»... DARUBER MUSS MAN DICHTEN
Pladoyer fiir die theologische Beachtung poetischer Wahrheit

Georg Langenhorst

Ob es wirklich eine »Renaissance religiéser Wahrheit« gibt, sei hier dahinge-
stellt und dem Diskurs iiberlassen. Spannender scheint die Frage, in welcher
Sprache sich eine derartige Renaissance realisieren wiirde. SchlieBlich wird ein
und dasselbe Klagelied' nun schon seit Jahrzehnten wieder und wieder ange-
stimmt: Die von Theologie und Religionspadagogik gleichermaBen verwendete
religiose Sprache stehe »unter dem Verdacht des Informationsverlusts« und
»der Immunisierungstaktik«; man beantworte »kirchlicherseits« Fragen, »die
sich die Menschen so gar nicht stelleng; religiose Sprache zeichne sich durch
ihre »Erfahrungsferne und Formelhaftigkeit aus«; generell gibe es eine »Abnei-
gung gegeniiber den schal gewordenen Vokabeln« wie »Demute, »Dienst« oder
»Gehorsame.” All diese Zitate sind inzwischen fast 45 Jahre alt. Sie stammen
aus dem 1972 erschienenen Buch Sprachprobleme im Religionsunterricht von
Hans Zirker.

1. WAHRHEIT NACH MASSGABE DES »THEOTOPS«?

Der Befund hat sich — wie Stefan Altmeyer in seiner ausfiihrlichen Studie zur
Fremdsprache Religion differenziert aufzeigt —seitdem offensichtlich kaum ver-
dndert, hochstens verschirft in Bezug auf Reichweite und Allgemeingiiltigkeit.
Die »Defizitdiagnose religioser Sprache in ihrer Doppelstruktur aus Sprachver-
lust und Sprachlosigkeit« stellt demnach »so etwas wie eine kritische Kon-
stante«’ in religiosen Zustandsbeschreibungen unserer Epoche dar. Mit der
AnalyseKkategorie »Sprachkrise« bleibt man jedoch an der Oberfliche. Der
Glaube daran, eine nur bessere, heutigere, gegenwartsnahere Sprache konne
das Problem der Glaubensvermittlung, der Glaubensermdéglichung 16sen, hat
sich als falsch erwiesen. Die Diagnose greift zu kurz. Sprache und Denken,
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Sprache und religiése Vorstellungen, Sprache und Glaube sind viel zu eng inei-
nander verwoben, als dass man nur eine sprachliche Oberfliche verindern
miisste, um einen immer gleich bleibenden Kern zuginglich zu machen.

Es geht nicht um bloBe Aktualisierung, nicht um eine angepasste, dsthe-
tisch aufgehiibschte Neuverpackung. Vielmehr haben wir es zu tun mit einer
grundsitzlichen Ohnmachtsspirale religioser Rede: Wie soll ich in Sprache fas-
sen, was ich letztlich nicht verstehe? Wie soll ich verstehen, wofiir ich letztlich
keine Sprache habe? Diese Spirale ist nicht leicht aufzusprengen. Denn: In Spra-
che und Denksystem verbleiben Theologie und Religionspadagogik im Normal-
fall ausschlieBlich innerhalb eines Theotops® — ein Begriff, den ich mir mit se-
mantisch eigener Fiillung von Friedrich Wilhelm Graf ausleihe. Unter einem
»Biotop« versteht man einen ganz spezifischen Lebensraum, in dem nur genau
dafiir geeignete Pflanzen oder Tiere leben konnen. So dhnlich geht es der Kir-
che. Traditionell Gliaubige sind Bewohner eines engen, gut gehegten Bereiches
theologischer Selbstverstindigung. Sie wissen, wie man sich darin verhilt um
zu leben und zu iiberleben, 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
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 auBen zu vermitteln, zu iibersetzen.
Systematische Theologinnen und Theologen verstehen sich meistens in erster
Linie als »Hiiter des Theotops« nach innen, kaum als Vermittler des Theotops
nach auBen.

