BEMUHT »UM DAS FINDEN VON NEUEN
BILDERN« (SILJA WALTER)

Sprachfihig werden in Sachen Religion
Georg Langenhorst

Der Wunsch ist so alt wie die Religion selbst: dass man den selbst tief empfun-
denen Glauben so einfach und iiberzeugend in Worte fassen konnte, dass die im
eigenen Herzen erspiirte und mit dem Verstand kritisch iiberpriifte Glaubens-
wahrheit andere sofort iliberzeugen konnte. Dass die Reaktion auf religidse
Verkiindigung so sein konnte, wie es die Apostelgeschichte idealisierend-eu-
phorisch schildert: »An diesem Tag wurden ihrer Gemeinschaft etwa dreitausend
Menschen hinzugefiigt« (Apg 2,41).

Gut, man muss nicht gleich von derartigen missionarischen Triumen
durchdrungen sein, kann viel niichterner und distanzierter mit Glauben, Religion
und Theologie umgehen. Man mag sich nicht der Kategorie von Verkiindigung
verpflichten, sondern den heute gut begriindeten Anspriichen von religioser
Bildung verpflichtet sein. Gleichwohl gehort der (Selbst)Anspruch zu jeglichem
Theologietreiben hinzu, und mehr noch zur Grundaufgabe der Religionspida-
gogik, sei es im akademischen Diskurs, sei es an den unterschiedlichen Orten
religionspadagogischer und pastoraler Praxis: verstindlich von Gott zu reden;
diskursfahig zu sein in Gesprichen nach innen wie nach auBen; andere zu be-
fahigen, ihrerseits religidse Sprache verantwortungsbewusst und lebensstirkend
anwenden zu konnen.'

Diesem Anspruch stehen vielfdltige Frustrationserfahrungen gegeniiber,
geronnen in religionspadagogisch fast schon klassisch zu nennenden Klagelie-
dern. Die religiose Sprache stehe »unter dem Verdacht des Informationsvertusts«
und einer »mmunisierungstaktik¢; man beantworte auf evangelischer wie ka-
tholischer Seite »kirchlicherseits« Fragen, »die sich die Menschen so gar nicht
stelleng; religiose Sprache zeichne sich durch ihre »Erfahrungsferne und For-
melhaftigkeit aus«; generell giabe es eine »Abneigung gegeniiber den schal ge-
wordenen Vokabeln« wie »Demut, »Dienst« oder »Gehorsame (Zirker 1972, 17.
22. 21. 51. 80. 79). Erniichternd: Diese Zitate sind mehr als 45 Jahre alt und

! Diese Ausfithrungen kniipfen weiterfiihrend an Gedanken an, die ich entwickelt habe in:
Langenhorst 2013; Langenhorst 2017a; Langenhorst 2017b.
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stammen aus dem 1972 erschienenen Buch Sprachprobleme im Religionsunter-
richt von Hans Zirker. Situationsbeschreibungen von Religion in der Postmo-
derne bedienen sich bis in die Gegenwart hinein derartiger Aussagen und Ka-
tegorien. Wie weit aber greifen derartige Krisenbeschreibungen? Helfen sie zur
Wahrnehmung der Gegenwart? Zeigen sie Wege auf, um den kiinftigen Umgang
mit einer angemessenen und wirkungsvollen Sprache zu bahnen?

1. WAHRHEIT NACH MASSGABE DES YTHEOTOPS(?

Der von Hans Zirker erhobene Befund hat sich - wie Stefan Altmeyer in seiner
ausfiihrlichen Studie zur »Fremdsprache Religion« differenziert aufzeigt - seit-
dem offensichtlich kaum verdndert, hochstens verschirft in Bezug auf Reichweite
und Allgemeingiiltigkeit. Die »Defizitdiagnose religiéser Sprache in ihrer Dop-
' pelstruktur aus Sprachverlust und Sprachlosigkeit« stellt demnach »so etwas wie
eine kritische Konstante« (Altmeyer 2011, 15; vgl. auch Sitzberger 2013) in re-
ligidsen Zustandsbeschreibungen unserer Epoche dar. Mit der Analysekategorie
»Sprachkriset bleibt man jedoch, wie Altmeyer iiberzeugend zeigt, an der Ober-
fliiche. Der Glaube daran, eine nur bessere, heutigere, gegenwartsnahere Sprache
kénne das Problem der Glaubensvermittlung, der Glaubenserméglichung 16sen,
hat sich als falsch erwiesen. Die Diagnose greift zu kurz. Sprache und Denken,
Sprache und religiose Vorstellungen, Sprache und Glaube sind viel zu eng in-
einander verwoben, als dass man nur eine sprachliche Oberflache verdndern
miisste, um einen immer gleich bleibenden Kern zuginglich zu machen.

Es geht nicht um bloBe Aktualisierung, nicht um eine angepasste, dsthetisch
aufgehiibschte Neuverpackung. Vielmehr haben wir es zu tun mit einer grund-
satzlichen Ohnmachtsspirale religioser Rede: Wie soll ich in Sprache fassen, was
ich letztlich nicht verstehe? Wie soll ich verstehen, wofiir ich letztlich keine
Sprache habe? Diese Spirale ist nicht leicht aufzusprengen. Denn: In Sprache und
Denksystem verbleiben Theologie und Religionspadagogik im Normalfall in-
nerhalb eines »Theotops« (vgl. Graf 2008) - ein Begriff, den ich mir mit se-
mantisch eigener Fiillung von Friedrich Wilhelim Graf ausleihe. Unter einem
yBiotop« versteht man einen ganz spezifischen Lebensraum, in dem nur genau
dafiir geeignete Pflanzen oder Tiere leben konnen. So dhnlich geht es der Kirche.
Traditionell Gldubige sind Bewohner eines engen, gut gehegten Bereiches
theologischer Selbstverstindigung. Sie wissen, wie man sich darin verhilt, um zu
leben und zu {iberleben, welche Sprache benutzt wird, im besten Falle auch: was
sie bedeutet. Dieses Theotop hat seine Notwendigkeit und Berechtigung, keine
Frage, aber immer deutlicher werden seine dreifachen Grenzen.

