupt noch eine Regung des Verlangens in
thnen st; schlecht aber nennt man s, wel sie n threm naturgemdfen Wirken versagen. Das
Abbiegen st also fiir sie das Schlechte und das Preisgeben dessen, was thnen geziemt, der Mangel an
Bereitschafl, die Unvollkommenheit und Ohnmacht; die Schwdche der Filugke, die thnen
innewohnende Vollkommenheit zu bewahren, die Kraftlosigkeit, das Eniflichen und der Abfall. Was
aibt es sonst noch fiir Schlechtes in den Dédmonen? Unverniinflige Wul, wahnsinniges Begehren, zu
weit sich vorwagende Enbildungskrafl. Wenn es aber dies in den Déamonen gibt, so doch nicht in
allen, noch durchaus; auch st es nicht an sich schlecht. Denn ber andern Lebewesen bedeutet nicht emne
solche Verfassung, sondern thr Mangel den Untergang des Lebewesens und das Schlechte; thr Besitz
bewahrt die Natur des Lebewesens, dem sie eigen ist, und bewwrkt thr Semn. Das Geschlecht der bisen
Geuster 1st also nicht schlecht, soweit es seiner Natur entspricht, sondern sofern es das nicht tut. Und
es 15t nicht das gesamte Gule, das thnen gewdhrt wurde, villig in sein Gegenteil verkehrt, sondern sie
selbst sind von dem gesamten Gulen, das thnen gewdhrt war, abgefallen. Wir sagen auch nicht, die
Engelsgaben, die sie empfangen hatten, seien jemals von Grund aus umgewandell worden, sondern sie
seten auch jetzt noch unversehrt und deutlich sichtbay, obwohl sie selbst sie durchaus nicht sehen, weil
sie sich die Falugkeit, Gutes zu sehen, verschlossen haben. Sofern sie also sind, sind sie aus dem
Guten, sind gut und streben nach dem Schonen und Guten, da sie nach Sein, Leben und Erkenninis
des Seienden verlangen: Schlecht aber werden sie genannt aufgrund des Mangels, der Flucht und des
Abfalls von dem Guten, das ithnen angemessen ist; und sie sind schlecht gemdfs dem, was nicht ist; und
sofern sie das Nichtseiende anstreben, streben sie nach dem Schlechten.



1V 94=0b und was n den Seelen Schlechtes 1st

Wer wird aber die Seelen schlecht nennen? Wollte es jemand, weil sie den Schlechten in Fiirsorge und
zum Hel beistehen, so ist das nicht schlecht, sondern gut und macht das Schlechte gut. Wollten wir
aber sagen, die Seelen wiirden schlecht, wodurch werden sie schlecht? Aufer durch den Mangel an
guten Fertigkeiten und ‘I dtigkeiten und weil sie durch ihre Schwdiche abirren und nicht ans el
gelangen. War sagen ja auch, die uns umgebende Lufl verdunkle sich durch den Mangel und die
Abwesenheit des Lichtes; das Licht aber bleibt immer Licht und erleuchtet auch die Finsternis. So st
weder in den bosen Geistern noch in uns das Bise nach Art emnes Seienden, sondern als ein Mangel
und emn Fehlen an der Vollkommenheit der thnen eigenen Giiter.

1V 95—Auch in den Tieren 1st das Schlechte nicht

Doch auch in den unverniinfligen Tieren ist das Schlechte nicht. Sieht man namlich ab von der Wut
und der Begierde und dem iibrigen, was man schlecht nennt, was aber semer Natur nach nicht
schlechthun bise ist, so wiirde ohne Stirke und Stolz der Lowe kemn Liwe mehr sein; und wenn der
Hund allen schmeichelte, wdire er ke Hund mehy;, denn zum Hund gehort es zu wachen, die
Hausgenossen zuzulassen und Fremde zu vertretben. So st es nicht schlecht, wenn die Natur
unverdorben bleibt, sondern ihre Verderbmis und Schwdche st schlecht und das Versagen der
natiirlichen Fertigkeiten, T dtigkeiten und Kidfie. Wenn aber alles durch das Werden in der Leit die
Vollendung erlangt, so wird die Unvollkommenheit nicht in jeder Hinsicht die ganze Natur betreffen.

1V 96—1In der ganzen Natur ist das Schlechte nicht

Doch auch in der ganzen Natur st das Schlechte nicht. Wenn ndmlich alle Naturgesetze (pvoixol
Aoyor) von der ganzen Natur herriihren, so ist ihr nichts enlgegengesetzt. Der Natur im einzelnen aber
ust ernages naturgemdfs, anderes nichl. Jedem st etwas anderes gegen die Natur, und was fiir das emne
natiirlich st, das st _fiir das andere gegen die Natur. Die Schlechtigkeit der Natur aber st das, was
gegen die Natur ust, der Mangel dessen, was zur Natur gehort. So ust die Natur nicht schlecht, sondern
das Schlechte fiir die Natur ist das Unvermagen, das, was zu threr Natur gehort, zu erfiillen.

1V 9 7—Auch im Leib st das Schlechte nicht



Doch auch i den Letbern ist das Schlechte nicht. Hdéflichkeit und Krankheit namlich sind emn
Versagen der Form und ein Mangel an Ordnung; ein solcher ist aber nicht in jeder Hinsicht schlecht,
sondern minder schon; denn wenn die Auflosung der Schinheit, Form und Ordnung allseitig wiirde,
dann miifte der Leib selbst zu Grunde gehen. Dafs aber der Leib fiir die Seele nicht Ursache der
Schlechtigkeit ist, das erhellt aus der Maglichkeit, daf auch ohne Letb Schlechtigkeit vorhanden sein
kann wie ber den bosen Geustern: So st fir die Gester wie fiir die Seelen und Leiber das Schlechte die
Schwiiche tm Besitz des thnen eigenen Guten und der Abfall davon.

1V 98—Auch vm Stoff ist das Schlechte nicht

Auch jenes abgedroschene Wort stummt nicht, daf3 das Bose im Stoff als solchen ser. Denn auch er hat
Anteil an der Ordnung und Schonheit und Form. Wenn aber getrennt davon der Stoff an sich
eigenschafislos und formlos ist, wie wird der Stoff etwas wirken, der aus sich nicht einmal etwas zu
erleiden vermag? Ferner: Wie soll der Stoff das Schlechte sein? Wenn er niemals und nirgends ist, ist
er auch weder gut noch schlecht. Wenn er aber wrgendwie ein Seiendes st und das Seiende alles aus
dem Guten stammt, so wird auch er aus dem Guten stammen, und es wird entweder das Gute das
Schlechte hervorrufen oder das Schlechte wird, als aus dem Guten stammend, gut sein, falls nicht etwa
das Schlechte das Gute hervorbringt und so das Gule, als aus dem Schlechten stammend, schlecht ist.
Oder schlieflich, es sind zwer Seinsgriinde und stammen beide von einem von thnen unterschiedenen
Hochsten ab. Wenn man aber den Stoff als zur Vollendung des ganzen Kosmos notwendig bezeichnet,
wie kann der Stoff schlecht semn? Das Schlechte ist ja doch etwas anderes als das Notwendige. Wie
kann aber der Gute etwas aus dem Schlechten erzeugen: Und wie kann das Schlechte fiir den Guten
notwendig semn? Das Schlechte flieht ja die Natur des Guten. Wie kann aber der Stoff die Natur
erzeugen und ndhren, wenn er schlecht ist? Das Schlechte als Schlechtes erzeugt nicht und erndhrt
nicht, bewirkt und erhdlt nicht. Wenn sie aber sagen, er erzeuge nicht die Schlechtigkeit in den Seelen,
aber er tretbe sie zur Schlechtigkeit an, wie kann das wahr sein? Die meisten von thnen haben es doch
auf das Gute abgesehen. Wie wdare das aber moglich, wenn der Stoff sie ganz zum Bosen geneigt
machte? Darum stammt das Schlechte in den Seelen nicht aus dem Stoff, sondern aus einer
ungeordneten und fehlerhaften Bewegung Sagt man aber;, sie_folgten durchaus dem Stoff; und jener
unstete Stoff sei notwendug fiir jene, die in sich selbst keinen festen Stand gewinnen kinnen — wie kann
das Schlechte notwendig oder das Notwendige schlecht sein?

1V 929—Auch der Mangel (privatio, aréonoiC) ist an sich nicht schlecht



Wir werden aber auch nicht sagen, der Mangel widerstrebe aus eigener Kraft dem Guten: Denn emn
allseitiger Mangel st villig ohnmdchtig, emn terlweiser aber hat kemne Krafi, sofern er Mangel ist,
sondern sofern er nicht in jeder Hinsicht Mangel ist. Ist es namlich ein tedlweiser Mangel des Guten,
50 151 er noch nicht schlecht; wird er es aber;, so schwindet auch die Natur des Schlechten.

1V 30— Was und woher das Gute und Schlechte 1st

Um es zusammenfassend zu sagen: Das Gule stammt aus der emnen Gesamtursache, das Schlechte
aber aus vielen Teilursachen. Gott kennt das Schlechte als gut, und ber Ihm sind die Ursachen des
Schlechten Gules wirkende Rrdfte. Wenn aber das Schlechte ewig ist und schopferisch, wenn es etwas
vermag und st und wurkt, woher hat es das? Aus dem Guten? Oder hat es das Gute aus dem
Schlechten, oder haben es beide aus emner andern Ursache? Alles, was naturgemdf ist, entsteht aus
emer bestimmien Ursache: Wenn aber das Schlechte weder Ursache noch Bestummthet hat, ist es nicht
naturgemdfs; denn es st weder in der Naturwirklichkeit etwas, was gegen die Natur ist, noch gibt es in
der Runst etwas, was unter den Begniff der Runst-losigkeit {sic!} fallt. Ist also etwa die Seele
Ursache des Schlechten wie das Feuer Ursache der Erwdrmung, und erfiillt sie alles, dem sie
nahekommt, mit Schlechtigkeit? Oder ist die Natur der Seele gut, in thren T dtigkeiten aber verhdlt sie
sich bald so, bald so? Wenn aber durch ihre Natur selbst thr Semn schlecht ist, woher hat sie dann das
Semn? Etwa aus der guten Ursache, die alles Seiende hervorbringt? Wenn aber daher, wie kann sie
threm Wesen nach schlecht sem? Es ist ja alles gut, was aus hr stammt. Wenn aber durch ihre
" dtigketten, so ist auch dies nicht unverdnderlich; woher kdmen sonst ihre Tugenden, wenn sie nicht
die Form des Guten angenommen hat? So bletbt nur iibrig, dafs das Schlechte eine Schwdéche und ein
Abfall vom Gulen st.

1V 3 1—Das Gute hat eine Ursache, das Schlechte viele

Die Ursache des Guten ist eine. Wenn das Schlechte dem Guten entgegengesetzt ist, so gibt es fir das
Schlechte viele Ursachen, doch bewirken mnicht Seinsgriinde und Rrifte das Schlechte, sondern
Kraftlosigkeit und Schwiche und eine unangemessene Mischung ungleicher Dinge. Das Schlechte st
weder unbeweglich noch verhdlt es sich immer auf die gleiche Wetse, sondern es ist grenzenlos und
unbestimmt und bewegt sich in anderem, und zwar in Unbegrenztem. Und auch fiir alles Schlechte st
das Gute Urgrund und {iel: Denn um des Guten willen 1st alles, das Gute wie das Entgegengesetzte;
denn auch dieses tun wir aus Verlangen nach dem Guten (miemand hat ja das Schlechte im Auge ber



dem, was er tut); deshalb hat das Schlechte kemn selbstindiges Sein, sondern em Nachbild des
selbstindigen Seins, da es um des Guten willen und nicht um sener selbst willen entsteht (geschieht).

1V 39—Das Schlechte ist zufillig (xavd ovufefnxiC)

Dem Schlechten st also emn zufilliges Sein zuzuschretben, um eines anderen willen und nicht aus
eigenem Semnsgrund; darum schemnt es recht zu semn, wenn es geschieht, weil es um des Guten willen
geschieht, in Wahrheit aber 1st es nicht gut, weil wir fir gut halten, was nicht gut ist. Es st gezeigt
worden, daf elwas anderes begehrt wird als geschieht. So st denn das Schlechte abseits vom Wege,
abseits von der Absicht, von der Natur, von der Ursache, vom ersten Seinsgrund, vom Sel, von der
Bestimmung, vom Willen, vom in sich selbst gegriindeten Semn. Also ist das Schlechte Mangel, Fehler,
Schwiche, Unangemessenheit, Abirren, Verfehlen des Siels, der Schinheit, des Lebens, des Geustes, der
Vernunfl, der Vollkommenhert, der Begriindung, der Ursache; es ist unbegrenzt, unfruchtbay trige,
untdatig, ungeordnet, ungleich, unbegrenzt, dunkel, wesenlos, es st selbst auf keine Weise ein Seiendes.
Wae soll also das Schlechte durch Vermuschung mit dem Guten iiberhaupt etwas vermagen? Denn was
gar kemnen Anteil am Guten hat, st weder etwas noch kann es etwas. Wenn namlich das Gute das
Sewende 15t und das Erstrebenswerte, das Kraflvolle und Wirksame, wie soll das etwas vermagen, das
dem Guten entgegengesetzt ist, dem Wesen, Willen, Kraft und ‘I dtigkeit fehlt? Was schlecht ist, ist
weder allen alles, noch tmmer dasselbe 1m Hinblick auf dasselbe. Fiir den bisen Geist st es schlecht,
von der guten Gerstesart abzuweichen, fiir die Seele von der Vernunfi, fiir den Leib von der Natur.

1V 33—Wie st das Schlechte mat der Vorsehung vereinbar?

Wie kann es iiberhaupt Schlechtes geben, da es doch eine Vorsehung gibt? Das Schlechte ist weder ein
Setendes noch in dem selbstindig Seienden. Nichts Seendes gibt es, das nicht von der Vorsehung
umfapt wiirde. Das Schlechte 1st ja kein Seiendes, wenn es ohne Vermischung mit Gutem st. Wenn
aber kein Seiendes ohne Anteil am Guten ist, das Schlechte aber ein Mangel des Gulen ist, so wird, da
nichts Seiendes vollig des Guten ermangelt, die gittliche Vorsehung i allen Dingen sein und nichts
Sewendes der gittlichen Vorsehung entschliipfen. Aber auch von denen, die schlecht geworden sind,
macht die Vorsehung giitig zu threm eigenen oder zu anderer prvatem oder allgemeinem Nutzen
Gebrauch und sorgt fiir jedes Seende in der thm angemessenen Weise. Darum billigen wir kemneswegs
das etle Gerede der Menge, wenn sie sagl, die gittliche Vorsehung miisse uns auch gegen unsern
Willen zur Tugend antretben; denn es ist der Vorsehung nicht eigen, die Natur zu verletzen. Darum
erhdlt sie als Vorsehung eine jede Natuy; die mit freier Bewegung begablen so, wie es dieser Begabung



entspricht, und sorgt fiir alles und jedes in der allem und jedem angemessenen Weise, und soweit die
Natur der von der Vorsehung betreuten {sic!} Dinge aufnahmefihig ist, werden die Gaben der
allumfassenden und manmigfaltigen Vorsehung einem jeden entsprechend gespendet.

1V 34—Das Schlechte ist weder Seiendes noch Vermogen, sondern Schwdiche

Das Schlechte ist also weder ein Seiendes noch etwas in dem, was selbstindiges Sein hat. Auf keine
Wewse namlich st das Schlechte als Schlechtes oder geht das Werden des Schlechten von emner Kraft
aus, sondern von der Schwdche. Und selbst fiir die bosen Gester stammt das Sein aus dem Gulen und
it en Gut; das Schlechte aber, das thnen aufgrund des Abfalls von den ihnen eigenen Giitern
zukommt, st die Umwandlung beziiglich ihrer Selbigkeit und thres Besitzes und die Schwdche der
thnen als Engeln zukommenden Vollkommenheil. Sie streben aber nach dem Guten, sofern sie nach
Sein, Leben und Erkennen streben; und sofern sie nicht nach dem Guten streben, streben sie nach dem
Nichtsein; das 1st aber kein Streben, sondern ein Mangel wahrhafien Strebens.

1V 35—Ls gibt Verfehlung um Erkennen

In der Erkenntnis sich verfehlend nennt die Heilige Schrift jene, die versagen gegeniiber der
unverborgenen Erkenntnis des Guten oder dem Vollbringen des Guten, und die den Willen kennen,
aber nicht tun; die gehort haben, aber schwach sind im Glauben und Gutestun. fa, manche wollen
sich nicht auf das Gutestun verstehen aus Verkehrtheit oder Schwdche des Wallens. Und allgemein,
wie wir oft gesagt haben, ist das Schlechte Schwdche oder Unvermogen entweder im Wissen oder in
der klaren Erkenntnis, im Glauben oder im Streben nach dem Guten oder im Vollbringen des Guten.
Nun wird vielleicht jemand sagen, der Schwdche gebiihre nicht Strafe, sondern im Gegentell
Verzeihung Das wdre richtig, wenn nicht die Moglichkeit dazu geboten wdre: Wenn aber aus dem
Guten das Vermagen folgt, weil es — nach der HL. Schrift — allen das ithnen Angemessene spendet, so
verdient der Abfall von den eigenen Giitern, die man dank dem Guten besitzt, und die Verkehrung und
Flucht durchaus kein Lob. Aber das st in der Abhandlung iiber das Gerechte und das gottliche Gericht
von uns nach Vermaogen ausreichend behandelt worden; wn dieser heiligen Abhandlung hat die
Wahrheit der Heiligen Schrifi die sophistischen Begriindungen, die Gott Ungerechtigkeit und Liige
andichten, als villig gottlos und toricht zunichte gemacht. Nun aber haben wu; so weit wir vermagen,
das Gule geniigend gepriesen als wahrhafl bewundernswert, als Anfang und Ende aller Dinge, als
alles Seende umfassend, als das dem Nichtseienden Form Gebende, als Ursache alles Guten, als
Nicht-Ursache des Schlechten, als Vorsehung und vollkommene Giite, als alles Seiende und



Nichtseiende iibersteigend, als das Schlechte und den Mangel sener selbst gut machend, als das von
allen zu Erstrebende, zu Liebende und zu Schiitzende und was sonst noch im Vorausgehenden das
Wort der Wahrheit, wie iwch glaube, bewiesen hat.

V. Vom Seienden und von den Urbildern

V' 1—Gott kann nicht erklirt werden, wie Er win sich selbst ist

Nun miissen wir iibergehen zu dem wahrhaft seienden Gottesnamen des wahrhaft Seienden. Wir
werden thn aber nur so weit in Erinnerung bringen, als das Siel der Untersuchung erfordert: nicht das
iiberwesentliche Wesen erklaren, sofern es iiberwesentlich st (denn dieses st unaussprechlich und
unerkennbay, vollkommen unaufweisbar und die Finigung [kraft des Geustes] selbst iibersteigend),
sondern das Seiendes schaffende Herausgehen der gottlich-wirkenden Semnsursache zu allem Seienden
preisen. {war erklirt schon der Gottesname »das Gute« alle Hervorginge des Urhebers alles Guten
und erstreckt sich auf das Seiende und auf das Nichtseiende und iibersteigt das Seiende und das
Nichtseiende. Der Name »das Seiende« aber erstreckt sich auf alles Seiende und ist iiber alles Seiende.
Der Name »Leben« erstreckt sich auf alles Lebendige und iibersteigt alles Lebendige. Der Name
»Weisheit« erstreckt sich auf alles, was geistig erfafbar, was vernunfl- und sinnenbegabt ist, und
ibersteigt all dues.

V' 9=Gott soll nach dem Wallen der Vorsehung oder den Hervorgingen

gepriesen werden

Diese Gottesnamen also, die die Vorsehung offenbaren, begehrt die Abhandlung zu preisen; sie
verspricht nicht die iiberwesentliche Giite der iiberwesentlichen Gottheit, thr Wesen, thr Leben und ihre
Weisheit zu enthiillen, da sie die Giite iiber alle Giite, die Gottheit, das Wesen, die Weisheit und das
Leben in Verborgenheit hiillte, wie die Heilige Schrift sagt: Sondern sie preust die offenbar gewordene
Vorsehung, die alles Gute bewnrkt, die iiberragende Giite und Ursache alles Guten; und das Seiende,
das Leben und die Wewsheit als seinsbegriindende, lebenschaffende, weisheitspendende Ursache fiir
alles, was Sein und Leben, Geist, Vernunfi- und Sinnenbegabung durch Teilhabe besitzt. Sie sagt
nicht, Gutes, Seiendes, Leben und Weishet sewen Verschiedenes und viele Ursachen, und verschiedene
Golttheiten bewnrkten das eine und das andere, hohere und niedere, sondern dem Einen Gott gehiren
alle guten Hervorginge und die von uns gepriesenen Gottesnamen zu; und einer ist es, der die gesamte
Vorsehung des Einen Gottes offenbart, andere aber enthiillen mehr oder minder allgemeine, terlweise
Wirkungen der Vorsehung

V' 5—Was win hoherem Grade an Gott teilhat, steht thm néher

Vaiellewcht wird aber jemand sagen: Da das Seiende umfassender ist als das Leben und das Leben als
die Weishel, warum steht das Lebendige hoher als das, was blofi Sein hat, das Sinnenbegabte hiher



als das Lebendige, das Vernunflbegabte iiber jenem und die Geister wiederum iiber dem
Vernunflbegabten; warum sind sie in Gottes Umgebung und kommen ndaher an Ihn heran? Nun war es
aber geziemend, daff das vor anderem den Vorrang habe und es iibertreffe, was an groferen
Golttesgaben Anteil hat. Das wiirde selbst dann zutreffen, wenn man behaupten wollte, daf3 die Geister
ohne Sein und Leben wdaren: Da aber die gittlichen Geuster ein hoheres Sein haben als alles andere
Setende und ein vorziiglicheres Leben als alles andere, was lebt, und da sie Finsicht und Erkenntnis
besitzen iiber alle sinnliche und durch fortschreitendes Denken gewonnene Erkenntnis und vor allem
andern Serenden nach dem Schinen und Guten streben und daran teilhaben, stehen sie dem Guten um
s0 ndher, je iibermdfiger sie daran teilhaben, und empfangen um so reichere und bessere Geschenke von
thm: Wie auch die vernunfibegabten Wesen die Sinnenwesen iibertreffen, je reichlicher ihr
Vernunflanteil ist, und entsprechend die Sinnenwesen die blofen Lebewesen. Und ich glaube, es ist
wahy; daf3 jene Wesen, die mehr an dem Einen, an Gaben unendlich reichen Gott teilhaben, Thm néher
und gitthicher sind als die Dinge, die sie hinter sich zuriicklassen.

V' 4=Gott st alles in allem in iiberragender Weise

Da wir dariiber nun gesprochen haben, lafit uns das Gute als das wahrhafl Seiende preisen, das alles
Setende ins Sein setzl. Der Seiende ist iiberseiend (SmepoiooC) iiber alles migliche Sein, die Ursache

des auf sich Gestellten, der Schipfer des Seienden, des Besitzes, des selbstindigen Seins (SmdoranC),
des in sich selbst gegriindeten Wirklichen (ovoia), der Natwr; der Ursprung und das Maf der
Leitalter; der Seinsgeber fiir die Zeit; der Seinsraum (aicv) des Seienden, die Zeit des Werdenden, das
Sein alles dessen, was vrgendwie 1st, das Werden alles dessen, was wrgendwie wird. Aus dem Seienden
stammt der Seinsraum (aicyv), das in sich selbst gegriindet Seiende, das Seiende, die Zeit, das Werden
und das Werdende; das Seiende in dem, was in sich selbst begriindet ist, das irgendwie Vorhandene,
das auf sich selbst Gestellte. Denn Goltt st nicht emn auf wrgendwelche Weise Seiendes, sondern das
emfach und unbegrenzt alles Semn in sich Umfassende und Vorwegnehmende; darum heift er auch der
Kinig der Zeiten (aicvwv) als Der; in Dem und ber Dem alles Sein und Seiende und Bestandhaben
wst, und 15t weder noch wird Er sein, st nicht geworden und wird nicht und wird nicht werden, ja, st
nicht; sondern Er selbst ist das Sewn fiir alles Seiende; und nicht nur das Seiende, sondern das Sein

alles Seienden stammt aus dem Seienden, der vor aller Zeit ist (mpoatwvinC dviwC); denn Er ist die
Leit der Leiten (alwyv t@v atwvawy), der vor allen Zeiten ist.

V' 5=Aus Gott stammt der Awon, die Leit und alles

Hoher uns erhebend mochten wir sagen, daf fir alles, was selbstindiges Sein hat, und fir die
Sewnsraume das Sein von dem vor allem Seienden kommdt. Jeder Seinsraum und jede Leit st aus Ihm,
denn der vor allem Seiende 1st Urgrund und Ursache jedes Seinsraums und jeder Leit und alles dessen,
was nur tmmer ist; und alles hat an Ihm teil, und kemnes lafit Er im Stich; und Er selbst ist vor allem,
und alles hat in Ihm Bestand und {usammenhang; schlechthin: Wenn etwas auf irgendeine Weuse ist,



50 15t es in Dem, der zuvor ist, wird in Ihm erkannt und bewahrt: Und vor allem andern Teilhaben
an IThm wird das Sein herausgestellt; denn das Semn an sich selbst st dlter als das Aus-sich-lebendig-
Sein und Aus-sich-weise-Sein und Aus-sich-gottihnlich-Sein; und alles Seiende, was auch vmmer
Antell hat, hat vor allem am Sein Anteil: Vielmehs; selbst alles an sich Seiende, woran das (real)
Seiende Anteil hat, hat am Sein an sich selbst Anteil; und nichts Seiendes gibt es, fiir das nicht das
Sein an sich sein wahrhafles Sein und Seinsraum (odoia xal aiyv) wdre. Als i Wahrheit
urspriinglicher denn alles andere wird Gott als der Seiende gepriesen aufgrund jener Gabe, die dlter st
als die andern; da nun das Zuvor-Sein und Uber-Sein das Sein voraushat und im Ubermap hat, so
hat das Sein an sich, sagte ich, alles Sein ins Dasein gesetzt und hat alles, was auf wrgendeine Weise
ist, durch das Sein selbst ins Dasein gesetzt. Nun haben aber alle Seinsgriinde (dpyai) am Sein Anteil
und sind {sic!’} und sind Sensgriinde, und in erster Linie sind sie, danach sind sie Sewnsgriinde. Und
wenn man als Seinsgrund des Lebenden, sofern es lebt, das Leben an sich mimmt; und fiir das
Ahnliche, sofern es dhnlich ist, die Ahnlichkeit an sich; fiir das Verbundene, sofern es verbunden ist,
die Verbindung an sich; fiir das Geordnete, sofern es geordnet ist, die Ordnung an sich; und so wurd fiir
alles, was an diesem oder jenem oder an beidem oder an vielerle teilhat, auch dies oder jenes, beides
oder vielerler sein, woran es teilhat, und man wird finden, daf das »an sich«, woran etwas teilhat,
zuerst am Sein teilhat und durch das Semn zuerst beharrt; erst danach ist es Seinsgrund von diesem
und jenem, und durch das Teilhaben am Sein hat es Bestand und ist etwas, woran etwas teilhat.
Wenn aber dieses durch Teilhaben am Sein ist, um wieviel mehr jenes, das an diesen Semnsgriinden
teilhat.

V' 6-Das Sein selbst und alles ist aus Gott und in Gott geeint

Da nun die in sich selbst gegriindete Giite iiber alle Giite als erste Gabe das Sein selbst herausgestellt
hat, wird es mit Recht dem Altesten und Ersten, woran es ein Teilhaben gibt, zugesprochen, und aus
thm und in thm st das Semn selbst, sind die Seinsgriinde des Seienden und alles, was st und auf
ugendwelche Weise sich im Sein hdlt; und das unvermischt, verbunden und emnzeln. Denn in der
LEanhenit besteht jede Lahl emformig voraus, und die Eanheit hat jede {ahl in sich emnzeln voraus; und
Jede Lahl ist in der Fanheit geeint; und je weiler sie sich von der Fanheit entfernt, um so mehr ist sie
getelt und vielfaltyg. Und im Mattelpunkt sind alle Linien des Rreises durch emne Verbindung geeint;
und der Punkt enthdlt alle Geraden geeint in sich, und mat dem einen Ausgangspunkt, von dem sie alle
ausgegangen sind, und in dem emen Mltelpunkt sind sie alle ginzlich geeint; in geringem Abstand
von thm sind sie wemg geteill, in groferem mehr; kurz: Jje ndher sie dem Muttelpunkt sind, desto mehr
sind sie mit thm und unter sich emns; und je weiler sie vom Mttelpunkt entfernt sind, desto weiter sind
sie auch voneinander entfernt.

V' 7—In Gott als der Ursache aller Dinge 1st auch alles Enigegengesetzle geeint

Aber auch in der gesamten, alle Dinge umfassenden Natur sind die Seinsgriinde (Adyot) emner jeden
Natur unvermischt in emner Verbindung geeint, und in der Seele sind emformig geeint alle Rrifle, die



Siir alle Teile des ganzen Korpers vorsorgen: Es ist also nicht unangemessen, im Aufstieg von
schwachen Abbildern zum Urbild aller mut iiberirdischen Augen alles in der Ursache aller Dinge zu
betrachten und das Entgegengesetzte emnformig und geeint; denn sie st der Seinsgrund alles Seienden,
von dem sowohl das Sein selbst herriihrt als auch alles, was auf wrgendwelche Weise st: Jeder
Semnsgrund, jede Grenze, alles Leben, alle Unsterblichkeit, alle Weisheit, alle Ordnung, aller
Einklang, alle Kraft, alle Hut, alle Grundlage, alles Beharren, alles Verstehen, alles Begreifen, alle
Sinneswahrnehmung, jedes Haben, jedes Stehen, jede Bewegung, jede Finigung, jede Mischung, jede
Freundschafl, jede Mufshelligkeit, jede Unterscheidung, jede Begriffsbestimmung und alles, was immer
durch das Sein Seiendes ist: Allem Seienden gibt es sein Geprige.

V" g-Von Gott erhalten alle himmblischen Geister, alle Seelen und alle Dinge

thre Sensstufe

Von eben dieser Ursache aller Dinge kommen alle geistigen und geistig fafibaren Wesen der
gottahnlichen Engel und Menschenseelen her und alle Naturen der ganzen Welt und alles, was in
etwas anderem sein Dasein hat und was — wie man sagt — nur ein gedankliches Sein hat. Und auch
Jene ganz heilgen, dltesten, wahrhafl seienden Rrifle, die ihren Platz glewchsam im Vorhof der
iberwesentlichen Dreifaltigkeit haben, haben von thr und in thr sowohl das Semn als auch das
Goltiahnlichsein; und so erlangen die niederen ndchst thnen die niedere, die letzten die letzte Stufe des
Seins und Golttahnlichseins: Im Berewch der Engel st es die letzte Stufe, im Verhdiltnis zu uns aber
ee tiberirdische. Auch die Seelen und alles andere Seiende haben auf dieselbe Weise thr Sein und
Wohlsein: Sie sind und sind wohl, sofern sie Sein und Wohlsein von Dem erlangen, der zuvor ust, und
sind {sic!’} und sind wohl in Thm, aus Ihm nehmen sie thren Anfang, in Ihm werden sie erhalten, und
zu Ihm streben sie hin. Und die Erstlinge des Seins (mpeafeia 700 eivar) teilt Er jenen hichsten Wesen

zu, die die Heilige Schrifl immerwihrende (aiwviaC) nennt; das Sein selbst aller Dinge geht niemals
verloren; dieses Sein selbst aber kommt aus Dem, der zuvor ist; und IThm ist das Sein eigen, nicht Er
w5t dem Sewn ewgen; und in IThm st das Sein, nicht Er ist im Sein; und Ihn hat das Sein, nicht Er hat
das Sein; und Er ist dieses Seins Seinsraum (aiwv), Seinsgrund und Mafs, da Er Seiendes schaffender
Semnsgrund, Matte und el alles Suvorseienden, alles Seienden, des Seinsmafes und aller Dinge 1st.
Und darum wird von der Heiligen Schrift der wahrhaft Quvorseiende im Hinblick auf die gesamte
Erkenntnis alles Seienden wvielfiltig gesetzt, und in Ihm wird in vorziiglichem Sinn das »setend«
ausgesagt, das »iste, »wird seine, das »ist gewordenc, »wirde und »wird sein«. Denn das alles besagt
fiir den, der es versteht, wie es Gott geziemt, daff Er gemdp allem Denken das Uberseiende ist und die
Unrsache alles in jeder Weuse Seienden. Denn Er st nicht jetzt, dann aber nicht, und nicht auf die eine
Weise, auf die andere aber nicht; Er ist vielmehr alles als Urheber von allem, und alle Seinsgriinde,
alle Seinsbedingungen (cvumpdyuaza) alles Seienden enthdilt Er vereint und im voraus wn sich: Und
Er st iiber allem, da Er vor allem iiberwesentlich iiber-ist. Darum wurd alles zugleich von Ihm

ausgesagl, und doch ist Er nichts von allem: Allgestaltig (mavaynuoC), allformenhafi (maveideoC),



enthdlt Er, ohne Gestalt und Schinheit, Anfang, Mutte und Ende alles Serenden unvermischt und
gesondert in sich voraus und laft wn alle das Semn in Remmheit emnstrahlen gemdf der emnen, tm
Ubermaf emenden Ursache. Wenn nimlich unsere Sonne das Wesen und die Beschaffenheiten der
sinnenfalligen Dinge — wie grofs ithre {ahl und Mannigfaltigkeit sein mag, wdihrend jene nur emne
emnzige st und auf eme Weise thr Licht verteilt — dennoch alles erneuert, erndhrt, erhdlt, vollendet,
unterscheidet, emnt, wieder erwdrmt, fruchtbar macht, vermehrt, umwandelt, befestigt, hervorbringt,
erweckt und belebt; und wenn emn jedes von thnen auf seine eigene Weise an der emnen und selben
Sonne Anteil hat und die eine Sonne die Ursache der vielen Dinge, die an thr Anteil haben, emnformug
mn sich vorweggenommen hat, so st erst recht fiir thre und aller Dinge Ursache zuzugeben, dafs alle
Urbilder aller Dinge gemdfp einer emnheitlichen, iiberwesentlichen Verbindung darin vorausbestehen; sie

bringt ja die Wesen hervor in einem Herausgehen aus dem Wesen (kata tijv dmo odoiaC éxpaow).
Urbilder aber; sagen wuw;, sind die wesenhervorbringenden, wn Golt geeint vorausbestehenden
Seinsgriinde (Adyot), die die Theologie Vorausbestimmungen nennt und gdittliche, gute
Willenstiitigkeiten, die die Dinge abgrenzen und hervorbringen; nach ihnen hat der Uberseiende alles
Sewende abgegrenzt und hervorgebracht.

V" 9—Gott umfafst alles mat seiner emnfachen Vollkommenheut

Wenn aber der Philosoph Clemens memnt, das Urspriinglichere um Bereich des Seienden werde im
Verhaltnis zu etwas Urbilder genannt, so geht seine Rede nicht von den egentlichen, vollkommenen
und emnfachen Namen aus: Wenn wir aber auch dies als richtig zugeben, so miissen wir doch der
Theologie (= HL Schnifi) gedenken, die sagt: Diese Dinge werden dir nicht gesagt, damat du thnen
nachgehst, sondern damait wir durch thre hinauffiilhrende (analogische) Erkenntnis zur Erkenntnis der
Ursache aller Dinge geleitet werden, soweit wir es vermagen. Darum ist thr alles Seiende gemdfy einer
alles iiberragenden Einigung berzulegen. Denn da sie von dem Semn, dem Seiendes schaffenden
Hervorgehen und der Giite ausgeht, alles durchdringt und alles aus sich mit dem Sein erfiillt und in
allem Seienden sich ergotzt, hat sie alles in sich voraus gemdfp dem einen Vorzug der Finfachhent, jede
Doppelheit ablehnend. So umfaft sie alles in hrer iibereinfachen Unendlichkeit, und alles hat in
besonderer Weise daran teil, so wie an dem einen und selben Laut viele Ohren als an einem terlhaben.

V" 10—Golt als Anfang und Ende aller Dinge

Anfang und Ende (Urgrund und <iel) alles Seienden ist also der Quvor- Seiende. Anfang als Urheber,
Ende als das »um willen« und die Grenze alles Seienden, die Grenzenlosigkeit aller Unbegrenztheit
und Begrenzung, iiberragend gegeniiber threr Gegensditzlichkeit. Denn in Einem, wie oft gesagt worden
wst, hat Er alles Seiende voraus und hat es ins Dasein gesetzt, in allem iiberall gegenwdirtig um
Hinblick auf das eme und selbe; und im Hinblick darauf alles; in alles geht Er hinaus und bleibt
doch n sich, stehend und sich bewegend und doch weder stehend noch sich bewegend; ohne Anfang,
Ende und Mutte; Er ist weder in einem Serenden noch etwas vom Setenden. Und es kommt Ihm weder



ganzlich etwas von dem Immerwdhrenden zu noch von dem zeitlich Existierenden, sondern von et
und Aion und dem, was in der et und im Avon wst, ist Er gesondert. Denn der Aion selbst und das
Seiende, das Maf des Seienden und das dadurch Gemessene st durch IThn und riihrt von Ihm her

Doch dariiber werden wir passender an anderer Stelle sprechen.

V1. Das Leben
VI 1—Gott ist das Leben, von dem alles Leben ausgeht

Nun miissen wir das ewige Leben preisen, von dem das Leben an sich und alles Leben herriihrt. Und
von dem das Lebendigsein iiber alles, was irgendwie am Leben Anteil hat, ausgestreut wird. Das
Leben der unsterblichen Engel und thre Unsterblichkeit und das Unzerstorbare der nie aufhorenden
Bewegtheit der Engel st aus thm und durch es und hat Bestand, deshalb heifen sie auch immer-
lebend und unsterblich; und anderseits die nicht Unsterblichen, weil sie nicht von sich aus das
Unsterblichsein und FEwig- Leben haben, sondern von der lebenschaffenden und alles Leben
hervorrufenden und erhaltenden Ursache. Und wie wir von dem Seienden sagten, es sev der Seinsraum
(atayv) fiir das Sein an sich, so hier wiederum das gittliche Leben belebe und bewirke das Leben selbst;
und jedes Leben und jede Lebensbewegung ist aus dem Leben iiber allem Leben und aller Ursprung
alles Lebens. Von thm haben es die Seelen, daf3 sie unsterblich sind, und alle Tiere und Pflanzen, dafs
sie das Lebendigsein im letzten Nachhall des Lebens haben. Denken wir es fort, so scheidet, nach der
Heiligen Schnift, alles Leben; und aufs neue zu thm hingewendet, wird wiederbelebt, was aus
Schwdche die Teilhabe an thm verloren hatte.

VI 9—Das gottliche Leben spendet jedem Lebewesen das thm angemessene
Leben

Und es spendet zuerst dem Leben an sich das Leben-Sein und einem jeden Leben, daf es seiner Natur
angemessen ist: dem Leben der himmlischen Wesen die stofflose, gottdhnliche, unwandelbare
Unsterblichkeit, die immerwdihrende Bewegung ohne jedes Abirren und Abbiegen; ja, selbst bis zum
damonischen Leben erstreckt es sich in sewner iiberfliefenden Giite; und auch dafs es ist und Leben st
und beharrt, das hat es aus kemer andern Ursache. Es gibt auch den Menschen, obwohl sie
zusammengesetzt sind, ein Leben, das nahe an das der Engel heranreicht. Und selbst nach unserm
Abirren wendet es uns im Ubermaﬁ semner Giite sich wieder zu, ruft uns zuriick und — was noch
gotthicher st — verheySt uns, dafy es uns mit unserer ganzen Natur, wch meine die Seelen und die damut
verbundenen Korper, zum vollkommenen und unsterblichen Leben fiihren werde: eine Sache, die dem
Altertum wohl gegen die Natur schien, mir aber und Dir und der Wahrheit als etwas Gittliches und
Ubernatiirliches. Uber die Natur sage ich dies, die an uns hervortritt, nicht die allmiichtige des
gottlichen Lebens. Dieser als der Ursache allen Lebens und besonders des gittlicheren, st kein Leben
gegen die Natur oder iiber die Natur moglich. Darum werden die entgegengesetzten Reden des



unsinnigen Stmon von der gittlichen Schar und von Deiner heiligen Seele weit weggewiesen: Es war
thm namlich verborgen, glaube ich, wiewohl er sich weise diinkte, daf ein Mensch von gesundem Geust
sich nicht auf den Augenschein der Sinne stiitzen diirfe im Gegensatz zur unsichtbaren Ursache alles
Setenden. Und man mufs thm sagen, das hefe gegen die Natur reden; denn thr ist nichts
entgegengesetzl.

VI 3—Vom gottlichen Leben wird alles belebt und umhegt

Und von diesem [gittlichen Leben] werden alle Tiere und Pflanzen belebt und umhegt. Und ob man
das das geistige Leben nennt oder das verniinflige, sinnliche oder zu Erndhrung und Wachstum fihige
oder welcher Art immer oder den Ursprung und das Wesen des Lebens — aus thm lebt es und hat es
Lebenskrafl, das iiber alles Leben ist, und in thm als semner Ursache besteht es voraus. Denn das
iiberlebendige und urlebendige Leben st die Ursache alles Lebens, Erzeuger und Vollender des Lebens
und die Unterschiede des Lebens begriindend und aufgrund jedes Lebens zu preisen wegen der alles
Leben hervorbringenden vielgestaltigen Fruchtbarkeit; darum wird es als allgestaltig in jedem Leben
erschaut und gepriesen und als unbediirflig, vielmehr als Uberfiille des Lebens, das aus sich selbst
Lebendige, das Lebenschaffende iiber allem Leben, das Uberlebendige oder wie man sonst immer das
unaussprechliche Leben auf menschliche Weise preisen mag.

VII. Weisheit, Verstand (voiC), Vernunft (A6yoC),

Wahrheit, Glauben

VII j=Die Weisheit Gotles als Schipferin aller Weisheit und iiber alle
Weishert

Nun laff uns denn, wenn es beliebt, das wahre und ewige Leben auch als weise und als die Weisheut
selbst preisen, ja als Schopferin aller Wewsheut, iiber alle Weisheit und alles Verstindnus erhaben. Denn
Gott st nicht nur ibervoll von der Wewsheit, und fiir sein Verstehen gibt es keine Zahl, sondern er
thront iiber aller Vernunfi, allem Verstand, aller Weisheit. Dies erkannte auf iibernatiirliche Weuse der
wahrhafl gittlhiche Mann, unser und unseres Lehrers gemeinsame Sonne, und darum sagte er: Was in
Gott toricht ist, ist weiser als die Menschen. Nicht nur weil alles menschliche Denken ein Umbherirren
wt im Vergleich zur Stetigkeit und Beharrlichkeit des gittlichen, ganz vollkommenen Wissens; sondern
auch, weil die Theologen die verneinenden (beraubenden) Ausdriicke in entgegengesetzem Sinn zu
brauchen pflegen. So nennt die Schrift das leuchtendste Licht unsichtbary, und den Vielgepriesenen und
Vielnamigen bezewchnet sie als unaussprechlich und unnennbar; den i allem Gegenwdrtigen, der von
allem her auffindbar ist, nennt sie unfaflich und unerforschlich. In diesem Sinn also wird von dem
gottlichen Apostel gesagt, dafs er die Torheit Gottes riihme, indem er das, was darin der Vernunfl
widersprechend und ungeresmt schent, auf die unaussprechliche und iiber alle Vernunfi erhabene



Wahrheit zuriickfiihrt. Aber (wie ich schon anderswo gesagt habe): Wenn wir auf unsere Weuse das,
was tiber uns ist, auffassen und an den uns vertrauten Sinneseindriikken haften bletben und Gittliches
mit Dingen aus unserer Welt zusammenstellen, geraten wir in Irrtum, indem wir tm Anschluf an das
sinnlich Erscheinende dem Gottlichen und dem unaussprechlichen Wort nachjagen. Wir miissen
wissen, dafs unser Geust wohl die Kraft hat, geistig zu erkennen, und dadurch Geistiges schaut, daff
aber jene Verevmigung, wodurch er mit dem verbunden wird, was iiber thm ist, die Natur des Geustes
iberstegt. Danach st das Gottliche nicht auf unsere Weise zu erkennen, sondern sofern wir uns ganz
von uns wmn unserer Ganzheit loslosen und ganz Gottes werden. Denn es st besser fiir uns, Gott
anzugehoren als uns selbst. So ndmlich kinnen die gottlichen Gaben denen zuteilwerden, die Gottes
geworden sind. Diese unverniinflige, ungeistige und torichte Weisheit nun wollen wir im Ubermaf
loben und sagen, daf sie alles Verstandes, aller Vernunfi, aller Weisheit und alles Verstehens Ursache
wst. Thr ist jeder Rat ewgen, und von thr kommt alles Erkennen und Verstehen, in ihr sind alle Schatze
der Weisheit und Wissenschaft verborgen.

Denn nach dem schon Gesagten st sie die iiberweise und allweise Ursache, die die Weisheit an sich
und die gesamte Weisheit und jede einzelne hervorbringt.

VII 9—Aus der gittlichen Weisheit haben die Engel thr geistiges Sein

Aus thr haben die geistig fafibaren und geistig erfassenden Krdfle der englischen Geister thre einfachen
und seligen Erkenntnisse; denn nicht in Geteiltem oder aufgrund von Geteiltem, aus Sinneseindriicken
oder weitliufigen Uberlegungen tragen sie das gottliche Wissen zusammen, und nicht an etwas
Allgemeines halten sie sich deswegen, sondern ganz frer von Stoff und Vielheit, auf geistige,
unstoffliche und emnformige Weuse erkennen sie, was vom Gittlichen erkennbar ist. Und sie besitzen die
geistige Rraft und Tatigkeit, die in unvermischter und unbefleckter Reinheit erstrahlt und gottliche
Erkenntnisse erschaut; sie wird in Ungeleiltheit und Unstofflichkeit und gottiahnlicher Einheit durch
die gotthche Wewsheil, so weit maghch, nach dem gittlichen und iiberweisen Verstand und der
(gotthichen und iiberweisen) Vernunfl geformt. Und die Seelen haben die Vernunflbegabung, die auf
Umwegen die wahre Erkenntnis des Seienden umbkreist und durch ihre bunte Vielgestaltigkeit und
Geteltheit hinter den emheitlichen Geistern zuriickbleibt; wenn sie sich aber aus der Vielheit zur
Eainheit sammeln, werden sie engelgleicher Erkenntnisse fiir wert geachtet, so weit es fiir Seelen
angemessen und erreichbar ist. Aber auch wenn jemand die Sinneswahrnehmungen einen Nachhall der
Weisheit nennen wollte, wiirde er das Siel nicht verfehlen: Es stammt ja selbst der Verstand der bisen
Gester, sofern er Verstand ist, aus thr; sofern er aber Unverstand st und nicht erkennt, wonach er
strebt, und weder Wissen hat noch haben will, wird er richtiger Abfall von der Weisheit genannt. Da
aber die gittliche Weisheit der Weusheit selbst und aller Weishert, alles Verstandes und aller Vernunfl
und aller sinnlichen Erkenntnis Urgrund, Ursache, Erzeugern, Vollendung, Bewahrung und el
genannt wurde, wie kann Gott als iiberweise, als die Weisheit, der Verstand, die Vernunfi, die
Erkenntnis gepriesen werden? Wie erkennt Er etwas von dem geistig Erkennbaren, wenn Er keine



Geustestitigkeit hat? Oder wie erkennt Er das Sinnenfillige, wenn Er iiber alle Sinnlichkeit erhaben
wst? Indessen, die Heilige Schnift sagt, dafp Er alles wisse und daf nichts der gottlichen Erkenntnis
entgehe. Doch, wie iwch schon oft gesagt habe, Gittliches muf auf Gott geziemende Weise verstanden
werden. Denn die Ungeistigkeit und Unsinnlichkeit wird Gott im Sinn des Ubermafes, nicht des
Mangels zugeschrieben, so wie wir das Uberverniinflige unverniinflig nennen und unvollendet das
Ubervollendete und von vornherein Vollendete. Und ungreifbare und unsichtbare Dunkelheit das
unzugdangliche Licht wegen seines Vorranges vor dem sichtbaren Licht. So begreift der gittliche Geust
alles in sich durch emne iiberragende Erkenntnis, die entsprechend der Ursache alles Seienden in sich die
Erkenntnis von  allem  vorwegnimmt, da sie die Engel vor ihrem Entstehen erkennt und sie
hervorbringt, und alles andere kennt sie sozusagen vom ersten Ursprung an und setzt es ins Dasein.
Und das glaube ich, ment die Schrift, wenn sie sagt: Der alles vor seiner Entstehung kennt. Denn
nicht, weil Er das Seiende aus dem Seienden erkennt, weif8 der gottliche Geust, sondern aus sich selbst
und wn sich selbst, als Ursache aller Dinge hat Er alles Wissen, alle Erkenntnis, alles Wesen voraus
und begreifl alles voraus, nicht jedes in semner eigenen Art aufgreifend, sondern vermdige der einen,
umfassenden Ursache alles wissend und umfassend: Wie auch das Licht der Ursache nach den
Begnff der Finsternis in sich vorwegnimmt, da Er der gittliche Geist sie nirgends anders als vom
Licht her kennt. Wenn also die gittliche Weisheit sich selbst kennt, wird sie alles kennen; das stoffliche
auf unstoffliche Weise, das Geteilte ungeteilt, das Viele emnheitlich, da sie durch das Fine selbst alles
erkennt und hervorbringt; wenn namlich Gott gemdf emer Ursache allem Seienden das Sein mutteilt,
wird Er gemdfs derselben emnzigen Ursache alles kennen als aus Ihm selbst seiend und in Ihm
vorausbestehend, und nicht vom Seienden her wird Er dessen begriffliche Erkenntnis gewinnen,
sondern Er wird ihnen allen, enem jeden die Erkenntnis seiner selbst und den einen die Erkenntnus der
andern spenden. Gott hat also nicht eine besondere Erkenntnis Sewner selbst und ene andere,
allgemeine, worin Er alles andere Seende zusammenfassen wiirde: Denn indem die Ursache aller
Dinge sich selbst erkennt, kann sie unmaglch ohne Erkenntnis dessen sein, was von thr ausgeht und
dessen Ursache sie 1st. Dadurch also erkennt Gott das Seiende, nicht durch Erkenntnis des Seienden,
sondern durch Erkenntnis Sewner selbst; denn auch von den Engeln bezeugt die Schrifl, daf3 sie das,
was auf Erden 1st, nicht durch sinnliche Erkenntnis des Sinnenfalligen wissen, sondern der Rraft und
der Natur des gottadhnlichen Geustes entsprechend.

VII 3—Wir kennen Gott nicht, wie Er in sich ist

Danach st zu fragen, wie wir Gott erkennen, da Er weder mit den Sinnen noch mat dem Verstand
erfafbar ist noch iiberhaupt etwas von dem Seienden 1st. Werden wir nicht der Wahrheit entsprechend
sagen, daf} wir Gott nicht aufgrund Seiner Natur erkennen (denn was Semne Natur ist, das ist
unbekannt und iibersteigt jede Vernunfl und jeden Verstand)? Sondern auferund der Ordnung alles
Sewenden als emer von Thm aufgestellten Ordnung, die Abbilder und Glewchnisse der gottlichen Urbilder
i sich hat, steigen wir auf zu dem, was iiber allem ist, auf geordnetem Wege nach unsern Krdflen,
abgelost von allem und erhoben iiber alles und in der Ursache alles Sewenden. Deshalb wird Gott in



allem erkannt und getrennt von allem; und durch Erkenntnis wird Gott erkannt und durch Nicht-
Erkenntnis; und es gibt vm Hinblick auf Ihn geistiges Verstehen, schliefendes Denken, Wassenschaft,
Tastwahrnehmung, sinnliche Erkenntnis, Memmung, Phantasietitigkeit, Namen und alles andere; und
Er wird weder erkannt noch i Worten ausgedriickt noch genannt und ist weder in wgendeinem
Seienden noch wwd Er in enem Seienden erkannt; und Er st alles mn allem und wn keinem
ugendetwas, wird i allem von allen erkannt und n keinem von wgendeinem: Und das sagen wir
wahrlich mit Recht von Gott, und Er wird aufgrund alles Seienden gepriesen, sofern Ihm alles
entspricht, dessen Urheber Er ist. Und hienieden st die gittlichste Erkenntnis Gottes die durch Nicht-
Erkenntnis erkennende, vermage jener Faimigung, die iiber allen Verstand ist, wenn der Verstand von
allem Seienden abldft, schlieflich auch sich selbst hinter sich zuriicklaf3t, vereint mat jenen Strahlen
von oben, durch die und in denen er iiber die unerforschliche Tiefe der Weisheit erleuchtet wird. Und
doch st sie auch, wie gesagt, aufgrund von allem zu erkennen; denn sie ist es, die alles hervorbringt
und mmmer alles zusammengefigt hat, die Ursache des unaufloslichen Jusammenhangs und der
Ordnung alles Seienden, die stets die Enden der hiheren Dinge mit den Anfingen der néchstfolgenden
verbindet und den emnzigen Susammenklang des gesamten Weltalls in Schonheit wirkt.