Zum Dritten jedoch wird auch die Binnenverstindigung in diesem
schrumpfenden Theotop immer fraglicher. Theologische Sprache verkommt zur
»Fremdspraches, religiose Rituale und Riten werden mehr und mehr unver-
standlich, religitse Praxis schmilzt ab. Die zu vermittelnde »Wahrheit« wird
nicht in Frage gestellt, verliert aber vollig an Bedeutung und praktischer Le-
bensrelevanz.

Mag also sein, dass es innerhalb des Theotops eine »Renaissance religioser
Wahrheit« gibt: Im Leben der meisten Kinder, Jugendlichen und Erwachsenen
hinterldsst sie keine Spuren. Die Abbriiche allein der Sprachwelten sind zu ra-
dikal und unumkehrbar. Ein Ringen um Wahrheit miisste sich auf andere Spra-
che und Realitit einlassen. Wie aber konnte das méglich werden? Bietet die
literarische Sprache einen Weg zur Sensibilisierung? Bietet der Zugang iiber
poetische Formen der Spiegelung, Gerinnung und Gestaltung von Realitét eine
eigene Chance?

* Vgl. FRIEDRICH WILHELM GRAF, Tumult im Theotop. Akademische Theologie in der
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2.  LEIDEN AN DER »UNZULANGLICHKEIT UBER GOTT REDEN
ZU KONNEN«

Eine Grenze des Verstandes hat sich seit Menschengedenken als uniiberwind-
bar gezeigt: So alt die Idee ist, dass es Gotter, dass es einen Gott gibt, so alt ist
die schmerzhafte Erfahrung, dass man ihn im Letzten nicht »verstehen« kann.
Die Dogmatik 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 nimlich hat das zweite Lateran-
konzil im Jahr 1215 die Lehre von der analogen Erkenntnis formuliert: »Zwi-
schen dem Schépfer und dem Geschopf kann man keine so groBe Ahnlichkeit
feststellen, dass zwischen ihnen keine noch groBere Unéhnlichkeit festzustel-
len wire.«’ Das heiBt aber doch: Was immer unser (geschopflicher) Verstand
ausdenken mag iiber Gott (den Schopfer): Es ist immer mehr falsch als wahr!
Stets ist die Unihnlichkeit, das Unpassende groBer als das Ahnliche, Passende.
Und doch kénnen wir nur so »Gott denken«! Und doch diirfen wir so von Gott
denken, denn eine andere Denkart ist uns nun einmal nicht gegeben!

Theologische Wahrheitsdiskurse sind an diese Vorgabe gebunden. Die da-
mit benannten Grenzen der Sprache erfahren aber gerade jene als besonders
schmerzvoll, die um dieses rechte Wort ringen: die Dichter. Ein eindriickliches
Beispiel kann das belegen. Die Ordensfrau Silja Walter (1919-2011) war eine
Ausnahmeerscheinung in der deutschsprachigen Literatur. Ihr Vater, streng ka-
tholisch, war ein erfolgreicher Verleger, Urtyp des Firmengriinders in der in-
dustriellen Aufbruchszeit, ein Patriarch, Nationalrat, Offizier, Vater von neun
Kindern. Das jiingste der Geschwister, der einzige Sohn Otto F. Walter (1928-
1994), neun Jahre jiinger als die Zweitilteste Silja, wurde Verlagslektor und
erfolgreicher Romancier, brach aber vollig mit der Welt, fiir die sein Vater
stand: mit der Welt des Unternehmertums, der Biirgerlichkeit, des Katholizis-
mus. Sie selbst, Silja, trat nach akademischer Ausbildung im Alter von 29 Jah-
ren in das kontemplative Benediktinerinnenkloster Fahr bei Ziirich ein, wo sie
bis zu ihrem Tod in strenger Klausur lebte.

