


Ein Wiistenberold fiir die Noth.

Zu Pragmatik und Aktualitit von Annette von Droste-Hiilshoffs
Geistlichemn Jabr

von Meinolf Schumacher

Uber den dann doch erst nach ihrem Tode vollstindig publizierten Gedicht-
zyklus Geistliches Jabr in Liedern auf alle Sonn- nnd Festtage (abgekiirzt: GJ)'
schrieb Annette von Droste-Hulshoff im Jahr 1839: wollte Gott ich kinnte die
Lieder herans geben, es wiire gewif§ das Niitzlichste was ich mein 1 ebelang leisten kann.?
Der fiir uns etwas befremdliche Gedanke der >Nutzlichkeit« der Poesie, der
das Horazische >prodesse« und »delectare« radikal auseinanderhilt, ist fiir das
dichterische Selbstverstindnis von Annette von Droste’ von zentraler Be-
deutung. »Das Nutzlichste« meint deshalb nicht nur, dal die Autorin das GJ
fir ihr literarisches Hauptwerk hielt, was es vom Umfang und vom Ar-
beitsaufwand her ohnehin ist. Der Aspekt des Nitzlichen bezieht sich —
abgesehen vielleicht von der Verdienstlichkeit solchen Schreibens fiir die
Dichterin® — zweifellos vor allem auf eine religiés-ethische Wirkungsabsicht
und steht in gewisser Konkurrenz zu den eigenen formal-literarischen Ambi-
tionen; in der zweiten Arbeitsphase am Zyklus schreibt Annette von Droste
an Wilhelm Junkmann, es kiimmere sie

1 HKA IV: Geistliche Dichtung.
2 An Christoph Bernhard Schliiter, August 1839; HKA IX, S. 59.

3 Dazu u.a. Winfried Woesler: Religioses und dichterisches Selbstverstindnis im Gezstlichen
Jabr der Annette von Droste-Hiilshoff. In: Westfalen 49 (1971), S. 165-181; Monika
Salmen: Das AutorbewuBltsein Annette von Droste-Hiilshoffs. Eine Voraussetzung fir
Verstindnis und Vermittlung ihres literarischen Werks. Frankfurt a. M. [u.a] 1985; Ro-
nald Schneider: Das kiinstlerische Selbstverstindnis der Droste im Horizont ihrer Zeit.
In: Annette von Droste-Hulshoff (1797—1848): aber nach hundert Jahren micht ich gelesen wer-
den. Hg. von Bodo Plachta. Wiesbaden 1997, S. 3-11.

4 Val. Am sweyten Sonntage nach Pfingsten; HKA 1V, S. 85f. Dazu Meinolf Schumacher:
Annette von Droste-Hiilshoff und die Tradition. Das Geistliche Jabr in literarhistorischer
Sicht. In: Dialoge mit der Droste. Hg. von Ernst Ribbat. Paderborn [u.a.] 1998, S. 113-
145, bes. S. 117-119; dieser Beitrag wird hier vorausgesetzt und fortgeschrieben.
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wenig, dafs manche der 1 zeder weniger woblklingend sind als dze fritheren, diese ist eine
Gelegenbeit wo ich der Form nicht den geringsten niitlichen Gedanken anfopfern darf—
dennoch weif§ ich wohl daf§ eine schine Form das Geniith aufregt und empyinglich
macht, und nebme soviel Riicksicht daranf als obne Beeintrichtignng des Gegenstandes
madglich ist, aber nicht mehr?

Allein schon aufgrund dieser Stelle 146t sich mit Ronald Schneider von einer
»rigiden religiosen Funktionalisierung von Literatur« sprechen, vielleicht
auch von einer »ethisch-didaktischen Dichtungskonzeption«.” Um >didakti-
sche Dichtungc im Sinne des Lehrgedichts handelt es sich beim GJ aber nur
an wenigen Stellen.” Trotz der vielen intertextuellen Beziige zur Theologie
und vor allem zu den Traditionen der Bibelauslegung® ist kein Gedicht in
diesem lyrischen Perikopenzyklus’ eine Versifizierung eines Katechismuska-
pitels, eines Erbauungstextes oder einer homiletischen Predigt. Das legt es
nahe, den pragmatischen Charakter des GJ genauer zu untersuchen, was an
ausgewihlten Gedichten geschehen soll.

II.

Im Zentrum des Interesses steht dabei das Gedicht A vierten Sonntage nach
Ostern.” Es geht von dem Evangelium Jh. 16,5-14 aus, aus dem der Vers
16,5 als Predigbthema< dem Gedicht vorangestellt ist: Ich gebe gu dem, der mich
gesandt hat"" Wihrend im Evangelium eindeutig Jesus spricht, fiihrt das Ich

5> An Wilhelm Junkmann, 17. November 1839; HKA IX, S. 86.
¢ Schneider 1997 [Anm. 3], S. 6f.

7 Zu nennen wire Am vier und zwanzigsten Sonntage nach Pfingsten (HKA IV, S. 140f), eine
Unterweisung iiber das rechte Verhiltnis zur Obrigkeit, zu den Eltern, dem Ehegatten,
den Kindern, den Freunden und allen Mitmenschen im Horizont der Liebe zu Gott.

8 Dazu Schumacher 1998 [Anm. 4], bes. S. 126-131.

9 Zur Gattung u.a. Stephan Berning: Sinnbildsprache. Zur Bildstruktur des Geistlichen
Jahrs der Annette von Droste-Hiilshoff. Tiibingen 1975; Hans-Henrik Krummacher:
Der junge Gryphius und die Tradition. Studien zu den Perikopensonetten und Passions-
liedern. Minchen 1976, bes. S. 46-164 (»Die Perikopenauslegung und -dichtung im 16.
und 17. Jahrhundert«); Meinolf Schumacher: Ein >Geistliches Jahr< um 1500. Die Sonn-
und Festtagsgedichte des Johann von Soest. In: Zeitschrift fiir deutsches Altertum und
deutsche Literatur 122 (1993), S. 425-452, Ders.: Art. »Perikopec. In: Reallexikon der
deutschen Literaturwissenschaft. Hg. von Klaus Weimar. Bd. 3. Betlin, New York 2003.

10 HKA IV, S. 69f. Dazu u.a. Salmen 1985 [Anm. 3], S. 207-210.
11 HKA IV, S. 69.
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des Gedichts von Anfang an nicht die Sprecherrolle Jesu weiter; es formu-
liert allerdings ein Selbstverstindnis, das sich ebenfalls als von Gott gesandt
begreift.

Nicht eine Gnadenflamme hebr
Vor deinem 1 olke soll ich gebn;
Nein ein versteinert 1eben schwer,
Wie Sodoms Séinle mufs ich stehn
Und um mich her

Die Irren triaumend schwanken sehn.

Und ob anch Oede mich nmgiebt,

Und ob mich wiirgt der Nebel fast,

Mir Wirbelsand die Augen triibt,

Doch weif§ ich, daf§ mein Herg dich fafss,
Dafs es dich lebt,

Und daf§ du mich gesendet hast."