- Zum Ersten leben nach Auskunft simtlicher empirischer Studien innerhalb
dieses Theotops immer weniger Menschen. Das Theotop schrumpft. Vor allem
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die Zahl von Kindern und Jugendlichen, die in diesem Theotop aufwachsen

und dort auch bleiben, nimmt stindig ab.

- Zum Zweiten wird es immer schwerer, die Binnensprache und die Binnen-
regeln des Theotops und seine Inhalte nach aufen zu vermitteln, zu iiber-
setzen. Das betrifft zum Ersten die Ubersetzungsbemiihungen zwischen den
Lebenswelten heutiger Kinder, Jugendlicher und Erwachsener? zu den iiber
Jahrhunderte geronnenen Sprach- und Denkwelten der Kirchen. Zum
Zweiten geht es um l"Ibersetzungsversuche zwischen den Religionen, vor
allem zwischen den monotheistischen Geschwisterreligionen Judentum,
Christentum und Islam (vgl. Langenhorst 2016). Und drittens - aber wohl
erst wirklich an dieser Stelle - stellt sich die Aufgabe der Ubersetzungen in
den Bereich einer radikal pluralen Gesellschaft im Sinne einer »offentlichen
Theologie« (vgl. den Beitrag von Manfred Pirner in diesem Band). Auffallig:
Ein GroBteil der systematischen Theologen unserer Zeit verweigert sich -
bewusst oder unbewusst - diesen Aufgaben. Viele verstehen sich in erster
Linie als »Hiiter des Theotops« nach innen, kaum als Vermittler des Theotops
nach auBen. Deshalb werden vor allem die Vertreter der praktischen Theo-
logie zu Protagonisten der genannten Ubersetzungsbemiihungen.

- Zum Dritten jedoch wird auch die Binnenverstindigung in diesem
schrumpfenden Theotop immer fraglicher. Theologische Sprache verkommt
bis in die kirchlichen Kernmilieus zur yFremdsprache«. Religiése Rituale und
Riten werden mehr und mehr unverstindlich. Religiése Praxis schmilzt ab.
Die zu vermittelnde »Wahrheit« wird dabei kaum ernsthaft in Frage gestellt,
verliert aber weitgehend an Bedeutung und praktischer Lebensrelevanz.

Diese dreifache, in sich noch vielfach ausdifferenzierte Entwicklung stellt die
Fragen umso deutlicher vor Augen: Wie muss eine Sprache beschaffen sein, die
beides zugleich kann: Die iiber Jahrtausende geronnene yWahrheit des Glaubens«
bewahren, zugleich aber den vielfiltigen heutigen Kommunikationsbediirfrissen
entsprechen? Wie kdnnen Kinder, Jugendliche und Erwachsene religiose Sprache
so wahrnehmen, aufnehmen und weiterentwickeln, dass sie sie produktiv an-
wenden konnen: fiir sich selbst wie in Kommunikation mit anderen?

Zur Beantwortung dieser Fragen begeben wir uns im Folgenden in die
Sprachschule der Dichtung. Warum? Weil gerade die Schriftsteller die benannten
Grenzen der Sprache als besonders schmerzvoll erfahren. Sie, die intensiver als
andere immer wieder neu um das rechte Wort ringen, zeigen nicht einfach
Schritte oder Perspektiven auf, die von der Theologie im Allgemeinen, der Re-
ligionspadagogik im Besonderen einfach nachgegangen werden kénnten. Dazu
ist ihre eigene Sprache zu kontextgebunden, zu sehr bezogen auf andere
Adressaten, zu ausschlieBlich in den &sthetischen Duktus eingebunden.
2 Zu den auf eigene Weise religidsen oder religionsanalogen Sprachwelten heutiger
Menschen vgl. Altmeyer 2011.
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Gleichwohl lésst sich im iibertragenen, gut zu differenzierenden Sinn indirekt
vieles von den Dichtern lernen.

2. IN DER SPRACHSCHULE S11LJA WALTERS: SECHS
LERNSCHRITTE RELIGIOSEN REDENS

Gleich sechs Schritte im angemessenen Umgang mit der Sprache an der Grenze
des Sagbaren lassen sich von einer auBergewdhnlichen und in keiner Weise
reprasentativen religiosen wie literarischen Lehrmeisterin lernen, von der Or-
densfrau Silja Walter (1919-2011). Sie war eine Ausnahmeerscheinung in der
deutschsprachigen Literatur. Ihr Vater, streng katholisch, war ein erfolgreicher
Verleger, Urtyp des Firmengriinders in der industriellen Aufbruchszeit, ein Pa-
triarch, Nationalrat, Offizier, Vater von neun Kindern. Das jiingste der Ge-
schwister, der einzige Sohn Otto F. Walter (1928-1994), neun Jahre jlinger als die
Zweitdlteste Silja, wurde Verlagsiektor und erfolgreicher Romancier, brach aber
vollig mit der Welt, fiir die der Vater stand: der Welt des Unternehmertums, der
Biirgerlichkeit, des Katholizismus. Sie selbst, Silja, trat nach akademischer
Ausbildung im Alter von 29 Jahren zur allgemeinen Uberraschung in das kon-
templative Benediktinerinnenkloster Fahr bei Ziirich ein, wo sie bis zu ihrem Tod
in strenger Klausur lebte.

Man hatte der auBergewdhnlichen jungen Frau eine glanzende weltliche
Karriere, einen Lebenslauf mit Strahlkraft in die Gesellschaft prophezeit. Sie
wollte es anders. Als Ordensfrau Schwester Maria Hedwig verfasste sie weithin
beachtete Lyrik, Oratorientexte und religiose Spiele oder Erzdhlungen, um den
Sinn kidsterlich-kontemplativen Lebens in der heutigen Zeit zu verdeutlichen.

