Michael Muthreich

Die Autobiographie des Dionysius Areopagita' —
eine allegorische Werbung fiir philosophisches Denken
im Christentum?!

Einfithrende Bemerkungen

Die Autobiographie des Dionysius Areopagita ist fiir den heutigen Leser ein
fremdartiger Text. Es ist ein antiker Text, und damit ist er an sich schon fremd,
mindestens in zeitliche und sachlich-inhaltliche Ferne geriickt. Vieles an der Wei-
se der Darstellung verstehen wir heute nicht mehr, akzeptieren es hichstens, weil
es eben ein Text aus anderer Zeit und von anderem Umfeld ist.

Ganz so fremd ist der Text freilich nicht, kniipft er doch an biblisches, genauer
gesprochen, neutestamentliches Geschehen an. Die vorkommenden Namen sind
dem Kenner der Bibel und der Antike bekannt: Paulus, natiirlich Dionysius vom
Areopag, Sokrates, Askulapius und Demokrit. An dieser Stelle, bei der bloSen
Nennung der Namen, horcht man allerdings auf. Es fillt die Hiufung von Namen
bekannter antiker, griechischer Philosophen und Denker im weiteren Sinne auf.
Diese Namen erstaunen zunichst in einem an sich neutestamentlich-biblischen
Umfeld und lenken die Aufmerksamkeit unmittelbar auf die griechische Kultur,
auf griechische Wissenschaft und Philosophie im Besonderen.

Der aufgeschlossene Leser der Autobiographie des Dionysius Areopagita er-
kennt und versteht sofort, dass die historisch nachweisbaren griechischen Person-
lichkeiten — Sokrates, Askulapius oder Demokrit — nicht unmittelbar, nur gleich-
sam stellvertretend gemeint sein konnen, und dass die so genannten Personen
auch nur mehr eine Statistenrolle im Gesamtgeschehen des Textes spielen; aber
sie verweisen doch wenigstens auf ihre berithmten Namensvettern. Wer diese
berithmten Namensvettern sind, ist hinldnglich bekannt. Wer aber sind diese Per-
sonen in der Autobiographie des Dionysius? Sokrates ist der Name des Vaters
von Dionysius. Wird damit etwa die Herkunft des Dionysius aus der Philosophie
angedeutet? Askulapius ist der Name des Schiilers des Dionysius. Er bringt sei-
nem Meister das Buch der Sphiiren oder der Astronomie, damit dieser die verwir-
renden Himmels- und Naturerscheinungen, derer er in Heliopolis zur Zeit der
Kreuzigung Christi gewahr wird, deute. Dionysius kann sie gleichwohl dadurch
alleine nicht deuten. Er muss iiber sie hinaus gehen. Ist durch diesen Askulapius

1 Es handelt sich hier um Pseudo-Dionysius Areopagita oder vielleicht sogar um Pseudo-Pseudo-
Dionysius Areopagita; im Text steht immer Dionysius Areopagita.
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vielleicht die heilende und helfende Funktion der Philosophie angedeutet, die in-
sofern im Ansatz bereits einen Vorblick auf den Heiland, auf Christus erlaubt?
Demokrit — der Name ist in vielen iiberlieferten Texten der Autobiographie nicht
immer eindeutig zu erkennen’® — ist der Lehrer des Dionysius. Er fithrt ihn in die
philosophisch-naturwissenschaftlichen Studien ein. Wird damit die griindliche
griechische — wissenschaftsorientierte — Bildung des Dionysius, sein Eingesenkt-
sein in die Philosophie ausgesprochen? Gewiss auch, denn es wird in einigen iiber-
lieferten Texten breit erlautert, in welche Wissenschaften genau Dionysius von
ihm eingeweiht wurde, was ihn die Philosophie gelehrt hat; das gesamte Welt-
wissen niamlich.

Die Namen dieser paganen griechischen Denker werden in der Autobiogra-
phie nur an wenigen Stellen und jeweils nur ein einziges Mal genannt; mit Aus-
nahme des Askulapius. Er wird zweimal genannt. Und doch stehen sie an zentra-
len Stellen, sind gleichsam Leuchttiirme zur Orientierung im Text; Statisten zwar,
aber als solche doch wichtige Hinweisgeber. Dem aufmerksamen Leser erschliet
sich sofort, dass mit alledem die Philosophie massiv in den Vordergrund des
Geschehens drangt. Und so dringt sich zugleich die Frage auf: Warum ist das so?
Eine naheliegende Antwort, die im Weiteren niiher beleuchtet werden soll, lautet:
Die Wichtigkeit der Weisheit, der Philosophie fiir den Glauben zum Einen, fiir
die Theologie zum Anderen soll exemplarisch verdeutlicht werden.

Der Text der Autobiographie

Da die Kenntnis der Autobiographie des Dionysius Areopagita nicht selbstver-
stindlich ist, mithin nicht vorausgesetzt werden kann, soll an dieser Stelle ihre
Ubersetzung eingeschaltet werden. Sie wurde auf Grundlage des arabischen Tex-
tes angefertigt, der von Paul Peeters im Jahre 1909 in der Zeitschrift »al-Magrig«
publiziert wurde’.

»Es sagte der heilige weise Dionysius: Merkt auf, oh ihr Horenden, damit ich
euch vorziigliche Weisheit fiir diejenigen, die sie lieben, schildere. Ich war nam-
lich eine Zeit lang mit ihrem Wissen gewappnet. Und weil ich sie so liebte, kam
ich in ihr allen Weisen gleich. Die Weisheit rief mich, und ich folgte. Sie beein-
druckte* mich namlich. Mit einigen grofien Minnern nun betrat Arios Pagos das
Haus der Gotter. Da er der Archont der Ddmonen war, betrat er das Haus der
Gotter, um das Haus und den Dienst der Priester an den Gottern zu iberpriifen.
Als er aber meinen Eifer und meinen guten Dienst dabei sah, rief er mich und

Es treten unter anderem die Varianten Demokrates und Diokrites oder Diokrates auf.

Peeters 1909.

Der arabische Text hat <waad) | Ich lese <u2=il | Das ist nicht die einzige Stelle im Text, an der fiir
ein Xein 2steht.
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Die Autobiographie des Dionysius Areopagita 47

fragte mich nach meinem Namen und meinem Vater. Ich sagte ihm, dass ich aus
Athen sei, der Sohn des bekannten Sokrates, und dass ich den Goéttern geweiht
sei. Er befahl den Gotzenpriestern, sich um mich zu kitmmern und mich alle Ar-
ten der Weisheit zu lehren. Da schickten sie mich zu Demokrates, dem Haupt der
Philosophen, und er nahm die Miihe auf sich, mich zu unterrichten. So erlernte
ich Eingang und Ausgang der Philosophie, und ich erlernte auf griindliche Weise,
was unten [auf der Erde] und was oben [im Himmel] ist. Und ich erlernte das Maf}
der Sterne und der Stunden ... ich gelangte auflerdem an die duf3erste Grenze des
Buches von der Astronomie. Und ich weilte mit Macht unter den Weisen und
durchlief in der Weisheit die Grade der Philosophie.

Nach einigen Tagen aber erging durch den Archonten [der Befehl], dass in
Athen ein groBes Haus fiir den Weisen Arios Pagos gebaut werde. Als es fertig
gebaut war, versammelten sich die Athener, um ihre Opfer darzubringen, und an
cinigen Altartafeln stand in eleganter Schrift’ geschrieben: »Der verborgene Gott
ist der Herr der Gotter«. Als aber Arios Pagos das Gotteshaus betrat, befahl er,
dass ich zum Oberhaupt der Richter gemacht werde. Und als die Athener das
taten, freuten sie sich sehr tiber mich.

Nach einiger Zeit nun versammelten sich die Bewohner der Stadt, ich meine
Baalbek, und stiirzten den Gotzen, der Seraphion hei3t, um und begruben seine
Biiste. Dadurch aber war das Land in Aufruhr, sodass sie den Priester, der ihn
umgeworfen hatte, einsperrten und seinetwegen nach Athen schrieben. Als
Arios Pagos von jener Sache erfuhr, befahl der Archont, mich nach Heliopolis zu
schicken, damit ich untersuchte, was mit dem Gotzen geschehen war. So ging ich,
wie mir befohlen worden war, nach Heliopolis. Das Land aber war in Aufruhr
durch meine Ankunft, und das ganze Land und alle Obersten der Stiadte und Dor-
fer ringsum versammelten sich. Sie kamen wegen der Urteilsverkiindung, um zu
sehen®, wie ich wohl Recht sprechen wiirde. Darauthin befahl ich ihnen, den
Markt zu schmiicken und sich fiir den folgenden Tag zur Gerichtssitzung einzu-
finden. Sie stellten sich allesamt frith morgens ein, und ich safl auf dem goldenen
Thron und alle Obersten und GroBen, Priester, Archonten und Philosophen waren
anwesend. Ich befahl niemandem, sich zu setzen, damit sie ndmlich aufmerksam
blieben im Dienste der Gotter. Dann machte ich die gerechten Urteile gemél be-
stehenden Gesetzes bekannt, wie es sich fiir einen gerechten Richter gehort. Zur
sechsten Stunde stand die Sonne noch inmitten ihres Laufs und alle Augen waren
auf mich gerichtet, wie ich das Urteil erkldre. Und es war [eben] die Zeit, da der
Herr Christus litt, als die gesamte Erde plotzlich bebte, die Sonne sich verfinsterte
und alle Gétzen fielen und zerbrachen. Und das dauerte drei Stunden. Als aber
die Finsternis voriiber war, warfen sich die Priester, die Obersten allesamt und die
Menge der Anwesenden vor mir nieder und fragten mich, was denn in der Welt

