DIE STELLUNG DER LIEBE ZU GOTT
IM MYSTISCHEN LEBEN

(eine Grundform des religiésen Erlebnisses)

von Dr. phil. DEMETRIOS STATHOPOULOS

Das Wesen im Mystischen Leben macht die Liebe zu Gott aus!. Das
ganze Sein des Mystikers ist ein Opfer an Gott, da er die Vergéttlichung
anstrebt. Er ist sicher, dass der einzige Weg zur Gotteserkenntnis und zur
Vereinigung mit ihm, die Liebe zu ihm sei, weil «Gott die Liebe ist»
(1. Joh. 4,8). Der Mystiker empfindet, dass er von Gott besonders geliebt
werde und er selbst ihn wiederliebe. Von dieser Tatsache her sind alle
Fragen geordnet, wie auch das Verhaltnis zu Gott und zu seinen Mit-
menschen. Die Zentralstellung der Gottesliebe, wie wir sie z. B. bei dem
hervorragenden Mystiker Symeon, dem Neuen Theologen (949-1022) fin-
den, verhilft ihm zu einer Harmonie mit sich selbst und mit Gott und
fithrt ihn schliesslich zur Vollendung. Besonders seine Hymnen? enthiil-
len innerhalb der Mystik die ausserordentliche Intensitdt seiner Liebe
zu Gott. Diese Liebe hat ihren Ursprung in Gott und kehrt durch den
Mystiker wieder zu Gott zuriick.

a) Der Ursprung der Liebe zu Gott.

Die erste Vision Symeons kann wohl als Grund seiner Liebe zu Gott
gelten. Symeon erlebte sie im Jahre 970, im Alter von 21 Jahren. Sein
Biograph® berichtet dartiber folgendes: «Wenig Zeit verging, und die
Gnade des Geistes, die seine Seele frei von Materie fand und entflammt
von der Liebe zu seinem Schopfer, trug sie von der Erde fort auf den

1, Die ausfiihrliche Arbeit von Th. Ohm, Die Liebe zu Gott, Freiburg i. B.
1950, untersucht diese Frage im Rahmen aller Religionen. In diesem Werk
ist auf die Begriffsbestimmungen (SS.1-15) und auf die wichtigste Literatur (SS.
XI-XII) hinzuweisen. Siehe auch: Fr. Heiler, Erscheinungsformen und Wesen der
Religion, Stuttgart 1961, S. 546, Anm. 18, u. S. 547, Anm. 20; RGGS® IV, 361-364.

2. Uber die Hymnen und deren Ausgaben, s. «®eoloyla», 3 (1963) 430-436

3. Nicétas Stéthatos, Vie de Syméon le Nouveau Théologien, hsg. v. Irénée
Hausherr, Roma 1928; (weiterhin so angegeben: Vie...)
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Fliigeln des Verlangens nach intellektuellen Dingen und hob sie empor zum
Schauen und zur Offenbarung Gottesy®t. Wahrend der Vision weiss Sy-
meon weder, ob er spricht, noch, ob seine Stimme gehort wird. In die-
sem Sich-Selbst-Verlieren findet er sich gleichzeitig in Gott. Ferner
erzéhlt sein Biograph: «Nun, eines Nachts, als er im Gebet versunken
war und als sein gereinigter mous» mit dem @ous» des Ursprungs vereint
war, da sah er ein Licht von oben, das plétzlich von der Héhe des Him-
mels seine Herrlichkeit tiber ihn ausgoss, ein reines und gewaltiges Lic-
ht, das alles erleuchtete und Tageshelle verbreitete. Auch er wurde davon
erhellt, und es schien ihm, dass das ganze Haus mit der Zelle, wo er sich
aufhielt, verschwunden und in einem Augenblick in das Nicht- Sein
entglitten war und dass er selbst sich in die Luft emporgerissen fand und
seinen Korper vollig vergessen hattes®. Danach breitete sich eine unsag-
bare Freude im Herzen des Mystikers aus.

In dieser Vision zeigen sich gewisse Merkmale, die sich auch im wei-
teren Leben des. Mystikers wiederholen:

Die Seele frei von jeder Materie;

Sehnsucht nach Gott;

gereinigter Geist;

Gebet, als ein fortlaufender Kontakt mit Gott;
Erscheinung des Lichtes, als Antwort Gottes;
Begegnung mit Gott;

das Sich-Vergessen und Wiederfinden in Gott;
. innere Bewunderung und Freude.

POND W

Als Ganzes ist diese Vision eine Bestitigung dafiir, dass die Wahrheit,
die Symeon sucht, eine lebendige Wahrheit ist, und kann als echte Be-
rufung Symeons zum Dienste Gottes gelten.

Diese erste Begegnung mit Gott ist die Quelle seines ganzen reli-
giésen Schaffens und Lebens. Die nach Gott suchende Liebe Symeons

4. Vie... &, 31-34: «Mera. ydp Srlyou ypbvou mapéhevow, % ydpeig ol mvedpartog,
ebpolioa TH éxelvov Quyiy Ehevbépay thg BAng xal & mébey mupmoroupévny ol xticavroc,
Rorooey adthy &md Yiig wrepdonce T TAV vonrdv émbuply wal wpdg dntasioy kel dmo-
xohbderg xvplov dvddmoewn.

5. Vie... 5, 1-8: «Tolvuv xal dg lovdpevog fv el mpooeuyy &v g Tév voxtédy ol
vol %afopd 16 mpdTe suvanTéuevog Vi, de Evwlev elde Aoy EEatovng 2E odpavév &n’
adrdy elhupwés Te xal dmhetov T8 iy Te xaapwtiony xal xabupav Homep Hubpay drepyn-
odyevoy, B9’ 0 Snhadd) xal adrds poTlbuevog E86xet tdv olxov dmavra oby TH xéAA v
lotdpevog Etuyev dpovicBévra kol elg T pi) v edBéng ywphoavta, davtdy 8¢ dpmayévra &y
T dépr xal To8 cdpartog Shwe EmAabbpevovn.
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und die ihm antwortende Liebe Gottes vereinigen sich im Lichte dieser
Vision. In der vereinten Liebe hat Symeon die Grenzen des Materiellen
iiberschritten und den Eingang in die Gegenwart Gottes gefunden. Der
Einfluss dieses Wunders wird offenbar in seinen verschiedenen Versu-
chen, sich zu den hochsten Stufen der mystischen Erlebnisse zu erheben.
Die Berufung Symeons, Gott zu lieben, hat einen dynamischen Charak-
ter. Sie umschliesst grosse innere und &dussere Schwierigkeiten und oft
unabwendbare Schmerzen.