Als Ordensfrau Schwester Maria Hedwig verfasste sie weithin beachtete Ly-
rik, Oratorientexte und religiose Spiele oder Erzihlungen, um den Sinn kloster-
lich-kontemplativen Lebens in der heutigen Zeit zu verdeutlichen. Fiir unsere
Fragestellung zentral: Im jahr 1982 fiihrte sie ein Aufsehen erregendes Radio-
gesprach mit ihrem Bruder, aufgezeichnet bei ihr, im Kloster, ein Jahr spater
verdffentlicht unter dem Titel »Eine Insel finden«. Was fiir eine Konstellation:
Hier sie, die in Klausur lebende Nonne; dort er, der jiingere Bruder, der Religion
villig entfremdet, sozialistisch-politisch engagiert, vom Leben desillusioniert,
aber weiterhin kimpferisch aktiv im Einsatz fiir eine bessere Welt. 20 Jahre
lang hatten sie einander nicht gesehen. Zwei Welten, zwei unterschiedliche Le-

*  HEINRICH DENZINGER, Kompendium der Glaubensbekenntnisse und kirchlichen Lehr-
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3.  POETISCHE SPRACHE? RELIGIONSPADAGOGISCHE ZUGANGE

Dennoch: Wie viele andere auch verweigert sich Silja Walter dem Diktum Witt-
gensteins. Wenn es derzeit eine »Renaissance religioser Wahrheit« gibt, dann
spriache das dafiir, dass sich viele mit der Folgerung, dass man »dariiber schwei-
gen« miisse, »wovon man nicht sprechen« kdnne, entgegenstellen. Aber wie? In
welcher Sprache? In der Sprache von Philosophie und definitionsversessener
Systematischer Theologie? Silja Walter zeigt einen anderen Weg. Man kann ihn
so beschreiben: »Woriiber man nicht sprechen darf, dariiber muss man dich-
ten«! Die Sprache der Dichtung bietet einen eigenen Zugang zu letzten Wahr-
heiten. Wenn es eine Sprachform gibt, die den Grundregeln der analogen Got-
tesrede entspricht, dann die der Poesie. Und wenn es ein »Organ« der
menschlichen Sensibilitdt fiir diese Dimensionen gibt, dann ist dies der soge-
nannte »Mdoglichkeitssinne.

Dieser Begriff geht zuriick auf den osterreichischen Schriftsteller Robert
Musil (1880—1942). Gewiss, so Musil am Anfang seines 2000-Seiten Romans
Der Mann ohne Eigenschaften, benétigen wir Menschen einen »Wirklichkeits-
sinn«, also das Gespiir fiir Fakten, Tatsachen, Empirie. Das aber ist fiir Musil
genauso wie fiir unsere Argumentation letztlich zweitrangig. Dieser erste zu
fordernde »Sinn« ist nur Grundlage fiir das, was das Besondere von — Musil
interessierend — Literatur, aber analog betrachtet eben auch das Besondere von
Religion ausmacht. Genau hier prigt Musil den hilfreichen Begriff des Maglich-
keitssinns. Damit bezeichnet er die zentrale Fahigkeit, »alles, was ebenso gut
sein konnte« wie das Bestehende, »zu denken, und das, was ist, nicht wichtiger
zu nehmen als das, was nicht ist«. Das so benannte, fiktiv erahnte Mdgliche
kénne man — so Musil weiter in erstaunlich religios gestalteter Begrifflichkeit
—sogar »die noch nicht erwachten Absichten Gottes« nennen, denn es habe »et-
was sehr Gottliches in sich, ein Feuer, einen Flug, einen Bauwillen und bewuss-
ten Utopismus, der die Wirklichkeit nicht scheut, wohl aber als Aufgabe und
Erfindung behandelt«.” Gerade die Kraft von Visionen dessen, was sein kdnnte,
zeichnet also den Mdglichkeitssinn aus.

