Nestorianismus und Mystik

Zur Entwicklung christlich-orientalischer Spiritualitat
in der ostsyrischen Kirche

Von

Georg Gunter Blum

Als im April des Jahres 484 Barsauma, der Metropolit und Mitbegriinder
der Theologenschule von Nisibis,' in Bét Lapat eine Synode gegen seinen
Vorgesetzten Baboé, den Katholikos von Seleukeia-Ktesiphon versammelte,?
— er wird dann auch fiir dessen Sturz und Ermordung verantwortlich ge-
macht —, wurde ein Bekenntnis proklamiert, das Theodoros von Mopsuestia
als mafigebliche Autoritit anerkannte und damit auch die christologischen
Anschauungen des 431 vom Konzil von Ephesos verurteilten Nestorios tiber-
nahm.> Damit war auch konfessionsgeschichtlich die schon Anfang des

! Barsauma studierte an der ,Schule der Perser” unter Hiba in Edessa. Nach deren
Auflésung durch Kaiser Zenon emigrierte er 476 nach Nisibis und begriindete dort mit
Narsai eine neue theologische Schule, s. Histoire nestorienne (Chronique de Séert), se-
conde partie, ed. Addai Scher, Paris 1910 (PO 7/2), 100 f. — Die beste Darstellung des
Lebens und Wirkens von Barsauma gibt E. Tisserant, L’Eglise Nestorienne: DThC 11/
1 (1931), 157—323, 174—178.

2 Die Akten dieser Synode wurden nicht in die offizielle Ssammlung der nestoriani-
schen Kirche aufgenommen. Die naheliegenden Griinde hierfiir werden von dem Kol-
lektor dargelegt, s. Jean Baptiste Chabot, Synodicon Orientale ou recueil des synodes
nestoriens, Paris 1902 (Notices et extraits des manuscrits de la Bibliothéque Nationale,
Bd. 37), 61; eine deutsche Ubersetzung gibt Oskar Braun, Das Buch der Synhados
nach einer Handschrift des Museo Borgiano iibersetzt und erldutert, Stuttgart/Wien
1900 = Amsterdam 1975, 74—75. Zur weiteren Erklirung sind 6 Briefe des Barsauma
angefiigt, s. Chabot, ebd. 525—531 und Braun, ebd. 75—83. Die wichtigsten dogmati-
schen und kirchenrechtlichen Beschliisse von Bét Lapat werden jedoch von den folgen-
den Synoden zitiert oder referiert und sind im Synodicon iiberliefert.

3 Das Glaubensbekenntnis im ersten Kanon der Synode von Seleukeia-Ktesi-
phon 486 unter dem Katholikos Aqaq geht sicherlich auf Bét Lapat zuriick. Die chri-
stologischen Ausfithrungen lauten, s. Chabot, ebd. 55 und Braun, ebd. 67: ,Bezuglich
der Okonomie Christi besteht unser Glaube in dem Bekenntnis der zwei Naturen der
Gottheit und Menschheit und niemand von uns wage es, eine Mischung, Vermengung
oder Verwirrung in die Verschiedenheit dieser beici:n Naturen einzufuhren. Sondern
indem Gottheit und Menschheit in dem Thrigen bewahrt bleiben, vereinigen wir die in-
dividuellen Naturen zu einer Herrschaft und einer Anbetung wegen der vollkommenen,
untrennbaren Anfiigung (ouvGgera), welche von Seiten der Gottheit an die Menschheit
geschah . . .“. Vergl. auch den Bericht von Sem'6n von Bét ArSam uiber diese Synoden
bei Josephus Simonius Assemanus, Bibliotheca Orientalis, I: De scriptoribus Syris or-
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5. Jahrhunderts organisatorisch und kirchenrechtlich angebahnte Trennung
von der ostrémischen Reichskirche endgiiltig vollzogen,* denn diese hatte
sich 451 durch das Dogma des Konzils von Chalcedon tiber die Einheit der
gottlichen und menschlichen Natur des Erlosers in der Hypostase des Logos
nicht nur gegen den Monophysitismus abgegrenzt, der die menschliche in der
gottlichen Natur aufgehen lieff, sondern auch gegeniiber dem Dyophysitis-
mus jener Christologie, die die hypostatische Union ausdricklich leugnete
und spiter einmal in dem Satz zusammengefaflt werden konnte: ,Christus
hat zwei Naturen und zwei Hypostasen . . . Christus ist einer, weder in der
Einheit der Natur noch der Hypostase, sondern in einer einzigen Person
(parsiipa) der Sohnschaft, einer einzigen Herrschaft, einer einzigen Okono-
mie und einer einzigen Kraft“.” Da in dieser Formulierung in aristotelischer
Begrifflichkeit die hypostasis/q°numa nicht von der physis/k®jana geschieden
werden kann, sondern diese vielmehr als konkrete Natur verstanden wird,
trite anstelle der wesenhaften Einheit im Logos neben die beiden mit zwei
selbstindigen Subjekten véllig eigenstindigen Naturen etwas Drittes: Die
gnadenhafte und willensmafiige Verbindung der menschlichen Seele mit dem

gottlichen Geist als pneumatisch-ethische Einheit in der Person der Sohn-
schaft.

Zweifellos benutzte Barsauma, der Ginstling des Groflkonigs Peroz, den

thodoxis, Romae 1719 = Hildesheim/New York 1975, 354 ff. Zum Vergleich ist
ebenso auch das Bekenntnis des Barsauma vor dem Kaiser Zenon heranzuziehen,
s. Maris, Amri et Slibae De patriarchis Nestorianorum commentaria, ex codicibus Va-
ticanis edidit ac latine redidit Henricus Gismondi, 1/11 Romae 1896/99, II ar. 32—34,
lat. 19—20. — Aus den Akten der Synode von 605 des Katholikos Grigor geht hervor,
dafl in Bér Lapat mit Nachdruck auf die mafigebliche Autoritit des Theodoros von
Mopsuestia fir die Glaubenslehre der persischen Kirche hingewiesen wurde, s. Chabot,
ebd. 210—211 und Braun, ebd. 301—302.

# Wihrend bei der ersten Synode der persischen Kirche im Jahre 410 unter dem Ka-
tholikos Ishaq, s. Chabot, ebd. 17—36 und Braun, ebd. 5—35, Maruta von Maiperqat
als Abgesandter des romischen Kaisers Arkadios eine wichtige Rolle spielte, wurde 423/
24 durch die Synode von Markabta de Tajjajé unter dem Katholikos Dadi$o" durch die
Annullierung des Appellationsrechtes an die Patriarchen des Westens eine organisatori-
stt:’l'ée unc} kirchenrechtliche Trennung vollzogen, s. Chabot, ebd. 51,25 f und Braun,
ebd. 57 t.

> Diese Formulierung taucht zuerst auf in den Akten eines zwischen Nestorianern
und Monophysiten 612 gefithrten Religionsgespriches, s. Chabot, ebd. 575, 15—18.
Belege fur ahnliche Formulierungen gibt Wilhelm de Vries. Die syrisch-nestorianische
Haltung zu Chalkedon, in: Aloys Grillmeier/Heinrich Bacht, Das Konzil von Chalke-
don. Geschichte und Gegenwart, I: Der Glaube von Chalkedon, Wiirz-
burg 1951 *1979, 603—635, 614 ff. — Die Formel ,zwei Naturen und zwei Hypostasen
in einer Person Christi, des Sohnes Gottes* findet sich auch in dem von Babai verfafiten
Martyrium des Mar Giwargts, s. BKV 22, Kempten/Miinchen 1915, Ubers. Oskar
Braun 249. Schon Ende des 6. Jahrhunderts tragen die Griber von Katholikoi das Be-
kenntnis: ,,Ich habe geglaubt an den Sohn Gottes, unseren Herrn Jesus Christus, der
durch die Einigung vollkommener Gott ist und vollkommener Mensch, zwei Naturen,
zwel Hypostasen in einer Person und einer Herrschaft und einem Willen®, s. Assema-
nus, Bibliotheca Orientalis IT1/2: De Syris Nestorianis, Romae 1728 = Hildesheim/
New York 1975, 948.
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Nestorianismus, um die Autonomie der ostsyrischen Kirche im Machtbe-
reich Persiens auch dogmatisch gegeniiber dem Westen zu profilieren. Hand
in Hand mit dieser Distanzierung vom Dogma der ostromischen Reichskir-
che geht der Versuch einer Neuorientierung christlicher Spiritualitit.® Zei-
chenhaft fir diese Reform christlichen Existenzvollzuges steht die Aufhe-
bung der Zolibatsverpflichtung fiir alle ,Bundesséhne®, Priester und Bischo-
fe. 486 wurden durch die Synode von Seleukeia-Ktesiphon und den neuen
Katholikos Aqaq die betreffenden Beschliisse von Bét Lapat ratifiziert.” Da-
bei stand die persische Kirche unter dem starken gesellschaftlichen Druck ih-
rer Umwelt: ,Denn genug sind die bésen Dinge von Ehebruch und Hurerei,
die uiber unsere Herden ausgesagt wurden, deren Ubel sich verbreitete, zu
den Ohren der Aufienstehenden kam und das Zwerchfell aller Vélker zum
Spottgelichter iiber uns erregte®.® Mit der Anpassung an die sehr positive Be-
wertung der Sexualitat in der herrschenden Staatsreligion des Mazdaismus
wurde ein Traditionsbruch gréfiten Ausmafes vollzogen. Es ist eine Ironie
der Geschichte, dafl der Initiator dieser ,Reform* ausgerechnet den Namen
trug Bar-Sauma/Sohn des Fastens. Die nestorianische Kirche loste sich offi-
ziell von der bisherigen Uberzeugung und Praxis, daf die vollkommene
Nachfolge Jesu nur durch véllige Weltentsagung geschieht und als Vollchrist,
als ,Bundessohn®, nur der gelten kann, der nach seiner Taufe in geschlechtli-
cher Enthaltsamkeit lebt. Dabei handelte es sich keineswegs nur um die Auf-
fassung einer elitiren monastischen Gruppe, denn die Geschichte der ostsyri-
schen Christenheit zeigt, daf§ bis in das vierte und wahrscheinlich auch funfte
Jahrhundert hinein das Gros der persischen Kirche aus Asketen bestand und

¢ Eine ausfithrliche Darstellung dieses Umbruchs gibt Arthur Voobus, Les messal-
liens et les réformes de Bargauma de Nisibe dans i’ég%ise perse, Pinneberg 1947 (Con-
tributions of Baltic University 34).