VII 4~Warum Gott Vernunfi (AdyoC) genannt wird

Als Vernunft wird Gott in der Heiligen Schrift gepriesen, nicht nur wel Er der Vernunfl, des
Verstandes und der Weisheit Spender 1st, sondern weil Er die Ursachen aller Dinge in sich selbst, d. h.
ohne Jusammensetzung, emnformig vorweggenommen hat; und weil Er, wie die Heilige Schrift sagt,
durch alles hindurchgeht bis an die Grenzen aller Dinge; und vor allem, weil die gottliche Vernunfl
einfach iiber alle Einfachheit ist und, von allem gelost, iiber allem gemdp threm Uber-Sein ist. Diese
Vernunfl wst die einfache und wahrhaft seiende Wahrheit, die, als die reine und unfehlbare Erkenntnis
des Alls, der gottliche Glaube umfaft, die emzige feste Grundlage der Glaubigen, die sie in der
Wahrheit begriindet und die Wahrheit in ihnen in unbeirrbarer Selbigkeit, wenn sie die emnfache
Erkenntnis der Wahrheit in den Glaubenssachen festhalten. Denn wenn die Erkenntnis die erkannten
Dinge mut den Erkennenden eint, so ist die Unwissenhert fiir den Unwissenden die Ursache stindigen
Schwankens und Waderspruchs mat sich selbst; den, der an die Wahrheit glaubt, wird, nach der
Heilgen Schrifl, nichts von der sicheren Heimstitte des wahren Glaubens entfernen, wo er die
Bestindigkeit der unbeweglichen und unwandelbaren Selbigkeit hat. Denn wer mut der Wahrheit
vereint ist, der weif wohl, i wie gutem Stande er ist, mag auch die Menge thn wahnsinnig schelten:
Denn ihr st verborgen, wie es sich geziemt, dafy er aus dem Irrtum durch die Wahrheit mit Hilfe des
wahrhaften Glaubens entronnen ist. Er aber weifs in Wahrheit, daf er nicht wahnsinnig st (wie jene
sagen), sondern daf3 er befreit ist von der unsteten und sich wandelnden umherirrenden Bewegung in
vielgestaltiger Mannigfaltigkeit durch die emfache Wahrheit, die sich tmmer auf dieselbe Weise an
dasselbe halt. Darum sterben die Fiihrer und Lehrer unserer Gottesweisheit tiglich fiir die Wahrheit,
durch Wort und 1at, wie es sich geziemt, bezeugend, dafs die einzig wahre Erkenntnis der Christen die



alleremnfachste und allergottlichste ist, vielmehr dafy sie die emzig wahre und enzig emfache
Goltteserkenntnis ist.

VIII. Macht, Gerechtigkeit, Heil, Erlosung — Ungleichheit

VIIT 1—In welchem Sinn Gott, der iiber alle Macht ist, Macht genannt wird

Da aber die Theologen die gottliche Wahrheit und iiberweise Weisheit auch als Macht und
Gerechtigkeit preisen und sie Heil und Erlosung nennen, so wollen wir denn, so weit wir es vermaogen,
auch diese Gottesnamen erklaren. Daf freilich das gottliche Ursein iiber alle Macht erhaben ist und
Jede Macht, wie immer sie sein oder gedacht werden mag, iibertriffl, das ist wohl keinem von denen
unbekannt, die in der Renntnis der Heiligen Schrift groff geworden sind; denn an vielen Stellen spricht
Ihm die Gotteslehre die Herrschaft zu und scheidet sie von den iiberhimmlischen Modchten. Wie
kommt es nun, dafs die Theologen Ihn als Macht preisen, da Er doch iiber alle Macht erhaben ist?
Oder wie st ber Ihm der Name Macht zu verstehen?

VIII 9—Gott wird Macht genannt als thr Urheber und als allmdchiig

Wir sagen also, Gott werde Macht genannt, sofern Er alle Macht in sich voraushat und im Ubermafp
hat und Urheber aller Macht ist, alles in unbeugsamer und unbegrenzter Macht hervorbringt und
Urheber des Machtseins selbst ist, sowohl im allgemeinen als um besonderen; und als unbegrenzt an
Macht bringt Er nicht nur alle Macht hervoy; sondern hat sein Sein iiber aller Macht und selbst iiber
der Macht an sich; und obendremn kinnte Er unzdhlbar unbegrenzte Michte hervorbringen; und
unendliche Miichte, die Er in unbegrenzter Zahl hervorbringen wiirde, kinnten niemals die iiber-
unendliche Auswirkung Semner machtschaffenden Macht erschipfen; unaussprechlich, unerkennbar und
unausdenkbar st Seine alles iibersteigende Macht, die durch ihre iiberfliefende Gewalt die Schwiche
mdchtig macht. Und bis zu thren letzten Nachklingen hilt sie alles zusammen und durchdringt es,
wie wir es bet dem sehen, was auf die Sinne emnen starken Findruck macht, dafs sehr helles Licht auch
bis zu sehr schwachen Augen vordringt; und gewaltiges Getise, sagt man, dringt auch in einen
Geharssinn ein, der einen Ton nicht zu fassen vermag. Denn was iiberhaupt nicht hort, ist kein Gehar;
und was iiberhaupt nicht sieht, kein Gesicht.

VIII 3—Gottes Allmacht durchdringt alles

Diese grenzenlos mdchtige Mutteilung Gottes dringt zu allem Seienden vor; und kein Seiendes st so
entbloft, dafp es kewnerler Vermagen hdtle: Vielmehr hat jedes das Vermogen zu verstehen oder in
Jortschreitendem Denken zu erkennen, zu empfinden oder zu leben oder das semem Wesen
Entsprechende; und wenn es erlaubt ist, auch das Sein Vermogen zu nennen, so hat es das Vermagen
zu semn von der iiber-seienden Macht.

VIII 4—Von ihr stammen die Rrifle der Engel



Von thr kommen die gottihnlichen Krifle der Engelchore her: Von ihr haben sie thr Unwandelbar-Sein
und alle ihre geistigen, unsterblichen und immerwdihrenden Bewegungen, und auch ihre
Unbeugsamkeit und ihr nimmer nachlassendes Streben nach dem Guten haben sie von der Macht des
unendlich Guten empfangen; Seiner Gabe verdanken sie es, dafs sie dies kinnen und sind und vmmer
zu semn verlangen und dies Konnen selbst immer verlangen kinnen.

VIII 5—Von thr haben Menschen und Tiere ihre Krafi

Die Gaben dieser nie versagenden Macht strimen auch den Menschen zu, den Tieren und den
Pllanzen und der ganzen Natur des Wellalls; und sie starkt das Geente zu wechselseitiger
Freundschafl und Gemeinschaft und das Unterschiedene zu unvermuschtem und klar gesondertem
Bestehen entsprechend ihrem eigenen Sinn und ihrer Wesensbestimmtheit; und sie bewahrt die
Ordnungen und rechten Gesinnungen des Weltalls fiir das einem jeden entsprechende Gut, und das
unsterbliche Gut der Engelseinheiten wahrt sie unverletzlich, und die Himmelslichter und Gestirne und
thre Ordnungen erhdilt sie unverinderlich und macht es, dafp die Aonen sein kinnen. Sie unterscheidet
auch durch thre Hervorginge die Rreisliufe der Leit und schliefft sie durch thre Riickkehr: Sie schaffl
die unausloschlichen Krifle des Feuers und das dauernde Stromen des Wassers. Sie begrenzt die
Ausbretung der Lufl und gibt der Erde ihren festen Stand iiber dem Nichts. Und behiitet ihre
lebenspendenden Geburten unversehrt. jfa, auch den Eanklang und die Mischung der Elemente bewahrt
sie ohne Vermischung der Grenzen und ohne Trennung, erhilt die Verbindung zwischen Letb und
Seele, erweckt die Erndhrungs- und Wachstumskrifie der Pflanzen; sie schiitzt die wesenhaflen Krdifle
des Alls und sichert sein unaufhorliches Beharren; sie spendet selbst die Vergittlichung und gewdhrt
denen, die dazu ausersehen sind, die erforderliche Rrafl. Es ist iiberhaupt nichts im All des Seienden,
das von dem allmdchtigen Schutz und der sicheren Hut der gottlichen Macht ausgeschlossen wire.
Denn was iiberhaupt keine Krafl hat, das 1st weder; noch ist es etwas, noch hat es wrgendeine Lage.

VIIT 6—In welchem Sinn Golt sich selbst nicht verleugnen kann

Nun sagt aber Elymas, der Sauberer: Wenn Gott allmdchtig ist, wie kann Euer ‘T heologe sagen, dafs
Er etwas nicht kinne? Damit greift er den hl. Paulus an, weil er sagt, Gott konne sich selbst nicht
verleugnen. Indem ich das vorbringe, fiirchte ich aber sehr tiricht zu erscheinen, da iwch das licherliche
Unternehmen angreife, die schwachen, auf Sand gebauten Hdauser spielender Rinder einzureifsen; und
wie um e unerreichbares Siel bemiihe wch mich darum, durch genaue Forschung den theologischen
Sinn dieser Stelle herauszubekommen: Die Leugnung semner selbst ist Abfall von der Wahrheit. Die
Wahrheit ist aber das Seiende und der Abfall von der Wahrheit Abfall vom Seienden. Wenn also die
Wahrheit das Sewende ist, der Abfall von der Wahrheit Abfall vom Seienden, so kann Gott nicht vom
Setenden abfallen und st nicht das Nichtsein; wie wenn man sagen wiirde, Er kann nicht nicht
konnen und weifp nicht nicht zu wissen, im Sinn der Beraubung. Das verstand jener Weise nicht; er
ahmte die unerfahrenen Athleten nach, die sich oft schwache Gegner vorstellen, und wahrend es thnen
scheint, als ob sie mut diesen Abwesenden tapfer Schattenkampfe ausfechten wiirden, fiihren ste



bestindig eitle Lufistreiche; sie meinen, sie hitten die Gegner iiberwunden und riihmen sich schon als
Steger; obwohl sie thre Kraft noch gar nicht erprobt haben. Wir aber halten uns, so gut wir konnen, an
den Theologen und preisen Gott als iibermdchtig und allmdichtig, als selig und alletn méchtig, da Er
mat semner Fiihrermacht selbst dem Aion gebietet und da nichts von dem Seienden IThm entzogen ist;
vielmehr hat Er alles im Ubermaf und vermag, was vermige Seiner erhabenen Macht ist, und
spendet allem Seienden sowohl das Seinkinnen als auch das Sein gemdf der Uberfiille seiner
iberstromenden Macht in nie versagender Ausgieffung

VIII 7—Warum Gott Gerechtigkeit genannt wird

Gerechtigkeit wird Golt genannt, weil Er allen, wie es thnen gebiihrt, das rechte Mafs und Schonheit
zuteilt, gute Ordnung und Fanrichtung; und alle Eanterlungen und Ordnungen grenzt Er ab, wie es der
wahren und richtigen Wesensbestummung entspricht, und st fiir jedes der Urheber semnes eigenen
Warkens. Denn alles ordnet die gittliche Gerechtigkeit und grenzt es ab und bewahrt alles ohne
Vermuschung miteinander und ohne Verwischung der Grenzen; allem Seienden teilt sie das einem jeden
Angemessene zu, wie es dem Rang emnes jeden entspricht. Und wenn wir das mit Recht sagen, so
verurtellen jene, die die gittliche Gerechtigkeit schmdhen, ohne es zu merken, offenbar ihre eigene
Ungerechtigkeit: Sie sagen ndmlich, dem Sterblichen miisse Unsterblichkeit innewohnen, dem
Unvollkommenen Vollkommenheit, dem, was siwch selbst bewegt, die Notwendigkeil, von anderem
bewegl zu werden, dem Verdnderlichen Selbigkeit, dem Schwachen die Krafl zu vollenden, ebenso dem
Leitlichen immerwdhrendes Sein und Unverdnderlichkeit dem von Natur aus Beweglichen, zeitliche
Freuden miifiten ewig wdhren und iiberhaupt alles, was dem emen ewgen sei, dem andern zugeteilt
werden. Man mufs aber wissen, daf die gittliche Gerechtigkeit eben dadurch in Wahrheit Gerechtigkeit
wst, dafs sie jedem das Seine zuerteill, wie es thm gebiihrl, und eines jeden Natur in der ihr eigenen
Ordnung und Rrafl bewahrt.

VIII g—Warum Gott die Bedringnis der Hetligen zuldaft

Vielleicht sagt aber jemand, das set kein Seichen von Gerechtigkeit, wenn Heilige ohne Hilfe gelassen
wiirden, wenn schlechte Menschen sie zu Grunde richteten. Darauf st zu sagen: Wenn die
sogenannten Heiligen irdische Dinge lieben, wie sie jene erstreben, die am Stofflichen hingen, so sind
ste eben dadurch schon ganz von der gittlichen Liebe abgefallen. Und ich verstehe nicht, wie man die
hetlig nennen kann, die das wahrhaft Liebenswerte und Gottliche schmdhen, indem sie es von Dingen,
die nicht geliebt und erstrebt werden sollten, ungeziemend verdunkeln lassen. Wenn sie aber das
wahrhaft Seiende liebten, dann wiirden sie sich freuen, weil thnen etwas Erwiinschtes zuteil wiirde.
Nahern sie sich denn nicht um so mehr den “Tugenden der Engel, wenn sie sich, so weit moglich, um
Gottliches bemiihen und sich von der leidenschafilichen Anhdnglichkeit an Stoffliches entfernen und
sich dazu mannhaft iiben in Gefahren, die sie um des Rechten willen auf sich nehmen? So kann man
in Wahrheit sagen, es entspreche mehr der gittlichen Gerechtigkeit, die ménnliche Kraft vortrefflicher
Menschen nicht durch Spendung stofflicher Giiter schwdchen und auflosen zu lassen und sie, wenn



gemand das versuchte, nicht ohne Huilfe zu lassen, sondern sie zu stiitzen tm herrlichen und
unerschiitterten Feststehen und fir thr Ausharren nach Gebiihr zu belohnen.

VI 9—Warum Gott Heil genannt wird

Dre gottliche Gerechtigkeit wird nun auch als das Heil aller gepriesen, weil sie das Wesen und die
Ordnung emmes jeden rein von anderem erhdlt und bewahrt und Ursache des reinen Eigenwirkens
(wortlich: der Fagenschrift) im All wst. Wenn aber jemand das Heil riihmen wollte, weil es alles
heilbringend gegen Niederes verteidigt, so werden wir diesen als Lobredner des vielgestaltigen Heuls
zulassen und thn bitten, er moge als das erste Heil aller jenes hinstellen, das alles unwandelbar; ohne
Abfall von sich selbst und ohne Abgleiten zum Schlechteren bewahrt; und unbezwungen und unbesiegt
e jedes in setnem eigenen Sein abgegrenzt erhdll, alle Ungleichheit und alles fremde Wirken von
allem fernhdlt und die Verhiltnmisse emnes jeden so festigt, dafy es in Enlgegengesetztes weder
umgewandelt noch iibertragen werden kann. Es wdre auch durchaus nicht im Widerspruch mat der
Absicht der heiligen Theologie, wenn man diesem Heil nachriihmen wollte, daf3 es alles Seiende in
seiner alles heilenden Giite von dem Verlust der thm eigenen Giiter erlose, wie es die Natur eines jeden,
das gerettet wird, mit sich bringt. Darum nennen es die Theologen auch Erlosung, sofern es das
wahrhafl Seiende nicht ins Nichtsein zuriickfallen laft, und wenn etwas zum Fehlerhaften und
Ungeordneten abgeirrt st und etne Mainderung an der Vollkommenheit der thm eigenen Giiler erlitten
hat, so befreit es auch dieses von dem Leiden, der Schwdiche und Beraubung, indem es das Fehlende
ergdnzt und vdterlich das Versagen iibersieht und vom Schlechien aufrichtet, vielmehr tm Guten
aufrichlet, das entschwundene Gut wieder erginzt, das Ungeordnete und Entstellte ordnet und
schmiickt, es unversehrt wiederherstellt und von allen Schiden befreit. — Nun haben wir dariiber und
iber die Gerechtigkeit gesprochen, nach der die Glewchheit aller Dinge gemessen und abgegrenzt wird:
Wenn man ndamlich unter Unglewchheit die  Unterschiede versteht, wodurch siwch alle Dinge
unterscheiden, so behiitet die Gerechtigkeit auch diese, da sie durchaus nicht duldet, daf sich alles mat
allem vermascht, vielmehr alles Seiende in seiner Art bewahrt, in der ein jedes sern muf.

IX. Das Grofse, das Rleine; dasselbe, das andere; das
Ahnliche, das Unéihnliche; Ruhe, Bewegung, Gleichheit
IX 1=Gott wird in der Heligen Schrift grofp und klemn, derselbe, der andere

usw. genannit

Da aber dem Urheber alles Seienden auch Grofi- und Klemnsein zugeschrieben wird, [da Er] derselbe
und emn anderer; dhnlich und undhnlich [genannt wird], Ruhe (Stehen) und Bewegung von Ihm
ausgesagt wird, miissen wir auch diese bildhafien Gottesnamen betrachten, soweit sie uns zugdinglich
sind. Als grofp wird Gott in der Heiligen Schrift gepriesen, in der Grofe und im leisen Liifichen, das



die Klemnheit veranschaulicht. Und als Derselbe, wenn die Schrift sagt: Du aber bist Derselbe; als
anderes, da Er als vielgestaltig und i vielen Formen von derselben Schrift dargestellt wird; als
ahnlich, da Er das Ahnliche und die Ahnlichkeit ins Dasein setzt, und als allem unéihnlich, da nichts
Ihm dhnlich st; stehend, unbeweglich und sitzend fiir alle Fwigkeit und beweglich als alles
durchdringend; und was sonst noch an gleichwertigen Gottesnamen von der HI. Schrift gepriesen wird.

IX 9—In welchem Sinn Gott groff genannt wird

Als grof wird Gott gepriesen, weil Thm die Grife an sich eigen ist, die allem Grofen von sich muttedlt
und sich iiber alle Grofen aufer thr ergieft und erstreckt, jeden Ort umfapt, jede <ahl iibersteigt, alle
Unbegrenztheit iiberschreitet und gemdf3 ihrer Uberfiille und GroPmdichtigkeit und ihrer quellhaften
Ausspendungen, die, soviel threr auch allen Dingen in unbegrenzter Spendung matgeteilt werden, doch
villig unvermindert bleitben und dieselbe Uberfiille haben und durch Teilgeben nicht vermindert
werden, sondern vielmehr noch reichlicher iiberstromen. Die Grifse ist unbegrenzt, ohne Maf und ohne
Lahl: Und sie st iiber alles erhaben vermage der vollkommenen und iiber-ausgedehnten Ausstromung

threr unfaflichen Grofartigkent.
IX 3—In welchem Sinn Gott klein genannt wird

Klein oder fein aber wird Er genannt, weil Er sich aller Masse und allem Abstand entzieht und alles
ungehemmt durchdringt. Nun st aber das Kleine auch die Elementarursache aller Dinge. Man wird
ndamlich finden, daff nirgends ein Anterl an der Idee des Klenen fehlt. So st bei Gott das Kleine
anzunehmen, sofern Er in alles eingeht und durch alles ungelindert hindurchgeht und wirkt und
vordringt bis zur Scheidung von Seele und Geist, Gelenk und Mark, die Begierden und Gedanken des
Herzens unterscheidend, ja alles Seiende; denn kein Geschopf ist unsichtbar vor Seinem Anthitz.

Dieses Kleine st ohne Mafs und ohne Eigenschafl, ohne Beimischung (= ohne Minderung der Krafl),
unbegrenzt, unumschrieben, alles umfassend, selbst nicht zu umfassen.

IX 4—In welchem Sinn Gott dasselbe genannt wird

Er st aber Dasselbe iiberseiend in Fwigkeit, unwandelbar, in sich selbst beharrend, immer im
Hinblick auf dasselbe sich auf dieselbe Weise verhaltend, allem in gleicher Weise gegenwdrtig, selbst
gemdf sich selbst in sich selbst fest und lauter in den schonsten Grenzen seiner iiber-seienden Selbigkeit
thronend, unwandelbay, unabénderlich, beharrlich, unvermuscht, unstofflich, villig emfach,
unbediirflig, unvermehrbas, unverminderbay, unentstanden: Nicht wie noch nicht entstanden oder
unvollkommen oder nicht aus diesem oder jenem geworden oder auf gar keine Weise seiend, sondern
als villig unentstanden und absolut unentstanden, immer seiend, durch sich selbst vollkommen und
sich selbst gemdf dasselbe, von sich selbst in emner Form und derselben Form bestimmt, das jene
Selbigkeit auch allem, was zur Teilnahme daran fihig ist, zufliefen lift und [das Getrennte] eins
zum andern ordnet, das Ubermaf und die Ursache der Selbigkeit, die in sich selbst auch das



Entgegengesetzte in Selbigkeit voraushat gemdf der emen und emnzigen, iiberragenden Ursache aller
Selbigkent.

IX 5-In welchem Sinn Gott das andere genannt wird

Das andere [wird Er genannt], weil Gott allen Dingen durch Seine Vorsehung beisteht und alles in
allem wird, um alles zu erhalten, wéhrend Er i sich selbst und in Sener eigenen Selbigkeit verharrt,
ohne aus siwch herauszugehen, und in emem, unaufhirlichem Wairken feststeht und in unverminderter
Kraft sich ingibt zur Vergittlichung jener; die sich Thm zuwenden: Und man muf} glauben, daff die
Verschiedenheit der mannigfaltigen Gestalten Gotles in vielfdltiger Schau Verschiedenes bedeute, was
durch die verschiedenen Erscheinungen zu verstehen gegeben wird. Wenn man die Seele nach Art einer
korperlichen Gestalt dichte und dem, was kemne Teile hat, Teile andichtete, dann wiirden wir ber thr
die leile, die ihr zugeschrieben wdren, in anderm Sinn verstehen, so wie es threr Unteilbarkeit

zukommi: Als Haupt wiirden wir den Verstand (vo0C, intelligentia) bezeichnen, als Nacken die
Menung (weil sie zwischen Vernunfl und Unvernunfi steht), als Brust die Abwehrstellungnahmen

(OvudC, ira), als Bauch die Begierden, als Schenkel und Fiife die Natur; so wiirden wir die Namen

Jener Teile als Sinnbilder fiir die Fihigkeiten benutzen. So muff man bei dem alles Uberragenden mit
weit besserem Grund jene Verschiedenheit der Formen und Gestalten durch heilige und Gott geziemende
mystische Erklarungen aufhellen. Und wenn man die dretc Dimensionen der Korper Gott selbst, dem
Ungreifbaren und Gestaltlosen, zuschretben will, so muf man Breite das iiber-weite Ausgehen Gotles
zu allen Dingen nennen, Linge Seine Macht, die sich iiber alles erstreckt, Tiefe Seine allem Seienden
unfafbare Verborgenheit und Unerkennbarkeit. Damit wir uns aber nicht selbst tduschen bei der
Erkliarung der manmgfaltigen Gestalten und Formen und die unkorperlichen Gottesnamen mit denen
der sinnenfilligen Bilder vermischen, haben wir dariiber in der Symbolischen Theologie gesprochens
Jetzt dagegen, damut wir nicht darauf verfallen, die gottliche Verschiedenheit als Verdnderung Dessen,
der unverdanderlich Derselbe ist, anzusehen, sondern vielmehr als Seine Vielfiltigkeit in Einheit und als
Seine emnfachen Hervorginge zu allen Dingen.

IX ¢—In welchem Sinn Gott dhnlich genannt wird

Wenn aber jemand Gott dhnlich nennt als Denselben und als durch und durch in Sich selbst geeint
und ungeteilt dhnlich, so ist der Gottesname »ihnliche« nicht zu verwerfen. Die Theologen jedoch sagen,
daf Gott, der iiber alles ist, als Er selbst niemandem dhnlich ist, sondern die Ahnlichkeit mit Gott
denen schenke, die sich IThm zuwenden und Ihn nach (ihren) Kidflen nachahmen, der iiber alle
Begrenzung und allen Begnriff ist. Und darin besteht die Kraft der Gottihnlichkeit: alles Erschaffene
zu semem Urheber hinzuwenden. Diese Dinge also sind gottahnlich zu nennen und nach Gottes Bild
und Glewchnis geschaffen; nicht aber ist Gott thnen dhnlich zu nennen, denn nicht etnmal der Mensch
w5t setnem eigenen Buld dhnlich; es kinnen ja wohl gleiche Dinge emnander dhnlich sein, und auf beide
kann diese Ahnlichkeit bezogen werden, so daf sie einander dhnlich sind im Hinblick auf eine



wrspriingliche Form der Ahnlichkeit; fiir die Unrsache und das Verursachte aber geben wir diese
Wechselbezogenheit keineswegs zu. Denn Gott schenkt nicht nur diesen oder jenen das Ahnlichsein,
sondern ist fiir alles, was an der Ahnlichkeit Anteil hat, Ursache des Ahnlichseins und ist auch
Urheber der Ahnlichkeit an sich; und was immer in allen Dingen chnlich ist, ist es durch eine Spur
der gittlichen Ahnlichkeit und bringt ihre Verbindung zum Abschlup.

IX 7-In welchem Sinn Gott undhnlich genannt wird

Doch wozu ist es notig, dariiber zu sprechen? Die Theologie selbst riihmt IThn ja als unéhnlich und
allen Dingen unvergleichbar;, als von allen verschieden, und — was noch mehr zu verwundern st — sie
sagt, daf Thm nichts dhnlich sei. Und doch ist diese Rede nicht im Widerspruch zu der Ahnlichkeit
mit IThm. Denn dieselben Dinge sind Gott dhnlich und undhnlich: dhnlich gemdfp der moglichen
Nachahmung des Unnachahmlichen; undhnlich wegen der Unterschiede zwischen der Ursache und
dem Verursachten, das in unbegrenztem und unvergleichbarem Maf3 davon entfernt ist.

IX §—In welchem Sinn ber Gott von Stehen und Sitzen gesprochen wird

Was sollen wir aber von dem gittlichen Stehen oder Sitzen sagen? Was anders, als daf Gott selbst in
sich selbst bleibt und in unbeweglicher Selbigkeit beharrlich befestigt ist und iiber alles Mafs festgefiigt
ruht und vm Hinblick auf dasselbe und um dasselbe in gleicher Weise wirkt, in keiner Weise aus sich
herauszuversetzen st und unbeweglich, und dies n iiber-seiender Weise; denn Er selbst st der
Urheber des Stehens und Sitzens aller Dinge, selbst iiber allem Sitzen und Stehen, und i Ihm hat
alles Bestand, da es vm Beharren der Ihm eigenen Giiter unerschiittert bewahrt wird.

IX 9—In welchem Sinn von Bewegung Golles gesprochen wird

Wenn nun wiederum die ‘T heologen sagen, daf8 der Unbewegliche zu allen Dingen vorschreite und sich
bewege, st auch das in etnem Gott angemessenen Sinn zu verstehen? Es st fromm zu glauben, daf3 Er
sich bewege, nicht im Sinn emner Verschiebung, Umwandlung oder Verdnderung, emner Hinwendung
oder rdaumlichen Bewegung, ser sie gradlimig oder kreisformig oder aus beidem zusammengesetzt,
geistige oder lebendige oder natiirliche Bewegung, sondern sofern Gott alle Dinge ins Dasein setzt und
erhdlt und fiir alles auf alle Weise Vorsorge triffl, allem beisteht und es in unbegreiflicher Weuse
umfapt, und dies auf allen Wegen und mit allen Wirkungsweisen der Vorsehung. Es konnen aber
auch wohl Bewegungen in emem Gott entsprechenden Sinn von dem unbeweglichen Gott ausgesagt
werden. Unter der geraden Bewegung ist die Unbeugsamkeit zu verstehen und das unablenkbare
Fortschreiten Seines Wirkens und das Entstehen aller Dinge aus Ihm; unter spuralformiger das
bestindige Ausgehen und das fruchtbare Stehen; unter kreisformuger die Selbigkeit und das Umfassen
des Mittleren und Aupersten, was enthalten wird und enthdlt, und die Hinwendung dessen, was von
Ihm ausgegangen 1st, zu Ihm.

IX 1 0—In welchem Sinn Gott gleich genannt wird



Wenn aber jemand in der Heiligen Schrift den Gottesnamen »Derselbe« und »die Gerechtigkeit« als den
Namen »der Gleiche« versteht, so ist zu sagen, dafs Gott gleich genannt wird — nicht nur, weil Er keine
Teile hat und vom Rechten unablenkbar ist, sondern weil Er zu allem und durch alles auf gleiche
Wewse hindurchgeht und als Urheber der Glewchheit an sich, der gemdf Er in glewcher Weise das
dhnliche Hervorgehen aller Dinge durcheinander wirkt und das gleichmdfige Teilhaben dessen, was
teilhat, so wie es einem jeden angemessen ist und jedem seiner Wiirde entsprechend, zuerteilt; und
sofern Er alle geistige, geistig fafbare, verniinflig erfafbare, sinnliche, seinsmdfige, natiirliche,
willentliche Gleichheit iiberragend und emnheitlich in sich selbst vorausgenommen hat, gemdf; der alles
iberragenden Krafl, die alle Gleichheit bewirkt.

X. Der Allmdchtige, der Alte der Tage — Aron und et

X [—Warum Golt allmdchtig genannt wird

Doch es st Zeit, in unserer Abhandlung Gott den Vielnamagen als den Allmdchtigen und den Alten
der ‘lage zu preisen. Allmdchtig wird Er genannt, weil Er der alles beherrschende Sitz fiir alles ust,
alles zusammenfassend und umfassend, alles feststellend, begriindend und umschliefend, alles
unauflosiich n  swch vollendend, aus sich, wie aus emer alles vermiogenden Wurzel, alles
hervorbringend und zu sich, wie zu emem alles vermogenden Grund, alles hinwendend und alles
umfassend als allesvermogender Sitz aller Dinge: Alles Jusammengefafte veremnt Er kraft einer
iberragenden Verbindung und [aft es nicht aus sich herausfallen und nicht, wie aus ener
vollkommenen Heimstitte sich entfernend, zugrundegehen. Allmdchtig heift aber der gottliche
Urgrund, weil Er iiber alles Macht hat und unvermischt alles beherrscht, was Er ordnet, und fiir
alles erstrebens- und liebenswert ist und allem emn_frer gewolltes Joch auflegt und die siiffen Schmerzen
der gattlichen und alles vermaogenden und unaufloslichen Liebe Seiner Giite.

X 9—Warum Gott der Alte der “lage genannt wird

Als der Alte der Tage aber wird Gott gepriesen, wetl Er der Aion und die Zeit fiir alles ist und vor den
Tagen, vor dem Aion und der Zeit. Und zwar muf man Ihn leit und Tag und den rechten
Augenblick und den Aion in Gott angemessener Weise nennen, als Den, der in jeder Bewegung
unverdndert und unbewegt bletbt und in der immerwdhrenden Bewegung in sich selbst verharrt, und
als den Urheber des Aion, der leit und der ‘lage. Darum wird Er auch in den heiligen
Goltteserscheinungen mystischer Gesichte als der Grewse und der funge dargestelll; das erste bedeutet den
Alten und Den, der von Anbeginn ist, »ung« bezeichnet den Nicht-Alternden. Oder bewdes lehrt, daf3
Er vom Anfang durch alles bis an die Grenzen vordringe. Oder, wie unser gittlicher Lehrmeister in
heiligen Dingen sagt, beides zeigt Gottes Alter an: so aber, dafy der Greis den Ersten in der Ordnung
der Leit bedeutet, der Fiingling den der Lahl nach Friiheren, weil die Einheit, die Thm nahesteht, den
Vorrang vor den weiter fortgeschrittenen Lahlen hat.



X 3—Was Leit und Avon ist und was nach beiden benannt wird

Es sty glaube wch, auch von Nutzen, die Natur der {eit und des Awon aus der Heiligen Schrift
kennenzulernen: Denn was allgemein »mmmerwdihrendc«  (aiovia) genannt wird, unverginglich,
unsterblich, unwandelbar und immer glewchbleibend, das st nicht durchaus und uneingeschrinkt ewng
(d "ia), z. B. wenn man sagt: Erhebet euch, thr ewigen Tore, und Ahnliches. Oft kennzeichnet man
auch das sehr Alte mit dem Namen »Aion« und nennt auch die ganze Entstehung unserer et Aion,
sofern es dem Awon egen ist, das Alte und das Unverdnderliche und das Sein im ganzen zu messen.
Leit aber nennt sie das, was im Entstehen und Vergehen und in Verdnderung st und was sich jeweils
anders verhalt: Und so sagt die Gotleslehre (= HL. Schrifl), daf wu die wir hier zeitlich begrenzt
sind, am Awn Anteil haben werden, da wir zu dem unverginglichen und sich immer gleich
verhaltenden Awon gelangen werden. Es wird aber in der Heiligen Schrift der Awon auch als zeitlich
und als immerwdhrende et bezewchnet; wir wissen aber aus hy;, daff vielmehr das, was wm
eigentlicheren Sinn seiend 1st, nach dem Aion, das Werdende nach der eit benannt und erklért wird.
War diirfen nun nicht glauben, das, was nach dem Awon benannt werde, ser gleich ewig mit Gott, der
vor dem Awon 1st; vielmehr miissen wir unabwendbar der hochst ehrwiirdigen Schrift folgen und das,
was im Aion und in der Leit ist, nach der bet thnen bekannten Weise verstehens in der Matte zwischen
dem Seienden und dem Werdenden steht das, was sowohl am Awon als auch an der et Anteil hat.
Golt aber miissen wir preisen als Aron und als Zeit und als Urheber aller Leit und des Avon, als den
Alten der “lage, als vor der et und iiber der Leit und die wechselnden Augenblicke und Leiten
bewrrkend; und wiederum als vor den Awonen bestehend, da Er vor dem Awon und iiber dem Aion st
und da Seine Herrschafl eine Herrschaft iiber alle Awonen 1st. Amen.

X1. Uber den Frieden und die Bedeutung des Seins an sich

und des Lebens an sich und der Kraft an sich; und was so
genannt wurd
XI j—Der gittliche Friede und sein Geschenk

Nun wollen wir den gittlichen, Einigung wirkenden Frieden in_friedlichen Lobliedern besingen; denn
er st es, der alles verbindet und die Eintracht und den Jusammenhang aller Dinge erzeugt und
bewirkt. Darum streben auch alle nach thm, damit er ihre geteilte Menge zur ganzen Einheit
zuriickfiihre und den Bruderkrieg wm Weltall schlichte zu entrichtigem usammenwohnen. Durch
Teilhaben am gottlichen Frieden werden auch die wrspriinglichsten zusammenfiihrenden Krdfle in sich
und mutetnander geeint und mit dem emnen urspriinglichen Frieden des Alls; und sie emen das, was
unter thnen ist, sowohl in sich als unteretnander und mat dem emnen, vollkommenen Urgrund und der
Ursache des Friedens aller Dinge, die ungeteilt zu allen kommt und wie mit Ketten, die das Getrennte



zusammenbinden, alles begrenzt, bestummt und sichert und das Geteilte nicht auseinanderfliefen laft
ins Unbegrenzte und Unbestimmte, Ungeordnete und Heimatlose (= ohne festen Platz) und nicht, von
Gott verlassen, aus der eigenen Finheit heraustreten und mitetnander sich ungesondert mischen. Was
dieser gittliche Frieden und das gittliche Schweigen denn ewgentlich ser — der heilige Justus nennt es
lautlose Stille und Unbeweglichkeit zu jedem erkennbaren Aus-sich-Herausgehen —, dariiber st es
keinem [geschaffenen] Seienden erlaubt oder maglich zu reden oder zu denken; [und ebenso dariiber;]
wie Gott ruht und schweigt, wie Er in sich und innerhalb Seiner ist, wie Er mut sich ganz und gay,
iiber alles Map, ewns ist und nicht in sich eingeht und, sich selbst vervielfaltigend, die eigene Einheit
verlift, vielmehr zu allem ausgeht und doch ganz im Innern bleibt wegen des Ubermafes Seiner alles
ibertreffenden Einigung Dies also st unaussprechlich und unerkennbar; doch wir wollen uns nach
[dem Frieden] selbst als dem, was hoch iiber allem ist, ausstrecken und das leilhaben an thm, das
erkennbar und ausdriickbar 1st, betrachten: auch dies [nur|, soweit es fiir Menschen moglich st und
besonders fiir uns, die wir hinter vielen guten Menschen so weit zuriickbleiben.

XI 9-Wie Gott alles friedlich ordnet

Und zuerst miissen wir sagen, dafp Er der Urheber des Friedens an sich sowie des gesamten und jedes
emnzelnen Friedens st und alle Dinge mateinander mischt in emer Fanigung, die die Sonderung nicht
aufhebt; in dieser Vereinigung besteht das Verbundene ohne Trennung und Abstand, aber doch das
LEanzelne rein in seiner eigenen Art, kemneswegs getriibt durch die Mischung mit Enigegengesetziem, in
keiner Hinsicht geschwdcht wegen der Sorgfalt und Reinheit, womit die Einigung geschieht. Die eine
und emnfache Natur der friedlichen Fanigung wollen wir nun betrachten, die alle Dinge mut sich selbst
et und jedes in sich und alle mitetnander; sie bewahrt alles in emer Verbindung, die die Sonderart
nicht aufhebt und alles unvermascht zusammenschlieit. Durch sie sind die gittlichen Geuster geeint mat
thren eigenen  Erkenntnissen und dem, was sie erkennen, und steigen wiederum auf zu der
unerkennbaren Beriihrung mut dem, was den Verstand iibersteigl. Durch sie verbinden die Seelen ihre
vielfdltigen Begriffe und schliefen sie zu einer geistigen Remnheit zusammen und in der thnen gemdfien
Wewse, auf  geordnetem Wege, durch die unstoffliche und ungeteilte geistige Erkenntnis zu der
Veremigung, die das Erkennen iibersteigt. Durch sie besteht der eine, unauflosliche {usammenhang
aller Dinge gemdfp ihrem gitthichen Einklang und wird zusammengefiigt zu emnem vollkommenen
Lusammenklang und emmiitigen Sinn, gesammell ohne Vermischung, zusammenhdngend ohne
Trennung. Die Ganzheit des vollkommenen Friedens dringt durch zu allem Seienden durch ihre ganz
einfache und unvermischte Gegenwart einigender Krafl, alles verbindend und das Auperste durch das
Mattlere verkniipfend, so dafs es gemdf der emen naturbegriindeten Freundschaft zusammengefiigt ist.
Und sie schenkt Anteil an sich selbst den dufersten Grenzen des Alls und verbindet alles durch
Eanheit,  Selbigkeit, Veretmigung, usammenfiigung, natiirich unter Wahrung des ungestorten
gottlichen Friedens; alles zeigt sie in Einem und durchdringt alles, ohne aus ihrer eigenen Selbigkeit
herauszutreten; denn zu allem schreitet sie vor, gewdhrt allem auf die thm gemdfe Weise Anteil an



sich, stromt iiber vom Reichtum threr friedlichen Zeugungskraft und bleibt durch das Ubermap threr
Einigung ganz und gar durch ihr ganzes Leben geeint.

XI 3—Wae der Friede zwischen so vielen und so entgegengesetzten Dingen

gewahrt wird

Wie aber, wird man fragen, strebt alles nach dem Frieden? Die mewsten Dinge freuen sich ja ihrer
Verschiedenheit und Sonderung und wollen von sich aus niemals ruhen. Wenn der; der so spricht, unter
Verschiedenheit und Sonderung das Eigensemn eines jeden Sewenden versteht, und dafs dieses ken
Setendes, solange es ist, verlieren will, so werden wir thm kemeswegs widersprechen, vielmehr
behaupten, daf eben dies Verlangen nach dem Frieden ser. Denn alle Dinge lieben es, mat sich selbst in
Frieden und geeint zu sein und mit all dem Ihren unbewegt und unverletzt zu beharren. Und der
vollkommene Friede bewahrt emnes jeden unvermischies Figensein; durch semne friedenspendende
Vorsehung erhdlt er alles in sich selbst und miteinander ohne Aufruhr und Verwirrung, und mit seiner
steten, unablenkbaren Macht befestigt er alle Dinge in ihrem egenen Frieden und wn threr
Unbeweglichkert.

XI 4—Wie der Friede in dem ummer Bewegten gefunden wird

Wenn alles Bewegte nicht ruhen will, sondern tmmer in der eigenen Bewegung sich bewegen, so gehirt
auch dieses Streben zum gottlichen Frieden des Alls, der alles in sich selbst unerschiittert erhilt und
das Eagensein und das bewegende Leben alles Beweglen unbewegt und ohne Wanken bewahrt, damit
das Bewegte miteinander in Frieden set und auf immer gleiche Weise das Seine verrichte.

XI 5—Ohne Frieden hat nichts in den Dingen Bestand

Wenn aber jemand die Verschiedenheit als ein Herausfallen aus dem Frieden hinstellt und behauptet,
der Friede ser micht fiir alle Dinge lebenswert, so st thm am besten zu antworten, es gebe kein
Setendes, das villig ohne Fimigung sei: Was ndambich villig unstet, unbegrenzt, ohne Ort und
Bestimmtheit ist, das 1st auch weder ein Seiendes noch zum Seienden gehiorig. Wenn er sagt, jene seien
Gegner des Friedens und der Friedensgiiter, die an Streit und Aufbegehren, an Verdnderungen und
Umwilzungen Freude haben, so sind auch sie tm Bann der Sehnsucht nach gewissen dunklen
Abbildern des Friedens, denn sie sind beschwert mut vielfdltigen Leidenschafien und suchen sie zur
Ruhe zu bringen, ohne sich darauf zu verstehen, glauben in Frieden zu semn durch die Sittigung an
den fliichtigen Freuden und geraten in Verwirrung, wenn diese Freuden, von denen sie sich beherrschen
lassen, thnen entgehen. Was soll man denn sagen iiber Christi friedenspendende Menschenliebe, die
uns lehrt, nicht langer Krieg zu fiihren, weder mut uns selbst noch mat den Ndichsten oder den Engeln;
vielmehr sollen wir nach Rrdflen ihnen beistehen, das Gottliche [zu erlangen], entsprechend der
Vorsehung TJesu, die alles in allem wirkt und den unaussprechlichen, von Fwigkeit vorherbestimmten
Frieden spendet und uns mat sich im Geust verséhnt und durch sich und in sich mit dem Vater selbst.



Uber diese iibernatiirlichen Gaben ist in den Theologischen Grundlinien geniigend gesagt, wobei uns
die Heilige Schrift fiir den heiligen Hauch Seugnis gegeben hat.

XI ¢—In welchem Sinn Gott das Leben selbst genannt wird und Urheber des

Lebens an sich usw.

Da Du mich aber einmal brieflich angefragt hast, was iwch das Sein selbst, das Leben selbst, die
Weiwsheit selbst nenne, und sagtest, Du seist in Verlegenheit, in welchem Sinn ich Gott etnmal das
Leben selbst nenne, einmal den Urheber des Lebens an sich, so halte ich es fiir notwendig, heiliger
Gottesmann, Dich, so gut iwch kann, aus dieser Verlegenheit zu befreien. Jundchst muf ich
wiederholen, was schon tausend Mal gesagt worden 1st: Es st ken Waiderspruch, Gott die Macht an
sich und das Leben an sich zu nennen und zugleich den Urheber des Lebens an sich, des Friedens an
sich, der Kraft an sich; denn so wird Golt aufgrund des Seienden genannt und besonders aufgrund des
zuerst Sewenden, da Er der Urheber alles Seienden 1st; jene Namen aber erhdlt Er;, weil Er iiber allem
Sewenden und zuerst Seienden 1st, iiber- seiend — iiberwesentlich. Du fragst abei, was wir denn das
Sein selbst nennen und das Leben selbst und was wir sonst als unbedingt und urspriinglich seiend und
als zuerst von Gott geschaffen ansetzen. Wir antworten: Das 1st keine verwickelte, sondern emne glatte
Sache und hat emne emnfache Losung. Wir sagen ja nicht, das Semn an sich, die Ursache fiir das Sein
aller Dinge, set emn gottliches oder englisches Wesen (nur das iiberwesentliche Sein an sich, der
Urgrund, das Selbstindig-Wirkliche [ovoia] ist auch die Ursache fiir das Sein alles Seienden und das
Semn an sich), und nicht, es gebe eme lebenzeugende Gottheit neben dem iibergittlichen Leben als
Ursache alles Lebenden und des Lebens selbst; kurz gesagt: [Wir nehmen] keine ersten, schopferischen
Wesen (ovaia) mit selbstindigem Sein [an], von denen einige uniiberlegt als von Gottern und
Schopfern des Seienden dahergeredet haben; der Wahrheit gemdfs und angemessen von ihnen zu
sprechen, das verstanden weder sie selbst (denn sie sind ja nicht) noch ihre Viter: Vielmehr sagen wuy
das Sewn selbst und das Leben selbst und die Gottheit selbst ist urspriinglich und gittlich und wirksam
der eme iiberurspriingliche und iiberseiende Urgrund und die Ursache aller Dinge. Im Sinne der
Teilhabe aber nennen wir die von Gott, an dem es kein Telhaben gibt, ausgespendeten
Vorsehungskrifle die Seinsgebung an sich, die Belebung an sich, die Vergottlichung an sich; an ihnen
hat das Seiende in der jedem entsprechenden Weise Anteil, und dadurch ist es und heift es seiend,
lebendrg, gottlich; und so alles andere. Darum wird der Gute auch Urheber des Suerstseienden
genannt; dann des ganzen [Seienden], dann des leilweisen; danach dessen, was am Ganzen teilhat,
und danach dessen, was terlweise terlhat. Doch wozu brauchen wir noch dariiber zu reden? Nennen
doch einige unserer gittlichen Lehrer auch den “Iriger (Smoatdrnv) der Giite an sich und der Gottheit
den Uberguten und Ubergittlichen, die Giite an sich und die Gottheit, und sie sagen, es sei die
gutmachende und gotthchmachende, aus Gott hervorgehende Gabe; und die Schonheit selbst [nennen
sie] die aus sich Schonheit schaffende Ausgiefung und [sprechen von] allgemeiner Schonheit und
terlwerser Schonhert, von ganz Schonem und teilweise Schinem, und was sonst noch um selben Sinn



gesagt worden 15t und gesagt werden wird: Das zeigt, daff die Vorsehung und die Giite, woran das
Sewende teilhat, von Gott, an dem es kemen Antel gibt, ausgeht und iiberfliefit in rewchlicher
Ausstrimung; der in genauem Sinn Urheber alles Seienden ist, ist dabei iiber allem, und das Uber-
Seiende und Ubernatiirliche ist in jeder Hinsicht iiber allem, welches immer seine Natur und sein
Wesen sein mag.

XI1I. Der Heilige der Heiligen, der Konig der Konige, der

Herr der Herren, der Gott der Gitter
XII j—Eintelung

Was dariiber zu sagen way; ist, glaube ich, an ein angemessenes el gelangt. So miissen wir nun
Den, der unzihlige Namen hat, als den Heiligen der Heiligen preisen und als den Konig der Konige,
den Ronmig von Ewigkeit zu Fwigkeit und noch weiter den Herrn der Herren und den Gott der Gotter:
Und zuerst miissen wir sagen, was wir unter der Heiligkeit selbst verstehen, unter dem Konigtum, der
Herrschaft der Gottheit, und was die Heilige Schrift durch die Verdoppelung der Namen offenbaren
wall.

XII 9—Was Heligkeit, Konigtum, Herrschafl, Goltheit ist

Heilgkeit also st (nach der ber uns iiblichen Auffassung) die von jedem Frevel freie, ganz
vollkommene und ganz unbefleckte Remnheit. Konigtum aber st die Vertedlung aller Begrenzung, der
Welt, des Gesetzes, der Ordnung Herrschaft ist nicht nur der Vorrang vor Niederem, sondern der
Vollbesitz (mayxtnaia) alles Schonen und Guten und die wahre, unerschiitterliche Festigkeit; deshalb

bedeutet Herrschafl, von Herr abgeleitet (xupiotnC mapd 70 xipioC), auch das Feste (xijpiov) und
Beherrschende (xvpisdov). Gottheit aber ist die alles schauende Vorsehung, die in vollkommener Giite
alles mat threm Blick umfafpt und zusammenhdlt und durch sich selbst alles erfiillt und iibersteigt, was
an der Vorsehung Anteil hat.

XII 3—In welchem Sinn von Gott Heiligkeit usw. ausgesagt wird

Dies nun 15t von der alles iibersteigenden Ursache absolut zu sagen, und es ist hinzuzufiigen, dafs sie
die iiberragende Heiligkeit und Herrschaft ist und das allerhichste Konigtum und die einfachste
Gottheit. Denn von thr allein und auf etnmal geht aus und wird vertedlt alle genaue Unvermischthent
aller lauteren Remnhert, alle Ordnung und Fintedlung des Seienden, die Unstimmugkeit, Ungleichheit,
Unebenmdfigkeit ausschlieft und zu wohlgeordneter Selbigkeit und Richtigkeit freudig
zusammenfiihrt, was der Teilnahme an thr gewiirdigt wird; sie ist ganz vollkommen und alles
Schinen Vollbesitz, die ganze gute Vorsehung, die alles schaut und erhdlt, wofiir sie Sorge trigt, und
sich giitig hingibt zur Vergottlichung dessen, was sich thr zuwendet.



XII 4—1In welchem Sinn Gott der Heilige der Heiligen genannt wird

Weil aber der Urheber aller Dinge die Uberfiille aller ist, wird Er seines alles iibersteigenden
Ubermafes wegen als der Heilige der Heiligen gepriesen, und so auch das andere, was der
iberragenden Ursache und dem unvergleichlichen Vorrang entspricht. . B. wenn man sagen wiirde:
Wie das Heilige und Gittliche, das Herrschende und Konagliche das iibertriffl, was nicht so ist, und
ebenso das Ansichseiende das, was daran Antell hat, so ist erhaben iiber alles, Der iiber allem st und
Urheber alles dessen, was Anteil hat und woran es Anteil gibt, ohne dafs es an Ihin ein Anteilhaben
gabe. Heilige und Konige, Herren und Gotler sind die Urspriinglichsten in jeder Ordnung, durch die
auch die Niederen Gotles Gaben empfangen; diese vervielfiltigen durch thre Unterschiede die
Eanfachheit der Ausspendung jener; thre Manmigfaltigkeit wiederum fiihren die ersten vorsorgend und
gottlich zu hrer eigenen Einheit zusammen.

XIII. Der Vollkommene und Eane
XIII 1—In welchem Sinn Gott vollkommen genannt wird

Soviel dariiber. Nun aber wollen wui, wenn's beliebt, auf das Gewalligste zu sprechen kommen:
Indem die Theologie dem Urheber aller Dinge alles — und alles zugleich — zuspricht, riihmt sie Ihn
auch als den Vollkommenen und den Einen. Vollkommen nun ist Er nicht nur als i sich selbst
vollkommen und als sich selbst gemdfp von sich selbst emnformig umgrenzt und durch und durch ganz
vollkommen, sondern auch als iiber-vollkommen, weil alles iibersteigend; und als alle Unbegrenztheit
begrenzend, iiber jede Grenze ausgedehnt, von keinem umfaft oder umschlossen, sondern zu allem hin
sich erstreckend und iiber alles in nie versagenden Ausspendungen und nie endendem Wirken.
Vollkommen wird Er ferner genannt als unvermehrbar; immer vollkommen und unverminderbay; als
alles in sich voraushabend und als iiberstrimend in der einen und selben, unaufhorlichen, iiberreichen
und unverminderbaren Ausstattung, durch die Er alles Vollkommene vollkommen macht und jedes mat
der thm angemessenen Vollkommenheut erfiillt.

XIIT 9-In welchem Sinn Gott FEiner genannt wurd, d. h. ohne

Lusammensetzung

Eines aber [wird Gott genannt], weil Er alles geeint ist, wegen des Ubermapes seiner Einheit, und
Ursache aller Dinge 1st, ohne aus dem Einen herauszugehen: Denn kein Seiendes 1st ohne Anteil an
dem Einen, sondern wie jede {ahl an der Eans teilhat und die eine Swer oder {ehn heyfpt oder das ene
Halbe, Dritte oder {ehnte, so haben alle Dinge und jeder leil aller Dinge am Finen Anteil, und durch
das Eines-Semn st alles Seiende. Und nicht st das Eine, das Ursache aller Dinge st, Eines aus
Vielem, sondern vor allem Einen und Vielen, alles Eine und Viele begrenzend; denn niemals st die
Vielheit (Menge) ohne Anteil am Finen, sondern was Vieles ist durch Teile, ist Eines als Ganzes.



Und was Vieles ist durch das thm Jukommende (Akzidentien), ist Eins durch den Triger (Subjekt,
omoxeluevov); was Vieles ist der Zahl oder den Kidiften nach, ist Eines der Art nach, und was der Art
nach Vieles st, ist Fanes der Gattung nach; und was Vieles ist in setnen Hervorgdngen, ist Fines dem
Ursprung nach: Nichts gibt es unter dem Seienden, das nicht in irgendeiner Hinsicht am Fanen teilhat
. dem, das i allem emzig ist und alles, auch das All und das Entgegengesetzte, geeint
vorausgenommen hat. Und ohne das Eine wird es kemne Vielheit geben, doch ohne Vielheit wird es das
Eine geben, wie die Eins vor jeder vielfdltigen {ahl ist; und wenn man alle Dinge durch alles Geeinte
ersetzen wollte, so werden alle Dinge im Ganzen das Eine sein.