Was ldsst sich davon auf religiose Lernprozesse iibertragen? Der Glaube an
Gott ldsst sich gewiss in vielerlei Hinsicht mit dem Wirklichkeitssinn erschlie-
Ben: im Blick auf die historische Entfaitung des Monotheismus in der Ge-
schichte des Volkes Israel, im Nachspiiren des Lebens Jesu, in der Erforschung
der Kirchengeschichte, in objektiven Methoden der Archiologie, der Textwis-
senschaften und der empirischen Sozialforschung. All das wird aber allein zum
Kern des Gottesglaubens nicht vordringen kénnen. Der auch in religioser Hin-
sicht unverzichtbar zu fordernde Wirklichkeitssinn bedarf grundlegend der Er-

9

ROBERT MusiL, Der Mann ohne Eigenschaften. Roman '1930—1943, hrsg. v. Adolf
Frisé, Reinbek 2001, 16.
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Zugriff und Affirmation. »Redebrocken von Gott« aus »Sprachnot«*” hat der Ger-
manist Gerhard Kaiser diese Gedichte genannt, Transformationen von mysti-
scher Lyrik unter dem Vorzeichen negativer Theologie.

5.  SELIGPREISUNGEN: ZUSPRUCH EINER UNBEGRUNDBAREN
WURDE

Ein ganz eigener Ton bestimmt jene Gedichte, die Lehnert angesichts der Ge-
burt und der ersten Lebensmonate seiner Tochter geschrieben hat. Der fol-
gende, ohne Titel abgedruckte Text stammt aus einem Zyklus mit dem Titel
Angesicht zu Angesicht, gewidmet »Estella, in ihrem ersten halben Jahr«*:

Selig, die etwas anfdngt und nie zu Ende bringt,
die das Rad nicht kennt und keine Schrift,

die nichts vom aufrechten Gang weiB und mit vier
freien Handen nach dem Mond greift, Selig

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

eines ruhigen Pulses, die Unaufhorlichkeit 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 Bergpre-
digt (Mt 5,3-12)! Angesichts des neuen menschlichen Lebewesens an seiner
Seite wihlt der Dichter dieses rhythmisch flieBenden Textes einen ruhig pul-
sierenden Ton ehrfiirchtigen Staunens. Wo Jesus die Marginalisierten, Verzwei-
felten 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 Kleinst-
kind, gerade erst geboren. Und dessen Anders-Sein ist »selig« — nicht auf Leis-
tung und Erfolg bezogen (»nichts zu Ende bringt«); ohne Wissen um Bildungs-
gut und kulturelle Konventionen (»Rade«, »Schrifte, »aufrechter Gangy). Statt-
dessen ist es unmittelbar in seinem buchstdblichen »Be-greifen«, misst Zeit
nach natiirlichem, vom Vaterblick vorgegebenen Rhythmus; lasst sich von sanf-
ter Stimme beruhigen; erinnert sich unbewusst an den im Mutterleib gehorten
Klangpuls von Ruhe und Heimat.

“  GERHARD Kaisgr, Christliche Gedichte? Zur Lyrik Christian Lehnerts, in: Geist und
Leben 81 (2008), 87—98, hier 87.
®  LENErt, Auf Morinen, 114.
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So ist dieses Gedicht eine neue und deshalb den Blick verschiebende poeti-
sche Seligpreisung, die danach zuriickfragt, was »selig« eigentlich bedeutet, wie
man diese Kernvokabel neutestamentlicher Botschaft auch auBerhalb der ibli-
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 »selig« auch im neutestamentlichen Sinne eine andere
Seinsform als die normale, konventionell vertraute, in unserem Alltag iibliche
beschreibt. Und diese verfiigt — wie in den biblischen Originalen — iiber einen
eigenen Wert, eine eigene Schonheit, die sich gerade nicht funktional oder final
auflosen lasst. »Seligq ist ein unbedingt geltender Zuspruch von Wiirde und Se-
gen, der keiner Begriindung oder Vorbedingung bedarf. Und dieser Zuspruch
wird gerade jenen zuteil, die ihn besonders bendétigen, weil sie nichts haben,
durch das sie sich nach den MaBstiben von Erfolg und irdischem Gliick aus-
zeichnen konnten. Darin liegt die von Jesus verkiindete Umkehrung der Ver-
hiltnisse: Man kann und muss sich den Zuspruch nicht durch Erfiillung von
Anspriichen verdienen! Lehnerts Gedicht wird so zur theologischen Sprach-
schule.

