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Mystik und Dichtung

Das 17. Jahrhundert und sein
Zeugnis

Es ist unmdglich, auf wenigen Seiten das Panorama
der mystischen Dichtung im Frankreich des 17.
Jahrhunderts aufzureifen. Von Claude Hopil bis
zu Madame Guyon hat diese literarische Gattung
iiberschwenglich geblitht und miiBte daher Gegen-
stand einer umfangreichen Studie sein. Man miif3te
sicherlich auch den Begriff Mystik genauer bestim-
men und ihn in einem einigermalien eingegrenzten
Sinne verwenden und demgemill die mystische
Dichtung bewuBt im strengsten Sinne des Wortes
verstehen. Diese Eingrenzung der mystischen
Dichtung auf einige wenige exemplarische Werke
bediirfte an sich einer theoretischen Rechtferti-
gung, die hier zu weit fithren und die Grenzen eines
kurzen Artikels iiberschreiten wiirde. So wollen
wir es dabei belassen — trotz des sich damit ergeben-
den Bezugs auf eine Ubetfiille von Texten —, den
Begriff « Mystik» in einem ziemlich allgemeinen
und weiten Sinne zu verstehen und damit eine Ver-
mischung von Gattung und Art in Kauf zu neh-
men: von «zystischer Dichtung» und «geistlicher
Dichtung». So miissen wir folgerichtigerweise zu-
erst deutlich machen, mit welcher Fiille und Ver-
schiedenheit von geistlichen Dichtwerken wir es
zu tun haben. Darum wollen wir zunichst in aller
Kiirze verschiedene Formen und verschiedene
Themen vorstellen, wobel wir uns vor allem an das
erste Drittel des 17.Jahrhunderts halten wollen.

und Japanische tibersetzt) ; Le Mystére du Nom (Quiconque
invoquera le Nom du Seigneur sera sauvé) (Le Cerf, Paris
1962); Vie et combats de la foi (Le Cetf, Patis 1965; ins
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wisser Jesus [Wien 1969]; auch ins Spanische, Portugiesi-
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AnschlieBend soll eine besondere Erwigung iiber
das Interesse der Dichter dieser Zeit an der Figur
der Maria Magdalena Gelegenheit bieten, einige
Perspektiven fiir die Betrachtung der mystischen
Lyrik dieser Epoche zu vermitteln.

In der poetischen Literatur Frankreichs in den
Jahten um 1600 nimmt die religiose Dichtung
einen Platz ersten Ranges ein. Die Dichter, die da-
mals am meisten gelesen wurden, deren Namen
zum Beispiel am hiufigsten in den grofien Sammel-
werken vorkommen, sind Desportes, Bertaut und
Du Perron. Der erstere hatte sich noch in seinem
beginnenden Greisenalter darangemacht, die 150
Psalmen in Verse zu iibertragen. Nachdem die bei-
den anderen sich der gegenreformatorischen Be-
wegung angeschlossen hatten und Kirchenfirsten
geworden waren, horten sie auf, ihre amourosen
Verse zu dichten; dafiir schrieben sie nun Bibel-
paraphrasen, geistliche Lieder und Gebete. Aber
die Dichtung dieser quasi-offiziellen Autoren ist
«mehr ein Wetkzeug der Politik als der Mystik».
Ganz anders, jedenfalls weniger politisch, spon-
taner und absichtloser ist die Dichtung jener zahl-
reichen Minner und Frauen, sowohl Hugenotten
wie Katholiken, die im damaligen Literaturbetrieb
nicht allgemein bekannt waren. Sie schrieben aus-
schlieBlich «Andachtspoesie», das hei3t, dal’ sie die
Sprache der Dichtung zur Sprache ihrer eigenen
Meditation und ihres Betens machten.