Im Jahre 976, sechs Jahre nach dieser «fruchibaren» Vision, hat
Symeon seine Heimat besucht. Die Eltern versuchten ohne Erfolg, seine
Absicht, Monch zu werden, zu &ndern. Symeon sieht in seiner Gehor-
samsverweigerung den Eltern gegeniiber einen Fortschritt in seinem ei-
genen Lebensplan. Sein Vater sah Reichtum und Besitz als den einzi-
gen Wert im Leben an. «Aber der Sohn, der schon héher stand als die
Naturgesetze, zog den himmlischen Vater dem Vater auf Erden vor;
«mein Vater, sagte er, es ist unmoglich fiir kurze Zeit irgend. etwas dem
Dienst des Herrn vorzuziehen, denn wir wissen nicht, was uns der Mor-
gen bringt. Es wire wenigstens fiir mich ein Wagnis und eine Gefahr»®.
Nachher zeigt er die gleiche Haltung gegeniiber den verlockenden Ver-
sprechungen seines Onkels am Kaiserhof. Der «verdnderliche Glanz»
hat fiir ihn keine Anziehungskraft mehr. Es ist merkwiirdig, wie er seine
Heimat verlasst: «..und sofort verzichtete er schriftlich auf das Erbe,
das ihm von seinen Etern zukam; er nimmt nur seine persénlichen Sa-
chen mit (...) und was ihm von anderen Einkiinften gehorte, besteigt
ein Pferd und flieht wie Lot in ziigellosem Ritt? ohne einen Blick auf die
klagende Familie zuriickzuwerfen und ohne sich weiter um das o6ffent-
liche Amt zu kimmern, das man ihm anvertraut hatte. So ist heftiger
als alles andere, heftiger selbst als die natiirliche Zuneigung zu den Eltern
die brennende Liebe zum himmlischen Vater»8. Er kennt nicht das Band

6. Vie... 8, 14-20: «8 3% ye vldg dg SmepBag %3 Tig pboewg Todg Beopode xal Tov
odpdviov matépa dvtl Tol émiyelov mpoTipumoduevog: ddvatéy pot o Td mapopeival Tob
Aoumol Brdpyet T4 Bl mdrep xAv mpdg Bpaxdv yxpbvov, 0b yap oldupev Tt téfetan ) émodoa,
xol T mpoTwAoactor &Aoo Tt Tig Tol xuplou Sovrelog opaiepdy Euotye olv xal Ermixivdu-

yow,
7. Gen. 19, 17f.

. 8. Vie... 9,1-9: «...xol dpa mdoy 75 EmBaidodoy adrd &x yovéwy meprovsta Eyypdeung
08¢ dretdEaro, Tolvuv xal wéva T dxvtol mpdypota, olxoyeveic xal Sou 2€ Etépwv mépwv
adté mposeyévovro dvodafbuevog xab EmBog Tob trmou Epeuyev dxparde Eladvev Bomep
& Ad, ph dmorpagpels Srws elg ta dnlow mpdg Todg Opfvoug Tdv cuyyevdv ) Tig xoTam-
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mpdyuorog xal adtiic dua THg puotxiis wpdg Todg Texbvrag oTopYiic 6 Swxatne ¥pwe 7ol
odpaviov motpés.
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irgendeiner Verbundenheit, keine menschliche Drohung kann ihn iiber-
zeugen: Das Bessere trigt den Sieg iiber das weniger Gute davon und
bricht die Bande, die das hochste Denken im Gefiihl des Geschaffen-
seins gefangenhielten. Das Verlassen der Heimat bedeutet fiir ihn nicht
Aufenthalt in der Fremde, sondern das Finden der wahren und zukiinf-
tigen Heimat®. Erinnert sei hier zum Vergleich an die Art, wie der ver-
lorene Sohn seine Heimat verliess!®. Beide S6hne verlassen die Heimat;
aber ihre Wege fiihren zu ganz verschiedenen Zielen; des einen Weg
fithrt nach oben, der des anderen nach unten. Fiir Symeon ist Gott
Vater, Mutter, Bruder, Schwester und der einzige Verwandte. Symeon
kehrt jetzt nach Konstantinopel zu seinem geistlichen Vater zuriick,
der fiir ihn der wahre Vertreter Gottes auf Erden ist. Sein Biograph be-
richtet folgendes: «In acht Tagen erreichte er die Konigin der Stiadte (d.
h. Konstantinopel); wie ein Hirsch, der zu den Quellen des Wassers
lauft, so lauft er in Eile zu diesem gottlichen Greis, und als ob er sich
‘zu Fiissen des Meisters Christus selbst wiirfe, so kommt er, sich zu Fiis-
sen jenes Greises niederzuwerfen, sich und alles, was ihm gehorte. Beim
Anblick solcher Demut und solches Glaubens befreit dieser gute Vater
zunéchst seinen Schiiler von der Sorge um die Giiter, indem er sie unter
die Armen verteilt....»!

b) Die Herkunft der Liebe zu Gott und ihre Motive.

Die erste Ursache fiir die Liebe zu Gott ist Gott selbst, so dass mensch-
liche Liebe zu Gott sein Geschenk ist. Gott liebt den Menschen zuerst
durch seine Erscheinung in der Zeit. Im Hymnus 50 spricht Gott zu
Symeon: Schliesse in deinem Herzen meine heiligen Dinge ein, die ewigen
Giiter, die ich fiir dich als Freund durch meine Fleischwerdung bereitete,
damit du immer mit allen Heiligen mein Gast am Tisch des Konigreiches
im Himmel bist!2. Die Fleischwerdung des Wortes Gottes ist fiir Symeon

9. Vgl. Heb. 13,14.

10. Vgl. Luk. 15,13f.

11. Vie... 10, 1-8: «O8te tolvuv 8’ fuepdy dxtd vy mpoxabeloptvny tév &Ahwv
xareraBov Téiewy, domep Supdod Tig Eragog Enl Tdg Tév G8dTwv Tpéyel TYds, obtw wedg
7ov Octov Exelvov yépovta xal obtog onedong dnédpape, xal dg adtd mposénese TG deamémy
Xprotd, mdvta mpobelg ta dmdoyovra adtd Topdk Tobg whdag adTol. & 8t priosTopydTaTog
&xetvog 16 Bvtl mathp Ty elg Pdbog tamelvaoty xal wlotv adtod Beaaduevog, EAedBepov iy
Tov pafnmiy dmédeke Tig Exelveov pepluwne mdvra Sreoxopriong tolg mévnot...n.

