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Politik und Spiritualitit

Die Hers-Jesu-Verehrung in der neseren Zeit

Die Geschichte der Herz-Jesu-Verehrung erstreckt
sich tiber einen sehr langen Zeitraum, vom Mittel-
alter bis heute. Wit haben nicht die Absicht, hier
einen Auszug aus den gediegenen Werken zu bie-
ten, die iiber sie verfaBt worden sind.* Da aber das
Beobachtungsfeld so breit ist, konnen wir dank der
«Ansitze und Neuansitze» (P. Debongnie), die wir
darin entdecken, die unterschiedlichen Charakter-
ziige analysieren, die eine Frommigkeitsitbung bei
gleichbleibendem Namen zu verschiedenen Zeiten
aufgewiesen hat, und die wechselseitigen Einfliisse
feststellen, die zwischen der Theologie und dem
gespielt haben, was man die mentalen oder politi-
schen Strukturen einer Epoche nennen kann: die
Auffassungen, die man sich tiber den Menschen
und die Welt, iiber die Gesellschaft und die politi-
schen Verhiltnisse gemacht hat. Gerade in der
neueren Zeit, so um das 16., 17. und 18. Jahrhun-
dert, wird die Geschichte der Herz-Jesu-Vereh-
rung von tiefgriindigen Mutationen und von Fak-
ten bestimmt, die sich bis heute folgenschwer aus-
gewirkt haben. (Wenn wir hier von Herz-Jesu-
Verehrung sprechen, meinen wir damit in einer
nicht durchaus unstatthaften Verkiitzung die Stro-
mung, die von Paray-le-Monial ausgegangen ist.)
Und die gesellschaftliche und politische Ordnung
der neueren Zeit wird ebenfalls durch betricht-
liche Verinderungen charakterisiert, welche die
ganze westliche Zivilisation fiir zwei oder drei
Jahrhunderte geprigt haben. LiBt der Uberein-
klang zwischen den beiden Phinomenen darauf
schlieBen, daB zwischen ihnen ein Zusammenhang
vorliegt?

Indem der Historiker sich an die Bruchstellen,
an die Trennungslinien begibt, wird er mit groe-
rer Leichtigkeit bestimmen konnen, was etwas
Neues, was eine Konstante und was ein Gesetz
darstellt, als wenn er auffilligere, aber weniger be-
zeichnende Formen, ferne Ankiindigungen, ein
weiteres Mal auftauchende Phinomene oder spite
Auswiichse studiert. Man verwundere sich des-
halb nicht, daB wir in diesem Aufsatz fast vollstin-
dig von den politischen und religiosen Entwick-

lungen absehen, die in Frankreich auf den Krieg
von 1870 gefolgt oder mit dem Ersten Weltkrieg
einhergegangen sind. Unserer Uberzeugung nach
liegt das Entscheidende nicht auf der Ebene dieser
immer noch schlecht verstandenen oder schlecht in-
terpretierten Fakten, so daBl man, wenn man diese
von der ganzen Frommigkeitsgeschichte isoliert,
Gefahr liuft, die Perspektiven arg zu verfilschen.

Schon vor dem 17. Jahthundert liegen sehr zahl-
reiche Zeugnisse fiir eine Verehrung des Herzens
Jesu vor. Die Medidvisten fithren fir diese Spiri-
tualitit oder Praxis eine Reihe von Texten auf, und
jede Ordensfamilie (Benediktiner, Franziskaner,
Kartiuser) kann unter den Heiligen oder Theolo-
gen ihres Ordens eigentliche Vorliufer dieser An-
dacht entdecken. Gewisse Themen, auf die wir in
spiteren Texten wieder stoBen, sind bereits sehr
lebendig. Beispielsweise macht schon ganz zu Be-
ginn des 13.Jahrhunderts die hl. Luitgard von
Tongern? das blutende Herz zum Gegenstand und
Motiv der Liebe;auch beschreibt sie den Austausch
der Herzen und das Legen der Lippen an die Her-
zenswunde in Ausdriicken, in denen sich beteits
die Visionen der hl. Margareta-Maria Alacoque an-
kiindigen; und bei Mechthild von Magdeburg weist
die Klage, daB der Liebe keine Liebe entgegenge-
bracht wird, schon Tone auf, die wir vier Jaht-
hunderte spiter in den Offenbarungen von Paray-
le-Monial vernehmen werden.

Trotz dieser bleibenden Ziige ist die Herz-Jesu-
Verehrung in die Geschichte der Christologie ein-
gebettet. Wenn auch das Wort « Herz» und die le-
bendige Innerlichkeit, die es bezeichnet, dem Ut-
christentum nicht unbekannt sind, so entwickelt
sich doch die Verehrung der konkreten, leibge-
wordenen Menschennatur des Gottessohnes erst
in relativ spiter Zeit. Je mehr der zeitliche Ab-
stand vom Erdenleben Christi zunimmt, desto stit-
ker versenkt man sich in sein Innenleben und sucht
dieses nachzuempfinden. Die groBien christologi-
schen Synthesen der Urkirche hatten nicht das Be-
diitfnis, die Verehrung gegeniiber dem fleisch-
lichen Leib Jesu als solchem einzubegreifen, und
fiir die Kirchenviter bildete das Mysterium der ge-
offneten Seite im wesentlichen einen Hinweis auf
das Mysterium der Geburt der Kirche. Es bedurfte
eines eigentlichen Wandels in der Auffassung der
Beziehungen des Menschen zu seinem Korper und
zur Welt, damit die Betrachtung der Reichtiimer
der Liebe Christi und des Mystetiums seines leib-
lichen Herzens dazu fiihrte, die «subjektiven» Di-
mensionen dieser persénlichen Liebe zur Geltung
zu bringen.
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Der BuBicharakter und die «apostolische» Aus-
richtung der Herz-Jesu-Verehrung, von denen wir
annechmen mdochten, sie seien erst dem 17. Jaht-
hundert eigen, werden schon bei Luitgard stack
betont: die Heilige sithnt fiir die Stinder, wendet
den bereits zum Schlag ausholenden Zorn Gottes
von ihnen ab und legt sich ins Mittel, damit die
Feinde die Kirche nicht vernichten; ihre Visionen
und Betrachtungen zur Zeit des Albigensertums
und angesichts der Drohungen Friedrichs II. be-
weisen, daB das aktuelle Geschehen die Frommen
schon damals stark einforderte — ein Beispiel, das
uns anregt, die Bezlige zwischen der Herz-Jesu-
Verehrung und der Aktualitit genauer zu bestim-
men, und das uns behilflich ist, die Charakterziige
des «spirituellen Menschen» besser zu definieren.