5  Der arabische Text hat g, Ich lese zw2 oder gl
6 Der arabische Text hat Waali s Ich lese Lbaaliag |
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geschehen sei. Da nahm ich das Buch der Zahlen und verfolgte den Weg der Son-
ne und die Klassen der Lichter [Sterne] und betrachtete alle Sternzeichen, fand
aber keinen Grund fiir jene Verdnderung ... dann war ich ratlos und trdnen-
erstickt, vielleicht wiirde ich den Grund fiir den Aufruhr der Elemente niemals
finden. Das Uberlegen hatte mich ermiidet’ und mein Denken war erschiittert, ich
beschriinkte mich ja auf die Weisheit, dass sie mich leite und mich auf die wahre
Bedeutung lenke. Da antwortete sie und sprach zu mir: Der Grund, den du suchst,
oh Weiser, ist nicht in den Hohen und nicht in den Tiefen [zu finden]. Bemiihe
dich darum, ihn zu suchen, wenn du ein Weiser bist. Gehe tiber die Biicher der
Sphéaren hinaus, dann findest du, was du suchst. Nun befahl ich meinem Schiiler
Askulapius, dass er mir das Buch der Sphiren, d.h. der Astronomie bringe. Und
ich begann die Erde vor mir zu iiberschreiten. Da sah ich einen Mann, der in der
Mitte der Erde gekreuzigt war. Und er war festgemacht an einem Holz, iiber sei-
nem Kopf ein Schild auf dem verborgen stand, dass dieser der verborgene Gott
sei, der im Geheimen zur Erde herabgestiegen und durch eine Jungfrau leiblich
erschienen sei. Und er sei der Schopfer der gesamten Schopfung, der sichtbaren
wie der unsichtbaren. Die ihn gekreuzigt haben, kreuzigten ihn durch das Uber-
maf ihrer Unwissenheit, ohne Einsicht. Als ich das aber sah, legte ich meine
Hand an mein Gewand und zerriss es. Als die Priester und anwesenden Weisen
dieses mein Tun sahen, waren sie verwirrt. Dann niherten sie sich mir und baten
mich, ihnen zu erkliren, was diese gewaltige Sache sei, wegen der der Welt dieses
wiederfahren war. Da gab ich ihnen einen Wink mit meiner Hand, dass niemand
ein Wort sprechen moge und sagte erschopft: Hort zu, ihr Weisen, und zweifelt
nicht, denn die Wahrheit ist erschienen. Und, oh Volk, bemiithen wir uns doch
nicht um Hinfilliges! Der vor der Welt verborgene Gott ist aus eigenem Willen in
die Welt hinabgestiegen, ist Mensch geworden und wurde von seinem Volk auf-
grund ihrer Ungerechtigkeit ohne Wissen in seinem Menschsein gekreuzigt. Des-
wegen verfinsterte sich das Licht, wurde die Erde erschiittert und verénderten sich
die Elemente. Daraufhin verzeichnete ich den Tag, die Stunde, die Zeit, den
Monat und das Jahr und bewahrte es auf, damit es in den kommenden Zeitaltern
bekannt sei.

Nach vierundzwanzig Jahren aber kam der ehrwiirdige Apostel Paulus, um in
Athen zu predigen. Als sie seine Predigt horten, rumorte das Land, weil er mit
Festigkeit lehrte und das Kreuz verkiindete. Da versammelten sich alle Menschen
samt den Obersten und kamen zu mir und sagten, dass ein fremder Mann in unse-
re Stadt gekommen wire, ein zweifelhafter Mann, von® Aussehen. Aus seiner
Rede zeigt sich uns, dass er zu den Weisen und Philosophen gehort. Und die
Menschen sind iiber seine Rede und seinen Aufruf verwundert und dartiber, dass
er Wissen anfiihrt, das wir nicht kennen. Und es ist verwunderlich, denn er predigt

7  Im Arabischen steht 3455 (%) 0 3V) <587y [sicl].
8  Esist wohl »schdnem« oder »guteme« zu ersetzen, also: »von gutem Ausschen«.
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uns einen gekreuzigten Gott und ruft uns dazu auf, zu ihm zu kommen und ihm zu
dienen. Und er hilt uns ab von Schlachtungen und Opfern. Deswegen sind wir ge-
kommen, um es dir zu berichten, damit du hinsichtlich seiner anordnest, was du
fiir richtig hiiltst. Als sie mir jenes mitgeteilt hatten, befahl ich ihnen vielerorts
ausrufen zu lassen, dass sich alle Menschen versammeln sollten. Ich aber sal} auf
der obersten Stufe am Richter-Pult und befahl den Weisen, allen Philosophen,
Priestern und Obersten des Landes sich zu setzen. Dann lieB ich Paulus herbei-
rufen und befahl, dass niemand sprechen solle. Als er aber eintraf, befahl ich ihm
zu sprechen und den Inhalt seiner Predigt offenzulegen. Da begann dieser vom
Heiligen Geist Erwihlte mit Festigkeit und Unerschrockenheit, ohne Furcht oder
Unruhe zu sprechen: Ich sehe, oh Athener, dass ihr die Nation seid, die am besten
den Damonen dient, und als ich an einigen Héusern und Altartafeln vorbei kam,
sah ich die Aufschrift >der verborgene Gott«. Diesen predige ich euch, vor diesem
verneigt ihr euch, ohne es zu wissen. Ich aber wiinsche, dass ihr ihn in Wahrheit
erkennt. Er ist derjenige [...], der ans Kreuz gestiegen ist und Schmerzen an sei-
nem Leib ertragen hat zur Erlosung der Welt. Und er hat die Menschen vom
Dienste an den Ddmonen befreit. Durch sein Leiden litten die Elemente. Die
Sonne verfinsterte sich, die Erde bebte, die Felsen spalteten sich und die Gétzen
fielen und zerbrachen. Als er aber das Kreuz und die Elemente erwédhnte, erinner-
te ich mich an das, was geschehen war, als ich in Heliopolis war. Ich befahl mei-
nem Schiiler Askulapius, der mit mir in Heliopolis war, mir jene Aufzeichnungen
aus jener Zeit zu bringen. Als er sie mir gebracht hatte, dffnete und las ich sie vor
allen Obersten. Und ich fragte den heiligen Paulus nach Zeit, Tag, Monat und
Jahr und danach, in welchem Sternzeichen die Sonne stand und in welchem Win-
kel und wie weit der Vollmond war. Das verglichen wir, und seine Rede kam
iiberein mit dem, was ich hatte an diesem Datum. Da stellte sich heraus, dass der
Gekreuzigte der Gott war, der die gesamte Schopfung erschaffen hat. Als ich das
horte, hielt ich mich nicht mehr zuriick, sondern bekannte meine Siinden, nahm
das Glaubensbekenntnis an und lieB mich von der Hand des heiligen Paulus
taufen; ich und alle Bewohner Athens. Er aber tibertrug mir das Priesteramt. Da
dankte ich Gott, der mich durch die Weisheit zur Erkenntnis der Wahrheit
gefithrt hatte und mir auch durch die Weisheit die Autoritat des Bekenntnisses

gab [...].«

Soweit der Text. Es gibt mitunter groere Abweichungen in den verschiedenen
Versionen der Autobiographie, was Detailfragen angeht. Allein unter den arabi-
schen Ubersetzungen gibt es teilweise groBe Abweichungen. In dem groben — und
daher in gewissem Sinne amiisanten — Missverstdndnis des Areopags als des
Archonten der Didmonen namens »Arios Pagos« beispielsweise ist der gegebene
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Text nicht reprisentativ fiir die arabischen Handschriften insgesamt’. Die wesent-
lichen Grundmomente aber sind ansonsten, in allen mir bekannten Texten, die-
selben; als da wiren: der Name des Vaters, des Schiilers und des Lehrers (mit
den genannten Varianten), die Ausbildung des Dionysius, der Bau des Tempels
auf dem Areopag, das Sakrileg in Heliopolis, des Dionysius’ Reise dorthin zum
Zwecke des Richtens, die Sonnenfinsternis aufgrund der Kreuzigung Christi am
Tage der Rechtsprechung mit dem dabei Erlebten sowie die Ankunft des Paulus
vierundzwanzig Jahre spiter samt den Geschehnissen um dieses Ereignis herum
mit der schlieBlichen Bekehrung des Dionysius.