12. 50, 375-380 (120A); d.h. Zagordus-Ausgabe der Hymnen, I. Auflage, Vene-
dig 1790, 2. Teil. S8. 1-132; 50= Nummer des Hymnus, 375-380 = Verse dieses
Hymnus nach meiner Numerierung. In Parenthesis: 120=Seite; A=linke Spalte,
(B=rechte Spalte).
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die Verwirklichung und Darstellung Gottes in der Geschichte. Gott wird
in jedem wiedergeboren. «Wie kann er, der den Schépfer des Alls, den
einzigen Unsterblichen, den Allmé#chtigen gesehen hat, ihn nicht begeh-
ren?3, Nur die Gottliebenden konnen in stindiger Gemeinschaft mit
der Herrlickeit Gottes sein, und das ist die geheimnisvolle Belohnung des
Mystikers.

Der hl. Symeon ist nicht von selbst dazu gekommen, Gott zu lie-
ben. Er ist iiberzeugt, dass er von Gott selbst eingelanden worden ist.
Als er die Stimme Gottes horte: «Verlasse alles auf Erden, ich rufe dich,
zu mir nach oben zu kommen»!4, hat er sofort geantwortet: «Und gleich
folgte ich dem rufenden Herrn»®. Nachher fiihlte er sich als Diener, der
immer mit seinem Herrn in Liebe verbunden ist.

Jedesmal wenn die Flamme der Gottesliebe dem Verloschen nahe
war, entfachte Gott aufs neue. Diese Glut macht den Gottliebenden im-
mer durstig, so dass er eine Uberfiille von Wasser von Gott verlangt.
Hier sehen wir, dass der Mystiker eingeschlossen ist in die Gegenwart’
Gottes. Diese Liebe, die wir im Zentrum des mystischen Lebens finden,
ist nicht nur eine Wirkung Gottes, sondern die substantielle Gegenwart
Gottes selbst, die der Mystiker durch die Erscheinung des gottlichen
Lichtes in sich erfihrt.

Der Durst des Mystikers nach dem Geliebten ist unstillbar und stin-
dig vorhanden. Da er einmal die unvergingliche Welt Gottes erlebt hat,
fithlt er sich innerhalb der Verginglichkeit dieser Welt als Fremdling.
Seine Seele ist immer auf der Suche nach dem Zukiinftigen. Er wendet
sich so an seine Seele; Meine Seele, du sollst immer mit den Dingen
Gottes verbunden sein, damit du sie besitzest!’. Die immerwé#hrende Ver-
bundenheit mit Gott ist der einzige Weg, der in die ewige Freude Got-
tes fithrt. Je hoher der Mystiker in die klare Sphéire vordringt, um so er-
filllter fiihlt er sich. Nach jedem Schritt, den er in die Richtung Gottes
tut, trifft er auf ganz neue Uberraschung, weswegen er sich immer am
Anfang glaubt: «Mir scheint, ich bin immer am Anfang meiner inneren
Reinigung und der Gottesschauw!’. Trotz aller Weisheit bleibt er doch
noch der demiitigste Gottliebende. Die fortwihrende Suche nach Gott

13. &, 79-80 (16A).

14. 50, 389 (120): «Awmdw & xdtes Selpo &vey xoaAd oen.

15. 22,26-28 (&7A): «xol edbéwg 16 xadobvrl fixorodbnoa Acombry».

16. 11, 161-162 (28B).

17. £,42 (15B): «Apy# pot mhvrore Soxet xal xabuppol xal Oéagn, vgl. Chapitres
théologiques, gnostiques et pratiques, kritische Ausgabe vom J. Darrouzés, Sources
Chrétiennes, No 51, Paris 1957, I, 7; weiterhin so angegeben: Chap.
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lehrt ihn, sich in die bodenlose Tiefe der géttlichen Liebe zu versenken.
Manchmal fiihlt er sich gefangen zwischen Abgrund und Héhe und kann
weder Anfang, Mitte noch Ende des Geschehens um sich bestimmen.
Raum und Zeit nehmen tiibernatiirliche Formen an, sobald die innere
Umgestaltung des Menschen stattfindet. Auch kann er sich immer noch
nicht Art und Grésse der gegenseitigen Liebe erkliaren. Obwohl er sich
seiner Armut bewusst ist, zogert er nicht, die ganze Last der Gotteslie-
be auf sich zu nehmen. Trotz seines Wissens um den Umfang des Ge-
schenkten, verlangt er immer noch nach mehr. Er verzehrt sich weiter
in dem ungestillten Durst nach Gott. Ein anderer Grund der Liebe zu
Gott ist seine unbegreifliche Schonheit. Sie fithrt den Mystiker zu Be-
wunderung und stetem Staunen. Sie ist die «Herrlichkeit Gottesy, die den
Menschen anzieht. An der Herrlichkeit Gottes teilnehmen bedeutet auch,
seine Schonheit teilen. Dieses absolute Erlebnis des Schonen ist das
Antlitz der vollkommenen Liebe zu Gott. Das Unbegreifliche und Un-
sichtbare der Schénheit Gottes vermehren das Sich-Verstromen an Gott;
«Wer kann jemals von deiner unsichtbaren Schonheit befriedigt werden ?»8
Nur der, der sich von allen weltlichen Sorgen entfernt und zuriickkehrt
in die Tiefe des Seins, wo er Frieden findet. Irgendein Kontakt mit der
Welt oder sogar ein Kompromiss mit dem Bossen zerstort die reine Lie-
be zu Gott. Ein Bild der Schonheit Gottes ist der im Herzen des Men-
schen gepflanzte «Baum des Lebens». Dieser Baum bedeutet das Para-
dies. «Du zeigtest mir»y, sagt Symeon, «ein anderes Paradies inmitten der
sichtbaren Welt»”®. Der Mystiker verwirklicht den Menschen vor dem
Fall, in dem die Schonheit des Paradieses sich widerspiegelt.

¢) Ausdrucksformen der Gottesliebe und ihre Wirkung auf den Menschen

Der hl. Symeon versucht in dem 2. Hymnus die Liebe zu Gott zu
beschreiben nach ihren Ausdruck in seinem mystischen Leben: a) als
Feuer, das das Herz erwirmt und es nach Gott ausrichtet; b) als Helle,
die ihm den Weg zu Gott zeigt; ¢) als leuchtende Wolke, die die Seele
in Herrlickeit kleidet; d) als Sonne, die das Licht der Vorsehung offen-
bart; e) als Blume, die aus tiefer Verehrung zu Gott aufbliiht.