XIII 3—Bei Entfernung des Fanen geht alles zugrunde

Ferner muff man wissen, dafp durch die eine vorausgedachte Idee (¢060C) eines jeden Dinges das
Geente geeint wird, wie man sagt, und fiir alles ist das Eaine grundlegend (oroyeiwtirov, elementum);
und wenn man das Fine entfernt, wird es weder Ganzheit noch Teil noch etwas anderes vom Seienden
geben: Denn alles hat das Eine in sich emformig vorausgenommen und umfaft. In diesem Sinn also
preist die Theologie (HL. Schnifi) die ganze Gottheit als Ursache aller Dinge unter dem Namen: der
Eane; und Einer ist Gott der Vater, Ewner der Herr Jesus Christus, Einer und Derselbe der Heilige
Geust, durch die iiberstrimende Ungetelltheit der ganzen gittlichen Einheit, in der alles emnhentlich
verbunden ist und im Ubermaf geeint ist und iiber-seiend vorausexistiert. Deshalb wird darauf mit
Recht auch alles bezogen und ihr alles zugeschrieben, aus der und in der; durch die und in der und auf
die lun alles 15t und zusammengeordnet ist, beharrt und zusammengehalten wird, zur Vollendung
kommt und hingewendet wird: Und nichts wird man unter dem Seienden finden, das nicht durch das
Eine, wonach die ganze Gottheit iiberwesentlich genannt wird, das wdre, was es ist, und vollendet und
erhalten wiirde. Darum miissen auch wir uns vom Vielen zum Einen durch die Kraft der gittlichen
Einheit hinwenden und die ganze und eine Gottheit einzigartig preisen als das Eine, das Ursache aller
Dinge ist, vor allem Finen und Vielen, Teil und Ganzen, vor aller Bestimmung und Unbestimmthet,
Grenze und Unbegrenztheit, das alles Seiende und das Sein selbst abgrenzt; als die Ursache aller
Dinge und aller ganz und zuglewch vor allem und iiber allem und emnzig; als das, was auch iiber dem
wst, was Eines ist, und das, was Fines ist, begrenzt, wenn man das Eine zum [endlichen] Seienden
rechnet: Denn die Zahl hat Anteil am Finzelwesen (ovoia). Das iibereinzelwesentlich Fine aber
begrenzt das, was Eines ist, und jede Zahl und ist des Einen und der ahl und jedes Seienden
Urgrund und Ursache, Zahl und Ordnung. Darum ist die gepriesene Einheit und Dretheit, die
Gottheit iiber allem, keine Emnheit und Dretheit, die von uns oder von einem andern Seienden erkannt
wiirde; sondern um das Uber-Geeinte und Gotterzeugende n thr zu preisen, nennen wir mit dem
Gottesnamen des Drer-FEinen Den, der iiber alle Namen st und iiber-seiend iiber allem Seienden. Doch
keine Fanheit oder Dreheit, kemne {ahl oder Einheit oder Fruchtbarkeit noch sonst etwas von dem
Setenden oder was von emem Seienden erkannt wird, enthiillt die alle Vernunfi und allen Verstand
iibersteigende Verborgenheit der iiber allem iiber-wesentlich iiber-seienden Uber-Gottheit. Fiir sie gibt es
keinen Namen und keinen Begriff, sondern sie st iiber allem im Unzugdnglichen. Und nicht etnmal



den Namen »Giite« kinnen wir thr treffend beilegen, sondern in dem Wunsch, etwas von jener
unaussprechlichen Natur zu verstehen und zu sagen, wethen wir thr zuerst den ehrwiirdigsten aller
Namen, und damit sind wir wohl in Einklang mit den ‘T heologen, aber von der sachlichen Wahrheit
haben wir uns weit entfernt. Deshalb haben sie selbst den Aufstieg durch Vernemnungen vorausgestellt,
um die Seele von den ihr naturgemdf vertrauten Dingen loszulosen und thr den Weg zu allen
gottlichen Erkenntnissen zu zeigen, wodurch das abgesondert wird, was iiber allen Namen, allen
Begnff und alle Erkenntnus ist, zuletzt aber sie mit Ihm zu verbinden, soweit fiir uns emne Verbindung
mat Thm moglich wst.

XIIT 4

Diese erkennbaren Gotlesnamen haben wir zusammengetragen und, so weit moglich, erklart, nicht nur
sehr unzuldnglich im Verhdltnis zu dem, was thnen genau angemessen ware (das konnten in Wahrhet
auch die Engel sagen), sondern auch im Verhiltnis zum Lobprews der Engel; nun weichen den letzten
unter thnen selbst unsere hervorragendsten T heologen, wir aber kommen keineswegs den Theologen
und thren Schiilern gleich, sondern bletben mit unserm Lob selbst noch hinter unseresgleichen zuriick.
Wenn also an dem Gesaglen etwas Richtiges ist und wenn wir in der Erklirung der Gottesnamen
nach unserm Vermogen den rechten Sinn getroffen haben, so st das ganz auf die Ursache alles Guten
zuriickzufiihren, die zuerst die Fahigkeit zu sprechen und gut zu sprechen gegeben hat. Und wenn
etwas Glewchwertiges iibergangen worden st, so wird es nach dem gleichen Verfahren von uns erginzt
werden miissen. Wenn aber dies unrichtig oder unvollkommen st und ganz oder teilweise von der
Wahrheit abirrt, so kommt es Demner Giile zu, den unfrewvillis Unwissenden auf den rechten Weg zu
fiihren und mit Griinden dem zu Hilfe zu kommen, der zu lernen wiinscht, dem beizustehen, der aus
sich selbst keine Rrafl hat, und den zu heilen, der nicht krank sein mochte: Und was Du von selbst
oder durch die Vernuttlung anderer gefunden hast, alles aber von dem Gulen selbst empfangen, das leite
mir zu. Und lafs es Dich nicht verdrigfSen, etnem Freund diese Wohltat zu erweisen. Du siehst ja, daf3
auch wch nichts von den Worlen, die mur auf hierarchischem Wege anvertraut wurden, fiir mich
behalten habe, sondern ich habe sie vollig retn Dir und andern heiligen Mdnnern mulgeteilt oder werde
sie noch matleilen, soweit ich zu sprechen und die Horer zu verstehen fihig sind, und habe in nichts die
Uberlieferung verletzt, wenn nicht etwa aus Unvermigen im Ausdruck und Verstindnis. Doch dies
mag sich nun verhalten und gesagt sein, wie es Gott gefdllt; und dies set nun von mir aus der Schluf3
der Abhandlung iiber die geistig fafbaren Goltesnamen; unter Gotles Fiihrung werde iwch zur
Symbolischen Theologie iibergehen.



Dionysius Areopagita

Himmlische Hierarchie

Nota bene: Das Folgende ist nicht wortliche Ubersetzung, sondern etwas verkiirzende Inhaltsangabe
nach Balthasar Corderius' griech.-lat. Text, dann mit der kritischen Hilduinausgabe von P Théry
verglichen und die Paragraphen-Einteilung von Magne Patrologia Graeca links emngefiigt.

Sympresbytero Timotheo Dionysius Presbyter

1. Dap jede gittliche Erleuchtung, gemdfp der Giite auf verschiedene Weise in
den Vorsehenden (in providentibus) hervorgehend, emnfach bleibt, und nicht nur
das, sondern auch das emnt, was die Erleuchtung empfangt

I 18 1. Jede gute Gabe und jedes vollkommene Geschenk st von oben, herabsteigend vom Vater der

Lichter: Alle Erleuchtung geht von Gott aus und st emne trotz der Manmgfaltigkeit der Geschipfe und
stellt die Fanheit her, indem sie zur Einheit des Vaters und zur gottlichen Einfachheit hinwendel.

S 2. Wir miissen Jfesus, das wahre Licht, das jeden Menschen erleuchtet, anrufen, um aus den
symbolischen Darstellungen der Viter zur geistigen Anschauung der Hierarchien der himmlischen
Geuster zu gelangen.

1 9-Obwohl sie sich um des Vielen willen, das durch die Vorsehung gelenkt wird, teilt und ausstromt,
bleibt die Erleuchtung doch die unwandelbar eine, kann uns aber nur unter der vielfiltigen Hiille von

Schleiern leuchten, die Golt unserer Natur angepaft hat, um durch sie hinawfgefiihrt zu werden.

§ 3. Unsere heiige Hierarchie st den himmbischen Hierarchien nachgebildet; sie finden sich darin in
stoffliche Gestalten und zusammengesetzte Gebilde iibertragen, die unseren Geist zu den Urbildern
emporfiihren sollen.

1 5-Alle sinnenfillige Schonheit st das Bild einer geheimen, aller sinnliche Wohlgeruch Buld einer

geistigen Ausspendung, alle materiellen Lichter Bilder geistiger Erleuchtung, alle irdische Wissenschafi
Abbild himmbischer Schau, die hl. Eucharistie Bild enes geistigen Teilhabens an Jesus. So auch die

wdische Hierarchie Abbild eines himmlischen Priestertums, die bildhafie Darstellung der HL. Schrifi
ein Mattel, uns zur Kenntnis der himmlischen Geister zu fiihren.



II. Dafp passend gittliche und himmlische Dinge uns durch undhnliche
sinnliche gezeigt werden

IT |—Es ist angemessen, daf3 die gottlichen und himmlischen Dinge durch thnen undhnliche eichen
offenbar gemacht werden

§ 1. Es soll nun erst gezeigt werden, welcher Art unsere Schau der gesamten Hierarchie st und was sie
thren Betrachtern niitzt, sodann st die himmlische Hierarchie entsprechend ihrer Offenbarung durch
die Schrift zu preisen. Schlieflich ist zu zeigen, durch welche Formen die HL. Schrift die himmlischen
Chare beschreibt und zu welcher Wahrheit (Eimnfachheit) wir durch diese Formen aufsteigen sollen.

I o=Wr sollen es nicht, wie die Menge, fiir eine Entweithung halten, wenn von Rindern, Lowen,
Adlern, feurigen Ridern usw. die Rede ist. Die HL. Schrift bedarf solcher Bilder, um unseren Geist zu
HummUischem emporzufiihren.

§ 2. Il 3=Man kinnte gegen die Darstellung der HIL. Schrift einwenden: 1.) den himmbischen
Gestern wiirden edlere kirperliche Geschipfe besser entsprechen; 2.) da die edleren Geschipfe edlere

LEagenschaflen haben, wiirden sie uns eme wiirdigere Vorstellung vermitleln; 3.) es grenze an
Blasphemae, Gottliches mit Niedrigem zu vergleichen; 4.) ber buchstiablicher Auffassung wiirden wir in
groferen Irrtum gefiihrt. 5.) Der Wortsinn der Schrift erscheint falsch.

1 4=Nihere Erforschung zeigl, daf die Bilder der Schrift mut grofer Weisheit gewdhlt sind und

weder dem Gottlichen Schmach antun, noch uns niedere Vorstellungen vermitteln. Sie nehmen
Riicksicht auf unsere Schwdche. Und durch das Gehermmnisvolle threr Sprache weisen sie darauf hin,
dafs es sich um eine heilige und verborgene Wahrheit handelt.

§ 3. I 5-Die Art der mystischen Verdeutlichung ist eine doppelte: durch die Ahnlichkeit und durch die

Undhnlichkent.

11 -Es st dhnlich, wie wenn man von Goltt selbst spricht: Bisweilen nennt man Ihn Wort, Geist,

Wesen, wesenhafles Sein, wahre Ursache alles geschaffenen Daseins, Licht, Leben. Und das scheinen
passendere Ausdriikke als korperliche Bilder. Aber auch das sind unzulingliche Bilder; da Gott all das
Genannte iibersteigt. Darum bezewchnet man Ihn manchmal durch das, was Er nicht wst: als den
Unsichtbaren, Unbegreiflichen, Unendlichen.

11 7—Due negative Bezeichnung ist die entsprechendere, denn Er st nicht »wie etwas von dem, was st.

Wir kennen Seine iiberwesentliche, unsichtbare, unaussprechliche Unendlichkeit nicht.«

Il g~Wenn ber Gott die negativen Bestimmungen treffender sind als die positwen, so sind fiir die

lammbischen Geuster die undhnlichen Gebilde angebrachter: Sie lassen nicht den Irrtum aufkommen,
als ob es sich um die eigentliche Beschretbung handelte (wie wenn man sie als strahlende Mdnner
darstellt); aufserdem hat alles, was 1st, Anteil am Guten.



§ 4. II g-Darum kann alles Grundlage emner guten Betrachtung semn. Es mufS aber das, was den
geistigen Geschopfen durch Bilder aus der Korperwelt zugeschrieben wird, bet thnen anders verstanden
werden als in der Sinnenwell.

11 70950 wst der Lorn ber den vernunftlosen Geschipfen eine unverniinflige Erregung, bei den geistigen

Wesen die ménnliche Kraft ihrer Vernunfi, ithr unwandelbares Stehen in den gittlichen, unbeweglichen
Wohnungen. — Die Begierde 1st ber den vernunftlosen Wesen uniiberlegt, auf etwas Stoffliches und
Wandelbares ~ gerichtet, aufgrund natiirlicher Neigung oder Gewohnheit ohne eigene  Macht
hervorgerufene Qustandlichkeit, eine unverniinflige Vorherrschaft des korperlichen Strebens, das das
ganze Lebewesen zu dem sinnlich Begehrlichen hinzieht. —

11  1—Bet den remen Geistern st damat gemeint die gottliche Liebe, womit sie das hohere Geistige in
verstehender und verniinfliger Weise licben, und die bestindige Sehnsucht nach der reinen, leidensfreien

Beschauung und Vereinigung mat der hochsten und remnsten Liebe.

Wenn wir ber thnen von Unverniinfligkeit und Unsinnlichkeit sprechen, so memnen wir kemnen ihnen
anhaflenden Mangel, sondern daf sie unser Fassungsvermagen iibersteigen. —

Il j9-FEs st also nicht unangemessen, aus den niedersten stofflichen Dingen Bulder fiir die reinen
Geuster zu nehmen. Denn auch sie haben thr Sein von der hochsten Schonheit und tragen eme Spur der
Schonheit an sich. Darum kann man durch sie zu den reinen Formen gefiihrt werden, wenn man nur
das Bild in dem diesen entsprechenden Sinn auffapt.

§ 5. Il 13-Auf diese Weise haben die mystischen Theologen nicht nur von hammlischen Geustern,
sondern auch von Gott gesprochen: Sonne der Gerechtigkeit, Morgenstern, unverhiilltes, geistig
strahlendes Licht.

11 ;4 Bisweilen werden aber auch muttlere Dinge, wie Feuer und Wasser;, verwendet, und sogar ganz

niedere: duftende Salbe, Edelstern, Tiere bis herab zum Wurm.

11 15-So werden Gattliches und Irdisches deutlich geschieden, die niederen Dinge ohne Schaden als

Glewchnis gebraucht und auch fiir die hoheren errewcht, dafy man sie nicht fiir die Sache selbst halt.
Darum st es auch angemessen, von den himmlischen Geistern so zu sprechen. Die Undhnlichkeit der
Bilder stachelt uns an, uns iiber sie hinausfiihren zu lassen, und fiihrt uns viellewcht weiter; als genaue
sachliche Forschung es getan hiitte.

II 16-Nun gilt es zu erkliren, wofiir die Hierarchie zu halten st und welchen Nutzen der von thr

gewinnt, der an thr teilhat. Fiihrer betm Reden ser Christus, von dem die ganze hierarchische
Erleuchtung ausgeht. Der Schiiler (Tumotheus) soll die Lehre mat entsprechender Ehrfurcht hiren und
heilig vor der profanen Menge verborgen halten.

III. Was st die Hierarchie und welches ihr Nutzen?



§ 1. IIl j—Die Hierarchie ist eine heilige Ordnung, ein Wissen (émwotijun) und Wirken (disciplina

seu operatio), das, soweit maglich, sich der Gottdhnlichkeit néhert und vermioge von Gott im
entsprechenden Mafe eingegossener Erleuchtungen zur Nachahmung Gottes aufsteigl. Die Golt
geziemende Schonheit ist emfach, gut, Ursprung aller Vollkommenheit, mit nichts Undhnlichem
vermischt. Sie teilt jedem nach Verdienst semn Licht zu und vollendet thn wm gittlichsten Gehevmnis
(sacramentum — sacrifictum) durch Umwandlung zum Bilde semer Unwandelbarkert.

§ 2. I 9=Die Absicht (scopus) der Hierarchie ist die mighchste Anglewchung und Veremnigung mat

Gott; Er st thr Fiihrer i allem Wissen und Warken. Bestindig auf Seine gottliche Schonheit
schauend, bildet sie diese, so weit maglich, nach und macht die thr Angehorigen zu Abbildern, zu
klaren, unbefleckten Spiegeln, die den Strahl des urspriinglichen Lichtes und der hochsten Gottheit
auffangen. Von diesem erfiillt, lassen sie es nach gotthchem Gesetz neidlos auf die thnen folgenden
iberstromen. Denn die heiligen Bekenner und Eingewethten diirfen nichts tun, was den heiligen
Gesetzen ihrer heiligen Ordnung widerspricht, oder abweichend denken, wenn sie nach semner gottlichen
Klarheit streben und sie gebiihrend ehrfiirchtig anschauen und nach der einem jeden entsprechenden
Fassungskraft umgewandelt werden wollen. Wer von der Hierarchie spricht, nennt emne heilige
Anordnung, das Build der Ur-Schonheit Gotles; sie feiert in heiligen Ordnungen und Wissenschafien
die Gehevmnasse threr Erleuchtung und ist, soweit moglich, ithrem eigenen Urgrund gleichformag.

111 g—Jeder, der zur Hierarchie gehirt, wird i der Nachahmung Golttes gefordert und hat den

gattlichsten Vorzug, Mitarbeiter Gottes zu setn und Sexn Wirken in sich hervorleuchten zu lassen. Es
entspricht dieser heiligen Ordnung, daf einige reinigen, andere gereinigt werden, emnige erleuchten,
andere erleuchtet werden, etnige vollenden, andere vollendet werden. Die gottliche Seligkeit aber st frei
von aller Betmischung von thr Undhnlichem, voll des ewigen Lichtes, keiner Vollendung bediirflig, sie
selbst st alle Remmigung, Erleuchtung, Vollendung; iibervollkommen und aller Vollkommenheit
Ursprung, Ursache jeder heiligen Ordnung.

LI 4Die zu Remigenden sollen also villig rein werden, von jeder Vermischung mit Undhnlichem

frei. Die erleuchtet werden, sollen mut gottlichem Licht erfiillt werden, durch remne Geistesaugen zum
Stand und der Tugend der Beschauung erhoben; die vervollkommnet werden, sollen von der
Unvollkommenheit befreit werden und Anteill an der vollendenden Wissenschaft der Heiligen
gewinnen. Die das Amt zu reinigen haben, sollen durch thren Vorrang die andern zum Anteil an threr
Remheit fiihren. Die zum Erleuchten Berufenen, die schérferen Geistes sind, um das Licht zu
erschauen und ausstromen zu lassen, sollen selbst davon erfiillt sern und iiberflieflen und es nach allen
Seiten denen zuleten, die dessen wiirdig sind. Die zur Vollendung Berufenen, i der Kunst des
Vollendens erfahren, sollen durch die heiligste Unterweisung in heiligen Dingen die dazu Berufenen
zur Vollendung fiihren. feder Stand der Hierarchie wird so nach setnem Maf zur Mitarbeit mit Gott
gefiihrt und vollendet durch Gottes Gnade und Rrafl, was der Gottheit von Natur aus und iiber die



Natur innewohnt und von thm auf iiberwesentliche Weuse geschieht und offenbar wird zur maghchst
wettgehenden Nachahmung Gottes durch die thn hebenden Geister der Hierarchue.

IV. Was bedeutet der Name Engel?
1V j=Nach der Bestimmung dessen, was Hierarchie bedeutet, mufs die Hierarchie der Engel gepriesen

werden. Mt iiberirdischen Augen muff man die Gestalten betrachten, durch die sie in der Rede
dargestellt werden, damit man siwch durch mystische Gebilde zu ihrer hichsten gottihnlichen
Eanfachheit erheben kinne. — Gott hat alle Wesen der Dinge auf sich selbst gestellt (subsistens
Jaciendo) und damit ins Dasein gesetzt. Es st der ersten Ursache und hichsten Giite eigen, alle Dinge
nach dem Map threr Fassungskraft zur Gemenschaflt mit sich zu berufen. Deshalb haben alle Dinge
terl an der Vorsehung, die aus der Gottheit, der iiberwesentlichen Ursache aller Dinge, hervorstromt.

(... dyaSdry mdoaC 1f smepovowC eapyia 1dC 1@V dviwv odoiaC dmootisasa, mpoC 10 sivau
mapnyayey)
1V 9—Denn sie wdren nicht, wenn sie nicht am Wesen und Urgrund der Dinge teilhdtien. Alles

Unbeseelte hat daran teil rein dadurch, dafs es ist; denn das Sewn aller st die Gottheit, die dieses Sein
iberstegt. Die lebenden Dinge aber haben Anteil an ihrer iiber allem Leben lebenschaffenden Rrafl;
die aber Vernunfi- und Geisteskraft haben, sind Teilhaber threr durch sich selbst vollkommenen und
ibervollkommenen Weisheit, die iiber alle Vernunft und Verstandeskrafl ist.

1V g=Es st klay;, daf jene Naturen Gott am ndchsten stehen, die vielfiltig an thm teilhaben. Darum

ibertreffen die Ordnungen der himmlischen Wesen die Dinge, die bloff sind, die vernunftlosen
Lebewesen und auch die nur mit menschlicher Vernunfi begabten durch das Geschenk und die “Teilhabe
an der gitthchen Fiihrerstellung. Da sie sich ndmlich geistig nach dem Bilde Gottes gestalten und
Golttes urbildliches Wesen iiberirdisch anschauen und begehren, ihre Gestalt danach zu formen,
erfreuen sie sich mit Recht und verdientermafen reichlicherer “leilhabe; denn sie sind beharrlich und
strecken sich beharrlich nach der unwandelbaren gittlichen Liebe aus, und so empfangen sie die ersten
Erleuchtungen auf unstoffliche, lautere Weise, gestalten sich danach und haben e ganz geistiges
Wesen.

1V 4=Sie sind es also, die i erster Line und wvielfaltig an Gott teilhaben und vor allem und

mannigfach Gotles Gehevmnis offenbaren. Deshalb verdienten sie vor allen andern vorziiglich den
Namen Engel, wel sie zuerst von Golt erleuchtet werden und uns die uns zuterlwerdenden
Offenbarungen vermatteln. So st, wie das gottliche Wort bezeugt, das Gesetz uns durch die Engel
gegeben worden; und Engel leiteten unsere ruhmrewchen Viter vor und nach dem Gesetz: Entweder
erklirten sie thnen, was zu tun war, und geleiteten sie aus Irrtum und Weltleben auf den rechten Weg
der Wahrheit; oder sie offenbarten ithnen heilige Ordnungen, legten ihnen die verborgenen Gesichte
iberirdischer Geheimnisse oder gittliche Vorhersagungen aus gleich Boten und Dienern.



1V 5=Wollte aber jemand sagen, gewissen Heiligen sei unmattelbar Gott selbst erschienen, so mage er

lernen, was aus der Hetligen Schrift klar hervorgeht, daf3 Gotles verborgenes Wesen niemand gesehen
hat noch sehen wird; vielmehr ist Gott den Heiligen erschienen, indem Er sich, wie es Ihm geziemte,
durch heilige und den Schauenden angemessene Gesichte zeigte.

1V g—Diese Gesichte, die Gestaltlosem Gestalt verlethen, nennt die Theologie Theophanie oder

Goltteserscheinung, weil sie den Schauenden gottliche Erleuchtung eingiefit und sie auf heilige Weise
iber Gottliches belehrt. Durch solche heiligen Gesichte wurden unsere ruhmreichen Viter durch den
Dienst der Engel etngeweiht.

1V 7-Lehrt micht auch die Heilige Schrift, daff Moses jene heilige Sendung von Gott selbst iibertragen

wurde, um uns zu belehren, daf3 es die Niederschrift eines gottlichen und hochheiligen Gesetzes ser?
Und doch lehrt uns die ‘Theologie voll Weisheit, daf3 es uns durch Engel zugeflossen sei, als htte die
Ordnung des gottlichen Gesetzes es so bestimmt, daf das Niedere durch Hiheres zur Gottheit gefiihrt
werde. Denn nicht nur fiir die hoheren und niederen Geister; sondern auch fiir gleichgestellte ist durch
die iiberwesentliche, urspriingliche Ordnung aller Dinge jenes Gesetz aufgestellt worden, daf3 es in den
einzelnen Hierarchien erste, muttlere und letzte Rethen und Krifte geben sollte und daf fiir die niederen
gottlichere Lehrer und Fiihrer sein sollten, damit sie Gott nahen, erleuchtet werden und zur Vereinigung
gelangen konnten.

1V g-Auch das Gehetmnis der Menschwerdung Jesu ist zuerst den Engeln offenbart worden und dann

zu uns gelangt. (Verkiindigung Gabriels an Lachanas und Maria, Engelsbotschaft an Joseph und die
Hurten). Ja, Jesus selbst hat sich als Mensch gehorsam den von Gottvater durch die Engel gewirkten
Gestalten unterworfen. Durch thren Dienst geschah die vom Vater angeordnete Flucht des Sohnes nach
Agypten und wurde seine Riickfiihrung aus Agypten nach Juddia Joseph angekiindigt. Ja, wir sehen,
dafs er durch Engel den vdterlichen Gesetzen unterworfen war; ich iibergehe als bekannt, was von der
Starkung Jesu durch emnen Engel iiberliefert ist. — Jesus selbst, der zu unserm Heil in die Reihen der
offenbarenden Gerster gestellt wurde, erhielt den Namen Engel des grofien Rates: denn wie er selbst in
Anbetracht des Botenamtes sagte, hat er uns bekannt gemacht, was tmmer er vom Vater horte.

V. Warum werden alle himmbischen Wesen gemeinsam mut dem Namen Engel
bezeichnet?

V' j»Engel« st der Name der niedersten Ordnung himmlischer Gester, aber auch fiir alle hoheren,
weil diese wie jene die gottliche Erleuchtung empfangen und weitergeben. Dagegen sind den niederen
nicht die Rrdfle der hoheren eigen, sie kinnen darum nicht mit deren Namen benannt werden.

V1. Welches st die oberste, die mattlere, die niederste Ordnung der himmlischen
Wesen?



VI 1—Die Grofe und Eigenart der himmbischen Chire und die Art thres Wirkens kennt im Grunde

nur Gott allein.

VI o—Uber thr Geheimnis und ihre heiligen Vollkommenheiten kinnen wir nur wissen, was Gott uns

durch sie davon offenbanrt.

VI 3-Darum werden wir nichts aus eigenem Antrieb sagen, sondern nur darlegen, was die alten

T heologen erschaut haben.
VI 4 Die Theologie hat alle himmlischen Wesen mat neun offenbarenden Namen genannt.

VI 5=Unser gittlicher Vollender hat sie in dret Ordnungen, in denen je drer zusammengefafit sind,
eingeteilt.
VI 6-Als erste nennt er jene {{Ordnung}}, die bestindig in Gotles Nahe verweilt, Thm unaufhirlich

anhéngt und unmittelbarer als die iibrigen mat Ihm veremnt sein soll: die heiligen Throne und die mut
vielen Augen und Fliigeln ausgestatteten Chore, mit dem hebrdischen Wort Cherubum und Seraphim
genannt, haben unmuttelbar ber Gott thren Platz durch nihere Verwandtschaft als die andern — so sagt
er;, werde es durch die Erkliarung heiliger Reden verbiirgt. Diese dreigeteilte Ordnung erwihnt unser
ruhmreicher Lehrer als eine emnzige, gleichartige und die erste Hierarchie; keine andere ser gottahnlicher
und durch urspriingliche Erleuchtungen in unmattelbarer Verbindung Gott néiher:

VIL. Von den Seraphim, Cherubim und ‘I hronen und threr ersten Hierarchie

VII 1—Die Namen der Engelschire enthiillen uns thre Fagenart. Seraphim soll bedeuten: Entziinden
oder Erwdrmen, Cherubim aber Fiille der Erkenntnis oder Ausgiefung der Weisheut.

VII 9—Gebiihrend wird diese erste der himmlischen Hierarchien von den erhabensten Naturen

verwallet, da sie eine erhabenere Ordnung als die andern erlangt hat, wodurch auf sie, die unmittelbar
ber Gott weilt, die ersten Gotleserscheinungen und Weihungen als auf die néichste zuerst iiberfliefsen.

VII 3—Erwdrmer werden sie also genannt und Throne und Ausgiefung der Weisheit durch die
Bezewhnung, die thre gottihnlichen Vollkommenheiten erklint.

VII 4Ihre stindige, unaufhorliche Bewegung um gottliche Dinge; thre Glut und Schérfe und das

Aufwallen ihrer angespannten, niemals unterbrochenen, niemals abbiegenden Bewegung; sodann ihre
Filugkeit, die thnen untergeordneten Geuster zu Hoherem emporzuleiten, sie zu emer dhnlichen Glut
zu erwecken und zu eniflammen, und wie sie sie leuchtend machen und durch und durch entziinden
durch die Faligkeit zu reinigen und lichtartige und erleuchtende Figenart, die sich nicht verbergen kann
und nicht erlischt, die sich ummer gleich verhdlt und allen Schatten der Finsternis austreibt und
vernichtet — das alles bezeichnet der Name Seraphim in erleuchtender Werse.



VII 5—Cherubim aber [bezeichnet] thre Kraft zu erkennen, Gott anzuschauen und die Fassungkraft

Sfiir emn iiberstromendes Licht und die Fihigkeit, in der wrspriinglichen Rrafl selbst die gottliche
Schinheit zu schauen, und die Kunst weisheitverleihender Uberlieferung, wodurch sie die thnen
geschenkte Weisheit auf die Niederen nexdlos iiberleiten und ausstromen.

VII 6—Der Name der erhabensten, hohen Throne bezeichnet das, was von aller trdischen Niedrigkeit

ohne Bermischung getrennt st, was durch gitthichen Fifer zum Hoheren hingetragen wird und ber
kemnerler niederen Dingen verweilt, sondern mit allen Rriflen unwandelbar fest dem Allerhochsten
anhdéngt, die gottliche Ankunft ohne jede Bewegung und unstofflich empfingt, Gott trigt und voll Eifer
bereit 1st, Gottliches in sich zu fassen. — Dies st die Auslegung der Namen selbst, soweit wir sie

fassen kinnen.

VII 7-Nun muf gesagt werden, wofiir wir thre Hierarchie halten. Wir haben wohl friiher schon

geniigend ausgefiihrt, daf das {iel aller Hierarchie bestindig abhdngt von der gottlichen Nachahmung
der Gottformigkeit und daf alles hierarchische Wirken eingeteilt werde in die heilige Teilhabe und
Verlethung der lautersten Remmigung und des gittlichen Lichts und vollkommenheitverlethenden
Wissens; nun aber mochte ich der Wiirde jener hichsten Geister entsprechend sagen, wie thre heilige
Ordnung von der Schrift erklart wird. Wir miissen glauben, daf jene ersten Wesen, die unmattelbar
nach der thr Wesen schaffenden Gottheit thren Platz haben und gleichsam in threm Vorhof stehen, die
Jede geschaffene Krafi, sichtbare und unsichtbare, iibersteigen, emne eigene, gleichformige Hierarchie
bilden.

VII g Wir miissen sie fiir rein halten, nicht in dem Sinn, als wdren sie von unreinen Befleckungen

befreit oder unempfinglich fir Bulder stofflicher Dinge. Vielmehr sind sie ganzlich frer von jeder
Verminderung, erhaben iiber jedes thnen untergeordnete Heiligtum wegen ihrer hichsten Lauterkeit und
stehen iiber allem, selbst den hichsten gottihnlichen Kriften, und bewahren die eigentiimliche,
glewchmdfige Bewegung threr Ordnung durch die Liebe Gottes bestindig unverdndert und kennen keine
Verdnderung zum Schlechteren, sondern haben einen unerschiitterlichen und unbeweglichen Wohnsutz
fiir ihre gottdhnliche Eaigentiimlichkert.

VII g—Ste betrachten Gott nicht in sinnlichen oder geistig fafibaren Bildern und werden nicht durch

die manmigfaltige Betrachtung der Heiligen Schrift emporgetragen, sondern sind voll eines hoheren
Lichtes in einer umfassenden emfachen Erkenntnis und von der Anschauung jener Schonheit, die der
Urquell aller Schonheit ist, der iiberwesentlichen, die dreifach leuchtet, soweit moglich erfiillt. — So
haben sie auch Gememnschaft mit Jesus, nicht in heihg gestalteten Bildern, die als Formen in thnen
ee Gottihnlichkeit ausdriicken, sondern Ihm gleichsam nahend in der ersten Teilhabe am Denken
Seines gottlichen Lichtes. Und weil ihnen auch die Nachahmung Gottes auf die hichste und
urspriingliche Weise gewdhirt ist, haben sie auch, soweit maglich, an Semner Macht Anteil, an Seinen
gottlichen und menschlichen Krdfien.



VII 10—Ste haben kein mannigfaltiges, schliefend vorgehendes Wassen, sondern durch die erste und

iiberragende Heiligung das erhabenste Wissen um die gittlichen Werke. Sie werden nicht von andern
heiligen Wesen, sondern von Gott selbst geheiligt und in emner alles iiberragenden Kraft und Ordnung
auf die unsichtbare Schinheit selbst hingerichtet.

VII 1 1—Die Theologen erkliren das deutlich, dafS die niederen Ordnungen himmlischer Wesen von

den hiheren die Renntnis der gittlichen Werke auf angemessene Weise empfangen. Die aber allen
andern vorangehen, werden von der hochsten Gottheit selbst in heiliger Lehre erleuchtet. Manche, sagen
ste, haben von hioheren heilig gelernt, dafs der Herr der himmlischen Krifte und Konig der Herrlichkeit
i Menschengestalt in den Himmel aufgenommen wurde. Manche aber fragten Jesus selbst und
erlangten fiir uns die Kenntnis Sewnes gottlichen Wirkens; und Jesus selbst belehrte sie unmuttelbar und
offenbarte thnen zuerst Seine hichste Giite gegen die Menschen. Ich, sagte Er spreche Gerechtigkeit
und Gericht zum Heil. Ich wundere mich aber, daf auch die ersten himmlischen Wesen, die alle
andern iibertreffen, nach gittlichen Erleuchtungen in ehrfirchtiger Schau verlangen. Sind sie es denn
nicht, die fragen: Warum sind rot Deine Klewder? Aber vorher zogern sie ber sich selbst wie
angedonnert und erkliren zwar, daf sie nach der Kenntnis des gittlichen Wirkens verlangen, aber sie
etlen nicht der thnen gewdhrten gottlichen Erleuchtung voraus.

VII j9-Die erste Hierarchie himmlischer Geuster wird also vom Urquell aller Vollkommenheit

geheligt durch die heiligste Reinigung, die sie unmittelbar zu ihm emporrichtet, nach threr
Fassungskraft mat reichlichem Licht vollkommenster Heiligung erfiillt und so gereinigt, erleuchtet und
vollendet. In thr st nichts Niedriges, sie ist durch vollkommene leilhabe voll des ersten Lichtes,
urspriinglichen Erkennens und Wissens. Mit Recht darf ich wohl sagen, dafj die leilhabe am
gottlichen Wissen Renigung, Erleuchtung und Vollendung sei: Denn sie beseitigt die Unwissenheit
durch Kenntnis vollkommener Gehevmnisse, die jedem seiner Wiirdigkeit entsprechend gewdhrt wird.
Durch eben die gittliche Erkenntnus, wodurch sie reinigt, erleuchtet sie auch, denn der Geist sieht, was
er vorher nicht gesehen hat, durch erhabenere Erleuchtung; und wiederum vollendet sie durch dasselbe
Licht, durch emne dauernde Kenntnuis klarster Lehren.

VII 13-Das also ist, so weit ich es verstehe, die erste Ordnung himmlischer Wesen, die in Gottes

unmuttelbarer Nihe ihren Platz hat, die emfach und unaufhorlich um Seine ewige Erkenntnis kreust,
gemdfy der hochsten (unter den Engeln maglichen), stets bewegten Seinsverfassung Sie genieft hiufig
selige Beschauung, wird von emnfachen, unmattelbaren Erleuchtungen erhellt und mut gottlicher Speise
gendhrt; jener i wrspriinglicher Ausgiefung reichlich matgetelten, die jedoch emnzig, unwandelbar und
enfach ist wegen der Fanheit der gottlichen Erquickung Sie wird auch des haufigen Umgangs mit Gott
und des Anteils an Seinen Werken gewiirdigt, so dafy sie, soweit moglich, Thm an Fihigkeiten und
Wirken dhnelt: Sie erkennt auch in iiberragender Weise viel gittliche Dinge und hat Anteill am
gottlichen Wissen, so weit maglich.



VII 14 Deshalb iiberliefert die Theologie auch den Erdgeborenen thre Lobgesinge, in denen die

Erhabenheit ihrer iiberragenden Erleuchtung offenbar wird. Einige aus dieser Ordnung rufen, wenn
wir es in emer den Sinnen angepafiten Redeweise ausdriicken, wie die Stimme und das Brausen vieler
Wasser: Gepriesen ser die Herrlichkeit Golttes von threm Orte aus; andere aber lassen jenen
ruhmreichsten und ehrfurchtsvollsten gotthchen Lobgesang ertonen: Heilig, Heilig, Heilig 1st der Herr
der Heerscharen, voll ist alle Erde von seiner Herrlichkeul.

Diese erhabensten Lobgesinge oder Preislieder der himmlischen Gewster haben wir aber in unserer
Schrift Uber die giittlichen Lobgesiinge schon nach unseren Kriflen erklirt und dort, so viel wir
vermogen, dariiber gesagt. Es geniigt, davon jetzt ins Geddchtmis zuriickzurufen, daf jene Ordnung
von der gittlichen Giite, soweit maglich, mit theologischem Wissen erleuchtet wurde, und sie hat es
dann durch die gottliche Hierarchie der folgenden mutgeteilt und hat, kurz gesagt, gelehrt, wie die
ehrwiirdige, iibergepriesene, jedes Lobes wiirdige Gottheit von den Gott in sich aufnehmenden Geistern
gepriesen werden muf, soweit sie von thnen erkannt und verherrlicht werden kann; denn sie sind
gottahnlich, an gittlichem Ort, wie die Worte uns bezeugen, und in gottlicher Ruhe. Und dafs es emne
Emnheit in drev Personen 1st, die von den iiberhimmilischen Naturen bis zu den niedersten irdischen
durch thre allgiitige Vorsehung alle Dinge durchdringt als Urgrund und Ursache aller Wesen, die auf
iiberwesentliche und unbegreifliche Weise alles in sich begreifi.

VIIL. Von den Herrschaflen, Rriften und Mdchten und threr mattleren
Haerarchie

VIII ;=Nun miissen wir zur muttleren Ordnung der himmlischen Gester iibergehen und diese

Herrschaflen, soweit moglich, mat iiberirdischen Augen betrachten, zusammen mit den mdchtigen
Bildern der gottlichen Mdchte und Rrifle: Denn jede Benennung iiberirdischer Naturen bezeichnet
deren gottdhnliche, Gott nachbildende Eigentiimlichkeiten. So glaube ich, der Name, der die heiligen
Herrschaften bezeichnet, enthiillt einen absoluten Ubergang zum Himmlischen, frei von jedem
wdischen Nutzen, und emne durch kemme tyranmische Entstellung (Unglewchheiten) geminderte, in
grofziigiger Fretheit strenge Herrschafl, erhaben iiber jede verdichtliche Knechischafl, jede Erniedrigung,
geder Entstellung fern, voll dauernden Verlangens nach der wahren Herrschafl und dem Ursprung aller
Herrschaft, indem sie sowohl sich selbst als auch alles ihr Untergeordnete zur echten Ahnlichkeit mat
Ihm aufs Beste umgestaltet; kemnerler leeren Schein, sondern dem wahrhafl Seienden ganz und gar
zugewendet, hat sie stets teil an der Gottheit des Herrn.

VIII 9—Der Name der heiligen Rrifle bezeichnet eine tapfere, unerschiitterliche Ménnlichkeit, die auf

all thre gottihnlichen Handlungen iiberstromt und nichts zuldft, wodurch die ihnen von Gott
verlichenen Erleuchtungen vermindert werden konnten. Sie strebt mut aller Kraft nach der Nachbildung
Goltes, bletbt nicht in feiger Schwiche hinter dem zuriick, was die gottliche Bewegung verlangt,
sondern schaut bestindig auf die iiberwesentliche, machtschaffende Krafl und ist, soweit moglich, ein



Abbild dieser Rrafl, wendet sich kraflvoll dieser wrspriinglichen Kraft zu und fliefit auf das, was thr
untergeordnet ist, krafispendend gottihnlich iiber.

VIII 3—Der Name der heiligen Michte bezeichnet eine den gittlichen Herrschaften und Rriften

glewchgeordnete Gruppe, emne [mit den anderen] unvermischte Ordnung zur Aufnahme gittlicher Dinge,
ene Verfassung geistiger und iiberirdischer Macht, die in keiner Weise thre Ridfle tyrannisch zum
Schlimmen mifbraucht, sondern sowohl sich selbst mit unbesiegtem Geist in der rechten Weise zum
Gottlichen hinwendet als auch das ihr Untergeordnete voll Giite fordert und sich, soweit moglich, der
urspriinglichen machtverlethenden Macht ndhert und sie, soweit Engel es vermogen, durch die
herrlichsten Leistungen ihrer machtvollen Kraft offenbart.

VIII 4 Rraft dieser gottdhnlichen Eigentiimlichkeiten wird jene mittlere Ordnung himmlischer Geister

auf die angegebene Weise gereinagt, erleuchtet und vollendet durch gottliche Erleuchtungen, die ihr
durch die erste hierarchische Ordnung an zweiter Stelle emngeflift werden und durch ihre Vermuttlung
i emer zweiten Offenbarung ausstromen.

VIII 5-Die besagte Erkenntnis nun, die von etnem Engel auf den anderen iiberfliefit, wollen wir zum

Leichen jener Vollkommenheit machen, die, von weither gebracht, durch das Fortschreiten und die
Ausbreitung etwas verdunkelt zu den niederen gelangt. Wie namlich die in unsern Gehermnissen
Erfahrenen die thnen selbst aufgehenden gittlichen Erleuchtungen, an denen andere durch ihre
Vermattlung Teil erhalten, fiir hiher erachten, so denke ich, daf} auch die unmattelbare Erleuchtung der
Engelschire, die sich als Erste nach Gott ausstrecken, von hoherer Klarheit ist als der Anteil jener; die
durch thre Vermattlung zur Vollendung gefiihrt werden. Deshalb werden auch in unserer priesterlichen
Uberlieferung die ersten Geistwesen vollendende, lichtbringende und reinigende genannt im Verhiiltnis
zu denen der miederen Ordnung, die durch jene zum iiberwesentlichen Anfang aller Dinge gefiihrt
werden und Anteil gewinnen an der mystischen Remmigung, Erleuchtung und Vollendung, soweit es fiir
ste maglich ist. Denn das st allgemeine gottliche Anordnung, daf das {weite durch das Erste an den
gottlichen Erleuchtungen Anteil gewinnt.

VIII —Man wird finden, daf$ dies vielfach von den Theologen ausgesprochen worden ist: Als namlich

die Vatergiite Gottes das Volk Israel, um es zu bekehren und zu vetten, ziichtigte und es zu seiner
Besserung der Strafgewalt grausamer Vilker iiberlieferte, wollte Er die, die Seine Vorsehung leitete, zu
besseren Friichten fiihren und berief sie, von der Gefangenschaft befreit, zu threm friiheren Gliick
zuriick. Ein Theologe namens Zacharias sah in etnem Gesicht, wie emner der obersten Engel, glaube
wch, die Gott am ndchsten stehen, ... von Gott selbst ... dariiber trostliche Worte empfing. Ein anderer
Engel, von niederer Ordnung, ging dem ersten entgegen, um an dem Licht Anteil zu gewinnen, und als
er von thm, wie von emem Hohenpriester, den gottlichen RatschlufS erfahren hatte, belehrte er den
T heologen, Jerusalem werde fruchtbar von einer grofen Menschenmenge bewohnt werden.



VIII 7-Fin anderer ‘T heologe, Ezechiel, berichtet, daff von der iiberherrlichen Gottheit, die iiber den

Cherubum thront, heilig verkiindet wurde: Gott werde (bet der erwdhnten Liichtigung) die Schuldigen
von den Unschuldigen trennen. Davon wird als erster ndichst den Cherubim jener belehrt, der mat
Saphar gegiirtet und zum Seichen des Priestertums mit wallendem Gewand bekleidet war. Die iibrigen
Engel, die mut Beilen bewaffnet waren, lLef die gitthiche Anordnung von jenem ersten iiber den
gattlichen Urteilsspruch belehren: Diesem befahl er, mutten durch Jerusalem zu gehen und das Leichen
der Unschuldigen auf die Stirn der Mdnner zu pragen; den andern aber sagte er: Geht nach thm
hinan in die Stadt und schlagt zu und eure Augen sollen nicht schauen; denen aber; die das Leichen
tragen, nahet nicht.

Was soll wch aber von jenem sagen, der zu Daniel sprach: FEimn Wort ist ausgegangen? Oder von jenem
ersten, der Feuer mitten aus den Cherubim empfing? Oder, was die Scheidung unter den Engeln klarer
bestitigt, von dem Cherub, der Feuer in die Hand dessen legte, der mit heiligem Gewand bekleidet
war? Oder von jenem, der den gottlichen Gabriel herbetholte und sagte: Laf ithn emn Gesicht sehen?
Oder von allem andern, was die heiligen Theologen von der villig gottihnlichen Ordnung der
himmlischen Hierarchien erzdhlen? Nach threm heiligen Vorbild soll sich unser heiliger Stand
hienieden ordnen, sich thm, soweit maglch, gleich gestalten, soll jene himmbische Schonheit in
Wahrheit wie im Gestalten zum Ausdruck bringen und daher seine Form nehmen und durch sie zum
iberwesentlichen Ursprung aller heiligen Ordnung erhoben werden.

IX. Uber die Fiirstentiimes, Erzengel und Engel und ihre letzte Hierarchie
IX j—Es bleibt uns noch jene Ordnung zu betrachten, die die Hierarchien der Engel abschlieit und

den Fiirstentiimern, Erzengeln und Engeln zugewiesen ist. Und zuerst glaube ich, so gut ich es
vermag, die Bedeutungen threr Namen erkldren zu miissen: Der Name der himmlischen Fiirstentiimer
bezewchnet, mit emner den leitenden Kriflen durchaus angemessenen Ordnung, thre Gewalt, gottihnlich
zu fiihren und zu leiten, sich zu der iiberfiirstlichen Fiihrung ganz und gar hinzuwenden und auch
andere fiihrend dahin zu leiten und die Form der fiirstenschaffenden Fiihrung, soweit moglch, in sich
zum Ausdruck zu bringen, schlieflich die Félugkeit, die iiberwesentliche Fiihrung Seines Ordnens in
der Anordnung der fiihrenden Krifle zu offenbaren.

IX 9-Die Ordnung der heiligen Erzengel aber st diesen Fiirstentiimern gleichgestellt. Denn ... sie

und die Engel gehiren zur selben Hierarchie und Klasse; da aber jede Hierarchie erste, multlere und
letzte Rrifle hat, so faft die Ordnung der Erzengel durch ihre Mttelstellung die dufersten zusammen
nach emem allgemeinen hierarchischen Recht und stellt die Verbindung zwischen den hochheiligen
Fiirstentiimern und den heiligen Engeln her; mut jenen steht sie in Verbindung, weil sie der
iberwesentlichen Fiihrung in fiihrender Weise zugekehrt ist und sich, soweit moglich, danach bildet;
und den Engeln st sie durch ihre schine und wohlgeordnete unsichtbare Fiihrung die Ursache der
Einigung Weil sie aber auch das Amt der Verkiindigung hat, kiindet sie den Engeln die gittlichen
Erleuchtungen, die sie von den ersten Rriflen auf hierarchische Wewse empfingt, voll Giite, und durch



die Engel offenbart sie sie uns nach dem Mafe der Fassungskraft fiir heilige Dinge, die den von
gottlicher Erleuchtung Getroffenen eigen ist.

IX 3-Die Engel nun beschliefen die Rethen himmlischer Geuster, da sie an letzter Stelle unter den

himmbischen Wesen die Figenart der Engel erlangt haben. Und sie werden mit mehr Recht als die
hoheren von uns Engel genannt, weil thre Hierarchie mat sichtbaren und wrdischen Dingen zu tun hat.
Denn wir miissen annehmen, dafs jene hichste Klasse ..., die wie i gehetmer und hochheiliger
Ordnung Gott nahe 1st, auf verborgene Weise die hetligen Dinge der zweiten lenkt; die zweite aber; die
von den heiligen Herrschaften, Rriften und Michten erfiillt ist, ist iiber die Hierarchie der
Fiirstentiimer, Erzengel und Engel gesetzt, offenbarer als die erste Hierarchie, aber verborgener als die
Jolgende; die Ordnung der Fiirstentiimer, Erzengel und Engel schlieflich ist zur Offenbarung iiber die
menschlichen Hierarchien gesetzt: Damat durch diese Ordnung ein Aufstieg zu Gott set und ein
Verkehs; Gememnschaft und Veretmigung, und damit diese von Gott allen Hierarchien giitig gespendet
werde, durch emne gewisse Mitterlung eingeflofit werde und in heiligster Schinheit ausstrome. Daher
wetst die Theologie unsere Hierarchie den Engeln zu, da sie Michael den Fiihrer des jiidischen Volkes
nennt und andere als Fiihrer anderer Volker bezeichnet: Denn der Allerhichste hat die Grenzen der
Vilker gesetzt entsprechend der Lahl der Engel.

IX 4 Wenn aber jemand fragt, warum das jiidische Volk allein zu gottlichen Erleuchtungen erhoben

worden set, so ist zu antworten, dafy keineswegs der richtigen Leitung der Engel der Abfall der iibrigen
Vilker zu falschen Gottern zuzurechnen sei, sondern sie selbst sind durch eigene Regungen von dem
rechten Weg, der zu Gott fiihrte, abgewichen, durch thre Eigenliebe und Hartnéckigkeit und durch die
unsinnige Verehrung von Dingen, denen nach threr Meimung etwas Gittliches innewohnte. Dafs dies
auch betm hebrdischen Volk Brauch wurde, wird uns folgendermafien bestitigt: Die Erkenntnis Gottes
hast du von dir gestofien und bist nach deinem Herzen gewandelt. Denn wir haben kein Leben, dem
Gewalt angetan oder eine Notwendigkeit auferlegt wiirde, und bei dem, was in Fretheit von der
Vorsehung geleitet wird, werden die gittlichen Strahlen der Erleuchtung, die von der Vorsehung
ausflieft, nicht verdunkelt, sondern die Undhnlichkeit der Geistesaugen macht es, daf3 die iiberreiche
Erleuchtung der vdterlichen Giite ganz vergeblich ist und wegen ihres der Gewstesaugen Widerstandes
nutzlos; oder die Teilnahme daran wird ungleich, klemn oder grofs, dunkel oder hell, wihrend doch jener
urspriingliche, bestindig sich ausbreitende Strahl emer und emnfach ist und sich immer gleich verhdlt.

IX 5-Es haben ja auch iiber die andern Vilker (aus denen wir emporgetaucht sind und zu jenem

unendlichen, iiberfliefenden Meer gittlichen Lichtes gelangt, das fiir alle bereit liegt und ausgebretet
wst, um daran teilzuhaben) nicht fremde Gatter die Herrschaft gehabt, sondern der emne Urgrund aller
Dinge; und dalun sollten die Engel, die an die Spitze eines jeden Volkes gestellt sind, thr Gefolge
Sfiihren. Man betrachte nur Melchisedech, den Gott so teuren Priester; der nicht Priester der eitlen
Gatter, sondern des hichsten und wahren Gottes war: Denn die Theologen nennen Melchisedech nicht
nur emnfach Gottes Freund, sondern auch Priester, um so den Verstandigen deutlich zu machen, daf er



nicht nur selbst zum wahren Gott sich hingewendet habe, sondern auch andern Fiihrer auf dem Weg
zur wahren, emzigen, hochsten Gottheit gewesen sew.

IX ¢-Auch daran erinnern wir dein priesterliches Wassen, wie dem Pharao von dem Engel, der iiber

die Agypter gesetzt war;, und dem Fiirsten der Babylonier von seinem eigenen Engel die Vorsehung und
Macht des fiir alles Sorgenden und alles Beherrschenden durch ein Gesicht nahegebracht wurde, und
wie _fiir jene Volker Diener des wahren Gottes gleichsam als Fiihrer aufgestellt wurden, nur jene von
den Engeln gestalteten Gesichte auszulegen, die den heiligen engelihnlichen Mdnnern, Daniel ndmlich
und Joseph, vorher von Gott durch Engel offenbart wurden: Denn es ist nur etn Urgrund aller Dinge
und emne Vorsehung.