Nur mit diesem letzten Vers der zweiten Strophe, der im letzten Vers der
letzten Strophe noch einmal anklingt (v. 48), nimmt das Gedicht Bezug auf
die Evangelienperikope; sonst sind es andere biblische Modelle, vor deren
Hintergrund das »>Sendungsbewuf3tseinc sich artikuliert. Nicht wie die Feuer-
saule, dic beim Auszug aus Agypten vor dem Volk Israel herzog (vgl. Ex.
13,21f. u.a.), hat das Ich sich zu begreifen; es ist keine >hehre Gnadenflam-
me<”, die dem Volk Gottes — predigend oder dichtend — den rechten Weg
ins gelobte Land weist'*, sondern die wegen ihrer Sunde des Zurtickschauens
bei der Flucht aus Sodom zur Salzsaule erstarrte Frau des Patriarchen Lot

2 HKA 1V, S. 69.

13 Die Worterbiicher verzeichnen >Gnadenflamme« nicht; die Kommentare gehen nicht

darauf ein. Annette von Droste spricht im vorangehenden Gedicht vom Wiistenlicht
HKA 1V, S. 67); dazu HKA 1V, S. 424. >Gnaden-Komposita ziehen sich durch das GJ,
2.B. Gnadengruff, Gnadenhanch, Gnadenkleid, Gnadenlicht, Gnadenstempel, Gnadenwolke.

4 Metaphorisch vom Kirchenlehrer z.B. bei Abraham a Santa Clara: Werke. Hg. von Karl
Bertsche, Bd. 2. Wien 1944, S. 60: »obschon Thomas Aquinas zu seiner zeit ware in der
Chatolischen kirchen, was da gwest die wolkhen vadt feirige Seilen den Israelitern, wie
sie aus Egypten zogen, weil er mit seiner erleichten himlischen doctrin die Jenige, so in
finstern Irtumb waren, heraus gfiert [..]«; vom judischen Dichter Jehuda Halevy bei
Heinrich Heine. Simtliche Schriften. Hg. von Klaus Briegleb. Munchen, Wien 1976, Bd.
11, S. 134: »Ja, er ward ein groBer Dichter, / Stern und Fackel seiner Zeit, / Seines Vol-
kes Licht und Leuchte, / Eine wunderbare, groBe // Feuersiule des Gesanges, / Die
der Schmerzenskarawane / Israels vorangezogen / In der Wiiste des Exils.«
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(vgl. Gn. 19,17-26)." Mit >Sodoms Siule« ist also zunichst eine durchweg
negative Figur der Bibel benannt: In seiner Endzeitrede stellt Jesus sie seinen
Jungern gegeniiber als abschreckendes Beispiel hin (Lk. 17,32): »Memores
estote uxoris Lothl« Auch in der Literaturgeschichte erscheint sie sonst wohl
nur als negative Exempelgestalt, etwa fur Ungehorsam](’ und Cutiositas in
einem Sonett von Andreas Gryphius (T 1664), das auf eine neulateinische
Votlage des Bernhard Bauhusius ( 1619) zurtickgeht.

Gedencket an des Loths Weib
Luce 17. v. 32.

Eh / der gerechte Gott mit Plitz vad Schweffel-Regen /
Mit Fewr / Pech / Sturm / vand Grim hat Sodom vmbgekehrt,
Eh Erd vad Himmel kracht / vor seines Eyfers Schwerdt

Ehdenn er Zeboim lie3 in die asche legen

Vnd die erhitzte Lufft erklang von Donner-schligen;

Eh Er auff Adamah sein Rust-Haul3 auB3geleert /

Ehdenn Gomotra gantz von flammen war verzehrt /

Must Loth mit Weib vad Kind von dannen sich bewegen /

Vnd hinter sich nicht sehn; Al aber sein Gemahl
Mit vmbgewandtem Aug anschawt / wie vberall
Mit Glutt vad lichter Loh die Hauser stehn gekronet /

Fuhlt sie / da} Thrinen-saltz auB Thren Augen rinnt /
Erstarrt auch bald in Saltz / eh sie sich recht vorsint /
So wird mit weiser Straff Thr Torheit aulgeséhnet.’”

Annette von Droste-Hulshoff bestreitet nicht diesen Charakter von (der
nicht namentlich genannten) >Frau Lot(®; er dient ihr gerade zur Abgrenzung

Vgl. An Wilhelm Junkmann, 4. August 1837: _Alles soll wieder vorgenommen werden, die dltesten
und verworfensten Lesarten, und dann will ich mich abwenden, und sehen nicht guriick, damit ich nicht
auf meiner poetischen Babn, wie Loths Weib, sur Salzsiule — versteinert ewig auf demselben Flecke
stehn bleibe, allen CORRIGIRENDEN Seelen um warnenden Beispiel (HIKA VIII, S. 227).

Dazu u.a. Wolfram Mauser: Dichtung, Religion und Gesellschaft im 17. Jahrhundert.
Die »Sonnete« des Andreas Gryphius. Minchen 1976, S. 106-108, 269f.

Andreas Gryphius: Gesamtausgabe der deutschsprachigen Werke, Bd. 1: Sonette. Hg.
von Marian Szyrocki. Tubingen 1963, S. 7. Vgl. die zweite Fassung von Szyrocki 1963, S.
33 (mit dem Quellennachweis: »Bauhusij. Obsceenam Gomorrha hyemenc); die »Tor-
heit des letzten Verses erscheint dort als svorwitzc.

Vgl. Ephraim Kishon: Drehn Sie sich um, Frau Lot! Satiren. Ubers. von Friedrich Tot-
berg. 23. Aufl. Minchen, Wien 1995.
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vom positiven Epiphaniezeichen der Feuersiule, mit der sich das lyrische
Ich nicht zu identifizieren wagt. Trotz seiner mit den Metaphern vom jver-
steinertenc Leben, von »Ode« und >Nebek gekennzeichneten Siindhaftigkeit
ist es davon Uberzeugt, daff mein Herg dich fafst, | Dafs es dich liebt, | Und dafs du
mich gesendet hast (vv. 10-12). Die Verse 10 und 11 formulieren das an mysti-
sche Sprache gemahnende Motiv vom Wohnen Gottes im Herzen, fir das
Liebe stets als Voraussetzung gilt: >Cor amantis non angustumc.”” Die in Vers
12 durch ein >Und¢ hiermit verknipfte Gewilheit des Gesendetseins a3t
hingegen mehr an das Selbstverstindnis biblischer Propheten denken. Ge-
gen ein Konstatieren von prophetischer Rede im GJ* sprechen nicht die
vielen Selbstanklagen und Stindenmetaphern, die sie durchziehen. Niemand
wird Prophet aufgrund ethischen Wohlverhaltens; eher scheint im Gegenteil
die Unwiirdigkeit eine Bedingung fiir die Erwihlung durch Gott zu sein.”
Wie der frithere Hirtenjunge David, dessen Psalter tiber weite Strecken Sitin-
denklage ist, haben sich auch spatere Autoren, die ihre Zeit- und Kirchenkri-
tik mit prophetischer Gebirde vortrugen, in ihren Texten mehr als Siinder
denn als Gerechte prisentiert. Uber Paulus kommt oft das Motiv der sinfir-
mitates< hinzu, deren er sich »rihmt, da die Kraft Christi an den Schwachen

19 Dazu Friedrich Ohly: »Cor amantis non angustumc. Vom Wohnen im Herzen [1970]. In:
Ders.: Schriften zur mittelalterlichen Bedeutungsforschung. Darmstadt 1977, S. 128-155;
vgl. dens.: Du bist mein, ich bin dein. Du in mir, ich in dir. Ich du, du ich [1975]. In:
Ders.: Ausgewihlte und neue Schriften zur Literaturgeschichte und zur Bedeutungsfor-
schung. Hg. von Uwe Ruberg und Dietmar Peil. Stuttgart, Leipzig 1995, S. 145-176.

