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Gotteserkenntnis bei Edith Stein

Das Ziel des Beitrags ist zu zeigen, wie alles, was wir erfahren, un-
tersuchen und wonach wir streben, zu einem Gipfel fihrt oder fiih-
ren soll, zur Gotteserkenntnis, zu der auch Edith Stein gelangt ist.

WISSENSCHAFT ODER PHILOSOPHIE

Edith Stein fragt!, ob man Philosophie als strenge Wissenschaft — wie
es Husserl genannt hat — betreiben konne. »Man muf sich ja fast
furchten, dieses Wort auszusprechen«, warnt sie. Bei der Philosophie
ist an keine » Analogie mit irgendeiner anderen Wissenschaft zu den-
ken. Es bedeutet nur, daf} Philosophie keine Sache des Gefiihls und
der Phantasie, der hochfliegenden Schwirmerei oder auch der per-
sonlichen Ansicht, sozusagen Geschmackssache ist, sondern eine Sa-
che der ernst und niichtern forschenden Vernunft.« Sie sieht es klar:
»Bei Husserl wie bei Thomas herrscht die Uberzeugung, daf} ein
MOYog in allem waltet.« Es ist unserer Erkenntnis moglich, »schritt-
weise etwas und immer wieder etwas von diesem Adyog aufzu-
decken«, und zwar nur, »wenn sie nach dem Grundsatz strengster
intellektueller Ehrlichkeit vorangeht«.?

! In: Stein, Edith, »Husserls Phinomenologie und die Philosophie des hl. Thomas v.
Aquino. Versuch einer Gegeniiberstellung«, 61-86, in: Festschrift fiir Edmund Husserl
zum 70. Geburtstag (= Jahrbuch fiir Philosophie und phinomenologische Forschung,
Erginzungsheft), 1929, 315-338, in: Husserl, Edmund: Wege der Forschung. Band XL.
Herausgegeben von Hermann Noack, Darmstadt 1973 (kurz: Stein, »Husserls Phino-
menologie«).

2 Stein, »Husserls Phinomenologie«, 62-63.
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GOTTESERKENNTNIS ALS (GIPFEL ALLER ERKENNTNISSE

Gotteserkenntnis ist der Gipfel jeder Erkenntnis, und es ist uner-
heblich, ob ihn jemand erreicht oder nicht. Damit ist nicht gesagt,
daf} eine epistemologische und wissenschaftliche Untersuchung kei-
nen Sinn hitte, sondern dafl die Gotteserkenntnis alle Grenzen jegli-
cher Strukturen und Schemata menschlicher Erkenntnis tbersteigt
und trotz allem nicht gegen die Vernunft wirkt. Ganz im Gegenteil:
»Das Erkenntnisideal [...] ist realisiert in der Erkenntnis Gottes: Fiir
ihn ist Sein und Erkennen eins, aber fiir uns fallen sie auseinander.«?
Wie Stein zur Gotteserkenntnis gelangte, wissen wir aus ihren Brie-
fen, der Autobiographie und aus anderen Schriften, die sie hinter-
lassen hat. Stein will durch Dionysius Areopagita, den Vater der
abendlindischen Mystik, und besonders durch seine Symbolische
Theologie die Wahrheit der Gotteswirklichkeit mitteilen, und zwar
denen, die noch Nicht-Gliubige oder Nicht-Mystiker sind.*

ZWEI ARTEN DER SYMBOLISCHEN THEOLOGIE UND DER (GOTTESERKENNTNIS

In der Studie »Wahrheit der rationalen Philosophie und der Mystik<«®
tiber Steins Wege der Gotteserkenninis zeigt die Analyse des Frag-
ments Hs II, A, dafl es nach Dionysius grundsitzlich zwei Arten der
Theologie gibt.® Beide sind symbolisch und auf Vollkommenbheit aus-
gerichtet, beide sprechen iiber Geheimnisse, und beide sind philoso-
phisch tberpriifbar. »Eine gelangt zur Uberzeugung der gesagten
Wahrheit, die andere bestarkt mit ihrer unaussprechlichen Weise und
fihrt zu Gott.«” Das Fragment untersucht die natiirliche Moglichkeit
einer niederen und einer hoheren Stufe der Gotteserkenntnis.