Diese «Andachtspoesie» entstand im Laufe der
zweiten Hilfte des 17.Jahrhunderts. In ihrer
Thematik zeigt sich eine deutliche Entwicklung.
Die Dichter der Generation des Jean de Sponde
(gest.1595), dessen bewunderungswiirdige « Medi-
tationen iiber die Psalmeny»und « Poemes Chrétiens»
bekannt geworden sind, meditierten tiber den Tod
und sprachen von BuBle. Zu Beginn des 17. Jaht-
hunderts wird der Blickwinkel der Dichtung wei-
ter, Wenn das Thema «Tod» noch hiufig anzu-
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treffen ist, so doch nicht mehr — wie bei de Sponde —
ineiner Form einerintimen Meditation iiber die Un-
bestindigkeit des Lebens und iiber das Vetlangen
nach dem zukiinftigen Leben, sondern in Form
eines grausamen und blutigen Schauspiels zur
Weckung lebhafter und heftiger Gemiitsbewegun-
gen. Das Leiden Christi wurde damals eines der
bevorzugtesten Themen. Seine Szenen wurden
farbig und realistisch beschrieben. Der Dichter
macht sich so das betrachtete Geheimnis zu eigen,
vereinigt sich in seinem Schmerz mit den Leiden
des Gekreuzigten, deren Ursache er als Siinder und
dessen NutznieBer er als Erléster ist, Dies ist der
Gedankengang der Meditationen, wie sie sich fin-
den in den «Théorémes sur le sacré Mystére de
nostre Rédemption», deren erster Band 1613 er-
schien, wihrend der zweite Band von 1622 den
«glorreichen Geheimnissen» gewidmet ist. Bei den
«Théorémes» handelt es sich entsprechend dem
etymologischen Sinn des Wortes (= «Schau-
ungen») um Visionen und kontemplative Texte.
Jean Rousset® hat den Einfluf der ignatianischen
Spiritualitit auf die «Théorémes» vermerkt: Es
gibt tatsichlich auch hier das «Sichversetzen an den
Ort» und die «Vergegenwirtigung des Geheim-
nisses» mit Hilfe der Vorstellungskraft. Die So-
nette von La Ceppéde, vom Dichter selbst hiufig
«Meditationen» genannt, sind regelrechte «geist-
liche Ubungen». La Ceppede, der seine Gedichte
mit zahlreichen Quellenangaben versehen hat,
zitiert haufig auBer den Kirchenvitern Ludolf den
Kartiuser und in seinem Gefolge auch spitere
Autoren wie Guevara, Ludwig von Granada oder
Diego von Estella. Es sind dies Vertreter einer
konkreten und bildkriftigen Spiritualitit. Die
Autoren von «Leben-Jesu»-Biichern oder von
«Kalvarienbiichern» stehen als bevorzugte Quel-
len hoch im Kurs. Die Andachtspoesie ist vor allem
auf die szenische und bildliche Darstellung des
Lebens Jesu ausgerichtet. Das Wort « Geheimnis»
wurde damals im Sinne der «Vergegenwirtigung»
des konkreten historischen Geschehens verstanden,
genau so, wie man von den «Geheimnissen des
Rosenkranzes» spricht. Die «freudenreichen Ge-
heimnisse» fehlen durchaus nicht — unter anderen
behauptet die Geburt Christi ihren Platz —, aber die
beherrschende Stellung nimmt die Betrachtung der
«schmerzhaften Geheimnisse» ein.

Die poetischen Meditationen von La Ceppede
zielen auf das « Mitleid», auf die Anteilnahme am
Erlésungsgeheimnis. Die Werke der Zeitgenossen
oder der Nachfolger haben nicht alle die geistliche
und theologische Kraft der Werke von La Ceppede.

Bei vielen nahm das « Empfindsame» den wichtig-
sten Platz ein. Ihre Werke sind Ausdruck einer
Poesie der Rithrung und der Trinen. César de
Nostredame, Sohn des berithmten Nostradamus,
Landsmann und Freund von La Ceppéde, be-
schwort nicht meht den leidenden Christus, son-
dern die groBen Trauernden, die schmerzhafte
Mutter, Maria Magdalena, den guten Schicher.
Und Auvray beschreibt in seiner « Pourmenade de
I’ame dévote», einem Kreuzweg, mit bitterem Fx-
pressionismus die Folterung und den Tod Jesu, um
so in der Seele des Lesers heftige Gefiihle und Mit-
leid zu wecken. Sehr bezeichnend fiir diese Rich-
tung ist es, daf einer der liturgischen Gesinge, die
am meisten nachgedichtet wurden, das «Stabat
Mater» war.