20 Dazu zuletzt Andrea Résler: Vom Gotteslob zum Gottesdank. Bedeutungswandel in der
Lyrik von Friedrich Spee zu Joseph von Eichendorff und Annette von Droste-Hulshoff.
Paderborn [u.a.] 1997, S. 217-296.

2l Vgl. z.B. Bernhard Lang: Wie wird man Prophet in Israel? Aufsitze zum Alten Testa-
ment. Disseldorf 1980.

22 Vgl. Peter Dinzelbacher: Christliche Mystik im Abendland. Thre Geschichte von den
Anfingen bis zum Ende des Mittelalters. Padetborn [u.a.] 1994, S. 27f.: »Mittelaltetliche
Seherinnen wie Hildegard von Bingen und Birgitta von Schweden trugen ihre nicht sel-
ten hirteste Kritik an der Amtskirche beinhaltenden Offenbarungen immer wieder im
leidenschaftlichen Stil der alttestamentlichen Wahrheitskiinder vor, auch Visionire wie
Robert von Mozat oder Savonarola verstanden sich als Nachfolger der Propheten. In
der Neuzeit bediente etwa Filippo Neri sich dhnlicher symbolischer Handlungen, wie sie
uns von den jidischen Propheten bekannt sind, um schweigend Zukinftiges zu enthul-
len, und noch Don Boscos Traumvisionen — wir sind in der Mitte des neunzehnten
Jahrhunderts —, die entscheidende Augenblicke der Grindung seiner pidagogischen
Stiftung, des Oratoriums, betrafen, bewegten sich in den alttestamentlich vorgegebenen
Bildstrukturen.«
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sich erweise (vgl. 2 Kor. 12, 9f)). Dazu gibt es noch eine spezielle Frauentra-
dition: Hildegard von Bingen fithrt neben der Unwiirdigkeit aufgrund von
Schuld und Krankheit auch Genderargumente wie weibliche Schwiche und
Ungelehrtheit zur Legitimierung ihres prophetischen Visionswerks an.”
Ahnliches gilt fiir Mechthild von Magcleburg24 und andere Autorinnen, die
man in weiterem Sinne der Frauenmystik zurechnen kann.” Steht die Auto-
rin des GJ in dieser Tradition der >Prophetinnens, in der etwa Birgitta von
Schweden von einem Zeitgenossen als »apostola et prophetissa Dei bezeich-
net wurde?” Hinweise fiir ein spezifisch weiblich verstandenes Propheten-
tum sind bei Annette von Droste nur spirlich auszumachen. Wie Hildegard
als »Teutonicorum sibilla¢, so galt auch Annette oft als »Sibylle¢ IThre Freundin
Elise Riidiger stilisierte sie im Nachruf fiir Cottas »Morgenblatt« zur »Dich-
terin mit dem Sibyllenantlitz«, deren Gedichte meist »ganz ohne ihr Zuthun«
entstanden sein sollen, »fast wie Visionen, in einem halbwachen Traum,
wenn sie aus Schwiche auf ihrem Sopha oder dem Mooslager im Freien
ausruhte.«’’ Levin Schiicking sprach von ihren Augen als »michtigen, durch-
dringenden Seelenlichter[n], bei denen man an das Antlitz einer Sibylle

2 Dazu Christel Meier: Eriugena im Nonnenkloster? Uberlegungen zum Verhiltnis von

Prophetentum und Werkgestalt in den »figmenta propheticac Hildegards von Bingen. In:
Frihmittelalterliche Studien 19 (1985), S. 466-497, bes. S. 472-477; vgl. dies.: Propheten-
tum als literarische Existenz: Hildegard von Bingen (1098-1179). Ein Portrait. In: Deut-
sche Literatur von Frauen. Hg. von Gisela Brinker-Gabler. Bd. 1. Miinchen 1988, S. 76-
87; dies.: Von der »Privatoffenbarung¢ zur 6ffentlichen Lehrbefugnis. Legitimationsstu-
fen des Prophetentums bei Rupert von Deutz, Hildegard von Bingen und Elisabeth von
Schénau. In: Das Offentliche und das Private in der Vormoderne. Hg. von Gert Melvil-
le und Peter von Moos. Kéln [u.a.] 1998, S. 97-123.

2+ Dazu Marianne Heimbach: »Der ungelehrte Mund« als Autoritit. Mystische Erfahrung
als Quelle kirchlich-prophetischer Rede im Werk Mechthilds von Magdeburg. Stuttgart-
Bad Canstatt 1989.

% Dazu Claudia Spanily: Méglichkeiten weiblichen Literatentums im Mittelalter. Frankfurt
a. M. 2002.

% Vgl. Dinzelbacher 1994 [Anm. 22|, S. 348: »lhre Begabung und Berufung lag eindeutig
auf dem, was ihr der hl. Ambrosius als ihre raison d’étre vorstellte: »geistlich zu sehen, zu
héren und zu erkennen zu dem Ende, dal du das, was du im Geist gehort hast, anderen
nach Gottes Willen offenbaren mogest« (Rev. 3,5). Dies kann als klassische Definition
von Prophetismus gelten.«

27 Modellfall der Rezeptionsforschung. Droste-Rezeption im 19. Jahrhundert. Dokumenta-
tion, Analysen, Bibliographie. Hg. von Winfried Woesler. Frankfurt a. M. [u.a.] 1980,
Bd. 1, S. 109-115, hier S. 112f.
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denken muBte«; Schiicking brachte das Sibyllen-Motiv aber auch mit dem
GJ in Verbindung; nach ihm

erreicht die Poesie Annettens von Droste gerade in diesen geistlichen Gedich-
ten oft ihren héchsten Schwung. Es ist in vielen derselben eine erhabene Kraft
und eine hinreiBende Gluth, welche die Dichterin wie eine Sybille erscheinen
148t, die vor uns tritt, als ob sie eben aus den Hallen niederstiege, in welchen
die Psalmenharfe des koniglichen Biflers, die Hymnen des Ambrosius und
Gregor’s des Groflen wiederklingen, und jenes markerschiitternde Lied der
prophetischen Ekstase des Thomas von Celano t6nt.?