3 Ebd. 69.

* Vgl. Beckmann, Beate, >>Einfﬁhrung<§, in: Stein, Edith, Wege der Gotteserkenntnis,
Studie zu Dionysins Areopagita und Ubersetzung seiner Werke, ESGA 17, Freiburg
2003, 2-3 (kurz: Beckmann, »Einfiihrung«).

> Dufferovd, Dominika AlZbeta, »Pravda raciondlnej filozofie a mystiky« (Wahrheit
der rationalen Philosophie und der Mystik), VIII. Konference SdruZeni uciteld filo-
zofie na teologickych fakultich CR a SR, CMTF UP Olomouc, 29. — 31. 8. 2004,
http://kfcmtf.upol.cz/petr/pagex.htm (kurz: Dufferovd, »Wahrheit«).

¢ Areopagita, Dionysius, IX. Brief (an den Bischof Titus), § I Beispiele gewagter Sym-
bole aus der Schrift. Zwei Arten der Theologie, in: WGE 269-276 (kurz: Dionysius,
IX. Brief).

7 »Jedna presvied¢a o pravde povedaného, druhd utvrdzuje svojim nevyslovite’nym
sposobom a uvddza do Boha.«, in: Dufferova, »Wahrheit«, 3.
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Zwei weitere Fragmente, das Fragment Hs II, B, I und das Fragment
Hs 11, B, I8, bieten einige Elemente an zur Unterscheidung zwischen
der Symbolischen Theologie, die »die Redeweise der Heiligen Schrift
bezeichnet, die sich der sinnenfilligen Dinge bedient, um dadurch zu
dem hinzuleiten, was nicht mit den Sinnen wahrnehmbar ist«,” und
der Mystischen Theologie. Wir bleiben nur beim Fragment Hs I, B, 1.

Die WAHRHEIT DER RATIONALEN PHILOSOPHIE UND DER MYSTIK

Dionysius Areopagita untersucht verschiedene Aspekte der Er-
kenntnis. Er prift (auf verschiedenem Niveau) die Identitit der
Wahrheit der rationalen Philosophie und der Mystik. Die philoso-
phische Wahrheit mit ihrer ratio befindet sich auf dem nattirlichen,
die theologische und mystische Wahrheit mit ihrer fides und ratio auf
dem tibernatiirlichen Niveau. Stein fithrt diese Reflexion hauptsich-
lich in ithrem ersten Fragment HS II, A an, aber auch in einer ihrer
fritheren Studien.'® Sie behauptet, daf§ die symbolische Theologie des
Areopagiten einer der Wege der Gotteserkenntnis sei. Die Wahrheit
der natiirlichen Vernunft (ratio) ist unendlich in dem Sinn, daf} sie
nie vollstindig ihr Ziel erreichen kann. Sie ist wie eine Idee im un-
endlichen Prozef}. Stein versteht die Wahrheit aber nicht nur als ir-
gendeine Idee: »Die volle Wahrheit #st, es gibt eine Erkenntnis, die
sie ganz umfaflt, die nicht unendlicher Prozef}, sondern unendliche
ruhende Fille ist; das ist die gortliche Erkenntnis. Sie kann aus ihrer
Fille den andern Geistern mitteilen und teilt ihnen tatsichlich mit, je
nach dem Mafl ihres Fassungsvermogens. «!!

Gerade um diese »ruhende Fiille« geht es. Man kommt zu ihr durch
eine andere, »umfassende« Erkenntnis, die eine sinnreiche Ruhe statt
einer unruhigen und ewigen Entwicklung anbietet. Das ist »die gott-
liche Erkenntnis«. Hierbei lifit sich bemerken, wie Stein schon 1929
klar formulierte, dafl »die natiirliche Erkenntnis nur ein Weg« ist
und dafl diese Erkenntnis bestimmte Grenzen hat, aber »nicht alles,
was ihr unzuginglich ist, ist unserm Geist, seiner urspriinglichen

8 Stein, Edith: WGE, Bearbeitet und eingeleitet von Beate Beckmann und Viki Ranff,
ESGA 17, Freiburg 2003, 64-76.

? Dies., Fragment HS II, B, I, Fufinote 132, in WGE, 64.