Reineswegs st zu glauben, dafy Gott die Fiihrung der Juden sich vorbehalten habe, die Engel aber
getrennt davon, n glewcher oder entgegengesetzter Weise, oder auch andere Gitter den andern Vilkern
geboten hdtten, sondern jene Worle sind unter Wahrung des heiligen Sinnes zu verstehen; nicht als
hdtte Gott mit andern Gottern oder mit Engeln die Herrschaft iiber uns geteilt, Er selbst aber die
Fiihrung und Leitung des 1sraelitischen Volkes erlost; sondern die Vorsehung des Allerhochsten, die eine
emnzige st fur alle Dinge, hat alle Menschen der Leitung der Engel iibergeben, um sie zum Heil zu
fiihren, aber nur Israel, vor allen anderen Vilkern, hat sich zur Erkenntnis des wahren Gottes und zu
Seiner Erleuchtung hingewendet. Darum sagt die Theologie, wo sie erzihlt, daf das israelitische Volk
sich dem Dienste des wahren Gottes ergeben habe: Es st der Anteil des Herrn geworden; wo sie aber
zegtl, dafy auch dieses, nach gleichem Recht wie die andern Volker, emnem der heiligen FEngel
zugewtesen way, um durch dessen Bemiihen den emen Urgrund aller Dinge zu erkennen, sagt sie,
Michael ser iiber das jiidische Volk gesetzt worden, und lehrt so in aller Klarheit, dafy es nur eine
Vorsehung fiir alle gibt, die alle sichtbaren und unsichtbaren Kidifle iiberwesentlich beherrscht, dafs
aber alle Engel iiber einzelne Vilker gesetzt sind und die, welche thnen aus eigenem freiem Antrieb
Jolgen, zu eben diesem Urgrund als dem eigentlichen hinfiihren.

X. Wiaederholung und Beschluf3 der Ordnung der Engel

X 1—Es st also von uns durchgefiihrt worden, wie jene uralte Ordnung der Geuster vor Gott, von der

urspriinglich emwethenden Erleuchtung selbst geheiligt, unmattelbar zu Ihm hinstrebte und zugleich
auf gehevmere und offenbarere Wewse durch die Erleuchtung der gittlichen Leitung gereinigt, erleuchtet
und vollendet wird. Auf gehevmnisvollere Weise ndmlich, weil geistiger; emnfacher und emnheitlicher;
auf  offenbarere, weil urspriinglicher, im ersten Licht leuchtend und ihr (als der durchsichtigen)
innerlicher eingegossen. Von ihr aber wird die zweite nach threm Maf und von der zweiten die dritte,
von der dritten wiederum unser heiger Stand, nach dem Gesetz der urspriinglichen, rechten Ordnung,
i volliger gottlicher Harmonie und Ubereinstimmung zu dem iiberurspriinglichen Ubrsprung aller
gulen Ordnung und zum el in hetliger Ordnung geleitet.



Die emnzelnen Ordnungen aber sind die vernuttelnden Deuter und Verkiinder der thnen vorausgehenden
Ordnungen: die ersten des sie bewegenden Gottes, die iibrigen abey, auf dieselbe Weise, der von Gott
bewegten: So sehr hat jene iiberwesentliche Harmonie aller Dinge fiir jede heilige Ordnung der
vernunftbegabten und der rein geistigen Geschipfe und fiir thre angemessene Fiihrung gesorgt,

X 9=dafp sie auch fir die einzelnen Hierarchien schone Ordnungen aufstellte und daf wir jede

Haerarchie in erste, mattlere und letzte Krdfle eingeteilt sehen. Ja, sie hat auch, eigentlich gesprochen,
die emzelnen Abteilungen der Geuster durch dieselben gittlichen Harmonien unterschieden; darum
sagen auch die Theologen, dafi die ganz gittlichen Seraphim emner dem andern zurufen; wodurch ste,
nach mewner Auffassung, deutlich erkliren, dafs die ersten den zweiten an den gittlichen Dingen und
Begrniffen Anteil geben.

Es st auch viellewcht angebracht, noch hinzuzufiigen, dafS jeder Geist in sich getrennt seine
eigentiimlichen ersten, muttleren und letzten Ordnungen und Fahigkeiten hat, die auf dieselbe Weise
wie die hoheren eigentiimlichen Fiihrungen der emzelnen hierarchischen Erleuchtungen licht werden;
dadurch gewinnt emn jeder Geust nach seiner Fassungskraft Anteil an der strahlendsten Reinigung, dem
rewchlichsten Licht, der absoluten Vollkommenhert.

XI. Warum werden alle himmlischen Naturen mit dem gemeinsamen Namen
hammlische Rrdfte (virtutes) genannt?

XI j—Danach lohnt es sich zu erwdgen, warum wir alle englischen Wesen himmbische Krdfle zu

nennen pflegen. Denn wir kinnen nicht, wie ber den Engeln, sagen, daff die Ordnung der heiligen
Krdfle die letzte set und dafp die Ordnungen der hiheren Wesen an threr heiligen und schonen
Erleuchtung teilhaben, nicht aber umgekehrt. Und darum wiirden alle gottlichen Geister himmlische
Krdfte genannt, keineswegs aber Seraphim, Throne und Herrschaften; denn die letzten haben durchaus
nicht allgemein Anteil an den Figenschaflen der hoheren. Es werden also die Engel, und vor den
Engeln die Erzengel, Fiirstentiimer und Mcdichte, obwohl sie von der ‘T heologie thren Platz hinter den
Krdften erhalten, haufig von uns mit den anderen heiligen Naturen Rrdfle genannt.

XI o~Wir bestreten jedoch, daf wir mit dem Gebrauch des gememnsamen Namens »himmbische

Krdfle« Verwirrung in die Eagenschaflen emner jeden Ordnung bringen; sondern weil alle himmbischen
Gester auf hre Weise dreigetelt sind, ndmlich in Wesen, Kraft und Wirken, so nennen wir alle oder
auch emnige von thnen unterschiedslos hummlische Wesen oder himmlische Krdfte, und daber muff man
denken, dafs wir die, von denen die Rede 1st, aufgrund des Wesens oder der Krafl, die etnem jeden
imnewohnt, umschreiben. Denn es wire nicht recht, wenn wir jene hervorragende Eigentiimlichkeit der
hammbischen  Krifle, die wir schon gebiihrend erortert haben, allgemein den niederen Naturen
zuschretben wiirden; denn dann wiirde die klare Ordnung der englischen Chore gestort. Nach dem
schon dfter angegebenen Grunde enthalten ja die hoheren Chore rewchlich die heiligen Eagenschafilen der



niederen, die letzten aber entbehren jener iiberragenden allgemeinen Auszewchnungen der friiheren, da
die urspriinglichen Erleuchtungen der Fassungskraft emner jeden entsprechend teilwerse thnen zufliefen.

XII. Warum werden die obersten Priester der Menschen Engel genannt?
XII j—Menschen, die die geistlichen Worle eifrig betrachten, stellen auch die Frage: Wenn es emne

letzte Ordnung gibt und sie keineswegs an die Eigenschaflen der hoheren heranreicht, warum wird

unser Vorsteher (Bischof: antistes = lepdpymC) in den Worlen der Schrifi ein Engel des allmdchtigen
Golttes genannt?

XII 9-Diese Uberlegung ist aber kein Finwand gegen das, was friiher festgelegt wurde: Wir sagen

ndmlich, die letzten Ordnungen erreichen nicht die volle, iiberragende Krafi der friiheren; emnen Teil
aber erlangen sie, je nach threr Fassungskrafl, aufgrund der emmen, alle zusammenfiigenden und
umschliefenden Gemeinschafi. Z. B. die Ordnung der heiligen Cherubim hat Anteil an hioherer
Wewsheit und Wissenschafl, die Chire der thnen untergeordneten Naturen sind gleichfalls im Besitz
von Weisheit und Erkenntnis, aber freilich nur emes Teils, im Verhdltnis zu threr Fassungskraft und
niederen Ordnung. Und ganz allgemein st allen gottihnlichen Geistern das Anteilhaben an Weisheit
und Erkenntnis gememnsam; aber ob bestindig und unmittelbay; ob im ersten, zweiten oder niederen
Grade, das st nicht mehr gemeinsam, sondern so, wie es emem jeden nach semer Fassungskraft
zugeteilt ist. Wer das fir alle gittlichen Geister feststellt, wrrt keineswegs; denn wie die ersten in
iberragender Weise die Euigenschafien der nmiederen in sich tragen, so sind auch den letzten die der
hoheren eigen, aber nicht im glewchen, sondern in geringerem Grade. Es ist also, denke ich, nichts
Ungereimtes, wenn die Theologie den Vorsteher unserer Ordnung Engel nennt, da er ja nach seinen
Krdfien im Lehren an der Eigentiimlichkeit der Engel teilhat und, soweit es Menschen maglich ust,
durch das Amt des Offenbarens Ahnlichkeit mit ihnen erlangt.

XII 3-Man kann auch finden, daf die Theologie jene himmbischen Wesen Gitter nennt, wie auch die

Hetlgen, die bei uns sind, und Gottesfreunde. Und doch iiberragt die geheimnisvolle Herrschaft Gottes
alles in iiberwesentlicher Weise, als iiber allem thronend, und nichts kann Ihm unter den Dingen in
eigentlichem und vollem Sinne gleich sein oder genannt werden. Was aber von den geistigen oder
vernunftbegabten Geschopfen sich zur grofitmoglichen Vereinmigung ganz und gar hingewendet hat und
nach semen Krdflen unablissig den gittlichen Erleuchtungen zustrebt, was nach Vermagen ... Golt
nachzubilden sucht, das wird auch mit den gottlichen Namen ausgezeichnet.

XII. Warum wird gesagt, der Prophet Isaias ser von etnem Seraph gereinigt
worden?

XIII ;—Wir miissen nach Kriften erforschen, warum die ‘I heologen sagen, es set ein Seraph geschickt

worden. Denn man wird zweifeln und schwanken, warum nicht emner der niederen Engel, sondern
eer, der zu den hichsten Wesen gehort, den Propheten entsiihnte. — Finige sagen aufgrund der



vorausgehenden Erklarung iiber die Gememnschaft aller Geuster, die HL. Schrift meine durchaus nicht,
daf3 emner der ersten Geister; die vor Gott stehen, gekommen ser, um den ‘I heologen zu reinigen, sondern
ewner von den Engeln, die mit unserer Leitung betraut sind; weil er jenes heilige Amt der Rernigung des
Propheten versah, sei er durch Ubertragung des Namens Seraph genannt worden, weil er die Siinden
durch Feuer tilgte und den Gereimigten zum Gehorsam gegen Gott erweckte. Sie fiigen hinzu, die Schrift
meine keinen, der unmittelbar in Gottes Nihe sei, sondern spreche aufgrund der siihnenden Rrifle, die

uns leiten.

XII 9—Ein anderer legte mir _folgende gar nicht unangemessene Lisung vor: Jener grofe Engel (wer

ummer er war), der diese Erscheinung gestaltete, um den Propheten iiber gottliche Dinge zu
unterrichten, hdtte setn Amt zu reiigen auf Gott und, ndchst Gott, auf jene erste Hierarchie
zuriickgefuhrt. Ist das nicht wahr gesprochen? Der dies ausfiihrte, ernnerte daran, wie jene
urspriingliche Kraft Gotles zwar ausstromend alles erreicht und frer durchdringt, aber doch fiir alle
unsichtbar blebt, nicht nur, weil sie iiberwesentlich alles iiberragt, sondern auch, weil s n
Verborgenheit durch das Warken ihrer Vorsehung alles durchdringt: Sie erleuchtet alle geistigen Naturen
nach emer jeden Map, und indem sie den hichsten Geistern die Strahlen thres Lichtes zusendet, gibt
ste durch diese, als den ersten, den niederen in schonster Ordnung die Moglichkeit zu schauen.

XIII 3-Um aber deutlicher zu sprechen, will iwch vertraute Beispiele beniitzen (sie sind zwar Gott, der

alles iiberragt, nicht angemessen, aber fiir uns klarer): Wenn der Sonnenstrahl sich verbreitet,
durchdringt er leicht den zundchst befindlichen Stoff, der durchsichtiger st als die iibrigen, und
offenbart dadurch augenscheinlicher seinen Glanz; trifft er aber auf dichtere Stoffe, dann verdunkelt
sich der Lichtschein wegen der Untauglichkeit der Stoffe, die erleuchtet werden sollen, zur Verbreitung
des Lichtes; und so wird er allmdhlich so gehemmt, daf er sich kaum noch ausbreiten kann. So geht
auch die Weérme des Feuers mehr auf das iiber; was dafiir aufnahmefihiger ist und sich thm lewcht
angleicht; in widerstrebenden und entgegengesetzten Naturen aber findet sich gar keine oder nur eine
geringe Wirksamkeit des Feuers; und das jeweils Grofere iibertrdgt sich auf das, was nicht von seiner
Art ast, durch Dinge, die thm schon angepafit sind; so macht das Erste zundchst das feurig, was leicht
Jeurig wird, und durch dessen Vermattlung erwirmt es auf dieselbe Weise das, was schwer die Natur
des Feuers anmimml.

XIII 4=Dreser natiirlichen Ordnung entsprechend offenbart der iibernatiirliche Quell aller Ordnung,

aller sichtbaren und unsichtbaren Ausstrahlung, den Glanz seiner Erleuchtung zuerst durch seliges
Eanstromen den hichsten Geistern, und durch sie erhalten die andern nachemander Anteil an jenem
gottlichen Strahl. Denn indem jene ersten Gott erkennen und von hochstem Verlangen nach gottlicher
Kraft erfafit werden, wird thnen auch als den ersten die Fahigkeit zur Nachahmung der gittlichen
Macht und Warksamkeit zuteil, so dafs sie die niederen, so weit moglich, zu eben dieser Nachahmung
giitig emporfiihren kinnen: Newdlos lassen sie emen Teil des ihnen geschenkten Lichtes auf  sie
iibergehen, und diese wiederum auf die niederen; und so macht das erste jeweils das thnen ndchste



teilhaft des thm Gegebenen, und das gottliche Licht teilt sich durch die Vorsehung nach eines jeden
Fassungskraft allen mat. Fiir alles also, was erleuchtet wird, 1st Gott der Ursprung der Erleuchtung,
setner Natur nach, wahrhaft und eigentlich als Wesen des Lichts, und Urheber semnes Seins und
Schauens; auferund gittlicher Enrichtung und in Nachahmung Gotles st es der jeweils Hohere
gegeniiber dem Niederen, dem durch seie Vermittlung das gittliche Licht zugefiihrt wird. Die hochste
Ordnung himmlischer Geuster halten also mit Recht alle andern englischen Wesen néichst Gott fiir den
Quell aller heiligen Golteserkenntnis und -nachfolge, weil durch sie allen, bis herab zu uns, die
urspriingliche Erleuchtung Gottes zugefiihrt wird; deshalb beziehen sie alle heilige, Gott nachahmende
Wirksamkeit auf Gott als Urheber, auf die ersten gottdhnlichen Geuster aber als auf die ersten
Vollbringer und Lehrer gottlicher Werke. Die erste Ordnung der heiligen Engel also hat mehr
Jeuerdhnliche Beschaffenheit als die iibrigen und eingegossene Gemeinschafl mat der gottlichen Weisheit
und Ubung und Erfahrung in der Kenntnis der hichsten gittlichen Erleuchtungen und die
Eugentiimlichkeit des ‘T hronens, was gedffnete Empfangsbereitschafi fiir die Aufnahme Gottes anzeigt:
Die niederen Wesensordnungen aber haben ihrerseits Anteil an dieser feurigen, weisen, wissenden, fiir
Gott aufnahmefihigen Krafl, aber in niederem Grade, und im Hinblick auf die hiheren, diese als die
Gott vorbildlich nachahmenden fiihren sie, threr Fassungskraft entsprechend, zur Gottihnlichkeit. Die
genannten heiligen Faigenschaften, an denen die folgenden Engel durch die ersten Anteil gewinnen,
schreiben jene, ndchst Gott, diesen als den thnen vorgesetzten zu.

XIII 5—Der dies ausfiihrte, sagte also, jenes Gesicht ser dem ‘I heologen durch emnen jener heiligen und

seligen Engel vorgestellt worden, die uns leiten; durch dessen erleuchtende Fiihrung ser er zu jener
geistigen Schau erhoben worden, worin er jene hiochsten Wesen (glewchsam in Sinnbildern) unterhalb
Golttes, neben Gott und rings um Gott sah, und dariiber threr aller iiberunaussprechlich iiberragenden,
iiberwesentlichen Gupfel inmitten der iiberragenden Rrifte thronend.

XII g-Aus diesen Gesichten lernte also der Theologe, daff neben aller iibernatiirlichen Auszeichnung

die Gottheit jede sichtbare und unsichtbare Kraft unvergleichlich iibertreffe und iiber alle hinausgehoben
set, so daf sie nicht einmal den ersten Wesen urgendwie gliche: dazu, daf sie aller Dinge Urgrund und
wesengebende Ursache sei, unwandelbare Grundlage des unaufloslichen Blebens aller Dinge, woher
auch die hichsten Krdfle thr Sein und ihr Gutsein haben.

XIII 7-Er wurde sodann belehrt iiber die gottihnlichen Rrifte der heiligen Seraphim, deren heiliger

Name etwas Feuriges bezeichnet — wir werden bald noch dariiber sprechen und thn nach Kriflen
deuten —, und iiber die Antriebe dieser feurigen Kraft zur Verdhnlichung mit Gott. Als er dann in dem
heiligen Bilde der sechs Fliigel die vollkommene, hiochste Bewegung zu Gott hin an den ersten,
mattleren und letzten Geistern sah, thre zahllosen Fiifse und vielen Angesichter, und wie sie mit den
Fliigeln die Fiifle und Angesichter gegen Blicke schiitzten und wie sich die muttleren Flijgel bestindig
bewegten, da wurde er zum geistigen Verstindnis dessen, was er sah, gefihrt, es wurde thm die
vielfaltige und vielschauende Kraft der hichsten Geuster klargemacht und ihre heilige Scheu gegeniiber



einer dreisten, verwegenen, unmaglichen Erforschung der tiefsten Gehevmnisse und die unaufhorliche,
hochffliegende, dauernde Bewegung threr Gott nachahmenden I dtigkeiten vortrefflich zu verstehen
gegeben. Er lernte auch jenen gittlichen, hervorragenden Lobgesang, da der Engel, der die Erscheinung
bildete, thm sein heiliges Wissen, soweit maglich, mittelte.

XII g-Er wurde auch belehrt, wie die Teilnahme an der gittlichen Klarheit und Remnheit den auf

ugendwelche Weise Gerernigten Entsiihnung wurkt. Sie wird in allen hetligen Geistern von Gott aus
besonderen Ursachen auf geheimnisvolle Weise gewirkt, fiir die hichsten, Gott néchsten Krdfle aber ist
ste offenkundiger und gibt sich klarer zu erkennen. Den zweiten und letzten aber und unseren geistigen
Krdfien gibt Erx dem Maf ihres Abstandes von der Gottdhnlichkeit entsprechend, Seine klare
Erleuchtung zu einem besonderen Nichtwissen um Sein Geheimnas.

XIII g Er erleuchtet sodann emnzeln die zweiten durch die ersten; um es kiirzer zusammenzufassen —

Er wird zuerst durch die ersten Rrifle aus der Verborgenheit zum Offenbarsein gefiihrt. Das lernte
also der Theologe von dem Engel, der thn erleuchtete, wie sowohl die Reinigung als {{auch}} die
andern Tdtigkeiten Gottes durch die ersten erleuchtenden Wesen auf die iibrigen verteilt werden,
entsprechend der Fassungskrafi eines jeden fiir die vergittlichende Teilhabe: Darum schrieb er die
Eugenschafl, durch Feuer zu reinagen, mit Recht néchst Gott den Seraphim zu. Es st also durchaus
nicht unangemessen, wenn gesagt wird, dafp ein Seraph den Theologen reinige. Denn wie Gott, als
Ursache aller Rermigung, alle reinagt, oder besser (um ein uns néherliegendes Beispiel zu gebrauchen),
wie bet uns vom obersten Priester gesagt wird, er reinige und erleuchte, wenn er durch seine Diener oder
untergeordneten Priester reinigt und erleuchtet, weil die Stinde, die er weiht, ihre Handlungen auf thn
zuriickbeziehen, so schrieb auch der Engel, der den ‘Theologen entsiihnte, seine eigene Kraft zu reinigen
und setn Waissen Gott als dem Urheber zu, dem Seraph aber gleichsam als dem obersten Priester im
Heilgtum: Als wollte er; mut der heiligen Scheu emnes Engels dem, den er reinigte, sagen: »Vorziiglicher
Semnsgrund, wirksames Wesen und Urheber der Entsiihnung, die durch meinen Dienst wn dir
vollbracht wird, ist Jener, der auch die Wesen ans Licht forderte, sie in Semner Nihe aufstellte und
unwandelbar bewahrt, frer von jedem Fehl, und der sie zum ersten Anteil an den Werken Seiner
Vorsehung bewegt.«« Denn das — so sagte dey; der mich dariiber belehrte — erkldre die Sendung des
Seraph. »Der oberste Priester aber und Fiihrer nichst Gott st jene Ordnung hichster Wesen, von dem
wch es gelernt habe, gottahnlich zu remigen. Er st es also, der durch mich Dich reinigt, durch den der
Urheber und Bewurker aller Reinigung das Wairken Seiner Vorsehung aus der Verborgenheit zu uns
hinleitete.«« Dies hat jener mich gelehrt, ich aber iibergebe es Dir. Denn Deinem Wissen, das verstehen
und unterscheiden kann, wird es zukommen, entweder durch die eine der genannten Darlegungen der
Sache von jedem Jweifel und Schwanken befreit zu werden und sie der anderen als beweisbar und
iberemnstimmend und durchaus wahr vorzuziehen oder von Dir aus etwas zu finden, was mehr mit der
Wahrheit iibereinstimmt, oder es von emem andern zu lernen (wenn Gott das Wort gibt und die Engel
es auslegen) und uns, den Freunden der Engel, emne klarere und mur willkommenere Anschauung zu

offenbaren.



XIV. Was bedeutete (sic!) die iiberlieferte ahl der Engel?

Auch dies halte iwch emer geistigen Auslegung wiirdig, daff die Schrift von den Engeln sagt, es seien
tausend mal tausend und zehntausend mal zehntausend, und so die grifiten Lahlen, mit denen wir
umgehen, hauft und vervielfiltigl, um uns dadurch deutlich zu machen, daf wir die Ordnungen der
hammbischen Wesen nicht zdhlen konnen. Denn zahlreich sind die seligen Heerscharen iiberirdischer
Gester und iibersteigen durchaus das schwache und beschrinkte Maf unserer stofflichen Zahlen; sie
werden bestimmt umschrieben nur von threm eigenen, iiberirdischen Verstehen und Wissen, das thnen
von Gott, der ersten und alles Unendliche umfassenden schipferischen Weisheit gewdhrt wird; diese st
iberwesentlich aller Dinge Urgrund und Faigen-Sein gebende Ursache, umfassende Kraft und
umschliefende Bestimmung.

XV. Welcher Art sind die geformten Bilder der Engelskrifle?

Das Feuer, das Menschenantlitz, die Augen, Nase usw., die Kleidung: das leuchtende, das priesterliche
Gewand, die Giirtel; die Ruten, die Lanzen, Beile, Mefschniire, die Winde, Wolken; das Erz, der
Bernstein, die Reigentinze, das Hindeklatschen, die verschiedenfarbigen Steine, die Gestalt des

Liowen, des Rindes, des Adlers, die Pferde und ihre verschiedenen Farben, die Fliisse, die Wagen und
Rider; was wird als Freude der Engel bezeichnet?

XV 1=Nun wollen wir, wenn's beliebt, der Schirfe unseres Geustes ein wenig Abspannung gewdhren

und von der erhabenen Anstrengung des Schauens hinabsteigen in die Weite der vielfaltigen, verschieden
geartelen Engelsgestalten, um dann wieder von thnen als von Bildern zur Eanfachheit der himmbischen
Geuster zuriickzukehren. Vorbereitend machte ich Dich wissen lassen, wenn durch den heiligen und
hinauffiihrenden Sinn der mystischen Bulder gesagt wird, daff die Chore himmlischer Wesen bestimmen
und zugleich der Bestimmung unterliegen, dafs die letzten bestimmend sind und die ersten unterworfen,
so schliefit diese Erklirungsweise nichts Ungerevmtes in sich, da sowohl die ersten als auch die
multtleren und die letzten stark sind an Krdften. Wenn wir fredlich sagen wollten, daff manche von den
iibergeordneten geleitet werden und threrseits eben diese leiten, und daf die hoheren, die die letzten
hetligen, wiederum von diesen geheiligt wiirden, so ware das die grifite Verwirrung Sagen wir aber; sie
wiirden wm Heiligen unternichtet und unterrichteten selbst, aber nicht wechselseitig voneinander,
sondern die emnzelnen wiirden von den hoheren unterwiesen und unterwiesen hrerseits die lieferen, so ist
das nicht unangemessen, und es kinnen bisweilen dieselben heiligen Bulder ... sowohl fiir die ersten als
auch _fiir die mittleren und letzten passend verwendet werden. So kommt denn sowohl die Hinwendung
zu den hiheren als auch die stindige Bewegung um sich selbst und Behiitung der eigenen Rrifle,
schlieflich der Anteil an der gottlichen Vorsehung durch sich mitteilendes Ausgehen zu den niederen
allen himmlischen Geistern in Wahrheit zu, wenn auch den einen hervorragend und allgemein, den
andern ... teilweise und in geringerem Grade.



XV 9-Nun miissen wir beginnen und ... fragen, warum die I heologie vor allem dem Bild des Feuers

den Vorzug gibt. Man findet nimlich nicht nur das Bild feuriger Rdder, sondern auch feurige
Lebewesen, feuerglewch blitzende Mdnner, Haufen feuriger Kohlen und mit gewaltigem Tosen
emherfliefende Feuerstrome. Ja, sie nennt die Thronen feurig und erklirt die erhabenen Seraphim
auferund thres Namens als die Brennenden und schreibt ihnen die Fagenart und Wirksamkeit des
Feuers zu: Kurz, sie zeichnet durchweg das Bild des Feuers aus. Darum bin ich der Ansicht, daf das
Buld des Feuers die Gottihnlichkeit der himmlischen Geister bezeichne: Denn die heiligen ‘I heologen
beschreiben das iiberwesentliche Wesen, das sich unter keine Gestalt bringen lafst, oft durch das
Glewchnis des Feuers, als hitte es vieles an sich, was im Bereich des Sichtbaren Buld des gottlichen
Wesens seu.

XV 3-Das sinnenfillige Feuer namlich st sozusagen mn allem, geht rein durch alles hindurch und

wird von allem aufgenommen; und obwohl es ganz leuchtend ist, ist es doch zugleich verborgen und
bletht unbekannt fiir sich ohne emen Stoff, in dem es seine Kraft offenbart; es ist unmefbar und
unsichtbar, beherrscht alles und fiihrt alles, worin es ist, dazu, seine egene Leistung zu vollbringen. Es
erlangt die Rraft zu verdndern und gibt allem, was thm nahe kommt, an sich selbst Anteil. Es
erneuert alles durch die Lebenswarme und erleuchtet durch offen hervorzuckende Blitze; es laft sich
nicht halten und geht in keine Mischung emn. Es hat die Rraft zu scheiden, st unwandelbar; steigt
nach oben, durchdringend; es ist erhaben, duldet keine Erniedrigung, stets beweglich, bewegt es sich
selbst und anderes, hat die Krafl, anderes in sich zu fassen, ohne selbst umfaft werden zu konnen,
bedarf keines anderen, verborgen wdchst es aus sich selbst, und in jedem aufnahmefihigen Stoff
offenbart es sein erhabenes Wesen. Es ist wirksam, mdchtig, allem unsichtbar gegenwdrtig; wenn man
es nicht beachtet, scheint es nicht zu semn; bevm Rewben aber leuchtet es seiner Natur entsprechend auf
die thm ewgene Weise plotzlich auf, steigt unaufhaltsam empor; und soviel es sich leuchtend matteilt, es
wird doch nicht vermundert. Man kinnte noch viele andere Eigentiimlichkeiten des Feuers finden, die
glewchsam sinnenfillige Bilder der gottlichen Wirksambkeit sind.

XV 4=Da die Theologen das erkannt haben, geben sie den hummlischen Wesen feurige Gestalten und

machen so ihre Gottiahnlichkeit und grifitmagliche Nachahmung Goltes klar. Sie geben ihnen auch
Menschengestalt wegen threr Kraft zu geistiger Erkenntnis und erhabener Schau und aufrechte und
ebenmdfige Korperbildung sowie das natiirliche Vorrecht zu herrschen und zu leiten, weil der Mensch
mut seien Sinnen hinter den “Tieren zuriicksteht, jedoch allen gebuetet durch die iiberlegene Kraft seines
Geistes und die Herrschafl seines Vernunfierkennens und semen von Natur aus freien und
unbesieglichen Geust.

XV 5-Es wdire sogar maglich, in jedem Teil unseres Korpers ein passendes Bild zur Darstellung der

himmbischen Rrifte zu finden, z. B. durch die Sehfihigkeit das durchdringende Aufschauen zum
gottlichen Licht klarzumachen, das emnfach und lhichtempfanglich st und nicht zuriickgeworfen wird,
sondern e bewegliches, remnes, geiffnetes, leidensfreies Empfangen gottlicher Erleuchtungen ust.



Geruchssinn aber st die Kraft, die die Ausstromung eines den Geist iiberwdltigenden Dufles, soweit
maglich, wahrnimmt, iibelriechende Dinge sachkundig herausfindet und durchaus flieht.

XV g-Die Ohren aber bedeuten das, was thnen an Erkenntniskraft innewohnt und den gottlichen

Hauch verstehend aufmmmt; der Geschmackssinn die Sattigung durch geistliche Speisen und das
Aufnehmen kistlicher gittlicher Getrinke. Der “lastsinn unterscheidet, was niitzlich und schadlich ust.
Augenlider und Brauen bedeuten das, was das Verstindnis und die Bilder des Gottlichen bewahrt.
Jiinglingsalter und junge Manneskraft emn ewig bliihendes Leben. Die Lihne bedeuten das, was die
Vollkommenheit der aufgenommenen Speise zuteilt: Denn jedes geistige Wesen telt und gestaltet
vielfaltig  die emfache Einsicht, die es von emem hioheren empfangen hat, entsprechend der
Fassungsweise und -kraft des niederen, in weiser Vorsorge. Schultern, Arme und Héinde = schaffende,
handelnde und wirkende Krafl. Das Herz st das Buld des gottlichen Lebens, das seine Lebenskraft in
gottlicher Weise auf das vertellt, was es zu versorgen hat. Mit Brust bezeichnen wir eme
unbezwingliche Kraft, durch die die belebende Ausspendung des Herzens geschiitzt wird. Mit Riicken
das, was alle Lebenskrifle zusammenhdlt. Die Fiifje bezewchnen die Bewegungskraft und den schnellen
Lauf der tmmerwdéhrenden Bewegung, wodurch sie zum Gittlichen hingezogen werden. Deshalb gibt
auch die Theologie den heiligen Geistern gefliigelte Fiifle. Der Fliigel bedeutet die Schnelligkeit des
Aufstiegs zur Hohe und den Lauf des himmlischen Lebens, der zu immer Hiherem und Erhabenerem
befordert, immer Hoheres erstrebt und das Irdische flieht; die Leichtigkeit der Fliigel bezeichnet das
durchaus Unirdische, das ohne alle Bevmischung von Erdenschwere nach oben getragen wird.

XV 7=-Nacktheit und Unbeschuhtheit bezewchnet die losgeliste, unbehinderte, von allem duferen
Bewwerk freie Krafl, die sich der gittlichen Einfachheit, soweit maghch, anpafit.

Weil aber andererseits jene zugleich emnfache und vielgestaltige Weisheit auch die Nackten bekleidet und
thnen Gefdfle zum Herumtragen gibt, so wollen wir auch die heiligen Kleider und Werkzeuge der
himmbischen Geister; so gut wir kinnen, erkliren. — Ich glaube, das leuchtende und feurige Gewand
bedeutet die Gottihnlichkeit aufgrund der sinnbildlichen Kraft des Feuers und die Kraft zu erleuchten
wegen der Ruhe des Himmels, wo das Licht st, und des ganz geistigen Erleuchtens und
Erleuchtetwerdens; das Priestergewand aber bezeichnet das, was zur Schau der gottlichen Gehermnisse
Sfiihrt und das ganze Leben weiht. Giirtel bedeuten die Behiitung der fruchtbaren Krifle und ihre
zusammenfassende Sammlung, die sie um sich zusammenzieht.

XV g-Stibe bezewchnen die konigliche Fiihrerwiirde und rechte Ordnung der gottlichen Dinge. Lanzen

und Betle bezeiwchnen die Kraft, Undhnliches zu scheiden, und die Schirfe, Tdtigkeit und Wirksambkent
der unterscheidenden Rrifte. Mefs- und Baugerdte = die Fahigkeit, emen Grund zu legen und
aufzubauen und zu losen, und alles andere, was zur Vorsorge gehirt, um die Tieferstehenden (zur
Hohe) zu leiten und hinzuwenden. Bisweilen sind Werkzeuge, die den heiligen Engeln angedichtet
werden, Sinnbilder der gottlichen Gerichte, die iiber uns ergehen, indem sie z. ‘1. heilsame iichtigung
und Strafgerechtigkeit offenbaren, z. I. Befrewung aus Gefahy; Ende der Siichtigung, Wiederherstellung



friiheren Gliicks oder Hinzufiigung anderer klemner oder grofer Gaben, sichtbarer oder geistiger; daber

w5t der scharfblickende Geist nicht im Qweifel, daf Sichtbares in angemessener Weise Dingen, die sich
dem Blick entziehen, angepaft wird. — Der Name »Winde« aber bezeichnet die Schnelligkeit, womat
ste alles vollenden, unverziiglch iiberall hindurchdringen, die Fahigkeit hinauf- und hinunterzugehen,
wodurch die mederen zu griferer Hohe aufsteigen, die hoheren dazu gelangen, sich vorsorgend den
niederen mutzuteilen und in sie einzugehen.

XV g-Man konnte auch sagen, der Windname des luftartigen Geistes bezewchne die Gottahnlichkeit

der himmlischen Geister: Denn auch er enthalt emn Bild der gittlichen Wirksamkeit (das habe ich in
der Symbolischen Theologie durch die mystische Erklirung der vier Elemente vielfiltig bewiesen);
ndmlich wegen seines schnellen und unaufhaltsamen Ganges und unsichtbaren Verstecks der Anfangs-
und Endbeweger. Du weifit nicht, sagt (die Schrift), woher er kommt oder wohin er geht. — Jfa, die
T heologie verweigert thnen auch nicht das Bild der Wolken und erklart damat, daf3 die heiligen Geistes;
auf eme iiberirdische Weise von Licht erfiillt, jene erste Offenbarung ohne Stolz aufnehmen und sie
strahlend durch emne herabgeminderte Erleuchtung in die niederen, deren Fassungskraft entsprechend,
emstromen lassen; und dafp sie iiberdies sich auszewchnen durch Fruchtbarkeit und die Kraft zu
beleben, zu vermehren und zu vollenden, wegen der Erzeugung eines geistigen Regens, die durch
befruchtenden Regen die ithr unterworfene Schar zu lebensvollen Geburten befihigt.

XV 19-Die Theologie verwendet aber auch Erz, Bernstein und vielfarbige Steine als Bilder fiir die

himmlischen Wesen. Den Bernstein, weil er etwas vom Wesen des Goldes und Silbers hat: Wie das
Gold bezeichnet er die Unverderblichkeit und den strahlenden, keiner Minderung fihigen Glanz; wie
Stlber die leuchtende himmlische Klarheit. — Dem Erz ist aus den bezeichneten Griinden die Art des
Feuers oder des Goldes zuzuschretben. — Von den vielfarbigen Steinen bedeuten die weifsen das
Leuchtende, die roten das Feurige, die gelben das Goldartige, die griinen das fugendliche und
Lebenskriftige, und so st fiir jede Art (Gestalt) eine mystische Erklarung der typischen Bilder zu
finden, die zu Hiherem emporwerst.

XV j1—Dariiber scheint mur nun genug gesagt, und so soll zur heiligen Erklirung der Darstellung

himmbischer Geister durch tierische Formen iibergegangen werden. — Unter der Gestalt des Lowen st
Jene beherrschende, starke und unbezwingliche Kraft zu verstehen, womit sie n gehevmnisvoller
Verborgenheit der unaussprechlichen Herrschermacht Gottes nach Kidflen dhnlich zu werden trachten;
daber werden die geistigen Spuren verdeckt und der Weg, der durch gittliche Erleuchtung dorthin
Sfiihrte. — Die Gestalt des Rindes aber bezeichnet thre Kraft und Stirke und das, wodurch sie geistige
Furchen aufreiffen und durch Aufnahme himmbischer; fruchtbarer Regengiisse verbreitern; die Horner
aber die bewahrende, unbesiegliche Krafi. — Die Gestalt des Adlers konigliche Wiirde und den zur
Hohe strebenden schnellen Flug, sodann die Beweglichkeit und die Leichtigkeit des Aufschwungs zur
Eroberung der lebenerneuernden Speise, schlieflich die Sehkrafl, die mit scharfen Blicken frei und



gerade und unabwendbar aufschaut und von dem iiberreichen, leuchtenden Strahl der gottlichen Sonne
maglichst viel aufnimmi.

Das Bild der Pferde bedeutet Gehorsam und leichte Lahmbarkeit; die weifen edle, dem gottlichen Licht
ndichst verwandte Natwr; die schwarzen geheimnisvolle Verborgenheil, die roten feurige Krafl und
Wirksamkeit, die schwarz-weifsen bezeichnen jene Krafi, die die dufersten Gegensitze verkniipft und
die ersten mut den zweiten wechselseitig in weiser Voraussicht verbindet.

Miiften wir uns nicht kurz fassen, so kinnten wir auch die einzelnen Eigenschaften der genannten
Tiere und alle thre Korperformen passend zu den himmlischen Kidfien als undhnliche Bilder in
Beziehung bringen: thre Waderstandskraft zur geistigen Stdrke, thre Begierde zur gottlichen Liebe; kurz
gesagt, wir wiirden alle tierischen Sinne, thre vielfiltigen Teile auf die unstofflichen und emnfachen
Geusteskrifte der himmlischen Wesen beziehen. Jedoch fiir Verstindige geniigt nicht blof3 dies, sondern
schon die mystische Erklarung emnes einzigen dunklen Bildes, um alles Derartige deutlich zu machen.

XV 1 9-Nun miissen wir betrachten, was die Fliisse, Réder und Wagen andeuten wollen, die mat den

himmbischen Wesen in Verbindung gebracht werden. Die Feuerfliisse bezeichnen die  gittlichen
Eanstromungen, die thnen iiberflieffende Fiille verlethen und thre lebenskriftige Fruchtbarkeit néhren;
die Wagen bedeuten die Verbundenheit Glewcher in Gememnschaft; die gefliigelten Rdider;, die n
unablenkbarer Bewegung vorwdrts streben, zeiwgen die Rraft der Engelstatigkeit, die immer geradewegs
voranschreitet, wodurch hr geistiges Kreisen ganz auf den geraden und steilen Weg iiberirdisch
gerichtet wird.

Das Buld der geistigen Rdder gestattet auch noch emne andere Deutung: Der Prophet sagt namlich, es
set thnen der Name Gelgel gegeben worden; das st der hebraische Ausdruck fiir Umdrehungen und
Offenbarungen. Die feurigen, gottlichen Rdider haben namlich thre Umdrehungen, weil sie in stindiger
Bewegung um das hichste Gut kreisen, Offenbarungen aber;, weil sie Gehevmes enthiillen und die
Tueferstehenden fordern und auf die Niederen erhabene Strahlen gittlichen Leuchtens iiberstrimen
lassen.

XV j3-Es blabt uns noch iibrig, iiber die Freude der himmlischen Chore Rechenschaft zu geben,

denn sie sind ganz unzugdnglich fir unsere passive Art des Genusses. Es wird thnen aber Anteil an
der Freude Gotles iiber die Rettung von Siindern zugeschrieben, gemdf; jener gittlichen Siifigkeit, die
thnen durch die Fiirsorge um die, welche sich zu Gott hinwenden, und thr Heil zutedlwird, und der
Fiille giitiger Freude und unaussprechlichen Entziickens, dessen oft auch Heilige teilhaflig werden,
wenn der Glanz jenes gottlichen und vergittlichenden Lichtes in sie emnstromte.

XV 1 4-Soviel habe ich iiber jene heiligen Gebilde gesagt; es reicht freilich keineswegs zu threr genauen

Erklarung aus, es wird aber, glaube ich, viel dazu beitragen, dafS unser Geust nicht an diesen
erdichteten Bildern héangenbleibt. — Wendet man uns ein, wir hditten nicht der Rethe nach alles
erwdahnt, was die Heilige Schrift von englischen Kriften, ‘Idtigkeiten und Bildern enthdlt, so



antworten wir der Wahrheit gemdfs, es fehle uns das iiberirdische Wissen um manches, und wir
bediirfen vielmehr eines andern uns erleuchtenden Lehrers, um es zu lernen; manches aber, was dem
Gesagten an Bedeutung gleichkime, haben wir sowohl der Kiirze wegen iibergangen, als auch um
Geheimnisse, die unser Fassungsvermagen iibersteigen, mit Schweigen zu ehren.



Dionysius Areopagita
Kirchliche Hierarchie

1. Welcher Art ist die Uberlieferung in der »Kirchlichen

Hierarchie« und welches st ihr ael?

I ;—Daf unsere Hierarchie, heiligster der geweihten Sohne, Aufgabe eines von Gott eingepflanzten,

gottlichen und vergittlichenden Wissens ist, von gottlicher Anhauchung und Vollendung, das miissen
aus dberirdischen und heiligen Ausspriichen jene beweisen, die aufgrund der gehevmnisvollen
hierarchischen Ordnung und Uberligferung fiir dieses heilige Amt geweiht worden sind. — Hiite dich
aber, das Allerheiligste zu entweihen, behandle vielmehr die Geheimnisse Gottes mut heiliger Scheu,
zeiwchne sie auch durch geistige, unsichtbare Vorstellungen aus, bewahre sie vor dem Hinzutreten und
der Beriihrung weltlich gesinnter Menschen, nur Heiligen teile in der geziemenden heiligen Klarheit
das Heilige mat.

I 9-So verletht, wie die Theologie uns, thren Schiilern, muttelll, fesus selbst, der gittliche

iberwesentliche Geust, der Quell aller Hierarchie, aller Heiligung und Vergottlichung, ihr Wesen und
thre gittliche Kraft, den seligen, uns iibertreffenden Wesen ein bedeutungsvolleres und geistigeres Licht
und macht sie, threr Rraft entsprechend, seinem eigenen Licht dhnlich. Doch auch unserer Liebe, wenn
ste swch auf thn richtet und uns zum Rechlen antreibt, teilt er mancherler mut, unterweist uns zum
emformigen und gottlichen Leben und schenkt uns eme gewisse Fahigkeit und die Rrafi des
Priestertums, die Heiliges zu bewirken vermag Nahen wir uns dem heiligen Amt des Priestertums, so
miissen wir uns auch jenen hichsten Geistern anndhern, die Bestandigkeit und Festigkeit threr
Seinsverfassung, soweit es uns gestattet ist, nachahmen und so sehr zu jenem seligen und gottlichen
Licht Jesu aufschauen, in heiliger Ordnung, soweit es uns vergonnt ist zu schauen, forschen, auch auf
mystische Weise durch visiondre Erkenntnis erleuchtet: So wird es uns maglich sein, als Geweihte zu
wethen, als Lichigleiche zu vergittlichen, als Vollendete zur Vollendung zu fiihren.

I 3-Uber die Hierarchie der Engel ... kannst du dich in dem unterrichten, was ich dariiber

geschrieben habe ... Soviel miissen wir jedoch sagen, daf3 diese wie jede heilige Ordnung ... eine und
dieselbe Kraft in threm Wirken hat: So wird auch der oberste Priester; setnem Stand und seiner Wiirde
entsprechend, dem Gattlichen gemdf emgeweitht und mit Gott verbunden und gibt den ihm



Untergeordneten je nach ihrer Wiirde Anteil an der thm von Gott eingehauchten Heiligung; und so

Jolgen die Untergebenen den Oberen in der Weise, daf sie selbst die Tieferstehenden emporfiihren, die
Fortgeschrittenen anderen nach Rrdften Fiihrerdienste leisten; und so erlangt durch diese gittliche
hierarchische Harmonie ein jeder nach seinem Maf Anteil an dem wesenhaft Schonen, Weisen und
Guten.

I 4 Jene bereits erwihnten Wesen und Ordnungen iiber uns sind unkirperlich und unsichtbar, und

thnen entsprechend ist thre Hierarchie iiberirdisch; die unsere aber sehen wu; uns angemessen, mit einer
Manmgfaltigkeit sinnenfilliger Sinnbilder ausgestattet: Durch sie werden wir in der hierarchischen
Ordnung in dem uns entsprechenden Maf3 zur emformigen Gottihnlichkeit, zu Gott und gottlicher
Kraft gefiihrt. Jene, als Geuster;, erkennen remn geistig, wie es fiir sie angemessen ist: Wir aber werden,
soweit es moglich ust, durch sinnenfillige Bilder zu gittlichem Schauen gefiihrt. In Wahrheit ist es
Eines, was alle gleicherweise erstreben, aber sie gewinnen nicht auf eine und dieselbe Weise ‘leil
daran, sondern wie es einem jeden nach Verdienst die gittliche Waage zuerteilt. Doch dariiber habe ich
schon ausfiihrlich in der Schrift iiber Die unsichtbaren und die sinnenfilligen Dinge gesprochen. Nun
aber will ich versuchen, unsere Hierarchie, thren Ursprung und thr Wesen auseinanderzusetzen. Dazu
rufe wch Jesus, den Ursprung und die Vollendung aller Hierarchien, an. —

§3
Es ist aber die Hierarchie oder der heilige Stand nach unserer ehrwiirdigen und heiligen Uberlieferung

das Gesetz (ratio) aller thm unterworfenen heiligen Dinge oder die Gesamtheit der zu diesem Stand
geharigen hetligen Dinge.

I 5-Unsere Hierarchie also heyst und st das Amt, das alles Heilige in sich schlieft; der in sie

ewngefiihrte gittliche Priester hat Anteil an allen geheiligten Dingen, sofern er oberster Priester genannt
wird. Wie man ndmlich mit dem Namen »Hierarchie« die umfassende Ordnung alles Heiligen
bezewchnet, so bedeutet der Name Hierarch emnen wunderbaren und gotthchen Mann, der in allem
heiligen Wissen unterrichtet ist. In thm kommt seine Hierarchie rein zur Vollendung und Erkenntnis.

I ¢—Urgrund dieser Hierarchie, Quell des Lebens, Wesen der Giiter; Ursache aller Dinge st die

Drefaltigkeit, aus der das, was in emn selbstindiges Sein hineingesetzt wird, Sein und Gutsern erhdll.
Dieses alles iibersteigende Hochste, Gattliche st in urspriinglicher Seligkeit Drei-Famig, was uns
unbegreiflich ist. Thr Walle ist auf das Heil der verniinfligen Wesen, auf das unsere und das der
hoheren Geister, gerichtet. Es st aber nur zu verwirklichen, wenn jene, die gerettet werden sollen, erst
vergattlicht werden. Das bedeutet aber: so weit moglich Gott dhnlich und mat Thm vereint werden.

I 7-Alle Hierarchien aber haben als gemeinsames el die bestindige Liebe zu Gott und gottlichen

Dingen, die von Gott gegeben wird und durch die Veretnigung mut thm zur Vollendung kommt, zuvor
aber die vollstandige und unwiderrufliche Abkehr von allem thr Entgegenstehenden; die Erkenntnis der
Dinge, wodurch sie sind, das Schauen der heiligen Wahrheit und das Wissen darum, das gottliche



Anteilhaben an der emfachen Vollkommenheit dessen, der im hichsten Grade einfach ist; den Genufs
der Anschauung, die jeden Beschauer auf geistige Weise erquickt und vergittlicht.

I g=So sagen wir denn, Goltes urspriingliche Seligkeit, d. 1. die gottliche Natus, der Ursprung aller

Vergittlichung, durch die alle vergittlicht werden, die dahin gelangen, habe in ihrer gottlichen Giite die
heilige Hierarchie zum Heil und zur Vergottlichung aller vernunfibegabten und rein geistigen Wesen
gewdhrt. Den himmlischen Geustern und den Seligen in der ewigen Ruhe auf stofflose und geistige
Wewse: Denn nicht von aufen bewegt sie Gott zum Gottlichen, sondern unsichtbar und innerlich
erleuchtet Er sie und gieft thnen gittlichen Willen ein.

I 9-Uns aber wurde, was thnen emnfach und in sich zusammengefafpt gegeben wurde, durch von Gott

iibergebene Worte, soweit es fiir uns moglich wst, in emner Manmgfaltigkeit verschiedener Sinnbilder
gegeben. — Denn das Wesentliche an unserer Hierarchie sind die uns von Gott iibergebenen
sprachlichen Mitterlungen. Die verehrungswiirdigsten unter diesen Mutteilungen nenne wch die, die uns
von uns zur Vollendung gegebenen heiligen Fiihrern i der Heiligen Schrift und wn theologischen
Biichern idiberliefert sind; sowie das, woriiber unsere Lehrer von denselben heiligen Mdénnern auf
geistigere Weise — nicht ganz undhnlich der Eingebung in der hummlischen Ordnung — von Geist zu
Geust, durch Vermuttlung des korperlichen, aber doch stofflosen, ungeschriebenen Waortes in heiliger
Uberlieferung belehrt wurden.

Doch jene Urkunden vom Geist Gotles ergniffener heiliger Fiihrer sind nicht als Gemeingut des heiligen
Standes auf unverhiillte, rein geistige Weise, sondern in heligen Bildern iiberliefert; denn — wie die
Schrift sagt — nicht jeder ist hetlig, nicht allen kommt Wissen zu.

Notwendig sind also die ersten Fiihrer unserer Hierarchie selbst von der iiberwesentlichen Gottheit mat
der gottlichen Gabe erfiillt worden und von der gottlichen Giite ausgesandt, um andern zu diesem rel
voranzugehen. Ste selbst nun, gleich Gattern voll Verlangen, ihre Untergebenen zur Vollkommenheit zu
fiihren, haben in sinnenfiilligen Bildern das Uberhimmlische, auf mannigfache Weise das
Emnheitliche, auf menschliche Weise das Gottliche, durch Stoffliches das Unstoffliche, durch uns
Naheliegendes das Uberwesentliche in ihren geschriebenen und ungeschriebenen Lehren unsern
Gesetzen entsprechend uns iiberliefert: nicht nur der Unreinen wegen — denn die diirfen auch an die
Sinnbilder nicht riihren —, sondern weil unsere Hierarchie, wie gesagt, eine an Sinnbilder gebundene
w5t und Sinnenfalliges nitig hat, um uns von da aus zum Unsichtbaren emporzufiihren.

I j0-Der Sinn der Bulder 1st den gottlichen und heiligen Fiihrern zu enthiillen, nicht aber den

Anfingern; denn es st bekannt, dafs die Gesetzgeber des von Gott angeordneten heiligen Dienstes den
hetligen Stand n fest abgegrenzte Klassen eingeteilt und jedem semner Wiirde entsprechend das Sein
zuerteilt haben. — So wurst auch Du Dich an Deine heiligen Abmachungen halten (denn threr zu
gedenken, 1st heilig) und wirst den Bischofsrang, als den andern iibergeordnet, nur mit Deinesgleichen,
mat gottihnlichen Priestern teilen; und thnen wirst Du einschérfen, nach der Ordnung der Hierarchie
zu verkiindigen, Heiliges heilig zu behandeln, Gottliches nur Gittlichen mitzuteilen, zur Vollendung



Fiihrendes nur den der Vollendung Fahigen, Heiliges den Heiligen: Denn neben andern Aufgaben der
heiligen Stinde iibertragen wir Dir auch dieses gottliche Amdt.

II. Was in der Taufe vollbracht werden soll

Il j=Wir haben nun heihg gesagt, daff das el unseres heiligen Standes die groftmogliche

Verdhnlichung und Veremnigung mat Gott ist. Duese erlangen wir aber, wie die Heilige Schrift lehrt, vor
allem durch Liebe zur Beobachtung der Gebote und durch heilige Handlungen. Denn sie sagt: Wer
much lebt, der wird meine Worte bewahren, und mewn Vater wird thn leben, und wir werden kommen
und Wohnung ber thm nehmen.

11 9—Welches st also der Anfang der heiligen Beobachtung der erhabensten Gebote? Das 1st, sage ich,

die Verlethung unserer gittlichen Wiedergeburt, die unsere seelische Verfassung bereitmacht fiir die
ibrigen heligen Worle und Werke und uns den Weg bereitet zum Genufs der iiberhimmlischen Rubhe.
Denn, wie unser beriihmter Lehrer sagt, ist die erste Bewegung des Geustes zum Gottlichen han die
Laebe Gottes, der erste Schritt der heiligen Liebe aber zur heligen Beobachtung der gottlichen Gebote 1st
die unaussprechliche Herstellung unseres gittlichen Qustandes (status, Semnsverfassung). — Da ndmlich
diese gittliche Seinsverfassung eine gottliche Geburt ist, so wird niemals jemand etwas von den von
Gott mulgeteilten Dingen erkennen oder gar tun, dem nicht eben diese Seinsverfassung von Goltt
verlichen ist. — Miissen wir nicht auch (menschlich gesprochen) erst sein, um dann auf unsere Art
handeln zu konnen? Denn was iiberhaupt nicht ist, das hat weder Bewegung noch Wesen; was aber
wgendwie st, das nur wirkt und erleidet, was seiner Natur und Semnsverfassung entspricht. Das ist
nun, denke wch, klar. So wollen wir denn die gottlichen Leichen der gittlichen Geburt betrachten. Doch
kemn Unvollkommener soll mir zu dieser Betrachtung kommen: Denn fiir schwache Augen st es
gefahrlich, i die strahlende Sonne zu schauen, und fiir uns wdare es schidlich, uns an etwas
heranzuwagen, was zu hoch_fiir uns ust. So hat ja auch jene wahre Hierarchie des Alten Bundes den
Ozuas verflucht, weil er Heiliges beriihrte, den Rore, weil er sich an etwas vergniff, was zu erhaben fiir
thn war, Nadab und Abihu, weil sie das thnen Qustehende nicht angemessen verwalleten.