Fiir unsere Fragestellung zentral: Im Jahr 1982 fiihrte Silja Walter ein Auf-
sehen erregendes Radio-Gesprich mit ihrem Bruder, aufgezeichnet bei ihr, im
Kloster, ein Jahr spéter veroffentlicht unter dem Titel Eine Insel finden. Was fiir
eine Konstellation: Hier sie, die in Klausur lebende 63-jahrige Ordensfrau; dort er,
der jiingere Bruder, der Religion weitgehend entfremdet, sozialistisch-politisch
engagiert, vom Leben desillusioniert, aber weiterhin kampferisch aktiv im Ein-
satz fiir eine bessere Welt. Zwanzig Jahre lang hatten sie einander nicht gesehen.
Zwei Welten, zwei unterschiedliche Lebenserfahrungen prallen aufeinander,
verbunden durch die erinnerte geschwisterliche Sympathie und die gemeinsame
Kindheitserfahrung, die beide jedoch véllig anders erlebt und in Erinnerung
behalten haben. Die Themen des Gespriches ergeben sich wie von selbst: das
Elternhaus, die so eigenstindig verlaufenden Lebenslinien, der Sinn des
Schreibens, die unterschiedlichen Auffassungen iiber Religion, iiber das Chris-
tentum, iiber die konkret erfahrene Welt des Katholizismus.

Im Kern des Gespréches aber geht es um die Gottesfrage: Silja Walter will dem
Bruder ihre Welt, ihren Glauben, ihren Weg ins Kloster, ihr Leben dort, ihr
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Nicht Begriffe, nein, vor allem nicht alte Begriffe. Lieber nicht von Gott reden, als
in der alten, verdreschten, verbrauchten Sprache.

Silja Walter ist sich sicher: Die alten oder neuen Katechismus-Spriiche helfen
nicht weiter. Die morschen Vokabeln der Binnenverstindigung des Theotops
haben ihre kommunikative Funktion weitgehend verloren. Alle Umfragen
bestitigen nachdriicklich: Gerade die ererbten Kldrungsversuche der Dog-
matik sind Denkhilfen, die spétestens fiir viele Zeitgenossen des 21. Jahr-
hunderts ihre Plausibilitit verloren haben. »Verdrescht« ist diese Sprache,
ein sprechendes Bild aus dem Lebensfeld der Getreideernte: Da bleiben nur
die spelzigen Hiilsen {ibrig, das Korn selbst, die Frucht, der lebenspendende
Inhalt ist verloren gegangen. Von (Sprach)Hiilsen aber kann niemand leben.
Und jeglicher Versuch, die alten Hiillen erneut und kiinstlich mit den daraus
gefallenen Friichten nachtréglich wieder zu verbinden, ist unmdéglich und
vollig sinnlos. Es gibt kein Zuriick. Da hilft nur eins:

Ich bemiihe mich vielmehr um das Finden von neuen Bildern, Symbolen.
Eine »neue« Sprache fiir das Geheimnis Gottes zu finden ist und bleibt nicht
nur jeder Generation und Kultur aufgegeben, sondern jedem einzelnen
Menschen. Nicht nur den Sprachkiinstlern. Hier sind in besonderer Weise
jene Menschen gefordert, die an den konkreten Lebensorten religioser Praxis
arbeiten: in Kindergéirten, Schulen, Gemeinden, in der Erwachsenenbildung,
an den Universititen. Eine groBe Aufgabe. Sie macht das religionspadago-
gische Arbeiten fernab der Argusaugen orthodoxer Glaubenskontrollin-
stanzen immer wieder reizvoll, herausfordernd und produktiv. - Wie schon
wire es, wenn wir mit Silja Walter bei einem so optimistischen Ausblick
stehen bleiben konnten. Aber das Pendel ihrer religiésen Sprachlehre
schwingt noch einmal in die Gegenrichtung.

Aber da bleibt trotzdem eine Unzuldnglichkeit. Und unter dieser Unzuldng
lichkeit, tiber Gott reden zu kénnen, leide ich.

Silja Walter nimmt uns mit hinein in den schmerzhaften Erkenntnisprozess
um das bleibende Wissen um die Unzulédnglichkeit des religiosen Denkens
und Sprechens. Dieses Leiden unter den Grenzen des Recht-Redens von
Gott - schlimm, wenn gerade Theologen und Religionspddagogen, Religi-
onslehrer und Seelsorger dieses Gefiihl nicht kennen oder nicht zulassen!
Das Arbeiten an religiéser Sprache ist beides zugleich: reizvoll und frus-
trierend, produktiv und scheiternd. Diese Ambivalenz bleibt. Sie beendet das
ausgedeutete Zitat aus dem Gesprich zwischen Bruder und Schwester. Aber
damit ist der letzte Schritt gerade noch nicht begangen. Folgen wir Silja
Walter auf die fiir sie abschlieBende Stufe.

Wir haben es gesehen: In dem skizzierten Gesprach bleiben die noch so
redlichen Bemiihungen vergebens. Der Bruder, der Vertraute, der, dem sie
sich selbst und ihren Gottesglauben verstindlich machen will, versteht die
Schwester nicht: »Ich sehe ihn nicht, ich sehe diesen Gott nicht« (Walter 1999,
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161). Ein letzter und entscheidender Schritt in der theologischen Sprach-
schule im Gefolge Silja Walters steht jedoch noch aus. »Wovon man nicht
sprechen kann, dariiber muss man schweigen«? Silja Walter setzt diesem
Diktum unbewusst eines entgegen, das ich - in meinen Worten ~ so be-
nennen mochte: Wovon man nicht sprechen kann, dariiber muss man dichten!

Das also ist die letzte Stufe der Sprachschule nach Silja Walter, die keine der fiinf
zuvor gegangenen hinter sich ldsst, sondern voraussetzt: Was im miindlichen
Austausch, im konkreten Dialog scheiterte, versucht sie im Gedicht. Als Reaktion
auf das fiir sie unbefriedigende Gesprach setzt sich Silja Walter hin und schreibt
jhren gelungensten, sprachméchtigsten, tiefsten Gedichtband: Feuertaube
(1985), Untertitel: Filr meinen Bruder. Die Sprache der - in diesem Fall mysti-
schen - Dichtung bietet einen eigenen Zugang zu letzten Wahrheiten. Allge-
meiner formuliert: Wenn es eine Sprachform gibt, die den Grundregeln der ana-
logen Gottesrede entspricht, dann die der Poesie.