6. GOTT ALS PRAPOSITION

Wie ein geistliches Tagebuch liest sich der folgende Gedichtband Lehnerts, Auf
kommender Atem. Ein Zyklus unter dem Gesamttitel Trost findet sich hier, ei-
nige Naturgedichte, vor allem aber mit Datum quer iiber das Jahr 2009 verse-
hene Texte, in denen sehr genau Beobachtetes, Erlebtes und Gedachtes ver-
dichtet wird. Dabei greift er iiberraschend auf alte Formen von Reim und Stro-
phik zuriick. So etwa bleibt der 07. September 2009 in Erinnerung:*

Woran soll ich mich halten in der Fiille

aus Méglichem und des Geschehenen?
Was ich auch immer glaube, ist die Hiille
um etwas Unhalthares — nie gesehen

und doch schon als Erinnerung erkannt?
Wie Feuer Seide friBt, wie eine Hand

ins Leere greift im Schlaf, ist stets ein Rest,
der sich nicht mitteilt — im Gebet, ein Fest?

Das hier beschworene Nicht-Greifbare, Unhaltbare, die Realitat Ubersteigende
bestimmt den Hallraum seiner Verse, die nun immer wieder Gott auch direkt
benennen konnen. Eine ganz eigene Form mystischer Poesie entsteht so, nicht
fiir katechetische Zwecke, sondern als Spiegelung einer gldubigen Existenz, die
sich dieser Lebensform immer wieder neu selbst bestatigen muss. Gott wird

®  CHRISTIAN LEENERT, Aufkommender Atem. Gedichte, Bertin 2011, 63.
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zwar benennbar, aber nur im Modus von Ortlosigkeit und Unbestimmbarkeit.
Er entzieht sich der Begreifbarkeit: »Es ist Gottes Tun, das ich nicht fasse / und
das mich birgt, das um mein Leben ringt¢,”” kann es in einem dieser Gedichte
heiBen, »Gott sei in mir? Ein reines, leeres Feld, / das nichts behilt?«* in einem
anderen, das letztlich im Gestus des Fragens verbleibt.

Ein weiterer Text aus diesem Band verdeutlicht die unaufgebbare Notwen-
digkeit der Vokabel »Gott« in diesem Prozess. »Sprechend spiire ich, daB mein
Kopf ein Kokon ist. / Er birgt eine Larve, die ihre Gestalt sucht: / Ihretwegen
gibt es die Priiposition Gott.«” Gott, kein Nomen aus der Alltagsgrammatik; aber
auch kein Tatigkeitswort, wie es einst Kurt Marti forderte! Eine Praposition —
ein nicht flektierbares Verhdltniswort, dass nur im Zusammenhang mit Nomen
bedeutungstragend werden kann, etwa kausale oder modale Beziehungen stif-
tet. Ein kithner 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«™, so der
Literaturkritiker Michael Braun in einer Besprechung des Bandes in der NZZ.
Lehnerts mystische, christentumsgesittigte Texte bleiben ritselhaft, verwei-
send, mehrdeutig. Gerade darin bestiitigen sie auch die Sprachregeln der ana-
logen Rede, gerade so verdichten sie eine eigene Dimension der theologischen
Wahrheitsrede.

7. SAID: RENITENTE GEBETE IM GOTTZWEIFEL

Betreten wir poetisch, gesellschaftlich und religiés eine andere literarische
Welt, die von SAID (*1947). 1965 kam er als Student nach Miinchen. Aufge-
wachsen ist er in Persien, in der Hauptstadt Teheran. Ein Muslim? Ja und nein:
»ich persénlich habe diese religion nie praktiziert« schreibt er 2005 in dem au-
tobiographischen Essayband Ich und der Islam — wie fast stets in seinen Werken
als Kennzeichnung dichterischer Sprache in durchgingiger Kleinschreibung.
Gleichwohl ist ihm klar: svom sozialen umfeld her bin ich ein muslim. denn
meine kindheit fand in einem islamischen land statt.«” Kaum war SAID in
Deutschland angekommen, nahm das Regime des 1953 an die Macht gekomme-
nen Schahs mehr und mehr die Ziige einer riicksichtslosen Diktatur an. In der
diktatorischen Todesmaschinerie werden Freunde und Verwandte SAIDs ver-
haftet, gefoltert, ermordet. An eine Riickkehr des politisch aktiven jungen Man-
nes ist nicht zu denken. Aus dem Auslandsstudium wurde erst ein Asyl, dann
ein Exil. Seine hier entstehenden Texte stammen so aus einem Niemandsland

®  Aao, 23.