Wir muBten hier das besondere Gewicht unter-
streichen, das die Dichter den «schmerzhaften Ge-
heimnissen» beimaBen. Aber dennoch erschépft
diese geistliche Dichtung sich nicht in einer Pas-
sionsmystik. Fine sehr beliebte literarische Gattung
ist die Paraphrase biblischer Texte und vor allem
die Psalmenparaphrase. Man kann eine Vielzahl
von Ubersetzungen des Psalters in franzésischen
Versen finden. SchlieBlich ist hier vor allem eine
Poesie zu nennen, die man wohl im strengsten
Sinne des Wortes «mystisch» nennen muB. In
dieser Gattung sticht hervor das geniale Werk von
Claude Hopil, vor allem seine Schrift « Les Divins
eslancements d’amour exprimez en cent cantiques
faits en ’honneur dela Tres-Saincte Trinitéx (1629).
Diese Dichtkunst ist nicht mehr Vergegenwirti-
gung und Vision der verschiedenen Heilsgeheim-
nisse, sondern Kontemplation des Geheimnisses
schlechthin. In ihr kommt eine Mystik der dunklen
Nacht, der heiligen «docta ignorantiay zum Aus-
druck. Das Mysterium kontemplativ zu betrachten,
bedeutet — wie Hopil es ausdriickt — « Sehen ohne zu
seheny. Die Seele hilt sich im Angesichte des Un-
begreiflichen auf, welches das Gottliche ist, und sie
vereinigt sich nur durch Verzicht auf Erkenntnis,
durch einen «alles iiberwindenden Tod», durch
einen «mystischen Uberschritt» mit ihm. Es ist
dies eine Dichtung des Hell-Dunkel, einer lichten
Dunkelheit.

Eine so geraffte Darstellung kann nur eine sehr
unvollkommene Vorstellung von der geistlichen
Dichtung zu Beginn des 17. Jahrhunderts geben.
Um nicht ganz im allgemeinen steckenzubleiben,
wollen wir nun einige Ubetlegungen iiber die Dar-
stellung der Maria Magdalena vorlegen, dieinjener
Epoche eine gefeierte und vielbesungene litera-
rische Gestalt darstellte.
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Die Magdalenen-Literatur ist im 17. Jahrhundert
tatsichlich dulerst umfangreich, und zwar sowohl
in Prosa wie in gebundener Sprache. Die dichte-
rische Form dieser Verse ist nicht immer brillant,
wie schon Goujet in seiner «Bibliothéque Fran-
goise» (1740) angesichts der endlosen, teils iiber-
spannten und trivialen Lobspriiche auf Magdalena
wie etwa in Beauvais’ « La Magdaleine» (1617) und
in F.M.Durants «La Magdeliade» (1622) fest-
gestellt hat.

Tatsichlich hat auch fast nichts von dieser Lite-
ratur bleibenden Bestand fiir die Nachwelt gehabt.
Nichtsdestoweniger mufl es einen sinnvollen
Grund geben fiir die behetrschende Rolle dieser
bekehrten Siinderin, dieser grofen Christuslieben-
den, dieser «Finsiedlerin der heiligen Grottey» —
dieserart sind die Titel, welche ihr die Gunst der
Dichter eingebracht haben —in der geistlichen Kul-
tur jener Zeit. Man kénnte versuchen, einige be-
zeichnende Ziige, die dieser Persénlichkeit des
Evangeliums zu besonderer Beachtung verholfen
haben, herauszuschilen.

Eines der wesentlichen Themen, das mit der Ge-
stalt der Magdalena angeschlagen wird, ist das
Thema «Abwesenheit». Die Abwesenheit Christi
ist es, woran sie leidet zu FiiBen des Kreuzes, vor
dem leeren Grab und in der Eindde der Provence.
Aber diese Abwesenheit ist genaugenommen eine
Gnade. Sie ist die Vorbedingung fiir die Sehnsucht
und fiir das Anwachsen der Liebe:

«Duflichest sie ein wenig nur, um neu zu schiiren

ihre Glut:

Denn wie den Ofen zischen 148t ein wenig kaltes

Wasser,

Entziindet kurze Trennung neu die Liebe.»

(La Ceppede)
Das Anwachsen der Liebe durch Trennung und
Abwesenheit ist unbestrittenerweise ein immer
wiederkehrendes Thema in der Literatur, in der
Philosophie und in der geistlichen Dichtung. Aber
man kénnte sich wohlfragen, ob es nicht zu Beginn
des 17. Jahrhunderts in besonderem MafBe zur Gel-
tung kommt, weil damals viele Menschen an dieser
Abwesenheit leiden. Christus spricht nicht mehr.
Wit meinen damit, daB allem Anschein zum Trotz
und entgegen allen Beteuerungen eines frommen
Humanismus — von dem auch die geistliche Dich-
tung dieser Zeit zum groBten Teil mitbestimmtist—
ein Mangel an Gewiheit das christliche Denken
und Reden belastet. Magdalena wird so zum Bei-
spiel fiir den Glauben inmitten der UngewiBheit,
fiir das Geschenk der Liebe Jesu in seiner Ab-
wesenheit, fiir das Erfassen Gottes in seiner un-