7 Chabot, Synodicon 53,14 ff. und Braun, Das Buch der Synhados 65. Nach pole-
mischen Auslassungen tiber Auswiichse des Anachoretentums in Kanon 1 und 2 dieser
Synode heifft es im 3. Kanon, Chabot, ebd. 56,6 ff. und Braun, ebd. 69: ,Von nun an
soll kein Bischof an dem Orte, den er regiert und in der Kirche, in der er dient, Zwang
und Notigung beziiglich des Eheverbotes auflegen . . . Niemand soll dieses erzwunge-
ne Versprechen auflegen seinem Klerus oder den Dorfpriestern oder den ihm unterge-
benen Bundessdhnen®. — Die Beschliisse von Bét Lapat wurden erneut bestatigt 497
durch die Synode des Katholikos Babai, Chabor, ebd. 63,15 ff. und Braun, ebd. 88:
»Und (wir) erlauben, daf} jeder vom Patriarchen an bis zum Niedrigsten im Bund, eine
reine 6ffentliche Ehe mit je einem Weibe schliefle und Kinder zeuge und (trotzdem) sei-
nen Dienst tue. Nur an diesem Punkt stimmen wir der Synode zu, die Bét Lapagim Ge-
biete von Bét Huzayé im Jahre 27 des Groflkonigs Peroz gehalten wurde . . .«

8 Chabot, ebd. 56,8—11 und Braun, ebd. 69. — Wenig spiter, Chabot 57,24 ff. und
Braun, ebd. 71, wird als Grund fiir die Reform angegeben: . . . damit aus der Kirche
Christi vollstéindig ausgetilgt werde aller Hochmut und die Zurschautragung guter Leh-
ren (durch) diejenigen, welche Ehe und Zeugung etwas Boses nennen, wahrend sie
selbst ihre Begierden in Ehebruch, Hurerei und bsem Trug befriedigen®. Gleichwohl
wird eine freiwillige Askese weiterhin konzediert: , Wer freiwillig sich die Enthaltung
von der Ehe wihlt, der bleibe einsam, in Sammlung in einem Kloster keusch und tapfer.
Und wer vorzieht, im (Kirchen)dienste Christus zu gefallen in Keuschheit und Entsa-
gung alles Irdischen (tue es)“.
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im Unterschied zu den Verhiltnissen im Westen die Verheirateten als ,, Welt-
christen® eine Minderheit darstellten.” Eine kirchenpolitisch motivierte De-
gradierung der Askese und des Ménchtums muflte deshalb eine heftige und
tiefgreifende Reaktion provozieren. Gegeniiber einer verweltlichten Kirche,
die mit der politischen Macht und den gesellschaftlichen Verhilenissen ihren
Frieden geschlossen hatte, verstanden sich nun die Ménche, Eremiten und
freien Asketen als die Huter des wahren Christentums, das sich auf seinen
Ursprung berufen konnte. Fortan gab es neben der staatlich legalisierten und
hierarchisch organisierten Kirche des Katholikos von Seleukeia-Ktesiphon
die uniibersehbare Schar der Koinobiten, der Einsiedler und der Wanderas-
keten, die sich nicht mit der kirchlichen Gemeinschaft und ithren Gnadenmit-
teln begniigte, sondern auf dem traditionellen Weg radikaler Askese die Ver-
einigung mit Gott suchte.

Die von Barsauma begonnene Auseinandersetzung blieb keine geschichtli-
che Episode; sie wurde chronisch und zugleich symptomatisch fiir das Ver-
hiltnis institutioneller Kirchlichkeit zu einer konsequent asketischen Spiri-
tualitit im persischen Christentum. In der zweiten Hilfte des 6. Jahrhun-
derts bricht erneut dieser Gegensatz auf. Inzwischen hatte sich das ostsyri-
sche Monchtum unter der Fithrung von Abraham von Kaskar ( 588), dem
Begriinder des grofien Klosters auf dem Berge 1z1a im Tir ‘Abdin, spirituell
und disziplinir konsolidiert und gegeniiber dem monophysitischen Kloster-
wesen seine eigenstindige Lebensform gefunden.'® Die Klagen iiber Ménche
freier Lebensart, die meistens mit dem Schimpfwort ,Messalianer” belegt
werden, nehmen jedoch kein Ende. Die von dem Katholikos Ezechiel gelei-
tete Synode des Jahres 576 spricht von Leuten, ,die das Ligenkleid der Ana-
choreten und Asketen tragen®, keinen Unterschied zwischen Gut und Bose
kennen und die kirchliche Fréommigkeit verachten."' Bei der nachsten Synode
im Jahres 585/86 des Katholikos 1565ahb L., wird iiber diejenigen gehandelt,
ywelche das Gebet der Kirche verschmihen, den Empfang des Sakramentes
Christi verachten, die zum Betrug als Anachoreten gekleidet sich der Land-

9 S, die alle bisherigen Forschungsergebnisse zusammenfassende Darstellung von
Arthur Véobus, History of Asceticism in the Syrian Orient, Vol. I-II, Louvain 1958/
60 %CSCO 184/197, Sub 14/17).

10 Die auf ihn zuriickgehenden Klosterregeln und die Satzungen seines Nachfolgers
Dadiso° wurden iibersetzt von Oskar Braun, BKV 22, Kempten/Miinchen 1915,
318—331, ebd. 289—290 auch die Ubersetzung der Vita Abrahams, des 4. Kapitels des
1. Buches der von Thomas von Marga verfafiten Geschichte des Klosters Bét “Abe. S.
den syrischen Text in Bd. 1 von The Book of the Governors. The Historia Monastica
of Thomas bishop of Marga A. D. 840. Edited from Syriac manuscripts in the British
Museum and other libraries by Ernest Alfred Wallis Budge, Vol. 1-2, London 1893
und Liber superiorum, seu historia monastica auctore Thoma, episcopo Margensi. Li-
ber fundatorum monasteriorum in regno Persarum et Arabum. Homiliae Mar-Narsetis
in Joseph. Documenta patrum de quibusdam verae fidei dogmatibus. Edidit Paulus
Bedjan, Paris/Leipzig 1901, 1—436. — Eine gute Darstellung gibt Stephan Schiwietz,
Das morgendlin iscEe Ménchtum, Bd. 3: Das Ménchtum in Syrien und Mesopota-
mien und das Aszetentum in Persien, Modling bei Wien 1938, 401 ff.

11 Chabot, Synodicon 115,16 ff. und Braun, Das Buch der Synhados 172—173.
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streicherei hingeben . . .“.!? Wenigstens eine feste Wohnung wird fiir die ge-
fordert, ,die das Bundeskleid tragen und als Nasirier leben wollen“.”® Auch
die Synode des Jahres 596 unter dem Katholikos Sabriso® wendet sich wieder
gegen die vagabundierenden ,Messalianer®, denen ein unsittlicher Lebens-
wandel vorgeworfen wird.'*

In engem Zusammenhang mit diesen Beschuldigungen steht der Vorwurf
der Irrlehre, die immer auf die Miflachtung des ,Kommentators®, des Theo-
doros von Mopsuestia zuriickgefithrt wird.!” Diese Anklage ist eindeutig ge-
miinzt auf Henana von Adiabene, den Leiter der Schule von Nisibis; dieser
hatte gegen die nestorianische Tradition eine exegetische und theologische
Neuorientierung an der alexandrinischen Theologie durchgesetzt und im Sin-
ne des Origenes Uberzeugungen wie die Leugnung der Auferstehung des
Fleisches und die Ewigkeit der Hollenstrafen vertreten. Am hirtesten traf ihn
der Vorwurf des Pantheismus: Die Geschopfe seien mit Gott einer Natur.'®

12 Chabot, ebd. 144,22—25 und Braun, ebd. 210 f.

13 Chabot, ebd. 145,2—3 und Braun, ebd. 211. Der Vorwutf richtet sich hier beson-
ders gegen ein heimatloses Umherstreifen. Der folgende Kanon 9 dieser Synode, Cha-
bot, ebd. 145,28—30 und Braun, ebd. 212 ist iiberschrieben: ,,Uber die Kléster und
Wohnungen der Einsiedler, welche die kirchlichen Versammlungen der Sonn- und Fei-
ertage storen und die Einfiltigen Ziigellosigkeit und Landstreicherei lehren®.

14 Chabot, ebd. 196—197 und Braun, ebd. 282—283. Dieser Vorwurf steht neben
den bisherigen Anschuldigungen der Verachtung des Gebetes, des Fastens und der Sa-
kramente. Der den Synodalakten von 596 beigefiigte ,, Bundesvertrag der Einsiedlerbrii-
der, die genannt sind von Barkitai“ und der anschlieflende Brief des Katholikos Sabriso’
an diese Klostergemeinschaft (Chabot, ebd. 200—207 und Braun, ebd. 286—296) geben
einen Einblick in eine Spiritualitit, die nach der Meinung der Synode in Gefahr steht,
sich von der kirchlichen Lehre und Autoritit zu emanzipieren.

15 Chabot, ebd. 197,2—3 und Braun, ebd. 283: ,Auch die Uberlieferungen und
Kommentare des seligen Theodor, des erprobten Lehrers, weisen sie ab“. S. ebenso die
betreffenden Ausfihrungen in dem ,Bundesvertrag®, Chabot, ebd. 201—202 und
Braun, ebd. 289. Sehr eingehend wurde schon die Miflachtung ,.der Schriften und der
Uberlieferung des heiligen Theodors® gebrandmarkt im 2. Kanon der Synode von 585/
86 unter dem Katholikos I86%ahb I., 5. Chabot, ebd. 136—138 und Braun, ebd.
196—198.

6 In dem von Abt Babai verfafiten Martyrium des Mar Giwargis wird Henana als
Anhinger der Lehre des Origenes charakterisiert: ,Obwohl die Menschen Gottes
Schépfung sind, macht er sie seiner Natur gleich® (BKV 22, Braun 247, Nr. 39); s.
auch die kurze Zusammenfassung seiner Lehre in dem Zitat von Anm. 18. Eine andere
Zusammenfassung gibt der Anathematismus des Mar Giwargis, BKV 22, Braun
250—251: ,Jeder, der dem hiretischen, chaldiischen und origenistischen Irrtum und al-
ler gottlosen Lehre des hiretischen Hannana, die allem Christentum fremd ist, zu-
stmmt und nicht rechtgliubig ist nach der Uberlieferung der ganzen persischen Kirche,
oder wer verwirft oder tadelt diese drei seligen, heiligen 6kumenischen Lehrer, die Sau-
len der Kirche und ihre apostolische, den ganzen Orient erleuchtende Lehre, nimlich
den seligen Diodor, den seligen Theodor und den seligen Nestorius, die herrlichen Zeu-
gen und die tibrigen Lehrer, die auf ihren Spuren wandelten, darf im Worte Gottes, das
Héhe und Tiefe beherrscht, in dieser Gemeinschaft die Kommunion nicht empfangen,
wo der Name des Chaldiers und Hiretikers Hannana verkiindert wird® (Nr. 44). — S.
hierzu auch den Bericht von Mar Barhadbsaba “Arbaya, La cause de la Fondation des
écoles, ed. Addai Scher, Paris 1907, PO 4/4, 390—393 und die Darstellung von Arthur
Voobus, History of the School of Nisibis, Louvain 1965 (CSCO 266, Sub 26), 234—326.
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Als Grigor von Kaskar vom Katholikos Sabri$o® (596 —604) zum neuen Me-
tropoliten von Nisibis eingesetzt worden war, fihrte die Auseinandersetzung
zum offenen Bruch. Aus Protest gegen die Lehre Henanas verlassen 300 der
800 Studenten die Stadt. Selbst ihr eigener Bischof mufd fliehen und verflucht
Nisibis.'” Gegen die Anhinger des Irrlehrers beginnt nun eine groflangelegte
Kampagne, bei der Babai, der zweite Nachfolger Abrahams von Kagkar, von
héchster kirchlicher Autoritit beauftragt wird, simtliche nestorianischen
Konvente zu visitieren und die sogenannten , Messalianer® zu vertreiben. Die
von thm bekampften haretischen Lehren charakterisiert er in folgender Wei-
se: ,Dieser (FHenana) lehrt das Fatum und verkiindigt die Vorausbestimmung
und schwitzt allerlei Gottlosigkeit und abscheuliche Unsittlichkeit. Gott
macht er begrenzt und leidensfahig, sterblich und in Teile zerfallend. Er leug-
net die Auferstehung der Leiber und (lehrt), dafl es eine Erlosung nur fiir die
Seelen gibt. Gericht und Strafe gebe es nicht. Nicht siindige, wer hurt und die
Ehe bricht, weil er dazu von Geburt an bestimmt sei. Auch wiirden am Ende
alle der gottlichen Natur teilhaftig, wie Origenes, der Heide der Heiden ge-
sagt hat*.'8

Die Wirksamkeit Babais erschopft sich aber keineswegs in der Ketzerbe-
kiampfung. Der 628 verstorbene Abt des Abrahamklosters auf dem Berge
1z1a" geht vielmehr auf die Herausforderung der religiosen Bewegung seiner
Zeit ein und schafft eine neue Synthese nestorianischen Glaubens mit einer
Spiritualitit, die sich auf dem Wege der traditionellen Askese der mystischen
Erfahrung &ffnet. In seinem dogmatischen Werk ,,Uber die Einigung“?° steht
Babai voll und ganz zu der Entscheidung von 484. Mit grofler denkerischer

17 Dies geht hervor aus Maris, Amri et Slibae De patriarchis Nestorianorum com-
mentaria II, Gismondi ar. 52, lat. 30, die Gesamtzahl der Schiiler ist angegeben ebd. I,
Gismondi ar. 54, lat. 48, und aus , Le livre de la chasteté® composé par Jésusdenah, év-
que de Bagrah, publié et traduit par Jean-Baptiste Chabot: MAH 16 (1896), 225—291
(der syrische Text zwischen S. 292 und 293 auf besonders gezihlten S. 1—80), Nr. 56,
Ubers. 255. Den syrischen Text edierte auch Paulus Bedjan, Liber superiorum, seu hi-
storia monastica auctore Thoma, episcopo Margensi. Liber fundatorum monasteriorum
in regno Persarum et Arabum . . . Paris/Leipzig 1901, 437—517.