IT 3—Das Sakrament der Erleuchtung oder der laufe

Der oberste Priester wiinscht, dafs durch Verdhnlichung mit Gott alle Menschen gerettet werden und
zur Erkenntnis der Wahrheit gelangen, und darum predigt er allen auforund des wahren Evangeliums,
Golt set durch die thm eigene und naturhafle Giite den Erdenbewohnern geneigt und ser seiner hichsten
Menschenfreundlichkeit entsprechend zu uns herabgestiegen, um durch die Veretnigung mut sich, nach
Art des Feuers, das thm Geeinte sich anzugleichen, soweit es zu threr Vergittlichung gut se. Denn die
thn aufnahmen, denen gab er die Macht, Kinder Goltes zu werden, denen, die in setnem Namen
glauben: die nicht aus dem Gebliit, noch aus dem Wallen des Fleisches, sondern aus Gott geboren sind.



I 4 Wer immer an diesen wahrhaft iibernatiirlichen Gaben Anteil gewinnen will, der wendet sich

zundchst an emen Fingeweihten und bittet ithn, er mage thn zum obersten Priester fiihren; er selbst
verspricht, n allem dem, was thm auferlegt werde, zu gehorchen, und bittet, jener mage es nicht
ablehnen, seine Einfiihrung und damat die Leitung seines ganzen ferneren Lebens auf sich zu nehmen.

11 5 Jener 15t zwar von hetligem Verlangen nach seinem Heil erfiillt, aber wenn er die erhabene Grife

der Sache gegen die menschliche Gebrechlichkeit abwdgt, befdllt thn Schrecken und Angst; indessen
sagt er thm schlieflich die Gewdhrung seiner Bitte zu, nimmt thn auf und fiihrt thn zum Bischof.

11 g-Dueser empfangt die beiden Mdnner voll Freude, wie man emn Schaf auf die Schultern nimm,

und ehrt zundchst mat innerlicher Danksagung und duferer Anbetung den giitigen Urheber; der alles
beruft, was berufen wird, und alles rettet, was gerettet wird. Dann versammelt er die ganze
Priesterschaft i der Rirche, sowohl um an der Rettung des Menschen mitzuwirken und sich
mutzufreuen, als {{auch}} um der gottlichen Giite Dank zu sagen; zu Anfang singt er mit der ganzen
Geustlichkeit der Kirche emnen Lobgesang aus der Heiligen Schrift; dann kiift er den heiligen Altay; tritt
an den Mann heran, der zugegen st, und fragt ihn, wozu er gekommen ist. Dieser schwaort nun nach
der Unterweisung des Paten (anadodus, fidejussor) setnem friiheren Unglauben, seiner Unkenntnis des
wahren Guten und dem Mangel enes geistlichen Lebens ab und bittet darum, durch seine Fiirsprache
ber Gott Anterl am Gottlichen zu erlangen. Darauf ermahnt er thn, er miisse sich rein Gott nahen,
dem ganz Vollkommenen und Makellosen.

Il 7-Er legt thm nun das Gesetz emmes heiligen Lebens vor und fragt, ob er danach leben wolle;

nachdem er semne Qustimmung gegeben hat, legt er thm die Hand auf den Kopf. bezeichnet ihn (mat
dem Kreuz?) und befiehlt den Priestern, den Mann und seinen Paten emnzuschreiben. Danach beginnt
er zu beten, und wenn er mut der ganzen Versammlung das Gebet vollendet hat, nimmt er thm den
Giirtel ab und Gt thn durch die Diener (Aectovpyol, munistri) entkleiden. Dann stellt er thn nach
Westen han auf; lafit ihn die Hénde nach Westen gewendet erheben, den Satan drevmal wegblasen und
dazu Worte der Absage aussprechen; drevmal sagt er thm die _fererlichen Worte der Absage vor; und
nachdem er sie ebenso oft ausgesprochen hat, fiihrt er thn nach Osten hiniiber; laft thn zum Himmel
aufschauen, die Hénde erheben und sich zu Christus und allen hetligen, von Gott offenbarten Worten
bekennen. Sodann verlangt er von thm en dreimaliges Bekenntnis, und nachdem er es dreimal
ausgesprochen hat, nimmt er thn mut seinem Segen auf und legt thm die Hand auf. Nun ziehen thn
die Diener vollends aus, und die Priester bringen das heilige Salbiol. Der Bischof beginnt die Salbung
mit dreifachem Rreuzzeichen, dann iibergibt er den Menschen den Priestern, um thn am ganzen
Korper zu salben; er selbst aber geht zur Mutter der Annahme an Kindesstatt (das st der
Taufbrunnen); er weiht dessen Wasser mit heiligen Anrufungen, mit dreimaligem Fingieflen von
heiligem Chrisma in Kreuzesform, und sooft er heiliges Chrisma hinzufiigt, stimmt er emen heiligen
Lobgesang an, wie ihn der Heilige Geist den gottbegeisterten Propheten eingegeben hat; dann lafit er
den Mann herbeitholen. Fan Priester ruft nach dem Schrifistiick thn und den Paten auf; der



Aufzunehmende wird durch die Hénde von Priestern ins Wasser gefiihrt, dem Bischof zur Hand:
Dieser steht oben, und sobald die Priester; neben dem Wasser stehend und zum Bischof gewendet, den
Namen des Einzufiihrenden ausrufen, taucht ihn der Bischof dretmal unter; und bet dem dreimaligen
Unter- und Emportauchen ruft er die drer Personen der seligen Gottheit an. Dann nehmen thn die
iibrigen Priester in Empfang, iibergeben thn dem Paten, bekleiden mit diesem den Neuaufgenommenen
mit emnem entsprechenden Gewand und fiihren thn wiederum zum Bischof Dieser bezewchnet den
Mann auf gotthche Weise mat dem heiigen Kreuz und erkldrt thn als zur Gememnschaft der
hochheiligen Eucharistie gehirg — Ist dies in der rechten Weise vollbracht, so wurd er von seinem
Fortschritt zu den folgenden angetrieben, wiederum zur Betrachtung hervorragender Dinge, damat er es
niemals und auf kemne Weise als nicht zu semnen Unterweisungen gehirig ansehe, sondern beharrlich
und bestindig unter der Leitung des Heiligen Geistes von Gattlichem zu immer Gittlicherem aufsteige.

11 g—Sinndeutung (contemplatio, theoria)

Diese Emnwethung durch die gittliche Geburt enthdlt in den heiligen Sinnbildern nichts Unschines
oder Unreines noch auch sinnliche Gestalten, sondern die Rdtsel einer Gotles wiirdigen Schau in
natiirlichen Spregelbildern, die dem Fassungsvermogen der Menschen angepafit sind. Denn was scheint
thr zu_fehlen — wenn wir einen noch gittlicheren Gehalt der Gehevmnasse mit Stillschweigen iibergehen
=, da sie durch gottliche Unterweisung des Hinzukommenden geniigend beweist, wie heilig sie wirkt:
Remheit des Lebens, und durch emn rechtschaffenes und gottliches Leben die Befretung von aller Bosheit
thm durch die natiirliche Remnigung muit Wasser kirperlich anzeigt? — Wenn also der sinnbildliche
Vollzug der Fanweirhung nichts Gottlicheres als dieses in sich schliefen wiirde, so fehlte es thm doch,
glaube ich, nicht an Heiligkeit, da er die Erziehung zum rechien Leben beginnt und durch die
griindliche Remmigung des ganzen Korpers die vollige Reinigung von einem in Siinden verbrachten
Leben auf natiirliche Weise nahelegt.

Das diirfle aber nur eme gewstliche Fanfiihrung fiir Unvollkommene semn: Sie halt die heiligen und
eimigenden Gehetmnisse vor der Menge bewahrt und pafit den emzelnen Ordnungen eine thnen
entsprechende Verfeinerung an; wir aber werden, wenn wir in heiligem Aufstieg die Urspriinge der
Geheimmnisse erschauen und sie unter der Finwirkung heiliger Erleuchtung erfassen, den Sinn der
Bilder und das Verborgene, das sie bedeuten, erkennen. Denn wie in dem Werk iiber Das Geistige und
das Sinnenfillige deutlich erklént ist, sind die sinnenfilligen Sakramente Bilder von Geistigem, zu dem

ste lunfiihren und den Weg bereiten; das Geistige aber ist der sinnenfalligen Sakramente Seinsgrund
und Wassenschafi.

11 g~ Wir sagen also, die Giite der gottlichen Seligkert, die sich immer auf gleiche Weise verhilt, lasse

die wohltitigen Strahlen thres Lichtes allen geistigen Augen iiberreich zukommen; selbst wenn die
Fretheit der mit eigentdtiger Geistigkeit Begabten das geistige Licht verlaft, wenn sie die thr von Natur
eingepflanzten Rrifte zum Empfang des Lichtes aus Liebe zum Bosen abschniirt und sich dem
gegenwdrtigen Licht entzieht, laft dieses sie keineswegs im Stich, sondern erleuchtet noch den, der die



Augen schliefit, und kommt dem Abgewandten voll Giite entgegen. Wenn sie aber, mit mdfiger
Sehfihigkeit ausgestattet, thre Grenzen iiberspringen will und es wagt, i die Strahlen zu schauen,
denen thr Sehvermagen nicht gewachsen ist, dann tut zwar das Licht nichts, was gegen seine Natur
wdre; der aber auf unvollkommene Weise dem Vollkommenen zu nahen sucht, erlangt durchaus nichts
thm nicht Entsprechendes, vielmehr miiht er sich durch eigene Schuld vergebens, indem er sich dreist in
setner Muttelmafigkert iiberhebt. Doch wie gesagt: Giitig st das gittliche Licht stets fiir die geistigen
Augen geiffnet, und den Geist, der thm gegenwdrtig ist und stets bereit fiir die Gottes wiirdige
Mitterlung sewner selbst, laft Er die Fiille haben. {ur Nachahmung dessen wird der heilige Bischof
herangebildet: Er laft die leuchtenden Strahlen semner gittlichen Lehre sich als helles Licht iiber alle
ausbreiten, stets bereit, den thm Nahenden nach Gottes Vorbild zu erleuchten; er braucht keine
Schmdhworte oder ~ schrecklichen  Verwiinschungen wegen eines  fricheren Abfalls  oder emner
Unmdfngkeit, sondern nach dem Beispiel Gottes laft er den ithm Nahenden stets in priesterlicher Weuse
seine Erleuchtungen zuterlwerden, schon und in rechter Ordnung und der Fassungskraft emnes jeden fiir
das Heilige entsprechend. — Nun ist aber die Gottheit der Urquell aller heiligen Lehre, wodurch die
geheligten Geuster zur Erkenntnis threr selbst gelangen; wer nun auf das thm von Natur eingepflanzte
Licht zuriickkommt, der wird im Anfang endlich etnmal sehen, wer er selbst ist, und wurd dies als
erstes Geschenk aus der Erneuerung am Licht (dem Hinzutreten zum Licht) empfangen. Wer nun
seine eigene Natur gerade ins Auge faft, der wird sich zwar von der versteckten Dunkelheit seiner
Unwissenheit abwenden; da er aber noch nicht zur vollkommenen Veretnigung und zum ‘leilhaben an
Gott gelangt 1st, wird er noch nicht von selbst dadurch von Verlangen danach erfafit werden; sondern
allméhlich wird er erst von seiner eigenen Natur zu Besserem, von da zum Besten und schlieflich,
wenn er die ganze Ordnung durchlaufen hat, zur urspriinglichen Erhabenheit Gotles auf heiligem
Wege emporgefiihrt werden. — Fan Bild dieser schonen und heiligen Ordnung st die ehrfiirchtige Scheu
des Neulings und semne Erkenntnis dessen, was ihn angeht, nachdem er jenen gefunden hat, der sich
setner annehmen und thn zum Bischof geleiten will. Ist er so herbeigefiihrt worden, so gibt thm die
selige Gottheit utritt zur Gemenschaflt mit sich selbst und gewdhrt thm, wie ein Leichen, Anteil am
eigenen Licht, macht thn zum vertrauten Freund Gottes, zum Maitarbeiter an den gittlichen Aufgaben
und dem heiligen Stand; heiliges Kennzeichen dessen st das Kreuzzeichen, das der Bischof dem
Ankommenden macht, und das heilsame Einschreiben, wodurch die Priester thn in das Verzeichnis
derer; die gerettet werden sollen, einrethen und ithn mit dem Paten in die heigen Gedenkbiicher
entragen wie fiir enen Heilsweg zur Wahrheit: jenen als aufrichtigen Liebhaber und Gefihrten des
gottlichen  Fiihrers; diesen als emen nicht wrrenden Fiihrer fir den, der den gottgegebenen
Unterweisungen  folgt. — Es st aber nicht erlaubt, an durchaus Entgegengesetztem zugleich
tetlzuhaben, noch darf, wer mit dem Einen Gemenschaft hat, wenn er der dauernden Gemeinschaft
mit dem Einen den Vorzug gibt, verschiedene Lebensweisen haben, sondern muf geschieden sein von
allem, was die Einheitlichkeit spaltet; das gibt die heilige Uberlieferung in Zeichen zu verstehen,
indem sie dem Neuling zundchst gewissermafen das friihere Leben auszieht und es thm bis zu den
letzten Regungen wegnimmt, thn nackt und unbeschuht, nach Westen schauend aufstellt, thn dazu



durch emne abwehrende Bewegung der Hinde die Gemeinschaft mut der finsteren Bosheit ablehnen, den
thm angeborenen Lustand der Undhnlichkeit (mit Gott) glewchsam ausatmen und die vollige Absage an
alles, was der Gottdhnlichkeit tm Wege steht, feierlich aussprechen lafit. So vollig davon befreit fiihrt
ste thn nach Osten, kiindigt thm das reine Stehen im gittlichen Licht und das Aufblicken dazu durch
vollstindige Flucht vor aller Bosheit als thm zukommend an; und wenn er so durch heilige
Bekenntnisse in emner vollkommenen Sammlung semner Geusteskraft emnfach geworden ist, nimmt sie thn
i wahrer Liebe auf

11 19—Denen, die mit den Grundsdtzen des heiligen Lebens bekannt sind, st es — glaube ich — klas;

dafs man sich durch beharrliche usammenfassung aller Krifte auf e Siel hin und durch Verzicht
und Losschdlung von allem FEntgegengesetzten der Unwandelbarkeit der gittlichen Seinsverfassung
bemdchtigt. Man muf nicht nur mat aller Schlechtigkeit brechen, sondern auch allem gefihrlichen
Nachlassen mannhaft Trotz bieten und unerschrokken Waiderstand leisten; und niemals darf man von
der heiligen Liebe lassen, sondern muf sich unablissig und beharrlich darauf verlegen, wenn man sein
Bestreben stets darauf richtet, sich der gottlichen Vollkommenheit mehr und mehr anzundhern. — Das
genaue Bild davon hat man in den priesterlichen Handlungen vor sich: Der gottdhnliche Bischof selbst
beginnt die heilige Salbung, die iibrigen Priester fiihren sie dann zu Ende und muntern durch dieses
Sinnbild den Neuling zu heiligen Kampfen unter dem Kriegsherrn Christus auf: Er ist als Gott der
Urheber der Kampfe, als Weiser thr Gesetzgeber, schlieflich dei; der den Siegern giitig  die
angemessenen Belohnungen spendet. Und noch gotthicher ist, dafs er selbst einer von den Rriegern und
ein guter geworden ist, der mit thnen heilig fiir thre Fretheit und thren Steg um die Herrschaft iiber Tod
und Verderbmis kampft, nach semer Aufnahme zu diesen Kampfen, als gottlichen, voll Freude
emporsteigt, treu den Gesetzen der Weisen; nach ihnen wird er sich im Kampf richten, ohne sie zu
verletzen, getragen von der sichern Hoffnung auf einen herrlichen Lohn, da er einem guten Rriegsherrn
und Fiilrer unterstellt ist.

II j7-Den gottlhichen Spuren des ersten aller Kampfer beharrlich folgend in Kampfen, die durch

Rechtschaffenheit Gott nachzuahmen suchen, die Geister und Eanfliisterungen, die sich seinem

Aufsteigen zu Gott entgegenstellen, unter die Fiife tretend, wird er; mystisch gesprochen, mit Christus
sterben: der Siinde durch die “laufe absterben.

Haer erwdge aufmerksam, in wie angemessene Lewchen die Sakramente gehiillt sind. Da ndmlich, wie
manche annehmen, unser Tod keine Vernichtung unseres Seins und Wesens ist, sondern eine Trennung
verbundener leile, die in fiir uns Verborgenes fiihrt: die Seele, um dauernd des Leibes beraubt zu sein,
den Letb, um in der Erde verborgen durch eine andere, kirperliche Verdnderung die Menschengestalt zu
verlieren — so kann das villige Bedecken mit Wasser passend als Bild des “Todes und des unsichtbaren
Begrabnisses genommen werden.

So lehrt die mystische Deutung des Sinnbildes, daf der sakramental Getaufle durch jenes drevmalige
Untertauchen und Emportauchen den “Tod fesu, des Urhebers des Lebens, mit dem drei Tage und



Ndchte wihrenden Begrabensein darstelle, soweit Menschen die Nachahmung Dessen gestattet ist, an
dem, nach der geheimnisvollen Uberlieferung der Schrifi, der Fiirst dieser Welt nichts gefunden hat.

II 19-Sodann bekleiden sie den Aufgenommenen mit glinzend weifen Gewdndern. Denn durch

mannhafte und gottihnliche Unzugdnglichkeit fiir schlechte Regungen sowie durch die Richtung alles
geistigen Strebens auf das Eine {iel wird das Schmucklose geschmiickt, das Unschone in etn Schones
verwandelt, ganz strahlend von lichtvollem Leben. Die vollendende Salbung trankt den Eingewethten
mat siiffem Wohlgeruch; denn die Einwethung als Geburt aus Gott verbindet das Fingeweihte mit dem
gottlichen Geist. Da nun jene Herabkunft, die den siiffen geistigen Wohlgeruch bringt, villg
unaussprechlich ist, iiberlasse ich es jenen, die im Geiste der heiligen und vergittlichenden Vereinigung
mit dem Geist Gottes fiir wiirdig erachtet wurden, sie geistig zu verstehen. Wenn schlieflich alles
vollbracht st, ruft der Bischof den Eingewethten zur hochheiligen Eucharistie und rewcht thm die hl.
Kommunion, die die Rraft hat, die Geheimnisse zur Vollendung zu bringen.

IIL. Was wn der hl. Kommunion vollbracht wurd

I ;1. Nun aber;, da wir sie erwdihnt haben, wdre es unrecht, sie zu iibergehen und emne andere

priesterliche Handlung vor ihr zu preisen: Denn sie ist nach der Auffassung unseres ruhmreichen
Lehrers das Sakrament der Sakramente; und wer es untermmmdt, thre heilige Beschretbung nach der
Schrift zu deuten, der muff aufgrund gottlichen, hierarchischen Wissens durch die Leitung des
gottlichen Geistes zu threr heiligen Betrachtung gefiihrt werden.

LI 9—Luerst wollen wir also in heiliger Ehrfurcht den Blick darauf richten, warum das, was auch

den andern Sakramenten gemeinsam ist, diesem auszeichnend vor den andern zuertellt wird: daf3 es
allein ncommunio« (Vereimigung) und »synaxis« ({usammenfiihrung) genannt wird, da doch emn jedes
Sakrament unser geteiltes Leben zur enformigen Vergittlichung sammelt und durch gottliche
Lusammenfassung des Getrennten mit jenem Einen verbindet und ent.

LI 3-Wir sagen also, daf$ das Teilhaben an den andern Geheimnissen der Hierarchie durch die

gottlichen und vollkommenheitwirkenden Gaben dieses Gehetmmisses zur Vollendung gefiihrt wird.
Denn es wdre wohl nicht recht, irgendeine hierarchische Amisleistung in Angriff zu nehmen, ohne dafp
die gottliche Fucharistie am Anfang emer jeden Weihe die Verbindung des zu Weihenden mat jenem
Einen zur Vollendung briichte und ihm durch gittliche Ubermittlung der Gabe der vollendenden
Geheimmnisse die gottliche Vereinigung zutedlwerden liefe.

Wenn deshalb jede hierarchische Weihe unvollkommen bleibt, weil sie unsere Gemeinschaft und
Veremigung mut jenem Einen nicht zur Vollendung bringt und die Kraft zu vollenden eben dadurch
verliert, daf sie nicht zur Vollendung kommi; das {iel aller aber und die Hauptsache darin besteht,
den, der eingewetht wird, der vorziiglichen Gehetmmisse teilhafl zu machen, so hat die priesterliche
Wassenschafl mit Recht thren Namen von der Wahrheit der Dinge erhalten: So geben wir auch der



heiligen Weihe der gittlichen Wiedergeburt, weil sie das erste Licht verletht und der Anfang aller
gottlichen Erleuchtungen ist, thren Namen vom Bewirken der Erleuchtung Swar st es auch den
andern hierarchischen Leistungen gemeinsam, denen, die geweiht werden, Anterl am gottlichen Licht
zu geben; sie aber hat mich zuerst sehend gemacht, und durch hr urspriingliches Licht empfange ich
das Licht, um das iibrige Heilige zu schauen.

LI 4 Danach wollen wir nun auf hierarchische Weise betrachten und anschauen, welches der genaue

Hergang und die Bedeutung dieses heiligsten Sakramentes ust.

III 5-11. Das Gehevmnis der Susammenfiihrung (synaxis) oder Verenigung (communio)

Der Priester schickt sich an, das heilige Gebet am Altar Gottes zu sprechen, indem er mut der
Raucherung des Altars beginnt und um den ganzen Umfang des Chores herumgeht. Sobald er wieder
zum Altar zuriickkehrt, sttmmt er den Psalmengesang an, und die ganze Priesterschaft stummt en.
Sodann erfolgt die Lesung aus der Heiligen Schrift durch die Diener; danach werden die
Katechumenen, die Besessenen und die Biiffer aus dem heiligen Raum ausgeschlossen; es bletben
zuriick, die das Gottliche anzuschauen und die Kommunion zu empfangen wiirdig sind. Von den
Dienern stehen emnige an den geschlossenen Rirchtiiren, andere tun etwas anderes, was thres Amtes ist.
Die unter den Dienern den obersten Rang ernnehmen, bringen mit den Priestern das heilige Brot und
den Relch des Segens, nachdem die ganze Gemeinde zusammen die heiligen Gesinge vorausgeschickt
hat. Daber vollendet der gottliche Priester das heilige Gebet und verheySt allen den Frieden, und
wdhrend alle einander umarmen, wird der gehetmnisvolle Vortrag aus den hetligen Biichern zu FEnde

gefiihrt.
LI g-Der Bischof und die Priester waschen sich die Hinde, dann steht der Buischof vor der Mutte des

Altars, nur von den Priestern und den obersten Dienern umgeben. Sobald dann der Bischof die
hochheiligen Gottesgaben gepriesen hat, vollzieht er die gitthichsten Geheimnisse und hebt sie in den
hetligen Sinnbildern hoch, um sie zur Schau zu stellen; nach dieser Darstellung der gotigewirkten
Gaben schreitet er selbst zur hl. Kommunion und ladet auch die andern dazu emn. Nach Empfang und
Austetlung der hl. Kommunion schlieflich endigt er mut der heiligen Danksagung; daber schaut das
Volk nur auf die Sinnbilder; er selbst aber wird durch den gittlichen Geust in seliger und geistiger
Beschauung auf hierarchische Weise in der Reinheit der gottlichen Sensverfassung zu den hochheiligen
Urspriingen der Gehevmnasse gefiihrt.

LI 7111 Sinndeutung (contemplatio, theoria)

Nun, lieber Sohn, will ich nach der ordnungsgemdfien Auseinandersetzung der Bilder die gottliche
Wahrheit der hauptsichlichen Beispiele fir die Anfinger erkliren, um thren Geist in angemessener
Wewse anzuregen, damit ihnen das Gefiige manmigfaltiger Sinnbilder nicht unniitz ser, wenn es sie nur
die dufere Anordnung sehen ldfit. Die heiligen Gesinge und Lesungen bringen thnen die rechte
Lebensordnung nahe und zuvor die vollstandige Retnigung von aller Verderbnis und Schlechtigkert.



III g-Due gittliche, gemewnschafiliche und friedliche Teilnahme an dem einen und selben Brot und

Relch schreibt thnen als Tischgenossen gittliche Glewchformigkeit in den Sitten vor; und zugleich ruf
ste das gittlichste und fiir die Geheimnisse urbildliche Abendmahl in heilige Erinnerung; mit Recht
weist auch der Urheber der Sinnbilder selbst jenen hinweg, der nicht heilig und in angemessener
Gesinnung zum heiligen Mahl mait thm gekommen war; zugleich lehrt er auf heilige, Gottes wiirdige
Weise, wie emn remes Herz sich dem Gittlichen néhert und wie dieses Nahen die so Nahenden der

Gottahnlichkeit teilhaft macht.

11T g=Nun verlassen wir die schinen Gemdlde in den Vorhallen der verborgenen Wahrheiten, die den

Unvollkommenen geniigen, und dringen wir von den Wirkungen zu den Ursachen vor; wir wollen,
dem leitenden Licht Jesu folgend, unsere heilige Begegnung (synaxus) betrachien und den beschaulichen
Blick, wie es geistlichen Dingen geziemt, darein vertiefen, damat er uns die Schonheut der ersten Formen
klar enthiille. Du abe; o gottliches und hochheiliges Sakrament, lafS schwinden vor uns die Dich
umgebenden Schleier von Rdiselbildern, zeige Dich uns in Klarheit und erfiille unsern Geustesblick mat
emzigartigem, unverhiilltem Licht. — So miissen wir; meine iwch, ins Hetligtum eindringen, damit sich
uns das Verstandnus des ersten Bildes geistig erschliefe und wir die gottliche Schinheit schauen.

LI jgLaft uns den Buischof betrachten, wie er auf ganz gottliche Weise mat siifem Wohlgeruch

vom heiligen Altar bis zu den dufersten Enden der Kirche vorschreitet und wieder zu thm zuriickkehrt,
um das Opfer zu vollenden. Jene hochste Gottheit, die alle an Seligkeit iibertrifft, kommt zwar in
gottlicher Giite zur Veretnigung mit denen, die an threm Opfer teilnehmen, dennoch gibt sie den festen
und unverriickbaren Stand ihrer Natur nicht auf; sondern wdihrend sie allen, die Gottihnlichkeit an
den Tag legen, nach ithrer Fassungskrafi leuchtet, bleibt sie wahrhafi bet sich selbst und entfernt sich in
keiner Weise von sich selbst. So hat auch jenes gittliche Sakrament der Begegnung emn einziges,
enfaches, in sich geschlossenes Prinzip, das sich durch die Mannigfaltigkeit der Sinnbilder giitig
vervielfiltigt und sich auf die gesamte urspriingliche Abbildung Gottes erstreckt; doch es sammelt sich
wiederum emnformig zu der thm eigenen Fanheit und schlieft jene, die thm heilig zugefiihrt werden, zur
Ewmheit zusammen.

LI 1—Auf gleiche, also gottliche Weise laft der gottliche Bischof sein emnzigartiges Waissen um die

gottliche  Herrschaft  wohlwollend auf  semne Untergebenen iiberflieflen, indem er sich der
Manmgfaltigkeit heiliger Rdtselbilder bedient; doch er kehrt wiederum, losgelist von den niederen
Dingen und frei, in vollkommener geistiger Einkehr in die Einheit zuriick, betrachtet jene emnzelnen
Arten der Sakramente mat reinem Geust, indem er sein giitiges und menschenfreundliches Hinausgehen
zu den niederen Dingen durch emne gittlichere Riickkehr zu den ersten beendet.

Der helige Psalmengesang, der mut fast allen Geheimmnissen der Hierarchie wie emn wesentlicher
Bestandteil verbunden 1st, durfle von dem allerheiligsten Gehermnis durchaus nicht getrennt werden.
Denn jeder “lext der Heiligen Schrifi legte dar;, wie alles Sein und alle Ordnung der Dinge von Gott
geschaffen ist, oder die Hierarchie und das Staatswesen unter dem Gesetz oder die Erbteilung und den



Erbbesitz beim Volk Gottes oder die Klugheit heiliger Richter, weiser Konige, gottlicher Priester oder die
unerschiittert standhaltende Philosophie von Midnnern der Vorzeit in mannigfaltigen traurigen
Wechselfdillen oder weise Vorschriften fur das Handeln oder gittliche Liebeslieder und gottliche Bildes;
Voraussagungen kiinfliger Ereignisse oder Jesu mannhafle Gottestaten und die Lebenseinrichtungen
und heiligen Lehren semner fiinger;, die ithnen von Gott iibergeben wurden und die zur Nachahmung
Gottes fiihren, oder jenes gehetmnisvolle, dunkle Gesicht des gottlichen Liebesjiingers oder die
iberirdische Gotteslehre Jesu fiir Menschen, die fahig sind, Gottliches zu fassen, und sicherte sie durch
die heilige und zur Erlangung der gottlichen Form geeignete Einrichtung der Sakramente.

111 1 9—-De heilige Aufzeichnung gottlicher Lieder hat die Aufgabe, alle Werke und Worte Gottes zu

ferern sowie die Reden und Taten heiliger Mdnner zu preisen; sie hat den allgemeinen Gebrauch der
Darstellung gittlicher Dinge um Gesang eingefiihrt und verletht denen, die thn gottlich und heilig
vortragen, die geeignete Gemiitsverfassung zum Empfang wie zur Ausspendung aller nach heiliger
Ordnung emngesetzten Sakramente.

LI j3-Da nun jener bestindige Lobgesang von den heiligsten Dingen unsere Gemiitsbewegungen und

die heiligen Handlungen, die bald danach gefeiert werden sollen, in der rechten Weise geordnet und
durch das Abstimmen der gottlichen Lieder sie an die gittlichen Dinge sowie zu wechselseitiger
Ubereinstimmung angepaft hat im einen, harmonischen Reigen der heiligen Handlungen, wird das,
was wm geistlichen Psalmengesang kurz zusammengedringt und schwer verstindlich st, durch
zahlreichere und klarere Bilder in den heiligen Schriftlesungen erkldrt. Der Betrachter heiliger Dinge
wird dann emen emnheitlichen und emzigartigen Geist bemerken, der durch den emmen und selben
leitenden Gottesgeist darin erweckt ist; darum wird mut Recht in der ganzen Welt nach der dlteren
Uberlieferung das N'T verkiindet, nach gottlicher und hierarchischer Ordnung, die — so glaube ich —
dadurch erklirt, wie das AT die kiinfligen Gotlestaten Jesu vorausgesagt, dieses aber sie vollbracht
hat, und we jenes die Wahrheit in Bildern niedergeschrieben, dieses aber sie gegenwdartig gezeigt hat,
da seitn Wirken die Wahrheit jener Voraussagungen bewies und das gottliche Wirken die Vollendung
der gittlichen Reden 1st.

LI 7 4-Die aber diese Sakramente iiberhaupt nicht kennen, die sehen auch die Bilder nicht, da sie die

heilige Lehre von der gittlichen Wiedergeburt frech verschmdhen und auf die heiligen Worte die
verworfene Antwort geben: Wir wollen Deine Wege nicht kennen. Den Katechumenen, Besessenen und
Biifiern erlaubt das Gesetz der heiligen Hierarchie das Anhioren des Psalmengebets und der
Schriftlesungen; aber zu den folgenden heiligen Handlungen und Fewerlichkeiten rufl sie sie nicht,
sondern nur die vollkommenen Augen der Vollkommenen. Denn jene gittliche und helige Ordnung st
voll heiliger Gerechtigkeit und gewdhrt etem jeden nach semem Verdienst Anteil an den gottlichen
Dingen und je nach dem Fassungsvermogen und der Art eines jeden zur angemessenen Lei.

LI 5-Due letzte Stufe also ist den Katechumenen zugewiesen, denn sie haben noch keinen Anteil an

der ganzen hierarchischen Vollkommenheit und kemne Renntnis davon. Ste sind noch nicht durch die



gottliche Geburt zur gottlichen Seinsverfassung gelangt und werden noch durch vdterliche Worte
aufgezogen (ausgebriitet) und durch lebenweckende Formen fiir jenen seligen ersten Schritt zu Leben
und Licht aufgrund der gittlichen Geburt herangebildet. Wenn ndamlich Kinder dem Fleische nach
unvollendet und ungeformt, ohne Huilfe der Hebamme, vor der eit zur Welt kommen, werden sie zur
Erde fallen, ohne zur Geburt, zum Leben und Licht zu gelangen; und kewner, der gesundes Urteil hat
und sieht, was augenschemnlich 1st, wird sagen, sie seien zum Licht geboren und aus der Finsternis des
Mutterleibes befreit. (Die Heilkunde, die sich auf das Korperliche versteht, sagt, das Licht wirke auf
das emn, was aufnahmefihug fiir das Licht sei.) So zieht auch die weise Lehre vom Heiligen jene erst
mut der vorbereitenden Nahrung heiliger Worte auf, die die Kraft haben zu_formen und zu beleben; und
erst wenn sie thnen zu emer Verfassung verholfen hat, die fiir die gittliche Wiedergeburt geeignet st
dann gewdihrt sie ihnen in heilsamer Ordnung Antell an der Gemenschaft lichtvoller und
vollendunggebender Dinge. TJetzt aber errichtet sie eine Schranke zwischen dem Vollkommenen und den
Unvollkommenen, indem sie einerseits fiir die Ehre des Heiligtums, andererseits fiir die Erziehung und
das Leben der Katechumenen Sorge trigt gemdfs der gottlichen Festsetzung der hierarchischen Ordnung.

LI jg-Auch die Schar der Besessenen ist unrein, aber sie nummt den vorletzten Platz, iiber der

untersten Stufe der Katechumenen, emn. Denn ich michte mit dem durchaus Unhetligen, das an den
gottlichen Sakramenten noch gar kemen Anteil hat, das nicht glewchsetzen, was schon emnen gewissen
Antel daran erlangt hat, wenn es auch jetzt unter einem entgegengesetzten wang steht und in
Storungen verwickelt ist; indessen wird auch ihnen der Anblick des Allerheiligsten und die Vereinigung
damat entzogen, und das mit vollem Recht. Wenn es namlich wahr ist, daf ein ganz gottlicher und der
Gemenschafl mit dem Gottlichen wiirdiger Mann, der nach seinem Vermagen durch vollkommene und
vollkommenheitgebende Heitligungen zum Gipfel der Gottihnlichkeit aufgestiegen 1ist, sich um
Sflewschliche Dinge nur noch so weit kiimmert, als es die Naturnotwendigkeit erfordert, und das nur
nebenbet, wenn es gerade nitig ist, vielmehr in seiner hochsten Vergittlichung emn Tempel des Heiligen
Geustes sein wird, dem er zugleich nachfolgt, indem er Glewches zu Gleichem gesellt — dann wird emn
solcher gewif niemals von entgegengesetzten Vorstellungen der Einbildungskraft und Schrecknissen
geplagt werden, vielmehr wird er ihrer spotten, sie verjagen und verfolgen, wenn sie thm nahen, und
mehr wurken als leden; ja, sein Glewchmut und seine Standhafligkeit werden thn befdhigen, sich
andern als Arzt in solchen Heimsuchungen zu erweisen.

LI j7-Ich bin aber der Ansicht, oder vielmehr ich weif es sicher, dafs nach dem klaren Urteil des

hetligen Standes 1m Vergleich zu thnen jene von abscheulicher Gewalt besessen werden, die vom
gottlichen Leben abfallen und durch ihre Ansichten wie durch thren Wandel mit den verworfenen bisen
Geustern iibereinstimmen, wdihrend sie dem, was wahrhaft ist und unsterblicher Besitz wird und ewige
Freude gewdhrt, im dufersten, thnen selbst verderblichen Wahn widerstreben; dem Stofflichen und mat
vielen Wirrmissen behafteten Wandelbaren, verworfenen und verderblichen Geniissen, fliichtiges,
fremder und nicht wahrhaft seiender; sondern scheinbarer Freude jagen sie nach. Diese also werden
zuerst und mit noch groferer Berechtigung als jene durch das wegweisende Wort des Dieners entfernt.



Denn es wire nicht recht, thnen an etwas anderem Heiligen Anteil zu gewdhren als am Wort Gottes,
durch dessen Belehrung sie zum Besseren bekehrt werden kinnen. Denn diese iiberirdische Feier der
gottlichen Gehetmmisse wird selbst vor den Biifiern, die schon emmal daran teilhatten, verborgen
gehalten, da sie nur die ganz Heiligen zuldft. Ja, sie ruft: Ich bin fiir jene, die sich wegen threr
Unvollkommenheit nicht zum Gupfel der Gottahnlichkeit erheben, unsichtbar und unmatteilbar (denn
Jene ganz rene Stimme wehrt auch jene ab, die sich der Mutteilung des Gottlichen nicht wiirdig
anschliefen konnen); um so mehr wird die Schar der leidend Besessenen unrein sein und
ausgeschlossen von jedem Anblick und jeder Mitterlung des Hetligen. Kurz, es sind vom Tempel Gottes
und dem Opfer; das thr Fassungsvermogen iibersteigt, jene ausgeschlossen, die noch kein Sakrament
empfangen und kennengelernt haben; mat thnen die von emem heiligeren Leben Abgefallenen und
ebenso jene, die wegen threr Feigheit durch die Schrecknisse und den Anblick der Feinde noch leicht
beeindruckt werden, da sie noch nicht durch eine beharrliche und feste Ubereinstimmung mit den
gottlichen Dingen die gottihnliche Semnsverfassung und Wirksamkeit erlangt haben; schliefflich auch
noch jene, die dem entgegengesetzten Leben zwar schon entsagt haben, die aber noch nicht durch die
gottliche und darum ganz reine Liebe von seinen Bildern gereinigt sind; und nach thnen jene, die noch
nicht ganz emheitlich und, um den gesetzmdfigen Ausdruck zu gebrauchen, vollkommen unbefleckt
und makellos sind.

LI 1 g-Dann endlich blicken die heiligen Diener des Heiligtums und die Freunde des Schauens nach

hetligem Brauch zur hochheiligen Hostie auf und preisen im allgemeinen Lobgesang den wohltdtigen
und gabenspendenden Urgrund, von dem uns die heilbringenden Sakramente dargeboten werden, die
die hochheilige Vergottlichung der Eingeweihten vollenden. Diesen Gesang nennen die etnen Lobgesang,
die andern das Sinnbild des Glaubens (religionis symbolum), wieder andere — mut dem gottlichsten
Namen, wie mir scheint — die hierarchische Danksagung (eucharistia) oder die hauptsichliche heilige
Danksagung, da sie die uns von Gott zuflieflenden heiligen Gaben in sich begreifl; denn alles Bemiihen
der gepriesenen Gollestaten scheint mir auf uns gerichtet zu sein, da es uns ein in sich gegriindetes Sein
und Leben spendet, uns nach der urspriinglichen Schonheit gottihnlich formt und uns Anteil gewdhrt
an emer gottlichen Seinsverfassung und an Wegen, die zur Hohe fiihren; sodann dafiir Sorge tréigt, uns
aus dem durch unser Versagen uns angeborenen Mangel des Gittlichen zu dem urspriinglichen
Lustand zuriickzurufen, indem es uns die Gaben vorhdlt, uns durch vollkommene Annahme unserer
Natur Anteil an der setnen gibt und uns so die Gemenschaflt mit Gott und gottlichen Dingen schenkt.

LI j9-Nach diesem heiligen Preis auf die gottliche Menschenliebe wird das bedeckte gottliche Brot

und der Kelch des Segens zur Schau gestellt, es wird der hetlige Gruf3 oder Friedenskufs gegeben und
aus den heiligen Biichern die gehetmnisvolle und iiberirdische Lesung vorgetragen. Denn es kinnen
nicht zur Einheit zusammengefafit werden und an emner friedlichen Vereinigung teilhaben, die unter
sich unewns sind. Denn wenn wu;, von emner Schau und Erkenntnis erleuchtet, in emner einheitlichen und
gottlichen Gememnschaft verbunden wiirden, lieflen wir uns nicht zu verschiedenen, uns trennenden
Begierden  hinreiffen, woraus die stoffbegriindeten, leidenschaftlichen Feindschaften gegen



unseresgleichen entstehen. Dieses emnmiitige und unzerreifbare Leben also, glaube ich, besiegelt jener
Friedenskup, da er Glewches zu Gleichem gesellt und von dem gittlichen, emnheitlichen Schauspiel alle
Trennung ausschlieft.

11T 9(—Dre Lesung aus den heiligen Biichern, die auf den Friedenskufs folgt, preist die Menschen, die

heilig gelebt haben und standhaft zur Vollkommenheit emnes rechtschaffenen Lebens gelangt sind; daber
ermuntert sie uns und leitet uns an, durch Nachahmung jener zu diesem seligen Stand und der
gottahnlichen Ruhe zu gelangen, jene aber preist sie als Lebende, denn nach der Lehre der Theologie
sind sie keineswegs tot, sondern vom Tod zum seligsten Leben iibergegangen. Sieh auch, wie sie in
heiligem Gedenken bewahrt werden, nicht als 0b das gottliche Geddchinis nach menschlicher Weise sie
i dem Teil des Geddchinisses, der Bilder aufnimmt, aufwiese, sondern — so maichte man der Wiirde
Golttes entsprechend sagen — gemdfy der Gott eigenen kostbaren und unwandelbaren Erkenntnis
vollkommener und gottahnlicher Dinge. Denn Er kennt (wie die Schrift bezeugt) die Semnen und
Rostbar in den Augen Gottes st der Tod Semner Heiligen; daber ist unter dem Tod der Heiligen thre
heilige Vollendung zu verstehen. Beachte aber auch mit heiliger Aufmerksamkeit, wie sich, sobald die
heiligen Sinnbilder, die Christus bedeuten und an Ihm Anteil gewdhren, auf den Altar gelegt sind,
soglewch das Verzeichmis der Heiligen anschlieft: Das zeigt thre untrennbare, iiberirdische und heilige
Veremigung mat Ihm.

111 9 1—Ist dies auf die angegebene Weise vollbracht, so steht der Bischof vor den heiligen Sinnbildern

und wdscht mit Wasser die Hande, zugleich mit dem ehrwiirdigen Priesterstand. Denn wer gewaschen
wst, der braucht (nach dem Seugnis der Schrift) nur noch die dufersten Glieder zu waschen; durch
diese hichste Reinigung wird er mat der ganz unfaflichen Gottihnlichkeit ausgestattet, und wenn er
sich giitig zu den Untergeordneten herablafst, wird er ganz frer und unbehindert semn, da er villg
emformig geworden ist, und zu dem Finen ermigend hingewendet wird er seine Hinwendung zu einer
makellosen und unversehrten machen, da er die Fiille und Lauterkeit der Gottihnlichkeit bewahrt.
Eine helige Waschung gab es, wie gesagt, auch wn der gesetzlichen Hierarchie. Jetzt deutet das
Hindewaschen des Bischofs und der Priester diese an. Die ndmlich zum remnsten Opfer hinzutreten,
fiir die ziemt es sich, auch von den letzten Phantasiebildern gereinigt zu semn und sich thm, soweit
maglich, in Ahnlichkeit zu nihern; so werden sie von klareren Gotteserscheinungen erleuchtet werden,
da die iiberirdischen Blitze thren Glanz heller und rewchlicher in Spiegel von ihnen verwandter Art
estrahlen lassen. Jene Waschung des Bischofs und der Priester an den dufersten Fingerspitzen
geschieht vor den hochheiligen Sinnbildern wie vor Christus, der in unsere verborgensten Gedanken
hineinschaut; und wenn jene hichste Remnigung in emndringender Erforschung und ganz gerechtem und
reinem Unteil erfolgt ist,

111 99—dann tntt der Bischof in Verbindung mit dem Gittlichen, lobt die heiligen Werke Gotles,

vollzieht die gittlichen Gehermnisse und stellt zur Schau, was er gepriesen hat.



Was es nun_fiir ein gottliches Wirken an uns ust, das wollen wir jetzt nach Kriften auseinandersetzen,
denn ich bin nicht imstande, es geniigend zu presen, ja auch nur klar zu erkennen und andern
mitzutelen. Was aber von gotterleuchteten RKirchenfiirsten in angemessenen Worten gepriesen und
geferert wird, das will ich nach Vermagen vortragen, den Geist, der den heiligen Stand erleuchtet, um
seine Fiihrung anflehend.

11T 95—Dre menschliche Natw;; die am Beginn durch ihre Torheit der gittlichen Giiter beraubt wa;

empfing e Leben voller Leden und am Ende den verderbenbringenden Tod: Denn folgerichtig
iiberlieferte jener verhingnisvolle Abfall vom Guten und die Ubertretung des heiligen Gesetzes im
Faradies den, der sich von den schmeichelnden, gefihrlichen Trugworten des Feindes verlocken lief und
das lebenspendende Joch abgeschiittelt hatte, seinen eigenen Newgungen; dadurch vertauschte er
gdmmerlich die Ewigkeit mit der Sterblichkeit; und der aus verderblichem Geschlecht entsprungen wa
eilte mit Recht einem Untergang zu, der seinem Ursprung entsprach; und aus dem gottlichen Leben,
das thn zum Himmbischen erhob, frewwillig in ein ganz entgegengesetzies hinabgestiirzt, erlangte er die
Wechselfille mannigfaltiger Verwirrungen. Wahrend er aber vom rechten Weg, der zum wahren Gott
[fiihrt, abgewichen war und in der Botmdfhigkeit verworfenes;, boswilliger Scharen festgehalten wurde,
bemerkte er durchaus nicht, dafs er micht Gaottern und Freunden, sondern gefahrlichen Feinden diente;
und da sie thn n threr Unmenschlichkeit grausam mifbrauchten, geriet er jammervoll in die Gefahr
des Nichtseins und des Untergangs.

11 9 4=Aber die unendliche Menschenfreundlichkeit der gittlichen Giite liefs nicht ab, durch sich selbst

Sfiir uns Sorge zu tragen, sondern wurde teilhaft all des Unseren, nur ohne Siinde, und einte sich
unserer Niedrigkeit, behielt aber seine eigene Natur villig unvermischt und unversehrt; er gab uns wie
Briidern Anteil daran und erklirte uns zu Teilhabern an semnen Giitern. Die Macht aber, die die
abtriinnige Schar iiber uns hatte, iiberwand Er nach geheimer Uberlieferung nicht durch iiberlegene
Kraft, sondern wie das gehetmnisvolle Wort sagt, in Gerechtigkeit und Gericht. Unsere Seinsverfassung
dagegen stellte Er giitig wieder her; denn die Dunkelheit unseres Geistes erfiillte Er mat seligem und
gotthchem Licht, und unsere entstellte Natur verschinte Er mit gottlichem Schmuck; Er stellte unser
Wesen, das fast ganz zusammengebrochen war; vollkommen heil wieder her und befreite die
Behausung unserer Seele von den schmdhlichsten Leidenschaften und siindhaften Befleckungen, zeigte
uns emnen Weg zur Hihe und das Gesetz eines gittlichen Lebens, wodurch ww; soweit maglch, zu
einer heiligen Ahnlichkeit mit Thm emporgefiihrt werden.

III 95~Wie soll uns aber diese gottliche Nachahmung anders begegnen als durch bestindige

Erneuerung der Ernnerung an die herrlichen Wohltaten Gottes in den priesterlichen Worten und
heiligen Handlungen? Dies tun wir also, wie die Schrift sagt, zu Seinem Andenken. Darum preist
auch der heilige Bischof, wenn er vor dem Altar steht, die heiligen und gottlichen Werke Jesu, die Er
auferund der uns umsorgenden gottlichen Vorsehung zum Heil des Menschengeschlechts nach dem
Wohlgefallen des heiligsten Vaters im Heiligen Geust, wie die Schrift sagt, vollbracht hat.



111 96-Nach dem Lob der ehrwiirdigen und geistigen Schau der Gehevmmnisse, die er mut geistigen

Augen betrachtet hat, schreitet er aufgrund gottlhcher Anordnung zu dem hochheiligen Vollzug; deshalb
entschuldigt er sich nach dem heiligen Lob der gottlichen Werke in ehrfiirchtiger und dem Priester
geziemender Weise wegen des Opfers, das iiber seine Wiirde erhaben ist, indem er zuerst Christus
anruft: Du hast gesagt: “Tut dies zu meinem Andenken.

III 97=Dann bittet er; dafp er durch dieses Opfer der Nachahmung Christi wiirdig werde und in der

Ahnlichkeit mit Christus Gottliches vollbringen kinne und es ganz rein austeilen kinne und daff auch

Jene, die an den heiligen Gehevmnissen Anteil gewinnen sollen, wiirdig und heilig die hl. Kommunion
empfangen michten; dann vollzieht er die gittlichen Gehevmnaisse, und nach der Konsekration stellt er
ste nach hetliger Vorschrift in den vorgehaltenen Sinnbildern zur Schaw; er enthiillt das verdeckte und
ungeteilte Brot, teilt es in viele “leile, spendet auch allen aus dem einen Kelch, und so vervielfaltigt und
telt er in sinnbildlichen Handlungen die Finheit und bringt in thnen das hochheilige Opfer zur
Vollendung.

11T 99—Denn jenes einzige, emnfache und gehevmnisvolle Wesen des Gottlichen Worles Jesu begab sich

durch die Annahme unserer menschlichen Natur aus Giite und Menschenfreundlichkeit in die
Lusammengesetztheit und Sichtbarkeit, ohne sich doch vm mindesten zu verdndern, und dachte sich
Sewne ermigend wirkende Vereinigung mit uns i Seiner Giite aus, unsere Niedrigkeit mit Semnen
gottlichen Vorziigen veremnend, damit auch wir wie Glieder eines Letbes zusammenpafiten durch das
eine und selbe unbefleckte und gottliche Leben und nicht, getitet durch verderbliche Leidenschafien, zu
Jenen gottlichen, villig gesunden Gliedern nicht pafiten und das Leben nicht in uns aufnehmen konnten.
Wenn wir namlich nach der Veretnigung mat IThm verlangen, dann miissen wir Sein gittliches Leben
um Flewsch betrachten und durch Nachahmung Semner heiligen Siindenlosigkeit eine gottdhnliche,
makellose Seinsverfassung anstreben; so wird Er uns die Ahnlichkeit mit sich mitteilen, soweit sie uns
angemessen 1st.

11T 99—Das macht der Bischof durch die heiligen Handlungen offenbar, indem er die bedeckten Gaben

enthiillt und ihre Einheit in viele Teile teilt und durch die hichste Veretnigung der ausgeteilten Gaben
mit den Empfangenden den Kommunizierenden Anteil an jenen gibt. Wenn er Jesus Christus sehen
laft, bringt er unser geistliches Leben wie in emem Bilde zur Anschauung: wie Er aus der
Verborgenheit in  der Gottheit durch die vollkommene und unvermischte Annahme unserer
Menschennatur giitig unsere Gestalt anzieht und in unsere Getelltheit ohne Verinderung seiner selbst
eingeht, durch diese wohltitige Milde das Menschengeschlecht zur Teilhabe an Ihm und Seinen
Giitern einladet, wofern wir nur uns Semnem gittlichen Leben durch Nachahmung nach unsern Rrdiften
verbinden: Denn so werden wir wahrhaft Gefihrten Gottes und gottlicher Dinge teilhafi.

LI 50-Nach dem Genuf und der Austeilung der hl. Kommunion geht er mat der ganzen versammelten
Gemende zur Danksagung iiber. Es geht aber der eigene Genufs der Austeilung der hl. Kommunion



voraus ..., denn das ist die allgemeine Ordnung der Dinge und die Unterscheidung beim Gittlichen,
dafs der heilige Bischof zuerst kommuniziert und sich an den Gaben sdttigt, die er nach gottlicher
Anordnung an die iibrigen austeilen soll, und sie dann den andern reicht. Die nun die gittlichen
Lehren  keck mufbrauchen, weil sie ihnen weder durch ihre Lebensweise noch durch ihre
Seinsverfassung entsprechen, sind als Tempelschinder und durchaus nicht ins Heiligtum gehirig
anzusehen. Wie ndmlich die zarteren und durchsichtigeren Stoffe, sobald sie von den n sie
eingehenden Sonnenstrahlen erfillt werden, alles sie iiberstromende Licht nach Art der Sonne an die
benachbarten weitergeben, so darf sich niemand verwegen andern als Fiihrer zum gittlichen Licht
anbieten, der nicht seiner ganzen Sewnsverfassung nach im hochsten Map gottahnlich geworden ist und
durch gittliche Eingebung und Urteilsspruch als dazu geeignet anerkannt.