19 Dies., »Husserls Phinomenologie«, 61-86.

1 Ebd. 64.
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Struktur nach, tiberhaupt unzuginglich«!2. Diese gottliche Erkennt-
nis, bekennt Stein, »ist unserm Geist« unzuganglich. Er ist »eine
Weile auf der Wanderschaft dieses Lebens begriffen; aber einmal
kommt er ans Ziel, ins himmlische Vaterland«"3.

Die Symbolische Theologie gehort zur »positiven« Theologie, die von
der »negativen« unterschieden wird. Positive Theologie ist keine
»Richtung« der Theologie, »sondern ein Teil des wissenschaftlichen
Vorgehens der Theologie, insofern sie in historischer Methode die
Aussagen von Schrift, Tradition, fritheren lehramtlichen Auerungen
zu sammeln und sachgemif zu interpretieren unternimmt«. Negative
Theologie ist eine »Bezeichnung des theologischen Erkenntniswegs,
der Begrenzungen und Unvollkommenheiten von Gott verneint (via
negativa oder negationis) und Gott das unendliche und unvollkom-
mene Geheimnis« bleibt.!* Beide »Theologien« lassen etwas von Gott
erkennen, aber die negative Theologie kann mit einer personlichen
Begegnung mit Gott theoretisch leichter umgehen: Sie hat ein tieferes
Verstiandnis fiir jene »geheimnisvolle Bertihrung mit der Gbernatiirli-
chen Welt«" und durchschaut die Begrenztheit der positiven und der
symbolischen Theologie.!® Die positive Theologie bedarf »der Ergan-
zung und Berichtigung« durch eine negative. Wenn laut Edith Stein
die personliche Begegnung mit Gott »zum eigenen Erlebnis wird,
und zwar nicht mehr vermittelt durch Bilder und Gleichnisse, auch
nicht durch Ideen [...], da haben wir erst die >geheimnisvolle Offen-
barung« im eigentlichsten Sinn, die mystische Theologie, die Selbstof-
fenbarung Gottes im Schweigen. Sie ist der Gipfel, zu dem die Stufen
der Gotteserkenntnis emporfithren.«!’

Ruhelos sucht Stein den »Gipfel des Berges«, wo Gott spricht und von
wo aus er es demjenigen, zu dem er gesprochen hat, ermoglicht, zu
»anderen von Thm zu sprechen«!. Sie versteht: Gott spricht zu denje-
nigen, die er erwihlt hat, auf dem Gipfel und zu den anderen als »sym-
bolischer Theologe« »durch die Natur, durch ihre innere Erfahrung
und durch seine Spuren in Menschenleben und Weltgeschehen«!.

12 Ebd.

3 Ebd.

4 Vorgrimler, Theologisches Worterbuch, 449, 502f.
5 WGE 70f.

16 Vgl. WGE 16.

7 Dies., WGE 57.

18 Ebd. 58.

19 Ebd.
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Das BiLp ALs BRUCKE ZWISCHEN DER SINNENFALLIGEN UND NICHT-SINNEN-
FALLIGEN WELT (FracmeNT Hs 11, B, I)

Das »Bild« ist keine »willkiirlich angeheftete Zeichensetzung ohne
sachliche Grundlage«.?® Es hat etwas, aber nicht alles gemeinsam mit
dem, was es abbildet, zum Beispiel mit dem Feuer oder mit einem
Mischkrug?'. »Wie wire es sonst moglich«, fragt Stein, »dafl so viele
Menschen >Augen haben und nicht sehen, Ohren haben und nicht
horen«?? Die Symbolische Theologie verwendet die Bildersprache,
wenn es um Gott und gottliche Dinge geht, und setzt ein »bestimm-
tes Verhiltnis zwischen der sinnenfilligen und der nicht-sinnenfalli-
gen Welt voraus«. Die nicht-sinnenfillige Welt ist die »nattrlich-
geistige« Welt, wobei »Natur« den aristotelischen Sinn von »@ioig«
oder den scholastischen von »natura« hat, die im Gegensatz zur
»Ubernatur« und »Gnade« steht. »Das Ubernatiirliche ist unmittel-
bar nur zu erfassen durch Erhohung der Natur und gnadenhafte Er-
leuchtung.«*