Die Kirche selbst hat ndmlich schon friih erkannt und (an der Grenze der
Definitionsmoglichkeit) definiert, wie sie ihr simtliches Reden von Gott versteht.
Sie hat dazu einen Lehrsatz entwickelt, der zu dem mystischen Sprachmittel des
Paradoxons greift. Denn das ist schon paradox: Ein Lehrsatz definiert, dass etwas
nicht zu definieren ist! So hat das vierte Laterankonzil im Jahr 1215 die Lehre von
der analogen Erkenntnis formuliert: »Zwischen dem Schépfer und dem Geschdpf
kann man keine so groBe Ahnlichkeit feststellen, dass zwischen ihnen keine noch
groBere Unadhnlichkeit festzustellen wére« (Denzinger/Hiinermann 2010, 337,
vgl. dazu Brachtendorf 2016). Das heifit aber doch: Was immer unser (ge-
schopflicher) Verstand ausdenken mag iiber Gott (den Schopfer), was immer
unsere menschliche Sprache benennen mag im Blick auf »Gottc Es ist immer
mehr falsch als wahr! Stets ist die Undhnlichkeit, das Unpassende groBer als das
Ahnliche, Passende. Entscheidend: Diese Vorgabe begriindet gerade nicht eine
negative Theologie, die von Gott nur in der Negation redet. Im Gegenteil: Nur so
kénnen wir »Gott denkend Nur so kénnen wir von Gott reden! Entscheidend: So
diirfen wir von Gott denken und reden, denn eine andere Denkart und Sprache
sind uns nun einmal nicht gegeben! Die Lehre von der Analogie ist also eine
tatkriftige Ermunterung zur eigenen Sprachsuche geradewegs auf der Linie der
Poetologie Silja Walters.

Im Blick auf die Bibel und auf die Formen literarischer Rede erganzen wir
eine zweite Linie: yWovon man nicht sprechen kann, davon muss man erzdhlend Als
Textgattung, in der »die Deutung aus dem Glauben unmittelbar einflieBen« kann,
in der es gelingt »das erzihlte Geschehen in seiner Tiefe zu erfasseng, bietet sich
gerade die Erzdhlung als »sachgerechte Textgattung« (Lohfink 2009, 90) an, um
letzte Glaubenswahrheiten wie etwa den Auferweckungsglauben in Sprache zu
bringen, so der Neutestamentler Gerhard Lohfink.
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wird »Luft, die alles fiillet, / Leere ohne Namen« (a.a.0., 48). Aus »Ein feste Burg
ist unser Gott« wird »In dieser Kirche ohne Gott« (a.a.0., 50). Lehnert ringt um die
Moglichkeit von glaubwiirdigen Choraltexten fiir unsere Zeit, »ohne Kompro-
misse, ohne Verbiegungen, ohne mich vereinnahmen zu lassen, voller Skepsis
gegeniiber der Sprache und voller Vertrauen in sie« (Lehnert 2008a, 127). Im
Gedichtband Auf Mordinen tauchen erneut solche Texte unter dem Titel »Nur
einen Augenblick noch« auf, aber auch 24 Vigilien, die sich mit Person und
Theologie des Paulus beschiftigen.

Auffillig: Lehnert verweigert sich in seinen frithen Banden einem einfachen
Gebrauch des Wortes »Gott«. Gerade als Theologe kreist er eher um dieses Wort,
vermeidet es, verbietet sich den schnellen Zugriff. »Ich sammle Worter auf wie die
Reste von Hausmiill«, heiBt es in dem Gedicht »Das Tal« (Lehnert 2008b, 107).
Und unter solchen Wortern befindet sich auch die Vokabel »Gott(, wie folgt etwa in
ein Gedicht hinein genommen: »Hocke ich allein mit der Silbe / »Gott(, zu nichts
zu verwenden, / sie nur leer zu halten um den Preis / des Verstehens« (ebd.). Gott,
ein Wort ochne Bedeutung, zu nichts zu gebrauchen, aber zu schiitzen! Wie bei
keinem seiner Generationsgenossen finden sich bei Lehnert so Texte des su-
chenden Ringens, der Verweigerung von Zugriff und Affirmation. »Redebrocken
von Gott« aus »Sprachnot« (Kaiser 2008, 87) hat der Germanist Gerhard Kaiser
diese Gedichte genannt, Transformationen von mystischer Lyrik unter dem
Vorzeichen negativer Theologie.

Ein Text aus dem 2011 folgenden Band Aufkommender Atem verdeutlicht die
unaufgebbare Notwendigkeit der Vokabel »Gott( in diesem Prozess: »Sprechend
spiire ich, daB mein Kopf ein Kokon ist. / Er birgt eine Larve, die ihre Gestalt
sucht: / Thretwegen gibt es die Praposition Gott« (Lehnert 2011, 88). Gott, kein
Nomen aus der Alltagsgrammatik; aber auch kein Titigkeitswort, wie es einst
Kurt Marti forderte! Eine Préaposition - ein nicht flektierbares Verhaltniswort, das
nur im Zusammenhang mit Nomen bedeutungstragend werden kann, etwa
kausale oder modale Beziehungen stiftet. Ein kiihner Gedanke: Nur dank der
Priposition »Gott« kann aus der im Kopf geborgenen Larve eine Gestalt werden,
ein Schmetterling. Lehnert versucht nicht mehr oder nicht weniger als eine
»Resakralisierung der Poesie« (Braun 2011), so der Literaturkritiker Michael
Braun in einer Besprechung des Bandes in der NZZ. Lehnerts mystische, chris-
tentumsgesittigte Texte bleiben ritselhaft und mehrdeutig. Gerade darin ver-
weisen sie auf die Sprachregeln der analogen Rede, gerade so verdichten sie eine
eigene Dimension der theologischen Sprache.