18 BKV 22, Braun 238—239, Nr. 30; der syrische Text bei Paulus Bedjan, Histoire
de Mar Jabalaha de trois autres patriarches, d’un prétre et de deux laiques nestoriens,
Paris 1895, 416 ff. — Die erste Anspielung auf die Lehre Henanas findet sich bei der
Synode von 576 des Katholikos Ezecﬁiel, s. Chabot, Synodicon 115, 21—22 und Braun.
Das Buch der Synhados 172: ,Und durch ihre Reden zeigen sie (sc. die ,Messalianer),
daf} es weder Lohn fiir die Guten noch Pein fiir die Bosen gibt.

12 Zu korrigieren ist meine Bezeichnung Babais als Katholikos, s. Georg Giinter
Blum, Vereinigung und Vermischung. Zwei Grundmotive christlich-orientalischer My-
stik: OrChr 63 (1979), 41—60,45. Wihrend der Vakanz des Sitzes von Seleukeia-Krte-
siphon 609—628 hat Babai aber zusammen mit dem Archidiakon der Stadt das Amt des
Katholikos versehen, s. Maris, Amri et Slibae De patriarchis Nestorianorum commen-
taria II, Gismondi ar. 52, lat. 30, ebenso Budge, The Book of the Governors I, 26/
51—52 und II, 46—47/90—92 und die Darstellung von Jéréme Labourt, Le christianisme
dans Pempire perse sous la dynastie sassanide (224—632), Paris 1904, 224—230 und
236—239.

20 A. Vaschalde, Babai Magni liber de unione, Louvain 1915 (CSCO 79/80).
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Klarheit verteidigt er die damals anerkannte Trennungschristologie, die im
Gegensatz zu der hypostatischen Union des Chalcedonense von einer per-
sonhaften, also ethisch-pneumatisch verstandenen Einheit der beiden Natu-
ren sprechen mochte. Andererseits entfaltet Babai in seinem zweiten Haupt-
werk, dem Kommentar zu den Kephalaia Gnostika, den gnostischen Centu-
rien des Euagrios Pontikos eine mystische Theologie, die fiir das nestoriani-
sche Monchtum mafigebliche Bedeutung gewinnen sollte. In der Einleitung
zu seinem Kommentar nennt er als seine Gewihrsleute neben Theodoros von
Mopsuestia, Euagrios und Johannan, den Einsiedler.”! Damit sind die geist-
lichen Viter der von Babai entfalteten spezifisch christlich-orientalischen Spi-
ritualitdt bet Namen genannt.

Werfen wir zuerst einen Blick auf Euagrios Pontikos, diesen Origenes-
Schiiler aus dem vierten Jahrhundert (f 399), der erst lange Zeit nach seinem
Tode einen mafigeblichen Einfluf auf das syrische Christentum austiben soll-
te. Zu Beginn des sechsten Jahrhunderts wurden seine Anschauungen aufge-
griffen von den sogenannten ,Isochristen, die im Kidrontal bei Jerusalem,
in der von Mar Saba gegriindeten Einsiedlerkolonie ihre Heimstatt hatten
und dann in Thekoa, in der Nihe von Bethlehem, ihre ,Neue Laura® griin-
deten.”? Wihrend die 543 von Kaiser Justinianos in seinem Brief an Menas
verdffentlichten 10 Anathematismen sich gegen Origenes selbst wenden und
auf bestimmte Sitze aus dessen Hauptwerk Peri Archon Bezug nehmen,
richten sich die zehn Jahre spiter von Justinianos dem Konzil in Konstan-
tinopel vorgelegten 15 Verdammungen gegen den Origenismus, wie er von
Euagrios vertreten wurde.” Damit war im ostromischen Reich und im grie-
chischen Sprachgebiet die weitere Verbreitung seiner Schriften unterbunden;
nur zum Teil konnten Pseudonyme sie vor der volligen Ausloschung bewah-
ren. Um so mehr wurden die Schriften des Euagrios von den aus der ,Neuen
Laura® vertriecbenen Ménchen im mesopotamischen Raum verbreitet und er-
freuten sich bald bei den Syrern hoher Wertschiatzung. Eine ausschlaggeben-
de Rolle fiir den prigenden Einflufl des Euagrios auf die Spiritualitit der
orientalischen Kirchen spielte die wahrscheinlich von Philoxenos von
Mabbtg stammende syrische Ubersetzung der Kephalaia Gnostika. Diese et-
wa zwischen 512 und 519 entstandene Arbeit unterscheidet sich von der
spateren durch Sergios von Rés‘aina geschaffenen wortgetreuen Ubertragung
durch die Umdeutung und teilweise Eliminierung der gewagtesten origenisti-

21 Wilhelm Frankenberg, Evagrios Ponticus, 1912 (AGWG.PH, NS 13,2) = Nen-
deln-Liechtenstein/Géttingen 1970, 17 f.

22 Zu allen Einzelheiten s. die bisher uniiberholte Arbeit von Friedrich Diekamp,
Die origenistischen Streitigkeiten im sechsten Jahrhundert und das fiunfte allgemeine
Congcil, Miinster 1899, 34 f. tiber die Origenistengruppe in der neuen Laura, 56 ff. iiber
die Isochristen.

23 Dieser Sachverhalt wurde herausgestellt von Antoine Guillanmont, Les ,Kephalaia
Gnostica® d’Evagre le Pontique et I'histoire de 'Origenisme chez les Grecs et chez les
Syriens, 1962 (PatSor 5), 124—170 und Ders., Evagre et les anathématismes antiorige-
nistes de 553: StPatr 3=TU 78 (1961), 219—226.
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schen Spekulationen.** Alle ontologisch und metaphysisch gemeinten Aussa-
gen werden in ihr durchgehend mystisch interpretiert. Offensichtlich hat die
Hermeneutik des Bischofs von Mabbiig zum Ziel, alle blof} spekulativen Ele-
mente zugunsten einer spirituellen Deutung zuriickzudringen und auf diese
Weise das mystische Anliegen des Origenismus in einer kirchlich tragbaren
Form zur Geltung zu bringen.? — Diese Tendenz tritt nun noch deutlicher
in Erscheinung im Kommentar Babais, der alle kosmologischen Vorstellun-
gen, die mit dem Abfall der Geister aus der uranfinglichen Einheit in die ver-
schiedenen Korper, Zustinde und Welten und ihrer Riickkehr zu dieser Ein-
heit im Zusammenhang stehen, ciner konsequent mystischen Interpretation
unterwirft. Die Transformation eschatologischer Kategorien ins Mystische
legt sich auch nahe durch das syrische Sprachdenken, in dem der Unterschied
zwischen Gegenwart und Zukunft weniger genau ist als im Griechischen,
denn die Verbformen des Imperfekts konnen ja nicht nur futurisch, sondern
auch présentisch verstanden werden.?® Dabei geht es um das tiefste Anliegen
des Euagrios, wie der Mensch sich jetzt schon aus der Praxis, dem Kampf um
die Leidenschaftslosigkeit, die apatheia, zu dem Bereich der Kontemplation
(theoria) aller kérperlichen und geistigen Wesen erhebt und dann in einem
rein geistigen, aller Form ledigen Gebet, zur theologia, zur Kontemplation
der Trinitit gelangt.”” Wenn der Geist durch Reinigung und héchste Verein-
fachung seinen ihm wesensgemiflen Zustand findet, leuchtet beim ,reinen
Gebet“ das Licht der Dreieinigkeit in ihm auf als wesenhafte Gnosis der Ein-
heit, wie sie endgiiltig nach der Befreiung von allem Korperlichen erfahren

24 Beide Versionen wurden ediert von Antoine Guillaumont, Les six centuries des
»Kephalaia gnostica® d’Evagre le Pontique. Edition critique de la version syriaque com-
mune et édition d’une nouvelle version syriaque intégrale, avec une double traduction
frangaise, 1958 (PO 28/1). — Unlingst hat John W. Wazt, Philoxenus and the Old Sy-
riac Version of Evagrius’ Centuries: OrChr 64 (1980), 63—81 mit guten Grinden be-
stritten, dafl Philoxenos der Ubersetzer und Verfasser der vom Origenismus gereinigten
Fassung der Centurien (S;) gewesen ist. Allerdings hat er als erster diese adaptierte
Form iibernommen und in sein theologisches Denien integriert.

% Philoxenos praktiziert diese Hermeneutik programmatisch in seinem Brief an den
Eremiten Patrikios von Edessa, s. René Lavenant, La lettre i Patricius de Philoxéne de
Mabboug, édition critique du text syriaque et traduction frangaise, 1963 (PO 30/5). —
Der Inhalt dieses Briefes wurde schon diskutiert von Irenée Hausherr, Contemplation
et sainteté. Un remarquable mise au point par Philoxéne de Mabboug (+ 523): RAM 14
(1933), 171—195.

%6 Zum syrischen Sprachdenken s. Alfred Adam, Lehrbuch der Dogmengeschichte,
Bd. I: Die Zeit der Alten Kirche, Giitersloh 1965, 92—105.

" Manchmal spricht Euagrios neben der praktiké in fanffacher Weise von der theo-
ria, der Kontemplation, s. z.B. Kephalaia Gnostika I, 27, Guillaumont 29: ,Es gibt
finf grundlegende Kontemplationen, in denen alle Kontemplation beschlossen ist. Man
sagt, die erste sei die Kontemplation der anbetungswiirdigen und heiligen Trinitit, die
zweite und dritte die Kontemplation der unkérperlichen und kérperlichen Wesen, die
vierte und fiinfte die Kontemplation des Gerichtes und der Vorsehung® (S,). Eine de-
taillierte Beschreibung des Stufenweges geben A. und C. Guillawmont, Evagrius Pon-
ticus: RAC 6 (1966), 1088—1107,1101 ff.
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wird. Euagrios kann davon sprechen, dafl wihrend dieses reinen Gebetes
,der Geist (nous) sich selbst wie ein Saphir in der Farbe des Himmels er-
blickt*, dafl ,er sich in einem formlosen Licht befindet und dafl ,.er beklei-
det wird mit dem Licht der Kontemplation (theoria) der Trinitit*.*® Diese
Mbglichkeit einer unmittelbaren innerlichen und iberbegrifflichen Gotteser-
kenntnis in der Tiefe des eigenen Selbst wird von Babai voll bejaht. Wie Eu-
agrios geht es ihm darum, ,wie wir jene iiber alle materiellen Eindriicke er-
habenen Erkenntnis erfahren kénnen, wie wir zu jener grenzenlosen Unend-
lichkeit gelangen und wie wir in einer ungeteilten Geschlossenheit und einem
Geist zu jener Vereinigung gelangen kénnen. Zu diesem mystischen Schauen
und dieser unaussprechlichen Vereinigung gelangen nur die, die die Welt

ginzlich gekreuzigt haben; und zwar gelangen sie dazu in der Stunde des Ge-

bets, wenn jenes unaussprechliche Licht sie fiberstrahlt®.”’