LI 3 1-Der ganze nach hierarchischer Ordnung versammelte Priesterstand schlieft nach Empfang der

gottlichen Gehetmnisse mit Danksagung, indem er nach Vermagen die gottlichen Wohltaten erkennt
und preist. Die aber kemnen Anteil am Gottlichen haben und es nicht kennen, kommen auch nicht zur
Danksagung, obwohl jene gottlhichen Gaben threr Natur nach aller Danksagung wiirdig sind. Weil sie
aber;, wie gesagt, wegen threr Neigung zum Schlechten auf die Geschenke Gottes nicht achten wollen,
bletben sie undankbar gegen die unendlichen Gnaden der gittlichen Wohltaten. Rostet, sagt die Schriff,
und sehet; denn die durch helige Lehre in die gottlichen Dinge emngefiihrt werden, erkennen ihre
herrlichen Gnaden, und thre gottliche Erhabenheit und Siifse ber der Kommunion heilig betrachtend,
preisen sie dankbar die iiberhimmlischen Wohltaten der hichsten Gottheit.

IV. Was ber der Salbung geschieht und zur Vollendung

kommt
1V =S80 grofp und so herrlich ist das geistliche Schauspiel der heiligsten Begegnung, die unsere

Veremigung und Verbindung mut jenem Einen nach besonderer heiliger Ordnung vollendet; es gibt aber
noch emne andere, thr gleichzustellende heilige Handlung — unsere Lehrer nennen sie das Gehevmnas des
Chrisma. Wir wollen thre Teile nach den heiligen Bildern der Rethe nach betrachten und uns durch
sie in hierarchischer Schau zu jenem Einen erheben.

1V 9—=Das Gehevmmis der Salbenweihe

Wie ber der Begegnung werden die Unvollkommenen ausgeschlossen, nachdem zuvor der Umgang
durch die Kirche mut duflendem Rauchwerk, der Psalmengesang und die Lesung aus der Heiligen
Schrift stattgefunden hat. Dann nummt der Bischof die Salbe und stellt sie auf den Altar, verhiillt mat
zwalf  heiligen Fliigeln; dazu singen alle mit ganz hetliger Stimme jenen vom Heiligen Geust
eingegebenen Lobgesang des gottbegeisterten Propheten; dann spricht er dariiber das Weihegebet und
benutzt sie fortan zu jeder heiligen Wethe von Dingen, die durch besondere Weihen geheiligt werden

miissen.



IV g—=Sinndeutung

Die emfiihrende sinnbildliche Handlung dieser vollendenden Weihe deutet — glaube ich — durch das,
was mat jener gittlichen Salbe geweiht wird, an, dafs heilige Mdnner den Duft der Heiligkeit threr
Seele verhiillen sollen: Die heiligen Mdnner erhalten die gittliche Weisung, nicht in die Augen fallende
schone und duflende Bilder fiir das Gehevmnis Gottes zu eitlem Ruhm zu gebrauchen. Denn rein 1st
Golttes geherme, siifs duftende Schinheit und iibersteigt die Kraft der Seele und zeigt sich nur auf
geistige Weise geistigen Mdnnern, denn sie verlangt in unseren Seelen Bilder, die ihr an Rrafl
entsprechen und unverginglich sind. Denn das Bild, das Gott darstellt, schaut auf zu jener
unsichtbaren, heblich dufienden Form, um sich selbst zu threm schonsten Abbild zu gestalten. Und
wie ber sinnenfilligen Bildern der Maler seine Aufmerksamkeit unabwendbar auf das Urbild richtet,
ohne sich durch wrgendein anderes sichtbares Ding ablenken oder durch irgendetwas zerstreuen zu
lassen, sondern jenen, den er darstellen soll, sozusagen neu bildet, die Wahrheit im Glewchnis und das
Urbild im Abbild zum Ausdruck bringt, eins im andern ohne Anderung des Wesens: So schaffi in den
Liebhabern des Schonen, die es in thre Seele malen, die aufmerksame und bestindige Betrachtung der
lieblich dufienden, verborgenen Schinheit deren fehlerloses, ganz gottliches Bild. Mt Recht verwenden
daher die Maler des Gottlichen, wenn sie thre Seele bestindig nach jenem iiberwesentlichen, duftenden
geistigen Buld gestalten, nichts von der thnen innewohnenden Krafl, um von den Menschen gesehen zu
werden, wie die Schrift sagt: Sondern sie betrachten heilig in der gottlichen Salbe wie in einem Bilde
die heiligsten Gehermnisse der Rirche unter etnem Schlewer: Was also threr Kraft entsprechend in threr
Seele Heiliges und am meisten Gottiahnliches wst, was nach dem Bild und Gleichnis Gottes geschaffen
wst, das verbergen sie und schauen nur auf das geistige Urbild; und sie vermeiden es nicht nus
Andersartiges zu betrachten, sondern sie werden nicht einmal dahin gezogen. Darum lieben sie, wie es
sich fiir sie ziemt, nicht das, was thnen von ungefdhr gut und gerecht scheint, sondern das, was es
wahrhaft ist; und sie schauen nicht auf jenen eitlen Ruhm, der von der Menge ohne verniinfligen
Grund seliggepriesen wird, sondern beurteilen von sich aus Gutes und Boses nach dem Mafstab
Gottes; und so werden sie gottliche Fbenbilder jenes gittlichen Wohlgeruchs, der den wahrhaft
lieblichen Duft in sich enthdlt, sich niemals zu dem hinwendet, was allenthalben der Menge anders
erscheint, sondern in setnen wahren Bildern die Wahrheit zum Ausdruck bringt.

1V 4~Da wir jetzt die dufiere Anmut der wahrhaft schonen Handlung betrachtet haben, laf uns nun

zu threr noch gottlicheren Schonheit aufschauen, die Schleier aufheben und sie an sich betrachten, die
i Klarheit jenen seligen Glanz ausstrahlt und uns mat jenem Duft erfillt, der sich geistlichen
Minnern enthiillt hat. Denn die sichtbare Vollendung der Salbe st fiir die Umgebung des Bischofs
nicht unmitterlbar und unsichtbay, sondern gelangt zu ihnen und begriindet jene fiir die Menge
unfafibare Schau, von thnen aber wird sie ehrfirchtig bedeckt und nach priesterlichem Recht von der
Menge abgeschieden. Denn jener Strahl der heiligsten Dinge leuchtet rein und unmattelbar heiligen
Minnern von verstehendem Geist und durchtrinkt ihre geistlichen Begniffe offenbar mat siifem Dufl;
was aber am Boden kriecht, dem naht er sich nicht auf gleiche Weise, sondern wird vor thnen, wie vor



heimlichen Luschauern ber emer geistlichen Sache, ohne Schaustellung unter gefiederten Hiillen
verborgen, die als heilige Leichen die wohlgeordneten Reihen der Untergebenen zu der thnen gemdfien
heiligen Analogie fiihren. — Es st aber, wie gesagt, der soeben von uns gepriesene hetlige Vollzug der
Weihe von solcher Ordnung und Kraft, dafs er die hierarchischen Handlungen zur Vollendung bringt.

1V 5-Darum haben ihn auch unsere gottlichen Lehrer; als von gleichem Rang und gleicher Wirkung

wie das hochheiige Sakrament der Begegnung, meist mit denselben Bildern, mit mystischen
Unterscherdungen und heiligen Worten beschrieben. Und der Bischof darf wohl auf dieselbe Weise
schauen und von emem gottlicheren Ort den sijfen Wohlgeruch nach den folgenden heiligen Orten
verbreiten, zeigt aber durch die Riickkehr an den hetligen Ort, wie die Teilnahme an gottlichen Dingen
zwar allen Heiligen nach enes jeden Fassungskraft gewdhrt wurd, wie sie aber doch wn sich
unvermindert bletbt, ohne sich von threm Ort zu entfernen, unwandelbar in der gottlichen Begriindung
thres Eigenseins stehend. Wiederum bilden auf gleiche Weise die Gesdnge und Lesungen aus der
Heilgen Schnift die Unvollkommenen zur lebenspendenden Rindschaft heran und fordern die heilige
Bekehrung der von bisen Geustern Geplagten, und sie machen den entgegenwirkenden Schrecken und
Lauber ber denen, die wegen threr Feigheit vom bosen Geust an sich gezogen werden, zunichte, indem
ste thnen, threm Fassungsvermaigen entsprechend, den Gupfel gittlicher Seinsverfassung und Kraft vor
Augen stellen. So kommt es, daf sie selbst vielmehr emn Schrecken fiir die feindlichen Michte sind und
andern als Fiilrer gegeben werden, um sie zu heilen, aufgrund eigener Giite feststehend in der
Nachahmung Gottes, nicht nur im Besitz wirksamer Kraft gegen feindlichen Schrecken, sondern auch
Jahug, sie zu geben: Denen, die von einem schlummen Wandel zu heliger Gesinnung zuriickgekehrt
sind, pragen sie eine heilige Gewohnung emn, damat sie nicht aufs neue dem Bisen verfallen; diejenigen
denen noch etwas zur vollkommenen Remmheit fehlt, die entsiihnen sie vollends; die Heiligen aber
Sfiihren sie zu gottlichen Bildern, zu threm Anschauen und zur Gemenschaft damut; so nihren sie die
schon villig Gehetligten mut seligen geistlichen Schauspielen, thre Fainformagkeit mit jenem Finen
vollendend. — Was weiter? Entlafit nicht auch die jetzt gepriesene Weihe ebenso wie die hl.
Kommunion jene friither Erwdihnten, die nicht villig remn sind, laft sich nur in heiligen Bildern sehen
und wird nur von heiligen Mdnnern in hierarchischem Aufstieg unmittelbar erblickt und gefeiert?

1V 6-Das haben wir nun oft genug gesagt, und ich halte es fiir iiberfliissig, es nochmals in Worten zu

wiederholen. Vielmehr wollen wir zum Folgenden iibergehen und sehen, wie der Bischof die mit zwalf
Fliigeln bedeckte heilige Salbe hilt und das reinste Sakrament damit vollzieht. — Wir wollen also
sagen, wie die Salbe zusammengesetzt ist. Sie st eme Mischung dufiender Stoffe voll duflender
Eagenschafien; die sie empfangen, nehmen den siifen Duft an in dem Map, in dem sie innerlich am
Wohlgeruch teilhaben.

1V 7-War wissen aber;, dafs der gottliche Jesus, voll iiberwesentlichen Dufles, das Geistige in uns

durch geistliche Gaben mat gottlicher Wonne erfiillt. Wenn néamlich unser Geruchssinn gesund und
richtig auf die duftenden Dinge abgestummt ist, dann empfindet er den Wohlgeruch der sinnenfilligen



Dinge als angenehm und erlangt dadurch grofen Genufs. Mt gleichem Recht konnte man sagen: Wenn
unsere geistigen Fiahigkeiten durch keine Neigung zum Bisen verderbt sind, so werden sie durch die
Kraft des natiirlichen Urteils, nach dem Map des gottlichen Warkens und durch die entsprechende
Hinwendung des Geistes zu Gott von der Siiffigkeit des gittlichen Wohlgeruchs durchtrankt und mat
heiliger Wonne und gottlicher Nahrung gesdttigt. Die mystische {usammensetzung der Salbe also stellt
uns, gleichsam durch Gestaltung gestaltloser Dinge, Jesus selbst dar als den iiberfliefenden Quell, aus
dem die Siifigkeit gottlicher Wohlgeriiche geschipft wurd, da Er nach gottlichen Mafen in unseren
gottihnlichen Geist jenen siifen Hauch emnstromen laf5t, durch den er mat friedvoller Wonne erfillt
wird und, voll heiliger Eindriicke, gittliche Speise genieft, wenn jene dufienden Gaben mut gottlicher
Frewgebigkeit unsern geistigen Seelenteil iiberstromen.

1V g-Es scheint mur aber klay, daf den hoheren Wesen, als gittlicheren, ein niherer Anteil aus dem

Urquell des Duftes zukommt und sich ihnen in hoherem Mape offenbart und matteilt, thr ganz
gottihnliches Wesen, das hochste Aufnahmefdahigkent fiir geistige Kraft besitzt, reichlich iiberstromt und
vielfdltig darin emngeht; fiir die niederen aber und nicht in gleichem Maf; aufnahmefihigen schrankt Er
Jene hichste Schau und Veremigung in ehrfiirchtiger Scheu ein und gewdhrt thnen nach gottlichen
Mafsen Anteil, indem Er die Fanstromungen threm Fassungsvermogen anpafit.

1V g—Der Chor der Seraphim, der noch hoch iiber den uns iiberragenden Wesen steht, ist in den zwolf

Fliigeln angedeutet: Er umgibt Jesus, hat in Seiner Nihe semen Platz, st der seligsten Schau
hingegeben, soweit es recht ist, und in hetligstem Empfang der geistigen Ausspendung heilig erfiillt; mat
nimmermiider Stumme, um es in sinnenfalligen Worten zu sagen, singt er das viel besungene Gotteslob.
Denn heilg st die Erkenntnis der himmbischen Geister und unermiidlich und schlieft emne nie
versagende Liebe e, iiber alle Boswilligkeit und alles Vergessen erhaben; darum bezeichnet jenes
unaufhorliche Rufen, wie wch glaube, thr stindiges, unwandelbares Wissen und Erkennen der
gottlichen Dinge mut aller Anspannung und Danksagung.

1V 1 g—Dre unkirperlichen Eigenschaften der Seraphim, die von den Heiligen Schrifien mat sinnlichen

Bildern zum Ausdruck geistiger Dinge geschildert sind, haben wir in der Beschretbung der
himmbischen Hierarchien recht betrachtet, wie iwch glaube, und Deinen geistigen Augen gezeigt; da aber
nun wieder die den Buischof ehrfiirchtig Umgebenden uns diesen erhabensten Chor darstellen, wollen
wir noch etnmal thren gittlichen Glanz mat geistigen Augen betrachten.

1V 1 1—Ihre zahllosen Angesichter und vielen Fiiffe bezewchnen, glaube ich, ihre Kraft und Figenart,

womit sie viele gittliche Erleuchtungen schauen, thr Verstehen gottlicher Giiter, das i stindiger
Bewegung st und vieles durchwandert; die sechs Fliigel aber; die die Schrift erwdihnt, bezeichnen nach
mewmer Memnung nicht eine heilige Lahl, wie manche annehmen, sondern dafs eben diese Krifte von
hachstem Wesen oder von der Ordnung, die immer in Gottes Nihe weilt, die ersten, muttleren und
letzten, ganz geistig und gottihnlich sind, nach oben streben, vollkommen frer und iibervrdisch. Darum
aibt die Wesheit der Heiligen Schrift in dem Bild von den Fliigeln threm Anthtz, der Mutte des



Korpers und den Fiiffen Fittiche, um anzudeuten, daff sie ganz und gar gefliigelt sind und sich mat
aller Rraft zu dem erheben, was wahrhaft oben st.

Wenn sie Antlitz und FiifSe bedecken und nur mut den mattleren Fliigeln fliegen, so verstehe das dahin,
dafs diese hervorragende Ordnung unter den hichsten Naturen Ehrfurcht hat vor dem, was zu hoch
und zu tef fiir thr Verstindmns st, und sich nur mat den mattleren Fliigeln mafvoll zu Gott erhebt, da
ste thr Leben unter das gittliche Joch beugt und davon heihg zu Seiner Erkenntnis gefiihrt wird. —
Wenn aber die Schrift sagt: Einer ruft es dem anderen zu, so bedeutet dies, glaube ich, daf sie
einander neidlos Anteil an thren Gesichten und Erkenntnissen geben. fa, auch dies st erwihnenswert,
daff i der Heligen Schnift jene heiligsten Naturen sehr bezeichnend mut dem hebraischen Wort
Seraphim genannt werden, weil sie durch thr gottliches und stets bewegtes Leben feurig und m
Ubermap gliihend sind. — Wenn also jene gittlichen Seraphim, nach der Versicherung von Kennern des
Hebréschen, Entziinder und Erwdrmer genannt werden, weil dieser Name thre natiirliche
Sewnsverfassung ausdriickt, so haben sie gewif gemdfs der sinnbildlichen Darstellung jene Rrifle der
gattlichen Salbe, die nach oben fiihren, um Ihn zum Ausdruck zu bringen und anzufeuern, wirksamere
Diifte auszuteilen. Denn jenes Wesen, dessen siiffen Duft kein Herz fassen kann, liebt es, sich von
glithenden und remen Herzen zur Offenbarung Seiner selbst auffordern zu lassen und Seine
gottlichsten Eingebungen in seligen Ausspendungen jenen zuzuwenden, die es auf so iiberirdische
Weise emladen.

1V 19~ Jene gittlichste Ordnung himmbischer Wesen also wufite sehr wohl, daf der gottliche Jesus zur

Heiligung herabgestiegen sei; sie wufte aber;, dafp Er sich aus gottlicher und unaussprechlicher Giite zu
unserer Natur herabgelassen habe und vom Vater und dem Heiligen Geist nach Art der Menschen
geheiligt worden sei; sie sah aber und erkannte, daf3 der Ihm eigene Seinsgrund in dem, was Er auf
gittlichste Weise tat, Seinem Wesen nach unverdindert war. Deshalb umgibt die Uberliferung der
hetligen Sinnbilder die geweihte gottliche Salbe mit Seraphim, um erkennen zu lassen, daff Christus
bei der Annahme der ganzen Menschennatur doch in sich unverdndert blieb.

1V 153-Und was noch gottlicher 1st: Ste beniitzt zu jeder Wethe heiliger Dinge die gittliche Salbe, um

nach der Heiligen Schrift augenschemnlich zu zeigen, wie Der; der das zu Heiligende heiligt, immer
sich selbst glewch und in allem Wirken der gottlichen Giite derselbe ist. Darum wird auch die
vollkommenheitwirkende Gabe und Gnade der gittlichen Wiedergeburt mit Hilfe der Weihe der

gattlichen Salbe vollzogen.

1V 1 4~Darum fiihrt uns, glaube ich, auch der Bischof. wenn er in das reimigende Taufwasser Salbe in

Kreuzesform emngiefft, vor die geistigen Augen, wie Jesus fiir unsere gottliche Wiedergeburt bis zum
"Tode am Kreuz untertauchte und durch dies gottliche und uniiberwindliche Hinabsteigen jene, die nach
einem  gehermnisvollen  Schrifiwort in semen lod getaufl sind, aus dem alten Sturz in den
verderbenbringenden lod giitig befreite und zu einem gittlichen und ewigen Sein erneuerte.



1V 15-Doch auch dem, der durch das heilige Sakrament der gottlichen Wiedergeburt eingeweiht ist,

spendet jene vollendende Salbung die Herabkunfl des Heiligen Geustes, wober — wie ich glaube — die
heilige sinnbildliche Darstellung zur Anschauung bringt, wie jener gottliche Geust von Ihm gegeben
wird, der um unseretwillen nach Menschenweise vom Heiligen Geist gehetligt wurde, ohne daf3 sich
Sewn giittliches Wesen dnderte.

1V j6-Beachte auch gebiihrend, wie jenes Gesetz der heiligsten Gehevmnisse auch die Weihe des

Altars durch remnste Begieffungen mit der gewethten gottlichen Salbe vollzieht. Es ist aber das
iiberhimmlische und iiberwesentliche Schauspiel (Qewpia) Anfang und Wesen und Kraft aller uns von
Golt gewdhrten Heiligung Wenn néambich Jesus, der unser gottlicher Altar 1st, die gotthche Wethe
gottlicher Herzen ist, wenn wir in Ihm, nach der Heiligen Schrifl, geheiligt und nach Art eines
Ganzopfers mystisch verbrannt, Jugang erlangen, dann laft uns mat iberirdischen Augen jenen
gottlichen Altar betrachten (worauf das, was emngewetht werden soll, geweiht und geheiligt wird), wie
er durch eben diese gittliche Salbe geweiht wird: Jesus, der Allerheiligste, heiligt namlich sich selbst fiir
uns und erfullt uns mut aller Heihigkeit, da das, was an Ihm geschieht, nach gottlichem Heilsplan

(olxovourrdC) auf uns iiberflieft wie auf aus Gott Geborene.

1V 1 7=Darum nennen, glaube wch, jene gottlichen Fiihrer unseres heiligen Standes gemdfs dem von

Gott iibergebenen hierarchischen Sinn dieses heilige Gehevmnis der Salbe tedetiy (Weihe) oder
consecratio, weil es wirksam wetht und vollendet; als wollte man sagen: Gottes Weihe, und so in
doppeltem Sinne seine gottliche Vollkommenheit preisen. Es ist ndmlich Gottes Weihe, sowohl weil Er
um unseretwillen nach Menschenweise geheiligt wird, als auch weil Er auf gottliche Weuse selbst alles
wetht und heiligt, was geweiht werden soll.

1V 18 Jenes heilige Lied der gottbegeisterten Propheten nun bedeutet, so sagen die Kenner des

Hebraischen, Gottes Lob oder Lobet den Herrn. Nachdem also jede heilige Erscheinung und Wirkung
Gottes in der verschiedenen usammensetzung hierarchischer Sinnbilder beschrieben worden ist, diirfle
es keineswegs unangebracht sein, des Lobgesangs der Propheten zu gedenken, den sie von Gott gelernt
haben: Denn er lehrt auf reine und dem Heiligen geziemende Weise, daff die gottlichen Wohltaten
heiligen Lobes wiirdig sind.

V. Von den Weihen der heiligen Stéiinde

V' =L Dues ist die gottliche Salbenwethe. Nun st es e, nach den gotthchen Handlungen die

hetligen Stinde selbst darzulegen, thre Einteilung, thre Rrifle, Handlungen und Ausfiihrungen; die
drer hoheren Stande, die darin befafit sind, damit die Ordnung unserer Hierarchie klargemacht werde;
was ungeordnet, unschin und verworren st, darf nicht damat vermischt werden, sondern st
auszuscheiden; dagegen 15t die Schinheit, Erhabenheit und Ordnung in den Verhdiltnissen der heiligen
Stinde darzulegen.



V' 9=Nun haben wu; glaube ich, die Dreiterlung jeder Hierarchie schon an jenen friiher beschriebenen

Hierarchien geniigend dargelegt, indem wir sagten, daff die uns entsprechende heilige Uberlieferung
alles herarchische Wirken in heilige Handlungen eingeteilt hat und in die gottlichen Wassenschafien
davon und in die, die von thnen zur Vollendung gefiihrt werden.

V' g Jene hochheiige Hierarchie der iiberhummbischen Wesen hat als Weihe jenes ginzlich vom

Stofflichen freie geistige Verstehen, das der Gott eigenen Kraft und dem Gottlichen entspricht, und die
reme Seinsverfassung threr Gottahnlichkeit und groftmaglichen Nachahmung Gotles: Erleuchter und
Fiihrer zu solcher hochheiligen Nachfolge sind die hiochsten Wesen, die Gott umgeben; sie lassen auf
die niederen heiligen Ordnungen voll Giite, nach eines jeden Fassungsvermagen, bestindig
vergittlichendes Wissen iiberstromen, das thnen jene durch sich selbst vollkommene und
weisheitwirkende gittliche Fiihrung gottlicher Geister zugeteilt hat. Die jenen ersten untergeordneten
Ordnungen sodann heifen und sind in Wahrheit geweihte Ordnungen, weil sie von jenen in heiliger
Wewse zu der vergottlichenden Erleuchtung durch die gottliche Leitung hingefiihrt werden.

V' g=Nach jener himmbischen, iiberirdischen Hierarchie nun schiittet die Gottheit wohltitig iiber die

unsere die heiligsten Gaben aus: Den noch Unmiindigen, wie die Schrift bezeugt, gewdhrte sie die
Gesetzeshierarchie und unter dunklen Abbildern des Wahren und weit entfernten Nachbildern der
urspriinglichen Beispiele und schwer begreiflichen Rtseln und Gestalten, die einen verborgenen und
nicht leicht zu beurtetlenden Sinn hatten, emn thnen — wie schwachen Augen — angemessenes Licht, das
thnen nicht schaden konnte. Das Geheimnis dieser Gesetzeshierarchie aber war eine Vorbereitung fiir
den geistigen Gottesdienst. Thre Fiihrer aber waren jene, die von Moses, dem ersten Lehrer und Fiihrer
des Priestergesetzes, die Ordnung jenes heiligen Leltes erlernt hatten: Er schrieb fiir jenes heilige Lelt
zur Eanfilrung die Gesetzeshierarchie nieder und nannte alles, was nach dem Gesetz heilig vollbracht
werden sollte, ein Abbild dessen, was thm auf dem Berge Sinai gezeigt worden war.

V' 5—=Due durch die Sinnbilder des Gesetzes, soweit maoglich, zur Vollendung gefiihrt waren, wurden zu

ewner vollkommeneren Lehre hingefiihrt. Eine vollkommenere Lehre aber nennt die ‘I heologie unsere
Herarchie, da sie sich als die Exfiillung und das {iel jener bezeichnet. Sie ist aber zugleich mit der
himmlischen und der gesetzlichen in Ubereinstimmung durch ihre Mittelstellung, die sie mit den
daufersten in Verbindung bringt, mit jener im geistigen Schauen, mut dieser durch die Manmigfaltigkeit
sinnenfalliger Leichen, durch die auch sie zur Gottheit gefiihrt wird. Ferner hat auch sie die
Dreterlung des heiligen Standes, da sie in heilige Weihehandlungen emngeteilt wird, in gottihnliche
Diener des Heiligtums und in solche, die von thnen zu den ihnen entsprechenden heiligen Handlungen
gefiihrt werden.

V 6 Feder der drei “leile unserer Hierarchie wird aber wie die gesetzliche und jene, die gittlicher ist als
die unsere, in einen ersten, mittleren und letzten Teil gegliedert, gestiitzt auf die Krafi sowohl des



heiligsten  Verhdltnisses als auch der schonsten und threr Ordnung angemessenen und alles

verkniipfenden Gememnschafl.
V' 7-Die heiligste Weihe der Gehevmnisse hat also als erste hetlige Rraft die heilige Entsiihnung der

Unremnen; als mattlere jene, wodurch sie die bereits Entsiihnten erleuchtend emfiihrt; schlieflich als
letzte, die hoher 1st als die vorausgehenden, jene, wodurch sie die schon Eaingewethten zur Vollendung
fiihrt vermage des Wissens um thre eigenen Wethen.

V' g-Die Ordnung der Diener des Heiligtums nun entsiihnt mat ihrer ersten Kraft die Unreinen durch

die hl. Gehevmnisse, durch die mittlere erleuchtet sie die Entsiihnten, durch die letzte und hochste der
heiligenden Krdfle vollendet sie die, die am gittlichen Licht teilhaben, in der Kraft der Erleuchtung
schauenden Erkenntnus.

V' 9—Due erste Kraft derer; die engewetht werden, st die zum Entsiihntwerden, die mittlere, nach der

Entsiihnung, die zum Erleuchtetwerden, die den Qutritt zum Anschauen gewisser Gehermnisse
gewdhrt; die letzte, die gitthcher ist als die andern, 1st die Kraft, durch eine vollendende Erkenntnis
Erleuchtung iiber die wahrgenommenen Geheimnisse zu erlangen.

V' 10-Die dreifache Kraft der Gehevmnisse der heiligen Weihe wird gepriesen, wenn wir aus der

Heiligen Schrift zeigen, daf3 die heilige Wiedergeburt zugleich Remnigung und erleuchtendes Licht ust;
dafs aber die Gehevmnasse der hl. Kommunion und der hl. Salbe eine die gittlichen Werke vollendende
Erkenntnis sind, durch die emne emnigende Hinfiihrung zur Gottheit und die seligste Gemeinschaft mat
thr heilig vollbracht wird. Nun aber ist danach der Priesterstand zu beschreiben, der in emnen
reinigenden, erleuchtenden und vollendenden emngeterlt wird.

V' 117 Es st ein Gesetz der hochheiligen und hochsten Gottheit, dafp durch das Erste das Folgende zu
threm gittlichen Licht gefiihrt wird.

Sehen wir nicht, daf schon die sinnenfilligen Elementarwesen (die Substanzen der Elemente)
zundchst auf das thnen Ndchstverwandte emwirken und dann durch thre Vermattlung ihre Wirkkrafi
auf anderes ausdehnen? Mt Recht laft also der Urgrund und Sitz aller sichtbaren und unsichtbaren
schonen Ordnung sene gittlichen Strahlen zuerst zu den gottdhnlicheren gelangen und strahlt durch sie
als die durchsichtigeren Geister; die zur Aufnahme und Weiterleitung des Lichtes geeigneter sind, in die
niederen, threr Fassungskraft entsprechend, ein und wird fiir sie sichtbar.

V' 19-Es st also Aufgabe derer; die als erste Gott schauen, den folgenden neidlos, threr Fassungskrafl

entsprechend, die gottlichen Schauspiele zuganglich zu machen, die sie heilig erkannt haben: Auch iiber
das zu belehren, was der Hierarchie eigen 1st, 1st Sache derer; die mit dem vollkommen wertgebenden
Wissen auch iiber die heiligen Geheimnisse ihres Standes recht belehrt worden sind und die vollendete
Krafi, andere zu belehren, erlangt haben; die Sakramente aber der Wiirde entsprechend auszuspenden



kommt denen zu, die wissend und lauter vollkommenen Anteil am Priestertum erlangt haben. — Der
gattliche Stand der Bischife st also der erste jener Stinde, die Gott schauen.

V' 15-Er st zugleich der hochste und der letzte, da in ihm die Ordnung unserer Hierarchie zum

Abschluf und zur Vollendung kommt. Denn wie die gesamte Hierarchie auf Jesus zuriickwerst, so
Jede emnzelne auf ihren obersten Priester. Die Kraft der hierarchischen Ordnung macht sich zwar in
allen heiligen Stinden geltend und wirkt durch alle heiligen Stinde die Geheimmnisse der eigenen
Hierarchie, aber diesem hat das gottliche Gesetz vor den iibrigen Standen gittlichere Pflichten zu
seimem Dienst zuerteilt.

V' 14 Dies sind die vorziiglhchsten Abbilder der vollendenden Kraft Gottes, wodurch alle gottlichen

Sinnbilder und heiligen Ordnungen Vollendung erhalten. Es werden zwar von den Priestern
verehrungswiirdige Sakramente vollzogen, jedoch wird niemals ein Priester jene gottliche Waiedergeburt
wirken ohne jene gottliche Salbe, noch die Gehermnisse der heiligen Kommunion feiern, ohne daf3 die
Sinnbilder der Kommunion auf den gottlichen Altar gebracht wurden, ja er wird nicht esnmal Priester
sein ohne Beforderung zu dieser Wiirde durch bischifliche Weihe. Deshalb hat das gittliche Gesetz die
Weihe der hierarchischen Stinde, die Weihe der gottlichen Salbe und die heilige Segnung des Altars
ausschlieflich den vollendenden Krdflen der gottlichen Buischife vorbehalten.

V' 15-Es st also der hohepriesterliche oder bischifliche Stand (pontificatus seu episcopatus), der — von

vollendender Rraft erfiillt — die vollendenden Amtshandlungen des heiligen Standes ausschlieflich
vollzieht und die Lehre von den heiligen Gehevmmnissen erklirend weitergibt und lehrt, welche heiligen
Féilugkeiten und Rrifte thnen zukommen.

V' 16-Der Priesterstand aber; dem es zukommt zu erleuchten, fiihrt in Unterordnung unter den Stand

der gottlichen Bischife die Fangeweihten zum Anblick der heiligen Gehermnaisse, vollzieht mat jenem
zusammen die thm zustehenden heiligen Handlungen; und die gittlichen Werke, die jener vollbringt,
zewgt er durch die hetligsten Sinnbilder und macht so die Hinzutretenden zu Quschauern und gewdhrt
thnen den Jugang zur Gemeinschaft der heiligen Gehevmmnisse; die aber Belehrung iiber die
Geheimmnisse verlangen, die sendet er dem Bischof zu.

V' 17-Der Stand der Diener oder Diakone hat die Aufgabe zu remmigen und Unpassendes

auszuscheiden; vor dem Hinzutreten zu den Heligungen durch die Priester remmigt er die
Ankommenden, befreit sie von Entgegenstehendem und macht sie wiirdig zum Schauen der heiligen
Geheimnisse und zur Aufnahme mn ihre Gememnschaft. So ziehen die Diakone bei der heiligen
Wiedergeburt dem Hinzutretenden das alte Kleid und die Schuhe aus, stellen thn zum Widersagen
nach Westen hain auf und fiihren thn wiederum nach Osten (denn thr Stand und ihre Kraft ist es zu
reiigen); sie ermahnen die Hinzutretenden, die Kleider ihres friiheren Lebens villig abzulegen, zeigen
thnen die Finsternis ihres friiheren Lebens, lehren sie, die Dinge der Finsternis abzuweisen und sich zu
den erleuchtenden {{Dingen}} hinzuwenden. Der Stand der Diakone st also der entsiihnende, der die



Entsiihnten zu den herrlichen Heiligungen durch die Priester hanfiihrt; und die Entsiihnten bildet er
heran durch die erleuchtenden Lehren der Heiligen Schrift; aufSerdem hdlt er die noch Unremnen von den
Priestern fern. Darum stellt thn auch die hierarchische Gesetzgebung an die heiligen Tiiren, um
anzudeuten, daff die zum Heligtum Hinzutretenden durch Erleuchtung aller Art geremnigt werden
miissen, da das Amt, zum Anblick und zur Gemewnschaft des Heiligtums emnzufiihren, reinigenden
Krdften anvertraut 1st, von denen andere, bereits von allen Flecken Gerermigte zugelassen werden.

V' 18 Es st also gezeigt worden, daf der Stand der Bischife die Kraft hat zu vollenden und wirksam

vollendet, der Priesterstand die Rraft hat zu erleuchten und erleuchtet; daf der Dienerstand die
Falugkeit erhdlt zu remigen und auszuscheiden. Natiirlich hat der Bischofsstand nicht nur die Rrafl
zu vollenden, sondern auch zu erleuchten und zu remnigen, die priesterliche Gewalt nicht nur die
Féilugkeit zu erleuchten, sondern auch zu reinigen.

V' 19-Remeswegs namlich kinnen die Niederen auf die Amisleistungen der Hiheren iibergreifen;

darum wdre es unrecht, wenn sie sich zu solcher Anmafung vorwagen wollten. Die gittlicheren Krifte
aber enthalten in threr Vollkommenheit aufer ithren eigenen Fihigkeiten auch die heiligen Kenntnisse
der miederen. Da nun die kirchlichen Stinde Abbilder gittlicher Wirkungsweisen sind und die
wohlgeordneten Erleuchtungen der schin gegliederten Ordnung des gittlichen Warkens wn sich zur
Anschauung bringen, sind sie i erste, mittlere und letzte heilige Dienstleistungen und Klassen in der
hierarchischen Gliederung emngeteilt; so bringen sie, wie gesagt, die Ordnung und Gliederung des
gattlichen Wirkens in sich zur Darstellung. Da namlich jene hichste Gottheit die Herzen derer; denen
ste sich zu erkennen gibt, erst remigt, dann erleuchtet und nach der Erleuchtung schlieflich zur
gottihnlichen Vollkommenheut fiihrt, so gledert sich mit Recht der helige Stand, dem die gittlichen
Sinnbilder anvertraut sind, in verschiedene Stinde und Rrifte; so zewgt er deutlich, daff die
vorziiglichen ~ gittlichen Wirkungsweisen wn  den  heiligsten und reinsten Ordnungen fest und
wohlunterschieden thren Platz haben. Da wir nun aber die Ordnungen und Aufgaben der Priester; ihre
Krdfle und Leistungen, so gut wir konnten, dargelegt haben, wollen wir nun auch thre Wethen nach
Vermaogen betrachten.

V 90—11. Das Geheimnis der Weihe der hoheren Stinde

Der Bischof; der zur Bischofsweihe hinzutritt, beugt beide Knie vor dem Altar und bekommt die von
Gott offenbarte Heilige Schrift auf das Haupt gelegt und die Hand eines Bischofs; und auf diese
Wewse wird er von dem Bischof, der thn weiht, unter den heiligsten Gebeten geweiht. Der Priester aber
beugt berde Knie vor dem Alta;, der Bischof legt thm die Rechte aufs Haupt, und so wird er von dem
Buschof, der ihn weiht, unter heiligen Gebeten geweiht. Der Diakon beugt ein Knie vor dem gottlichen
Altar, der Bischof ... legt thm die Rechte aufs Haupt und wetht thn mut den Gebeten, die der Weihe
der Diener angepafit sind. Ean jeder von thnen wird von dem weihenden Bischof mit dem Kreuz
bezewchnet, fiir jeden wird eme heilige Aufrufung gesprochen und emme Begriifung, wober alle



anwesenden Gerstlichen zusammen mit dem weihenden Bischof den, der in einen der genannten
hetligen Stinde aufgenommen worden ist, begriifen.

V 91-Sinndeutung

Gememsam sind fiir die Bischofe, Priester und Diener bet der Weihe das Hinzutreten zum gottlichen
Altar, die Kniebeuge, die bischofliche Handauflegung, die Bezeichnung mit dem Rreuz, die Aufrufung,
die abschliefende Begriiffung; auszewchnend und nur den Bischifen eigentiimlich ist die Auflegung der
Heilgen Schnift, die die niederen Stinde nicht haben; den Priestern das Beugen beider Knie, das bet
den Dienern fehlt; denn die Diener beugen, wie gesagt, nur etn Knue.

V' 99~ Jenes Hinzutreten zum gittlichen Altar nun und die Kniebeugen bedeuten, daf alle, die fiir die

hetligen Stinde geweiht werden, thr eigenes Leben Gott, dem Urheber der Wethe, villig unterordnen
miissen und Ihm ihr ganzes gestiges Wesen villig remn und befreit von Makeln und emnformug
darbringen, damit es, soweit maglich, wiirdig sei des gittlichen Tempels und Altares Dessen, der
gottihnliche Herzen auf noch heiligere Weise weiht.

V' 95—Die Handauflegung des Bischofs bezeichnet den hierarchischen Schutz, womit er sie, wie heilige

Sohne, mat vdterlicher Liebe behiitet, thnen die Verfassung und Kraft des heiligen Standes mattelt und

Jeindliche Mdchte weit von thnen wegtreibt; zuglewch lehrt sie, daf die so Geweihten alle heiligen
Amitsleistungen thres Standes auf sich nehmen, und das wie unter Gottes Leitung, den sie als Fiihrer
haben ber allem, was zu threm Wirken gehort.

V' 94=Das Rreuzzeiwchen bedeutet zugleich das Unterbinden aller fleischlichen Begierden und die

Nachahmung des gottlichen Lebens mit stindigem Aufblick zum mannhaften und ganz gottlichen
Leben Jesu bis zum Kreuz und “lod, das Er in hochster, gottlicher Siindenreinheit verbracht hat — E,

der die fromm Lebenden als Ihm Glechformige durch die Form des Kreuzes zum Abbild Seiner
Stindenremheit bezeichnet.

V' 95=Due heilige Verkiindigung der Weihen und der Geweihten ruft der Bischof laut aus, womit das

Geheimmis - erklart wird, dafy der Freund Gottes, der die hetlige Wiirde verletht, die gittliche
Erwihlung verkiindet, und dafp er nicht aus personlicher Gunst die zu Weihenden zum heiligen Stand
befordert, sondern bei allen hierarchischen Weihen vom Geust Gotles gelenkt werde.

V 960 hat Moses, der die gesetzlichen heiligen Handlungen vollzog, seinen Bruder Aaron, so teuer

er Gott war und so wiirdig des Priestertums, doch nicht eher zum Priesterstand befordert, als Gott thn
dazu antrieb und er unter Gottes, des hochsten Wethegebenden, Leitung die Priesterwethe nach Art
eines Bischofs vollzog Ja, selbst jener gittliche erste Wethespender unseres Standes (denn dieses Amt
hat Jesus in Semner Giite uns zulieb angenommen) hat nicht sich selbst verherrlicht, wie die Schrift
bezeugt, sondern jener; der zu ihm sprach: Du bist Priester in Fwigkeit nach der Ordnung
Melchisedechs. So hat er auch bet der Erhebung der fiinger zum Priesterstand, obwohl er als Gott



Urheber der Wethe war; doch das vorziighche Amt der hochheiligen Weihe zugleich auf  den
Allerheiligsten Vater und den Fiirstengeist Gottes bezogen, da Er, nach dem eugnis der Schrift, den
Jiingern befahl, sie sollten von Jerusalem nicht weggehen, sondern die Verheiung des Vaters erwarten,
die thr (sagte Er) aus memnem Mund gehirt habt: Denn ihr werdet getauft werden mit dem Heiligen
Geust. Ja, auch der Apostelfiirst, als er sich mit seinen zehn Matbischifen versammelte, um die heilige
Lwalfzahl der fiinger vollzumachen, raumte ehrfurchtig das Amt der Auswahl der hichsten Gottheit
ein, da er sagte: Leige, wen Du wahlst; und den das gottliche Los bezeichnet hatte, den nahm er in die
hetlige {wilfzahl auf. Da aber jenes gottliche Los, das nach Gottes Willen auf Matthias fiel, von
Verschiedenen verschieden ausgelegt wurde, nach meinem Urterl aber nicht mit Recht, will ich meine
eigene Ansicht darlegen. Mur scheint nambich, dafs die Heilige Schrift als Los jene gittliche Gabe
bezewchnet, wodurch der hierarchischen Schar gezeigt wurde, wem Gott seine Stimme gegeben hatte:
Denn der helige Bischof darf keineswegs nach eigenem Antrieb die heiligen Weihen spenden, sondern
muf3 sie auf Gottes Eingebung, wie es sich ziemt, auf gottliche Weise vollziehen.

V' 97-Auch jene Begriifung zum Schluf der heiligen Weihen hat emne heilige Bedeutung. Denn alle

Anwesenden aus den heiligen Standen und auch der Bischof, der die Wethe vollzogen hat, begriifien
den Geweihten so. Wenn namlich emn geheiligter Geust durch hochheilige Féilugkeiten und Krifte, durch
gottliche Berufung und Heiligung zur Wethe des heiligen Standes gelangt ist, dann ist er liebenswiirdig
[fiir die Amtsgenossen im heiligen Stand, und zu emner hichst gottahnlichen Schinheit gelangt, lebt er
semnerseits die thm dhnlichen Geister und wird von thnen heilig wiedergeliebt. Darum wird jene
Begriifung ber den heiligen Weihen ausgetauscht, die die heilige Gemenschaft gleichgearteter Geister
bezewchnet und die liebenswiirdige Freude anemnander; da sie ja die gottdhnliche Schonheit des ganzen
heiligen Standes bewahit.

Dies also ust, wie gesagt, der Gesamtheit der heiligen Stinde gemeinsam.

V' 98—Dem Bischof allein eigen st die Auflegung der Heiligen Schrift. Da namlich die vollendende

Kraft und Lehre des gesamten Priestertums den obersten Priestern von der gittlichen und urspriinglich
vollkommenheitgebenden Giite geschenkt wird, wird ganz mit Recht auf das Haupt der Buischofe die
von Gott offenbarte Heilige Schrift gelegt: Denn sie enthdlt und erklirt die gesamte Theologie, Gottes
Wirken wie sein Erscheinen, seine hetligen Reden und laten: mit etnem Wort, alle heiligen Werke und
Worte, die von der wohltdtigen gottlichen Herrschaft unserm heiligen Stande gewdhrt wurden, so daff
der gottihnliche Bischof vollen Anteil hat an der gesamten hierarchischen Krafi, die Wahrheit aller
gottlichen Worte und Taten und die von Gott offenbarte Wissenschaft nicht nur fiir sich empfangen
soll, sondern auch andern, nach enes jeden Fassungskraft fiir heilige Dinge, mutterlen und die
vollkommensten Amisleistungen, die zur ganzen Bischofswiirde gehiren, durch gittliche
Wassenschaflen und erhabene Gleichnisse nach Buschofsart vollziehen soll.

V' 99=Den Priestern st die doppelte Kniebeuge eigentiimlich ... Siwe bedeutet das unterwiirfige
Hinzutreten dessen, der hinzutritt, und unterwurft Gott, was heilig dargeboten wird. Nun gibt es, wie



oft gesagt wurde, drer Klassen von solchen, die hetlige Handlungen vollziehen, und es wird ihnen durch
ebensoviel heilige Briuche und Krdifie die Leitung der drer Ordnungen, die emnzufiihren sind, iibergeben,
deren heilsamen Qutritt zum gottlichen Joch sie fordern: Der Stand der Diener; da er nur die Kraft zu
entsiihnen hat, verschafft nur denen, die entsiihnt werden, Qutritt und stellt sie vor den gittlichen Altay,
als wiirden darauf die entsiihnten Herzen auf iiberirdische Weise dargebracht.

Die Priester aber beugen beide Knie, wetl die, welche sie hetlg voranfiihren, nicht nur gereinigt werden,
sondern auch durch ihre herrlichen Opferhandlungen zum Stand des Schauens und zur Wahrheit auf
priesterliche Weise herangebildet werden, nachdem thr Leben schon auf Wegen zur Hohe (anagogia)
gereinigt ist.

Der Bischof aber beugt beide Knie und hat die Heilige Schrift auf dem Haupt, denn diejenigen, die
die Rrafl der Diener entsiihnt und die Amtsleistung der Priester geheiligt hat, die fihrt er durch sein
bischifliches Wirken nach eines jeden Fassungskraft zur Erkenntnis der heiligen Handlungen, die sie
erblickt haben, und bringt sie zu solcher Vollendung, daf sie, soweit es an thnen liegt, ganz Gott
gewetht werden.

V1. Von den Stinden derer; die zur Vollkommenheit gefiihrt

werden

VI j—Dies nun sind die heiligen Stinde, ihre Einteilung, hre Kidfle, Handlungen und Weihen; es

bletben noch die drev Klassen jener; die zur Vollendung gefiihrt werden sollen, zu erkliren. — Wir sagen
also: Die gereimiglt werden, sind jene Scharen, die von den heiligen Handlungen und Weihen
ausgeschlossen werden, die friiher erwihnt wurden: Fin ‘Teil von thnen wird darum von den heiligen
Handlungen ferngehalten, weil sie noch von den Dienern durch fordernde Worte zu der
lebenspendenden Geburt herangebildet werden; andere, weil man sie noch durch das Erziehungsmuttel
guter Mahnworte zu der Heiligkeit des Lebens, wovon sie abgefallen sind, zuriickruf; wieder andere,
weil sie sich noch durch entgegenwirkende Schrecknisse feige zuriickschrecken lassen und mat
machtvollen Worten gestirkt werden oder weil sie von verkehrten Werken zu heiligen Handlungen
laniibergezogen werden oder, obwohl schon hiniibergezogen, noch nicht die Bestindigkeit in gittlichem,
unwandelbarem Wissen erlangt haben. Das namlich sind die Stinde, die noch durch die Sorgfalt der
Diener und die reimagende Krafl entsiihnt werden; zu diesem Jweck fordern sie die Diener mut thren
gottlichen Rriflen; als vollig Gerevmigle werden sie zur erleuchtenden Schau der lichtvollsten
Opferhandlungen und zur “leilnahme daran gefiihrt.

VI 9—Die muttlere Klasse erfreut sich schon am Anblick mancher heiligen Handlungen und erhdlt

threm Fassungsvermaigen entsprechend in aller Reinheit Anteil daran; um die Gnade der Erleuchtung
zu erlangen, st sie der Sorge der Priester anvertraut. Es ist ndmlich wohl klay, daf sie von jedem
schmdhlichen Flecken befreit sind und fiir thren Gewst einen remnen und unverriickbaren Wohnsitz



erlangt haben; durch das Bemiihen der Priester werden sie zur Fahigkeit und Kraft zu schauen gefiihrt,
erhalten {ulaf zu den Sakramenten, die thnen zustehen; bei deren Betrachtung und Genuf8 werden sie
mat aller heiligen Freude erfiillt und erheben sich durch hinauffiihrende Krdfle, so weit sie konnen, zu
ewner gittlichen Liebe zum Wissen um sie. Dies also nenne ich den Stand des heiligen Volkes; denn er
st durch alle Reimigungen dalin gelangt, daf3 er des hochheiligen Anblicks der hervorragendsten
Sakramente und der “Teilnahme daran fiir wiirdig befunden wurde.

VI g-Der hichste Stand derer; die zur Vollkommenheit gefiihrt werden, st der helige Stand der

Monche: Durch jedes Remmigungsmuttel, mit aller Kraft und durch die Heiligkeit seiner eigenen
Handlungen entsiihnt, uschauer und leilnehmer an jedem Geheimnis, dessen Anblick thm erlaubt st
dem Stand der Bischife zur Vollendung iibergeben und durch deren gottliche Erleuchtungen und
bischifliche Unterweisungen herangebildet zu den Weihen der sie betreffenden Gehevmnisse, werden sie
durch deren heiliges Wissen, threm Vermagen entsprechend, zur vollendetsten Vollkommenhet gefiihrt.

Daher haben unsere heiligen Lehrer sie mit gottlichen Namen ausgezeichnet; die einen nennen sie
Diener (OepaneiraC; cultores), die andern Minche wegen ihres reinen Gottesdienstes und ihres
ungeteilten, emsamen Lebens, das sie glewhsam durch heilige Verflechtung getrennter Dinge zu
goltahnlicher Einheit und Gott wohlgefalliger Vollkommenheit fihrt; deshalb hat ihnen auch das
heilige Gesetz eme vollkommenheitgebende Gnade gewdhit und wendet ber thnen eine wethende
Anrufung an, zwar keine hierarchische — denn diese kommt nur bet den heiligen Stinden zur
Anwendung —, aber doch eine mit wethender Krafi, die von den heiligen Priestern in Nachahmung der
hierarchischen an zweiter Stelle vollzogen wird.

VI 4—Das Gehermnis der Monchswethe

Der Priester steht vor dem Altar und spricht feierlich die Anrufung, die fir die Minche bestimmt ist.
Der zu Wethende steht hinter dem Priester; ohne beide Knie oder ein Knie zu beugen, hat auch nicht
die Heilige Schrift auf dem Haupt, sondern steht nur ber dem Priester; der die mystische Anrufung
iber thn spricht. Nach threr Beendigung tritt der Priester zu thm heran und fragt ihn zuerst, ob er

allen geteilten Dingen entsage, nicht nur dem Hab und Gut ((waiC, kinnte auch heifien: verschiedenen
Lebensweisen), sondern auch den Bildern der Phantasie. Dann erkldrt er ithm das ganz vollkommene
Leben und versichert thm, daf3 er iiber ein muttelmdfiges Leben hinauskommen miisse. Wenn der zu
Weihende all das beteuert hat, bezeichnet thn der Priester mit dem Kreuzzeichen und schert thn unter
Anrufung der drev gottlichen Personen, nimmt thm alle Kleider ab und zieht ihm andere an; dann
begriifit er thn mat den andern anwesenden heiligen Mdnnern und gibt thm Anteil an den gottlichen
Geheimmnassen.

VI 5-Sinndeutung

Daf; er keine Kniebeuge macht, auch nicht die Heige Schrift aufs Haupt gelegt bekommdt, sondern ber
dem Priester steht, der das Gebet spricht, das erklirt, dafs es nicht Sache des Moinchsstandes ust,



andere zu leiten, sondern ber sich selbst in heiligem und emsamem Stande zu bleiben, den
priesterlichen Stianden zu_folgen und von thnen, als thr Gefolge, sich leicht zum gottlichen Wassen um
die herligen Dinge, die sie betreffen, fiihren zu lassen. — Daf3 sie aber nicht nur auf emne Getedltheit vm
wirklichen Leben, sondern auch in Gedanken verzichten, das erklént jene vollkommene Philosophie der
Monche, die aus der Kenntnis der emnhertwirkenden Gebote hervorgeht. Sie entspricht ndmlich nicht nur
der muttleren Ordnung derer; die durch die laufe eingewerht sind, sondern einer hiheren als alle andern
Stinde. Darum st vieles von dem, was die mittlere Ordnung ohne Tadel tun kann, diesen
abgesonderten Monchen durchaus untersagt, da sie mit dem Einen verbunden und mit der heiligen
Einheit geeint und, soweit es sich gebiihrt, zu einem priesterlichen Leben gebildet werden sollen, da sie
vor den iibrigen Eaingewethten sehr viel mit diesem Stand gemeinsam und ene grofere Verwandtschaft
mit thm haben. Die Bezeichnung mit dem Rreuz bedeutet, wie gesagt, die Entfernung aller
fleschlichen Begierden. Das Scheren der Haare weist auf em Leben hin, das in kener Weise
geschmankt st und durch kenerler vorgetiuschte und angenommene Bilder aufgeputzt, die die
Haplichkeit des Herzens verdecken sollen; vielmehr e Leben, das durch sich selbst, ohne
menschlichen Schmuck, nur durch einheitwirkende Tugenden durchaus zur Gottihnlichkeit erhoben ust.
— Das Ablegen des friiheren Kleides und das Annehmen eines neuen bezeichnet den Ubergang vom
mattleren heiligen Leben zu einem vollkommeneren, wie bei jener gottlichen Wiedergeburt der Wechsel
des Kleides den Ubergang und die Erhebung des entsiihnten Lebens zum Stand des Schauens und
Verstehens erklirte. Wenn aber sowohl der Priester als auch alle bewwohnenden heiligen Mdnner den

Eingewethten begriifen, so entnimm daraus die Gemenschaft gottdhnlicher Mdnner, die emnander
freundschaftlich in heliger Freude Gliick wiinschen.