Noch Walter Nigg hob die »sibyllinischen Ziige« des Drosteschen Werkes
hervor und nannte die Autorin gern die »westfilische Sibylle«”’, jedoch hat
das weniger mit Prophetie als — neben ihrer dufleren Erscheinung — mit ihrer
»Spékenkiekereic! zu tun, die fiir ihre poetische Produktion bekanntlich
héchst folgenreich war.” Und vor allem: Wihrend Hildegard in ihrem litera-
rischen Werk mit Maria ein Urbild der prophetissac aufzeigte, fehlen weibli-
che Prophetengestalten im GJ vollig — es sei denn, man wolle die Salzsiule
dafiir halten, von der zwar nicht ausdricklich gesagt wird, sie sei zunichst
eine Frau gewesen, doch weil3 das jeder halbwegs bibelfeste Leser sowieso.
Wie dem auch sei. Unbestritten bleibt die prophetische Funktion von So-
doms Séule (v. 4) im Gedicht zum vierten Sonntag nach Ostern. Wegen ihrer
Stinde des Ungehorsams wurde Lots Frau versteinert, und nur deshalb steht
sie jetzt fest, wihrend alle andern »schwanken«. Wie bei Hildegard das Nega-

28 Levin Schiicking: Annette von Droste. Ein Lebensbild [1862]. Zitiert nach Woesler 1980
[Anm. 27], Bd. L1, S. 256-291, hier S. 260.

2 Schiicking 1862 [Anm. 28], S. 291; dort heiB3t es weiter: »Andere der geistlichen Gedich-
te schildern mehr objectiv einzelne Episoden der biblischen Geschichte; dann werden
mitunter Bilder uns vorgezaubert, als ob wir in einem Dom des Mittelalters eines jener,
in wunderbarer Farbenpracht und Innigkeit der Composition leuchtenden Glasgemailde
sihen, die von ebenso groBer Wirme wie durchsichtiger Klarheit sind. Kurz, in allen
diesen Poesien, in diesen Stimmen eines strengen und tddtlich ernsten Mahnergeistes
lebt Etwas, das mit Recht von sich sagen darf: »Ich hebe meine Stimme laut [...]J«.

30 Walter Nigg: Glanz der ewigen Schonheit. Annette von Droste-Hulshoff. 1797-1848.
Zirich, Stuttgart 1968, S. 17, 42; vgl. S. 8, 11.

31 Dazu u.a. Wolfgang Preisendanz: ...und jede Lust, so Schaner nur gewibren mag. Die Poesie
der Wahrnehmung in der Dichtung Annette von Droste-Hillshoffs. In: Beitrige zur
Droste-Forschung 4 (1976/77), S. 9-21; Irmgard Roebling: Heraldik des Unheimlichen.
Annette von Droste-Hiilshoff (1797-1848). Auch ein Portrait. In: Deutsche Literatur
von Frauen. Hg. von Gisela Brinker-Gabler. Bd. 2. Miinchen 1988, S. 41-68.

32 Vgl. besonders das Gedicht Vorgeschichte (SECOND SIGHT) (HKA 1, S. 245-248) mit den
Versen: O sprich ein Gebet, inbriinstig, dcht, | Fiir die Seher der Nacht, das gequilte Geschlecht.
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tive zur Voraussetzung fiir das Prophetenamt wurde, zeigt sich auch hier das
Paradoxon, nach dem gerade »das schuldhaft Gewordene, das Verfluchte,
das Tote, in diesem Fall das Versteinerte, fiir das Heile kiinden muB«.” Das
lyrische Ich identifiziert sich nicht vollstindig mit der negativen Siule, denn
es leidet an der Situation in der Wiiste wie ein lebendiger Mensch (der Nebel
wirgt ihn, der Sand triibt die Augen usw.) und kann — wie es sich fiir einen
Propheten geh6rt — die Stimme erheben:

Den Lebenshanch halt ich von dir,
Unsterblich hast du mich gemacht;
Nicht Glut, nicht Diirve schadet mir.
Ich weifs, ich bin in deiner Wachz,
Und muf ich hier

Auwuch stehn wie ein Prophet der Nacht.

Ich hebe meine Stimme laut,

Ein Wiistenherold fiir die Noth:
Wacht anf thr Triumer, aufgeschant!
Am Himmel steht das Morgenroth.
Nur anfgeschant!

Nur nicht guriick, dort stebt der Tod!™

Mit dem Wiistenherold ist zweifellos Johannes der Taufer gemeint, eine im G/
auch sonst zentrale Exempelgestalt fiir den gottlichen Auftrag des Dichters;
etwa in Am vierten Sonntage im Advent™, wo mit dem Evangelium Vom Zengnis-
se des Johannes (Jh. 1,19-28) die Selbstbezeichnung des Téaufers als Stmme des
Rufenden in der Wiiste® im Mittelpunkt steht. Er stellt sich auch hier als Hero/d
dar, der den Grimm des Hertn wie auch dessen Grade verkiindet. Er weil3
sich gesendet von Gott, den er mit der Stilfigur der Antonomasie’ um-
schreibt als Verursacher verschiedener Natur-Mirabilia, die jeweils erweisen,

3 Salmen 1985 [Anm. 3], S. 209, nach Elisabeth G6ssmann: Die Frau und ihr Auftrag.
Gestalten und Lebensformen. 2. Aufl. Freiburg [u.a.] 1965, S. 129 (zu Am Montage in der
Charwoche).

3 HKAIV,S. 69.
3% HKATIV,S. 156.
36 Ebd.

37 Vgl. z.B. Hartmut Freytag: »sun, des bewise dich der / der dich nich im gebildet hét.«
Bemerkungen zu Antonomasien in Hartmanns von Aue »Gregorius« und seinen lateini-
schen und volkssprachigen Bearbeitungen. In: Latein und Volkssprache im deutschen
Mittelalter. 1100-1500. Hg. von Nikolaus Henkel und Nigel F. Palmer. Tiibingen 1992,
S. 142-157.
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daB in den (vermeintlichen) Mala der Schopfung Positives zu erkennen ist:
Am Sumpf wichst Balsam, aus dem Skorpion 1aB3t sich das Antidot gegen
sein Gift gewinnen™, Dornen bringen Rosen hetvor (nicht nur wenn >Matia
durch einen Dornwald¢ geht) und faulendes Holz kann leuchten:

Fragst du mich, wer ich bin? Ich berg es nicht:
Ein Wesen bin ich sonder Farb’ und Licht.
Schau mich nicht an, dann wendet sich dein Sinn;
Doch hire! hore! hore! denn ich bin

Des Raufers in der Wiiste Stimmae.