Ein ganz eigener Ton bestimmt jene Gedichte, die Lehnert angesichts der
Geburt und der ersten Lebensmonate seiner Tochter geschrieben hat. Der fol-
gende ohne Titel abgedruckte Text stammt aus einem Zyklus mit dem Titel An-
gesicht zu Angesicht, gewidmet »Estella, in ihrem ersten halben Jahr« (Lehnert
2008b, 114):
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Selig, die etwas anfangt und nie zu Ende bringt,
die das Rad nicht kennt und keine Schrift,

die nichts vom aufrechten Gang weif und mit vier
freien Hinden nach dem Mond greift. Selig

die Wissende, die das Wasser vom Festland
nicht unterscheidet, die nichts erinnert als die Dauer

eines ruhigen Pulses, die Unaufhérlichkeit von Tag
und Nacht, die sie in meinen Augen sieht und

leichtsinnig glaubt. Selig, die ein Brummen beruhigt
in der Dunkelheit {iber dem hallenden Schmerz

im Leib. Selig, die von der Stimme in der sie
wochenlang schwamm, das Heimweh der Laute lernte.

Eine erstaunliche dichterische Variation auf die Seligpreisungen der Bergpredigt
(Mt 5,3-12)! Angesichts des neuen menschlichen Lebewesens an seiner Seite
withlt der Dichter dieses rhythmisch flieBenden Textes einen ruhig pulsierenden
Ton ehrfiirchtigen Staunens. Wo Jesus die Marginalisierten, Verzweifelten und
Trauernden )selig preist(, verschiebt Lehnert die Perspektive. Auch hier gilt sie
jemandem, der anders ist als die Norm - aber dieses Anders-Sein wird gerade
zum Anlass der Preisungen. Denn es handelt sich um ein Kleinstkind, gerade erst
geboren. Und dessen Anders-Sein ist »selig« - nicht auf Leistung und Erfolg
bezogen (»nichts zu Ende bringt«); ohne Wissen um Bildungsgut und kulturelle
Konventionen (»Rad«, »Schrift¢, »aufrechter Gang«). Stattdessen ist es unmit-
telbar in seinem buchstiblichen, sinnlichen, nicht abstrakt-kognitiven »Be-grei-
fent, misst Zeit nach natiirlichem, vom Vaterblick vorgegebenen Rhythmus; lasst
sich von sanfter Stimme beruhigen; erinnert sich unbewusst an den im Mut-
terleib gehdrten Klangpuis von Ruhe und Heimat.

So ist dieses Gedicht eine neue und deshalb den Blick verschiebende poe-
tische Seligpreisung, die danach zuriickfragt, was selig¢ eigentlich bedeutet, wie
man diese Kernvokabel neutestamentlicher Botschaft auch auBerhalb der iibli-
chen theologischen Sprachspiele aussagen kann. Selig - was hieB es damals, wie
kann man es heute verstehen? Nicht als »gliicklich¢, nicht als )im Jenseits kom-
pensatorisch belohnt¢, nicht als bevorzugt: - Negativabgrenzungen sind leicht,
Wie aber lauten heute verstindliche Ubersetzungen? Von Lehnerts Text aus wird
deutlich, dass )seligc auch im neutestamentlichen Sinne eine andere Seinsform
als die normale, konventionell vertraute, in unserem Alltag {ibliche beschreibt,
Und diese verfiigt - wie in den biblischen Originalen - {iber einen eigenen Wert,
eine eigene Schonheit, die sich gerade nicht funktional oder final auflosen lasst,
»Seligt ist ein unbedingt geltender Zuspruch von Wiirde und Segen, der keiner
Begriindung oder Vorbedingung bedarf. Und dieser Zuspruch wird gerade jenen
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zuteil, die ihn besonders benotigen, weil sie nichts haben, durch das sie sich nach
den MaBstiben von Erfolg und irdischem Gliick auszeichnen kénnten. Darin liegt
die von Jesus verkiindete Umkehrung der Verhéltnisse: Man kann und muss sich
den Zuspruch nicht durch Erfiillung von Anspriichen verdienen! Lehnerts Ge-
dicht wird genau so zur theologischen Sprachschule.

Im Religionsunterricht ab der achten Klasse kann das Gedicht helfen, die
Bedeutungsvielfalt der Seligpreisungen zu erschlieBen. Auch wenn sie natiirlich
als zentraler Text der Jesusiiberlieferung zum Klassischen Lernstoff gehoren,
bleiben sie doch oft fremd. Nach einem intensiven Blick auf die biblischen Se-
ligpreisungen kann die aktuelle literarische Verfremdung einen neuen Zugang zu
dieser Frage ermoglichen. Die Lerngruppe erhilt den Text zur Einzellektiire mit
dem Arbeitsauftrag: »Dieses 2008 veriffentlichte Gedicht besteht aus neuen
Seligpreisungen. Von wem konnte dieses Gedicht handeln? Wer oder was ist hier
angesprochen?«

Ob die Schiiler dabei auf die Perspektive eines Neugeborenen kommen, ist
ungewiss. Denkbar sind auch Antworten wie: »eine Koma-Patientin, »eine alte
Fraue« etc. Nach der Einblendung des Fotos eines Neugeborenen wird der Text
dann Aussage fiir Aussage gedeutet. Deutlich wird, dass »selig« hier eine andere
Seinsform als die normale, konventionell vertraute, in unserem Alltag iibliche
beschreibt. Und diese verfiigt - wie in den biblischen Originalen - iiber die be-
nannte eigene Wiirde und Schénheit, die sich weder funktional noch final auf-
losen lasst. Den moglichen Kontext des Gedichtes im Religionsunterricht kann so
nicht nur eine Einheit zum Thema »Jesus und seine Botschaft« bilden, sondern
auch eine vollig andere Unterrichtssequenz im Kontext von Bioethik.