Es ist fast unmoglich, der Gottesliebe einen Namen zu geben, weil
sie «in heiliges Wesen ist»?0. Deswegen konnen wir nur iber ihre
verschiedenen Erscheinungsformen und Friichte sprechen. Das Wesen

18. 29,2 (62A): «Tlg yaprachfi cov ol dopdtov xdAroug;»
19. 52,5 (122A).
20, 47,43 (110B).
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der Liebe bleibt immer noch unausdriickbar, weil die Liebe zu Gott
«Gott selbst ist»?l. Der hl. Symeon findet oft sehr schéne Worte, diese
Liebe zu charakterisieren. Haufig gebraucht er das Wort «0eomoubep,
was bedeutet, den Menschen zu Gott machen. An anderer Stelle nennt
er sie die «Konigin» und die «Herriny, das «Haupt von allen», das «Ge-
wand» und die «Herrlichkeit».

Von dem Augenblick an, da Symeon weiss, dass Gott ihn liebt,
sind fiir ihn alle irdischen Wiinsche verschwunden. Sein ganzes Leben
kann jetzt nur durch den einen Wunsch, die Sehnsucht (néfog) zu Gott,
bezeichnet werden, Sie beherrscht seine ganze Existenz22. Das Sehnen nach
der Begegnung ist gegenseitig: es wohnt dem Geiste Gottes in gleicher
Stirke inne, wie dem Geiste des Menschen. Es ist auf Seiten Gottes durch
die Erscheinung des Lichtes und die Vorsehung Gottes, vom Menschen
her durch stéindige demiitige Hingabe gekennzeichnet. Diese Sehnsucht
verursacht oft eine tiefe Schmerzempfindung im Herzen des Mystikers.
Sie entspringt zwei Ursachen: 1. dem kurzen Ablauf der Erscheinung
Gottes, 2. der beschrinkten Fihigkeit des Mystikers, den ganzen Gott
in sich einzuschliessen. Trotzdem ist er nie enttiuscht. Doch immer
wieder versucht er von neuem, mit verstirkter Hingabe und mit ganzer
Kraft, Gott zu lieben in der Hoffnung, schliesslich den Geliebten ganz
in sich aufzunehmen. Das ist aber unmdoglich. Die Schmerzen wieder-
holen sich in verstiarktem Masse. Jedesmal aber, wenn das Licht er-
scheint, vereinigen sich Schmerz und Sehnsucht, und daraus entsteht
die Frucht der unsagbaren Freude des Mystikers. Doch dieser Seligkeit
geht ein schwieriger Prozess voraus, die sich stindig wiederholende
Kreuzigung des Mystikers. Niemand kann dieses verborgene Martyrium
wahrnehmen.

Der aus der Sehnsucht nach Gott entstehende Schmerz findet keine
Erlosung in den Menschen und Gegenstinden der Umwelt. «Ich habe
niemandeny, wiederholt der Gottliebende. Nur der Geliebte kann ihn wirk-
lich erlosen. Zwischen Sehnsucht und Schmerz besteht eine Beziehung
insofern als, je ofter der Mystiker die Herrlichkeit Gottes geniesst, er
Gott um so mehr liebt. Je erfassbarer die Schionheit Gottes ist, um so
existentieller ist die Liebe zu ihm. Die Liebe zu Gott ist erfahrbar. Was
aber erfahrbar ist, ist auch begreifbar.

Der hl. Symeon setzt den Gottliebenden in Vergleich zu einem geld-
siichtigen Menschen, der immer mehr haben will und nie ganz zufrieden

21. 18,47 (39B).
22. vgl. Chap. 1,%.
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ist. So ist auch der Mystiker einer, der, je mehr er Gott liebt, ithn um so
mehr sucht. Der hl. Symeon bringt auch das Beispiel der Ollampe.
Je mehr Ol man eingiesst, um so grésser und andauernder wird die Flam-
me. Fiigt man der Materie Materie zu, so vergrossert man die Menge.
Im geistigen Bereich geschieht das Umgekehrte: je mehr wir der vor-
handenen Liebe hinzufiigen, um so eher loschen wir sie aus?. Die gros-
se Liebe vermehrt die Sehnsucht, so dass der Mystiker manchmal das
Gegenteil annimmt, indem er glaubt, gar keine Liebe fiir Gott zu emp-
finden: «Also, zu sehnen so wie ich mdéchte, heisst fiir mich ein Sehnen
iiber das Sehnen hinaus, und ich zwinge meine Natur, iiber sich hinaus
zu lieben?t, Die gezwungene Natur wird immer schwicher, verliert ihre
Kraft und scheint letztlich tot zu sein?. Das Sterben und Begraben des
Mystikers in diesem Leben entsteht aus seiner Liebe zu Gott und bedeu-
tet die Sicherheit dafiir, dass er in Gott auferstehen wird, Einsamkeit
und Angst halten ihn nicht mehr gefangen.

Die Sehnsucht erscheint auch als Feuer in der Seele, das weiter
brennt und sie reinigt. Die Reinigung vollzieht sich allméhlich, bis sie die
Reinheit Gottes erreicht. Jeder Schritt auf dem Wege der Gottesliebe
hat die Elemente eines neuen Beginnens in sich. Die Liebe zu Gott ist
eine immerwahrende Wachsamkeit2s.

Der hl. Symeon macht keinen Unterschied zwischen der Liebe
(dydmn) und dem Eros zu Gott. Dieser gottliche Eros geht aus von
den gottliebenden Seelen («uyals ¢uroBéoie»)?”. Philotheos (¢uAéBeoc)
bedeutet Gottliebender. Bei Symeon steht Christus im Mittelpunkt der
Liebe zu Gott. Der Charakter des géttlichen Eros ist christozentrisch,
«weil Christus die vollkommene Liebe ist»®. Christus ist der Genuss
und die Herrlichkeit aller, die Gott innig lieben. Nur diejenigen, die eine
solche innige und lebendige Liebe zu Gott durch Christus haben?®, kon-
nen endlich gerettet werden3®. Der géttliche Eros driickt sich eschato-
logisch aus in der Ewigkeit des liebenden Menschen in Gott: «Mit ihm

23. Vgl. 22, 158-164 (49B).

24, 22, 170-171 (49B): «1d mobeiv oly 8oov Béhw, Omdp wébov wébog Eoriv xal
Budlw pouv THy @iowy, dmip @low dyarijooun.

25. Vgl. 22, 173-174 (49B).

26. Vgl. 11, 120-140 (27B).

27. 12,15 (28B)

28. 18, 43 (39B).