Wer ist aber nun JGhannan der Einsiedler, den Babai neben Euagrios als
seine geistliche Autoritit betrachtet? Die mithsame Editions- und For-
schungsarbeit von Sven Dedering, Lars Gésta Rignell, Irenée Hausherr und
Werner Strothmann haben in den letzten Jahrzehnten diesen bisher nur na-
mentlich bekannten und oft mit anderen Monchen verwechselten syrischen
Eremiten aus der zweiten Hilfte des finften Jahrhunderts als einen der ein-
flureichsten Viter christlicher Spiritualitit erkennen lassen.”® Johannan von
Apameia, so lautet sein anderer gingiger Name, hat in zahlreichen Traktaten,
Briefen und von seinen Schiilern aufgezeichneten Lehrgesprichen seine geist-
lichen Erkenntnisse weitergegeben. Das Besondere seiner Lehre besteht dar-

28 Frankenberg, Evagrius Ponticus 424,19—22 (Supplement 2) und ebd. 440,
34—442,1 (Suppl. 21) und ebd. 452,21—24/454,7—8/462, 36—464, 2/464, 16—19/464,
33—35 (Suppl. 28,30,50,52,53). Tatsichlich handelt es sich hier nicht um Supplemente
zu den Kephalaia Gnostika, sondern um eine eigene Abhandlung, die vorwiegend die
mystische Thematik entfaltet. Diese wird aber auch schon angesprochen in den Kepha-
laia, zum Beispiel 1116 (S,), Guillamont 101: ,De nackte Nous ist der, der durch die
Theoria seiner selbst vereinigt ist mit der Gnosis der Trinitit* oder V,81 (S;, Guillau-
mont 211: ,Wenn der Nous die wesenhafte Gnosis empfangen wird, dann wird er auch
Gott genannt werden, denn er wird die verschiedenen Welten schaffen kénnen.® In der
iiberarbeiteten Form heifit es: , Wenn der Nous das Sein bei der Theoria der Einheit
empfangen wird, wird er auch Gott genannt durch Gnade, weil er vollendet sein wird
im Bilde seines Schopfers®.

29 Frankenberg, Evagrius Ponticus 53—54.

30 Sven Dedering, Johannes von Lykopolis. Ein Dialog iiber die Seele und die Affek-
te des Menschen, Leiden 1936; Irenée Hausherr, Jean le Solitaire (Pseudo-Jean Lycopo-
lis), Dialogue sur I’ame et les passions des hommes, traduit du syriaque sur I'édition de
Sven Dedering, 1939 (OrChrA 120); Ders., Un grand auteur sprirituel retrouvé: Jean
d’Apamée: OrChrP 14 (1948), 3—42 = in: Ders., Etudes de spiritualité orientale, 1969
(OrChrA 183), 181—216; Lors Gosta Rignell, Briefe von Johannes dem Einsiedler mit
kritischem Apparat, Einleitung und Ubersetzung, Lund 1941; Ders., Drei Traktate von
Lohannes dem Einsiedler (Johannes von Apamea), Lund 1960 (Lunds Universitets Arss-

rift NF 54,4) und Werner Strothmann, Johannes von Apamea, 1972 (PTS 11). S. eben-
so Paul Harb, Doctrine spirituelle de Jean le Solitaire (Jean d’ Apamée): ParOr 2 (1971),
225—260, Bruce Bradley, Jean le solitaire (d’Apamée): DSp 8 (1974), 764—772 und Ro-
bert Lavenant, Le probléme de Jean d’Appamée: OrChrP 46 (1980), 367—390.
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in, dafl sie im Unterschied zu Euagrios in volliger Unabhingigkeit von phi-
losophischen und theologischen Schulen — sein monophysitisch gefirbtes
Christusverstindnis spielt hierbei kaum eine Rolle’ — aufgrund eigener Er-
fahrung und in enger Anlehnung an das Zeugnis der Heiligen Schrift eine
Mystik vertritt, deren Skopus die christliche Hoffnung ist. Durch die Taufe
offnet sich dem Menschen das Tor der zukiinftigen Welt. In der Kraft des
durch die Taufe geschenkten neuen Lebens gilt es, nach dem Mafl unserer
Entwicklung ,,an Erkenntnis der Dinge der anderen Welt zu unserem wahren
Menschen zuzunehmen, bis die Zeit fiir uns kommt, in die neue Welt einzu-
gehen®.? Diese Spiritualitit der Hoffnung ist wesenhaft orientiert an Chri-
stus: ,,Er wurde aus diesem Dasein zum Vater des Lebens erhoben, und die
Dinge, deren wir einmal teilhaftig werden sollen, hat der Vater an ihm im
voraus offenbart . . . Er ist uns ein Sinnbild (ni§3) der neuen Welt, sodafl wir
an ihm sehen und begreifen konnen, wie groff unsere Hoffnung ist“.* Jetzt
schon beginnt diese Erkenntnis der neuen Welt auf mystische Weise. Wie ein
Kind den Mutterleib verlafit und das Licht unserer Erde wahrnimmt ,,durch
Schauen allein, ohne zu reflektieren (s°%kal), was es sicht, ,so® erfafit der
Mensch, wenn er sich durch die Krifte der Seele tiber den Bereich des Sicht-
baren erhebt, das verborgene Licht der neuen Welt mit einer Empfindung
(margasnuta), die die Wahrheit enthalt, obwohl er durch sein Denken nicht
das zukiinftige Geheimnis begreifen kann“.** Der Weg zu diesem mystischen
Erkennen, das frei ist von jeglicher auf Gegenstinde oder Begriffe bezogenen
Reflexion, vollzieht sich in drei Etappen. Auf der korperlichen Stufe, der m*
suhta d°pagranuta, miissen die Begierden und Leidenschaften des Leibes be-
siegt werden. Der fleischliche Mensch entbehrt noch der Furcht Gottes, der
Weisheit der Lehre und wahrhaften Liebe. Gott stellt sich ihm noch dar im
Bilde eines Menschen. — Auf der seelischen Stufe, der m®suhta d napsaniya,
kommt die Seele zur Ruhe und wird frei von allen stérenden Gedanken.
Durch die Ubung der Tugenden gewinnt sie ihre innere Einheit. Sie wird er-
griffen von Reue iiber Siinde und Schuld, und die Erinnerung an die Wohlta-

1 Christologische Ausfithrungen finden sich besonders in dem Lehrbrief an Eutro-
pios und Eusebios, s. Rignell, Briefe 83—120. Strothmann, Johannes von Apamea
68—74 uibersetzt und bespricht die wichtigsten Partien.

32 Rignell, Briefe 27; S. Rignell, ebd. 9: Die Taufe gebiert uns ,,zum Heranwachsen
in der Erkenntnis der neuen Welt.“ Rignell, ebd. 10 wird die Taufe verstanden als das
Aufstehen ,,zum Wandel des neuen Lebens nach der Auferstehung. ©

> Rignell, ebd. 29 und 32 wird iiber Jesus, den Erstgeborenen von den Toten gesagt:
»Unser Herr allein ist die neue Welt der Wahrheit, denn in ihm hat der Tod sein Ende
und die Stinde die Vernichtung gefunden.

3 Rignell, Briefe 7; Rignell, Traktate 21 wird die Wirkung der Weisheit Gottes be-
schrieben: ... . . sie wird gesammelt und vereinigt zu sich selber aus Spaltungen und al-
len Zwiespiltigkeiten und sie erlangt Vollkommenbheit in ihren vollkommenen Gliedern
wie Liebe, Glaube, Hoffnung, Erkenntnis, usw.“ Durch das Mysterium der Taufe wer-
den ihr geistliche Gaben geschenkt wie Freiheiten, Reichtiimer, Siissigkeiten, Freuden,
Wohltaten, Wahrheit, Leben, Entriickung, Kindschaft bei Gott, gételiche Teilhaftig-
keit, Gemeinschaft mit den Engeln, Erkenntnis des Himmelreiches und eine ,unzer-
spaltene Einigkeit und ewig wihrendes Leben® (ebd. 22).
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ten Gottes steigt in ihr auf. — Auf der pneumatischen Stufe, der m*$uhta d*
rahantta, ist schlieflich der Mensch so in sich selbst gesammelt, daff alle Ge-
genstandlichkeit seines Erkennens entschwindet und ihm das Licht des Le-
bens aufgeht, indem seine Seele in eine einzige pneumatische Einheit mit
Gott gelangt. Dieser dreistufige Weg zur Schau Gottes, der besonders ein-
driicklich im ,Dialog tiber die Seele* dargestellt wird, kann auch noch unter
zwel anderen Aspekten gesehen werden. Unter ,Reinheit® (dakjita) versteht
Johannan von Apameia die sittliche Voraussetzung des Weges zu Gott, unter
»Klarheit® (3apjuta) die eschatologische Transparenz der Seele, die ihr im
pneumatischen Stadium geschenkt wird, wenn sie die letzte Stufe der Voll-
kommenbheit erreicht. Dann beginnt der Wandel im neuen Leben, in Freude
und Freiheit, und ,,der Mensch schaut in seiner Seele die kostliche Schonheit
der Geheimnisse Gottes“.* Wenn in dieser mystagogischen Konzeption der
Taufe eine zentrale Rolle zukommt, so bleibt doch ihre kirchenkritische Ein-
stellung davon unbertihrt. ,Die wahre Kirche, sagt Johannan, besteht nicht
aus denen, die in Riumen oder Versammlungen zusammenkommen. Sie ist
vielmehr die wahre Erkenntnis, in der die Glaubigen sich iiber die gottlichen
Geheimnisse freuen®.’® Und in einem Brief heifit es: ,Statt wir uns in der
Kirche zusammenfinden, werden wir gewiirdigt, Gottes Hausgenossen bei
der Offenbarung seines Geistes zu sein. Statt des Scheines der Lampen wer-
den wir des Lichtes der Erkenntnis gewiirdigt, statt des Brotes des Leibes
und des Kelches seines Blutes der Gemeinschaft mit ihm in seinem Reich im
ewigen Leben®.”” Dieser Vorgriff auf die eschatologische Vollendung fithrt
den Glaubigen in die vollkommene Freiheit. ,Aufgrund seiner Freiheit in
Gott hat der neue Mensch keine Gebote zu halten. Darin gleicht er Gott, der
kein Gesetz und kein Gebot tiber sich hat, da sein Reich ohne Anfang ist“.*
Sicherlich ist diese Relativierung kirchlicher Institution und Ordnung der
Grund fur die schon frith mit Philoxenos einsetzende Verketzerung des Ein-
siedlers,” bis seine Lehre Ende des achten Jahrhunderts in vollig entstellter

35 Rignell, Briefe 61. Diese Schau geschieht durch die Befreiung von Auge, Ohr und
Geist, Rignell, Traktate 7: ,Der Mensch wird gesammelt in sich selbst, er wird mehr
und mehr erleuchtet . . . es geht ihm das Licht des Lebens auf und er sieht seinen Gott
und erkennt seinen Schopfer . . . © -

% Dedering, Johannes von Lykopolis 88,20—22; Ubersetzung bei Strothmann, Jo-
hannes von Apamea 79.