Lehnerts Text regt zudem zum eigenen Kkreativen Schreiben an. Im Wissen
um das Risiko von )Blodelversionen¢ kann man den Lernenden vorschlagen,
eigene Seligpreisungen zu schreiben. Zum Schutz der hier moglicherweise be-
drohten Privatsphire anonym eingereichte gelungene Versionen werden zu ei-
nem Klassentext zusammengefiigt, der entweder im Klassenraum einen Eh-
renplatz erhdlt oder in einer Meditation bzw. einem Gottesdienst vorgetragen
werden kann. Moglich ist es ebenfalls, Lehnerts Gedicht, die eigenen Texte sowie
die biblischen Seligpreisungen am Computer mit Bildern zu unterlegen, um so
Wort und Bild zusammen wirken zu lassen. Welche Bilder passen zu den bibli-
schen Preisungen? Welche zu den eigenen? Welche Stimmung und Gesamtat-
mosphére wird so erzeugt?

5. SAID: RENITENTE GEBETE IM GOTTZWEIFEL

Betreten wir poetisch, gesellschaftlich und religios eine andere literarische Welt,
die von SAID (*1947) (vgl. hierzu: Gellner/Langenhorst 2013). 1965 kam er als
Student nach Miinchen. Aufgewachsen ist er in Persien, in der Hauptstadt Te-
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heran. Ein Muslim? Ja und nein: »ich personlich habe diese religion nie prakti-
ziert« schreibt er 2005 in dem autobiographischen Essayband Ich und der Isiam -
wie fast stets in seinen Werken als Kennzeichnung dichterischer Sprache in
durchgingiger Kleinschreibung. Gleichwohl ist ihm Klar: »vom sozialen umfeld
her bin ich ein muslim. denn meine Kindheit fand in einem islamischen land
statt« (Said 2005, 81.). Kaum war SAID in Deutschland angekommen, nahm das
Regime des 1953 an die Macht gekommenen Schahs mehr und mehr die Ziige
einer riicksichtslosen Diktatur an. In der diktatorischen Todesmaschinerie
werden Freunde und Verwandte SAIDs verhaftet, gefoltert, ermordet. An eine
Riickkehr des politisch aktiven jungen Mannes ist nicht zu denken. Aus dem
Auslandsstudium wurde erst ein Asyl, dann ein Exil. Seine hier entstehenden
Texte stammen so aus einem Niemandsland zwischen Orient und Okzident -
heimatlos, zerrissen, gerade so briickenbauend.

Im Jahr 2007 sorgten Texte SAIDs fiir Aufsehen und Diskussionen. Nicht um
Liebe oder Politik kreisten die nun vorgelegten Gedichte, sondern um Religion.
Psalmen nennt er seine 99 Gedichte, im Titel ein bewusster Bezug zu den alt-
testamentlichen Gebeten, in der Zahl eine Anspielung auf die vor allem im Islam
bezeugte Tradition der )99 schonen Namen Gottesc »ich bitte dich oh herr /
verrate mir alle deine Namen / auch den letzten / den verborgenen« (Said 2016,
7), heiBt es im allerersten Psalm. Den hundertsten Namen Gottes aber kennt der
Mensch nicht. Er bleibt unaussprechbar, ist er doch jener, um den nur Gott selbst
wei. Analoge Rede auch hier: Dem Menschen bleibt der Zugang zu den immer
wieder neu benannten, sich stets nur anndhernden 99 Namen, naher wird er Gott
nicht kommen. Die in dem Band perlenschnurgleich aufgereihten Texte - ent-
standen eigener Aussage zufolge in einem Zeitraum von iiber elf Jahren - ver-
suchen auf ganz eigene Weise diese Namen Gedicht fiir Gedicht, Psalm fiir Psalm
auszubuchstabieren.

Nach Lob, Preis und Dank wird man in den Psalmen SAIDs lange suchen,
dieser Duktus interessiert den Dichter nicht. Durchaus findet man Bitt- und
Klagetexte, fiir SAID sind die Psalmen jedoch vor allem eines: Texte der Riick-
frage an Gott und der Einforderung des Eingreifens Gottes. In der christlichen
Spiritualitat hat sich erst in den letzten Jahren die vom Alten Testament gebotene
Einsicht durchgesetzt, dass Klagen einer der Grundvollziige einer lebendigen
Gottesbeziehung sein kann. Aber )Einforderung« Tatsachlich leben die bibli-
schen Psalmen auch von diesem Sprachduktus: Gottes ausbleibende Hilfe wird
nicht nur beklagt. Sein wirksames Handeln wird nicht nur erfleht, erbeten und
erhofft, sondern konkret eingefordert. Diese spirituelle Haltung ist allerdings im
Christentum, geschweige denn im Islam kaum entwickelt. Zwar sind die Psalmen
als biblische Gebete im Islam durchaus bekannt, sie gehoren aber kaum zu den
spirituellen Grundtexten. Warum? Die »islamische Tradition erlaubt es nicht, mit
Gott zu hadern, weswegen Mystiker auch heute im Iran scharf angegriffen
werden« (Said 2008, 70), erklart SAID - obwohl oder gerade weil derartige
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Grenzen der Sprache. Im Ringen um »das Finden von neuen Bildern:. »Abwe-
senheit ist dein Wesen« - was fiir eine Aussage erdffnet den Duktus: Nur para-
doxe Sprachbilder konnen Gott annéherungsweise geniigen. Sehr genau spiirt die
Dichterin dem nach, was das heiBt: nur analog von Gott reden zu konnen. Nur in
der Abwesenheit lasst sich Gott finden! Das ist der Versuch, mystischer Erfah-
rung Sprache zu geben, einer Erfahrung, die buddhistischen Vorstellungen nahe
kommt. »Sehnsucht« wird beschrieben, »Suche« wird genannt im Versuch, diese
Abwesenheit zu tiberwinden, sie als Nihe zu erfahren. Umsonst: Das »Kratzen an
den Eismeeren der Welt« fiihrt nur zu »blutigen Négelng, die Sehnsucht der Suche
ist an der »Kilte verkohlt«. Erneut paradox formuliert: »Verkohlen« deutet ei-
gentlich auf Feuer hin, wird hier aber durch Kalte hervorgerufen. Doch dann die
fast verzweifelt formulierte Aussage: In dieser »Kalte« der weltlichen Eismeere -
Bild fiir die Beziehungskilte der Menschen und die Gleichgiiltigkeit des Kos-
mos? - »da bist du«.