Der Sinn der Autobiographie

Am Ende der Autobiographie nun wird es deutlich ausgesprochen: Dionysius
dankt Gott dafiir, dass er durch die Weisheit, sprich: die Philosophie, zur Wahr-
heit und damit zum Glauben an Christus gekommen ist. Darin liegt wohl Sinn und
Bedeutung des Textes; im Aufzeigen der Wichtigkeit der Philosophie fiir den
christlichen Glauben. In dem beigegebenen Text wird der Dank am Ende einfach
ausgesprochen. In der Pariser Handschrift der Autobiographie (BnF ar. 212,
f. 134b, 12-16) lautet das Ende folgendermalen:

»Ich aber preise nun meinen Herrn Jesus Christus, der mir die Weisheit gege-
ben hat. Und ich danke der Weisheit, denn sie hat mich vom Gotzendienst zur
Anbetung Christi gefiihrt, in dessen Hand Lob, Preis, Grofie, Erhabenheit und
Wiirde ist, zusammen mit seinem Vater, dem Schopfer und dem lebendigen
sowie lebendig machenden Heiligen Geist, jetzt und fiir alle Zeit bis in die
letzten Epochen und Zeiten. Amen. Amen. Amen.«

Gott wird ausdriicklich fiir die Verleihung der Weisheit, das heil3t der Philoso-
phie gepriesen und ihr selbst dafiir gedankt, dass sie zum christlichen Glauben
fithre. Philosophie riickt in der Autobiographie damit in eine sehr gro3e Nihe zur
Weisheit; sie ist gleichsam ein Synonym der Weisheit.

Das Ende der Autobiographie in der Handschrift aus dem Vatikan (Vat. ar. 75,
tf. 167b, 8-168b, 14) ist vergleichsweise umfangreich. In groBer Breite wird die
Weisheit, auch und gerade die der Griechen, gepriesen und in unloslichem
Zusammenhang mit der Weisheit Gottes gesehen. Dort heil3t es:

»Dionysius sagte: Hort nun, ihr geliebten Briider und wisst, dass die Weisheit
ihren gebithrenden Platz einnimmt. Es gibt nichts GroBeres als die Weisheit
Gottes, denn durch sie schuf Er die Welt, dic Ewigkeiten und die Zeiten.

9  Allerdings haben mindestens eine georgische Handschrift sowie die von Kugener herausgege-
benen syrischen Handschriften dieselbe Variante; vgl. Peeters 1921, 294f. und Kugener 1907,
296f. und 314f. Sollte dies den urspriinglichen Text reprisentieren, so wird er wohl nicht ohne
zusitzliche Erkldrung auf griechischen Ursprung zuriickzufiihren sein.
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Durch sie tat Er groBe Wunder, Zeichen und Machttaten. Durch sie erlaubte
Er den Weisen, den Astronomen und Astrologen Berechnungen der in der
Logik und Astronomie bewanderten Philosophen anzustellen. Alles dieses wé-
re nicht moglich ohne Seine Gnade und die Inspiration unseres Herrn Jesus
Christus. Denn Er gibt das Wissen, die Tugend, die Weisheit und alle damit
verbundenen Wissenschaften ein. Die Weisheit der Philosophie flieBt aus
ihnen, erleuchtet sehr und ist besser als jede Beute. Sie ist aufbewahrt in den
Speichern der Gottesliebenden. Ich aber sah und schaute mit eigenen Augen
alle Leiden, die unser Herr Jesus Christus am Kreuz fiir die Menschheit litt.
Ich sah dies in Heliopolis, Baalbek, der Stadt der Sonne. Wenn die Weisheit
Gottes nicht vorher gewesen wiire, mich gelehrt, gefithrt und begnadet hitte,
woher hitte ich dann diese hohe Gabe besessen? Nun sei der hochheilige,
herrliche Gott gepriesen. Gewaltig sind Seine Taten und Seine groffen Wun-
der, die Er tat im Lande der Juden. Wenn sie nicht gewesen wiren, dann hitte
mich nichts zum Glauben gefiihrt, selbst wenn sich die Jiinger versammelt hét-
ten und alles Mogliche vorgebracht hitten, so wiren sie doch nicht in der Lage
gewesen, mich zum Schiiler oder zum Gldaubigen zu machen. So aber preise ich
den Namen meines Herrn, Gottes und Erlosers Jesus Christus des wahren
Sohnes Gottes und folge IThm mein ganzes Leben lang, denn Er verleiht den
Weisen Weisheit. Er gibt das wahre Wissen fiir das ewige Leben. Er fiihrte
mich aus dem Irrtum falscher Gotzen und aus dem verworfenen, dimonischen
Aberglauben heraus. Ich werfe mich vor dem hdchsten Gott nieder fiir die ge-
rettete Schopfung, denn er fithrte und erléste mich durch die lebendige Kir-
che. Jener, der Sein Blut gab fir uns am Holz des Kreuzes. Ich preise Thn
auch, weil die ungldaubigen Juden Seine heilige Seite durchbohrten und daraus
Blut und Wasser auf Adam fielen. Und der Grund und die Erlsung fiir uns
waren alle Gldubigen mit Thm. Ich, Dionysius werfe mich Gott dankend nieder
vor meinem Gott und meinem Herrn Jesus Christus, der die unreinen, dimo-
nischen Opfer und ihre hisslichen, hochmiitigen Tempel ungiiltig gemacht hat -
und die verworfenen Schlachtungen ersetzt hat durch Seine reinen, heiligen
und lebenspendenden Opfer. Nun begreift jeder, den wir sehen, dass wir in
Dunkelheit und todlichem Irrtum befindlich sind", und dass Er der Herr der
Herren ist. Und ich preise denjenigen, der uns erleuchtet, gerettet, begnadigt
und geholfen hat aus der Hand des Verderbers und seiner grofen Bosheit,
der nicht will, dass einer der Menschen lebe und niemanden zum wahren,
lebenspendenden Wissen einliddt. Der barmherzige Gott aber ist derjenige,
der Freude an Barmherzigkeit und Erlosung fiir alle hat, der nicht will, dass
einer von ihnen verloren gehe, denn sie sind das Werk Seiner Hande, wie er
mit Seinem Propheten sagt: So wahr ich lebe, sagt der Herr: Ich will den Tod

10 Waértlich: »sitzen«.
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des Stinders nicht, sondern dass er sich von seinem bésen Weg abkehre und
seine Seele lebe. Nun aber wollen wir alle aus einem Mund den Vater, den
Sohn und den Heiligen Geist, den einen barmherzigen Gott preisen. Er wird
auf Ewigkeit hin so bleiben. Amen. Und Gott sei auf immer und ewig geprie-
Sen.«

Deutlich driickt dieses abschlieBende Lob der Weisheit auch die syrische Uber-

lieferung aus. In ihr heiBt es'":

»Ich weill gewiss, dass mich nicht Menschen von Heidentum und Siindhaftig-
keit errettet haben; sondern die Weisheit, die mir von Gott verlichen wurde,
gab mir den Grad der Ehre sowie das Geschenk des Ruhms sowohl im Hei-
dentum als auch im Christentum. Und héret nun, meine hervorragenden Brii-
der und Liebhaber jeglicher Weisheit, dass meine Weisheit mich geheilt hat.
Und glaubet und seid tiberzeugt, meine Briider, dass es keinen hoheren Reich-
tum gibt als sie. Durch sie werden Ehrengrade und Ruhmesgaben verliehen.
Ich aber preise Gott, den Herren iiber alles und den Schenker der Weisheit,
der uns Leben verleiht durch seinen Sohn, unseren Herrn Jesus Christus, und
den Heiligen Geist. Thm sei Lob und Ehre von allen seinen Dienern und Ge-
schopfen von Ewigkeit zu Ewigkeit. Amen. «

Oder'*:

»Und ich weil3, meine Geliebten, dass mich nicht Menschen errettet haben aus
dem Heidentum der Gétzen; sondern es war Gott mit Hilfe der Lehren der
Weisheit. Und sie, die Weisheit verliech mir die Grade der Ehre in Heidentum
und Christentum. Und ich weif3, dass es keinen Reichtum gibt wie die Weis-
heit. Und jeden Tag meines Lebens bete ich an und preise ich den Schenker
der Weisheit, den Vater und den Sohn und den Heiligen Geist in Ewigkeiten.
Amen.«

Philosophie ist also duBBerst wichtig; und daher dieser gesamte Bericht: als au-

genscheinlicher, aussagekriftiger Beweis dafiir. Dieser Sinn wurde von allen
Ubersetzungen in verschiedene Sprachen stets mitgefiihrt.

Warum Philosophie?