Obwohl in die Geschichte eingebettet, bleibt die
Herz-Jesu-Verehrung, die im Mittelalter iiberall
aufsprief3t, eine Privatandacht. Wenn die Mystiket-
(innen) des Mittelalters fur die Siinder eintreten
oder beten, um die Drohungen der weltlichen Fiit-
sten von der Kirche abzuwenden, tun sie dies als
Einzelpersonen, vor allem aber wissen sie sich
nicht mit der Sendung betraut, ein Mittel zum Heil
dffentlich bekanntzumachen.

Dies dndert sich mit der Neuzeit. Zwar witd die
Lehte, die von den Lehrern des geistlichen Lebens
im Mittelalter nach und nach ausgearbeitet woz-
den war, nicht in Frage gestellt oder geiindert, aber
ihre Themen nehmen einen neuen Sinn an, und
zwat so sehr, daB etwas, das sich an die Uberliefe-
rung hilt, als Neuerung aussieht. Ein so sicherer
Theologe wie der hl. Jean Eudes ist sich bewuft,
dafB er zugleich Neues bringt und die Lehre der
Mystiker von einst — des hl. Bonaventura, der hl.
Mechthild und der hl. Gertrud, der hl. Birgitta, der
hl. Katharina von Genua3 - zu einer Synthese zu-
sammenfalt, und in den Werken der hl. Marga-
reta-Maria Alacoque finden sich Reminiszenzen,
welche die Visitandin zu Paray-le-Monial aus ihren
geistlichen Lesungen schopfte. Doch diese Wei-
terdauer vollzieht sich in einem ganz andern Mi-
liew als in dem der Klster des Mittelalters.

Eine der Ursachen dieses Wandels und zugleich
eines seiner Anzeichen ist die Spaltung der Chri-
stenheit mit dem Aufkommen des Protestantismus
im 16. Jahrhundert. GewiB war die Herz-Jesu-Ver-
ehrung im Mittelalter nicht ohne Zusammenhinge
mit der Hiresie: bei den einen war sie Antwort auf
die Hiresie oder Verteidigungsmittel gegen sie, bei
andern ein Abgleiten zum Joachimismus hin — den-
ken wir nur an Ubertino da Casale, den Bewunde-
rer der Margareta von Cortona und der Angela

von Foligno, der die Herz-Jesu-Andacht mit einer
apokalyptischen Verkiindigung des Reiches des
Geistes in Verbindung brachte. Doch_diese Ten-
denzen scheinen jeweils der intellektuellen und ge-
sellschaftlichen Unterstiitzung ermangelt zu ha-
ben, die zu ihrer weiten Verbreitung notwendig
gewesen wire.

In der Neuzeit nun stellt der relative Erfolg des
Protestantismus der katholischen Kirche eine an-
dere Kirche entgegen und zetbricht den festen Zu-
sammenhalt einer religicsen Ordnung, die zugleich
geistig und politisch war. Das Ja zu einer Kirche
witrd zu einem offentlichen Akt, zu einer « Manife-
station»; gleichzeitig stellt der Staat Jen Kirchen
seinen Zusammenhalt, seine Autonomie, seine
«raison» entgegen, deren Grundlagen immer we-
niger religiés sind, wenn auch die Begriindung
noch religios formuliert wird.

Unter diesen Umstinden erhalten die 6ffentli-
chen AuBerungen einer Andacht entscheidende
Bedeutung. Die Liturgie wird zu einem bevorzug-
ten Mittel, eine Frommigkeitsiibung zu verbreiten,
weite Kreise des Volkes sich an iht beteiligen zu
lassen und sie unter der Kontrolle der Kirche zu
halten. Der hl. Jean Eudes lie 1672 die Messe und
das Officium zu Ehren des géttlichen Herzens Jesu
approbieren, und die hl. Margareta-Maria und die
Verbreiter ihrer Botschaft waren vom Bestreben
geleitet, fiir die paraliturgischen und sodann litur-
gischen Feiern zu Ehren des heiligsten Herzens die
kirchliche Gutheiung zu etlangen und sie von
einem schlichten Visitandinnenkonvent auf die Ge-
samtkirche ausdehnen zu lassen.

Wenn aber auch in der neueren Zeit der litur-
gische Kult eine vorziigliche, von der Kirche «an-
erkannte» Form der Herz-Jesu-Frommigkeit ist,
so brauchen wir uns doch nicht bloB an die ihre
Geschichte markierenden 6ffentlichen Dokumente
zu halten, um die Beziige zwischen dem offentli-
chen und privaten Charakter der Hetz-Jesu-Ver-
ehrung zu analysieren. Die Ausstrahlung der Bot-
schaft Margareta-Matias ist ebensosechr Ursache
wie Folge des liturgischen Charakters der Andacht,
auf die sie sich bezieht.

Die Gesamtheit der Werke der hl.Margareta-
Maria wird uns am besten die Beziige zwischen
privater und offentlicher Herz-Jesu-Verchrung in
der Neuzeit erfassen lassen, wenn wir ihren «poli-
tischen» Aspekt ans Licht heben. Doch wenn wir
von «politisch» sprechen, miissen wir gleich zu
Beginn MiBverstindnissen vorbeugen. Wir den-
ken nicht daran, eine «spirituelle» Realitit auf die
Dimensionen einer «Politik» zu verkiirzen oder sie
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durch diese zu erkliren, als ob es sich um zwei
Witklichkeiten handeln wiirde, die parallel liegen
und als zwei Reflexionsgegenstinde genommen
werden; und wir miissen uns auch hiiten, das Poli-
tische als Ganzes genommen auf die bestimmie po-
litische Sonderform zuriickzufiihren, die in der
neuern Zeit der Herz-Jesu-Verehrung ihr Geprige
geben mochte.