tiberwindlichen Ferne. Kurz gesagt: Die Darstel-
lung der Magdalena wird selbst bei den am wenig-
sten mystischen Dichtern zu einer Art von volks-
tiimlicher Vermittlung mystischer Themen, zu
denen man greift, um inmitten der Erschiitterung
so vieler Sicherheiten trotz alledem die gliubige
Treue zu retten. Der Fideismus ist zu dieser Zeit
weit verbreitet. Magdalena ist gewissermaBen Biit-
gin und Archetyp des inmitten der andauernden
Abwesenheit Gottes bewahrten Glaubens und der
trotz allem weitethin geschenkten Liebe. Fideis-
mus und Mystizismus haben vielleicht eine gewisse
Verwandtschaft, die darin besteht, dafBl der erstere
ein unvollstindiger und verkiimmerter Entwurf
des letzteren ist. Das 17.Jahrhundert ist eine
Epoche, die von beiden Bewegungen gleicherweise
gekennzeichnet war.

Die Artder Dichter, von Magdalena zu sprechen,
ist ibrigens nicht einheitlich. Sie ist, wie wit schon
erwihnt haben, manchmal trivial. Aber selbst bei
den geistlich hchststehenden Dichtern haftet den
Liebesliedern dieser bekehrten Liebenden noch
etwas Schillerndes an. Magdalena als Siinderin
fasziniert offenbar genauso wie Magdalena als
Heilige. Thre Rolle als Dirne ist nicht zu trennen
von der anderen Rolle als Jiingerin Jesu. Darin
tiigt diese Gestalt sich bestens der barocken The-
matik von Maskerade, Verwechslung und Ver-
wandlung ein. Eine exemplarische Gestalt ist sie
auch insofern, als sich in dieser Literaturgattung —
oft sogar im Werk ein und desselben Dichters — die
schliipfrigsten Auslassungen auf erstaunlichste
Weise unmittelbar neben den glithendsten Gebeten
finden.

Ist dies zu einer Zeit, da die Religion einen so
michtigen EinfluB ausiibt, ein falsches Doppel-
spiel? Die Frage darf zweifellos nicht so simpel ge-
stellt werden, zumindest nicht unter Verwendung
dieser Begriffe. Der Libertinist setzt sich spéttisch
iiber die Moral hinweg, aber der Mystiker tut dies
auf seine Weise ebenso. Ein puritanischer Glaube
ist entweder heuchlerisch, uninkarniert oder eines
falschen Ehrgeizes nach «engelhaftem» Verhalten
verdidchtig. Zwischen Eros und Agape zu unter-
scheiden bedeutet nicht, sie voneinander zu tren-
nen. Die magdalenische Inbrunst des 17. Jahrhun-
derts konnte den Psychoanalytikern zu denken
geben. Ebenso muB sie dem Ideengeschichtler
zu Uberlegungen AnlaB geben. Dieses Jahrhundert
war offensichtlich eine der Epochen, in denen die
Spannung zwischen den beiden Arten der Liebe
gleicherweise durch grofite Heftigkeit wie durch’
engste geschwisterliche Nihe ausgezeichnet war.
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Magdalena ist die Verkorperung des wild-natur-
haften wie des gottlichen Verlangens. Sie erscheint
als diejenige, deren Fieber zu mystischer Inbrunst,
deren Unersittlichkeit zu erlésender Selbstenteig-
nung, deren Verlorenheit zu neugewonnenem Heil
wird. Allein weil sie «viel geliebt hatte», konnte sie
jene leidende, aber befriedete Liebende in der Ein-
6de von Sainte Baume werden; jene, die das Ge-
heimnis Gottes nicht mit den Augen ihrer Ver-
standeskraft, sondern — wie Hopil sagt — mit den
Augen der Liebe, der leidbringenden Liebe sah:

«Ein Kreuz ist errichtet in rauher Hohle

Von Michael, dem Erzengel. So schaust du das
Geheimnis

Von Gottes Paradies in diesem schénen Spiegel.»