29. Vgl. 23, 143-149 (52A).

30. Vgl. 2, 205f (8B) und 30, 112-11%4 (64B).
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werden die sein, die nur ihm nacheifern und die nurihn allein vor allem
geliebt haben»®. In der Zeit ist der gottliche Eros eine Tat der Dank-
barkeit der geliebten Person Gott gegeniiber.

Die Liebe zu Gott ist eine Tat des ganzen Menschen, des Korpers
und der Seele. Auch der Korper spielt seine Rolle in dem Akt der Gottes-
liebe. Der 15. Hymnus?2, der einer der aussergewthnlichsten in der my-
stischen Literatur ist, kann als Hauptaussage fiir das Verhéltnis des
Korpers zu Gott gelten. Die Liebe zu Gott fithrt auch den Kérper des
Menschen in Gott hinein. Der gereinigte Korper des Mystikers ist in dem
fleischgewordenen Gott, bzw. Christus, eingeschlossen. Alle Glieder des
Korpers, auch die verdeckten, sind Glieder des Kérpers Christi, «nd
jedes unseres Glieder ist der ganze Christus»38. Folglich spielt der Kor-
per im mystischen Leben keine &usserliche Rolle, sondern eine wesent-
liche und dem Geistigen gleiche. Diese Ansicht Symeons wird von Gre-
gor Palamas (1296/97-1359) weiterentwickelt und prézisiert: «Wenn
der Korper mit der Seele zusammen an den unaussprechlichen Giitern
im. Jenseits teilnehmen wird, wird er schon jetzt teilnehmen... Und ihm
werden die gdttlichen Dinge widerfahren, wenn er sich in einer ihm
selbst entsprechenden Weise verdndert hat und geheiligt ist»34,

Der Liebe zu Gott bringt den Menschen dazu, sich der Glieder seines
Korpers nicht zu schdmen. Hier verweist der hl. Symeon auf seinen geist-
lichen Vater Symeon Studites, «der sich nicht schimte, die Glieder je-
des Menschen und manche nackt zu sehen und auch nicht, selbst nackt
gesehen zu werden. Denn er besass den ganzen Christus. Er war ganz
Christus und sah alle seine eigenen Glieder, wie auch die jedes anderen
ein jedes und alle, wie Christus an. Dabei blieb er unbewegt, ruhig und
harmlos». Die Liebe zu Gott hat Geist wie Korper des Menschen verein-
facht und geheiligt. Dieser Zustand des Menschen heisst dndfeta.

31. 11, 60-61 (27B): «xal adv adréd 8t Egovron of viv adrdy {nrobvres, ol wévov &y~
mioavreg Exelvoy dvtl mavTLw.

32. Hsg. von P. Maas, a. a. O. (Vv. 141-264), SS. 336-340.

33. bei Maas S. 336 (15, 158): «xal pérog Exaarov Hudv 8rog Xpiarde OmdpEewn.

84. ‘Ayiopertindg Tépog Migne PG 150, 1233 CD: «El yap ovppebééy véve ©ff duyi
©d oo 1y droppfrev dyadév, xal viv Shmov cupyedéter... Kai adrd o Bela meloeta,
®ouTeAMAwG fxutéd petaoxevaaBévrog xal dyrecBévroon.

35. 15, 208-218 bei P. Maas. Aus der Poesie des Mystikers Symeom, in Bei-
trage zur Geschichte des Christlichen Altertums und der Byzantinischen Literatur,
Bonn und Leipzig, 1922, S. 338: «OBrog odx Erpoydvero péhy mavrdg dvBpdmov/ 008
yopvodg Tivkg Gpdv 0ddE yupvdg bpdiofar/ elyev yap 8hov tdv Xpiardyv: adrde Xpiatdg v
8hog/ xal pin dmavro adtol xal mavtdg dARou péhn/ xad’ &y xal mavra d¢ Xpiotdg olitog
&dpa,/ ol Epevev dubvnrog dmaldihe &BAxBhg Ten.
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Ohne sie bleibt der Mensch im Dunkel seiner Leidenschaften. Man kann
sich von ihnen befreien, wenn man im Lichte der Gottesliebe lebt3s. Je
tiefer der Mystiker in der Gottesliebe ist, desto mehr vermag er in die
geheimnisvolle Welt Gottes einzutreten und so vorwegnehmen die «Gii-
ter Gottes, die noch kein Auge gesehen und kein Ohr gehért hat»¥?. Das
Wirken der Gottesliebe ist vielfaltig. Ausser der inneren Freude und der
Befreiung des Menschen von der irdischen Welt (xéopoc)®, erstreckt sie
sich auf die Ewigkeit, weil nur die, die Gott hier lieben, auch im jenseits
mit ihm vereint sein konnen. Die gegenseitige Liebe zwischen Gott und
Mensch wird mit dem Wort Verméhlung (y&pog) bezeichnet3?, Das Ver-
haltnis der Liebenden hat im mystischen Bereich einen Vereinigungs-
charakter. Nicht nur die Seele, sondern auch der gereinigte Korper, also
der ganze Mensch, vereinigt sich mit Gott. Entsprechend der Vereini-
gung von Mann und Frau kann der Mystiker sich mit Gott vereinigen.
Das Ausiiben der Gottesliebe ist ein «grenzenloses Sehnen nach Verméah-
lung mit Gott»4®. Voll der Bewunderung fiir die «Perspnlichleity der Lie-
be spricht Symeon mit den folgenden Worten, die als Mittelpunkt seiner
Lehre, gelten konnen: «O, Du zu Gott machende Liebe, du bist Gott
selbst]»l,

d) Die Liebe G‘ottes zum Menschen

Die Liebe ist immer dreipolig: a) von Gott zum Menschen, b) vom
Menschen zu Gott und ¢) zum Mitmenschen. Diese drei Arten bilden
beim Mystiker eine Einheit. Uber die zweite Art haben wir bereits ge-
sprochen. Die Liebe Gottes zum Menschen nimmt auch einen grossen und
wichtigen Platz in den Dichtungen Symeons ein. Von Gott sagt Symeon:
«Du bist von Natur gnadig, du, der allein menschenfreundliche und all-
barmherzige Gott»2, so dass seine Liebe ein Ausfliessen seiner Natur
ist. Gott liasst den Mystiker nie ausserhalb seiner Liebe. Er nennt ihn
Sohn, gleichzeitig Freund und «kiisst ihn unablédssig...»3. Aus diesem

36. 12, 16-17 (28B).

37. 53, 839-40 (124A): «xol 1% dynbd, & dpOaipde odx clde / olg odx Hixoveen (=I.
Kor. 2,9).

38. Vgl. 2, 106-113 (7A).

39. Vgl. Chap. 8, 47-55.

40. 10, 32-33 (25B).