Sicherlich ist Philosophie als Weisheit wichtig, ja unerlisslich fiir den Glauben,
wenn sie von Gott gerade zu diesem Zwecke eingerichtet wurde und wenn Gott
mit ihr alles schuf, ja mit ihr sogar Wunder tut. Menschen ist durch Teilgabe an
ihr die Moglichkeit geworden, Einblicke zu erhalten in Bereiche der gottlichen

11
12

Vgl. Kugener 1907, 336-39 (Ende des Textes der Rezension B).
Vel. a.a.0., 312f. (Ende des Textes der Rezension A).
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Weltregierung. Das ist von der textimmanenten Logik her gesehen gewiss richtig.
Doch der Text kann nur iiberzeugen aus einer Erkenntnis heraus, die vorgéingig —
bereits vorhanden — ist, sie gleichsam nur illustrieren und damit fiir breite Schich-
ten christlich Glaubender versténdlich und endlich akzeptabel machen. Warum
und inwiefern sollte Philosophie — im Grunde eine Gegnerin des Christentums,
heidnischer Welt entstammend — tatsichlich sinnvoll sein fiir den christlichen
Glauben, fur bereits Christen gewordene Menschen gar? Fiir den philosophisch
Gebildeten, der seine Freude an philosophischen Spekulationen hat, der ihren
Nutzen sieht, sie fiir wichtig, ja unumgénglich hélt, ist das keine Frage, selbst dann
nicht, wenn er Christ ist. Doch war es zur Zeit des Dionysius (5./6. Jh.), einer Zeit
intensiver Auseinandersetzungen heidnischer Denker mit solchen des Christen-
tums und umgekehrt", eine durchaus noch unausgemachte Frage, ob und inwie-
weit Elemente heidnischer Kultur, zu denen eben auch die Philosophie gehorte,
sich mit dem Christentum vereinbaren lassen'’, Fiir den Christen mindestens be-
stand ein Bedarf an Kldrung: Wenn Philosophie fiir den Glauben tiberhaupt nutz-
bar gemacht werden kann, welche Philosophie ist das? Wie ist Philosophie dann
tiberhaupt zu verstehen? Auf jeden Fall gereinigt von allen heidnischen Reminis-
zenzen. Worin liegt eigentlich thr Nutzen? Ist der Nutzen groBer als moglicher
Schaden?

Um diese Fragen fiir den Christen befriedigend zu beantworten, musste zu-
ndchst ein angemessenes Verstindnis fiir Philosophie gefunden werden. Der
christliche Verteidiger und Befiirworter der bisher in ihrem Grunde heidnischen
Philosophie musste sie so darstellen, dass sie ihren heidnischen Geruch, ihre An-
riichigkeit verlor. Er musste sie gleichsam von ihrer Vergangenheit, ihrer Her-
kunft aus dem Heidentum reinigen. Das konnte nur gelingen, indem die in ihr
bereits angelegte Eigenschaft als Universalwissenschaft hervorgehoben und auf
ihren Anspruch auf Vermittlung allgemeingiiltiger Erkenntnis abgehoben wurde.
Philosophie wurde dahingehend stilisiert, dass sie — aufgrund ihres unbestech-
lichen Gerichtetseins auf Wahrheit — beinahe bereits als Richterin auftreten kann,
um Anspriiche verschiedener Religionen zu beurteilen und gegebenenfalls zu-
riickzuweisen. Gerade dadurch, dass sie unumgénglich der Wahrheit verpflichtet
ist, muss sie letzten Endes zugunsten des Christentums entscheiden, wenn not-
wendig dieses eben im Besitz der Wahrheit ist. Dieser Auffassung von Philosophie
liegt die Vorstellung zugrunde, dass sie als Weisheit letztlich in der gottlichen
Weisheit griindet und aus ihr auch entspringt. Somit steht sie endlich fiir den Ver-
nunftgebrauch an sich, wobei Vernunftbesitz eine Gnade und ein Geschenk Got-
tes ist, um Seinen Willen und Sein Werk angemessen verstehen zu kénnen. Die
Botschaft muss also lauten: Der Christ braucht, da er in der Wahrheit steht, die
Philosophie als in gottlicher Weisheit und Gnade gegriindete nicht zu fiirchten.

13 Vgl. Suchla 2008, 36-40.
14 Vgl a.a.0.,41-47.
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Sie steht ihm vielmehr zur Seite und bestitigt seinen Glauben. Er muss sie also
nicht fiirchten. Er muss sie fordern!

Wozu vor allem soll der Christ nun Philosophie fordern? In der Autobiogra-
phie wird es deutlich: Sie fithrt Menschen zum Glauben an den wahren Gott, sie
fithrt zu Christus. Und nicht nur das: Sie hat die Kraft mitzuhelfen, gebildete Hei-
den, ja prominente Fithrungspersonlichkeiten des Heidentums, zum Christentum
zu konvertieren; so geschehen bei Dionysius Areopagita. Diese Heiden miissen nur
offen sein fiir die Philosophie, zuginglich fiir Vernunftargumente, im Verein viel-
leicht mit der Gnade eines Wunders; durch welches das Ereignis der Bekehrung
schlieBlich vollendet wird. Denn es muss beides wohl zusammentreffen: Die den-
kerischen Voraussetzungen zum Christusglauben miissen gegeben sein, vor allem
durch philosophische Vorbildung; dann aber auch die Bekehrung durch Predigt,
durch das kldrende Wort, das allerdings auf die Grundlagen, die durch Philoso-
phie bereits gelegt sind, aufbauen kann. In der Autobiographie entspricht dem in
etwa eine Zweiteilung in die Erzidhlung vor dem Geschehen der Sonnenfinsternis
bis eben hin zu jenem einschneidenden Erlebnis und dann die Erzdhlung vom Er-
scheinen des Paulus in Athen Jahre spiter mit der damit einhergehenden Bekeh-
rung des Dionysius. Ist Dionysius im ersten Teil noch mit sich und der Philosophie
allein, so 16st sich im zweiten Teil durch die Predigt des Paulus das noch unver-
arbeitete, unverstandene und blofl aufgehobene, das hei3t archivierte Ereignis aus
dem ersten Teil und miindet in das eigentliche Verstehen und die Bekehrung. So
sind es letztlich diese beiden Momente, die wichtig sind, wichtig zumindest fiir die
Bekehrung von Heiden vor hellenistischem Hintergrund: die Philosophie als stell-
vertretend fiir die natiirliche Vernunft auf der einen Seite und die Botschaft der
Apostel, das Evangelium auf der anderen Seite. Festzuhalten aber ist: In der Phi-
losophie ist die christliche Wahrheit bereits vorgebildet und grundgelegt, wenn sie
auch dem heidnischen Philosophen als solche noch nicht unmittelbar bewusst ist.
Im Bild gesprochen: So in etwa, wie Dionysius in seiner Vision bereits die Kreuzi-
gung Christi sah mit allen zugehorigen Deutungselementen, aber noch nicht
Christ zu werden vermochte, die christliche Botschaft noch nicht im Eigentlichen,
vielmehr nur in einem Bild erkannte. Echtes Erkennen und Ergreifen erfolgte
dann erst durch die Predigt des Paulus.

Warum Dionysius Areopagita?

Wenn festgehalten werden soll, dass philosophisches Denken zum Glauben an
Christus fithrt, dann stellt sich alsbald die Frage, ob es nicht in den heiligen Schrif-
ten bereits Hinweise darauf gibt. Konkrete Hinweise darauf gibt es dort — abge-
schen von der allgemein positiven Bewertung von Weisheit — wohl nicht. Es gibt
aber, mit der Apostelgeschichte zumal, die rdumliche Offnung des biblischen Um-
feldes — des alten Israel und des vorderen Orients — in die Welt des hellenistischen
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Heidentums hinein. Es kommen griechische und romische Stiddte in den Blick,
darunter auch Athen, Heimat groler Philosophen, des Sokrates und des Platon
etwa. Selbst wenn in Athen — gemél Darstellung in der Apostelgeschichte — der
Predigterfolg des Paulus eher gering gewesen zu sein scheint, so werden doch zwei
Namen von Bekehrten genannt; einer davon eben Dionysius. Dieser Dionysius
war Areopagit, wie es an der einschligigen Stelle heift". Er gehorte zum Rat
formuliert die Lutheriibersetzung. Daraus ist geschlossen worden, dass er zum
Rat der Richter des Areopags gehorte. Durch diese Tatsache empfahl sich Diony-
sius in besonderem Maf3e als Gewahrsmann, wenn es darum ging, die Durchdrin-
gung christlicher Inhalte in origindr heidnisches — griechisch-hellenistisches —
Denken zu férdern'®. Hier fand man, wenn Dionysius stellvertretend fiir die gei-
stige Elite Athens stehen konnte, das Beispiel einer idealen Bekehrung vor dem
Hintergrund griechischer Bildung. Hier konnte dargestellt werden, dass sich Chri-
stentum und griechische Bildung nicht ausschliefen, ja dass sie zusammen-
gehdren, dass das eine zum anderen fithre. Christentum war von daher nicht nur
vereinbar mit heidnischer Bildung und Wissenschaft, es konnte sie sogar ergéinzen
und auf ihr aufbauen, wenn anders gezeigt werden konnte, dass cine solche
Bekehrung durch die antike Bildung notwendig werden muss. Dionysius als Ge-
wihrsmann fiir diese Vertriglichkeit von Christentum mit heidnischem Griechen-
tum und die Notwendigkeit der Bekehrung aus diesem heraus zu wihlen, lag so-
mit nahe. Es gibt — geht man von biblischen Schriften aus — wohl keine iiberzeu-
gende Alternative. Nur galt es, diese wenig konkrete Gestalt, iiber die aus der
Schrift kaum mehr als der bloBe Name bekannt war, mit Leben zu erfiillen. Dies
unternahm im 5./6. Jahrhundert ein bislang unbekannter Autor, der unter dem
Pseudonym Dionysius Areopagita seine Schriften verfasste. Vielleicht handelte es
sich auch um mehrere Personen, die sich derselben Aufgabe verschrieben hatten
und - vielleicht unabhingig voneinander — den Eintluss philosophischer Bildung
und wissenschaftlichen Denkens auf das Christentum fordern wollten.