Das Wort Gottes, das sich zwischen dem Mittelbaren und Unmittel-
baren befindet, zwischen der sinnenfilligen und der nicht-sinnenfil-
ligen Welt, mufl erklart werden. Das leistet die »Allegorie«, die sich
vom »Symbol« unterscheidet. Das Feuer als echtes Symbol hat im
Verhiltnis zum Gottlichen nur »die bestimmte Deutung, die der
Areopagit ihm gibt«, und daher hat es allegorischen Charakter. Die
Symbolverhaltnisse bilden die sachliche Grundlage fiir allegorische
Ausdrucksweise und Deutung. Es gibt doch einige Hinweise auf das
Unsichtbare, das sich im Sichtbaren widerspiegelt. Die allegorische
Deutung gibt eine Festlegung in eine bestimmte Richtung, die
»durch ihre Eindeutigkeit eine Verarmung bedingt«.?* Die sinnenfal-
lige Natur spricht eine Symbolsprache. Der allgemeine Sinn des Sin-
nenfilligen dient als Sinnbild eines Nicht-Sinnenfilligen.

2 Ebd. 64.

2 Vgl. Dionysius, IX. Brief, §2, 3, in WGE 271-273.
22 Stein, Fragment HS 11, B, I, in WGE 64.

2 Ebd. 65.

2 Ebd. 66.
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Die PROBLEMATIK DES ATHEISMUS

Stein bezieht sich auf Millionen von Menschen, die sich als » Athei-
sten« bezeichnen. Man kann den »Atheismus« »in sehr verschiede-
nem Sinn [...] nehmen« und hauptsichlich zwei Typen von Atheisten
erkennen. Erstens, wenn man mit Atheismus das Leugnen des Da-
seins Gottes meint, besonders wenn der Atheist friher gliubig ge-
wesen ist und weifl, was man unter »Gott« versteht, aber durch eine
schlechte Erziehung oder Erfahrung den Glauben verloren hat.
»Man habe ihm Gott dargestellt wie einen sehr groffen und michti-
gen Menschen, viel grofler und michtiger als alle andern ... Wenn er
diesen Gott leugnet, so mussen wir ihm sagen, daf er nicht das leug-
net, was wir unter >Gott« verstehen. [...]. [Der >Atheistc« gelangt] doch
dariiber hinaus zu dem >ganz anderen< gegeniiber allem, was in der
Welt der Erfahrung begegnet und begegnen kann.«*

Diesem Typ von Atheisten kann der Glaube Antwort auf seine Fra-
gen geben, die er allein nicht l6sen kann. »In solchem Fall vollzieht
sich der Ubergang aus der Welt der natiirlichen Erfahrung in die
Welt des iibernatiirlichen Glaubens wie selbstverstandlich und fast
unmerklich.«* Deswegen ist es wichtig, fiir eine Balance zwischen
dem Horen und dem Sprechen zu sorgen. Ohne sie kann man leicht
den Zugang von der sinnenfilligen zur geistigen Welt verlieren.
Zweitens geht es um den Atheismus bei Menschen, die in einer un-
glaubigen Umgebung aufwachsen. Sie konnen aus freier Wahl nicht
nur die Annahme der Glaubenslehre der offenbarten Religion ableh-
nen, »sondern auch jenen Verweisungen, die in der natiirlichen Er-
fahrung selbst liegen, den Glauben verweigern. [...] Der so Verblen-
dete sieht in der Tat nicht mehr tber diese >Welt< hinaus und >kann«
nun nicht mehr glauben, was ithm tber eine >jenseitige« Welt gesagt
wird.«?” Solch ein Atheist »kann die Sprache, die von Erfahrungen in
jener Welt berichtet, nicht mehr verstehen«. Die Symbolische Theo-
logie verhiillt fiir ihn das, was sie anderen offenbart. Sie ist »ein Spre-
chen von Gott in Bildern, die der sinnenfilligen Welt entnommen
sind«. Thr Ziel »ist die Anbahnung einer rein geistigen Gotteser-
kenntnis« tiber die unterste Stufe der positiven Theologie »hinaus zu