41. 18,57 (39B): «"Q Beomordg dydmmn, BOcdg oboun,

42, 14, 18-19 (831A): «Zb olv ploer eliomhayyvos: & prdvOpwmog uévog, 6 mavoukrip-
paov Kbprog...» _

43, 29,37 (62B): «rataondlerar ddradelnrog...»
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Kuss Gottes empfingt der Mystiker «alle Weisheit des Lebens»4. Die
Formen und Arten der Liebe Gottes sind mannigfaltig. Zwei von ihnen,
die dem hl. Symeon oft erscheinen, sind die Hand Gottes und das Licht4.
Obwohl die Liebe Gottes vorangeht, ldsst sie doch die Liebe des Menschen
ihre eigenen Wege finden. Gottes Liebe iibt keinen Zwang aus. Falls
der Mensch sie nicht erwidert, verharrt der Geist Gottes in Traurigkeit.
Aber der Schopfer liebt das Geschopf und findet immer neue Wege,
mit seiner Liebe der Liebe des Menchen zu begegnen. Bei diesen Ver-
suchen der Liebe Gottes, bleibt der Wille des Menschen frei%¢. Gott nimmt
sich des Menschen auch im elendesten Zustand an. Gott nennt alle,
Schlechte wie Gute, seine Sohne?? und immt sie in seine Arme»®8, Die
Menschenfreundlichkeit Gottes ist so iiberstrémend und ausnahmslos,
dass der Mystiker sie als unbegreifbar («mép Adyow)4® bezeichnet.

Auch die Gerechtigkeit Gottes ist von seiner Liebe bestimmt, denn
denen, die sich gegen ihn auflehnen, antwortet er mit Giite, Gott tiber-
sieht immer die Fehler des Mystikers und nimmt ihn an, als ob er alle
seine Gebote erfiillt habe. «Gott spricht zu mir, dem Unwiirdigen und
Armseligen»s®, Der Mystiker fragt dagegen Gott: «Wie machst Du meine
Seele zu Licht?»! Den schlechten Taten des Menschen stehen immer die
guten Taten Gottes gegeniiber. Das erstaunt den Mystiker. Der Mensch
ist einerseits kraftlos, lebensunfihig, armslig und verabscheuungswiirdig
fiir alle. Diesem, Wesen bietet Gott Nahrung, Licht und Gnade an. Er
nimmt die unreinen Hande des Menschen und formt sie so um, dass sie
wie seine Herrlichkeit strahlen. Gleichermassen nimmt er die unreine
Zunge des Menschen, damit sie seinen «Leib schmecken kanm». Gott,
der unbegrenzte Giite, hochste Heiligkeit, unvergleichbare Kraft und
unvorstellbare Herrlichkeit besitzt, wartet immer vor der Tiir des Men-
schen.

Als Symeon von allen, von Eltern, Freunden, Verwandten und
Hochstehenden als Ungebildeter, Verlorener, Fremdling und Armer
ausgestossen war, hat der ihn liebende Gott ihm den Glauben, die Frei-

44. Vgl. 29, 31-51 (62B).

45, Vgl. 46, 86-154 u. 1, 1471f; vgl. SS. 102-103.

46. Vgl. 17, 116-120 (38B).

47. 85,20 (77B).

48. 6, 74ft (17B).

49. Vgl. 2,23-38 (6A).

50. 38, 11-12 (84A): «mwpocopthels wot... / 7§ &abevel, xal tamewdd xab 1ol {fiv dv-
agle». :
51. Vgl. 38,14 (84A): «mddg pig adTiv &moreAeic;»
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heit und die Kraft geschenkt’2. Wenn einmal der Bése Macht iiber ihn
gewann, hat Gott ihn aus seinen Hénden befreit und ihn in seinen Schutz
genommen. Frither war er ein «unbrauchbares Werkzeugy, und jetzt
ist er ein «brauchbares»®s,

Die Liebe Gottes zum Menschen ist gleich der des Hirten zu seiner
Herde. Gott ist der «nmitleidende und milde Hirte»54, der den Mystiker
auf seinen Schultern tragt. Symeon fithlt sich eingeschlossen im Kreuz,
das Christus auf seinen Schultern getragen hat. Die Liebe Gottes zieht
den Menschen an. Der Mystiker fithlt sich unfihig, tiber diese Liebe zu
sprechen, aber sie erfiillt ihn gleichzeitig mit einer Freude, deren Gross-
artigkeit keine Sprache ausdriicken kann. Nur mit Bewunderung und
Dankbarkeit kann er diese Liebe beantworten. Sie, die in allen Einzel-
heiten des mystischen Lebens in Erscheinung tritt, hat den Mystiker zum
«Thron Gottes», zur «Lampe», «die das ewige Licht trigts, zum «Feld»,
in dem der Schatz verborgen ist, zur «Quelle» und schliesslich zum «Pa-
radies» gemacht?,

e) Die Nichstenliebe

Ein dritter Ausdruck der Liebe ist die Liebe zum Mitmenschen, die
direkt von Gott inspiriert ist. Aus dem Uberfluss der Liebe Gottes zum
Menschen nimmt dieser die Liebe zum Mitmenschen. Der Mystiker liebt
alle Menschen, Gute und Bose gleich. Alle Menschen sind seine Briider.
Seine tiefe Liebe zu Gott schliesst die Néchstenliebe nicht aus, im Gegen-
teil, sie gebietet sie sogar’®. Beide Formen der Liebe ergénzen einander.
Der Gottliebende umarmt die ganze Menschheit, die der Vergangenheit
und Gegenwart, weil sie Schopfung seines Geliebtenist. Er versteht seinen
Néchsten und opfert sich fiir ihn auf, weil er seinen Schopfer liebt. Ohne
Nachstenliebe konnte er keine Liebe zu Gott iiben. Symeon hat das ge-
zeigt, als er Abt war und sein ganzes Selbst fiir seine Mitbriider geop-
fert hat5”. Trotz seiner Beschiftigung mit allen Fragen und Problemen
des alltaglichen Lebens seiner Mitbriider findet er noch Zeit, die mei-
sten seiner wundervollen Hymnen zu verfassen. Er kennt sehr wohl] alle
Schwichen seiner Mitmenschen bis in die kleinsten Einzelheiten. Sie
stehen durchsichtig vor ihm, und er kann jederzeit einen unmittelbaren

52. Vgl. 39, 116-161 (88A-B).

53. Vgl. 47, 288-401 (114B).

54, 52,68 (128A) «b moupdy & cvpmabig, 6 &yabds xal mpdogn.
55. Vgl. 39, 199-207 (89A-B).