Seit wann ist Gott, das im Gebetsgedicht angerufene »du¢, »in der Welt«?
Genau hier wird nun eine biblische Vorstellung eingespielt. Das Bild der luka-
nischen Weihnachtserzihlung wird assoziativ aufgerufen: »Seit das Kind schrie bei
den Schafen«. Gott ist in dieser Welt, »darin«, seit der und durch die Mensch-
werdung Jesu Christi. Das ist der entscheidende Zuspruch Gottes an die Men-
schen. Denn wichtig fiir die Beziehung Gott - Mensch: Seitdem brennt Gott
slichterioh zu mir«. Hintergrund dieses Schlussbildes ist das im Gedichtzyklus
immer wieder aufgerufene Bild der »Feuertaubeq, des Geistes, der - laut west-
lichem Credo - »vom Vater und vom Sohn ausgeht«. In diesem Bild mischen sich
die biblischen Bilder fiir den Geist, Taube (etwa in Mk 1,10) und Feuerzungen
{etwa in Apg 2,3), zu einer eigenen dichten Metapher.

Erneut paradox formuliert: Die Sehnsucht der Gottsuche ist »verkohlt« in der
Kilte der Eismeere. Gegen diese Verkohlung brennt Gott ihr selbst in seinem
Geist lichterloh entgegen. Wird die eine Verkohlung die andere aufheben? Wird
die verzweifelte und ergebnislose Suchbewegung der Beterin durch das Entge-
genkommen der »Feuertaube« aufgefangen? Das »Finden von neuen Bildern,
Symboleny, das Silja Walter im Radio-Gesprich erwéhnte, fiihrt zu paradoxen
Sprachbildern, zu poetischen Symbolen, die weniger Erfiillung und Frieden
ausdriicken, als vielmehr Zerstorung, volistindiges Erfasst-Sein und Verdndert-
Werden. Das Schicksal der in diesem Gedicht mit solchen Bildern beschworenen
Gottessehnsucht bleibt offen. Doch wenn es einen Grund gibt, an den Abwesend-
Wesenden zu glauben und auf sein »Erbarmen« (Lk 1,54) zu setzen, auf seinen
Zuspruch, darauf, von ihm gesehen und erkannt zu werden, dann aufgrund der
im Weihnachtsbild aufgerufenen Inkarnation.

Silja Walters Gedicht erweist sich somit als Versuch, nicht nur iiber das
Reden zu und von Gott nachzudenken, sondern es im weihnachtlich motivierten
Gebet selbst zu gestalten. In einem solchen Versuch mischen sich die Grund-
funktionen religioser Rede:
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- Lehre - da sind die Anspielungen auf die lukanische Geburtsgeschichte, da ist
die Erfahrung der Abwesenheit und der darin verborgenen Anwesenheit
Gottes, da sind die Hinweise auf den Geist,

- Verkiindigung - da wird dieses Gebetsgedicht geschrieben, um dem Bruder
(und den Lesenden?) den ihm fremd gewordenen Glauben verstindlich zu
machen und wieder nahe zu bringen;

- Gebet - da ist dieser Text durch seine trotzige dialogische Du-Anrede ein
eindriickliches spirituelles Zeugnis von Suche, Zweifel und Gewissheit;

- Bekenntnis - da ist das Gedicht nicht zuletzt ein schutzloses Tragen des ei-
genen Glaubens vor den zweifelnden Bruder, vor die Lesenden, vor Gott.

Im Meditieren und Nachdenken dieses Gedichtes kann so noch einmal neu ein

ungewdhnlicher Bereich religiéser Sprachschule beschritten werden. In dieser

religiosen Sprachschule kommt dem - in der biblischen Weihnachtserzahlung
verborgenen - Gedanken der gottlichen Menschwerdung eine unverzichtbare

Funktion zu: als Grundlage des Glaubens, als Quelle von Bildern fiir das Un-

darstellbare, als Anregung, sich dem Unnennbaren doch immer wieder neu

anzunihern.

In dem im Folgenden skizzierten Verfahren habe ich mehrfach versucht,
dieses mystische Weihnachtsgedicht in den Religionsunterricht aufzunehmen.
Zu Beginn zeige ich Portratphotos der beiden so ungleichen Geschwister und
fordere zu ungefilterten Spontanassoziationen heraus: Deutlich wird, dass es
zwei vollig verschiedene Personen sind. Schon ihr Aussehen und ihre Aus-
strahlung zeigen, wie unterschiedlich ihr Leben verlief. AnschlieBend erzihle ich
kurz und gebiindelt die oben skizzierten Grunddaten ihres Lebens, um zum Kern
iiberzuleiten: zu der Frage, wie man einem nichtgldubigen nahen Menschen
seinen Glauben erkldren kann. Dann teile ich folgenden Liickentext aus mit der
Aufforderung, ihn so zu ergdnzen, dass es fiir einen selbst ein sinnvoller Ge-
samttext wird. Wichtig sind die Voraushinweise, dass das im Text angesprochene
»Duq sich auf Gott bezieht (also nicht etwa auf den Bruder), und iiberhaupt, dass
es zentral darum geht, sich hier von Silja Walters Situation zu lésen und die
Plausibilitit des eigenen Glaubens ins Zentrum zu stellen.