Nachdem das gesagt ist, bleibt das eigentliche
Thema zu behandeln: die Verbindung von Politik
und Spiritualitit, die der Herz-]Jesu-Verehrung,
wie sie in den Werken der hl. Margareta-Maria auf-
scheint, ihre besondere Tonung vetleiht und die zu
ihrer Ausbreitung notwendigen Voraussetzungen
geschaffen hat. Diese Verbindung tritt an zwei Oz-
ten an den Tag: einmal in den Texten durch die
Bedeutung des Vokabulars und der politischen
und gesellschaftlichen Vorstellungsmuster, andet-
seits in den Beziigen dieses Werkes (dieser Offen-
barung und dieses Lebens) zu den politischen Ge-
schehnissen der neueren Zeit.

Wie die anthropologischen Denkbilder, so prigen
auch die politischen Vorstellungsmuster den litera-
rischen Werken und auch der geistlichen Literatur
ihren Stempel auf. Vom «Herz» sprechen (wie von
der «Seele», von «Geist», vom «Innern», vom
«Seelengrund» usw. sprechen) heifit eine gewisse
anthropologische Entscheidung fillen; ganz gewil3
hat aber auch die Wirklichkeit, die ein Wort wie
«Herz» bezeichnet, sich im Lauf der Jahthunderte
stark gewandelt. Bei den Frommen des 17. Jaht-
hunderts mit threm so starken Voluntarismus be-
zeichnet das Herz «den Intellekt und den Willen,
welche die Prinzipien unserer Gedanken und
Affekte sind».¢ Das Herz ist, wie Margareta-Maria
schreibt,s «der Sitz der Liebe und des Willens». Im
18. Jahrhundert schwindet diese voluntaristische
Anthropologie, und es wird ausschlieBlich zwi-
schen dem Intellektuellen und Affektiven im
Menschen unterschieden, wodutch der Begriff
«Herz» ins Affektive verschoben wird und viele
MiBverstindnisse geschaffen werden, die auf der
Geschichte der Herz-Jesu-Verehrung in der Folge
lasten.

In Parallele dazu lassen sich auch die politischen
Vorstellungsmuster je nach der Epoche, in der sie
ersonnen, und je nach der Zeit, in der sie verwen-
det werden, verschieden interpretieren. Wenn wir
uns an die Werke von Margareta-Maria halten (ana-
loge Bemerkungen lieBen sich unter Wahrung der
Proportionen in bezug auf den hl Jean Eudes®
machen), so bemerken wir schon beim ersten
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Durchlesen die Bedeutung des «monarchischeny
Vokabulars und der damit zusammenhingenden
Vorstellungen. Die Botschaft Margareta-Marias
erscheint als der SchluB einer politischen Debatte:
Gott besitzt die « Souverinitit», und das Herz sei-
nes Sohnes hat iiber alle Dinge, insbesonders tiber
sein erwihltes Volk, eine «souverine Herrschaft» ;7
in Gott findet sich eine gerechtigkeitheischende
Heiligkeit,® die schrecklich ist, und die Beziehun-
gen dieser Heiligkeit zu Margareta-Maria gemah-
nen zugleich an die Haltungen eines Herrn und
eines Briutigams — denken wir nur an den Doppel-
sinn des Wortes «schenken», wie es die Visitandin
in diesem Zusammenhang gebraucht: « Unser Herr
sagte zu ihr, er sei der Reichste, der Michtigste
und der Vollkommenste aller Menschen; warum
wolle sie, nachdem sie sich ihm schon seit so langer
Zeit geschenkt habe, mit ihm um eines andern
willen brechen?»®

Gegen diese einfordernde Souverinitit hat das
erwihlte Volk «sich aufgelehnt»; es hat sich «der
vertrauten Nihe zum Herrn, die es besaB», dazu
bedient, «ihn zu verfolgen»; es hat « Undankbar-
keiten», Geringschitzungen und Beleidigungen
gehiuft.”° Die so beleidigte souverine Gerechtig-
keit droht rebellischen Untertanen strenge Strafen
an. Dieser Aspekt des Dramas, das Margareta-
Maria etlebt und beschreibt, wird breit ausge-
fithrt: «Das ist die Herabwiirdigung, die mir mein
erwihltes Volk antut; ich hatte es dazu bestimmt,
meine Gerechtigkeit zu beschwichtigen, aber es
verfolgt mich insgeheim. Wenn es sich nicht bes-
sert, werde ich es streng bestrafen. Ich werde meine
Gerechten aus ihm zuriickziehen und den Rest
meinem gerechten Zorn opfern, der gegen sie ent-
brennen wird.»!* Die Strafe steht unmittelbar be-
vor; die souverine Gerechtigkeit ist es «miide»,
mit Strafen zuriickzuhalten; es wird angekiindigt,
daB demnichst die Gerechten und die Aufriihrer
voneinander geschieden werden; einzig und allein
das Dazwischentreten Marias zogert diese Kata-
strophe hinaus;' die Zeiten, die die Heilige etlebt,
sind die «letzten» Zeiten, und die Offenbarung des
Herzens Jesu ist der «letzte» Erweis von Barmher-
zigkeit;13 die Witkungen der Erlosung miissen er-
neuert werden, und das heilige Herz wird «gleich-
sam ein zweiter Mittler fur die Menschen bei Gott»
sein.m+

Getechtigkeit, Beleidigung, Strafandrohungen,
letzter Erweis von Barmherzigkeit — diese Themen
sind dem Mittelalter vertraut. Ist nicht der hl. Ger-
trud geoffenbart worden, die Verehrung des Her-
zens Christi sei den letzten Zeiten votbehalten?!s
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Doch in den Werken Margareta-Marias liuft das
Drama der Untreue auf eine bestimmte Forderung
hinaus: Der beleidigte und driuende Souverin er-
heischt einen «Ehtenersatz», eine «ehrenvolle
BuBe», «als Genugtuung fiir all das unwiirdige
Benehmen, das es (sein Herz) die ganze Zeit hin-
durch, da es auf den Altiren ausgesetzt ist, erfah-
ren hat».® Diese Ausdriicke, die in der grofen
Offenbarung vom Juni 1675 vorkommen, spielen
deutlich auf eine alte Praxis an, die in der franzosi-
schen Gesetzgebung vorgesehen war: das offent-
liche Schuldbekenntnis, das eine entehrende Strafe
fiir gewisse Verbrechen darstellte, die Zuriick-
nahme, die der Herrscher statt der Bestrafung ver-
langen konnte.’” Auch andere Ausdriicke, die in
den Werken der Heiligen oft vorkommen, wie
«entehrt werden», «die Beleidigungen richeny,
«Ehre zuriickerstatten», «Ehten verschaffen»,
«Dienst leisten», «Ehre erweisen»,® sind durch
ihren Zusammenhang mit bestimmten gesell-
schaftlichen Verhiltnissen «situiert». Schlieflich
bemerken wit, wie gewissen Debatten oder gewis-
sen Bezichungen zwischen Gott oder Jesus Chri-
stus und den Menschen ein juridischer Charakter
gegeben wird: «die Kaution sein», «schriftlich
cine totale Schenkung vollziehen», seine Rechts-
sache vertreten.?