56. 1. Joh. 4,20.

57. S. Vie... 29-44; ferner Chap. 3,93-98.
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Kontakt zu seinem Gegeniiber finden, auch manchmal gegen dessen
Willen. Er liebt sie stets und besonders die Verzweifelten und Siindigen.
Die Liebe zu Gott lasst keinen Platz fiir Hassgefithle gegen den Nich-
sten. Er betrachtet alle als Glieder seines eigenen Kérpers und versucht
immer, die ihm von Gott gewordene Weisung zu verwirklichen; «Hor
nimmer auf, sie zu ermahnen, hér nie auf zu weinen und um ihre Ret-
tung zu bitten damit, wenn sie héren und sich bekehren, du sie als Brii-
der hast und deine Glieder gewinnst; sie als echte Untertanen herbei-
fiihrst und damit ich sie durch dich aufnehme und verherrliche sie zus-
sammen mit dir meinem Vater zum Geschenk darbringen kann»i8. Da
Symeon von Gott besonders erleuchtet ist, hat er zum Ziel, seinen Mit-
menschen beizustehen, d. h. sie zum Bewusstsein ihrer Wunden und
Ketten zu bringen®. Innerhalb einer sich im Dunkel befindenden Mensch-
heit ist er das reine Licht Gottes. Besonders die Feindesliebe wird von
ihm geiibt, da Gott zu ihm folgendermassen gesprochen hat: «Du sollst
in deinem Herzen nichts gegen jemanden haben, nicht die geringste
Abneigung oder den kleinsten Verdacht. Du sollst aus ganzer Seele be-
ten, mit schmerzendem Herzen und Verstiandnis fiir die, die gegen dich und
auch mich Unrecht getan haben... Segne, die dir fluchen, und danke
denen, die dich aus Neid verspotten und die dir geschadet haben, be-
trachte sie als solche, die sich um dich verdient gemacht haben»™. Dieje-
nigen, die ihn ins Exil geschickt haben, sieht er als seine Wohltéter und
wirklichen Freunde anl. Er hat immer fiir sie gebetet und ihnen ver-
geben, weil er stets in Ubereinstimmung mit den folgenden Worten Got-
tes an ihnen handelte: «Wenn du die Feinde alle, die dich hassen, liebst
und selbst fiir jene betest, die dir Ubles taten und ihnen Gutes tust,
soweit es dir moglich ist, dann bist du in Wahrheit deinem héochsten
Vater édhnlich geworden» 2. Fiir diejenigen, die ihn ungerechterweise

58. 33, 147-153 (71A): «Aowumdv pn madoy voulBetdv, Aoumdv wi madon xAatwv/
Aotmdy ph madoyn Thy adtdv ExGntdv cwmplay,/ v el draxodowot, xal el Emotpagdiot/
8 adtodg dg &derpods, xepdlong Ta oo pwékn / xal Tpooaydyng adTods drnxboug YVI-
afoug / v xdyo> elodéEmpan St ool xal So&daw / xal 16 & obv ool matel mposevéyxw g
ddpan.

59. Vgl. 1, 173-179 (3B).

60. 33, 126-134 (70B): «td ph) Exew xard Twvog 8heg &v Tf xapdle / péyet Puriic w-
viioews ¥ puxplig dmovolag, / Td elyeolur &md Quxiis petd mévou xapdlag / & ovpumabdelog
Todg elg ot dpaptévovtag mavrag / doadtwg xal tobg elg ut e towbra ToApdvrag / ..
75 edhoyeiv ped’ dpa 8% Todg o xartapwpévovg / xal Emawvelv Todg pBovey oe del Aotdopou-
wévoug / xal todg Ermpedlovrag, g edepyérag Exewn.

61. Vgl. 19, 96-99 (40B).

62. 13, 48-53 (30A): «el &yamhong Todg ExBpods xal mwdvrag Todg poobvrag / Tav
Emnpealbvrav oc & uyiic Onepedly / xal &yabomoriosung Todroug xatd T Suvatéy ot /
8potog 8vreg yéyoveg Tob odpaviou marpbds coun. Vgl. Chap. 1,29,
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beneideten, betet er: «..Mein Christus, gib ihnen anstelle von Schlech-
ten deine ewigen, reichen und heiligen Giiter, die du denen, die dich
eifrig lieben, bereitet hast»®3.

f) Der Mensch innerhalb und ausserhalb der Gottesliebe

Der Mensch ist «urtégn®, er besteht aus Materie und Geist.
Deswegen befindet sich der Mensch in einer tragischen Lage innerhalb
von Raum und Zeit. Der Mystiker versucht, diese Gegensitze von Ma-
terie und Geist in Harmonie zu bringen. Bei diesen Versuchen trifft er
auf das Suchen Gottes. Der hl. Symeon unterscheidet zwischen dem Men-
chen, der nur aus Materie besteht, und dem dessen Materie vom Geist
inspiriert wird®s:

Nur Materie Materie durch Geist

Voll von Angst und Verzweiflung; Die Gnade des Geistes erfiillt ihn
Mangel an Gotteskindschaft; infolge- mit Hoffnung; das Bewusstsein der
dessen kann er nie seinen Vater se- Kindschaft Gottes befihigt ihn,
hen; er ist ausserhalb jeder Selig- in Gemeinschaft mit den heiligen
keit und Heiligkeit. zu kommen.

Das weitere Leben des Menschen wird reguliert gemiss den Beziehun-
gen zwischen Geist und Materie. Der Mystiker versucht immer, die Ma-
terie zu vergeistigen. Er kann nur Erfolg haben, wenn die Liebe Gottes
und die Liebe zu Gott zusammentreffen. Das Ausiiben der Gottesliebe
geschieht im Rahmen der Freiheit des Menschen. Im mystischen Leben
stellt diese Freiheit sich in praktischer und theoretischer Weise dar. Zwi-
schen Praxis und Theorie aber besteht im mystischen Leben kein Gegen-
satz. Der ganze Mensch, als Fleisch und Geist, ist vereinigt im Bereich
der Liebe. Symeon bezeichnet als Inhalt des theoretischen und prakti-
schen mystischen Lebens folgendes: Wachsamkeit, Busse, Trauer, Tri-
nen, Gebet, Geduld, Schweigen, Demut, Unterdriicken des «Ich-Willens»
und das wichtigste: immerwihrendes Denken an den Tod%. Wenn man
dieses alles erfiillt, fithrt die gegenseitige Liebe den Menschen immer wei-
ter in die Tiefe Gottes. Im umgekehrten Falle befindet sich der Mensch
ausserhalb der gegenseitigen Liebe. Sein Zustand kann jetzt wohl mit

63. 19, 96-99 (40B): «... olg dvrl xoxdv 8¢ dyab Xoraté pov / & aldwia xal whod-
aux ol Beia, / & Aroluaoug elg aldvag aldvay / Tolg of mobolow xal purobowy Exbipwer.
64. Vgl. Chap. 2,23.
65. Vgl. 31, 63-78 (65B).
66. Vgl. Chap. 1,13; 1,39; 3,15-16.