37 Rignell, Briefe 38,22 f. Zur Relativierung des Kultus in der pneumatischen Kirche
s. auch den Dialog uber die Seele, Hausherr 87—88 und der Orthodoxie ebd. 91: ,Die
Kraft der Seele, meine Bruder, besteht darin, daff, wenn sie hiretische Meinungen hért,
sie sich nicht entriistet und diejenigen nicht haflt, die sie duflern. *

38 Rignell, Briefe 17.

* In seinem Brief an Abraham und Orestes sagt Philoxenos von Stephanos bar
Siidaili, er habe die Haresie des Agypters Johannes erneuern wollen, s.a. L. Frothing-
ham, Stephan bar Sudaili, Leyden 1886, 32 f. In seinem Brief an Patrikios von Edessa
stellt er Johannan in eine Reihe mit Valentin, Bardaisan, Markion und Mani, s. PO 30,
Lavenant 848. Michael der Syrer berichtet, dafl Philoxenos sogar die Unterkunft des
Johannan zerstéren und seine Schriften verbrennen lief, s. J.-B. Chabot (ed.), Chroni-
que de Michel le Syrien, IT Paris 1901 = Bruxelles 1963, 250 und ebd. IV, Paris 1901 =
Bruxelles 1963, 313.
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Form in einem Katalog von Hiresien im Scholienbuch des Theodoros bar
Koni auftaucht.*® Trotz dieser Ablehnung hat aber Johannin von Apameia
zusammen mit Euagrios ohne Zweifel den stirksten Einfluf} auf die Entwick-
lung der ostsyrischen Mystik ausgeiibt. :

Im siebten Jahrhundert sind es nach Babai dem Grofien Sahdéna, I3a%ja von
Tahal, Dadi$6® Qatraja und Gregorios von Cypern, die entweder Johannan
von Apameia zustimmend zitieren oder Kategorien seiner mystischen Theo-
logie iibernechmen.*! Besonders hervorzuheben ist aber Ishaq von Ninive,
dessen mystologische Traktate*? neben dem Einflu des Euagrios an ent-
scheidenten Stellen auch die Fortwirkung J6hannan des Einsiedlers wider-
spiegeln. So entfaltet Ishaq in seiner 22. Abhandlung in enger Anlehnung an
Johannan seine Auffassung vom ,,Nichtgebet®, das er im Unterschied zu dem
der seelischen Stufe angehérigen Gebet dem pneumatischen Stadium zuord-
net: ,Wenn der Geist (hauna) die Grenze des reinen Gebetes tiberschritten
hat, gibt es kein Gebet mehr.* ,Manchmal wird aus dem Gebet die Kon-
templation geboren, die das Gebet von den Lippen verschwinden laft . . .
Die Bewegungen der Zunge und des Herzens beim Gebet sind Schliissel. Was
nach ihnen kommt, ist der Eingang in die Schatzkammer. Hier schweigen
dann Mund, Zunge, Herz und Geist . . ., denn der Herr des Hauses ist ge-
kommen®.* Ishaq spricht in diesem Zusammenhang von einem tehri, bezie-
hungsweise einem temha, der den Menschen ergreift. Beide Ausdriicke be-
zeichnen ein Staunen und den Stillstand aller Tatigkeit bis zum Zustand der
Gefithllosigkeit und Betiubung. Gemeint ist damit weniger eine Ekstase
(hatipata), ein Aus-dem-Kérper-sein-des-Geistes im Sinne des Dionysios
Areopagites, als vielmehr eine Enstase, ein tiefstes Innesein des Geistes, das
die Moglichkeit der Natur iiberschreitet und erst im Leben nach der Aufer-
stehung in Erfiillung geht. Im vélligen Schweigen und in der vollkommenen
Ruhe des Nichtgebetes, in der Freiheit von aller Aktivitit und Gegenstand-
lichkeit erfihrt der Mensch aber jetzt schon die Prolepse der eschatologischen
Vollendung in der Schau Gottes.

Im achten Jahrhundert hilt der Einfluf des Euagrios und des Einsiedlers
von Apameia unvermindert an. In seinen Briefen und Traktaten beschreibt

* Theodorus bar Kéni, Liber Scholiorum, ed. Addai Scher, 1910/12 (CSCO 55/69).
Der Text iber die Hiresie des Johannan findet sich in CSCO 69, 331—333, die deutsche
Ubersetzung bei Strothmann, Johannes von Apamea 97—99.

#S. die Belege bei Hausherr, Jean le solitaire 16—18 und bei Strothmann,
ebd. 93-97.

#2 Paulus Bedjan (ed.), Mar Isaacus Ninivita, De perfectione religiosa, Paris/Leipzig
1909. Die Ubersetzung stammt von Arent Jan Wensinck, Mystic Treatises by Isaac of
Niniveh, Amsterdam 1923 (VAW 23,1). 4

43 Bedjan, Mar Isaacus 168, dhnlich auch ebd. 170. S. hierzu Elie Khalifé-Hachem,
La priére pure et la priére spirituelle selon Isaak de Ninive, in: Mémorial Mgr. Gabriel
Khouri-Sarkis (1898—1968), OrSyr Register Band 1956—1967, Louvain 1969,
157—172. und ders., Isaac de Ninive: DSp 7,2 (1971), 20412054, 2048 {.

# Bedjan, Mar Isaacus 164 f.
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Johannan von Daljata in dichterischer Sprache mystisches Erleben,* wobei
er mit grofier Prizision die unzugingliche gottliche Natur von der mitteil-
baren und erfahrbaren Herrlichkeit Gottes unterscheidet*® und wie Diony-
sios Areopagites mit antinomischer Begrifflichkeit von der Vision der licht-
vollen Finsternis und des finsteren Lichtes spricht.” Obwohl er teilweise
die Terminologie des Euagrios iibernimmt, korrigiert er doch dessen Auffas-
sung von der Schau der Trinitit im Sinne des Johannan von Apameia durch
einen ausgesprochenen Christozentrismus. Die Schau, die der Geist von sich
selbst auf mystische Weise bekommt, muf auch noch zuriickgelassen wer-
den. ,Blicke in dich und siehe ihn (sc. Gott) in deinem Selbst (q'numa), ver-
einigt mit dir wie das Feuer mit dem Eisen im Inneren des Schmelzofens und
wie die Feuchtigkeit mit deinem Kérper. Und wenn du ihn, so vereinigt mit
dir, anblickst, entferne dein Selbst von deinem Geist (mad‘a), dafl Er allein
von deinem Geist gesehen werde, wenn seine Sehkraft es vermag®.* Dieses
mystische Erkennen ist fiir [6hannan von Daljata aber nur méglich durch
und in Christus. ,,Wenn Christus also die Erkenntnis und der Nous (hauna)
des Vaters ist, sieht der Vater sich durch seine Erkenntnis und erkennt sich
selbst und alle Dinge. Dies lafit uns allen Leuten sagen, die in ihrer Blindheit
verharren, die irre reden und sagen, dafl die menschliche Natur, die unter uns
weilt, nicht die Natur desjenigen sicht, der sie angenommen hat und mit dem
sie vereinigt ist“.*” Damit hat Johannan von Daljata einen neuralgischen

# Robert Bexlay (ed.), La collection des lettres de Jean de Dalyatha, édition critique
du texte syriaque inédit, traduction francaise, introduction et notes, Turnhout 1978
(PO 39), 255—538; 5. hierzu ders., Jean de Dalyatha et sa lettre XV: ParOr 2 (1971),
261-279. Teilweise ist die handschriftliche Uberlieferung vermischt mit der von Jausep
Hazzaja, s. ders. Des centuries de Joseph Hazzaya retrouvées?: ParOr 3 (1972), 5—44.
— Zur Indentifikation und Biographie s. Brian E. Coless, Le mystére de Jean Saba:
OrSyr 12 (1967), 515—523 und ders., The biographies of John Saba: ParOr 3 (1972),
45—63, ebenso Robert Beulay, Jean de Dalyatha: DSp 8 (1974), 449—452 und ders. .
Précisions touchant I'indentité et la biographie de Jean Saba de Dalyatha: ParOr 8
(1977/78), 87—116. Es diirfte jetzt endlich feststehen, daf Johannan Saba und Johannan
d° Diljata miteinander identisch sind. Der volle Name lautet: Johannan Saba d° Daljata.
— Uber seine Mystik s. Brian E. Colless, The Mysticism of John Saba: OrChrP 39
(1973), 83—102 und Robert Beulay, Un mystique de I’Eglise syro-orientale au VIII®
siécle: Jean de Dalyatha: Carmel (Venasque) 1977, 190201,

* Z.B. in Brief 15,2; Beulay 346,21 f.: ,Wann wird Mose, dein Nous, wieder bedeckt
von der Wolke der Herrlichkeit Gottes . . . “ Die Sammlung und Diskussion von Beleg-
stellen, auch aus den noch nicht edierten Homilien gibt Beulay, Des centuries 32 ff.

7 Z.B. in Brief 38,6; Beulay 410,21 £.: ,Ehre sei dir, der allen verborgen ist und der
ohne Unterlaf} denen, die ihn lieben, erscheint. O vielstrahlende Finsternis, o Licht, dem
wegen der Aufergewshnlichkeit seiner Erscheinung die Dunkelheit vergleichbar ist®
oder Brief 46,3; Beulay 45,15 f.: ,,O lichtvolle Finsternis . . . o finsteres Licht . . . ©

48 Brief 50,5—6; Beulay 464,9—15.

49 Aus der Homilie ,,Uber die Kontemplation der heiligen Trinitit®, Vat. syr 125, f.
195 a, zitiert von Beulay, Jean de Dalyatha 265.— T30°d‘nah von Basra berichtet in sei-
nem ,Buch der Keuschheit® Nr. 126, Ubers. Chabot 280, daf Johannan von Diljata
verurteilt worden sei, weil nach seiner Lehre ,,die Menschheit unseres Herrn mit seiner
Gottheit vereinigt ist* (syr. Text 67). Die richtige Lesart hat aber Bedjan, Liber supe-
riorum Nr. 127, wo als Grund der Verdammung die Behauptung angegeben wird, ,,gaﬂ
die Menschheit unseres Herrn seine Gottheit sieht.
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Punkt des nestorianischen Christusverstindnisses getroffen, fiir das bei der
Trennung der beiden Naturen und ihrer blof gnadenhaft-ethischen Verbin-
dung eine Wesensschau der gottlichen Natur durch die menschliche unmog-
lich sein mufl. Die Ablehnung dieser traditionellen, der antiochenischen
Schule gemeinsamen Position, wie sie vertreten wurde von Joannes Chryso-
stomos, Theodoros von Mopsuestia, Diodoros von Tarsos und Theodoretos
von Kyrrhos erklirt sich bei Johannan von Daljata durch seine Erfahrung der
Unio mystica. ,Niemand sieht den Vater, wenn er nicht in sich den Sohn hat,
denn der Vater wird nicht gesehen, aufler durch dessen Erkenntnis. Bei der
Einwohnung der Erkenntnis (sc. Christus) werden der Vater und das Pneu-
ma gesehen. Selig, wer dessen gewiirdigt wird“.*® Man konnte deshalb auch
von einer Mystik der Einwohnung Christi sprechen. Mit eindringlichen
Worten mahnt J6hannan: ,,Gib Nahrung dem Feuer Jesu, dafl er die Reinheit
deiner Seele entflamme . . . Im Lichte dieses Feuers wirst du die Reinheit
deiner Seele sehen und in ihr offenbart die Schonheit des Antlitzes des Ge-
liebten . . . Ohne ihn wirst du weder dein Selbst noch ihn in deinem Selbst
sehen. Laf die Sehnsucht hiernach eine Qual fiir dich sein und laf dich ster-
ben zum Leben, dafl du in dir die Auferstehung siehst . . . Eristindir. ..
Gedenke seiner . . . Vereinige dich mit ihm im Brand seiner Liebe . . . Es ist
diese Liebe, die ihn in deiner Seele wohnen lifit mit seinem Vater und mit sei-
nem Pneuma . . . Eristes, . . . der die Kontemplation (teauria) der heiligen
Trinitit erscheinen lafit . . .“.>! Besonders eindrucksvoll kommt diese Chri-
stusverbundenheit in dem Selbstverstindnis des eremitischen Moénchtums
zum Ausdruck: ,Selig seid ihr Einzigen (ihidajé), denn ihr seid mit dem Ein-
zigen (1hidaji) ein einziger Sohn Gottes geworden durch die Mischung (hal-
tana) mit ihm. Deshalb werden die Mysterien des Vaters euch offenbart, und
ihr sprecht mit Freimut: Der Sinn Christi ist der unsrige. Er ist in unserem
Herzen erschienen und sie sind erleuchtet durch die Herrlichkeit Gottes*.>
Ein Zeitgenosse von Johannan von Daljata ist Jausep Hazzaja, Joseph der
,Seher“® In einer Fiille von Traktaten, deren Zahl im Schriftstellerkatalog

50 Aus der Homilie ,,Uber die Kontemplation der heiligen Trinitat*, zitiert von Bew-
lay, Jean de Dalyatha 266 Anm. 12.

51 Brief 15,8—10; Beulay 350,24—352,21.

52 Brief 4,7; Beulay, 318, 10 f. — Ahnlich hatte im 7. Jahrhundert Dadi$6° Qatrija die
Christenfromigkeit des vollkommenen Anachoreten beschrieben, s. seine Abhandlung
,Uber die FEinsamkeit®, ediert von Alphonse Mingana, WoodSt7 (1934),
201—247,210 a,8—11: ,Ein Mensch ist und wird ein wahrer Einsiedler (ihidaja) genannt,
wenn er fiir sich allein lebt mit dem einen, dem eingeborenen Sohn Gottes (ithidait thidaja
d’alaha), der ihn durch Gnade der Herrlichkeit seines Namens gewiirdigt hat.