Dieser Dionysius bringt als gebildeter Grieche alle Voraussetzungen dafiir mit,
das Modell fiir einen bekehrten Griechen, einen bekehrten Philosophen ab-
zugeben. Sein Name ist gleichsam Programm'’: der Areopagit, der hohe Richter
vom Areopag in Athen hat sich zum Christentum bekehrt. Es gibt wohl kaum ein
besseres Argument fiir die Wahrheit des Christentums als wenn sich selbst grofie
Autorititen heidnisch-griechischer Kultur zu Christus bekennen. Dieses Argu-
ment nimmt die Autobiographie in ihrer Schilderung der Bekehrung des Dionysi-
us auf und verarbeitet es bildlich verstindlich, macht es somit einsehbar auch fiir
weniger gebildete Horer, indem sie die einfache Feststellung des in der Apostel-

15 Apg.17,34.
16 Vgl. Suchla 2008, 19.
17 Vgl. Suchla 2008, 20.
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geschichte gegebenen Tatbestandes deutet im Sinne einer Herauffithrung des in
heidnischem Denken bereits angelegten Christentums in die endgiiltige Klarheit.
Dartiber hinaus mag Dionysius Areopagita als herausragender Theologe und
Philosoph durchaus bekannt gewesen sein. Seine Schriften und deren Erfolg
konnten unter Umstidnden dazu beigetragen haben, mehr tber die Bekehrung
dieses Denkers und ihren Hintergrund erfahren bzw. erzihlen zu wollen. Der sie-
bente Brief an den Bischof Polykarp, der am Ende das Ereignis der Sonnen-
finsternis in Heliopolis anspricht, konnte als Motiv und Ausgangspunkt fiir eine
breitere Darstellung gedient haben. Wenigstens stehen die Briefe — stilistisch wie
inhaltlich — auch sonst in einer grofieren Nihe zur Autobiographie als die theolo-
gisch und philosophisch recht komplexen Schriften »De divinis nominibus, die
beiden Hierarchienschriften und die »Mystische Theologie«. Hier allerdings eine
zeitliche Reihenfolge oder sonstwie einen Zusammenhang festzustellen, liegt
auflerhalb der Moglichkeiten dieses Aufsatzes. Es lisst sich auch die Frage der
Autorschaft nicht kldren, das heifit die Frage, ob der Autor der durch Johannes
von Skythopolis herausgegebenen Schriften des Dionysius Areopagita identisch
ist mit dem Verfasser der Autobiographie. Es scheinen, besonders wenn dem
nicht so sein sollte, allerdings zumindest Grundmomente des Lebens als vielleicht
stereotype Fiktionen bekannt gewesen zu sein. Eben dieses Erlebnis der Sonnen-
finsternis in Heliopolis gehort unter sie. Es findet sich zumindest sowohl in dem
genannten siebenten Brief als auch — als zentrales Ereignis — in der Autobiogra-
phie. Die Bekanntheit dionysischer Schriften, das heit seine Autoritit, konnte
also ein weiterer Grund dafiir gewesen sein, ihn als Paradigma des zum Christen
gewordenen Philosophen zu wihlen und seine Bekehrungsgeschichte zu erzihlen.

Warum eine Autobiographie?

Wenn einsichtig ist, dass der Name Dionysius Areopagita programmatisch fiir die
Propagierung und Nutzbarmachung philosophischer Wissenschaft fiir christliches
Sprechen von Gott, fiir christliche Theologie steht; und zwar wegen der genann-
ten Griinde, die sich auf zwei Hauptargumente reduzieren lassen, nidmlich: 1. Phi-
losophie als gottgegebene Vernunfterkenntnis untermauert und stiitzt notwendig
christlichen Glauben und 2. Diese Aussage wird durch die Persénlichkeit des
Dionysius Areopagita bekraftigt bzw. bestitigt. Zum einen wegen der einfachen
Tatsache, dass mit ihm ein angesehener Richter aus Athen zum christlichen
Glauben konvertiert ist und zum anderen auch durch die hochphilosophische
Theologie, die sich in seinen Schriften dem kundigen Leser darbictet. So bleibt
schlieBlich noch die Frage nach der Autobiographie zu kliren. Ist die Autobio-
graphie fiir diesen Zweck eine angemessene Textsorte?

Autobiographisches im Zusammenhang mit den Erzdhlungen der Autobiogra-
phie findet sich — abgesehen von Darstellungen im genannten siebenten Brief —
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nicht in den kanonischen Schriften'® des Dionysius Areopagita. Darin geht es um
Theologisches im weitesten Sinne, mitunter auch um damit verbundene wissen-
schaftliche Erorterungen. Ereignisse der Autobiographie werden also nur in dem
genannten Brief an Polykarp aufgenommen, jedoch auch dort nicht anders als im
Zusammenhang mit naturphilosophisch-theologischen Erkldrungen.

Die Autobiographie des Dionysius Areopagita weicht zudem in Vielem von
seinen iibrigen — kanonischen — Schriften ab. Sie ist zum Beispiel kein Brief an einen
bestimmten Adressaten. Sie ist dem Wesen nach unphilosophisch, das heifit es
werden keine philosophisch-theologischen Einzelfragen erdrtert. In dem reinen
Berichten von Ereignissen dhnelt sie in gewisser Weise der »Epistola de morte
apostolorum Petri et Pauli« — einem weiteren nichtkanonischen Text des Dio-
nysius —, in der von der Hinrichtung des Paulus und verschiedenen Wundern im
Zusammenhang damit berichtet wird. Allerdings richtet sich diese epistola zu-
mindest an einen Adressaten, den Paulusschiiler Timotheus ndamlich, und dhnelt
damit, der duleren Form nach wenigstens, den iibrigen dionysischen Schriften des
CD. Auch wenn die Autobiographie nun narrativ ist und nicht explikativ, so ist sie
doch wohl in ihrem Grundanspruch hoch theologisch; vor allem dann, wenn die
Annahme richtig ist, dass das Anliegen dieser narratio eine rechtfertigende Dar-
legung des Nutzens der Philosophie fiir den Glauben ist.

Inwiefern eignet sich aber eine Autobiographie dazu, das angegebene Ziel zu
erreichen? Eine autobiographische Darstellung hat fraglos etwas Grundsétzliches,
eine eigene Autoritit, wenn sie von bedeutenden Personen verfasst erscheint.
Eine Erklarung der Wichtigkeit von Philosophie mit Hilfe philosophischer Speku-
lationen hat dagegen etwas Zirkuldres, wirkt unter Umstinden angreifbar.
SchlieBlich soll die Legitimation des Gebrauchs von Philosophie erst erwiesen
und nicht mit ihren eigenen Mitteln bewiesen werden. Ein Bericht also, der sich
auf biblische Ereignisse stiitzt und sich mit bekannten Namen aus der Schrift
schmiicken kann, ist ungemein iiberzeugender. Zumal in der reinen Erzihlung
der Ereignisse eine Ahnlichkeit — sowohl inhaltlicher als auch struktureller Art —
mit dem Neuen Testament — der Apostelgeschichte im Besonderen — aufleuchtet,
das Moment eines historischen Zusammenhangs ins Auge fillt.

Die allegorische Deutung der Autobiographie

Eingangs wurde gesagt, dass die Autobiographie des Dionysius Areopagita fiir
den heutigen Leser ein fremdartiger Text sei. Zu diesem Text gilt es einen Zugang
zu finden. Es gibt grundsitzlich nur zwei mogliche Verhaltensweisen ihm gegen-
iiber: Er kann kritisch aufgenommen und abgelehnt oder wohlwollend ausgelegt
und angenommen werden. Bei kritischer Ablehnung gibt es wiederum mindestens

18 Dazu zihlen die von Johannes von Scythopolis herausgegebenen Werke des Dionysius Are-
opagita, das Corpus Dionysiacum (CD).
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drei mogliche Verhaltensweisen zum Text: 1. Er wird als uninteressant liegen
gelassen. Er wird zur Kenntnis genommen, vielleicht archiviert, aber nicht weiter
bedacht. 2. Er wird zwar beachtet, aber fiir unverstandlich und iiberholt gehalten,
weil die Anspriiche, die er stellt, nicht mehr verstindlich sind. So wird er dann
stehen gelassen. 3. Er wird beurteilt als simpler Téuschungsversuch, als eine
betriigerische — mindestens zweifelhafte — Uberredung der Horer zur Erreichung
eines durch den Text suggerierten Zieles.