% Ebd. 69.
26 Ebd.
7 Ebd. 70.
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eigener unmittelbarer Erfahrung und schlieflich Vereinigung mit
Gott«?. Das aber kann kein Atheist als Atheist erreichen.

Fur pie GLAUBIGEN: ZUGETEILTE OFFENBARUNG DURCH DIE ENGEL
(rHiMMLISCHE HIERARCHIE) UND DURCH DAS PRIESTERTUM
(kIRcHLICHE HIERARCHIE)

Stein sieht, daf§ Dionysius einerseits betont, »dafy uns die Offenba-
rung durch die Engel zuteil wird« und »andererseits, daf§ Christus
das Haupt beider Hierarchien sei und jede auf ihre Weise Anteil am
gottlichen Leben gebe: den Engeln auf rein geistige Weise, den Men-
schen durch das Priestertum und die Symbole der Liturgie«®.
Dionysius gibt eine Definition zuerst der himmlischen Hierarchie,
dann der kirchlichen. »Die [himmlische] Hierarchie ist eine heilige
Ordnung, ein Wissen (émotiun) und Wirken (disciplina seu opera-
t10).«<*® Unsere Hierarchie, also die kirchliche, ist auch ein Wissen, ein
gottliches und vergottlichendes Wissen. Heute haben wir nur noch eine
reduzierte Vorstellung von Hierarchie, wir verstehen sie vielleicht als
Ordnung oder Wirken, aber nicht als ein Wissen. »Die Absicht (sco-
pus) der Hierarchie ist die moglichste Angleichung und Vereinigung
mit Gott«®!, denn er ist »ihr Fiihrer in allem Wissen und Wirken«.
Das Spiel des Lichtes im Zusammenhang mit der Gnade ist fir den
Areopagiten wunderbar: »bestindig auf gottliche Schonheit schau-
end«, »unbefleckter Spiegel«, »der Strahl des urspriinglichen Lich-
tes«, »gefithrt und vollendet durch Gottes Gnade«. Die heiligen Din-
ge sollen die Berufenen zur Vollendung fithren, und deswegen »muf3
die Hierarchie der Engel gepriesen werden«*2. Alle Dinge sind zur
Gemeinschaft mit Gott berufen, sie haben teil an der Vorsehung. Die
lebenden Geschopfe haben Anteil an der lebenschaffenden Kraft,
aber die, die Vernunft- und Geisteskraft haben, »sind Teilhaber der
durch sich selbst vollkommenen und iibervollkommenen Weisheit,
die tiber alle Vernunft und Verstandeskraft ist«®.

8 Ebd. 72.

2 Vgl. dies., WGE 57, Funote 111.

3° Areopagita, Dionysius, Himmlische Hierarchie, § 1. 1111, in: Stein, Edith, WGE, 164.
31 Ebd.

2 Ebd. 165.

3 Ebd.
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KonkLusion

Was fiir einen Sinn das Studium von Dionysius Areopagita heute ha-
ben kann, das zeigen Steins Bemithungen, den heute verbreiteten
Atheismus nicht nur verniinftig zu erkliren, sondern den »nicht ver-
blendeten« Atheisten eine hilfreiche Losung anzubieten. Der Glaube
ist eine unschitzbare »Gabe von oben«. Die Gliubigen sollen sie mit
Eifer schiitzen. Ohne Glauben kann der Mensch sein Ziel nicht er-
reichen, er kann den Gipfel der Gotteserkenntnis nicht ersteigen.
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