In Ndchten voller Pein kans mir das Wort
Von ihm, der Balsam sét an Sumpfes Bord,
Im SCORPION der Heilung Oel gelegt,

Dem auch der wilde Dorn die Rose trigt,
Der todte Stamm entziindet sein Geglimme. -

In diesen theodizee-dhnlichen Gedanken bestitigt die Schopfung, daf3
auch mit dem Taufer — wovon die Bibel freilich so nichts weil3 — ein eher
negativ bewerteter Mensch (unansehnlich, von Schmerzen zerrissen) zum
Verkiinder der géttlichen Botschaft auserwihlt wurde.” Wie sehr mit dem
Dasein in der Wiiste die eigene literarische Existenz in der Welt gemeint ist,
zeigt Annette von Droste auch aulerhalb des GJ in ihren Dichtergedichten.
In Mein Beruf ist es eine Blume in der Wiiste, die visuell und olfaktorisch
nichts hermacht, aber Feuchtigkeit bewahrt (was in einer Wiste fir Men-
schen schlief3lich das Wichtigste ist):

So rief die Zeit, so ward mein Amt
Von Gottes Gnaden mir gegeben,

So mein Beruf mir angestammt,

I frischen Muth, im warmen Leben;

3 Dazu Josefine Nettesheim: Annette Droste zu Hilshoff. Naturwissenschaftliches Lexi-
kon. Lyrik und Epik. Munster 1973, S. 59.

% HKATIV,S. 156.

40 Der »Herold« fordert Aufmerksamkeit fiir seine Botschaft in der zweiten Person Singu-
lar, also nicht von einer Gemeinde, sondern von einem Einzelnen (dem Leser, der Auto-
rin selbst?). Der Singular ist sinnvoll, da es zugleich um die Aufmerksamkeit fiir die
Stimme des eigenen Gewissens geht, die nicht unterdriickt werden diirfe, so wie es un-
verantwortlich ist, wenn Mutter das Schreien ihrer unehelichen Kinder durch Kinds-
motd unterbinden: Merk anf! ich weif§ es, daff in hértster Brust | Doch schlummert das Gewissen
unbewnfst;] Merk anf, wenn es erwacht, und seinen Schrey | Ersticke nicht, wie Miitter sonder Tren |
Des Bastards Wimmern und sein matt Gekriimme! (HKA 1V, S. 156)
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Ich frage nicht ob ibr mich nennt,
Nicht fribnen mag ich kurzem Rubme,
Doch wifst: wo die Sabara brennt,

I Wiistensand, steht eine Blumze,

Farblos und Duftes baar, nichts weif¢
Sie als den frommen Than 3u biiten,
Und dem V erschmachtenden ibn leis
In ihrem Kelehe angnbieten.

Voriiber schliipft die Schlange scheu
Und Pfeile ibre Blicke regnen,
Voriiber rauscht der stolze Len,
Allein der Pilger wird sie segnen.

Die sichtbare und zugleich rufende Salzsiule, der blasse Asket Johannes
Baptista als Stimme, die farb- und duftlose Saharablume, die den durstigen
Wanderer >frommen Tau< schmecken la3t — alle Sinne sind angesprochen,
wenn die Aufgabe des Dichters in Wiistenmetaphorik® formuliert wird. Ne-
ben dem Horen ist es vor allem das Sehen: Die Aufforderung, nicht zurtick-
zuschauen, ist durch den Bibeltext von der Lot-Geschichte vorgegeben und
wurde durch die Kirchenviter durchweg in malam partem gedeutet, etwa als
Zuricksehnen nach dem alten Siindenleben.” In Annette von Drostes Ge-
dicht zum vierten Sonntag nach Ostern geht es um irdische Wissenschaft,
der die Erkenntnis Gottes gegeniibersteht, weshalb konsequent dem Zu-
ruckschauen kein Nachvorneschauen konfrontiert wird, sondern ein auf-
wirts gerichteter Blick zum Himmel:

Nur anfgeschant, nur nicht Juriick!
Lafst Menschenweishert hinter ench!
Stze ist der Tod, thr schnodes Gliick
Ist dibertiinchtem Grabe gleich.

O hebt den Blick!

Der Himmel ist so mild und reich.**

4 HKATLS. 98f.

4 Dazu die Belege zur »Wiistec in: HKA 1V, S. 479£,; vgl. Berning 1975 [Anm. 9], S. 85-92.
Allgemeiner z.B. Bernard McGinn: Ocean and Desert as Symbols of Mystical Absorp-
tion in Western Tradition. In: Journal of Religion 74 (1994), S. 155-181.

Nur negative Beispiele der Allegorese bucht Hieronymus Lauretus: Silva Allegoriarum
totius Sacrae Scripturae. Kéln 1681. Ndr. Hg. von Friedrich Ohly. Minchen 1971, S. 872.

“ HKATIV,S. 69.
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Wichtig ist hier, da3 das sprechende Ich sich an diesem von andern gefor-
derten Aufblicken selbst nicht beteiligt, weil es sich daran nicht beteiligen
kann:

Kannt ich mein Auge heben nur,

Mezn steinern Auge zu dem Blan:

Wie sig’ ich ans der Himmelsflur

So liebekrank den milden Thau!

Doch hat Natur

Und Schuld verschlossen mir die Bran.®

In deutlich mystischem Sprachduktus vergeblichen Sehnens (liebekrank«!)
wird die »Vision in Blau« beschworen, die Alois Haas fiir die mystische Lite-
ratur so eindricklich beschrieben hat.* >Natur und Schuld¢ verhindern, daB3
dem Ich des Gedichts dasjenige zuteil wird, zu dem es andere fihren will.
Ein >Prophet der Nacht« zu sein, heilit damit auch, selbst nicht erkennen zu
koénnen, was man verheiB3t. Verstindlich, wenn das Ich diese Begliickung
auch fir sich erhofft — und sei es erst im Jenseits, wobei diese eschatologi-
sche Wendung erklart, weshalb Annette von Droste gegen den Bibeltext von
einer Wiederbelebung von >Sodoms Siulec sprechen kann*’:

Ob nimmer sich die Rinde hebt?
Ach einmabl, einmabl mufs es seyn!
Wenn Sodoms Saule sich beleb,
Dann bricht auch meine Stunde ein;
Wenn es durchbebt

Den armen blutberaubten Stein!

Dann soll ich wissen, was ich bin,
Warum so todesstarr und matt;
Dann weifs ich, was den klaren Sinn
Getrieben u der dden Statt;

4 HKAIV,S. 70.

4 Alois M. Haas: Vision in Blau. Zur Archiologie und Mystik einer Farbe [1989]. In:
Ders.: Mystik als Aussage. Erfahrungs-, Denk- und Redeformen christlicher Mystik.
Frankfurt a. M. 1996, S. 189-220.