®  Aao0, 69.
7 Aao, 88.

®  MICHAEL BRAUN, Sakralisierung der Poesie. Neue Gedichte von Christian Lehnert, in:

NZZ, 12.11.2011.
*  Sam, Ich und der Islam, Miinchen 2005, 8f.
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zwischen Orient und Okzident — heimatlos, zerrissen, gerade so briickenbau-
end.

Im Jahr 2007 sorgten Texte SAIDs fiir Aufsehen und Diskussionen. Nicht
um Liebe oder Politik kreisten die nun vorgelegten Gedichte, sondern um Reli-
gion. Psalmen nennt er seine 99 Gedichte, im Titel ein bewusster Bezug zu den
alttestamentlichen Gebeten, in der Zahl eine Anspielung auf die v.a. im Islam
bezeugte Tradition der »99 schinen Namen Gottes«: »ich bitte dich oh herr /
verrate mir alle deine Namen / auch den letzten / den verborgenen«,” 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 wei8.
Analoge Rede auch hier: Dem Menschen bleibt der Zugang zu den immer wieder
neu benannten, sich stets nur annahernden 99 Namen, nidher wird er Gott nicht
kommen. Die in dem Band perlenschnurgleich aufgereihten Texte —entstanden
eigener Aussage zufolge in einem Zeitraum von iiber elf Jahren — versuchen auf
ganz eigene Weise diese Namen Gedicht fiir Gedicht, Psalm fiir Psalm durchzu-
buchstabieren.

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
Spiritualitédt hat sich erst in den letzten Jahren die vom Alten Testament gebo-
tene Einsicht durchgesetzt, dass Klagen einer der Grundvollziige einer lebendi-
gen Gottesbeziehung sein kann. Aber »Einforderung«? Tatsdchlich leben die
biblischen 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 aller-
dings im Christentum, geschweige denn im Islam, kaum entwickelt. Zwar sind
die Psalmen als biblische Gebete im Islam durchaus bekannt, sie gehdren aber
kaum zu den spirituellen Grundtexten. Warum? Die »islamische Tradition er-
laubt es nicht, mit Gott zu hadern, weswegen Mystiker auch heute im Iran
scharf angegriffen werdens,” erklirt SAID —obwohl oder gerade weil derartige
spirituelle Haltungen und Sprachformen in der islamischen Mystik durchaus
verbreitet waren und sind. SAID beruft sich denn auch selbst auf die groBe Tra-
dition der persischen Mystik. Er schreibt sie auf seine Weise kreativ fort in die
deutschsprachige Literatur des 21. Jahrhunderts.

Alle 99 Psalmen richten sich in direkter Anrede an den »herrn«. SAID gibt
aber offen zu, an den Gott der monotheistischen Religionen nicht glauben zu
konnen, bestenfalls auf der Suche nach ihm zu sein — ohne die Erwartung zu
haben, ihn wirklich finden zu kénnen. Die direkte Anrede an den kaum fiir

*  Samp, Psalmen, Miinchen 2007, 7.
% sam, Ich fordere mehr von Gott. Gesprich mit Claudia Mende, in: Publik-Forum,
1172008, 70—72, hier 70.
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herr