Die Priifung dieser Fakten verhilft uns zum Ver-
stindnis det Kategorien, worin sich die Frémmig-
keit Margareta-Marias ausdriickt. Nur durch ein
MifBverstindnis hat man darin einen gewissen Ge-
fuhlsiberschwang erblickt. Ausdriicke, die der
Heiligen geliufig sind, wie «dem Herzen Jesu
Freude machen», «die Freundschaft des heiligen
Herzens», «die Gunst Jesu Christi»,2® lassen sich
im 18. und 19. Jahrhundert als Anzeichen fiit ein
exaltiertes Empfinden deuten, das nach affektiven
Kompensationen verlangt, doch diese Interpreta-
tionen der Psychologen des letzten Jahrhunderts
beruhen auf einer Verkennung des genauen Sinns,
den das Wort «Wohlgefallen» in der Sprache des
17. Jahthunderts hatte. Bei Margareta-Maria, die
ebenfalls von «Wohlgefallen» spricht,? haben alle
diese Ausdriicke eine gesellschaftliche und poli-
tische Bedeutung: sie definieren eine gewisse Hal-
tung eines Herrschers seinen Untertanen gegen-
iiber. Zur Zeit, als diese Texte bekannt wurden,
wat dieser Sinn schon am Verblassen, aber der Hi-
storiker muB solche Sinnverschiebungen zur
Kenntnis nehmen, sofern er nicht die Bedeutung
einer Lehre schwer verfilschen will.

Die «Genugtuung» (ein weiteres Wort, das der
Rechtssprache und der Sprache der Theologie ge-
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meinsam ist) soll in einer «Stellvertretung» be-
stehen: stellvertretende Genugtuung des Herzens
Jesu fiir die Schwiche seines Jiingers; stellvertre-
tende Genugtuung eines Opfers fiir ein anderes
Opfer, das dahingeopfert werden soll.?2 So werden
zwischen dem Herrscher und seiner Kreatur neue
Beziehungen hergestellt: die Kreatur nimmt die
ihrem Wesen entsprechende Stellung eines Skla-
ven, einer Dienerin an,?® und der Herrscher wird
seine eine Zeitlang angefochtene Souverinitit an
den Tag treten lassen; eine Ordnung wird «wie-
derhergestellt» werden, ein «neues Reich» wird
anbrechen, die Andacht, welche die Visitandin
verbreiten soll, wird «die Herrschaft dieses heili-
gen Herzens aufrichten»:2+ Die Bilder, die an das
Konigtum anspielen und von Triumphen spre-
chen, sind in den Schriften der Heiligen so zahl-
reich, daBl wir sie nicht aufzihlen kénnen. Man
braucht bloB das « Gebet zu unserem Herrn als dem
Konig im Heiligen Sakrament»?s zu lesen, das mit
den Worten beginnt: «Ich bete dich an, o Jesus,
michtiger Konig, auf Deinem Thron von Liebe
und Barmherzigkeit. Nimm mich als Deine Skla-
vin und Untertanin an und verzeihe mir, ich bitte
Dich, meine Widerstinde und meine Auflehnung
gegen Deine souverine Herrschaft iiber meine
Seele. Ach, nachsichtiger Konig, erinnere Dich,
daBl Du nicht barmherzig sein kénntest, wenn Du
nicht erbarmliche Untertanen hittest...», um eine
Hiufung dieser «politischen» Themen zu finden,
die dem religiosen Erleben seine Form geben. In
einem Brief von 1688 oder 1690 beschreibt die
Heilige die Belohnungen, die den Treubleibenden
vorbehalten sind, wie folgt: «SchlieBlich wird die-
ses gottliche Herz herrschen trotz denen, die sich
dagegen auflehnen, und Satan mit all seinen An-
hingern wird beschimt werden. Gliickselig wer-
den diejenigen sein, dessen es sich bedient hat, um
sein Reich aufzurichten. Mir scheint, es ist einem
Konig gleich, der nicht daran denkt, Belohnungen
zu verteilen, solange er seine Eroberungen macht
und iiber seine Feinde den Sieg erringt, wohl aber
dann, wenn er als Sieger herrscht auf seinem
Thron...»?*¢ Dieser Triumph und dieses Reich
werden stets als ein Sieg tiber «Feinde, tiber Sa-
tan, iiber alle diejenigen dargestellt, die sich der
von der Nonne verkiindigten Andacht widerset-
zen. Dieser polemische Aspekt wird in diesen Tex-
ten sehr akzentuiert; es herrscht darin eine Atmo-
sphiire des Kampfes, des Sieges iiber die Einwinde
und Widerstinde.

Wenn auch unseres Erachtens die «politischen»
Sprech- und Vorstellungsweisen in diesen Werken
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offensichtlich von Gewicht sind, so ist doch noch
manches zu prizisieren. Diese Vorstellungsmuster
sind nicht von Margareta-Maria «erfunden» wor-
den; viele der von uns angefiihrten Themen sind
tief biblisch; das Alte Testament und die Paulus-
briefe konnten uns zahlreiche Parallelen fiir die
von ihr verwendeten Formulierungen bieten; es
lieBe sich so leicht darnach fahnden, daB3 wir es fiir
tiberfliissig halten, uns damit zu befassen.2” AuBer-
dem sind diese politischen Vorstellungsmuster in
der Erbauungsliteratur des 17. Jahthunderts ganz
geliufig geworden. Die dem Rittertum entnomme-
nen Bilder sind nach und nach durch die monar-
chischen Vorstellungen ersetzt worden — unter an-
deren bieten die Werke Bérulles gute Beispiele fiir
diesen Wandel des geistlichen Vokabulars. Des-
gleichen sind die der Rechtssphire entnommenen
Bilder im 17. Jahrhundert duBerst geliufig, und es
ist eine Reihe von «geistlichen Vertrigen», «geist-
lichen Testamenten» usw. vorhanden.