VI ¢-Am Ende ladet der Priester den Eingewethten zu jener vorziiglichen Veremnigung mut Gott emn

und gibt damit heilig zu verstehen, daf der Eingeweihte, wenn er wahrhaft zu jenem abgesonderten
Monchsleben gelangt, nicht nur Juschauer bei jenen heiligen Handlungen sein soll, die thn angehen,
und nicht nur auf die Weise wie der mattlere Stand zum Genuf3 der heiligsten Gehevmnasse hanzutreten
soll; sondern vm Vertrauen auf die gitthiche Erkenntnis jener Sakramente, die er empfangt, soll er
anders als das heilige Volk zum Empfang der gottlichen Kommunion gelangen. Darum wird auch den
hetligen Stinden am Ende threr Wethe die heilige Kommunion von dem Bischof, der sie geweiht hat,
gerewcht; nicht nur deshalb, weil der Empfang der heiligen Gehevmnisse die hochste Vollendung alles
Anteilhabens an der Hierarchie ist, sondern auch, damit alle heiligen Stinde an dem gottlichsten
Geschenk, das ihnen gespendet wird, nach threm Fassungsvermogen Anteil gewinnen zur Forderung
und Vollendung threr Vergotthchung

VI 7-Es st also von uns zu Ende gefiihrt worden, wie die einweihenden heiligenden Handlungen

Entsiihnung, Erleuchtung und Vollendung sind; die Diener bilden den Stand der Entsiihnenden, die
Priester den der Erleuchtenden, die Bischife den der Vollendenden. Der Stand, der entsiihnt wird, wird
vom Anblick und der Gemenschafl der heiligen Handlungen ausgeschlossen, weil er noch in der
Entsiihnung begniffen ist. Der Stand, dem der Anblick der heiligen Handlungen gewdhrt wird, st das



heilige Volk. Der vollkommene Stand st der der abgesonderten Manche. So st unsere Hierarchie in
gottgegebene Stinde heilig eingeteilt und den himmlischen Hierarchien glewchformig, da sie die
gottahnlichen Leichen und Sinnbilder, die Gott ausdriicken, nach Kriften bewahit.

VI g—Doch man wird emnwenden, i den himmbischen Hierarchien gebe es kene Stinde, die entsiihnt

werden (denn unrecht und falsch ware es zu sagen, eine Klasse der himmlischen Geuster set in Schuld
verstrickt); iwch aber mochte, wenn wch nicht von dem heiligsten Gewst villig abirre, mit allem
Nachdruck behaupten, daf die himmbischen Wesen villig unbefleckt sind und auf iiberirdische Weise
alle Reinheit besitzen. Denn sobald eines in emen Fehler gefallen ist, fallt es sofort aus dem
himmbischen und reimen Einklang der gottlhichen Geuster in den dunklen Abgrund der abtriinnigen
Schar. Dennoch diirfte man wohl heilig behaupten, in der himmbischen Hierarchie ser die Erleuchtung
iber noch unbekannte Dinge fiir die niederen Naturen emne Art Entsiihnung, wodurch sie zu einem
vollkommeneren Wissen um die gottlichen Dinge gefiihrt werden und von der Unkenntnis der Dinge,
deren Kenntnis sie bisher entbehrten, gewissermafien gereinigt werden, wenn sie von den ersten und
gottlicheren Wesen zu hioheren und klareren Erleuchtungen gittlicher Schau gefordert werden; und so
aibt es i der hummlischen Hierarchie auch Stinde, die erleuchtet und vollendet werden, sowie
reiigende, erleuchtende und vollendende; so dafy die hochsten Naturen, die gittlicher sind als die
iibrigen, die thnen untergeordneten heiligen und himmbischen Chore von aller Unwissenheit (auf
himmbische, jenen Hierarchien angemessene Weise) revmigen; sie  erfiillen sie mat  gittlichen
Erleuchtungen und vollenden sie durch das klarste Wassen gittlicher Erkenntnisse. Wir haben es ja
schon gesagt, und die Heilige Schrift hat es verkiindet, dafs nicht alle himmlischen Chore von emner Art
sind und nicht gleich in allem Wissen aus gattlichen Erleuchtungen, sondern dafs von Gott unmittelbar
die ersten erleuchtet werden, durch sie wiederum von Gott die niederen, je nach ithrem Maf} und threr
Fassungskraft mit dem leuchtenden Glanz des gittlichen Strahls.

VII. Was mut den Verstorbenen geschieht

VII 1=Nun halte iwch es noch fiir notwendig, iiber das zu sprechen, was wir mit den loten heilig

vornehmen. Denn auch das 1st nicht gememnsam fiir Helige und Unreine; sondern wie beider
Lebensform verschieden ist, so richten, wenn es zum Tode geht, digjenigen, die ein heiliges Leben
gefiihrt haben, ihren Blick auf die wahren Verheifungen Golles, deren Wahrheit sie gewissermafen
schon in der Auferstehung erschaut haben, und brechen mat fester und wahrer Hoffnung und mat
gottlicher Freude zum Liel des “Todes wie zum Ende der Kampfe auf, denn sie haben die Gewifhett,
dafs wegen der kiinfligen Auferstehung all das Ihre in Sicherheit ser in jenem vollkommenen, ewng
seligen Leben.

VII 9—Denn die heiligen Seelen konnen zwar in diesem Leben noch_fallen, in jener Wiedergeburt aber

gelangen sie zu emer unwandelbaren und hochst gottihnlichen Seinsverfassung fene remnen Korper
aber, die mut den heiligen Seelen verbunden waren, mut thnen wandelten, sich mit thnen als Bewerber



enschrieben und mut ihnen kampflen, erlangen fiir thren heiligen Schweif auch die ihnen eigene
Auferstehung ber der Befestigung der Seelen in etnem gottlichen Leben: Den heiligen Seelen verbunden,
mit denen sie in diesem Leben ens waren, als Glieder Christi, werden sie eme gottihnliche,
unverderbliche, unsterbliche und selige Ruhe erlangen. Darum entschlafen die Heiligen in Freude und
sicherer Hoffnung, da es zum Ende der gittlichen Kampfe geht.

VII 3—Von den Uneingewethten glauben emnige ohne Grund, daf die Korper ganz zu Grunde gingen;

andere meinen, die Verbindung der Korper mit thren eigenen Seelen miisse getrennt werden, da sie jenen
i threm gottdhnlichen und seligen Leben nicht anstehe; da es ihnen am gottlhchen Wissen fehlt,
verstehen sie nicht, daff wir bereits in Christus emn gottihnliches Leben begonnen haben. Andere
wiederum schretben den Seelen ene Verbindung mit anderen Korpern zu. Damat tun sie meiner
Meinung nach, soweit es ber thnen steht, den Korpern ein Unrecht an, die mit den gittlichen Seelen
matgearbeitet haben, und betriigen sie um thren heiligen Lohn und Vollendung thres gottlichen Laufes.
Andere wieder sind, iwch wefs nicht wie, in wrdische Gedanken abgeglitten und haben gesagt, den
Seligen se1 emn dem gegenwdirtigen Leben dhnliches heiliges und gliickliches Los verheifen, und sie
schretben Spewsen, wie sie dem verdnderlichen Leben eigen sind, in verkehrter Wetse jenen zu, die den
Engeln gleichen. Nie mage ein heiliger Mann i solche Irrtiimer verfallen! Jene Heiligen aber; die
erkannt haben, daf sie mit threm ganzen Wesen emn christusformiges Los erlangen werden, preisen,
wenn se sehen, dafs thr Leben der Unverweslichkeit schon néher ist, die Gaben des hochsten Gottes
und werden von gottlicher Wonne erfiillt; sie fiirchten nicht mehy; noch fallen zu kinnen, sondern
wissen wohl, dafs sie das rechtschaffen Erworbene fest und ewig besitzen werden.

VII 4—RKommen aber jene ans Ende des Lebens, die mit Makeln und ruchlosen Verbrechen bedeckt

sind, haben sie einige heilige Belehrung empfangen, sie aber zu ithrem Verhingnis von sich geworfen
und sich freiwillig in verderbliche Geniisse gestiirzt, dann wird ithnen das gottliche Gesetz nicht mehr
50 verdchtlich erscheinen, sondern sie werden die verhingnisvolle Befriedigung ihrer Leidenschafien mat
ganz anderen Augen betrachten und das heilige Leben, das sie toricht vernachlissigten, selig preisend,
werden sie jammerlich und widerwillig aus diesem Leben scheiden, da sie sich wegen thres schlimmen
Lebens auf keine heilige Hoffnung stiitzen konnen.

VII 5-Da aber besm Entschlafen der Heiligen nichts dergleichen zutriffl, wird dey; der zum Ende

setner Kampfe eilt, von heiliger Freude erfiillt und betritt mat grofem Ergotzen den Weg zur heiligen
Wiedergeburt. Die Verwandten des Verstorbenen aber preisen nach dem Recht der Verwandtschaft und

die Lose erlangen werden, zu denen sie hier ihr eigenes Leben hingelenkt haben. Wer z. B. hier ein
heiliges Leben erlost hat und es gottihnlich gefiihrt hat, so weit man Gott nachahmen kann, der wird
um kiinfligen Leben gottliche und selige Ruhe geniefSen; wer ein weniger eifriges Leben gefiihrt hat als
Jenes  gottihnliche, aber doch emn heiliges, wird emen semnen Verdiensten entsprechenden Lohn
davontragen. Der gittliche Bischof sagt also fiir diese gittliche Gerechtigkeit Dank, vollbringt etwas



Heiliges und lobt die ehrwiirdige Herrschaft Gottes, weil Er der ruchlosen und tyrannischen
Herrschaft, die uns alle bedriickte, ein Ende gemacht und uns Seinem gerechten Gericht unterworfen
hat.

VII g-Die Lieder und Lesungen von den gottlichen Verheiffungen enthiillen uns jene seligen
Wohnungen, zu denen die mut gottlicher Vollkommenheit Begabten erhoben ...

denn es wdre schidlich, wenn sie unwiirdig daran teinéihmen, und sie wiirden dadurch nur zu
groferer Verachtung der gittlichen Dinge und ihrer selbst gelangen. Dagegen ist es nicht unangemessen,
daf sie zu dem zugelassen werden, was hier geschieht, damit ihnen klar vor Augen gefiihrt wird die
Ungewifsheit des “Todes und die Belohnungen der Heiligen, wie sie die wahrhaftige Schrifi riihmt, und
welche ewigen Strafen ithnen und unreinen Menschen gleich thnen drohen: Vielleicht werden sie aus
diesem Schauspiel Nutzen ziehen, wenn sie sehen, daf die heilig Entschlafenen von den Dienern
gepriesen werden als wahre Gefiahrten der Heiligen aller Seiten; und viellewcht werden sie von
dhnlichem Verlangen entbrennen und durch die Unterweisung der Diener belehrt werden, wie wahrhafl
selig die Vollendung in Christus ist.

VII 10—Sodann tritt der Bischof hinzu und spricht emn heiliges Gebet iiber den Verstorbenen: Dann

begriifit der Bischof selbst thn und nach thm alle Anwesenden. Durch jenes Gebet also fleht er zur
gottlichen Giite, dem Verstorbenen alle Siinden zu vergeben, die er sich durch menschliche Schwachheit
zugezogen hat, und ihn ins heilige Licht und das Land der Lebendigen hiniiberzutragen und thn in den

Schof Abrahams, Isaaks und Jakobs zu legen, an emen Ort, von dem Schmerz und Trauer und
Seufzen entflichen.

Dies sind, wie wch glaube, die klar zu erkennenden seligen Belohnungen der Heiligen. Denn was liefe
sich der vollkommenen Unsterblichkeit, fret von aller Trauer und voller Licht, vergleichen? Freilich
iibersteigen jene Verheyfungen jeden erschaffenen Geust; und wenn wir sie in Begriffen, die unserm
Fassungsvermagen angepaft sind, ausdriicken, so bleiben ihre Namen weit hinter threm wahren und
wirklichen Wesen zuriick. Denn vollig wahr st das Wort der Schrift: Kein Auge hat es gesehen, kein
Ohr hat es gehort und in keines Menschen Herz st es gekommen, was Gott denen bereitet, die thn
lieben. Der Schof der seligen Patriarchen aber und aller iibrigen Heiligen bedeutet nach meiner
Auffassung die [Wohnungen der gittlichsten und seligsten Ruhe/, die alle gottihnlichen Mdnner zu
threr nie alternden, seligen Vollendung aufnehmen.

VII | 1—Viellewcht wirst Du sagen, wir hdtten dies richtig ausgefihrt, Du seist aber im Jweifel,

weshalb der Bischof die gittliche Milde um Siindenvergebung fiir den Verstorbenen anflehe und um ein
gleiches, lichtvolles Los mat den gottihnlichen Mdnnern. Denn wenn jeder von der gittlichen
Gerechtigkeit den Lohn fiir das erhdlt, was er im gegenwdrtigen Leben Gutes oder Boses getan hat, der
Verstorbene aber semne Taten in diesem Leben abgeschlossen hat, wie kinnte ihm dann ein Gebet des
Buschofs zu einem andern Los verhelfen, als er es in diesem Leben verdient hat?



VII 19—Frelich weiff wch aus der Heiligen Schnift sehr wohl, daff jedem semn Los nach seinen

Verdiensten zuteil wird. Denn sie spricht: Der Herr hat ber sich beschlossen, und jeder wird
davontragen, was seinem Korper gebiihrt, je nachdem er thn gebraucht hat, Gutes oder Bises. Die
Fiirbitten der Gerechten aber niitzen auch in diesem Leben, erst recht nach dem “lode nur denen, die
hetlige Fiirbitten verdienen, wie uns die wahre Uberlieferung der Schrift lehrt. Hat etwa Saul von
Samuel Hilfe erfahren? Oder hat dem hebrdischen Volk die Fiirbitte der Propheten etwas geniitzt? Wae
wenn ndmlich jemand, der sich die Augen ausgestochen hat, um Anteil am Sonnenlicht bitten wollte,
wenn die Sonne gesunden Augen thr Licht spendet, so wiirde sich jemand an emne eitle und unmagliche
Hoffnung hingen, wenn er die Fiirbitten der Heiligen anriefe, aber die threr Natur entsprechenden
Handlungen austriebe, die gotthchen Gaben vernachlissigte und von den klarsten und wohltitigen
Geboten Goltes abwiche.

VII 3-Dies aber behaupte ich in Ubereinstimmung mit der Heiligen Schrift: daf die Fiirbitten der

Heiligen in diesem Leben sehr niitzlich sind, wenn jemand vor Verlangen nach den gittlichen Gaben
brennt, auch in der rechten Verfassung zu threm Empfang ist, sich aber semner Schwiche bewuft ist
und einen heiligen Mann angeht, er moge thm helfen und Gott fiir thn bitten: So wird er den groften
Nutzen von thm haben; er wird namlich die erbetenen gittlichen Gaben erlangen, da die gottliche Giite
thn aufnimmt und seine eigene gottesfirchtige Erkenntnis, die Ehrfurcht vor den Heiligen, das
lobenswerte Verlangen nach den erbetenen heiligen Fiirbitten und die entsprechende gottihnliche
Verfassung thm zu Hilfe kommen. Denn das ist durch gottliche Bestimmungen festgesetzt, dafy die
gottlichen Gaben denen, die des Empfangs wiirdig sind, nach der gottgeziemenden Ordnung von denen
gespendet werden, denen die Austeilung iibergeben 1st. Wer diese heilige Ordnung verletzt und, von
unseliger Uberhebung verfiihrt, sich des vertrauten Umgangs mit Gott fiir wiirdig hélt und die Heiligen
verachtet, wer Gottes unwiirdige, unheilige Dinge erbittet und kein lebhaftes Verlangen nach gottlichen
Dingen hat, wie es thm entspriiche, der wird durch sich selbst nicht erlangen, was er toricht erbuttet.

VII 14 Was unsere gittlichen Lehrer uns iiber das Gebet, das der Bischof iiber den Verstorbenen

spricht, matgeteilt haben, miissen wir nun darlegen. — Der gittliche Buischof ist, nach dem Qeugnis der
Schrift, der Ausleger der gottlichen Urteile; denn er ist der Engel des Herrn, des Allmdchtigen Gottes:
Er hat also aus der von Gott offenbarten Heiligen Schrift entnommen, dafs denen, die ein heiliges
Leben fiihren, von jener hochst gerechten Waage thren Verdiensten entsprechend emn gittliches, ganz
lichtvolles Leben zuerteilt wird, wober die gottliche Milde, Seiner Giite entsprechend, iiber die Flecken,
die man sich durch menschliche Schwachheit zugezogen hat, hinwegsieht, denn wie die Schrift lehrt, st
niemand remn von Schmutz. Diese VerheSungen also kennt der Bischof aus der ganz wahrhafligen
Schrift; deshalb bittet er um ihre Erfiillung und um Gewdhrung des heiligen Lohnes fiir die, die fromm
gelebt haben; daber gestaltet er sich giitig nach dem Bilde Gottes, indem er fiir andere ebenso wie_fiir
sich selbst Gaben und Gnaden erbittet; und da er weif, daff Gottes VerheySungen unfehlbar sind,
erklart er den Anwesenden ganz augenscheinlich, daf, was er nach heiligem Recht erbitte, jenen voll
zuteil werde, die thr Leben tm Einklang mit Gott vollendet haben.



VII j5-Denn der Bischof, als der vorziigliche Verkiindiger der gittlichen Gerechtigkeit, wiirde niemals

um etwas bitten, was Gott nicht ganz angenehm wdare und nicht nach semnen Verheifungen von Gott
gewdhrt werden miifite. Deshalb betet er fiir die in Siinden Verstorbenen keineswegs in dieser Weise;
nicht nur;, weil er damut gegen seine Prophetenpflicht verstofen wiirde und sich etwas von den Aufgaben
des Bischofs anmafite, ohne von dem Urheber der Gehermnisse im muindesten dazu angeregt zu sein;
sondern auch, weil sein gottloses Gebet nicht erhort wiirde und er von dem gerechten Wort der Schrift
verdientermafen verndhme: Ihr bittet und empfangt nicht, weil ihr schlecht bittet. Der heilige Bischof
bittet also um das, was von Gott verheifen und vor Gott angenehm ist und durchaus Gewdihrung
verdient. Und indem er seme egene Giite Gott, der das Gute hebt, und allen Anwesenden
augenscheinlich beweist, lafit er erkennen, welche Giiter die Heiligen erlangen werden.

VII 16-Ebenso haben die Bischife die Gewalt auszuscheiden, als Kiinder der gottlichen Urteile; nicht

als ob die weiseste Gottheit sich hren unverniinfligen Regungen dienstbar machte (um es n
geziemender Form zu sagen), sondern weil sie selbst auf Anregung des Gestes, von dem alle
Heithgung ausgeht, die von Gott Verurteten nach Verdienst ausscheiden. Denn Er hat gesagt:
Empfanget den Heiligen Geust: Denen thr die Siinden vergeben werdet, denen werden sie vergeben; und
denen thr sie behalten werdet, denen sind sie behalten. Ja, auch dem, der gottliche Offenbarung von
dem hichsten Vater vernommen hatte, wird in der Heitligen Schrift gesagt: Was immer thr auf Erden
binden werdet, das wird auch im Hummel gebunden semn; und was thr auf Erden losen werdet, das
wird auch tm Himmel gelost semn: so dafs er und jeder thm gleiche Bischof nach den Offenbarungen
viterlicher Urtelle, die thm gewdhrt werden, gleichsam als thr Verkiinder und Vollstrecker die Freunde
Golttes zuldft und die Gottlosen ausschlieit. Denn jenes heilige Bekenntnis von Gott sprach er;, nach
dem Leugnis der Schrift, nicht aus eigenem Antrieb und nicht auf emne Offenbarung von Fleisch und
Blut hin, sondern von Gott in gestiger Erleuchtung belehrt. Darum miissen die heiligen Bischofe
sowohl die Rraft auszuschlieffen wie andere heilige Rrifle so gebrauchen, wie es die
vollendungwirkende Leitung Gottes thnen eingibt.

VII 17-Die Bischife miissen aber von den andern in dem, was sie kraft thres bischoflichen Amtes

vollziehen, als von Gott geleitet angesehen werden. Denn Er hat gesagt: Wer euch verachtet, der
verachtet mich.

VII 18 Doch gehen wir nun zu dem iiber, was auf das genannte Gebet folgt. Sobald der Bischof das

Gebet beendet hat, begriiit er selbst den Verstorbenen und dann alle Anwesenden; denn allen
gottdhnlichen Midnnern st heb und ehrenwert, wer emn gottliches Leben vollendet hat. Nach der
Begriifung aber gieft der Bischof Ol iiber den Verstorbenen. Denke hier daran, wie bei jener ersten
hetligen Whedergeburt, vor der heiligen laufe und nach der Ablegung der alten Kleider, der
Einzuwethende als erste Teilnahme am heiligen Geheimnis mit dem Ol des heiligen Ghrisma gesalbt
wird; und hier, am Ende von allem, wird gleichfalls Ol iiber den Toten gegossen. Damals rief die



Salbung den Téufling zu heiligen Kimpfen auf; nun zeigt die Begiefung mit OL daf der Verstorbene
eben diese heligen Kampfe iiberstanden hat.

VII 19—Danach setzt der Bischof den Letb des Verstorbenen zusammen mit den andern heiligen

Lewbern seines Standes in einem ehrenvollen Hause bei. Denn wenn der Verstorbene mut Leib und Seele
zugleich ein heiliges Leben gefiihrt hat, so wird auch der Leib zugleich mit der heiligen Seele Ehre und
Preis erlangen, wel er in heiligem SchweifS mut thr zusammen gekimpft hat. Darum spendet die
gattliche Gerechtigkeit der Seele und dem Leth entsprechende Belohnungen als Gefdahrten und Genossen
eines gottlichen oder emnes entgegengesetzten Lebens. Darum spendet auch die gittliche Gesetzgebung
iber das Heilige beiden Antel am Gottlichen; der Seele in remnster Schau und Erkenntnis des
Vollkommenen; dem Leib die heilige Salbe wie in etnem Abbild und die heiligsten Sinnbilder gittlicher
Gemenschafl; so heiligt sie den ganzen Menschen und wirkt sein volles Heil und verkiindet durch
allgemeine Wethungen, dafs seine Auferstehung vollkommen semn wird.

Die werhenden Anrufungen aber darf man nicht schriftlich erkliren und ihren geheimen Sinn sowie die
Kiifie, die Gott in ihnen wirkt, nicht aus der Verborgenheit ans Licht der Offentlichkeit tragen;
sondern, wie unsere heilige Uberlieferung lehrt, wirst Du iiber sie in geheimen Unterweisungen
unterrichtet, und durch die gittliche Liebe und hetlige Handlungen zu emner heiligeren Verfassung und
umfassenderem Verstindnis vollendet, wirst Du durch gottliches Licht erleuchtet und zu ihrer hochsten
Erkenntnis erhoben.

VII 90—Daf aber auch die Kinder; die Gottliches noch nicht verstehen konnen, Anteil an der gottlichen

Wiedergeburt und den heiligsten Geheimnissen der gottlichen Kommunion erhalten, das erscheint, wie
Du sagst, den Unemngeweihten mit Grund licherlich: Wenn die Bischife die belehren, die nicht horen
kinnen, und heilige Uberlieferungen vergeblich denen mitteilen, die Bilder nicht verstehen kinnen; und
noch licherlicher set es, dafs andere fiir sie Abschwirungen und heilige Beteuerungen aussprechen. Aber
Den hierarchisches Verstindms darf siwch nicht iiber die Irrenden empairen, vielmehr mufit Du
ehrfiirchtig zu threr Belehrung in Liebe Rechenschaft geben und ihre Einwdinde auflosen; und nach
dem heiligen Gesetz mufst Du noch dies hinzufiigen, daf3 unser Verstehen keineswegs allem Gottlichen
angemessen ist, sondern dafs sehr vieles uns verborgene, Gottes wiirdige Ursachen hat, die wir zwar
nicht kennen, die aber von uns iiberlegenen Ordnungen klar erkannt werden. Aber auch jenen obersten
und erhabensten Wesen ist vieles verborgen, was nur die allweise und wissengebende Gottheit kennt.

VII 97-Doch auch dariiber sagen wiy; was unsere heiligen Lehrer aus alter Uberlieferung empfangen

und uns tibergeben haben. Sie sagen ndmlich — und das st wahr —, daf} die Kinder; wenn sie nach
dem heiligen Gesetz aufgezogen werden, zu emner heiligen Seelenverfassung gelangen, frer von allem
Irrtum und aller Gefahr eines unreinen Lebens. Da unsere heiligen Fiihrer dies erwogen, haben sie
beschlossen, die Kinder auf folgende heilige Weise zuzulassen: Die leiblichen Eltern des Kindes, das
dargebracht werden soll, iibergeben thren Sohn emnem der Glaubigen, um thn vorziiglich in gottlichen
Dingen zu unterweisen; unter dessen Obhut steht er fortan wie unter etnem himmlischen Vater, der die



Sorge fiir seim Hetl auf sich genommen hat. Er gibt das heilige Versprechen, den Knaben zu einem
heiligen Leben heranzubilden, und ihn [ldfit der Bischof die Abschworungen und die heiligen
Beteuerungen sprechen; er lafit namlich nicht, wie jene Spotter sagen, dem emnen fiir den andern
gotthche Dinge zulerlwerden; denn der Biirge sagt nicht: »Ich leste fir den Knaben die
Abschwirungen und heiligen Beteuerungenc; sondern er versichert, daff der Knabe abschwire und
beteure, als wollte er sagen: »Ich beteure, dafs wch diesen Knaben, wenn er in das Alter kommt, heilige
Dinge zu verstehen, durch meme gottlichen Unterweisungen dahin bringen werde, Entgegengesetztes
durchaus abzuweisen und gittliche Verheiungen zu bekennen und thnen zu entsprechen.« Es st also
nach mewmer Meinung durchaus nichts Ungerevmtes, emnen Knaben zur gotthchen Unterweisung
zuzulassen, wenn er emen Fiihrer und Biirgen hat, der thn mit dem Wissen um gottliche Dinge erfillt
und vor Entgegengesetztem sicher behiitet.

VII 99—Sodann gibt der Bischof dem Knaben Anteil an den heiligen Gehevmnissen, damit er darin

aufwachse und kein anderes Leben fiihre als emes, das immer zum Gottlichen aufschaut, durch emne
solche heilige Gemenschaft vorankomme, darin eine heilige Seinsverfassung erlange und von semnem
gottahnlichen Fiihrer eifrig gefordert werde.

VII 95—Dies sind, memn Sohn, die so grofen und so herrlichen emformigen Schauspiele unserer

Haerarchie, die mir offenbar geworden sind, aber andern, durchdringenderen Geistern sind vielleicht
nicht nur diese, sondern noch andere, weit lichtvollere und gottlichere erkennbar. Ja, auch Du; glaube
wch, werden noch klarere und gittlichere Schonheiten aufleuchten, wenn Du auf den Stufen, die ich Dir
nannte, zu einem erhabeneren Strahl aufsteigst. “letle also auch Du mur die vollkommenere Erleuchtung
mat und stelle mir herrlichere Formen vor Augen, durch die die Gestalt des Einen besser zum Ausdruck
kommt: Ich habe namlich das Vertrauen, daf3 iwch durch das Gesagte die in Dir verborgenen Funken
des gottlichen Feuers hervorlocken werde.
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Sancti Dionysu Areopagitae ad Timotheum De Mystica
T heologia: Interprete Balthasare Corderio Societatis fesu
Doctore T heologo

1. Was die gittliche Dunkelhert st

I j—Anrufung der Allerheiligsten Dreifaltigkert

Ubernatiirliche, iibergottliche, iibergute Dreiheit, die Du iiber alle Gottesweisheit der Christen wachst,

Siihre uns zum idibererkennbaren und iiberhellen hochsten Gupfel der mystischen Worte, wo die
emfachen, absoluten, unwandelbaren Geheimnisse der Theologie in dem iiberhellen Dunkel des in
Geheimes emwethenden Schweigens enthiillt werden: In tiefster Dunkelheit leuchtet es iiberhell und im
Unberiihrbaren und Unsichtbaren iiberfiillt es den geblendeten (= augenlosen) Geist mat iiberschonen
Strahlen.

Dues ist nun memn Wunsch. Du aber; lieber Timotheus, iibe Dich angespannt in mystischer Schau,
verlaf die Sinneserkenntnis und die Verstandestitigkeit, alles Sinnenfillige und geistig Fafbare, alles
Setende und Nichtseiende, und erhebe Dich, soweit es moglich ust, ohne Erkenntnis zur Vereinigung mut
Dem, der iiber allem Wesen und Wissen ist. Durch free, vollkommene, reine Loslosung von Dir selbst
und allen Dingen wirst Du zu dem iiber-seienden Strahl der gittlichen Dunkelheit gelangen, wenn Du
alles abgestreift hast und von allem befreit bust.

I 9-Die Gehevmmsse diirfen Uneingeweihten keineswegs matgetellt werden



Steh aber zu, dafp ke Uneingeweihter dies hore: Ich memne aber die, die am [endlichen] Seienden
héngen und denken, daf nichts iiber-seiend iiber dem Seenden sei, sondern glauben, daf3 sie mat ihrer
natiirlichen Erkenntnis von Dem wiifiten, der die Dunkelheit zu Semnem verborgenen Aufenthalt
gemacht hat. Wenn aber die Emfiihrung in die gittlichen Gehetmmisse fiir sie zu hoch ist, was soll
man erst von den noch weniger Fingeweihten sagen, die die hichste Ursache aller Dinge nach dem
Letzten unter dem Seienden kennzeichnen und sagen, diese iibertreffe in nichts thre eigenen gottlosen,
vielgestaltigen Gebilde; und man muf3 von ihr alles behaupten und aussagen, was von dem Seienden
ault, weil sie die Ursache von allem 1st, und mit noch besserem Recht dies alles fiir sie vernemnen, weil
ste iiber allem iiber- seiend ist, und darf nicht glauben, daff Bejahendes und Vernemnendes im
Widerspruch stehe, sondern dafs sie vor und iiber aller Beraubung ist, iiber aller Verneinung wie iiber
aller Setzung

1 3-Die kurz zusammengefafte Theologie

So sagt denn der gittliche Bartholomdus, die Theologie sei zugleich vielumfassend und ganz klein, das
Evangelium zuglewch weit und groff und kurz zusammengefafst. Mir scheint, in ausgezeichneter
Erkenntnis dessen, dafs die giitige Erkenntnis aller Dinge zugleich vielsagend st und sich kurz fafit
und doch wiederum ohne Sprache 1st, weil ohne Wort und Erkenntnis in threm iiber-seienden Vorrang
vor allen Dingen; und unverhiillt und wahrhafl zeigt sie sich nur denen, die alles Unreine und Reine
durchschritten haben und iiber den Aufstieg aller heiligen Gupfel hinausgehen, alles gittliche Licht, alle
himmbischen Klinge und Worte hanter sich lassen und sich in die Dunkelheit versenken, in der, wie die
Schrift sagt, Der wahrhaft ist, Der iiber allem ist. Denn nicht so emfachhin hier erhdlt der gottliche
Moses den Befehl, selbst erst sich zu reinigen und dann von den Ungereinigten sich abzusondern, und
nach der ganzen Reinigung hort er die vieltonigen Trompeten und sieht viele Lichter; die reine und
mannigfaltige Strahlen aussenden; dann trennt er sich von der Menge und gelangt mit auserwdihlten
Priestern zum hichsten Gipfel der gotthichen Aufstiege. Und damit verkehrt er noch nicht mit Gott
selbst, er schaut Thn nmicht (Er st ja unsichtbar), sondern [nur] den Ort, wo Er ist. Dies bedeutet,
glaube wch, daf} das Hichste von dem, was geschaut und erkannt wird, nur angesetzte Begriffe fiir das
sind, was Dem unterworfen ist, der alles iiberragt; durch sie wird Seine Gegenwart angezeigt, die iiber
alle Erkenntnis 1st, als daherschreitend auf den hochsten gestigen Gipfeln der heiligsten Orte: Und
dann lost er sich von allem Geschauten und allen Schauenden und taucht unter i das wahrhafl
gehevmnisvolle Dunkel der Unerkennbarkeit; demgemdls schaltet er alle Erkenntnishilfen aus und
verweilt in dem ganz Unfafbaren und Unsichtbaren, ganz Dem eigen, der iiber allem ist, er gehort
keinem an, weder sich selbst noch emmem andern; dem ganz Unerkennbaren st er geeint durch das
Ruhen aller Erkenntnis, mit dem besseren “leil seiner selbst; und dadurch, daf8 er nichts erkennt,
erkennt er iiber allen Verstand.



II. Wie man dem Urheber aller Dinge, der iiber allem 1ist,

geent werden und Lobgesdnge darbringen muf3

Lu diesem iiberhellen Dunkel wiinschen wir zu gelangen und durch Nicht- Sehen und Nicht-Erkennen
zu schauen und zu erkennen, was das Schauen und Erkennen iibersteigt, das Nicht-Schauen und
Nichit-Erkennen selbst; denn dieses st das wahre Schauen und Erkennen und der iiberwesentliche
Lobpreis des Uberwesentlichen durch Ausschaltung alles [endlichen] Seienden, dhnlich denen, die ein
naturgewachsenes Gotterbild bearbeiten und alles darum Gelagerte entfernen, was die reine Schau der
verborgenen Gestalt hindert, und durch blofes Entfernen die verborgene Schonheit, die thm an sich
eigen ist, an den 1ag bringen. Ich glaube, man muf das Verneinen auf entgegengesetzte Weise riihmen
wie das Setzen: Die Behauptungen stellten wir auf, indem wir mit dem Ersten begannen und iiber das
Mittlere zum Letzten hinabstiegen; hier aber steigen wir vom Letzien zum Ersten auf, entfernen alles,
um jene Unerkennbarkeit unverhiilll zu erkennen, die von allem Erkennbaren in allem Seienden
verhiillt wurd, und jene iiberwesentliche Dunkelheit zu schauen, die von allem Licht im Seienden
verdeckt wird.

LI1. Dre bejahenden und vernemnenden Aussagen iiber Gott.
Gegenstand der 7 heologischen Grundlinien

In den Theologischen Grundlinien haben wir das Wesentliche der positiven Theologie ausgefiihrt: In
welchem Sinn die gittliche und gute Natur eine einzige genannt wird und in welchem Sinn dreifaltig;
was demgemdfp Vaterschaft und Sohnschafi besagt und was das Gotteswort vom Geust offenbaren will;
wie aus dem stofflosen und ungeteilten Guten die Herzenslichter der Giite ausgestrimt sind und wie
gedes in sich und alle in sich und ineimander in glewchewigem Verweilen beharren, ohne zur
Ausbreitung aus sich herauszugehen; wie der iiberwesentliche Jesus in wahrhafier Menschennatur
wirklich geworden ist, und was sonst in den Theologischen Grundlinien nach den Worten der Schrifi
dargelegt worden ist. — In dem Buch iiber die Gottlichen Namen aber: in welchem Sinn Er der Gute
genannt wird, der Seiende, Leben, Weisheit und Rrafl, und was sonst noch an geistig fafbaren
Gottesnamen genannt wird. In der Symbolischen Theologie aber; welche Benennungen von den
sinnenfalligen Dingen auf das Gottliche iibertragen sind: Was die gottlichen Formen und gittlichen
Gestalten sind, die ‘lele, die Werkzeuge, die gittlichen Orte, der Schmuck, die Gemiitsbewegungen,
Trauer und orn, Trunkenheit und Rausch, Fide, Fliiche, Schlaf und Erwachen und andere heilige
Bildungen sinnbildlicher Gotlesdarstellung.  Ich glaube, auch Du wirst bemerkt haben, wieviel
ausgedehnler die letzten Dinge sind als das Erste: Die ‘T heologischen Grundlinien und die Erkldrung
der gittlichen Namen durflen kiirzer behandelt werden als die Symbolische Theologie. Je hoher wir
ndamlich hinaufsteigen, desto mehr lassen sich die Worte wegen der {usammenschau des Erkannten
beschrinken. So werden wir jetzt, bevm Eintauchen in die Dunkelheit iiber allen Verstand, nicht nur



Wortkargheit, sondern vollstindige Wortlosigkeit und Verstindnislosigkeit treffen. Denn dort, beim
Abstieg vom Hdchsten zum Niedersten, breitete sich die Rede nach dem Mafe des Abstiegs zu einer
entsprechenden Weite aus. Nun aber, bevm Aufstieg vom Niedersten zum Hdachsten, zieht sie sich nach
dem Maf des Aufstiegs zusammen, und nach dem ganzen Aufstieg wird sie ganz verstummt semn und
ganz mit dem Unaussprechlichen veremnt. Wozu aber; wirst Du sagen, unternehmen wir iiberhaupt
diese gottliche Verneinung, von dem Niedersten ausgehend, wenn wir gittliche Behauptungen fiir das
Erste aufstellen? Als wir das, was iiber alle Setzung ist, feststellten, muften wir den Grund fiir die
Behauptung mit Hilfe dessen festlegen, was thm néher verwandt ist. Wenn wir aber vernemnend von
dem sprechen, was iiber alle Verneinung 1st, miissen wir mit der Vernemnung ber dem beginnen, was
groferen Abstand von Ihm hat; st Er denn nicht in hiherem Grade Leben und Giite als Luft oder
Stein? Und gilt es nicht in hoherem Mafs, daf Er nicht trunken ist oder nicht ziirnt, als dafp Er nicht
genannt und nicht erkannt wird?

IV. Nichts von dem Sinnenfdlligen st der iiberragende
Urheber alles Sinnenfalligen

War sagen nun, die Ursache alles Seienden, die iiber allem Seienden ist, ist weder ohne eignes Sein,
noch ohne Leben, Vernunfl oder Verstand; sie hat aber auch nicht Korpey, Gestalt oder Form, nicht
Beschaffenheit, Grife oder Masse, sie ist auch an keinem Ort, wird nicht gesehen noch mat dem
Tastsinn wahrgenommen, sie nimmt nicht sinnlich wahr und wird nicht mit den Sinnen erfaft, sie
erfahrt kemne Unordnung und Verwirrung durch stoffliche Leidenschaflen, sie ist nicht kraftlos und
sinnlichen  Qufdllen unterworfen; sie ermangelt nicht des Lichtes; sie st weder noch hat sie
Verdnderung oder Vergehen, leilung oder Beraubung, noch sonst etwas von dem Sinnenfdlligen.

V. Nuchts von den geistig fafibaren Dingen st der
tiberragende Urheber alles Geistigen

Wiederum aufsteigend sagen wir, Er ist weder Seele noch Geist; hat weder Einbildung noch Meinung,
Vernunfl- oder Verstandeserkenntnis; Er ist weder Wort noch Verstehen, wird weder ausgesprochen
noch erkannt; Er ist weder Lahl noch Ordnung, weder Grifse noch Klemnheit, weder Gleichheit noch
Ungleichheit, weder Ahnlichkeit noch Undhnlichkeit; Er steht weder noch ist Er in Bewegung oder
ruht, Er hat weder Vermagen noch st Er Vermagen oder Licht; Er lebt nicht, noch st Er Leben; Er
w5t kein Einzelwesen (odaia), nicht Aion oder Leit, Er ist nicht geistig beriihrbay, nicht Wissen oder
Wahrheit, nicht Konigtum oder Weisheit, weder Eines noch Einheit noch Gottheit noch Giite, nicht
Geist, wie wir thn verstehen; nicht Sohnschaft noch Vaterschaft noch sonst etwas von dem, was wir
erkennen oder was ein anderes Seiendes erkennt; Er ist nichts vom Nichtseienden oder vom Seienden:
Weder erkennt Ihn das Seiende als seiend noch erkennt Er das Seiende als seiend; es gibt fiir Ihn weder



Begnff noch Namen noch Erkenntmis; Er ist weder Dunkelheit noch Licht noch Irrtum noch
Wahrheit: Und es gibt fiir Ihn allgemein weder Behauptung noch Verneinung Und wenn wir von
dem, was nach Ihm kommt, etwas behaupten oder verneinen, setzen wir Ihn weder noch leugnen wir
Ihn; denn Er st iiber jeder Setzung als die vollkommene und emnzige Ursache aller Dinge und iiber
Jjeder Verneinung als die Uberlegenheit des schlechthin Abgelosten von allem und jenseits des Alls.



Dionysius Areopagita
Briete

L. Brief (an den Minch Caus)

Die Dunkelheit schwindet (wird aufgehoben) durch das Licht, in hoherem Grade durch viel Licht.
Erkenntnisse lassen die Unwissenheit schwinden, in hoherem Grade viele Erkenntnisse. Dies verstehe
wn iiberragendem Sinn, nicht vm Sinn der Beraubung, und behaupte iiberwahs; daf verborgen ist denen,
die das seiende Licht haben und die Erkenntnis des Seienden, das Nicht-Erkennen, das Gott gemdfs
wt; und die thm idiberlegene Dunkelheit wird verdeckt durch alles Licht und entzieht sich aller
Erkenntnis. Und wenn_jemand, nachdem er Gott gesehen hat, erkennt, was er gesehen hat, hat er nicht
Ihn gesehen, sondern etwas von Seinem Seienden (avtod oviwv) und Erkannten. Er selbst aber
verbleibt iiber allem Geist (vodv) und allem Seienden (oioia); und eben durch dies allgemein Nicht-
Erkanntwerden und Nichtsein ist Er iiberseiend und wird Er iiber- geistig (imép vodv) erkannt. Und
das wn gutem Sinne vollkommene Nichi-Erkennen st das Erkennen dessen, der iiber allem
Erkennbaren st.

(Erlduterung zum »Nicht-Erkennen« Gottes in der Mystischen 7heologie)

II. Brief (an Cawus)

Gott iiber dem Ursprung der Gottheit und des Guten
Wie 1st Der; der iiber allem st, auch noch iiber dem Ursprung der Gottheit und dem Ursprung des

Guten? Wenn man unter Gottheit und Giite den Gehalt (avto T ypjpa = ipsam rem) der
gutmachenden und gittlichmachenden Gabe versteht und die unnachahmliche Nachahmung des
Ubergittlichen und Uberguten, gemdp der wir gottlich werden und gut werden; und wenn dies der
Anfang des Gitthichwerdens und Gutwerdens wird fiir die, die gittlich und gut werden: So st Der; der
Uber-Ursprung alles Ursprungs ist, iiber die sogenannte Gottheit und Giite als Ursprung der Gottheit
und Giite hinaus; als unnachahmlich und unbegreifich iiberragt Er alles Nachahmen und Haben

(oyeoewy) und die, die nachahmen und teilhaben.

(<u De Divinis Nominibus 6 und 11, 6, wo Gott Urheber der Giite an sich und Gottheit an sich

genannt wird.)



1. Brief (an Caus)

Gehevmmis der Menschwerdung

Plitzlich 1st, was wider Erwarten aus der Verborgenheit ins Offenbarsein herausgefiihrt wird. Im
Hnblick auf Christus aber beziighch der Menschenliebe (= Menschwerdung), glaube wch, will die
Heilige Schrift auch dies dunkel andeuten, daf Er der Uber-Seiende, aus der Verborgenheit

hervorgekommen ist in die Sichtbarkeit fiir uns, in menschliche Seinsweise versetzt (avSpwmirC
0da0Oévra). Verborgen ist Er aber auch noch nach dem Offenbarwerden oder, um es auf gitilichere
Wewse auszudriicken, im Offenbarwerden selbst: Denn dies Gehevmnis Jesu st verborgen und durch
kein Wort und keinen Geist thm gemdf ausdriickbar (oder ausgedriickt, é&fxtar), sondern indem es
ausgesprochen wird, bleibt es ungesagt, und indem es erfafst wird, unerkannt.

(Corderwus, S. 1071 [, deutet es als Anspielung auf Mal 3,1.)

IV. Brief (an Caius) Gott-menschliches Sein

Wae, sagst Du, st Jesus, der iiber allem ust, allen Menschen in der Seinsweise eingeordnet worden? Er
wird ja micht als Urheber der Menschen dort Mensch genannt, sondern als selbst dem ganzen Wesen
nach (ovoia) wahrhafi Mensch seiend. Wir definieren aber Fesus nicht auf menschliche Weise; denn
Er ust nicht ein blofer Mensch (Er wdre nicht iiberseiend, wenn Er blofer Mensch ware); sondern
wahrhaft Mensch, hat Er i auferordentlicher Menschenliebe, iiber Menschenart und nach
Menschenart, aus dem menschlichen Sein (odoia) Er, der Uber-Seiende, das Sein angenommen
(00ouwuévo). Er ist aber nichtsdestoweniger iibervoll vom Uber-Sein, der immer Uber-Seiende,
wahrlich durch den Uberflup daran. Und so wahrhaft zum Sein (odoia) kommend, trat Er iiberseiend
wins Sein und wirkle, was menschlich ist, auf iibermenschliche Weise. Das zeigt die Jungfrau, die auf
ibernatiirliche Weise empfingt, und das Wasses; das nicht standfest st und doch das Gewicht der
Fiife tragt, die aus Stoff und Erde bestehen, und nicht nachgibt, sondern durch iibernatiiriche Rrafl
zusammenhdlt und nicht auseinanderfliet. Wer michte wohl noch alles andere durchgehen, da es sehr
viel ist? Wer es auf gittliche Weise betrachtet, der wird iibergeistig (vmép vodv) erkennen auch, was
von der Menschennatur (= Menschenfreundlichkeit) Jesu behauptet wird und die Rrafl emner
iberragenden Vernemnung hat. Um es kurz zusammenfassend zu sagen: Er war nicht Mensch, nicht
als Nicht-Mensch, sondern als aus den Menschen stammend iiber den Menschen und als auf
ibermenschliche Weise wahrhaft Mensch geworden. Im iibrigen tat Er weder das Gottliche auf
gottliche Weise noch das Menschliche auf menschliche, sondern als menschgewordener Gott lebte Er

unler uns in einem gottmenschlichen Titigsein (... dvpwOévroC OcoD, xawijy Tiva Ty Feavipucny

&vépyeiay memodtevpuévoC).



(Corderius — S. 1073 f — : Xs = Christus wird nicht so Mensch genannt wie Gott in De
Divinis Nominibus Licht, Leben, Weisheit.)

V. Brief (an den Diakon Dorotheus)

(Das mystische Dunkel, von dem in De Mystica Theologia
gesprochen wird. cf. epistola I.)

Das gattliche Dunkel st das unzugdngliche Licht, in dem Gott wohnt, wie man sagt. Und da Er
unsichtbar ist wegen des iibermdfigen Offenbarseins und ebenso unzugénglich wegen des Ubermafes
der iiberserenden Lichtergiefung, so kommt es, dafs jeder, der gewiirdigt wird, Gott zu schauen und zu
erkennen, gerade durch Nichtsehen und Nichterkennen wahrhafl zu Dem gelangt, der iiber Schauen
und Erkennen ist: eben dies erkennend, daf Er iiber allem Sinnlichen und Geistigen ist, und mit dem
Propheten sprechend: Wunderbar ist Dein Wissen iiber mich hinaus geworden; es st stark geworden,
und 1ch vermag nicht dahin zu gelangen. So wird auch von dem gottlichen Paulus gesagt, er habe Gott
erkannt, indem er erkannte, daf} Er iiber allem Wissen und Erkennen ist. Darum sagt er auch, daf3
Seine Wege unerforschlich sind und unergriindlich Seine Unrteile, unaussprechlich Seine Gaben und
Sein Frieden iiber alles Begreifen: da er Den gefunden hatte, der iiber allem ist, und dies iiber alles
Erkennen erkannt hatte, dafs Er; der Urheber alles Seienden, iiber alles hinaus ust.

(Corderius — S. 1075 f—: zu 1 Tum 6, 16.)

V1. Brief (an den Priester Sosipater)

Nicht andere widerlegen, sondern die Wahrheit unwiderleglich beweisen

Halte nicht dues fiir einen Steg, heiliger Sosipater, gegen emnen Glauben oder eine Meinung loszufahren,
die einem nicht gut scheinen; denn wenn Du sie auch ausgezeichnet widerlegst, so steht es damit nicht
schon um die Sache des Sostpater gut; es st namlich moglich, dafs sowohl Dir als anderen unter vielem
triigerischen Schein das Wahre, das eines und verhiillt ist, verborgen bleibt. Denn wenn etwas nicht rot
wst, so 1t es damit noch nicht weifs; und wenn emer kein Pferd 1st, so st er nicht notwendig ein
Mensch. Wenn Du also auf mich horst, wirst Du_folgendermafien handeln: Du wirst davon ablassen,
gegen andere zu sprechen, wurst aber iiber die Wahrheit so sprechen, daf} das Gesagle villig
unwuderleglich ist.

(Corderius: vgl. Tt 3, 9.)



VII. Brief (an den Bischof Polykarp)

§ I (Wie ep. VI)

Ich wiifte nmicht, dafs iwch gegen Hellenen oder andere gesprochen hdile; denn fiir rechischaffene
Menschen schemnt es mar geniigend, die Wahrheit in sich zu erkennen und zu sagen, wie es sich n
Wahrheit verhdlt. Wenn ndamlich etwas, was vmmer es semn mag, nach dem Gesetz der Wahrheit
bewiesen und wn lauterer Klarheit festgestellt ist, dann wird alles, was sich anders verhdlt und die
Wahrheit vortduscht, auch widerlegt sein als etwas von dem wahrhaft Seienden Abweichendes und
Undhnliches, was mehr scheint als ist. Es st also iiberfliissig fiir den, der die Wahrheit aufwerst,
gegen diese oder jene zu kimpfen. Es behauptet ndmlich jeder von sich selbst, er besitze die
Konagsmiinze, und hat vielleicht ein tiuschendes Bild von emnem echten leil davon; hast Du diesen
widerlegt, dann wird ummer wieder ein anderer auf derselben Sache bestehen. Wenn aber der wahre
Sachverhalt (AdyoC @pOdC) richtig festgestellt ist und gegeniiber allen andern unwiderleglich besteht,
dann wird alles, was damut nicht vollstandig iibereinstimmt, durch das uniiberwindliche Feststehen des
durchaus Wahren zu Fall gebracht. Da iwch dies, wie wch glaube, recht erkannt habe, habe ich mich
durchaus nicht bemiiht, gegen die Hellenen oder andere zu sprechen; vielmehr geniigt es mir — und das
gebe mur Gott! —, zuerst iiber die Wahrheit Bescheid zu wissen und dann als Sachkundiger zu
sprechen, wie es sich gehort.

§1I

Auseinandersetzung mit  Apollophanes: Wunderbare Himmelserscheinungen als eichen fiir das
Dasen Gottes

Du sagst aber; der Sophist Apollophanes schmdéhe mich und nenne mich einen Vatermorder, weil ich in
puetditloser (unlauterer) Weise die Hellenen gegen die Hellenen beniitzte. jJedoch wir kinnten thm mat
groferer Wahrheit sagen, die Hellenen beniitzten in pietitloser Weise Gittliches gegen Gottliches, da
ste versuchen, durch Gottes Weisheit die Gottesverehrung auszutretben. Und ich spreche nicht von der
Meinung der Menge, die den Erfindungen der Dichter am Stoff klebend und leidenschaftlich anhingt
und der Schipfung mehr als dem Schopfer dient, sondern auch Apollophanes selbst beniitzt pietdtlos
Gottliches gegen Gottliches; denn durch die Erkenntnis des Seienden, die er selbst gut Philosophie nennt
und die von dem gittlichen Paulus als Gottesweisheit bezeichnet wurde, hétten sich wahre Philosophen
zum Urheber des Seienden selbst und der Erkenntnis des Seienden hinauffiihren lassen miissen. Und
um nicht entgegen memem Vorsatz mehr die Meinung der anderen als die seine zu widerlegen:
Apollophanes als ein Weiser mufite wissen, dafy sich niemals etwas an der himmlischen Ordnung und
Bewegung dndern konnte, es ser denn, daff Der sie dahin lenkte, von dem sie das Sen und
Lusammenstimmen hat, Ey der nach der Heiligen Schrift alles vollbringt und abwandelt. Warum
verehrt er also nicht Den, von dem wir auch daraus erkannt haben, dafs Er wahrhafl der Gott des Alls
w5t — staunend iiber Ihn wegen Sewner alles wirkenden und unaussprechlichen Macht? Da doch von



Ihm Sonne und Mond zufolge emner ganz auferordentlichen Rraft und Stellung zugleich mit dem All
zu villiger Bewegungslosigkeit bestimmt worden sind und das Weltall fiir einen vollen “lag unter
diesen Leichen stand, ja, was noch mehr st als dies: Da selbst beim Kreisen aller stirkeren und
umfassenden [Sphdren] die umfafiten nicht in die Umdrehung mateinbezogen wurden und noch emn
anderer Tag durch Ausdehnung fast verdreifacht wurde und ganze zwanzig Stunden hindurch das All
den entgegengesetzten Lauf zuriicklegte und im wunderbarsten Gegenschwung zuriickkehrte, wihrend
die Sonne n threm egenen Lauf ihre fiinffache Bewegung in zehn Stunden zusammenzog und
wiederum dieselbe in weiteren zehn Stunden riickwdarts durchlief und, sich in etnem neuen Weg iibend,
zuriickging; das versetzte auch die Babylonier gebiihrend in Schrekken und unterwarf sie ohne Kampf
dem Ezechias wie einem gottihnlichen Ubermenschen. Ich iibergehe die Groftaten in Agypten und
andere gottgewirkte Leichen, die anderswo geschehen sind, und erwdhne nur die allgemeinen, am
Huimmel geschehenen Seichen, die allenthalben und von allen geriihmt werden. Aber Apollophanes
wird jedenfalls behaupten, das sei nicht wahr; nun wird dies fieilich in den heiligen Uberlieferungen
der Perser vorgetragen, und auch die Magier des dreifachen Mithras pflegen noch die Erinnerung
daran. Doch es mag thm freistehen, diesen Dingen aus Unwissenheit oder Unkenntnis den Glauben zu
versagen; sage thm aber: Was sagst du zu der Sonnenfinsternis, die bevm heilbringenden Kreuz
geschah? Damals waren wir namlich beide zusammen ber Heliopolis und standen beieinander und
sahen, wie der Mond in unbegreiflicher Weise mut der Sonne zur Deckung kam (es war nicht der
Leithunkt fiir ein usammentreffen); und wie er wiederum von der neunten Stunde bis zum Abend
sich der Sonne auf iibernatiirliche Weise diametral gegeniiberstellte. Rufe thm auch noch etwas anderes
i Erinnerung: Er wei ndmbich, daff wir diese Verdeckung von Osten her beginnen sahen und bis an
den Rand der Sonne gelangen, dann wieder riickwarts gehen und wiederum nicht an derselben Seite die
Verdekkung und Aufhellung geschehen, sondern auf der entgegengesetzten. Das 1ist es, was damals
ibernatiirlich geschah und allein durch Christus, den Urheber aller Dinge, moglich was; der Grofes
und Staunenswertes ohne Lahl vollbringt.