Wird dem Text Wohlwollen entgegen gebracht, so gibt es da auch mindestens
drei Moglichkeiten der Annahme: 1. Er wird einfach, vertrauend hingenommen.
2. Der Text wird ernst genommen und genau untersucht. In diesem Fall wird er
dann in einem zeitgemil akzeptablen Rahmen gedeutet. Er wird heutzutage phi-
lologisch, vielleicht kritisch-hermeneutisch untersucht, oder es kénnten die Ereig-
nisse — eher populdrwissenschaftlich — einer an Psychologie und Naturwissen-
schaft angelehnten Analyse unterzogen werden. So kénnte die Vision etwa Folge
eines Schockes gewesen sein, der aufgrund auBBergewohnlicher dulerer Ereignisse
und des damit verbundenen psychologischen Stresses zustande kam. Dabei wiire
natiirlich zu fragen, inwiefern der Autor — der ja schlieBlich sehr viel spiter lebte —
tatséichlich unter einem solchen Schock gestanden haben kann; auf welche Infor-
mationen greift er dann moglicherweise zuriick usw. usf.. Auch Sonnenfinsternis
und Erdbeben sind zumindest theoretisch mdglich und kénnten unter Umsténden
nachgewiesen werden. 3. SchlieBlich ist es moglich, den Text spirituell, im Sinne
einer Allegorese zu lesen, wobei das historische Fundament in seinen unhinter-
fragten Grundmomenten unangetastet, belassen bleiben kann. Fiir eine frucht-
bare und sinnvoll-gewinnbringende Auseinandersetzung mit dem Text der Auto-
biographie scheiden im Grunde alle Zuginge aus, bis auf den philologisch-
hermeneutischen und — wie hier vorgeschlagen werden soll — denjenigen, der
spirituellen Deutung eines letztlich in der Historie verankerten Ereignisses, wie
auch immer dieses konkret ausgesehen haben mag.

Dass der Text mindestens auch spirituelle, allegorische oder symbolisch-
hyperbolische Dimensionen aufweisen sollte, ist aus dem autortypischen Pro-
gramm erschlieBbar. Sollte es sich bei dem Verfasser der Autobiographie tatsich-
lich um den Autor auch der tibrigen dionysischen Schriften handeln, so liegt es auf
jeden Fall nahe, dass er seinen Text symbolisch verschliisselt hat, besonders dar-
um, weil es sich um einen narrativen Text handelt, mit wenig anderer Moglichkeit,
Theologisches zum Ausdruck zu bringen. Ist der Verfasser ein anderer, der aber
diese Schriften kannte und sich daran orientierte, so ist eine solche Verschliisse-
lung wenigstens recht wahrscheinlich.

Allegorische Auslegung war spitestens seit Origenes eine mogliche Weise
christlicher Schriftdeutung. Mit Ambrosius und Augustinus war sie dazu auch im
Westen eine allgemein anerkannte Methode fiir das Schriftverstindnis im Be-



Die Autobiographie des Dionysius Areopagita 59

wusstsein gebildeter Christen". Fiir Dionysius nun bedeutete der allegorisch-
bildhafte Ausdruck die eigentliche, beste Weise des Sprechens von Gott und gott-
lichen Dingen; besser noch als die Weisen der Verneinungen und der absoluten
Zuschreibungen von allem zu Gott. »Wie die negative der positiven Rede tiber-
legen ist, so ist nach Dionysius Areopagita der negativen die symbolische Rede
iiberlegen, da ihre farbige Bildersprache nicht nur Gott als einen Verborgenen
enthullt, einen Unaussagbaren aussagt und einen Ungestaltbaren gestaltet, son-
dern auch plakativ »anderes angibt als das, was sichtbar ist«, daher nachgerade
zur Auslegung zwingt [...]«*". Dionysius sagt selbst:

»Wenn es nun zutrifft, dass die Negationen bei den gottlichen Dingen wahr,
die positiven Aussagen hingegen der Verborgenheit der unaussprechlichen
Geheimnisse unangemessen sind, dann folgt, dass bei den unsichtbaren Gegen-
stinden die Darstellung durch Ausdrucksformen ohne jede Analogie die pas-
sendere ist. Es ehren also die geheiligten Darstellungen der Worte die himm-
lischen Gliederungen und schinden sie nicht, wenn sie sie durch Gestalten
ohne jede Analogie darstellen, indem sie dadurch aufzeigen, dass sie allem
Stofflichen in unvorstellbarer Weise entriickt sind.«'

Die symbolische Darstellung unterteilt er in der »Himmlischen Hierarchie«

nochmals:

19
20
21

22

»Wenn aber einer die unpassenden Bilddarstellungen angreift und sagt, er
empfinde Scham, den gottdhnlichen aller heiligsten Gliederungen diese
gemeinen Gestalten zuzuschreiben, geniigt es, ihm zu erwidern, dass es zwei
Methoden der geheiligten Offenbarung gibt.

Die eine, die, wie es nahe liegt, den Weg iiber Bilder nimmt, die das Gehei-
ligte in gleichartiger Weise abbilden, die andere, die durch Bilderfindungen
ohne jede Gleichartigkeit bis hin zum vollkommen Unpassenden und Un-
wahrscheinlichen gestaltet wird. [...]

Dass dariiber hinaus auch unser Denken die abweichenden unter den
Gleichartigkeiten® eher (zu hoherer Betrachtungsweise) emporfithren, wird,
glaube ich, kein Vernunftiger bestreiten. Denn die edleren Bilder konnen
einen leicht in die Irre fithren, indem sie ihn in dem Glauben belassen, die
himmlischen Wesen seien gewisse gold- oder lichtglinzende oder blitzende
Minner, prachtig in ein strahlendes Kleid gehiillt und eine Art Feuer, ohne zu
schaden, ausstrahlend, oder mit welchen anderen Schonheiten des Analogie-

Vgl. dazu auch Fuhrer 2011, 53f.

Suchla 2008, 116.

Vel. Himmlische Hierarchie II, 3. Die Ubersetzung der Ausziige daraus stammt aus: Heil 1986,
32.

Gemeint ist die zweite Methode der Offenbarung, das Darstellen des Gottlichen mithilfe schein-
bar unpassender Bilder.
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typs die Gotteskunde den himmlischen Gedanken sonst noch Gestalt verlie-
hen hat. Damit es denen, die keine Idee von etwas haben, das die Schénheiten
der Sinnenwelt iibersteigt, nicht so geht, lasst sich die Weisheit der heiligen
Gotteslehrer, die zu hoherer Einsicht fithren will, in der geheiligten Weise
auch zu den unpassenden Nichtihnlichkeiten herab, nicht duldend, dass das
sinnliche Element in uns bei den beschdmenden Bildern verweilt und sich
dabei beruhigt. Vielmehr riittelt sie sie das nach oben strebende Element der
Seele auf und spornt es durch die Missgestalt der Gebilde an, da es doch nicht
zuldssig und auch nicht wahr zu sein scheint, dass den so beschimenden
Gestalten wahrhaft das gleicht, was im gottlichen Bereich iiber dem Himmel
zu schauen ist.«”

Freilich hélt sich die Autobiographie nicht idealtypisch an den von Dionysius
genannten zweiten, besseren Typ. Er stellt Gottliches schlieBlich doch in Bildern
der GroBe und der Gewalt- bzw. Machttaten dar, denn nichts anderes sind die
Aufbriiche und Konvulsionen der Elemente zur Zeit der Kreuzigung des Gottes-
sohnes. Allerdings ist durch das Ereignis der Kreuzigung — Gottes letztlich — be-
reits das Unausdenkliche, vollig gegen jede Erwartung Stehende ausgesprochen.
Das Wiiten der Elemente erscheint gleichsam nur als ein Unterstreichen dieses
absoluten Skandalons. In diesem Sinne miissen die Erschiitterungen der dufleren
Welt wohl nicht nur wortlich verstanden werden, sondern konnen auch — im tiber-
tragenen Sinne — als Offenbarwerden Gottes in der menschlichen Seele, der
Innenwelt aufgefasst werden. Die Erschiitterungen der AuBenwelt bezeichnen
damit gleichsam Abbild, Ausdruck und Entsprechung innerer Erschiitterungen,
die vor bzw. mit einer Bekehrung zur Wahrheit Christi einhergehen. Und nicht
nur das: Die Wahrheit selbst zeigt sich als letztlich vollstindige Umkehrung — als
Katastrophe im wahrsten Sinne des Wortes — der bisher geltenden Ordnungen
und Werte. Was grofB3 und fest erschien, wird plotzlich klein und hinfallig. Umge-
kehrt ist es genauso. Der gewaltige Gotze fillt auf sein Angesicht, wegen des
elend am Kreuz Verschmachtenden werden die Elemente aufgewiihlt. Alle groB3-
artige Wissenschaft trigt nichts bei zur Klirung solcher Erschiitterungen. Die ein-
fache Wahrheit des Evangeliums tut es; der Zimmermannssohn als Gott, dem sich
der grofie, hochgebildete Richter aus der Philosophenstadt Athen letztlich unter-
werfen muss. Und er tut es, indem er diesen in seiner vermeintlich schwichsten
Stunde, am Kreuz sieht, freilich inmitten der Aufwiihlungen der duBeren Welt
und bereits dargestellt als der unbekannte Gott, auf den Paulus spéter in seiner
Rede auf dem Areopag verweisen wird. Das sind die mitschwingenden Deutun-
gen, die in dem damaligen Horer der Erzdhlung wohl hervorgerufen wurden, die
dem heutigen Leser vielleicht nicht mehr so frisch vor Augen stehen, weil er sic