5 Eine kurze Lebensbeschreibung gibt 136°d“nah von Basra, s. Le livre de la chasteté,
Chabot 44—46 (Ubers. 278—279), Nr, 125 = Nr. 126 des Textes bei Bedjan, Liber supe-
riorum, Allerdings kann die aufgrund dieser Vita von Assemanus, Bibliotheca Orientalis
I11/1: De scriptoribus Syris Nestorianis, Romae 1725 = Hildesheim/New York 1975,
100—103 und Ignatius Ortiz de Urbina, Patrologia Syriaca, Romae® 1965, 147148 und
Blum, Vereinigung und Vermischung 53 vertretene Meinung, dafl Joseph der ,Seher®
dem 7. Jahrhundert angehért, nicht aufrechterhalten werden, denn offensichtlich hat
136°d*nah den Kalifen ‘Umar II. b. ‘Abd al— “Aziz (717—720) mit ‘Umar L. b. al-Hattab



Nestorianismus und Mystik 287

des “Abdis° von Nisibis mit 1900 angegeben wird,* schildert er seine spiri-
tuellen Erfahrungen und entfaltet seine mystische Theologie. Charakteri-
stisch fiir sein Denken ist der Versuch, die verschiedenen Aspekte und Ent-
wicklungsstufen mystischer Spiritualitit in einer intellektuellen Struktur zu-
sammenzufassen und eine Art technischer Synthese zwischen den Kategorien
des Euagrios und des Johannan von Apameia zu schaffen. Dies gilt besonders
fiir den ,,Brief iiber die drei Stufen des monastischen Lebens“> und die re-
konstruierten Partien der Centurien, der ,Kapitel der Erkenntnis“.>® Dem
korperlichen Stadium entspricht hier die Praxis der Askese, die zur Reinheit
der Seele fithrt, und die Kontemplation aller leibhaften Wesen. Zum seeli-
schen Stadium gehort die Kontemplation aller geistigen Wesenheiten, des
Gerichtes und der Vorsehung Gottes und die Praxis innerer Tugenden, durch
die die Seele zur Klarheit gelangt. Das pneumatische Stadium als Ort ober-
halb der Klarheit ist schliefilich identisch mit der Kontemplation der heiligen
Trinitat. Jausep Hazzaja hat diese schon vor ihm in verschiedenen Verbin-
dungen auftretenden Elemente systematisiert, ohne dafl jedoch dabei die ent-
scheidente christologische Korrektur gegeniiber Euagrios verlorengeht. Apo-
diktisch kann er formulieren: ,Fiir alle verniinftigen sichtbaren und unsicht-
baren Wesen ist die Menschheit unseres Herrn ein Spiegel, in der sie Gott,

(634—644) verwechselt. Dies geht eindeutig aus der Erwahnung des Metropoliten von
Nisibis Kyprianos (740—767) hervor. S. hierzu und anderen Details von Leben und Werk
Addai Scher, Joseph Hazzaya, écrivain syriaque de VIII® siécle: RSO 3 (1910), 45—63,
Antoine Guillaumont, Sources de la doctrine ge Joseph Hazzaya: OrSyr 3 (1958), 3—24,
E. ]. Sherry, The Life and Works of Joseph Hazzaya, in: W. McCullough (ed.), The Seed
of Wisdom, FS T. J. Meek, Toronto 1964, 78—91 und Robert Beulay, Joseph Hazzaya:
DSp 8 (1974), 1341—1349. Sherry, ebd. 88 nennt als wahrscheinliche Lebenszeit
710—792; hingegen nimmt Guillaumont, ebd. 6 an, dall der ,Seher” schon vor seiner
Verurteilung durch die von Katholikos Timotheos 1. 786/87 geleiteten Synode gestorben
ist. Einige Briefe und mystische Traktate, die teilweise unter dem Namen des leiblichen
Bruders von Joseph, ‘Abdiso° iiberliefert wurden, edierte Alphonse Mingana in
WoodSt 7 (1934), 262—279, Ubers. ebd. 148—175. Die deutsche Ubers. des ersten Trak-
tates ,Uber die Kontemplation und ihre verschiedenen Arten (Mingana 262, col 1 —
272, col 2) gibt Adolf Riicker, Aus dem mystischen Schriftum nestorianischer Monche
des 6.—8. Jahrhunderts: Morgenl. 28 (1936), 38—54, 51—53. Zwei Briefe edierte Benlay,
La collection des lettres de Jean de Dalyatha 500—506 und 508—520 (= Mingana,
Woodst 4 (1934), 276—282 (unter dem Namen ‘Abdi$o° Hazzaja). Zur Identifikation der
echten Partien der Centurien s. Beulay, Des centuries de Joseph Hazzaya retrouvées?

54 S. Assemanus, Bibliotheca Orientalis 111/1,102

55 Der bisher Philoxenos zugeschriebene, in einer Kurz- und Langform iiberlieferte
Brief wurde als Jausep Hazz3ja zugehorig identifiziert, s. Paul Harb, Faut-il restituer a
Joseph Hazziya la Lettre sur les Trois Degrées de la vie monastique attribuée a Philoxéne
de Mabbug?: Melto 4 (1968), 1336 und ders., Die Unechtheit des Philoxenos-Briefes
iiber die 3 Stufen des monastischen Lebens: ZDMG Suppl 1 (1969), 380—384. Eine Edi-
tion und Ubersetzung des Briefes bieten Gunnar Olinder, A letter of Philoxenus of Mab-
bug sent to a friend, Goteborg 1950 (AUG 56) und Frangois Graffin, La lettre de Philo-
xéne de Mabboug 2 un superieur de monastére sur la vie monastique: OrSyr 6 (1961),
317—329, 330—352, 455—485, OrSyr 7 (1962), 77—102. :

5 S, das Ergebnis der vorausgehenden subtilen Analyse der in der spiteren Uberliefe-
rung Johannan von Daljata zugeschriebenen Centurien bei Beulay, Des centuries de Jo-
seph Hazzaya retrouvées? 40—41.
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das Wort sehen, das in ithr wohnt . . . Auflerhalb der Menschlichkeit unseres
Herrn gibt es keine Schau Gottes, weder fiir die Engel noch fiir die Men-
schen, weder in dieser noch in der kommenden Welt“.” Diese Menschheit
Jesu ist jedoch durch ihre Auferstehung in die Gottheit verklart; deshalb ist
ihre Schau nur ein Durchgangsstadium zur Kontemplation der géttlichen
Herrlichkeit. ,Wenn die Seele an den Ort oberhalb der Klarheit eingetreten
ist, . . . nihrt sie sich von den Mysterien der neuen Welt . . ., sie wird ver-
schlungen von der unaussprechlichen Glorie des Herrn“.*® Die Glorie des
Herrn ist aber nichts anderes als das Licht der Trinitit, mit der sich, wie
Jausep Hazzaja es ausdriickt ,die Schau des Geistes (mad‘a) vermischt®, von
der ,die Identitit des Geistes (q'numa d° hauna) nicht mehr unterschieden
werden kann®.*® ,Das Herz des Menschen wird dann erfiillt mit dem heiligen
Licht der Schau dieser Kontemplation in solch einem Maf}, dafl der Geist sich
selbst nicht erkennt und unterscheidet, weil alle Fihigkeiten seiner Natur
vom Licht absorbiert sind. Dann gibt es weder den Gedanken an irgend-
etwas, noch Bewufitsein oder Erinnerung, noch irgendwelche Regungen und
innere Bewegungen, sondern nur noch Erstaunen (temha) und unaussprech-
liche Verwunderung (tehra).®

Diese Dynamik mystischen Erlebens, die alle Objektbezogenheit des Fith-
lens und Denkens iibersteigt, die auch die trinitarische Unterschiedenheit
hinter sich liflt und schliefilich eintaucht in die gottliche Allheit, st wahr-
scheinlich der eigentliche Anlafl gewesen fiir einen Ketzerprozefi, bei dem
nicht nur Jausep Hazzaja sondern auch Johannan von Daljata und Johannan
von Apameia einer Prifung auf ihre Rechtgliubigkeit unterzogen wurden.
Wir wissen nicht genau ob Joseph der Seher noch lebrte, als die von dem Ka-
tholikos Timotheos 1.*' im Jahre 786/87 einberufene Synode® sich mit der

57 S, das Zitat aus den in der MS Cambridge 1999, f. 120a Johannan von Daljata zu-
eschriebenen Centurien VI, 8—10 bei Beulay ebd. 10—11. Scher, Joseph Hazzaya 57

Eat:c es schon aus der MS Séert 78 als authentische Aussage des ,Sehers® angefiithrt. Zur
Diskussion des Textes im Hinblick auf seine spitere Verurteilung s. Guillawmont, Sour-
ces 15.

58 S, das Zitat aus der MS Harvard 30, fol 76 b, Centurien IV, 85 bei Beulay,
ebd. 20—21.

%9 Mingana, WoodSt 7 (1934), 274, die engl. Ubers. des grofleren Textzusammen-
hanges ebd. 155 b,1—17; zur Interpretation s. Blum, Vereinigung und Vermischung 53.

89 Mingana, ebd. 263, Ubers. 144 b,20—144a,2

61 Uber Leben und Werk dieses bedeutenden Katholikos s. Henri Labourt, De Ti-
motheo 1. Nestorianorum patriarcha, Paris 1904 und Raphél |. Bidawid, Les lettres du
patriarche Nestorien Timothée I., Rome 1956 (StT 187), Einzelne Briefe wurden auch
iibersetzt von Oskar Braun, Der Katholikos Timotheos I. und seine Briefe: OrChr 1
(1901), 138—152, ders., Ein Brief des Katholikos Timotheos 1. tiber biblische Studien
des 9. Jahrhunderts: ebd. 299—313, ders., Briefe des Katholikos Timotheos I.:
OrChr 2 (1902), 1-32, ders., Zwei Synoden des Katholikos Timotheos I.:
ebd. 283—311, ders., Briefe des Katholikos Timotheos I.: OrChr 3 (1903), 1—15 und
ders., Timothei patriarchae I epistulae I. 1914/15 (CSCO 74/75).