Dennoch ist bemerkenswert, daf3 das Sprachfeld
Margareta-Marias einen fast ausschlieBlich politi-
schen Charakter aufweist und daB, von der Meta-
pher des Herzens abgesehen, ihr psychologisches
Vokabular relativ arm ist. Dies fillt um so meht
auf, als zur Zeit der Abfassung dieser Schriften
(und vor allem zu dem Zeitpunkt, da sie gedruckt
und durch die Andachtsbiicher weit vetbreitet
wurden) diese «monarchischen» Vorstellungsbil-
der mehr und mehr aus der Mode kommen. Die
Botschaft Margareta-Marias hat erst im 18. Jahr-
hundert den Rahmen einiger Ordensfamilien und
einiger frommer Personen iiberschritten, zu einer
Zeit, da ihre Bedeutung und ihr anthropologi-
scher und politischer Sinn am meisten der Gefahr
ausgesetzt waren, millverstanden zu werden. Viele
MiBverstindnisse rithren von dieser Diskrepanz
her — ein Phinomen, das in der Geschichte der
Spiritualitit nicht allein dasteht.

Die literarische Analyse erméoglicht es uns so-
mit, die grofen Themen der Herz-Jesu-Vereh-
rung, deren Apostel Margareta-Maria war, in
einen bestimmten Zeitpunkt der Geschichte einzu-
betten. Finzelne Hinweise legen es jedoch nahe,
diese Offenbarungen und dieses Werk genauer in
die Aktualitit einzuordnen. Es sind Anspielungen
vorhanden, die niher zu erkliren sind, und Doku-
mente, die nur eine Teilwahrheit bieten und zu
interpretieren sind. Das gottliche und menschliche
Drama — die Treulosigkeit der Menschen und die
letzten Bemiihungen von seiten Gottes, die Auf-
lehnung des Volkes und die Aussonderung einer
kleinen Gruppe von Gerechten — steht mit der ak-
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tuellen Erfahrung Margareta-Marias in Beziehung.
Die Treulosigkeiten, an die sie denkt und die
durch die Herz-Jesu-Verehrung wiedergutge-
macht werden sollen, sind die Ausschweifungen
des Karnevals, die Unehrerbietigkeiten gegeniiber
dem heiligen Sakrament, die Lauheitund Schwach-
heiten der Ordensleute.2? Aus diesen Anspielun-
gen hort der Historiker, der sich in det religitsen
Literatur des 17.Jahrhunderts auskennt, einige
groBe Themen der Sitten- und Kirchenreform in
Frankreich heraus: die Hochachtung vor der Reli-
gion, die Geregeltheit des religitsen Lebens und
des Ordenslebens, In diesen Offenbarungen und
der propagierten Andacht schimmert somit eine
ganz bestimmte Situation der Kirchengeschichte
durch und zweifellos die besondere Situation von
Paray-le-Monial, wo die Protestanten einfluBBreich
und die Katholiken, selbst die Ordensleute, nicht
immer untadelig waten.29 _

Von daher kénnen wir die genaue Tragweite der
groBen Offenbarung vom Juni 1675 erfassen,
diese Synthese, auf die man immer wieder zuriick-
greifen muB, fiigen sich darin doch alle von uns
herausgeschilten Elemente zu einer Einheit zu-
sammen: «Siehe da dieses Herz, das die Menschen
so sehr geliebt hat, daf es sich nichts erspart, son-
dern sich erschépft und verzehrt hat, um ihnen
seine Liebe zu bezeugen. Und als Erkenntlichkeit
ethalte ich von den meisten nur Undank durch ihre
Unehrerbietigkeiten und Sakrilegien, durch den
Kaltsinn und die Verachtung, die sie fiir mich im
Sakrament der Liebe haben. Was mir aber am mei-
sten wehtut, ist dies, daB sogar Herzen, die sich mir
geweiht haben, so verfahren. Aus diesem Grund
verlange ich von dir, daB am ersten Freitag nach
der Oktav des Fronleichnamsfestes ein besonderes
Fest gefeiert wird, um mein Herz zu ehren, indem
man an diesem Tage kommuniziert und ihm (mei-
nem Herzen) Ehrenersatz und Abbitte leistet als
Genugtuung fiir all das unwiirdige Benehmen, das
es die ganze Zeit hindurch, da es auf den Altiren
ausgesetzt worden ist, erhalten hat.»3

Ist es moglich, noch weiterzugehen und zu prii-
fen, ob nicht tber diese allgemeinen Themen der
kirchlichen Reform hinaus die Offenbatungen und
das Werk der hl. Margareta-Matia eine bestimm-
tere politische Bedeutung haben? Schon daf sie
den Ausdruck «gegenwirtig» so hiufig verwen-
det,31 lidt uns ein, dieser Frage nachzugehen.

Sicher hat Margareta-Maria an mehreren Stellen
den Orden der Heimsuchung im Auge und richtet
an ihn ihre Botschaft.’2 Aber sie legt diese nicht
nur einer besonderen Ordensfamilie vor, sondern