Abwesenheit ist

darin finde ich dich
Die Négel
bluten vom Kratzen

an den Eismeeren
der Welt
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in seiner Kiite

Aber da bist du
darin

seit das Kind schrie
bei den Schafen

Die Liicken sind bewusst gesetzt: Die ersten vier sind relativ einfach auszufiillen
und geben jedem die Chance, sich in die fremde Textwelt einzufiihlen. Sie dienen
der Einfiihlung in den ja fremden, sehr eigenartigen Textduktus. Zentral wichtig
ist der ganz offene Schluss. Von der Textlogik her (»aber«) geht es nun um Be-
kenntnis, um die Begriindung von Affirmation. Die Schiiler werden also in die
Lage versetzt, probehalber eine eigene affirmative Gottesrede zu formulieren. Si-
cherlich werden ihre Losungen nur zum Teil aus wirklich eigener gelebter
Glaubenserfahrung stammen, aber das ist auch nicht zentral. Es geht darum, dass
sie {iberhaupt einmal eine affirmative Gottesrede selbst ausprobieren. Der Text
lasst ihnen dabei véllige Freiheit im Blick auf Form (wenige Worte, Satz oder
Sprachbild) und Inhalt - gerade das macht den Reiz aus. Ein Erfahrungswert:
Nicht alle Lernenden kommen zu einer sinnvollen Variante des Gedichtschlusses.
Das muss aber auch nicht sein - man darf auch nichts schreiben.

So entstehen zumindest einige herausfordernde Texte, die von Freiwilligen (!)
vorgetragen werden. Zur Vertiefung bitte ich diese darum, ihre Version auf ein
vorbereitetes A3-Blatt zu tibertragen. Die gelungenen Versionen werden ausge-
legt oder aufgehiingt, alle Schiiler sollen sie noch einmal in Ruhe nachlesen
konnen, weil bei erstem Horen oft die Feinheiten verloren gehen. Dann darf jeder
eine, seiner Meinung nach besonders gelungene Version mit einem Kreuzchen/
Punkt/Haken versehen. Julia, 15-jahrige Schiilerin einer normalen Realschule,
bekam etwa fiir folgende Losung die meisten Stimmen:

Abwesenbheit ist
dein Erscheinen
darin finde ich dich

Die Nagel

meiner Hdnde
bluten vom Kratzen
an den Eismeeren
der Welt
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Verkohlt ist die Antwort
meiner Vollendung
in seiner Kilte

Aber da bist du
darin

seit das Kind schrie
bei den Schafen
und den

Menschen

Hoffnung gab

Ein eindrucksvoller Text, der zeigt, dass dieses Verfahren ab Klasse 9 durch-
gangig moglich ist. Erst nach dieser eigenen Sichtung wird die Originalversion
von Silja Walter betrachtet. Dabei gilt es zu betonen, dass die Losungen der
Schiiler nicht etwa ausradiert und nun )verbessert werden - sie haben ihre ei-
gene Wiirde. Die hat das Gedicht selbst natiirlich auch, deswegen schlieBt die
Unterrichtsstunde mit einer gemeinsamen und vergleichenden Deutung dieses
Textes im Blick auf die biographische Ausgangssituation der Dichterin.

7. AUSBLICK: AUF DEM WEG ZU EINER POETISCH SENSIBEL
REFLEKTIERTEN RELIGIOSEN GEBRAUCHSSPRACHE

Christian Lehnert, SAID und Silja Walter zeigen auf je eigene Art exemplarisch
auf, dass es tatséchlich so etwas gibt wie ein Ringen um eine stimmige Sprache
der Gottesfrage - im Raum der Gegenwartsliteratur. Zahlreiche weitere Beispiele
lieBen sich nennen. Die dort aufscheinende poetische Sprache lasst sich nie
abschlieBend biindeln. Sie bleibt vielgestaltig, umkreisend, andeutend, verwei-
send. In ihren stindig neuen Versuchen, iiber das, y\wovon man nicht sprechen
kann« poetisch zu reden, geben derartige Texte der Theologie und Religionspa-
dagogik wichtige AnstéBe. Geradezu idealtypisch verdeutlichen sie, was das
Grundgesetz der analogen Rede auszeichnet. Mit ihnen wird auf eigen-artige
“Weise der Moglichkeitssinn angeregt, das sprachliche Herantasten an die Mog-
1ibhkeit, dass es Gott geben konnte und dass er sich uns und wir uns ihm zu-
mindest anndhern konnen.

Nein, diese Sprache ist nicht die Alltagssprache heutiger Kinder und Ju-
gendlicher, auch nicht die der meisten Erwachsenen. Sie holt sie nicht dort ab, wo
sie stehen«. Sie zeichnet sich durch ihre eigenen Sperrigkeiten und Sprodigkeiten
aus. Gleichwohl bricht sie aus den Mauern des Theotops aus. Sie versucht neue
Verstindigungswege nach innen und nach auBen. Das religionspadagogische Ziel
liegt dabei einerseits darin, die Tradition des Theotops nach innen wie auBen
sprachlich noch einmal anders zu fassen in der Hoffnung auf das Bereitstellen
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besserer Moglichkeiten zur Einfiihlung und zur Anbahnung von Pfaden des
Eindenkens. Andererseits sollen - im Anschluss an Thomas Schartl - gerade die
Heranwachsenden dazu befahigt werden, die bei vielen ja durchaus rudimentir
oder ansatzweise entwickelt vorhandene »religiose Gebrauchssprache« wenigs-
tens in eine »reflektierte Gebrauchssprache« weiterzuentwickeln, im nur zu gut
belegten Wissen, dass das Eindenken in die »religiose Expertensprache« (Schart
2013, 33) des Theotops den meisten vollig verschlossen bleibt.

Entscheidend: Diese reflektierte Gebrauchssprache orientiert sich nicht
primdr an den Sprachspielen und -regeln von Philosophie und analytischer
Systematik, sondern an wahrheitserschlieBender Poesie und Narration. Sie sind -
mit den Sprachbildern Christian Lehnerts gesprochen - existentiell auf der Suche
nach der »Silbe /Gott, zu nichts zu verwendeng, bestrebt, sie »leer zu halten um
den Preis / des Verstehens« (Lehnert 2008b, 107).
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