23 Vgl. Himmlische Hierarchie 11, 2-3. Die Ubersetzung der Ausziige daraus stammt aus: Heil 1986,
31-33.
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nicht mehr so unvermittelt und unvoreingenommen empfangen kann. Gerechtfer-
tigt werden die Armen und Verfolgten in ihrer Unschuld. Ihrer ist das Himmel-
reich heifit es im Evangelium®. Die Welt, Schépfung Gottes wiitet ob ihrer Armut
und der Ungerechtigkeit, die darin liegt; hier ist es in der Person Christi symbo-
lisch ausgesprochen. In die gleiche Richtung weist, Gleiches predigt wohl auch
Paulus in Athen; eine Zumutung fiir die Bewohner einer reichen Stadt, die durch
Kultur, eigenes Denken und Wirken michtig geworden ist, sich zumindest méch-
tig diinkt, eigenmichtig handelt. Kein Wunder also, dass sie sich bei ihrem ober-
sten Richter Dionysius Areopagita iiber Paulus beschweren. Nur deshalb jedoch,
um sich nachher - so die Autobiographie — bekehren zu lassen. Es ist allerdings
das urspriingliche Geschehen bereits nach einer langen Vermittlungsgeschichte,
das hier zur Darstellung kommt. Es selbst steht zwar im Zentrum des Textes, doch
der eigentliche Zweck ist ein anderer, eben die Rechtfertigung der Philosophie
fiir den Glauben. Das wird — wie bereits gesagt — am Ende bei der abschlieBenden
Bewertung des Geschehens durch Dionysius deutlich; dem Dank Gottes fiir die
Weisheit, die schlieBlich zum Glauben fithrte, um es noch einmal in Erinnerung
zu rufen.

Geht man von der symbolisch-allegorischen Deutbarkeit des Textes aus, ja von
der Voraussetzung, dass er so gedeutet werden soll, daraufhin geschrieben wurde,
so kann man es unternehmen, Einzelheiten darin niher zu betrachten; etwa die
Namen, die anfangs bereits genannt wurden. Auch ihnen wohnt dann letztlich ein
symbolischer Sinn inne. Thn zu entschliisseln fillt, wegen der Bekanntheit der
Namen und des mit ihnen zu Verbindenden, nicht weiter schwer. Sokrates stellt
das Urbild des Philosophen dar. Er ist in diesem Sinne dank Platon bis heute im
Bewusstsein. Dieser Sokrates ist der Vater des Dionysius und weist damit hin auf
seine Herkunft aus der philosophischen Kultur. Askulapius steht fiir die Heil-
kunst. Er ist der Arzt, der Heiler an sich, seine Idee gleichsam. Diese Heilkunst
steht Dionysius im Bild des Askulapius als Schiiler zu Gebote und zu Diensten. -
Sie ist in diesem Sinne vielleicht bereits die heidnische Vorausabbildung des Hei-
lands, des Weltenheilers. Bringt doch Askulapius dem Dionysius in der Stunde
seiner Verwirrung das Buch der Astronomie, den Logos gleichsam der antiken
wissenschaftlichen Welt und des philosophischen Weltbildes. Bei Demokrit —
wenn sein Name recht entschliisselt ist — steht die Sache etwas komplizierter.
Doch scheint er das Ideal der Wissenschaften, der damaligen Naturlehre zu ver-
korpern. Das wird dadurch nahe gelegt, dass er den jungen Dionysius in die Wis-
senschaften, besonders Astronomie und die damalige Naturlehre, einfithrt. Paulus
ist die einzige Person, die in einem durch die Apostelgeschichte nachweisbaren
historischen Verhiltnis zu Dionysius steht. Doch steht er als Apostel natiirlich zu-
gleich stellvertretend fiir den christlichen Glauben, vielleicht fiir den Geist oder

24  In gewisser Abwandlung von Mathéus 5, 3 u. 10. Siehe auch Lukas 6, 20.
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den Logos selbst in seiner bekehrenden Kraft. Die Gotzen sind wohl Sinnbilder
der Michte der alten, weltlichen Ordnung, deren Sachwalter die Priester und Phi-
losophen sind. Sie werden nicht rundweg abgelehnt, lehren sie Dionysius doch alle
Wissenschaften, durch die er schlieBlich zur Wahrheit findet. Selbst der Archont
der Ddmonen, der hochste Gotze gewissermaBen, bezeichnet bereits einen Vor-
blick auf den unbekannten Gott in seiner Ordnungs- und Erhaltungsfunktion. Er
lisst den Tempel auf dem Areopag errichten, den Ort, der dann zur Bekehrungs-
statte des Dionysius wird und schlieBlich Ausgangspunkt fiir die Christianisierung
der gesamten Stadt Athen. Er schickt Dionysius zudem in die Stadt Heliopolis, wo
dieser den ersten Schritt zur Bekehrung tut, wo er im Grunde den Sturz der Idole
beurtellen soll — am Bild des einen bestimmten, Sarapis (Serapis) oder Seraphi-
on” Genannten. Dieser Sarapis war ein griechisch-dgyptischer Hochgott, der un-
ter den Ptoleméern fiir die Griechen in Agypten eingefiihrt worden war®®, Er war
unter anderem ein solarer Gott und steht damit bedeutungsmiBig in Beziehung
zu Heliopolis, der »Sonnenstadt«. Sarapis hat desweiteren die Besonderheit, dass
er eine Adaption dgyptischer Gotter (Osiris, Apis) fiir griechische Religiositit und
somit griechisches Denken darstellt. Vielleicht wére — dies beriicksichtigend — die
Deutung moglich, dass durch den Fall des Sarapis darauf hingewiesen werden
soll, dass sich der jiidische Gott durch Christus besser mit griechischem Denken
und Glauben vereinbaren lisst als dgyptische, heidnische Gétter. Um das Ende
des vierten Jahrhunderts begann der Zerfall des Sarapis-Kultes, der unter ande-
rem mit der Zertdrung von Sarapeen einherging. Erinnerungen daran werden in
den Text der Autobiographie eingegangen sein.

Der Text als solcher lasst sich nun zudem in zwei Teile gliedern, deren erster
Teil in seinem allgemeinen Sinn »noch vorchristlich« genannt werden kann, wih-
rend der zweite Teil bereits als »christlich« zu bezeichnen ist. Beide Teile sind in
bestimmter Hinsicht parallell aufgebaut. Dabei geht es grundsitzlich um die Ver-
abschiedung von Altem und die BegriiBung des Neuen; im ersten Teil freilich
weitaus dramatischer dargestellt. Der erste Teil, der mit der Riickkehr des Diony-
sius nach Athen, nach dem Ereignis in Heliopolis, endet, ist gleichsam die mate-
riale Vorbereitung auf das spirituelle, geistige Ereignis des zweiten Teils, das in der
Konversion des Dionysius kulminiert. Dionysius und auch Asklepius sind dabei
die Angelpunkte, um die herum sich jeweils der Umschlag aus der materialen in
die geistige Ebene vollzieht.

Im ersten Teil zerstort ein ansonsten unbekannter Priester, sei es gewollt oder
ungewollt, eine Statue des Serapis, des hochsten heidnischen Gotzen in Helio-
polis. Dafiir muss er sich vor Gericht verantworten, das von Dionysius in Heliopo-
lis geleitet wird. Im zweiten Teil »zerstort« Paulus die heidnische Gétterwelt und

25 Es handelt sich wohl um ein Missverstindnis. Der Tempel des Sarapis, das Serapeum, wird
irrtiimlich fiir den Gott selbst gehalten.
26 Fiir weitere Information, vgl. LThK 9, 70 und RGG®, 836f.
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Gottesvorstellung durch sein Predigen. Fur dieses Tun muss er sich auf dem
Areopag verantworten. Vorsitzender der Verhandlung seiner Sache ist wieder
Dionysius. Diesmal findet die Anhérung jedoch in Athen statt. Das material ge-
schilderte Erdbeben gegen Ende des ersten Teils, das bei Dionysius zu der visio-
ndren Erkenntnis fithrte, dass Gott, der Schoptfer der Welt, Menschengestalt an-
genommen hat und von seinem Volk gekreuzigt wurde, entspricht dabei dem —
weitaus weniger dramatisch geschilderten — Erweckungserlebnis des Dionysius,
gleichsam dem geistigen Erdbeben, das Paulus durch seine Predigt initiierte; und
das Dionysius letztlich zu Christus fithrte. Asklepius, der Schiiler des Dionysius,
bringt beide Male den Text, der fiir die Erkenntnis des Dionysius unumgénglich
ist. Im ersten Teil ist es das Buch der Astronomie, das Dionysius iibersteigen
muss, um den ihm noch unbekannten Gott visionér zu erschauen. Im zweiten Teil
sind es die Aufzeichnungen aus Heliopolis, die ihn die Ubereinstimmung seiner
Vision mit den Lehren des Paulus erkennen und ihn damit den Schritt hin zum
Christentum tun lassen. Wihrend der erste Teil also von Philosophie und Natur-
lehre — bezeichnet durch das Buch der Astronomie — beherrscht wird und in eine
gewisse natiirliche Theologie miindet, waltet im zweiten Teil christliche Theologie
— gegeben durch die Anwesenheit des Paulus —, die im Verein mit Philosophie,
bedeutet durch die Aufzeichnungen aus Heliopolis, zur Umkehr des Dionysius
fithrt.