BEITRAGE

richtet sie auch an ein Land, das in einer bestimm-
ten Situation ist. Man hat treffend bemerkt, daB die
Jahre 1673-1675, in denen die Offenbarungen des
Herzens Christi stattgefunden haben, mehrere
dunkle Flecken aufweisen, von denen die Affire
von Poisons eine der bekanntesten Episoden ist.
Hatte die Visitandin von diesem Skandal Kennt-
nis? Uberlassen wir uns nicht unseren Vermutun-
gen, sondern halten wir uns an die Texte: sie sind
aufschluBlreich. An einem Datum, das wir nicht
genau ausmachen konnen (zwischen 1678 und
1684) wurde die Schwester von ihrer Oberin auf-
gefordert, sich «an Stelle» des Konigs vor dem
Allerheiligsten aufzuhalten, und bei diesem Anlaf3
kamen abscheuliche Versuchungen zur Unkeusch-
heit iiber sie.?* Eine solche Stellvertretung war
auch sonst schon iibernommen worden, zeigt uns
aber, wie sehr die Person des Konigs und sein Heil,
das irgendwie auch der Inbegriff des Heils der gan-
zen Nation war, in das Gebet eines Provinzklosters
hineingenommen waren. War nicht die Geburt
Ludwigs XIV. den Gebeten einer Karmelitin von
Beaune und der Verehrung der heiligen Kindheit,
des kleinen « Konigs der Herrlichkeit», zu verdan-
ken gewesen? Wenn diese Karmelitin, Margareta
vom heiligen Sakrament, unter Ludwig XIII. an
den Hoffnungen und dem Leid des Kénigstreichs
so starken Anteil genommen hatte,3* so witd sich
die Visitandin von Paray-le-Monial 1689 der wun-
derbaren Geburt des Konigs etinnern und im Ver-
lauf des Sommers dieses Jahres wiederholt darum
bitten,3s der Herrscher moge als «iltester Sohn des
heiligen Herzens» das anbetungswiirdige Herz auf
seine Standarten malen und auf seinem Wappen
anbringen lassen. Wenn so das heilige Herz in
Pracht und Herrlichkeit «in das Haus der Fiirsten
und Konige» einziehen werde, werde es den Sieg
tiber die Feinde des Staates und der Kirche ver-
leihen. Diese beriihmte Offenbarung, an die in der
Folge oft erinnert wurde, ist ebenfalls genau «si-
tuiert» in einer Zeit, da der Krieg der Liga von
Augsburg und die Revolution in England das Ver-
trauen auf die politische und religitse Ordnung
schwanken lieBen. Bossuet schrieb am 6. Oktober
1688 an Mabillon: «Ich bin hierhergekommen, um
das Fest des hl. Dionysius in einer ihm geweihten
Pfarrei zu feiern und so die Vélker zum Gebet an-
zuregen in diesen schrecklichen Bedrohungen so-
wohl der katholischen Kirche als auch des Staates.
Mebhr als je besteht AnlaB, Gott anzurufen und den
alten Beschiitzer unserer Kénige und Frankreichs
um sein Gebet anzuflehen»36 — ein Text unter Hun-
derten, der uns die Angste des Jahres 1688/89

nachfiihlen liBt. Die Verehrung des heiligsten
Herzens erscheint so fiir Margareta-Maria als ein
Mittel des Heils in einer Lage, in der das Gleich-
gewicht der ganzen Gesellschaft erschiittert zu
werden drohte. Aber in dieser Zeit ist die poli-
tische Ordnung in vollstindiger Umwandlung be-
griffen und setzt den nicht mehr zeitgemiBen Be-
strebungen und Idealen der religiosen Gesellschaft
ihre eigene Konsistenz entgegen. Sehr bezeich-
nend dafiir ist, dal Ludwig XIV. von der fiir ihn
bestimmten angsterfiillten Botschaft von 1689 nie
Kunde erhalten hat. Fiinfzig Jahre zuvor, zur Zeit
Annas von Osterreich und des Kanzlers Séguier,
hatten die Offenbarungen Margaretas vom heiligen
Sakrament einen ganz andern Nachhall gehabt und
den religiosen Fifer stark entflammt.

Auch die Bedingungen, unter denen sich die
Herz-Jesu-Verehrung ausgebreitet hat, -sind in-
struktiv. In eine Sprache gebracht, die ebenfalls
deutlich den Stempel ihrer Zeit trigt, hat sie sich
vor allem im 18. Jahrhundert verbreitet. Wir haben
schon darauf aufmerksam gemacht, wie sehr dies
zu MiBverstindnissen Anlall geben konnte; es
hatte sich damals eine andere politische Ordnung
durchgesetzt als die, die Margareta-Maria im Auge
hatte, so daBl die Aufrufe, wiederum eine Allianz
zwischen der politischen und religiésen Ordnung
herzustellen, als nicht mehr zeitgemilB empfunden
werden muliten. Zwar konaten die Riten und Ge-
bete, um die Geburt eines Thronfolgers zu erfle-
hen, 1728 von Marie Leczinska noch vollzogen
werden,3” und 1744, zu einer kritischen Stunde des
Osterreichischen Erbfolgekrieges, wurden von den
«gut franzdsischen» Visitandinnen von Paray, die-
sen «eifrigen und treuen Untertaninnen»3® Schritte
unternommen, um bekanntzumachen, was das
heiligste Herz verheiBen habe, wenn man sein Bild
an den Fahnen anbringe; aber die Moglichkeit zu
eigentlich politischen Interventionen zugunsten
der Herz-Jesu-Verehrung war damals schon sehr
beschrinkt.’® Nur entthronte Konige wie die
Stuarts und weniger bedeutende oder in schwie-
rige Situationen geratene Herrscher wie Au-
gust II1. von Polen, Herzog Stanislaus von Loth-
ringen,# Klemens Franz Kurfiirst von Bayern
gingen auf sie ein. Man kann sich sogar fragen, ob
die ansehnliche Ausbreitung dieser Andacht in den
deutschen Staaten des 18. Jahrhunderts nicht mit
der politischen und gesellschaftlichen Lage dieser
Linder in Zusammenhang zu bringen ist so wie
mit dem batocken Empfinden, das damals in der
Kunst des Rokoko zum Ausdruck kommt. Und
wenn 1791 oder zu Beginn 1792 Ludwig XVI.
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endlich dem Herzenswunsch Margareta-Martias

entspricht, so existierte damals die Monarchie, an -

die die Heilige gedacht hatte, bereits nicht mehr —
ein sehr bedeutungsschweres Symbol!