47 Vgl. Wilhelm Géssmann: Annette von Droste-Hilshoff. Ich und Spiegelbild. Zum
Verstindnis der Dichterin und ihres Werkes. Disseldorf 1985, S. 104: »Oft erkennt sich
die Dichterin in einer Metapher wieder, die sie jedoch in eigener Zustindigkeit abwan-
delt, wie z.B. im Bild der Salzsdule, von der sie, was nicht im Genesisbericht steht, eine
Wiederbelebung erwartet.«
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Dann knie ich hin
Vor dem, der mich gesendet hat.*

Die Polemik gegen die Menschenweisheit als yTod¢, die mit ihrer Scheinhaf-
tigkeit (ubertinchtes Grabg vgl. Mt. 23, 27) ein triigerisches Glick ver-
spricht, ist gewils mehr als nur die Fortsetzung der patristischen und mittelal-
terlichen Polemik gegen die »sapientia huius mundi¢, an deren Tradition sie
freilich ankniipft. Prophetische Zeitkritik setzt stets an konkreten Ereignis-
sen oder Tendenzen an, die man in diesem Fall zu Recht im Umkreis des
»Kolner Kirchenstreitsc” gesehen hat, auf dessen Hohepunkt im Jahr 1839
Annette von Droste-Hilshoff die Arbeit am GJ wieder aufnahm, die sie im
Herbst 1820 mit dem Ostermontaggedicht abgebrochen hatte. Bei dem fiir
den deutschen Katholizismus so folgenreichen Ereignis ging es nicht nur um
die Frage der Mischehen. Bodo Plachta hat aufgezeigt, wie dieser Streit in
einer umfassenden Auseinandersetzung um die Moglichkeit rationaler Kla-
rung von Glaubensfragen zu verstehen ist”, einer Auseinandersetzung, die
sich vor allem an dem gemiBigten Rationalismus des Bonner Theologen
Georg Hermes (+ 1831)°" entziindete, der unter Riickgriff auf Kant »eine
neue wissenschaftliche Grundlegung des Glaubens und der Theologie ver-
sucht hatte«.”” Obwohl Annette von Droste im Haus ihres Vetters viele
»Hermesianer« kennenlernte und »sie gegeniiber Angriffen ihrer Familie in
Schutz nahm«”, stéBt sie in den Gedichten nach Ostern doch ganz in das
Horn des Antirationalismus.

¥ HKATV,S. 70.

4 Dazu u.a. Friedrich Keinemann: Das Kolner Ereignis, sein Widerhall in der Rheinpro-
vinz und in Westfalen. 2 Bde. Munster 1974.

0 Bodo Plachta: 7000 Schritte von meinem Canapee. Der Aufbruch Annette von Droste-
Hulshoffs in die Literatur. Bielefeld 1995, S. 61-64; hier S. 63: »Auch innerkirchlich wur-
de diese wissenschaftsfeindliche Auseinandersetzung gefiihrt, indem alle theologischen
Ubetlegungen, hinter denen Ideen der Aufklirung vermutet wurden, mit dem Verdikt
des Irrglaubens belegt wurden.«

51 Dazu w.a.: Herman H. Schwedt: Art. >Hermes, Georg; Hermesianismusc. In: Lexikon fiir
Theologie und Kirche. Hg. von Walter Kaspar. 3. Aufl. Bd. 5. Freiburg [u.a.] 1996, Sp.
10-12.

%2 Hans King: Existiert Gott? Antwort auf die Gottesfrage der Neuzeit. Minchen, Ziirich
1978, S. 564.

3 Walter Gédden: Tag fiir Tag im Leben der Annette von Droste-Hiilshoff. Daten —
Texte — Dokumente. Paderborn [u.a.] 1996, S. 114. Vgl. z.B. den Brief an die Schwester,
15. Februar 1838, HKA VIII, S. 303.
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Als Extrembeispiel kann das Gedicht Aw sechsten Sonntage nach Ostern™ gel-
ten:

Erwacht! der Zeitenseiger hat
Auf die Minute sich gestellt;

Dem rostigen Getriebe matt

Ein nenes Rad ist 3ugesellt;

Die Feder steigt, der Hammer faillt.

Wie den Soldaten anf der Wacht

Die Ronde schreckt ans dumpfer Rub,
So durch Gewitter schwiile Nacht

Ruft uns die Glockenstimme n:

Wie nennst du dich, wer bist denn du?”

Es handelt sich um eine Art konservativ-katholisches >Einheitsfrontlieds, das
in militirischer Metaphorik fordert, jeder »miles christianus¢ musse im ge-
meinsamen Kampf seinen Platz einnehmen, auch der Dichter-Prophet sei-
nen Wachposten (wie der »Wiistenherold« weiB: ich bin in deiner Wacht™):

Ist es ein schwacher Posten anch,
Auf den mich deine Hand gestellt:

So ward mir doch des Wortes Hauch,
Das furchtlos wandelt durch die Wels,
Gleich ob es dunkelt oder hellt™”

Mit der Militdirmetaphorik scheint die Bildlichkeit von Schlafen und Erwa-
chen, von Uhrwerk und neuer Zeit, starke Affinititen zur zeitgendssischen
politischen Literatur zu haben, besonders zu der des Vormirz.™ Allerdings
nur auf den ersten Blick. Denn wihrend in der »progressiven« Literatur seit
der Aufklirung die Metaphern der Heteronomie wie Schlaf, Traum, Wahn-
sinn, Betiubung usw. das Verhaftetsein in Aberglauben und religidsen
Vorurteilen meint, dem eine »verntinftige« Weltsicht gegeniibergestellt wird,
ist es hier geradezu umgekehrt der Rationalismus, der den Menschen in He-
teronomie halt, indem er ihn in einer nur scheinbaren Sicherheit wiegt, die

54 Dazu w.a. Plachta 1995 [Anm. 50], S. 64-69.
55 HKA IV, S. 75.
56 HKA IV, S. 69.
57 HKA IV, S. 76.

%8 Dazu u.a. Hans-Wolf Jager: Politische Metaphorik im Jakobinismus und im Vormirz.
Stuttgart 1971.
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ihn um das Heil bringen kann. Aus dieser Sicherheit soll der Mensch >erwa-
chen«. Annette von Droste schligt demnach den Zeitgeist mit seinen eigenen
sprachlichen Mitteln. Sie kann dies tun, da solche politische Vormirz-
Metaphorik weitgehend sikularisierte religiése Sprache ist”, die sie nur auf
ihre urspriinglichen prophetisch-eschatologischen Wurzeln zuriickzufithren
braucht.” Die eher halbherzige Distanzierung der Autorin von diesem Ge-
dicht® hat nicht zu einer Revision gefiihrt. Thre Kritik am gottlosen Rationa-
lismus zieht sich metaphorisch durch das ganze GJ%, von der Am dritten
Sonntage nach Ostern formulierten Hoffnung, Dann wird wie Rauch | Entschwin-
den eitler Weisheit Nebelschemen®, bis zum Gedicht zum 2. Adventssonntag (in
dem die Verstandeskritik die in diesem Zusammenhang tbliche Licht-
Metaphorik fortfithrt):

Gieb dich gefangen, thirichter 1/ erstand!

Steig nieder

Und zdinde an des Glanbens reinem Brand
Dein Dichtlein wieder!