gib dass ich unbelehrbar bleibe

mich vor der kompatiblen vernunft schiitze
und deren postmodernen furien

so dass ich meine erregbarkeit nicht verliere
denn dann verldre ich auch dich

hore auf mich

oh herr

nicht auf diejenigen

die auf dich héren

denn sie sprechen

von einer mischung aus gott und vernunft
niitzlich und konvertierbar

Immer wieder greift SAID diejenigen an, die sich im Besitz Gottes glauben, die
vorgeben, Gottes Willen zu kennen und auszufiihren, die »gottesbesitzer« aller
Couleur und Konfession, vorgeblich ihrem Glauben treu ergeben, in Wahrheit
aber Heuchler und (Selbst-}Betriiger: »doch befragen sie nie ihren gott / denn
sie fiirchten seine antwortlosigkeit«,” heifit es in einem anderen Gedicht.
Selbsterklérte Gottes- und Sprachbesitzer, unfdhig oder unwillig, die Grundre-
geln der analogen Gottesrede zu beachten: Sie verstoBen gegen den Respekt vor
Gott. Wir christlichen Theologinnen und Theologen sind dabei explizit mitge-
meint!

SAIDs Psalmtexte sind auf mehreren Ebenen lesbar: Im Wissen um den
Hintergrund des Verfassers kann man sie zum einen als kontrafaktische Ge-
genrede zu den biblischen Psalmen lesen, die im Spiegel der fiktiven Anrede
des »Herrn« eigene Gefiihle, Gedanken, Uberlegungen in Sprache bringen. Das
— gegebenenfalls gebetsférmige — Gedicht wére so gesehen eine legitime und
zwangslédufige Erbform des klassischen Gebets. Die biblische Sprachfolie wire
dann vor allem eine Quelle sowohl dsthetischer wie existenzieller Anregung,
die jedoch ganz eigensténdige, die geistige Welt der Vorlagen verlassende Texte
anstoBt. Genauso gut lassen sich SAIDs Psalmen jedoch als Zeugnisse innerhalb
einer Gottesbeziehung lesen und deuten, in der Klage und Einforderung eben
jener Platz zukommt, der ihnen auch in der Bibel selbst gewihrt wird. Folgt
man dieser Lesart, so liegen hier Zeugnisse des Ringens um eine neue Gottes-
rede vor, aus tief verstricktem spirituellem Engagement heraus. Dann geht es
um eine Gottesbeziehung, die von Auseinandersetzung und Konflikt bestimmt
ist, von Unsicherheit und Zweifel, von Trotz und Erwartung gegen alle Erfah-
rung. Die Texte lassen beide Lesarten zu.

7 Aa0,92.
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8. AuUSBLICK: POETISCHE WAHRHEIT?

Christian Lehnert und SAID zeigen exemplarisch auf, dass es im Raum der Ge-
genwartsliteratur tatséchlich so etwas gibt wie ein Ringen um Wahrheit im Zei-
chen der Gottesfrage. Zahlreiche weitere Beispiele lieBen sich nennen. Die dort
aufscheinende poetische Wahrheit lisst sich nie abschlieBend biindeln. Sie
bleibt vielgestaltig, umkreisend, andeutend, verweisend. In ihren stindig
neuen Versuchen, iiber das, »wovon man nicht sprechen kann« poetisch zu re-
den, geben derartige Texte der Theologie und Religionspadagogik wichtige An-
stoBe. Geradezu idealtypisch verdeutlichen sie, was das Grundgesetz der ana-
logen Rede auszeichnet. Mit ihnen wird auf eigen-artige Weise der
Moglichkeitssinn angeregt, das sprachliche Herantasten an die Mdglichkeit,
dass es Gott geben konnte und dass er sich uns und wir uns ihm zumindest
anndhern kénnen.

Nein, diese Sprache ist nicht die heutiger Kinder und Jugendlicher, auch
nicht die der meisten Erwachsenen. Sie »holt sie nicht dort ab, wo sie stehen«.
Sie zeichnet sich durch ihre eigenen Sperrigkeiten und Spridigkeiten aus.
Gleichwohl bricht sie aus den Mauern des Theotops aus. Sie versucht neue Ver-
stindigungswege nach innen und nach auBen. Und vielleicht sind ihre Wege
der Verdichtung von Wahrheit einladender, anregender und herausfordernder.
Der Versuch lohnt sich, von ihnen aus heutige Menschen zur Wahrheitssuche
und Wahrheitsbenennung einzuladen.
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