Moderne Voraussetzungen fiir eine allegorische Lesart der Autobiographie

Die allegorische Weise des Lesens setzt notwendig eine allegorische, eine bildlich-
symbolische Betrachtung der Dinge voraus, eine Weltbetrachtung, die vielleicht
auch mythisch zu nennen wire. Damit einhergehend ist dann die allegorische,
symbolisch-verschliisselnde Weise des Schreibens, die — vielleicht unbewusst —
wohl auch vielen Erzdhlungen der Heiligen Schrift zur Grundlage gedient hat und
dariiber hinaus notwendig ausgriff auf religivse Texte in ihrem Umfeld. Texte des
Alten Testaments konnten spétestens seit Philo allegorisch gedeutet werden, der
die philosophische Herangehensweise an dichterisch unverstindliche oder gar
skandalose Texte von den Griechen iitbernahm; als Jude selbst in der hellenisti-
schen Kultur stehend. In christlichem Rahmen ist diese Art der Auslegung wohl
von Anfang an ins Auge gefasst worden, bereits bei Paulus. Dem damaligen pro-
spektiven Leser bzw. Horer waren solche allegorisch verschliisselten Texte wohl
unmittelbar zugénglich. Andernfalls wiren sie so nicht geschrieben worden. Doch
wie steht es mit dem heutigen Leser, der in einer Epoche steht, welche die Aufkli-
rung hinter sich hat? Kann er mit solchen Texten ernsthaft noch etwas anfangen?
Und falls die Frage iiberhaupt bejaht werden sollte, inwiefern? Der heutige Leser,
dem die bildlich-allegorische Dimension solcher Texte nicht mehr ohne weiteres
verstindlich ist, ist jedenfalls auf eine Erklarung angewiesen. Theologische und
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religiose Texte hat er sich in der Regel angewohnt, nicht wie literarische Texte zu
lesen, bei denen eine solche symbolische Verschliisselung wohl statthaft ist. Er
liest sie entweder im Vertrauen auf ihre grundsitzliche Stimmigkeit oder wenig-
stens wie einen wissensvermittelnden, wissenserweiternden Text oder aber zur
moralisch-sittlichen Belehrung und Erbauung. Aus diesem Grund erscheinen
dltere, vorneuzeitliche Texte religiosen Inhalts, Apokrypha zumal, hiufig als un-
verstandlich und tberholt, oft sogar als abwegig. Die symbolisch-spirituelle
Dimension solcher Texte gilt es daher dem heutigen Leser wieder zugénglich zu
machen. Damit ist man allerdings in die unangenehme Lage versetzt, eben auf als
tberholt geltende, vorneuzeitliche Verstehensstrukturen zuriickgreifen zu miis-
sen; Verstehenshorizonte in den Blick zu riicken, wieder zu erdffnen, die gleich-
sam noch aus dem »dunklen Mittelalter« zu stammen scheinen. Das ist eine un-
dankbare Aufgabe; doch vielleicht ist sie auch lohnend.

Vielleicht sollten wir uns wieder verstiirkt daran erinnern, dass Denken ohne
Bilder, Symbole oder Allegorien im weitesten Sinne dem Menschen gar nicht
mdglich ist. Selbst in den exakten Naturwissenschaften wird in Modellen gedacht,
die gleichermaBen leicht zu Wissenschaftsmythen entarten kénnen, besonders
dann, wenn sie populirwissenschaftlich fasslich und vereinfacht aufgearbeitet
sind; wie erst, wenn aus zeitlicher Entfernung auf sie als Uberholte zuriickgeblickt
wird. Ahnliches gilt natiirlich fiir entsprechende antike Texte; auch dort werden
hiufig anhand konkreter Erzihlungen Modelle zum Verstehen groBerer Zusam-
menhénge entworfen. Die Modelle entsprechen dem heutigen Wissensstand nicht
mehr, weil sie von Beobachtungen abhingig sind, die noch nicht so tief in die
Mikrostrukturen der Dinge eindringen und auch noch nicht so weit hinauf auf die
Makrostrukturen der Welt ausgreifen konnten. Dennoch war der Grundgedanke
bei solchen — dann auch mythisch genannten — Erzihlungen wohl ein sehr iihn-
licher; eben die modellhafte Darstellung gewisser interessierender Zusammen-
héange. In der hier behandelten Autobiographie und in Schriften von dhnlichem
thematischen Aufbau und Duktus geht es allerdings nicht primédr um Physikali-
sches, Fragen der Naturlehre, sondern um — im weitesten Sinne — theologische
Texte; Texte, die von Gott sprechen. Diese gilt es einem fiir den heutigen Leser
akzeptablen Verstandnis zu 6ffnen.

Abschliefende Bemerkungen

Da Allegorie, Symbol und Bild nun sehr vieldeutig in ihrem Sinngehalt sind und
als Begriffe zum Teil die falschen Assoziationen wecken, sollte eine cigene, weni-
ger missverstandliche Terminologie gewahlt werden. Mir scheint es moglich und
sinnvoll zu sein, hier etwa auf den von Karl Jaspers geprigten Begriff der Chiffre®’
zurtickzugreifen und solche vorneuzeitlichen, christlich-religiosen Texte als chif-

27 Vgl dazu Jéspers 1932, 128-237 und Jaspers 1970.
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friert bzw. selbst als Chiffren zu verstehen; sie unter Umstinden und im weiteren
Sinne als Chiffren der Transzendenz zu verstehen. Bei Jaspers bedeutet Chiffre
allerdings vorrangig den direkten Bezug der Existenz auf Transzendenz. Insofern
jedoch wesentlich und eigentlich Betreffendes in der Weise der Chiffre sich zum
Ausdruck bringt, zum Ausdruck kommt, wire damit sicherlich auch der Grund
gelegt fiir ein legitimes Gestalten geistig-geistlicher Inhalte in Form bildhaften,
symbolisch-allegorischen Sprechens. Solche Allegorien, Symbole oder Metaphern
wiren mithin eine Entsprechung der Chiffren auf der Ebene allgemein-
menschlicher Mitteilung; ibertragen also aus der direkten Kommunikation der
Transzendenz mit der Existenz auf die Ebene der Kommunikation gleichsam von
Existenzen untereinander zum Zwecke geistlicher Mitteilung oder geistigen Aus-
tausches; einer gegenseitigen Verstandigung iiber das je eigene Verstehen des an
sich Transzendenten. Kommunikation von Gott zu Mensch wiirde damit gestalt-
bildend auch fiir Kommunikation unter Menschen, und Texte mit solchem An-
spruch wiren immer auf implizite Chiffrierung, auf Chiffre hin zu lesen®.

Ganze Texte wiren damit zu dechiffrieren auf hintergriindige Informationen
zur Gottheit, zu gottlichem Wirken, zu Gott selbst. Dieses Dechiffrieren wire so-
zusagen in Entsprechung zu allegorischer Schriftauslegung bzw. zum Lesen von
Texten auf einen solchen verborgenen, gleichsam verschliisselten Sinn hin. Abge-
scnmackt Erscheinendes, dem ersten Zugriff sich Verwehrendes, Irrationales,
unmoglich Wunderbares wire dann unter Umstanden ein Hinweis darauf, dass
nicht wortlich zu verstehen, sondern auf den dahinter verborgenen Sinn zu schau-
en ist. Das gilt besonders fiir Erzahlungen, die auf den ersten Blick kaum mit der
Wiirde Gottes etwa oder dem, was verniinftig erscheint, zu vereinbaren sind; so,
wie Dionysius es in dem bereits zitierten Stiick aus der Himmlischen Hierarchie
vorstellt. Es kime damit eine Tiefendimension wieder in den Blick, die wohl vie-
len der bisher fiir die theologische Exegese iibersehenen, weil abwegig — vielleicht
sogar grotesk — scheinenden, apokryphen Texten eine neue Bedeutung und damit
ein neues Gesicht — vielleicht Gewicht — verleiht. Dionysius hat diese Dimension
geschen und mit ihm das Mittelalter. Vielleicht ist es an der Zeit, dass auch wir sie
heute wieder sehen lernen, um aus vielen solchen Texten nicht nur fiir die histori-
schen Wissenschaften, sondern auch inhaltlich Gewinn zu ziehen. Vielleicht ge-
lingt es, die mit viel philologischer Sorgfalt und Miihe aufgearbeiteten und edier-
ten Texte nicht nur fiir ein elitdres Publikum an Universititen und Akademien
nutzbar zu machen, sondern ihnen dariiber hinaus auch einen Sitz im Leben zu
verschaffen. Dazu sollte dieser Aufsatz eine Anregung sein und einen bescheide-
nen Beitrag leisten.

28 Hier wire allerdings noch sehr viel Kldrendes beizutragen. Es mégen an dieser Stelle jedoch die
wenigen Andeutungen geniigen. Vielleicht bietet sich die Gelegenheit, an anderer Stelle mehr
dazu zu sagen.
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