Selten in der Geschichte des Christentums hat es
eine solche Menge geistlicher Dichter gegeben wie
gegen Ende des 16. und zu Beginn des 17. Jahr-
hundetts. Man konnte viele Erklirungen dafiir
geben, warum man in dieser Zeit so hiufig seine
Zuflucht zur Poesie nahm, um dem Glauben Aus-
druck zu verleihen. Dieapologetische Begriindung,
die von den Autoren dieser Epoche selbst oftmals
vorgebracht wurde, dal} sie nimlich mit den pro-
fanen Dichtern wetteifern wollten, kann hier nicht
ausreichen. Es muB hier vielmehr die Vorherr-
schaft eines symbolhaften Denkens in der vor-
kartesianischen Kultur mitgespielt haben. Diese
Zeitist iiberdies eine Epoche, in der Kontraste und
Widerspriiche nicht bloB unaufgelést nebenein-
ander stehengelassen wurden, sondern geradezu
geliebt und daher noch betont wurden. Der christ-

Bruno Borchert

Jesusbewegung

Die Jesusbewegung gilt als eines der wichtigsten
Ereignisse des vorigen Jahres, wenigstens auf dem
Gebiet der geistlichen Kultur. Was aber geschah
eigentlich? Ein Blick auf dieses Phinomen anhand
einer ziemlich vollstindigen Dokumentation legt
folgenden Schluf3 nahe:

Ein Hauptartikel det 77we vom 21.6.1971 war
fiir das Werden dieses Weltereignisses von ent-

liche Glaube ist ja selbst ein Ergebnis von Dunkel-
heit und Licht zugleich. Die poetische Sprache ist
eben daher die am meisten geeignete Redeweise,
um diese Spannung zum Ausdruck zu bringen,
ohne sie vorschnell aufzuheben. Und in der Tat
scheint es eines der wesentlichsten Kennzeichen
dieser Dichtung zu sein, daB3 die christliche Seele
sich hier ebenso in ihrem Schmerz wie in ihrem
Gliick, in Erschiitterung und in Vertrauen, in ihrer
Leibgebundenheit wie in héchster Sublimitit aus-
sagen und aussingen will. Man kann wohl sagen,
daBl das Geheimnis der Inkarnation, welches
Mensch und Gott in paradoxer Weise miteinander
verbindet, in héchster Gunst steht bei den Ver-
tretern dieses barocken Zeitalters, das geprigt ist
von solchen Biindnissen zwischen Gegensitzen:
Im kernig-saftvollen Fleisch des Dichterwortes sagt
sich das Wort Gottes an.

! Jean Rousset, L’intérieur et 'extérieur. Essais sur la
poésie et sur le thédtre au XVIIe siecle (Paris 1968), 30. Hier
findet sich der Text eines Geleitworts von Rousset zu einer
Ausgabe der «Théorémes» von La Ceppéde abgedruckt.

Ubersetzt von Dr. Ansgar Ahlbrecht
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1933 geboren, ist Priester des Oratoriums, besitzt das Lizen-
tiat in den Geisteswissenschaften und den Doktot in Philo-
sophie. Das Centre National de la Recherche Scientifique hat
ihn zum Forschungsattaché ernannt. Er veroffentlichte:
Histoire de ’idée de nature de Robert Lenoble (Patis 1969)
und hat an der Neuausgabe der Werke von Descartes mit-
gearbeitet. Gegenwirtig beteitet er ein Doktorat in den
Geisteswissenschaften vor mit einer These iiber das Thema:
La crise culturelle au début du XVIIe siécle et le probleme
de Dieu.

scheidender Bedeutung. Vor dieser Zeit kam wohl
einmal ein vereinzelter Bericht in die Weltpresse;
aber erst nach dem erwihnten Hauptartikel gab
es eine Lawine von Jesuspublikationen, iibrigens
hauptsichlich in der angelsichsischen Welt.

Time kehrte allerlei Bewegungen zusammen und
prisentierte sie als eine einzige Bewegung, die mit
dem Wort «Revolution» charakterisiert werden
konnte. Sie wiirde nimlich eine revolutionire Um-
kehr in der Jugend-Subkultur bedeuten: Die Ju-
gend wendet sich von Sex und Drogen ab, sucht
nicht mehr im Fernen Osten, sondern findet den
iiberlieferten Weg der westlichen christlichen Kul-
tur wieder — Jesus, den Einen Weg.

Die Jesus-Revolution, wie sie von Time vorge-

694