Wit werden hier nicht aufzeigen, wie im 19. und
zo. Jahthundert die Geschichte der Herz-Jesu-
Verehrung zwischen der Politik und der Affektivitit
hin und her ging, was oft zu einem Abgleitenin den
Individualismus und die Sentimentalitit oder dann
in eine sehr enge politische Ausdrucksform fiihrte.
Wir kénnen hier auch nicht ausfiihrlich darstellen,
wie die wahrhaft das Volk mitreiBenden Strémun-
gen aus politischen Niederlagen (das Frankreich
von 1870 und 1940, das Deutschland von 1918)4
und aus Restaurationshoffnungen hervorgingen,
und auch nicht, wie die Herz-Jesu-Verehrung von
der Kirche auf das gesamte Universum ausgedehnt
wurde, wobei diese an theologischer Soliditit ge-
wann und sich aus den engen Grenzen loste, die
von besonderen politischen und gesellschaftlichen
Situationen und anthropologischen Sonderauf-
fassungen mit sich gebracht worden waren. Wenn
der Herzenswunsch Margareta-Marias sich mit der
Enzyklika « Miserentissimus Redemptor» von1928
und dem Rundschreiben «Haurietis aquas» von
1956 erfiillt hat, so geschah dies in einer andern
Form und in einem andern Sinn, als es sich die
Heilige 1675 oder 1689 vorgestellt haben mochte.

Mir scheint, die geschichtliche Studie, die wir
anhand der Werke Margareta-Marias angestellt
haben, fordere uns auf, iiber sie hinauszugehen.
Anscheinend laufen unsere Untersuchungen dar-
auf hinaus, eine Andacht in einer bestimmten
Epoche, an einem bestimmten Ozt zu «situiereny,
die Offenbarungen des Herzens Jesu und die
Schriften der Heiligen zu «datieren» und sie als
Antwort auf eine bestimmte religiose und poli-
tische Situation, auf eine besondere politische In-

1 J.-V.Bainvel, La Dévotion au Sacré-Ceeur de Jésus, Doctrine —
Histoire (Beauchesne, Paris 41917); K.Richstitter, Die Herz-Jesu-
Verehtung des deutschen Mittelalters (Regensburg 21924); A.Ha-
mon, Histoire de la Dévotion au Sacré-Ceeur, 5 Bde. (Beauchesne,
Paris 1923-1940); Le Cceut: Etudes catmélitaines (Bruges-Patis
1950); J.Arragain, Le Cceur du Seigneur, Etudes sur les écrits et
Pinfluence de saint Jean Eudes dans sa dévotion au Ceeur de Jésus
(La-Colombe, Paris 1955); Cor Jesu. Commentationes in litteras
encyclicas Pii P.P.XII «Haurietas aquas», 2 Bde. (Herder, Roma
1959); Histoire spitituelle de la France (Beauchesne, Patis 1964)
268-270.

2 P.Debongnie, Le Cceur aa0. 155-159.

3 J. Arragain, Le Ceeur du Seigneur 2a0. 25f.

4 J.-B, Saint-Jure, L’homme religieux I (Paris 1957) 58.

5 Bd.I, S.691 des iiberaus wichtigen Werks: Vie et ceuvres de
sainte Matguerite-Marie Alacoque, nouvelle édition authentique...
par Monseigneur Gauthey (J. de Gigord, Paris 1920) (im folgenden
zitiert als Gauthey, mit Angabe des Bandes und der Seite).

6 Die theologische Ausrichtung des Werks des Heiligen 148t die-

tention einzustufen. In der neueren Zeit haben wir
es ja nicht mehr mit einer «Privatandacht» zu tun,
sondern mit einer Botschaft, die «allen Bewohnern
des Universums» zu iibermitteln ist.+2 Wir sollten
jedoch aus diesen feststehenden Tatsachen nicht
schlieBen, eine «politische» Interpretation ver-
moge den Wahrheitsgehalt dieser Andacht vollig
auszuschopfen. DaB in einer Situation, die sich von
der des Mittelalters so sehr unterschied, die Herz-
Jesu-Verehrung sich ausbreiten konnte, gibt uns
zu verstehen, dal die Form, die die Andacht ange-
nommen hat, nicht entscheidend ist. Das fromme
Nachsinnen iiber die Person Christi vermag in je-
dem Zeitpunkt der Geschichte vom einzigen Ant-
litz des Herrn ein neues Bild zu geben, nur darf die
Interpretation sich nicht anmaBen, die Moglich-
keiten, zu neuen, anderen Sinndeutungen zu kom-
men, einzuschrinken. Mit dem Vorgehen des Hi-
storikers verhilt es sich wie mit dem des Exegeten:
indem er dartut, daB Texte, Glaubensanschauun-
gen, Aussagen in einen Punkt der Zeit und des
Raums eingeschrieben sind, ermoglicht er es ihnen,
sich in unsere Zeit einzuschreiben. Wenn die Wahr-
heit sich in der Sprache des Menschen ausgedriickt
hat, wenn das Herz des Herrn sich in der Aus-
drucksweise des 17. Jahrhunderts geoffenbart und
dabei sich der Vorstellungen einer Ordensfrau be-
dient hat, die von ihrer Personlichkeit und ihren
politischen Auffassungen bestimmt war, so nicht
unbedingt zu dem Zweck, diese vergangene Epo-
che oder diese Provinz Europas zu privilegieren
(es gibt in der Geschichte der Spiritualitit ebenso-
wenig ein «grand siécle» wie in der Welt- oder Ge-
sellschaftsgeschichte), sondern deswegen, weil die
Form, die eine Offenbarung des Absoluten an-
nimmt, sich auf die Person bezicht, die sie emp-
fingt, und auf die Zeit, fiir die sie bestimmt ist.

ses Phinomen weniger deutlich hervortreten. Vgl. Le Ceeur du
Seigneur aa0. 144-145.

7 Gauthey I, 125; II, 800,

8 Gauthey II, 63. 146. 203.

9 Gauthey I, 72; vgl. I, 254-255.

10 Gauthey I, 105; IT, 144; I, 72. 84. 103; II, 116. 149.

Il Gauthey II, 153; vgl. I, 111, 263; II, 144.

12 Gauthey 1, 263; II, 128. 175.

13 Gauthey I, 243; I, 445. 550. 572.

14 Gauthey II, 321. 407: «das abermals zum Mittler werden willy.

15 Dies bemerkte H.-M. Boudon, nachdem er — zweifellos nach
1694 — das Buch von P.Croiset gelesen hatte. Vgl. A.Hamon aaO.
101, 394.

16 Gauthey 1, 137; I, 103. 778. 819.

17 G, Guitton, Le Bienheureux Claude La Colombitte, Son mi-
lieu et son temps (Vitte, Lyon-Paris 1943) 262. 264.

18 Gauthey 11, 105. 235; I, 245. 363; I, 321; I, 94. 112; II, 146,
149. 288.

19 Gauthey I, 162; II, 61. 95. 105.
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20 Gauthey 1, 2z0. 227. 364; I1, 193. 539.