©EOAOQTIA, Téuos M’, Telxn A’-A’, 24
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dem Wort Sorge (uépuuva) bezeichnet werden®. Die Sorge des Men-
schen ist der Hauptgrund fiir seine Entfernung von Gott%8. Sie bedeutet
Zweifel an der vorsehenden Liebe Gottes. Der Mensch vertraut jetzt nur
noch auf seine eigene Kraft. Fiir den Mystiker gibt es diese Frage der
Sorge nicht. Da die Sorge Gott aus dem menschlichen Leben ausschliesst,
fithrt sie den Menschen in die Nacht der Wiiste. Nacht und Wiiste
entsprechen der Blindheit und Einsamkeit des Seins. In dieser Lage er-
leidet der Mensch die tragischen Folgen seiner Auflehnung gegen Gott,
die vom hl. Symeon als Wunden und Verletzungen und endlich als gei-
stige Diirre bezeichnet werden. Das allméhliche Zerstortwerden des
Menschen durch die Sorge setzt sich so lange fort, bis der Mensch wie
Eisen wird, auf dem sich Rost zeigt. Die Zerstérung beginnt aussens®®.
Die Sorge als Verletzung der Liebe Gottes fithrt den Menschen in eine,
bedauernswerte Lage, aus der ihn nur die Gnade Gottes befreien kann.
Solange der Mensch ausserhalb der Gnade lebt, verbleibt er unter der
Herrschaft des Bosen, die ihn bei seinem ganzen Tun und Denken ge-
miss der Natur des Bosen bestimmt.

Der hl. Symeon bezeichnet den Menschen als «Instrument» in den
Hinden Gottes”. Dieses «Instrument» wird ausserhalb der Liebe un-
brauchbar. Der Mensch hat sich selbst aus dem wirklichen Paradies hin-
ausgefithrt. Das Vertriebenwerden aus der Vaterschaft Gottes ist eine
sich wiederholende Tatsache im Leben eines jeden Einzelnen. Der Bose,
als distige Schlange» bezeichnet, wartet auf jede Entscheidung des Men-
schen,und er zerstort jeden Kontakt mit Gott. Das Tragische fiir den Men-
schen jedoch ist, dass er seine Lage nicht anerkennt, und, anstatt seine
Situation zu bedauern, in Gleichgiiltigkeit verharrt. Er sollte aber Be-
dauern zeigen, da dieser Zustand widernatiirlich ist («rapd @douw),
Er stellt sich dem Willen des Bosen nicht entgegen, weil er geistig tot
ist™,

Der Gottliebende spiirt in sich jedes Auflehnen der Mitmenschen
gegen Gott, und er betrachtet den Fall des Menschen als ein Geheimnis
Gottes. Gleichzeitig aber bemerkt er, dass, so oft auch der Mensch fiel,
Gott ihn jedoch jedesmal wieder emporhob zur «urspriinglichen Schén-
heit»?2. Das entscheidende Eingreifen Gottes wird durch seine Mensch-

67. Vgl. Chap. 1,80-82; 3,14.

69. Vgl. 10,44 (25B).

70. Vgl. 47,201-250 (113A),

71. Cod. Par. Hymnus 54,91 (das letzte Wort «ndpywv» fehlt) = Zag. 47,
72. 231 (113B).
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werdung gekennzeichnet. Die Wiederherstellung der menschlichen Na-
tur ist ein geschichtliches Ereignis. Der von Gott so geliebte Mensch ist
jetzt in der Lage, Gott wiederzulieben. Dieser seiner Liebe vertraut Gott
das ganze Schicksal des Menschen an. Jeder erlebt die drei Stufen der
«urspriinglichen Schonheity, der Sorge und der Wiederherstellung. Die-
ser Kreis schliesst die Menschenfreundlichkeit Gottes in sich. Beim zwei-
ten Zustand lebt der Mensch ausserhalb der Gottesliebe; beim ersten und
dritten befindet er sich innerhalb der Gottesliebe. Der Mensch innerhalb
der Gottesliebe ist erfiilllt von Freude; die Herrlichkeit Gottes ergiesst
sich in den «Mund seines Nous»™,

73. Vgl. 10,26 (25A): «dv otéuar. vobs woun. Die Seele (Yuyd)) des Menschen ist
nach dem Bilde des dreieinigen Gottes geschaffen. Aus der Seele entsteht der Nous,
der immer bei ihr bleibt. Er gebiert den Logos, sendet ihn aus, bietet ihn an und ma-
cht ihn bekannt. Der Nous besitzt den Logos immer, und dieser ist nie von ihm ge-
trennt. Psyche-Nous-Logos sind im Wesen untrennbar, unvermischt und vereint (vgl.
34, 35-42, 130-132). Psyche ohne Nous ist a-logos. Bezeichnet man die Psyche als
Lampe, so ist der Nous der Docht (1,40-41). Psyche und Nous sind immateriell,
unverderblich, geistig (vonta). Der hl. Symeon sagt, dass der Nous sei in der Materie
gefangen (Seopeiron) (42,180). Der Nous wird von den sinnlichen Dingen zu den
Leidenschaften und von den geistigen zum Himmel gezogen (44,85-95). Die Lei-
denschaften sollen vom Nous beherrscht werden (1,176). Damit der Nous die gei-
stige Sonne, d.h. Gott sehen kann, soll er gereinigt und nicht blind sein. Nur so kann
man ihn als «Nous Gottes» bezeichnen. Diejenigen, die einen solchen Nous haben,
kénnen sich mit Gott vereinigen (12, 38-43). Der Nous Gottes wird demjenigen der
Gott liebt, von Gott geschenkt. Dieser Mensch ist «¥wougn (Geistbegabter). Nach
dem hl. Symeon ist der Nous ein intellektueller Sinn («alcnoig voepan) (3,83), ein
geistiges Auge, das der Herrlichkeit Gottes gleich wird und seine Geheimnisse
sehen kann, ohne sie aber erkldren zu kénnen (27,22), weil Gott «dmép volbv xal Aé-
vow» erhaben ist.