Die arme Lampe, deren matter Hanch
Verdumpft, erstickt in eignen Qualmes Ranch.**

3 Vgl. Aleida Assmann: Erinnerungsraume. Formen und Wandlungen des kulturellen
Gedichtnisses. Minchen 1999, S. 169: »Als yWeckruf aus dem Jenseits« (Hans Jonas) ha-
ben sich revolutionire Bewegungen immer wieder verstanden, die inmitten einer erstarr-
ten und schlechten Welt dem Lebendigen und Neuen zum Durchbruch verhelfen woll-
ten.«

60 Plachta 1995 [Anm. 50], S. 66: »Die Antithetik von Nihe und Ferne Chrisd, die sich
sowohl im Erlebnis der Einheit zwischen Christus und der Gemeinde als auch in der
Ankiindigung einer Zeit von Verlassenheit niederschligt, wird von der Droste auf eine
eindeutige Aussage Uber den Zeitpunkt eines aktuellen Bekenntnisses konzentriert. Be-
reits das imperativische >Erwachtk im ersten Gedichtvers zitiert in traditioneller Formel-
haftigkeit Mahnungen zu Umkehr und Besinnung. In der sich anschlieBenden auf die
Mahnung riickbezogenen Metaphorik von Uhrwerk, Glockenschlag und Zeit erhilt der
GedichtanlaB3 beinahe eschatologische Dimension.«

¢ An Wilhelm Junkmann, 26. August 1839: Zwischen meinen geistlichen Liedern ist mir Eines,
ohne meinen Willen, gang; demagogisch geworden, der Onkel nennt es seinen geistlichen Marschc — der
Evangelientext war Schuld daran, — da sehn Sie wie man noch jeden Angenblick die Bibel verkebrt
anslegen kann! — ich werde wobl ein Anderes dafiir machen miissen (HKA IX, S. 606).

02 Vgl. die Belege HKA 1V, S. 423.
G HKA 1V, S. 68.
6 HKAIV,S. 152,



Zu Pragmatik und Aktualitit des Gezstlichen Jabres 119

Indem sie jeglichen Rationalismus als tendenziell atheistisch verurteilt, stellt
sich Annette von Droste gewil3 ganz in die Bestrebungen der Restauration
um eine Erneuerung des christlichen Glaubens in Europa. Allerdings: Wie
immer man das biographisch auf ihre eigene Lebenssituation riickbeziehen
will®® — das lyrische Ich bei Annette von Droste 146t jedenfalls keinen Zwei-
fel daran, daf3 es selbst nicht glauben kann, was es verkiindet:

Ist es der Glanbe nur, dem du verbeifSen,
Dann bin ich todt.

O Glanbe! wie lebendgen Blutes Kreisen,
Er thut mir Noth;

Ich hab ibn nicht.*

Ich hab ibn nicht. Dieses Bekenntnis geht wohl noch heute jedem Leser unter
die Haut. Das Betroffensein und der Respekt vor soviel Aufrichtigkeit soll-
ten uns nicht davon abhalten, auch bei solch konfessorischen Ich-Aussagen
nach dem pragmatischen Aspekt zu fragen. Didaktisch-belehrenden Charak-
ter haben sie ja ebensowenig wie einen prophetisch-adhortativen. Worin
mag dann der >Nutzen¢ fir den Leser liegen, den die Autorin doch fir das
ganze GJ programmatisch in Anspruch nimmt?

I11.

Der Grund fir den Glaubensverlust wird klar benannt: Mein Wissen niufste
meinen Glauben tidter”. Die Ich-Aussagen setzen die prophetische Polemik
gegen das reitle Wissen« in anderer Sprechhaltung fort; bereits in A ersten
Sonntage nach b. drey Kinige heiB3t es unmilBverstindlich: Ich habe dich in der Natur
gesucht, | Und weltlich Wissen war die eitle Frucht!®® Damit ist nicht nur ein indi-
vidueller Vorgang benannt: So sehr sich die neuzeitliche Naturwissenschaft
an ihren Anfingen auch theologisch zu begriinden versuchte — etwa in
Denkformen der Naturallegorese oder der Physikotheologie —, letztlich hat
sie doch zu einem Weltbild gefthrt, in dem Gott keine Rolle mehr spielt.

% Vel. noch Christian Hopfner: Romantik und Religion. Heinrich Heines Suche nach
Identitdt. Stuttgart, Weimar 1997, S. 196-214 (»Annette von Droste-Hiilshoff«); Jirgen
Werbick: Ist denn der Glanbe nur dein Gotteshauch? Theologische Anmerkungen zum Glau-
bensverstindnis der Annette von Droste-Hulshoff im Gezstlichen Jabr. In: Ribbat 1998
[Anm. 4], S. 95-111.

6 _Am Pfingstmontage, HKA 1V, S. 79.

67 Am dritten Sonntage nach Ostern; HKA 1V, S. 67.

6 HKAIV,S.7.
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Das »Ich< des GJ benennt demnach exemplarisch das Selbstverstindnis des
modernen Menschen, der sich bewuf3t macht, nicht mehr glauben zu kén-
nen. Das erklirt einmal die bereits im Widmungsschreiben an die Mutter
formulierte Abgrenzung von den >Frommen, die — von Aufklirung und
Atheismus unangefochten — mit solchen Texten nichts anzufangen wii3ten
(und hochstens in ihrer Einfalt verwirrt wiirden). Es erklirt zudem das eben-
falls frih gedullerte Vertrauen in die spatere Wirkung ihrer >Liederc Mancher
wird vor ihnen beben, | Der gleich mir empfand.” Dem Leser wird eine Lektiire
ermdglicht, die man vielleicht als »identifikatorisch« bezeichnen kénnte. Sie
geht in der Intensitit iiber die Lektiire von Rollenlyrik und religitser Wie-
dergebrauchsliteratur weit hinaus und hat in der Spiritualititsgeschichte eine
lange Tradition: Johannes Cassian etwa empfiehlt, man solle die Psalmen so
beten, als sei man selbst ihr Verfasser.”” Der Leser kann tiber eine solche
slectio divinad" auf den Weg der Selbsterkenntnis gebracht werden, der iiber
Belehren und Ermahnen erheblich schwerer erreichbar wire.”” Nun er-
schopft sich diese Erkenntnis aber keineswegs im Bewultwerden des eige-
nen Glaubensverlustes; es problematisiert ihn zugleich. Das Ich des GJ wirft

® HKAIV,S. 37.

70 Vgl. Johannes Cassian: Conlationes X,11,4, CSEL 13, S. 304: »quorum iugi pascuo uege-
tatus omnes quoque psalmorum adfectus in se recipiens ita incipiet decantare, ut eos
non tamquam a propheta conpositos, sed uelut a se editos quasi orationem propriam
profunda cordis conpunctione depromat uel certe ad suam personam aestimet eos fuisse
directos, eorumque sententias non tunc tantummodo per prophetam aut in propheta fu-
isse completas, sed in se cotidie geri inplerique cognoscat.« Ubers. durch den Verfasser:
»...auf deren immergriiner Weide grasend nimmt er auch alle AuBerungen der Psalmen
in sich auf und wird diese so zu singen beginnen, als ob sie nicht vom Psalmisten ver-
fasst worden witen, sondern er sie selbst wie ein eigenes Gebet aus der Tiefe des zer-
knirschten Herzens hervorholte; oder als ob er sie wenigstens als auf seine Person bezo-
gen ansihe und erkennen wiirde, dass ihre Aussagen nicht allein durch den Psalmisten
oder im Psalmisten sich erfillt hitten, vielmehr tdglich in ihm selbst sich ereignen und
geschehen.«

T Vgl. wa. Ivan Illich: Lectio Divina. In: Schriftlichkeit im frithen Mittelalter. Hg. von
Ursula Schaefer. Tubingen 1993, S. 19-35.