62 Sherry, The Life and Works of Joseph Hazzaya 82 vertritt ebenso wie Chabot, Syn-
odicon Orientale 599 f. und Scher, Joseph Hazzaya 47 die Meinung, die Synode habe
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Mystik innerhalb der nestorianischen Kirche beschiftigte. Die wichtigsten
Sitze des arabisch iiberlieferten Berichtes iiber diese Synode lauten: ,Der Ka-
tholikos Timotheos verurteilte Johannan mit dem Beinamen Daljata und
Johannan von Apameia und Jausep auf einer Synode ... Er legte ihnen
(sc. den Vitern) dar, daff gewisse Monche vorgaben, die Gestalt der Engel
anzunehmen und die Menschen tiuschten und durch sie verschiedene Irrtii-
mer sich schnell ausbreiteten. Unter ihnen sei auch Johannan Daljata, der in
der Nachfolge des Sabellios glaube, der Sohn und der Heilige Geist seien kei-
ne Personen, sondern nur Krifte und dafl das Wort Sohn genannt werde,
nicht weil es vom Vater sei, sondern weil der Vater durch dasselbe die Welt
geschaffen habe; und er fiigte hinzu, daff der Schopfer vom Geschopf selbst
gesehen werden. Und aufferdem stamme aus dieser Schar Jausep, der unter
anderem gesagt haben soll: Wenn ihr die Gabe des Geistes empfangen wollt,
kiimmert euch nicht um das Gebet und den Gottesdienst, sondern flieht die
Versammlung der Menschen und sucht entlegene Orte auf, wo nicht einmal
die Stimme eines Vogels horbar ist. Und er wollte nicht wahrhaben, daf} der
Heilige Geist auf die Apostel herabgekommen ist in der Gestalt des Feuers
und am hellichten Tage. Auferdem sei irgendwo von diesem Jausep folgen-
des gedufert worden. Wer zur Vollendung gelangt sei, bediirfe nicht mehr
des Gebetes, der Psalmen, der (Schrift)lesung und der Hande Arbeit, weil er
vollkommen sei. Indem er sich dem bestindigen Gebet weihe, werde er des
Leibes und Blutes des Herrn und der Werke des Geistes teilhaftig. Er hitte
auch versichert, dal die Seele keinesfalls mit dem Korper geschaffen werde,
sondern mit Gott priexistiere. Dariiberhinaus habe er gegen die Gottheit ge-
lastert, da er behauptete, sie sei sichtbar . . . Daher unterwarfen die oben ge-
nannten mit Timotheos versammelten Viter jeden dem Bann, der behaupte-
te, dafl die Gottheit selbst von der Menschheit des Herrn oder von irgendei-
ner anderen Kreatur gesehen werde. Und sie stellten fest, dafl die Seelen nach
ihrer Trennung solange ohne Empfindung seien, bis sie zu thren Kérpern zu-
riickkehrten, und daf niemand in dieser Welt iiber die Menschheit Christi
hinaus die Vollendung erreichen kénne. Auflerdem verdammten sie diejeni-
gen, die Biicher des oben genannten Jausep und des Johannan Daljata und
des Johannan von Apameia lesen oder in der Bibliothek ihres Klosters oder
in ihrer Zelle bewahren wiirden . . .“.®> — Die nichste Synode des Jahres 790
bestimmte, daf jeder dieser Irrtiimer Verdichtige vor der Ubernahme eines
kirchlichen Amtes einen schriftlichen Widerruf zu leisten habe.* Vor seiner

nicht 786/87, sondern 790 stattgefunden. Hingegen halten Guillaumont, Sources 9 und
Colless, The biographies of John Saba 52 mit guten Griinden an dem von Is5°denah von
Basra im ,Buch der Keuschheit® (Chabot Nr. 125) iiberlieferten Datum fest.

63 Assemanus, Bibliotheca Orientalis IT1/1,100, die lat. Ubers. 101. S. hierzu auch
den Brief von Timotheos 1. an Rabban Bakti36° den Diakon und Arzt am Hofe des Ka-
lifen CSCO 74, Braun 44, Ubers. CSCO 75, Braun 27. — Zur Diskussion des
Johannan von Apameia s. zuletzt Colless, The Biographies of John Saba 52 ff. und
ders., Le mystére de Jean Saba 517 ff.

64 Braun, Zwei Synoden des Katholikos Timotheos L., 295, Kanon IV: ,Jeder Bi-
schof, Einsiedler und Gliubige, der die Hiresie der Messalianer oder einer anderen ange-
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Weihe zum Bischof von Bét Nuhadra muflte deshalb Nestorios folgende Sit-
ze seinem Glaubensbekenntnis anfiigen: ,,Auch anathematisiere ich die gan-
ze bose Gesinnung der Messalianer, die bald lasternd behaupten, dafl die Na-
tur des Eingeborenen von seiner Menschheit gesehen werde, bald, daf} seine
Menschheit einfach und nicht zusammengesetzt sei, gemifl der bosen und
gottlosen Ansicht der Manichier. Denn die gottliche Natur ist unkérperlich,
unendlich und allen Geschépfen unsichtbar; die Natur und Person der
Menschheit unseres Herrn ist kérperlich, begrenzt und sichtbar allen Ver-
nunftwesen. Deshalb ist sie unfihig, die Natur seiner Gottheit (zu sehen).
Denn wie die Natur des Herrn nicht unbegrenzt, anfangs- oder endlos ist
gleich seiner Gottheit und wie sie nicht unsichtbar, ungeschaffen und unkér-
perlich . . . wie der Logos und der Geist, so kann auch die Menschheit des
Herrn seine Gottheit nicht sehen, wie der Sohn, der Logos und der hervor-
gehende Geist die Natur Gottes sehen . . . Ebenso verwerfe und anathema-
tisiere ich alle, welche sagen, daff die Menschheit des Herrn aus ihrer Zusam-
mensetzung gelost und einfacher, nicht zusammengesetzter Geist wurde . . .
Auch anathematisiere ich die, welche sagen, es kénne in dieser Welt eine
Vollkommenheit geben, die so die heiligen und géttlichen Sakramente ver-
schmihen und verachten und es wagen, die kirchlichen Gesetze und Konsti-
tutionen zu Ubertreten. Ebenso diejenigen, welche sagen, dafl die Seelen nach
ithrem Ausgang aus dem Leibe fithlen, wissen, wirken, (Gott) loben oder
(von Farbitten?) Nutzen haben, denn nichts solches kommt ihnen zu, bis sie
ihre Leiber (wieder) anziehen®.®® — In einem Dokument der Synode von 804
wird Johannan von Apameia in die lange Reihe der Ketzer eingereiht. Schlag-
lichtartig erscheint ein Riickblick auf die zweihundertjihrige Auseinanderset-
zung der nestorianischen Kirche mit der Mystik. , Genauso wie Katholikos
Sabriso® die Schriften des Henana von Adiabene und I56%ahb III. die Phan-
tasien von Sahdéna und die Kommentare des [3a%a von Tahal, so verdammen
wir die Blasphemien dieses Apameers und von Jausep und von Johannan von
Daljata“.®® Durch den Nachfolger des Timotheos 186° bar Nun (823—827)

klagt ist, darf, bevor er schriftlich vor der katholischen Kirche diese bése Lehre ana-
thematisiert, nicht in seinem Rang dienen oder an der Kirche und den Sakramenten teil-
nehmen im Worte des Herrn“. Der bei dieser Synode verfafite Synodalbrief des Katholi-
kos itber Rechte und Vorschriften kirchlicher Zensur blickt schon zurtick auf die bereits
vollzogene Verurteilung von Jausep Hazzaya, [6hannan von Apameia und Johannan von
Daljata, s. ‘Abdisé" von Nisibis, Nomokanon IX, 6 bei Angelo Mai, Scriptorum veterum
nova collectio e Vaticanis codicibus edita X, Romae 1838, 327—329.

5 Braun, ebd. 305—309, — I86°d°nah von Basra, Le livre de la chasteté, Cha-
bot 278279 (Nr. 125) beruft sich bei seinen Ausfithrungen iiber Joseph den ,Seher® auf
die von Nestorios, dem Bischof von Bét Nithadra verfafite Vita. Von diesem ist noch er-
halten ein Brief ,,Uber den Anfang der Bewegung der gottlichen Gnade®, s. J. M. Vosté,
Recueil d’auteurs ascétiques nestoriens du VII® et VIII® siécle: Ang. 6 (1929), 143—206,
Nr. LIII 190—191. Es handelt sich hier nicht wie Vosté 205 vermutet um einen Auszug
aus der Biographie von Jausep Hazzaja.

86 Mai, Scriptorum veterum nova collectio X,167.
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werden die drei Verurteilten von allen Anklagen freigesprochen.®” Es muf al-
lerdings offen bleiben, ob auch diese Rehabilitation hinfillig wurde, als der
Katholikos seine heftige Opposition gegen den Vorginger widerrief.®

Mitte des neunten Jahrhunderts berichtet 156°d'nah, der Bischof von Basra
im sogenannten ,Buch der Keuschheit®, in dem ,Leben der Griinder von
Kléstern im Reich der Perser und Araber®, daff ebenso wie Ishaq von Ninive
auch Jausep Hazzaja, Johannan von Apameia und Johannan Daljata auf Ab-
lehnung in der Kirche stieflen.””. Ebenso wie Thomas von Marga in seiner
,Geschichte der Ménche des Klosters von Bét ‘Abé“ macht aber auch
[36°d"nah aus seiner Verehrung dieser ostsyrischen Mystiker kein Hehl.” Die
positive Wiirdigung der Mystik durch diese beiden Bischofe zeigt, dafl die
synodale Verdammung diese im Widerspruch zur offiziellen nestorianischen
Christologie stehende Spiritualitit nicht beeintrichtigen konnte.

Aus dem zehnten Jahrhundert stammt schlieflich eines der eindrucksvoll-
sten Zeugnisse fiir die mystische Praxis im ostsyrischen Christentum. In der
Lebensbeschreibung des geistlichen Vaters Rabban Jausep Bisnaja aus der
Feder von Johannan bar Kaldin finden sich wesentliche Elemente der vor-
ausgehenden Entwicklung.”' Das 8. Kapitel dieser Vita enthilt eine der um-
fassendsten Darstellungen von Askese und Mystik in der nestorianischen
Kirche.” Danach ist es Aufgabe des Ménches, jetzt schon das Leben in der
neuen Welt Gottes zu verwirklichen. Da in der eschatologischen Vollendung
alle Objektbezogenheit entfillt, konnen auch jetzt schon die heiligen Myste-
rien in pneumatischer Weise ohne Gestalt und Form empfangen werden.
,Durch die Erkenntnis, die dem Nous am Ort der wahrhaften Demut ge-
schenkt wird, erhebt er sich zum Ort der Spiritualitit und partizipiert spiri-

67 Maris, Amri et Slibae De patriarchis Nestorianorum commentaria I, Gismondi
ar. 75—76, lat. 66—67.

68 “Abdi$6° von Nisibis in seinem Nomokanon, s. J. M. Vosté, Ordo Tudicorum Ec-
clesiasticorum compositus a Mar A. metr. Nisibis; latine interpretatus est, notis illustra-
vit. L,5, Codificazione canonica oriente Fonti serie 2, fasc 15, Citta del Vatica-
no 1940, 65. S. auch Assemanus, Bibliotheca Orientalis I11/2,166.

69 Le livre de la chasteté Nr. 124—126, Chabot 63—67, Ubers. 277—280. S. hierzu
auch Jean Maurice Fiey, Isho‘dnah, metropolite de Basra et son oeuvre: OrSyr 11
(1966), 431—450 und ders., Assyrie Chrétienne I, Beyrouth 1965, 21-25.