2 Gauthey I, 94.

22 Gauthey I, 72. 84. Dieser Gedanke witd statk betont in den
Werken der hl. Margareta Maria (Gauthey I, 105. 125. 246; II, 133.
193. 422) sowie bei mehreren Theologen des 17. Jahrthunderts von
Condren bis Bossuet und Quesnel.

23 Gauthey I, 93; I, 314. 333. 8co.

24 Gauthey I, 85; II, 128. 427. 478.

25 Gauthey II, 8co.

26 Gauthey I, 489.

27 Uber die theologische Tragweite dieser Themen vgl. P. Blan-
chard, Sainte Marguerite-Marie, Expérience et doctrine (Alsatia,
Paris 1961).

28 Gauthey I, 137. 196. 264. 266. 367; II, 103. 116. 164. 177. 426.

29 G. Guitton aa0. 212—-213. 315. 316,

30 Gauthey IT, 103,

31 Gauthey II, 116. 300. 364 usw.

32 Gauthey II, 84. 295. 307 usw.

33 Gauthey II, 100.

34 H.Bremond, Histoire littéraire du sentiment religieux III
(Bloud & Gay, Paris 1929) 546-547; J.Roland-Gosslin, Le Carmel
de Beaune, 1619-1660 (Rabat 1969) 160-168. 333 usw.

35 Juni, August, September 1689; vgl. Gauthey II, 438. 456. 554.

36 Bossuet, Cortespondance IIT (Paris 1910) 527-528.

37 Gauthey IIT, 44.

38 Dieser Ausdriicke bedienten sich die Visitandinnen,

Jean Rouquette

Das «Verborgene» und
das «Kundgegebene» im
Neuen Testament

«Die Hermeneutik der existentialen Interpretation
des Neuen Testaments bewegt sich im Zirkel des
ptivaten Ich-Du-Verhiltnisses. Hier scheint des-
halb eine kritische Entprivatisierung des Verstind-
nisses der Grundlagen unserer Theologie vonnd-
ten. Diese Entprivatisierung ist die primdire theologie-
FEritische Aufgabe der politischen Theologie. Sie scheint
mir in einem gewissen Sinne ebenso wichtig zu
sein wie das Programm der Entmythologisierung»
(J. B.Metz).*

Es wire jedoch schwierig, zu «entprivatisieren,
wie man «entmythologisiert». Das Neue Testa-
ment miite sich dazu in der Sprechweise der pri-
vaten Beziehung ausdriicken, wie es sich in der des
Mythos ausdriickt. Doch dies ist nicht der Fall. Das
Begriffspaar privat /dffentlich ist nicht im gleichen
MaB eine evangelische Kategorie wie z. B. das Be-
griffspaar verborgen/knndgegeben, das ihm zwar auf
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39 Wihrend in dieser Zeit die Bruderschaften sehr zahlreich wer-
den: um die Mitte des 18, Jahrhunderts gibt es deren mehr als 700!
Die Frommigkeit, die sie verbreiten, ist jedoch stark individuali-
stisch. -

40 Vgl, R.Taveneaux, Le jansénisme en Lortaine, 1640-1798
(Vrin, Paris 1960) 683—686; La Lotraine dans1’Europe des Lumiéres:
Annales de I’Est, Mémoire n° 34 (Nancy 1968) 194-195. Uber die
Interventionen von Stanislaus vgl. A.Hamon 2a0. IV, 13. 198-199.

41 In diese Perspektiven ist das beachtenswerte Buch von K.Rich-
stitter (2aaO. Paderborn T1919) zutiickzuversetzen, das gegeniiber
einer einseitigen Verherrlichung der Offenbarungen von Paray-le-
Monial und deren politischer Ausmiinzung die Phase des deutschen
Mittelalters rehabilitiert.

42 Gauthey I, 213,
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geboren am 18.Mai 1931 in Paris, Katholik, Er ist Agrégé der Li-
teratur, ehemaliger Stipendiat det Fondation Thiers, erwarb das
Diplom der Ecole pratique des hautes études, doziert am Centre
national de télé-enseignement (Vanves, Patis). Er vertflentlichte
u. a. eine kritische Ausgabe von Bossuets Politique tirée de I'Ecri-
ture sainte (Paris 1967), Bossuet, Reihe Les écrivains devant Dieu

(Paris 1970).

den ersten Blick gleicht, aber dennoch keineswegs
det gleichen Sprechweise angehort. Wihrend man
oft sagt: «Das Privatleben geht niemanden etwas
an», so ist nach dem Evangelium «nichts verbor-
gen, was nicht kundgegeben werden soll» —in dem
Gericht nimlich, das weder von den Taten der
Menschen noch von ihren Gedanken noch von
den sie beherrschenden Systemen etwas im Dunkel
1iBt. In diesem Sinn sagt H.Schlier vom «Herr-
scher des Machtbereiches der Luft»: «Alles in al-
lem: das N'T sieht, daB sich die satanische Macht
auch des Politischen bemichtigen kann... Jener
verbotrgene — eben 7z der geistigen Luft, der jewei-
ligen Atmosphire verborgene — Herrscher dieser
Welt 148t durch die von ihm beherrschte Atmo-
sphire Welt und Dasein in seiner Darstellung er-
scheinen.»?

Weit entfernt, eine Privatoffenbarung zu sein,
nimmt die Selbstkundgabe Gottes nach und nach
die Gesamtheit des Raumes und der Zeit ein —
einem Lichte gleich, das erschafft, was es erhellt,
und nur das Nichts im Dunkel 1iBt. Und in dem

- Moment, da sie meine Einmaligkeit erreicht, binich

— als ein «Duy, das sich nicht s#//vertreten lassen
kann, das aber in eben diesem sich ausbreitenden
Lichtfeld seine Sze/le hat. So bin ich zugleich zu-
riickverwiesen auf den Ursprung, der mich erhellt,
und hinverwiesen auf das Ziel, das ich nunmehr
erhelle, Denn die «Ich-Du»-Beziehung bricht sich
in der ganzen Menschheit (ja Welt: Jo 3,16) Bahn