§ III
Staunender Ausruf des Apollophanes. Moglichkeit, ihn zu bekehren

Dies sage, wenn es Dir erlaubt st; und Du, Apollophanes, widerlege es, wenn Du kannst; und das
mar gegeniiber, der ich damals mit Dir zusammen zugegen war und zusammen schaute, zusammen
fragte und zusammen staunte. Ubrigens begann damals auch Apollophanes — woher [er es hatte],
weif} wh nicht — zu weissagen und sprach zu mu;, als erriete e, was geschah: O bester Dionysius, das
geschieht auf Grund gottlicher Dinge (tavta ... Oelwv duofal mpayudrwy = das ist die Gegengabe
oder die Antwort auf ...). Soviel soll Dir nun brieflich von mur gesagt sem. Du bist ja_fahig, das
Fehlende zu erginzen und den Mann vollends zu Gott zu fiihren, der in vieler Hinsicht weise ist; und
viellewcht wird er es nicht verschmdhen, die iiberweise Wahrheit unseres Glaubens willig zu lernen

(npdoC, sanfl).



VIII. Brief (an den Mdonch Demophilos)

§ I Bespiele der Milde aus dem AT und Xs = Christus selbst.
Unmenschliches Vorgehen des Demophilos. Wahrung der gotigesetzten
Ordnung

Die Geschichtsbiicher der Hebrder berichten, edler Demophilos, auch jener hl. Moses set wegen seiner
grofen Milde der Gotleserscheinung wiirdig erachtet worden. Und wenn sie einmal erwdhnen, dafs er
der Gottesschau beraubt worden sei, so trennen sie thn von Gotl, nicht aber ab von der Milde. Sie
sagen namlich, der Herr set tm Lorn ergrimmt gegen thn, weil er sich sehr iiberheblich betrug und den
gottlichen Ratschliissen widerstrebte. Wenn sie thn aber riihmen als ausgezeichnet durch gottliche
Wiirden, dann wird er gepriesen auf Grund der hervorragenden Nachahmung des giitigen Gottes.
Denn er war sehr sanfi, und deshalb wird er Diener Gotles genannt und wiirdiger als die iibrigen
Propheten, Gott zu schauen. Jfa, als gegen thn und Aaron einige unverschimte Menschen Streit
anfingen wegen des Hohenpriestertums und der Volksfiihrung, zegle er sich erhaben iiber alle Fhr-
und Herrschsucht und iibertrug die Fiihrung des Volkes dem von Gott Erwdihliten. Als sie sich aber
gegen thn verschworen, thn wegen des Vergangenen schmdhten und bedrohten und schon beinahe titlich
angriffen, da rief jener Sanfimiitige den guten [Gott] zur Rettung herber, bekannte aber freimiitig in
aller Bescheidenheit, daf3 er unschuldig sei an allen Ubeln, die die Unterworfenen tréfens er wufte
ndamlich, daf3 der, der mit Gott vertraulich verkehrt, sich nach Kriften bemiihen mufs, Ihm soweit
maglich dhnlich zu werden und in seinem Gewissen der Liebe zum Guten in seinen Werken sicher zu
sein. Was hat sodann David, Gotles Ahnherrn, zum Freund Gottes gemacht? Doch wohl, daf er gut
war und auch gegen die Feinde gut: Ich habe, sagte der Uber-Gute und Gutes Liebende, einen Mann
nach memnem Herzen gefunden. fa, emme giitige Bestimmung hatle thm gewdhrt, auch fiir das Vieh
seines Feindes Sorge zu tragen. Auch Job wurde als festhaltend an der Unschuld gerechtfertiglt. Und
Joseph richte sich nicht an seinen heimtiickischen Briidern, und Abel ging emnfiltig und arglos mit dem
Brudermarder:

Und alle riihmt die Heilige Schrift als gut, die das Bose weder vorher befiirchteten noch vorgaben und
nicht einmal angesichts der Schlechtigkeit anderer vom Guten abligfen, im Gegenteil gottihnlich selbst
den Bisen Gules erwiesen und thre ganze Giite iiber sie ergossen und sie freundlich zu Ahnlichem
aufriefen. Doch wir wollen das Haupt zur Hohe erheben; nicht die Muilde heiliger Menschen wollen
wir verkiinden noch die Giite der menschenfreundlichen Engel, die Mutleid haben mit den Volkern und
Gutes fiir sie erbitten (oder: den Guten — dyaSod), der Menge der Unheilstifier und Ubeltditer
Vorwiirfe machen, unser Ungliick mitempfinden und sich freuen iiber die Rettung derer; die sich zum
Guten bekehrt haben, und was sonst noch die Heilige Schrift von den wohltitigen Engeln berichtet;
sondern wir wollen die wohltatigen Strahlen des wahrhaft guten und iiberguten Christus in Ruhe
empfangen und uns durch sie zu seinen gottlichen Wohltaten ins Licht fiihren lassen. Nun denn — st



es nicht unaussprechliche und unbegreifliche Giite, dafs Er das, was ist, sein macht und all das zum
Semn gefiihrt hat und will, dafp alles Ihm stets dhnlich werde und an Ihm teilhabe nach der
Fassungskraft emnes jeden? Ferner, dafy Er selbst nach denen, die von Ihm abfallen, hebend verlangt
und eifrig um sie bedacht st und bittet, dafs Er nicht verschmdht werde, wenn sie sich abwenden und
spride tun (t@v Epwpdvwy xal Oportoudvwy avtdv); ja, Er ertrigt sie auch, wenn sie Ihm grundlos
Vorwiirfe machen und entschuldigt sich selbst; und Er erbietet sich noch mehy; sie zu helen. Und wenn
sie noch entfernt sind, aber doch zugleich schon sich néhern, eilt Er thnen enigegen und begegnet ihnen,
umarmt sie innigst (ganz die ganzen) und kiifit sie und wurfl ihnen das Vergangene nicht mehr vor;
sondern liebt das Gegenwdrtige und feiert ein Fest, ruft die Freunde zusammen, die Guten namlich,
damit eine Wohnung se fiir alle, die sich freuen. Nun denn, Demophilos, und wenn noch jemand
anders den Guten feindselig entgegentritl, wird er mit Recht getadelt und iiber das Gute belehrt und
dazu awfgemuntert (ayaOdvera). Mufie sich denn nicht, [sagt er], der Gute iiber die Rettung der
Verlorenen freuen und iiber das Leben der Verschiedenen? Wenn Er doch den auf seine Schultern hebt,
der sich gerade erst vom Irrweg zuriickgewendet hat, und die guten Engel zur Freude aufrufl, ja, auch
giitig st gegen die Undankbaren und Seine Sonne aufgehen lafit iiber Gerechte und Ungerechte und
selbst Sein Leben emnsetzt fir die Fliehenden. Du aber stiirztest Dich, wie Dein Brief zeigl, auf den
Priester und verjagtest den, den Du einen Gottlosen und Siinder nennst, in eigener Person (= persinlich
zugegen), wch weify nicht wie. Danach bat er und versicherte, er ser zur Hetlung der Schlechten
gekommen; Du aber schmdhtest noch, ohne Scheu, keck den guten Priester; weil er sich des Reumiitigen
erbarmte und den Gottlosen rechifertigte; und endlich sagtest Du zu dem Priester: Geh hinaus, mut
Denesgleichen bist Du zu Unrecht ins Heiligtum eingebrochen und hast das Allerheiligste
verunresmigl; und Du schreibst uns, Du hdttest das Heiligtum, das verletzt werden sollte, vorsorglich
geretlet und bewahrlest es noch jetzt unversehrt. Nun also hore unsere Memnung Es wdre unrecht,
wenn ein Priester von Diakonen, die an Rang iiber Dir stehen, oder von Monchen, die Deines Standes
sind, getadelt wiirde, wenn er auch gegen das Gittliche zu _freveln schiene oder wenn er einer andern
verbotenen Handlung iiberfiihrt wiirde. Denn wenn  Unordnung und Ununlerwiirfigkeit eine
Uberschreitung der gittlichsten Bestimmungen und Satzungen ist, so hat es (gibt es) keinen Sinn
(Grund), um Gottes willen die gottgegebene Ordnung umzustofen. Denn Gott st nicht in sich selbst
getellt — wie kinnte sonst Sein Reich bestehen? Denn wenn das Urteil ber Gott steht, wie die Schrifi
bezeugt, die Priester aber Engel sind und néichst den Bischifen Ausleger der gittlichen Urteile, so lerne
von thnen, wie es Dir geziemt, durch Vermuttlung der Diakone, das Gottliche, wenn es an der Leit ist
— von thnen, durch die Du gewiirdigt wurdest, Minch zu sem. Verkiindigen nicht eben dies auch
hetlige Symbole? Denn das Allerheiligste ist nicht einfach von allen abgesondert; sondern der Stand der
Buschife néhert sich thm am meisten, sodann der Priesterstand, thnen folgend sodann der der Diakone;
der Monchsordnung sind die Tiiren des Heiligtums zugewiesen, ber denen sie auch gewetht werden
und Aufstellung genommen haben; nicht um sie zu bewachen, sondern der Ordnung wegen und damut
ste erkennen, daf3 sie sich mehr als die Priester dem Volk ndhern. So hat denn die heilige Leitung der
hetligen Dinge heilig festgesetzt, daf sie am Gattlichen teilhaben sollen, anderen aber, ndmlich denen,



die weiter innen stehen, hat sie das Anteilgeben iibertragen; die aber; die sinnbildlich vmmer den Altar
umstehen, sehen und horen das Gottliche, das ihnen, von fernher strahlend, enthiillt wird, und giitig
vorschreitend zu denen, die auferhalb der Vorhénge des Heiligtums sind, zu den thnen untergeordneten
Moinchen und dem heiligen Volk und den Ordnungen, die in der Remmigung sind, machen sie das
Heilige bekannt je nach der Wiirdigkeit: Das wurde unverletzt bewahrt, bis Du, selbstherrlich dahin
emnbrechend, Dir erzwungen hast, dafy das Allerheiligste Dir wider Willen preisgegeben wurde; und
Du behauptest, Du hittest das Heiligtum zu bewachen; und daber siehst und hirst und hast Du
nichts von dem, was den Priestern geziemt; denn Du erkennst ja nicht die Wahrheit der Heiligen
Schrift, da Du sie tiglich mut Worten bekampfst zum Verderben der Horer. Denn hdtte jemand die
Fiihrerstellung tm Volk an sich gerissen, ohne dafp sie thm der Konig iibertragen hdtte, wiirde er mat
Recht gestrafi. Und wenn emn Fiirst iiber Menschen Recht spriche oder sie verurteilte und emner der
thm untergebenen Dabeistehenden es wagte, sein Urlerl anzugreifen, wiirde er thn nicht, sage ich,
beschimpfen und der Herrschafl berauben? Du aber, Mensch, bist so verwegen in den Sachen des
Malden und Giitigen und gegeniiber dem von ithm emngesetzien Priestertum. Und dies miifite man
sagen, wenn jemand sich etwas iiber setnen Rang anmafte, aber daber etwas Richtiges zu tun glaubte;
denn auch dies 1st niemandem erlaubt. Denn was tat Ozias Verkehrtes, als er dem Herrn rducherte?
Was Saul, als er opferte? Was die tyrannischen bisen Geuster; als sie der Wahrheit entsprechend Jesus
verkiindigten? Aber in der HI. Schrift wird jeder hinausgewesen, der sich um fremde Angelegenheiten
kiimmert, und jeder soll in der Ordnung seines Dienstes stehen, und allein der Hohepriester soll in das
Allerheiligste emntreten, und das etnmal vm fahs;, und in der vollkommenen priesterlichen Renhert, die
das Gesetz vorschretbt. Und die Priester tragen Sorge fiir das Heilige, und die Leviten diirfen das
Heilige nicht beriihren, damut sie nicht sterben. Und der Herr entbrannte in Lorn wegen Ozias'
Verwegenheit und schlug Maria mat dem Aussatz, da sie es versuchte, dem Gesetzgeber emn Gesetz zu
geben: Und gegen die Sohne Scevas gingen Déamonen an, und Er sagt: Ich habe sie nicht gesandt und
ste sind (xal avrod) gelaufen; ich habe nicht zu thnen gesprochen, und sie haben geweissagt; und: Der
Gottlose, der mir ein Kalb opfert, ist wie emner; der einen Hund titet. Um es emfach zu sagen: Gottes
vollkommene Gerechtigkeit ertriigt die Ubertreter des Gesetzes nicht; wenn sie aber sagen: In Deinem

Namen haben wir vieles Grofe gewirkt (SvviueiC miMaC), antwortet Er: Ich kenne euch nicht.
Weichet von mar alle, die thr Bises tut. Es st also unrecht, wie die HL. Schrift sagt, selbst das, was
recht ist, gegen die Wiirde zu tun. Es muf also jeder auf sich selbst achten, daf er nicht verstehen
will, was zu hoch oder zu tief fiir thn ist, sondern nur das, was ithm semner Wiirde entsprechend
zugeordnet 1st.

§ I Unwiirdige Priester

Wie?, sagst Du, muff man denn nicht gottlose Priester oder solche, die man auf emner andern
Verkehrtheit ertappt hat, zurechtweisen, und wird es denen allein, die sich im Gesetz riihmen, erlaubt
semn, durch Ubemetung des Gesetzes Gottes Ehre zu kranken? Und wie sind die Priester Ausleger
Gottes? Wie verkiinden sie denn dem Volk die gottlichen Tugenden, da sie deren Kraft nicht erkennen?



Oder wie werden die erleuchten, die in der Dunkelheit sind? Wie werden die den gottlichen Geust
mitlelen, die nicht in der lat und Wahrheit (é¢ec xai atpOela) an den Heiligen Geist glauben?
Darauf werde wch Dur selbst antworten; denn Demophilos st nicht memn Feind, noch werde ich
dulden, dafp Satan Dich umgarnt. Denn die Ordnungen, die um Golt sind, sind um so gittlicher; je
weiler sie entfernt sind; und zugleich heller leuchtend und lchtreicher (pwterviotepa  xal
gwriotiritepa) sind, die sich dem wahren Licht mehr néhern. Du sollst aber die Nihe nicht im Sinne
des Orles verstehen, sondern im Sinne der Falugkeit, Gott aufzunehmen. Wenn nun der Priesterstand
die Rrafl zu erleuchten hat, so st der; der micht Licht verlethen kann, vom Priesterstand und der
priesterlichen Krafl ganzlich abgefallen; um so mehr de; der [selbst] nicht erleuchtet ist. Und ich fiir
meinen el halte etnen solchen Menschen fiir sehr verwegen, wenn er sich priesterliche Amtsleistungen
anmaft und sich weder fiirchtet noch schamt, gottlichen Dingen iiber sein Vermogen hinaus
nachzwagen, und wenn er memnt, wessen er sich selbst bewupft sei, das bletbe Gott verborgen, und
wenn er Den zu tduschen glaubt, den er mit falschem Namen Vater nennt; und wenn er es wagt, seine
frevelhaflen Lésterworte (denn Gebete michte ich sie nicht nennen) iiber die gittlichen Symbole nach
Christi Art auszusprechen. Das 1st kein Priester; nein, sondern ein Feind, ein Arglistiger; emner; der sich
selbst betriigt, und exn Wolf; der sich gegen das Volk Gottes mut etnem Schafsfell ausgeriistet hat.

§ I Demophilos wird in seine Grenzen verwiesen und zur Selbstbeherrschung
ermahnt

Aber Demophilos steht es nicht zu, dies zu riigen. Denn wenn die HI. Schrifi befiehlt, das Gerechte
auf gerechte Weise zu verfolgen (das Gerechte auf gerechte Weise verfolgen heifit aber; jedem das thm
Gebiihrende zuerteilen wollen), so miissen es alle auf gerechte Weise verfolgen, nicht anders, als es
threr Wiirde und Ordnung entspricht. Denn es st auch gerecht, wenn den Engeln das threr Wiirde
Entsprechende zuerteilt und bestimmt wird, aber nicht von uns, o Demophilos, sondern uns durch sie
von Gott und thnen von den hiheren Engeln. Und um es emnfach zu sagen, in allen Dingen wird den
Lweiten durch die Ersten von der alles wohlordnenden und hochst gerechten Vorsehung das threr
Wiirde Entsprechende zuerteilt. Denen es nun von Gott auferlegt ist, iiber andere zu gebieten, die teilen
denen, die nach thnen kommen und thnen unterworfen sind, das ihnen Gebiilrende zu. Demophilos
soll also seine Rede, seinen Lorn und seine Begierde gebiihrend mdfsigen, soll die fiir ihn festgesetzte
Ordnung nicht verletzen, sondern die iibergeordnete Vernunfi soll das thr Untergeordnete beherrschen.
Denn wenn wir auf dem Markt sehen, dafs ein Diener seinen Herrn, ein junger Mensch emnen dlteren
oder ein Sohn seinen Vater schmdht, ihn zugleich auch angreift und thm Schlige versetzt, so werden
wir offenbar Unrecht tun, wenn wir nicht hinzueilen und uns bemiihen, denen zu helfen, denen der
Vorrang zukommt, magen sie auch viellewcht zuerst Unrecht getan haben; wie sollten wir uns nicht
schamen, wenn wir sehen, daff die Vernunft von {orn und Begierde verletzt wird und aus der thr von
Gott gegebenen Herrschaft vertrieben, und wenn wir in uns selbst gottlose und gesetzwidrige
Unordnung, Aufruhr und Verwirrung erwecken? Mt Recht verbietet unser seliger; gottgegebener
Gesetzgeber, der Rirche Gottes jemanden zum Vorsteher zu geben, der nicht vorher seinem eigenen



Hause gut vorgestanden hat; denn wer sich selbst beherrschen kann, wird auch einen andern im aum
halten; und wer emnen andern, auch ein Haus; wer ein Haus, auch emne Stadt; wer eine Stadt, auch
e Volk; kurz gesagt, nach den Worten der Schrift: Wer in Wenigem getreu ist, wird auch in Vielem
getreu semn, und wer in Wenigem ungetreu ist, wird auch in Vielem ungetreu sein.

§ IV Dre gebiihrende Ordnung. Die Unmenschlichkeit des Demophilos

Du nun bestimme selbst der Begierde, dem Mut und der Vernunfl, was emnem jeden zukommt, Dir
aber [bestimmen es| die Diakone, diesen die Priester; den Priestern die Bischife und den Bischiofen die
Apostel und Nachfolger der Apostel. Und wenn vrgendwo emner unter thnen vom Geziemenden abirren
sollte, wird er von den Heiligen seines Standes zurechigewiesen werden, und es werden nicht die
verschiedenen Stinde durcheinandergewiirfell werden, sondern jeder wird in seinem Stande und in
setnem Dienst bletben. Dies habe ich Dir gesagt, damit Du weift und tust, was Dir zukommt. Was
aber die Unmenschlichkeit gegen den Mann betriffl, der — wie Du sagst — emn Gottloser und Frevler
wst, so weif 1ch nicht, wie wch die Betriibnis (cdvipiupua = contritio) meines Geliebten beweinen soll.
Denn als wessen Diener glaubst Du von uns aufgestellt zu sein? Wenn nicht als dieses hichsten Gutes
Driener; dann bist Du wahrhaflig uns und unserm ganzen Gotlesdienst notwendig fremd; und es ist
Leit, dafp Du Dir emen [andern] Golt und andere Priester suchst und ber ihnen nicht so sehr
eingewetht wirst als verwildert und emn unerbittlicher Diener Dener Freundin, der Unmenschlichkeit,
(wurst). Sind denn wir zu vollkommener Heiligkeit vollendet und bediirfen fiir uns der gittlichen
Menschenfreundlichkeit nicht mehr? Oder begehen wir doppelte Siinde, wie die Hl. Schnift sagt, nach
der Weise der Golttlosen, indem wir micht wissen, worin wir gefehlt haben, sondern uns selbst
rechifertigen, und zu sehen glauben, obwohl wir in Wahrheit nicht sehen? Dariiber geriet der Himmel
aufer sich, und wch entsetzte mich und kann mur selbst kaum glauben. Glaube may; wenn iwch Denen
Brief nicht gelesen hdtte (o hdtte wch es doch nicht getan!), so hdtten mich andere nicht davon
iiberzeugen kinnen, wenn sie es gewollt hdtten, daff Demophilos glaube, der iiber alles gute Gott ser
nicht auch menschenfreundlich und er selbst bediirfe des Erbarmenden und Erlosenden nicht. Jfa, er
verwirfl die Priester;, die es threr wiirdig hielten, die Unwissenheit des Volkes zu ertragen, wohl
wissend, dafp auch hnen Schwdche anhaflet. Doch der urgittliche Heiligvollender 1st einen anderen
Weg gegangen, denn er war emerseits, wie die HL Schnift sagt, von den Siindern abgesondert,
andererseits machte er es zum Beweis der Liebe zu Ihm, den Schafen die muldeste Hirtensorge zu
widmen. Und nichtswiirdig nennt er den, der seinem Matknecht nicht die Schuld erlaft und thm keinen
Bruchteil der Giite erweisen will, die thm selbst in aller Fiille gewdhrt wurde; mit Recht wird thm
zuteil, was thm gebiihrt, und das miissen auch Demophilos und wch fiirchten. Denn Er bat selbst _fiir
die, die gegen 1hn frevelten, noch im Leiden den Vater um Vergebung, Seine fiinger aber schalt Er, weil
sie Ihn ohne Mutleid baten, die Samaniter; die Ihn vertrieben, fiir thre Gottlosigkeit zu verurterlen. Das
aber wiederholst Du tausendmal in Deinem dreisten Brief und versicherst es wieder und wieder, Du
hdittest nicht Dich selbst, sondern Gott gerdicht. Durch Schlechtigkeit, sage muy; den Guten?



§ V Die Milde des Guten Hurten. Los der Guten und Baisen

Weg damit! Wir haben keinen Hohenpriester, der nicht mitempfinden konnte mat unserer Schwdche,
sondern — selbst schuldlos — st Er barmherzig Er wird nicht streiten noch schreien; Er selbst st
milde und st auch die Versohnung fiir unsere Siinden. Darum werden wir Demne keineswegs
benerdenswerten Angniffe durchaus nicht billigen, wenn Du auch tausendmal Pinchas und Elas
anfiihrst: Denn die fiinger, die damals noch keinen Anteil am guten Geust hatten, gefielen Jfesus nicht,

als Er dies [von thnen] horte. Und auch unser gittlicher Lehrer in der Heiligkeit (ispo®OétnC) belehrt

i Malde die Gegner der Lehre Gottes; denn es ziemt sich, die Unwissenden zu belehren, nicht zu
ziichtigen, wie wir ja auch die Blinden nicht bestrafen, sondern an der Hand fiihven. Du aber hast
dem Mann, der gerade anfing, am Licht aufzuatmen, emns hinter die Ohren versetzt und thn
zuriickgetrieben, und als er mut grofer Scheu hinzutrat, thn dreist verjagt! (schauderhaft st das!) —
thn, den Christus, weil Er giitig wst, aufsucht, wenn er in den Bergen herumarrt, zuriickrufl, wenn er
flieht, und auf Semne Schultern hebt, wenn Er thn endlich gefunden hat. Ich bitte Dich, so schlecht
wollen wir nicht fiir uns selbst sorgen und nicht das Schwert auf uns selbst lenken: Wenn man
ndamlich bestrebt ist, andern Schaden zuzufiigen oder im Gegenteil Wohltaten zu erweisen, aber was
man wollte, thnen gegeniiber nicht zur Ausfiihrung bringt, so zieht man sich doch ber sich selbst
Schlechtigkeit oder Giite zu und wird entweder von gittlichen “Tugenden oder ungezihmten
Ledenschafien erfiillt. Und die einen werden als Gefolgsleute und Weggenossen der guten Engel hier
und dort in allem Frieden und frei von allen Ubeln fiir alle Ewigkeit die seligsten Anteile erlosen und
ummer ber Golt sen: das grifite aller Giiter; die andern aber; die zuglewch den Frieden mit Gott und
mit sich selbst preisgaben, werden hier wie nach dem Tode bei den schrecklichen Dédmonen sein.
Darum miissen wir uns alle Miihe geben, zu dem guten Gott zu gelangen und immer ber dem Herrn
zu semn und nicht mit den Bosen durch Gottes hichst gerechtes Gericht abgesondert zu werden und auf
Grund eigner Schuld das uns Gebiihrende zu erleiden — das fiirchte wch am meisten von allem und
wiinsche von allem Schlechten frer zu semn. Wenn es Duir recht ist, will wch auch noch das gottliche
Gesicht emmes heligen Mannes erwdhnen, und lache nicht, denn iwch werde die Wahrheit sprechen
(etwas Wahres erzdhlen.)

§ VI Die Vision des Karpos

Als wch etnmal nach Kreta kam, nahm much der hi. Karpos gastfreundlich auf, ein Mann, der wie
wgendeiner durch die grofie Reinheit seines Geistes zur Gotlesschau geeignet war. Er trat namlich nicht
zur hetigen Feier der Geheimmisse hinzu, wenn thm nicht vorher bet den heiligen Vorbereitungsgebeten
e giinstiges Gesicht zuterl wurde. Er erzdhlt nun, daff thn enst e Unglaubiger betriibt habe;
Ursache der Trauer way, dafs jener einen zur Kirche Gehorigen zur Gottlosigkeit verfiihut hatte, als
noch die »heiteren Tage« (Fest der Tag- und Nachigleiche) gefeiert wurden. Es hdtte sich geziemt, fiir
bewde giitig zu beten und Gott den Heland als Beistand zu nehmen, um den emnen zu bekehren, den
andern durch Giite zu besiegen; und er hdtle das ganze Leben nicht ablassen sollen, sie zu ermahnen,



bis er sie heute und auf solche Wewse zur gittlichen Erkenntnis fiihren konnte, so daf thnen das, was
thnen zweifelhaft schien, deutlich wiirde und sie durch gesetzmdfige Weisung genitigt wiirden, von
dem, womut sie unverniinflig geprahlt hatten, zur Vernunflt zu kommen. Aber was thm friiher niemals
begegnet war — wch weiff nicht, wie es kam —, er war damals n sehr fendseliger und bitterer
Stimmung zur Ruhe gegangen und i so schlechter Verfassung eingeschlafen (es war ndmlich Abend);
um Matternacht (er pflegte namlich um diese Leit von selbst zu den Gottlichen Hymnen zu erwachen)
stand er auf nach nicht ungestirtem, vmmer wieder unterbrochenem Schlaf” Da er nun ebenso ber der
Lwiesprache mit Gott stand, unheilig betriibt und bedriickt, sagte er; es set nicht recht, wenn gottlose
Menschen lebten, die die geraden Wege des Herrn verdiirben (verkehrten). Und indem er das sagte, bat
er den Herrn, Er moge durch emen Blitz unbarmherzig beider Leben ein Ende machen. Als er das
sagte, so berichtete er;, habe er plotzlich gesehen, wie das Haus, in dem er stand, zuerst erschiittert
wurde und vom hichsten Furst an matten durchgespalten, und vor sich emen helleuchtenden
Scheiterhaufen und diesen vom Himmel zu ithm herabgelassen (der Ort schien namlich unter freiem
Himmel zu liegen); den Himmel selbst aber gejffnet und auf dem Riicken des Himmels (é7i T
voTw) fesus umgeben von zahllosen Engeln in Menschengestall. Das hditte er in der Hihe gesehen
und hitte sich verwundert. Als Karpos aber nach unten schaute — so sagte er —, da sah er auch den
Fufsboden gleich emem weitklaffenden, dunklen Schlund gespalten und jene Mdnner;, die er verflucht
hatte, vor sich stehen am Rand des Schlundes, zitternd und erbarmungswiirdig, schon fast
hinunterstiirzend, weil thre eigenen Fiiffe sie nicht mehr tragen wollten; unten aber sah er aus dem
Schlund Schlangen heraufkriechen und sich um ihre FiifSe bewegen, sie bisweilen ziehen, indem sie sich
heranschlingelten und sie beldstigten und gegen sie angingen, bisweilen auch sie mat den éhnen oder

Schwinzen reizten (entziindeten = zﬁnow¢0’wa§) oder kitzelten und sich auf alle Weise bemiihten,
sie i den Schlund hineinzustiirzen; es waren aber auch Mdnner matten unter den Schlangen, die mit

thnen gegen jene Minner vorgingen, sie schiittelten (SiadovodvraC), stiefen und schlugen; jene Minner
aber schienen schon fast zu fallen, halb wider Willen, halb freiwillig, von dem Ubel allmdihlich
zugleich bezwungen und miirbe gemacht (iiberredet). Karpos sagte aber, er habe nach unten gesehen
und sich gefreut, um das oben aber habe er sich nicht gekiimmert. Er sei aber unzufrieden gewesen,
wetl sie tmmer noch nicht fielen, und dazu habe er sich oft hinabgebiickt, und weil er nichts tun
konnte, habe er sich gedrgert und es herbeigewiinscht. Und kaum hatte er den Kopf gehoben, da sah er
wieder den Himmel, wie er thn zuvor gesehen hatte; Jesus aber, voll Erbarmen mit dem, was geschah,
set von seinem tiberfummlischen Thron aufgestanden und, bis zu thnen herabsteigend, reichte Er thnen
die giitige Hand, und die Engel leisteten mut Ihm zusammen Beistand und stiitzten die Mdanner; der
eine von hier, der andere von da, und Jesus sprach zu Karpos: Nun strecke die Hand aus und schlage
auch Mich; denn Ich bin bereit, wiederum fiir die Rettung der Menschen zu leiden, und Ich will es
sehr gern, damut nur die andern Menschen nicht siindigen. Sieh nuz; 0b es Dir mehr ansteht, in diesem
Schlund und ber den Schlangen zu sein als ber Gott und den guten und menschenfreundlichen Engeln.
Das 1st es, was ich gehort habe; und ich glaube, dafs es wahr ist.



IX. Brief (an den Bischof Titus)
§ I Beispiele gewagter Symbole aus der Schrift. Qwer Arten der Theologie

Ich weif nicht, bester Titus, ob der hl. Timotheus etwas von meinen Ausfiihrungen iiber die Symbole
der HI. Schrift nicht gehirt hatte, als er schied. Denn in der Symbolischen Theologie hatte ich thm
deutlich alle jene Ausdriicke der Schrift auseinandergesetzt, die der Menge absonderlich scheinen. Denn
bet den unvollkommenen Seelen erwecken die Viiter den Eindruck einer grofen Ungereimtheit, wenn sie
die gittliche, gehevmnisvolle und den Ungeweihten unzugingliche Wahrheit der unaussprechlichen
Weisheit durch verborgene und gewagle Rdtselbilder darstellen. Deshalb konnen wir oft den Waorten
iber die hl. Gehetmnisse kaum Glauben schenken, denn wir schauen sie nur durch die sinnenfilligen
Symbole, die damat zusammenhdngen. Man mufs sie aber auch entbloft, wie sie in sich selbst sind,
nackt und rein sehen. So namlich konnten wir den Quell des Lebens schauend verehren, der sich in sich
selbst ergiefit, und wiirden ithn sehen, wie er in sich selbst besteht, und die eine einfache Rrafi, die sich
selbst bewegt, durch sich selbst wirksam ust, sich selbst nicht verldft, sondern als Erkenntnis aller
Erkenntnisse urspriinglich besteht und stets sich selbst durch sich selbst schaut. War huelten es also fiir
gut, fiir uns selbst und fiir andere, soweit maglich, die Gestaltungen aller Art auseinanderzusetzen, die
die heilige Sinnbildformung (oopfoluy iepomiaotia) tm Hinblick auf Gott bietet; denn wie ist ste,

threm Auferen nach, voll unglaublicher und tauschender (mlaouardovC) Absonderlichkeit! 2. B.
wenn sie bet der iiberseienden Gottesgeburt den Schofs Gotles i leiblichem Sinn gottgebdrend darstellt
oder das Wort als in die Luft hanausgestromt aus dem Herzen des Menschen, das es ausspeit, und den
Geust als aus dem Mund ausgehaucht beschreibt und den gotterzeugenden Schof als den Gottessohn

umfassend uns nach Art eines Leibes besingl oder dies nach Art einer Pflanze beschreibt (porixddC

statt g C zu lesen?) und uns Biume und Zweige, Bliiten und Wurzeln vorfiihrt oder Quellen, die
Wasser hervorsprudeln, oder strahlenaussendende Lichterzeugungen oder andere erklirende
Beschretbungen des iiberwesentlichen Gotteswortes. Beziiglich der geistig zu verstehenden Vorsehung
Goltes aber; oder Semner Gaben, Offenbarungen, RKrifle, Figenschaflen, Anteile, Aufenthalte,
Hervorginge, Scheidungen oder Veremigungen umhiillt es Gott deshalb mit Mannes- oder wilden
Tier- oder vielfaltigen Gestalten von anderen Lebewesen, Pflanzen und Tieren; ja, es legt ihm auch
wetblichen ~ Schmuck um und barbarische Waffenriistung und ~schreibt ihm Taopfer- und
Schmelzgieferkunst zu wie etnem Handwerker und gibt thm Pferde und Wagen und T hrone zum Sitz
und riistet thm Gastmdhler mit allerhand Speisen zu und stellt ihn essend und trinkend, schlafend und
berauscht dar. Was soll man noch reden von orn und Lewd, von den verschiedenen Eidschwiiren,
Reue, Fliichen und Groll, von den vielfaltigen und gewundenen Scheingriinden fiir das Abweichen von
den Verheifungen; von dem Gigantenkampf in der Genesis, wo erzdhlt wird, daf Er aus Furcht mat
Last gegen jene gewaltigen Mdnner vorgegangen sei, die iibrigens jenen Bau nicht, um anderen zu



schaden, sondern zu ihrer eigenen Rettung ins Werk gesetzt hatten, und von dem Rat, der im Himmel
ersonnen wurde, um Achab zu iiberlisten und zu tiuschen; und den vielfachen Erregungen sinnlicher
Liebe tm Hohenliede und was sonst noch alles an hethigen Seichen gewagter Gotlesdarstellung
vorgeschoben und angehdufl ist, um das Verborgene zu zeigen; Getelltes fiir das Einfache und
Ungetelte, Gestaltetes und Vielformiges fiir das Form- und Gestaltlose; wer thre im Innern verborgene
Schinheit zu schauen vermag, der wird finden, daff alles gehetmmisvoll und gottformig st und von
theologischem Licht erfiillt. Glauben wir also nicht, daf das, was an Leichen in Erscheinung tritt, um
setner selbst willen gebildet 1st; es ist vielmehr hingestellt fiir eine unaussprechliche und fiir die Menge
unsichtbare Erkenntnis, damit das Hochheilige den Ungeweihten nicht leicht zur Hand sei, sondern
nur den wahren Liebhabern der Heiligkeit enthiillt werde, die sich freigemacht haben von allen
kindischen Vorstellungen beziighch der heiligen Symbole und fihig sind, durch Einfachheit des Geustes
und Tauglichkeit der Schaukrafi zur emfachen, ibernatiirlichen, iiber die Symbole erhabenen Wahrheit
zu gelangen. Man muf iibrigens auch dies bedenken, daf die Uberlieferung der Theologen eine
doppelte st: die eine unaussprechlich und verhiillt (= mystisch), die andere offenkundig und leichter
JapBlich; die eine symbolisch und die Gehevmmisse betreffend, die andere philosophisch-beweisend, und
das Sagbare 1st mit dem Unsagbaren verflochten. Und die eine iiberzeugt und legt die Wahrheit des
Gesagten fest, die andere handelt und befestigt in Gott durch unlehrbare Einfiihrung n die

Geheimnisse (@0ibdxtoC pvoraywyiarC). Und in der Tat haben fiir die Einweihung in die heiligsten
Gehermnisse  sowohl unserer als der Geselzesiiberlieferung  heilige  Fiihrer (igpoudorar)  die
gollgeziemenden Symbole nicht vermueden; ja, wir sehen sogar die hochheiligen Engel durch
Ritselbilder das Gottliche geheimnisvoll vortragen, und fesus selbst in Parabeln von Gottlichem
sprechen (Qeotopodvra) und die Gittliches wirkenden Geheimnisse im Bild des Gastmahls iibergeben.
Denn es war geziemend, nicht nur das Allerheiligste unversehrt vor der Menge zu bewahren, sondern
auch das menschliche Leben, das ungetellt und geteilt zugleich ist, in thm entsprechender Wewse das
Licht gattlicher Erkenntnisse empfangen zu lassen: einerseits den Teil der Seele, der keine Eindriicke
erleidet, fiir die einfache, innerliche Schau gittlicher Bilder zu bestimmen; andererseits den Teil, der
den Eandriicken unterworfen ist, zugleich in der semner Natur entsprechenden Weise zu heilen und
emporzurichten zum Gattlichen durch kunstvoll gebildete Symbolgestalten, da thm solche Hiillen
naturgemdf sind; und alle, die auch das offenkundige Gotleswort ohne Hiillen vernommen haben,

gestalten doch offenbar in sich ein Bild (timoC), das sie zum Verstindnis des genannten Gotteswortes

fiihrt.

§ I Die sichtbare Welt als Symbol der unsichtbaren. {wer Gesichispunkte der
T heologe. Feuersymbol. Kraft der Nahrung

Ja, auch die ganze sichtbare Weltschipfung st vor das Unsichtbare Gottes hingestellt, wie es Paulus
sagt, und auch die wahre Vernunfi. Darum betrachten auch die Theologen das eine im Hinblick auf
biirgerliche und gesetzliche Verhdltnisse, das andere rein und unberiihrt, das emne auf menschliche und



mittlere Weise, das andere iiberirdisch und Vollkommenheit wirkend. Und bald auf Grund der
augenscheinlichen Gesetze, bald auf Grund verborgener Satzungen, wie es den thnen unterworfenen
heiligen Dingen (oder der HI. Schrift — ypdupaot oder mpdypaat), Geistern und Seelen angemessen ist.
Denn nicht eine bedeutungslose Geschichte, sondern lebenweckende Vollendung enthdlt ein jedes Wort,
das thnen vor allen dargeboten wird. So ziemt es sich auch fiir uns, entgegen der Auffassung, die das
Volk davon hat, ins Innere der heiligen Symbole einzudringen, wie es den Heiligen angemessen st, und
sie nicht zu entehren, da sie Sproflinge und Nachbildungen gotthicher Eigenschaflen sind und sichtbare
Bilder unsagbarer und iibernatiirlicher Schauspiele. Denn nicht nur die iiberseienden, geistigen und
schlechthin gottlichen Lichter werden durch nachbildende Symbole manmigfach dargestellt, wie der
iiberseiende Gott Feuer genannt wird und das geistige Gotteswort feunig, sondern aufierdem werden
auch die gottdhnlichen Ordnungen der zugleich geistigen und geistig erkennbaren Engel durch
mannigfaltige und vielgestaltige Formen und Feuergestalten dargestellt. Und dasselbe Bild des Feuers
muf; anders aufgefafit werden, wenn es von Gott gesagt wird, der das Erkennen iibersteigt, als wenn es
von den geistig fafibaren Fiigungen der Vorsehung oder den (hl.) Worten gebraucht wird, und wieder
anders von den Engeln. Jenes muff im Sinn der Ursache verstanden werden, das andere vm Sinn des
Seins, das dritte 1m Sinn des Teilhabens; und anderes wieder anders, je nachdem thre Schau und
erkenntnismafige Ordnung es vorschreibt. Und man darf die heiligen Symbole nicht aufs Geratewohl
mischen, sondern muf sie vielmehr entsprechend den Ursachen oder dem Sein (drdp&eow), den Krifien
oder Ordnungen oder Wiirden entfalten, denn fiir dies alles gibt es erklirende Zeichen. Ubrigens
wollen wu; um den Brief nicht iiber Gebiihr auszudehnen, nun zu der Untersuchung kommen, die wir
uns vorgenommen haben. Und wir sagen: fede Nahrung hat die Rrafl, zur Vollendung zu fiihren, was
ste ndhrt, indem sie ausfiillt, was daran unvollkommen ist und mangelt, und das Schwache zu pflegen
und semn Leben zu bewahren, es zum Aufbliihen zu bringen und zu erneuern, thm das Wohlbehagen
der Lebensfrische (vitales Wohlbefinden) zu geben, kurz gesagt: MufSbehagen und Unvollkommenheit
zu vertrethen und thnen Freude und Vollkommenheit zuzufiihren.

§ III Der Muschkrug als Bild der gittlichen Vorsehung Hausbau, fliissige und
feste Speise

Treffend wird also in der HL. Schrift von der iiberweisen und giitigen Weisheit gesagt, dafp sie einen
geheimnisvollen Mischkrug aufstelle und seinen hl. Trank ausspende; davor aber lege sie feste Speisen
vor und mat erhabener Stumme lade sie_freundlich die ein, die ihrer bediirfen. Also legt die gottliche
Wewsheit zweierler Speise vor; die eine fest und dauerhafl; die andere fliissig und ausgegossen; und im
Mschkrug spendet sie thre vorsorgende Giite. Der Mauschkrug nun, der rund und offen ist, st das
Sinnbild der zugleich ausfahrenden und alles umfassenden (= zu allem umherfahrenden) anfangs-
und endlosen allgemeinen Vorsehung. Wenn sie aber zu allem hinausgeht und daber doch in sich selbst
bletht und feststeht in unbeweglicher Selbigkeit und vollig, ohne aus sich herauszugehen, an threm
Platz beharrt, so steht auch der Mischkrug beharrlich und fest angefiigt. Es wurd aber von der
Wewsheit auch gesagt, daf sie sich ein Haus baue und darin sowohl feste Speisen als auch Getrinke



und den Maschkrug vorsetze, damat es denen, die gittliche Dinge in ihnen angemessener Weise in
Verbindung bringen, klar sei, daf die Vorsehung fir alle Dinge der Urheber thres Seins wie thres
Wohlseins 1st, sich auf alles erstreckt und in allem wird und alles umfaf3t; und dafp Er wiederum in
sich selbst ist in ausgezewchnetem Sinne und darum in kemner Weise in 1rgendeinem Dinge, sondern
getrennt 15t von allem, Er selbst in sich selbst auf dieselbe Weise ewrg, stehend und beharrend, sich
stets im Hinblick auf dasselbe in derselben Weise verhaltend, auf keine Weise aus sich selbst
herausgehend, niemals seinen hevmischen Sitz und seine unbewegliche Wohnung und semen Herd
verlassend, sondern wn sich selbst alles vollkommene Gute semner Vorsehung wirkend, zugleich
vorschreitend zu allem und in sich bletbend, vmmer stehend und bewegt und doch weder stehend noch
bewegt, sondern sozusagen semn Vorsorgen-Warken (sic!) im Beharren und sein Beharren um Vorsorgen
zugleich naturgemdfs und iibernaturgemdf; habend.

§ IV Bedeutung der festen und fliissigen Speuse

Doch welches st die feste und welches die fliissige Speise? Denn es wird gesagt, dafp die giitige
Weisheit beides spende zugleich und vorsehe.

Ich glaube also, dafs die feste Speise die geistige und dauernde Vollendung bedeute, gemdf3 der in steter
und kraflvoller, emheitlicher und ungeteilter Erkenntnis am Gottlichen Anteil haben die geistigen Sinne
Jener;, denen der hl. Paulus, aus der Weisheit schopfend, an der wahrhafl festen Speise Anteil gibt. Die
fliissige Speise aber [glaube ich] bedeutet jene zugleich ausgebreitete und ausstromende [Lehre], die
bestrebt ist, zu allem hinauszugehen, und durch Manmgfaltiges, Vielerler und Geteltes digjenigen, die
sie erndhrt, durch eine thnen angemessene Giite zur emfachen und unbewegten Gotleserkenninis fiihrt.
Darum werden auch die gottlichen und geistigen Worte mit Tau und Wasser verglichen und mat
Mulch, Wein und Homig, weil lebenerzeugende Krafl in ihnen st wie wm Wasser und
wachstumfordernde wie in der Mulch und wiederbelebende wie 1m Wein und zugleich reinigende und
bewahrende wie tm Honig; dies ndmlich schenkt die gittliche Weisheit ihren Anhdngern und verschaffi
thnen Uberfluf an reichen und unvergiinglichen Geniissen (Mahl) und iiberschiittet sie damit
(InepfiCovoa). Das nimlich heyit wahrhaft Mahl halten, und darum wird sie als lebenerzeugend
zuglewch und manner-(oder kinder-)erndhrend, als erneuernd und vollendend gepriesen.

§ V Trunkenheit Gottes. Das gottliche Mahl

Gemaf3 dieser heiligen Erkldrung des Mahles wird auch von Gott, dem Urheber alles Guten, gesagt,
dafp Er trunken sei, wegen des iiberreichen, die Erkenntnis iibersteigenden, ganz vollkommenen und
unsagbaren Ubermafes des gittlichen Mahles oder; besser gesagt, Wohlbefindens. Bei uns zwar wird
die Trunkenheit in schlechtem Sinn genommen und st eine unmdfige Anfiillung, ein Von-Verstand-
und Von-Sinnen-Kommen; ber Gott aber ist die Trunkenheit in gutem Sinn zu verstehen und nichts
anderes [darunter zu denken] als das iiberfliefende Ubermap alles Guten, das in ihm im Sinne der
Ursache vorausexistiert. Aber auch das Von-Sinnen-Kommen, das die Trunkenheit begleitet, ist zu
verstehen als das Uberragen Gotles, das iiber alles Begreifen ist, demgemdfy Ihm das Erkennen



abgesprochen wird, weil Er iiber alles Erkennen und Erkanntwerden ist, ja, iiber das Sein selbst; und
emnfach von allem, was immer es Gutes gibt, trunken st Gott und zugleich alles iibersteigend, als
iibervoll von allem und zugleich alles Ubermap iiberragend und wiederum auPerhalb und jenseits aller
Dinge wohnend; davon ausgehend werden wir auch das Gastmahl der Heiligen im Rewch Gottes auf
dieselbe Weise verstehen. Denn Er sagt: Der Komg selbst wird hindurchgehen und sie heifen, sich
niederzulegen, und Er selbst wird ithnen dienen. Das weist aber hin auf e gemensames und
eimmiitiges  Anteilhaben der Heiligen an den gottlichen Giitern und auf die Gemende der
Erstgeborenen, die im Himmel aufgeschrieben sind, und daf die Geister der Gerechten durch alles Gute
vollendet und mut allen Giitern erfullt sind. Und unter dem Niederliegen verstehen wir das Ausruhen
von den vielen Miihen und das unversehrte Leben und den gottlichen Wandel (Staatswesen, mwolzeiav)
um Licht und Land der Lebendigen, erfiillt von vollkommenem Wohlbefinden, und die reichliche
Spende von allerhand seligen Giitern, wodurch sie mut aller Freude erfullt werden, da Jesus sie erfreut
und niederliegen heist und sie bedient, ithnen ewige Ruhe schenkt und ihnen die Fiille alles Schinen
zuertellt und zustromen laft.

§ VI Schlaf und Erwachen Gotles. Verweisung auf die »Symbolische
T heologie«

Du wurst verlangen, iwch weif es wohl, dafs Dir auch der gepriesene Schlaf Gotles und das Erwachen
erklirt werde; und wenn wir sagen, Gotles Schlaf ser das, was an Gott ausgesondert ser und woran
das kemen Anterl haben kinne, was der Vorsehung unterworfen ist; Semn Erwachen aber die
Aufmerksamkeit, womit Er Semne Vorsehung denen zuwendel, die der Erziechung und Erlosung
bediirflig sind — dann magst Du zu den andern Symbolen der HL. Schrift iibergehen. Deshalb halten
wir es fiir iberflissig, dasselbe mut denselben Worlen zu wiederholen und daber den Anschein zu
erwecken, als ob wir etwas anderes lehrten; zugleich sind wir uns bewufit, Euch gebiihrend gefillg
gewesen zu sein; den Brief aber schliefen wir mit dem Gesaglen — wch glaube, wir haben mehr erkldrt,
als Du tn Demnem Brief verlangtest. Wir schicken aber unsere ganze Symbolische Theologie; darin
wirst Du zugleich mit dem Haus der Weisheit auch die sieben Sdulen erkldrt finden und ihre feste
Speise, in Opfergaben und Brote geteilt; auch was das Muischen des Weins bedeutet, was der Rausch,
der vom ‘Irinken Gottes herkommt; und dasselbe, was soeben gesagt wurde, wirst Du dort
ausfiihrlicher behandelt finden. Es st ndmlich, glaube ich, emne gute Auffinderin alles Symbolischen
und iibereinstimmend mit den heiligen Uberlieferungen und Wahrheiten der Schrift.

X. Brief (an jfohannes, den Theologen, Apostel und

Lvangelisten wéhrend seiner Verbannung auf Patmos)

Ich begriiffe Dich als heilige Seele, Geliebter, und dies tue ich Dir gegeniiber besonders, mehr als
gegeniiber den meisten [anderen]. Sev gegriipt, Du, der Du i Wahrheit geliebt wirst von Dem, der



wahrhaft geliebt und erstrebt und hochgeschdtzt werden muf. Was st es zu verwundern, wenn Xs.
{{Chnistus} } die Wahrheit spricht und die Ungerechten die Jfiinger aus den Stidten vertretben und
sich selbst das ihnen Gebiihrende zuzichen, indem sie, die Schuldbeladenen, sich von den Heiligen
zurtickziehen und absondern? In Wahrheit ist das Sichtbare deutliches Bild des Unsichtbaren; denn in
kiinfligen Weltaltern wird nicht Gott Urheber der gerechten Trennung von Ihm sein, sondern jene, die
sich selbst vollig von Gott getrennt haben; wie wir andererseits die andern schon hier ber Gott sehen, da
sie als Liebhaber der Wahrheit sich von der Neigung zu stofflichen Dingen enifernt haben und in
vollkommener Fretheit von allem Bosen und wn gittlicher Liebe den Frieden mat allen Guten
hochschétzen und die Heligung; die schon im gegenwdrtigen Leben das kiinflige beginnen, indem sie
engelgleich inmutten der Menschen wandeln, in vollkommenem Gleichmut, in Gotteslob und Giite und
allen andern Giitern. Ich bin also nicht so unverstindig zu glauben, dafi Du etwas lewdest; ich glaube
vielmehy; dafp Du die korperlichen Leiden nur soweit empfindest, dafp Du sie wahrnimmst. Die aber;
die Euch Unrecht tun und meinen, sie kinnten frevelhaft die Sonne des Evangeliums emnsperren, tadele
wh nach Gebiihr und wiinsche, sie wiirden von dem ablassen, was sie zu threm eigenen Schaden
veriiben, und sich dem Guten zuwenden, Euch an sich ziehen und am Licht Anteil gewinnen. Und
dagegen soll nichts den helleuchtenden Strahl des jJohannes rauben; denn gegenwdrtig frischen wir im
Geddchtnis Deine wahrhaflige Theologie auf. emn wemg spéter aber (ich wage es zu sagen, wenn es
auch etwas kiihn 1st) werden wir mit Euch selbst veremigt semn. Denn ich bin villig glaubwiirdg,
wenn wch erfahre und sage, was fiir Dich von Gott voraus bekanntgemacht wurde: Du wirst aus dem
Gefingnis in Patmos befreit werden und nach Asien zuriickkehren und dort als Ebenbild Gottes leben
und es denen, die nach Dir kommen, hinterlassen.

XI. Brief (an Apollophanes)

(apokryph, nur lateinisch erhalten, Maximus scheint nach
Lansselius ein griechisches Exemplar gesehen zu haben,
das dann verlorenging)

Gliickwunsch zu seiner Konversion

Erinnert an ihre friiheren Diskussionen, des Apollophanes Widerstreben gegen Moyses (er wisse nicht,
ob es en Wefer oder emn Schwarzer sei), Christus, Paulus; an die Sonnenfinsternis, die sie in
Heliwopolis erlebten, als sie bewde etwa 25 Jahre waren; sie hatten festgestellt, dafs es nicht die Zeit zu
ewner Sonnenfinstermis war. Als Paulus thm spiter erzdhllte, was sich glewchzeitig ereignet hatte, hdtte es
thn [Diwonysius] zur Erkenntnis der Wahrheit gefiihrt.