72 Vgl. auch Géssmann 1985 [Anm. 47], S. 89f.: Das GJ wolle kein Erbauungsbuch sein.
»Vielmehr soll die neuzeitlich bedingte Geistigkeit auf den Weg des Glaubens gebracht
werden; die Menschen ihres so kritischen Jahrhunderts sollen zur personalen Verant-
wortung kommen — eine Pidagogik also im Sinne des Paidagogos eines Klemens von
Alexandtien, eine Wegweisung von einem blof dulleren Glauben, der fides, zur inneren
Einsicht und Erfahrung der Gnosis. Dal3 die Dichterin dabei selbst diesen Weg zu be-
schreiten versucht und nicht eigentlich lehren will, vetleiht ihrem Werk eine christliche
Uberzeugungskraft, wie sie im neunzehnten Jahrhundert selten anzutreffen ist.«
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sich ja auch sonst vieles vor, was auch der Leser an sich kritisieren soll: Das
ist der Ansatz fir die vielen Selbstanklagen des GJ. Die bekennenden Ich-
Aussagen unterscheiden sich deshalb inhaltlich nicht so grundsitzlich von
den auffordernd-prophetischen, wie es zunichst den Anschein haben mag,.
Das Bild vom schwachen Propheten hat hier — anders als in der Frauentradi-
tion etwa bei Hildegard oder Mechthild — weniger die Aufgabe, die Bedeu-
tung der goéttlichen Inspiration fir das eigene Werk zu betonen, wenngleich
Annette von Droste an ithrem >Gesendetsein< und an einer Art géttlichem
Schreibauftrag zu keiner Zeit einen Zweifel 1a3t. Und erst recht geht es nicht
um ein pharisderhaftes Fordern von etwas, das man selbst zu leisten nicht
bereit oder in der Lage ist. Die Ich-Aussagen unterstiitzen vielmehr die Auf-
forderungen mit anderen sprachlichen Mitteln. Denn tiber eine identifikato-
rische Lektiire wird der Leser nicht nur mit seiner eigenen Glaubensschwi-
che konfrontiert; er wird zudem dazu gebracht, an seinem Unglauben zu
leiden. Annette von Droste macht sich und uns bewuBt, da3 auch ihr
Weltbild zumindest tendenziell atheistisch ist. Doch im Unterschied zu dem
heftig bekimpften Zeitgeist begrifit sie den Atheismus nicht, denn sie wei3
um die Verluste, die mit ihm verbunden sind. Aufgrund der Erfahrung mit
sich selbst hat sie kein Vertrauen in eine allgemeine Restauration der Gel-
tung von christlichen Glaubensinhalten und Wertvorstellungen, wenn sie
auch spiater im Katholizismus als eine Art literarischer Kronzeugin dafiir
herangezogen wurde.” Fir moglich und fiir notwendig hilt sie es jedoch,
das Bewultsein fiir den Verlust und den Mangel des Glaubens aufrecht zu
erhalten. Im Gedicht zum 26. Sonntag nach Pfingsten heil3t es:

Giebts eine Statte denn, die heiliger

Als Menschenbergen?

Giebt es Verwiistung, die entsetlicher,

Als wenn das hichste stirbt an matten Scherzen?

O Glaube, Glaube, wem du kalt und schwach,

Der schleppt den Grabstein an der Ferse nach:

Und dennoch heil ibm, schleppt er ihn mit Schmerzen! f

Annette von Droste hat bekanntlich versucht, den Platz des vetlorenen
Glaubens mit >Liebec aufzufiillen. Das bereits zitierte Gedicht zum Pfingst-
montag (Ich hab ihn nich?) lautet weiter:

7 Vgl. ua. Lothar Jordan: Katholizismus als Faktor der Droste-Rezeption im 19. Jahrhun-
dert. In: Woesler 1980 [Anm. 27], Bd. 2, S. 1185-1211.

74 HKATV,S. 145.
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Ach, nimmst du statt des Glanbens nicht die 1 iebe
Und des Verlangens thranenschweren Zoll:

So weifs ich nicht, wie mir noch Hoffnung bliebe;
Gebrochen ist der Stab, das Mafs ist voll

Mir zum Gericht.”

Freilich ist dies eine Liebe mit einem weitgehend abwesenden Objekt. Denn
Gott verbirgt sich nicht nur — Gott ist tot. In der Situation des Unglaubens
bewahrt den Menschen vor gréBerem >Frevek nur der »Entschlul3, Zu lieben
meines Gottes Traum | Und auch dem Todten Kringe noch 3u flechten™. Man liebt
einen Toten, indem man ihn vermiB3t. Das ist der Ansatz fiir viele mystische
Stellen des GJ, bei denen auch die erotische Metaphorik (nicht nur die der
Finsternis oder Wiiste) apophatischen Charakter haben kann: In der mysti-
schen Sprache der Sehnsucht und des Verlangens, auch des Verlassenseins,
formuliert Annette von Droste das Leiden an der Abwesenheit Gottes in
einer atheistischen Welt.

Der >Nutzen< der konfessorischen wie auch der mystischen Ich-Aussagen
scheint somit darin zu liegen, beim Leser ein Mangelbewuf3tsein zu wecken
oder — wenn vorhanden — zu unterstiitzen. Die prophetische Polemik gegen
den Rationalismus steht damit durchaus im Einklang, da sie gerade der rati-
onalistischen Theologie vorwirft, bei den Menschen dieses Mangelbewuf3t-
sein zu verhindern; sie wirft ihr vor, eine falsche Sicherheit zu vermitteln,
welche suggeriere, der Glaube sei letztlich mit der Vernunft identisch, und
alles sei in schonster Ordnung. Damit stellt sich die Frage nach der Aktuali-
tit des GJ als Frage nach der Moglichkeit des Prophetentums unter postreli-
gi6ésen Bedingungen — im 19. Jahrhundert und heute erst recht. Ein wirklich
Frommer, soweit es ihn noch gibt, kann kein Prophet sein, da er in seiner
Glaubensstirke mit dem Gros moderner Menschen nicht kompatibelk ist.
Ein Rationalist ist dazu ungeeignet, da er im Grunde nichts vermif3t. So ist es
nur konsequent, wenn Annette von Droste als Bild fiir das literarische Ich den
(glaubens-)schwachen Propheten wihlt, der mit der eigenen Botschaft die
groBten Schwierigkeiten hat. Nicht Glaubens- oder gar Kirchentreue befihi-
gen einen modernen Dichter dazu, religiése Literatur fiir die heutige Zeit zu
verfassen, sondern das Festhalten daran, dall mit dem Glauben etwas ele-
mentar Menschliches verlorengegangen ist. Wenn er es wagt, die Verlustbi-
lanz der Verweltlichung unseres Denkens seit der Aufklirung aufzumachen,
dann ist er — wie Annette von Droste-Hulshoff — ein Wistenherold fiir die Noth.

© HKATV,S. 79.
75 Am fiinf und zwanzigsten Sonntage nach Pfingsten (HKA 1V, S. 142-144, hier S. 143).