70§, die Anm, 10 genannten Ausgaben von Budge und Bedjan. Zur literaturge-
schichtlichen Analyse s. ]. M. Fiey, Thomas de Marga. Notule de littérature syriaque:
Muséon 78 (1965), 361—366. Ders., Jalons pour une histoire de I’église en Irag, Lou-
vain 1970 (CSCO 310/Sub 36), 19 bemerkt: ,La mystique monastique du IX® siécle
trouve en lui (sc. Thomas) un représentant valable, qui mériterait d’étre mieux étudié®.
Allerdings berichtet Thomas von Marga ausschlieflich iiber Asketen und Mystiker des
Klosters Bét ‘Abé. Die bisher behandelten Mystiker werden nicht erwihnt.

71 Ubersetzt nach der MS Nr. 95 des chaldiischen Klosters Notre Dame de Sémences
von Jean Baptiste Chabot, Histoire du moine Rabban Youssef Bousnaya (f 979) par son
disciple Jean Bar Kaldoun: ROC 2 (1897), 347405, ROC 3 (1898), 70—121, 168—190,
292—327, 458—480, ROC 4 (1899), 380—415, ROC 5 (1900), 118—143, 182—200, er-
schienen auch als Separatdruck Paris 1900.

72 Es handelt sich um die in ROC 4 und 5 iibersetzten Partien.
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tuell auf erhabene gottlich mystische Weise mit den (himmlischen) Geistern
am Mysterium des Leibes und Blutes unseres Herrn. Er empfingt wahrhaftig
die Person unseres Herrn ohne irgendein Symbol, Mysterium oder Gleichnis
auf die Art und Weise, wie die Heiligen sie in der neuen Welt empfangen®.”
Wie bei Johannan von Apameia geht es jetzt schon um eine ,, Angleichung an
die neue Welt“ (ebd.); ebenso werden ausfithrlich die drei Etappen des geist-
lichen Weges erortert.” Auf der kérperlichen Stufe geht es um die Verwirk-
lichung der Gottesfurcht in asketischen Ubungen, um den Kampf mit den
Dimonen und die Kontemplation aller geschaffenen Kreaturen. Im seeli-
schen Stadium erfihrt der Mensch Gott nicht mehr als Richter, dem er aus
Furcht und Streben nach Lohn dient, sondern als barmherzigen Fiihrer, den
er aus Dank und Liebe im vollkommenen Schweigen ehrt. Es bedarf jetzt
nicht mehr der Worte und dufieren Werke, um Gott nahe zu sein. Es beginnt
die Einwohnung Christi. ,Das Wort unseres Herrn ist allzu wahr: Siehe das
Himmelreich ist inwendig in euch, das heif}t, ich bin in meinem Vater und
mein Vater ist in mir, und ich wohne in unbegrenzter Weise in euch. Ja,
Christus wohnt unbegrenzt und wahrhaft in der Seele!“.” Im Anschluf} hier-
an wird im Sinne des Euagrios von der diesem Stadium entsprechenden Kon-
templation der geistigen Wesen gesprochen.” Auf der pneumatischen Stufe
wird dann der letzte Uberstieg zur Einheit jenseits des Subjekt — Objekt —
Dualismus vollzogen. ,,Wir erfahren, dafl der Nous selbst zu Christus wird,
dafl er nicht mehr der Diener oder der Meister Christi ist, sondern dafl er
selbst Meister wird und daf} Christus aufhért ein Meister zu sein, dafl er nicht
mehr ein Mensch ist, auch kein Gott, sondern dafl er Gott wird und Gott
nicht mehr Gottist . . . Deshalb gehért auf dieser Stufe die Lebensweise des
Monches ganz der neuen Welt, denn er ist schon mystisch in sie eingetreten,
er wohnt in ihr, um es so zu sagen, im voraus, er hat teil an threm Myste-
rium®.”” Dieser in paradoxer Begrifflichkeit beschriebene mystische Eintritt
in die neue Welt geschieht durch die Enstase des Nous im vollkommenen
Schweigen.” Durch sie gelangt der Mensch zur Kontemplation der heiligen

73 ROC 4 (1899), 401. Dem Symbol steht hier die Wirklichkeit gegeniiber, die in der
neuen Welt ohne Vermittlung empfangen wird.

74 ROC 5 (1900), 118 .

7> Ebd. 122—123. In diesem Zusammenhang wird von der kostbaren Perle gespro-
chen, die in der ,Seelenburg® gefunden werden kann,

76 Ebd. 124: ,Der Bruder erlangt auf dieser Stufe die unkérperliche Kontemplation
(theoria), das heifit die Schau der Engel, die die Seele sieht mit den Augen des Geistes
in der Natur ihres Geschaffenseins®. Ebd. 120 hief} es: ,,Auf dieser Stufe wird dem Bru-
der die Kontemplation des Korpers geschenkt, das heifit, daf§ er geistig (noushaft) die
Kraft des Mysteriums sieht, die in den geschaffenen Kreaturen verborgen ist und daf er
Gott den Schopfer verherrlicht wegen seiner unbegreiflichen Weisheit®.

77 Ebd. 124.

78 Nach ROC 4 (1899), 383 vollzieht sich der Weg des Monchtums in einem ,Meer
des Schweigens®, S. auch ebd. 404: ,Das Schweigen ist die Stille, in der der Mensch sich
befindet auierhalb allen Larms und aller Beschiftigungen dieser Welt, in dem alle Tugen-
den des monastischen Lebens praktiziert werden®. ROC 5 (1900), 122 spricht Johannan
bar Kaldun von dem wortlosen Gebet, wenn der Ménch ,seinen Gottesdienst und seine
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Trinitit. ,Dann wird der Nous ganz Wolke. Er vergifit sich selbst und abso-
lut alles, bis er von dem Engel zuriickgeholt wird, der zu ihm sagt: Gedenke
deiner Natur, o Mensch, komme wieder zu deinem Nous . . . Ertrinke nicht
in diesem unermefllichem Meer ohne Grenze®!”

Die skizzierte Entwicklung der Mystik in der nestorianischen Kirche vom
funften bis zum zehnten Jahrhundert zeigt, dafl die Leidenschaft und Glut
dieser orientalischen Spiritualitit weder durch konfessionelle noch dogmati-
sche Schranken reguliert und begrenzt werden kann. In der ihr eigenen Frei-
heit und Universalitat relativiert und sprengt diese Mystik den historisch be-
dingten Rahmen vorgegebener Institution und Lehre. Die an Christus selbst
orientierte Sehnsucht nach der Vereinigung des Menschen mit Gott lifit sich
nicht normieren durch die intellektuelle Option irgendeiner kirchlichen In-
stanz. Dogma und Theologie miissen sich vielmehr immer neu in Frage stel-
len lassen durch das Zeugnis derjenigen, denen jetzt schon in der Nachfolge
Jesu eine Prolepse der zukunftigen Vollendung in der Schau Gottes gewihrt
wurde. Die Geschichte nestorianischer Mystik vollzieht sich in einer not-
wendigen Spannung zwischen Dogma und Spiritualitit. Im Sinne mystischer
Theologie des orientalischen und auch des byzantinischen Christentums tritt
gerade in solcher spannungsvollen Beziehung der letzte Bezugspunkt allen
theologischen Denkens und kirchlichen Handelns zutage: Die Moglichkeit
und Weise der Vergottung des Menschen, seine eschatologische malahanuta,
seine gnadenhafte Theosis.

Angesichts der beschriebenen Entwicklung ostsyrischer Mystik ergeben
sich ein Fiille von Fragen, von denen nur einige hier kurz noch angedeutet
werden kdnnen.

1. Wie ist die erstaunliche Tatsache zu erkliren, dafl Dionysios Areopagi-
tes, dessen Werke schon im 6. Jahrhundert ins Syrische iibersetzt wurden,
von solch geringem Einfluf} auf diese Mystik geblieben ist? Bildete die inten-
sive meditative Praxis des orientalischen Monchtums eine Sperre gegen die
Ubernahme eines philosophisch-spekulativen Systems, besonders, wenn dies
von Problemstellungen des Neuplatonismus ausgeht? Oder hat sich hier die
traditionelle Option der nestorianischen Kirche fiir den Aristotelismus als
wirksam erwiesen?*® Oder hingt diese Fehlanzeige damit zusammen, dafl die
transzendental-ideologische Legitimation kirchlicher Hierarchie durch Dio-
nysios der geistlichen Freiheit ostsyrischer Mystiker gegeniiber kirchlicher
Institution und Autoritit zuwiderlaufen mufite?®!

Psalmodie hilt mit der Zitter der geistigen Sprache, das heifit der Gedanken. Er hilt sei-
ne Lektiire in Schweigen. Das Schweigen regiert ihn in seinem ganzen Leben wie in sei-
nem Aufleren®.

79 ROC 5 (1900), 125.

80 8. zu diesem Thema zuletzt Ilona Oppelt, Griechische Philosophie bei den Ara-
bern, Miinchen 1970, 13—24 und F. E. Peters, Aristotle and the Arabs. The Aristote-
lian Tradition in Islam, New York/London 1968, 18 ff. und 33—41.

81 Wie die Konzeption des Dionysios Areopagites der Legitimation kirchlicher Insti-
tution dient, wurde herausgearbeitet von Herbert Goltz, Hiera Mesiteia. Zur Theorie
der hierarchischen Sozietit im Corpus areopagiticum, Erlangen 1974 (Oikonomia 4).
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2. Wie ist der auffallend starke Zug zu einer monistisch orientierten Spiri-
tualitat zu erkliren? Realgeschichtlich und anthropologisch durch vorgege-
bene Grundstrukturen mystischen Erlebens? Oder traditionsgeschichtlich
vielleicht durch den verborgenen Einfluff des Stephanos bar Sudaili, dessen
~Buch des heiligen Hierotheos“ einen nachhaltigen Einfluf} auf die mono-
physitische Mystik bis zu Grigor bar’Ebraja im 13. Jahrhundert ausiibte, ob-
wohl er als angeblicher Schiiler des Johannan von Apameia schon von Philo-
xenos erbittert bekidmpft wurde?®? Selbst die Frage ist nicht auszuschliefen,
ob diese monistische Tendenz nicht auf Einfliisse des Buddhismus zuriickzu-
fithren ist, da das ostsyrische Christentum durch Jahrhunderte in Beriihrung
mit dieser Weltreligion gestanden hat.

3. Im Hinblick auf das Verhaltnis der persischen Kirche zum Islam ist zu
fragen, ob es eine wechselseitige Beeinflussung zwischen der christlich-orien-
talischen Mystik und dem Sufismus auf islamischer Seite gegeben hat und auf
welche Weise sich dieser Einflufl vollzog.®

4. Christlich-orientalische Mystiker wie Ishaq von Ninive haben entschei-
dent auf die byzantinische Spiritualitit und besonders den Hesychasmus ein-
gewirkt. Lafit sich ein dhnlicher Einfluff auch nicht auf den lateinischen We-
sten nachweisen, so bleibt doch die Frage nach elementaren Affinititen und
Analogien zwischen der Spiritualitit des christlichen Orients und der hoch-
mittelalterlichen Mystik eines Meister Eckehart, eines Jan van Ruysbroeck
und des anonymen Autors der ,Wolke des Nichtwissens“. Wie die Mystik
immer wieder die Schranken kirchlicher Institution und Lehre durchbricht,
so uberschreitet sie auch die sehr verschiedenartigen historischen Bedingthei-
ten der Geistes- und Theologiegeschichte in Ost und West, da sie in einer
Grundstruktur des menschlichen Wesens angelegt ist, seiner Sehnsucht nach
der Einheit mit dem gottlichen Ursprung.

82 Hierzu s. Blum, Vereinigung und Vermischung 47 ff.

83 Demnichst erscheint in den AnOr mein Aufsatz: Christlich-orientalische Mystik
und Sufismus. Zu Grundproblemen ihres Kontaktes und ihrer gegenseitigen Beeinflus-
sung.



