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In der bedeutendsten Systematischen Theologie der Christentums-
geschichte wird das Thema Poesie gleich zu Beginn gekonnt abge-
rdumt: »Was namlich der niedrigsten Wissenschaft eigenttimlich ist,
scheint nicht dieser Wissenschaft zu entsprechen, die unter [allen]
anderen den hochsten Rang innehat.« Unnétig zu betonen, dass
es sich bei der hochsten Wissenschaft um die Theologie handelt.
Welches aber ist die niedrigste? Auch das wird alsbald geklart: »Mit
verschiedenen Gleichnissen und Bildern umzugehen ist aber der
Poetik eigenttimlich, die die niedrigste unter allen Lehren ist. Also
ist der Gebrauch von Gleichnissen fiir unsere Wissenschaft unan-
gemessen«. Ende der Durchsage. Der Autor dieser Klarstellungen,
niemand anderes als der heilige Thomas von Aquin, der sich sei-
ne Heiligsprechung nun wirklich verdient hat, ist auch sonst nicht
mit einem Faible fiir poetisches Denken aufgefallen. Ja, er hitte
vermutlich jeden, der iiberhaupt von einem poetischen Denken
zu fabulieren gewagt hitte, unverziiglich zurtick ins Proseminar
geschickt, also in das weite Terrain seiner Summa Theologiae, die
bekanntlich fiir die Anfanger in dieser Wissenschaft verfasst wur-
de. Aber warum fiihlte er sich {iberhaupt genotigt, diese strikte
Unterscheidung einzufiihren? Nattirlich wegen eines Buches, das
einerseits randvoll mit Gleichnissen und Bildern aller Art ist, und
daher in hohem Mafse poesieverdachtig, das man aber andererseits
als christlicher Theologe nicht gut zur Seite schieben kann, ndmlich:
die Bibel. Gehort also die Bibel wegen ihrer Gleichnisse und Bilder
zur niedrigsten Wissenschaft? Das sei ferne! Thomas wire nicht
Thomas, wenn er nicht durch zwei, drei messerscharfe Begriffsfin-
ten das Problem gelost hitte. Also heifst es: »Der Dichter bedient
sich der bildlichen Redeweise um der Vorstellung willen; denn die
[anschauliche] Vorstellung ist fiir den Menschen von Natur aus er-
freulich. Die Heilige Schrift aber bedient sich der metaphorischen
Redeweise um der Notwendigkeit und der Niitzlichkeit willen« Da
haben wir’s. Statt des interesselosen Wohlgefallens der tandelnden
Poesie konfrontiert uns die Heilige Schrift mit allerlei niitzlichen
Lebenshilfen, die allerdings durch ihre Bildlichkeit auch denen ver-
standlich sind, die nicht die Mufe haben, sich in die tausende von
Artikeln einer anstdndigen mittelalterlichen Summe zu vertiefen.
So weit so gut. Im Laufe der Zeiten wurden solche wissenschaft-
lichen Rangfolgen oft genug und immer wieder neu ausgehandelt.
Den hochsten Rang musste die Theologie bereits vor geraumer Zeit
abgeben, ja sogar mit ansehen, wie sich die Poetik hin und wieder
dreist an ihr vorbeigeschoben hat. Unserer Gegenwart nun sind
derlei Hierarchisierungen in der Regel eher suspekt. Dafiir hat sie
ein ungemeines Faible fiir kreative Briickenschldge aller Art. Daher
mochte ich heute das vom heiligen Thomas zweifellos fiir ein exo-
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tisches Fabelwesen gehaltene »poetische Denken« ein wenig nidher
untersuchen, nach seiner Herkunft, Aufzucht und Pflege, sowie der
Frage, ob und inwiefern auch die wenngleich nicht mehr hochste so
doch nach wie vor hochst faszinierende Wissenschaft der Theologie
es in ihren fruchtbaren Landschaften willkommen heissen sollte.

Ein kurzes Wort noch zur Gegenwartstheologie. Gegenwart ist hier
durchaus im emphatischen Sinne gemeint. Nicht jede Theologie,
die in der Gegenwart stattfindet, fallt darunter, sondern solche, die
von der Gegenwart aus Richtung Zukunft denkt und Positionen der
Vergangenheit ausdriicklich von dieser Gegenwart aus »engagiert«
ins Gesprach zieht. »Gegenwart« ist zweifellos ein eher dehnbarer
Begriff, den ich pragmatischerweise etwa in den achtziger Jahren
des letzten Jahrhunderts beginnen lasse. Um es ein wenig pointiert
zu sagen: Gegenwartstheologisch gesehen ist Paul Tillich ein Zeit-
genosse des Jahwisten. Wobei Tillich den unschétzbaren Vorteil hat,
dass niemand bezweifelt, dass es ihn gab. Aber im Ernst: Dass man
auf die Fragen der Gegenwart eher eine Antwort bei Paul Tillich
findet als bei Gregor von Nyssa, steht eben nicht von vornherein
fest, sondern es bedarf der Bewdhrung an eben den Problemen, die
uns derzeit umtreiben. Und das gilt natiirlich auch fiir die bibli-
schen Texte, denen ja zumeist eine Art hermeneutischer Vorschuss
eingerdumt wird, der aber ebenfalls immer wieder der kritischen
Priifung bedarf. Denn dass sich die biblischen Texte vor der Ge-
genwart bewédhren miissen gilt auch dann, wenn man der ebenfalls
vertretbaren Meinung ist, dass sich die Gegenwart vor den bibli-
schen Texten bewéhren muss. Ist das kompliziert? Aber ja. Ist es
interessant? Auf jeden Fall.

Das poetische Denken in der Romantik

Langliche Vortiiberlegungen zum Thema »Poetisches Denken« spare
ich mir. Am Ende wird die Sache ohnehin erst klar, wenn man sich
ihr aussetzt, da kann man Voriiberlegungen anstellen soviel man
will. Das ist iibrigens auch der Grund, warum bei Kant die Metho-
denkapitel am Ende seiner Biicher stehen und nicht am Anfang.
»Denken« nun hat es in der abendldndischen Tradition vor allem
mit Begriffen und Argumenten zu tun, bei Platon nicht anders als
bei Thomas oder bei Kant, so unterschiedlich diese drei auch tat-
sdchlich denken mogen. Und »Poesie« hat es mit erkennbaren und
auf schwer zu fassende Weise »ansprechenden« Mustern der Spra-
che zu tun, in der hebriischen Bibel nicht anders als bei Homer.
Man kann, wie Thomas, der begriindeten Meinung sein, dass sich
beides nicht gut miteinander vertragt und besser strikt unterschie-
den wiirde. Man kann aber auch der Meinung sein, dass beides erst
miteinander zur wahren Vollendung gelangt. Und damit sind wir
auch schon bei unserer ersten Etappe, der europdischen Romantik.
Ich konzentriere mich auf Frankreich und England.

Ein leuchtendes Beispiel: Shelli M. Poe:
The Constructive Promise of Schleierma-
cher’s Theology. 2023
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Die franzosische Romantik

Einer der grossen romantischen Dichter Frankreichs ist Alphonse
de Lamartine. Mit seinem Gedichtzyklus »Méditations poétiquesc,
der im Jahr 1820 erschien, ldsst man gemeinhin die franzosische Ro-
mantik beginnen. Von ihm stammt das schone Konzept der Poesie
als einer raison chantée, einer gesungenen Vernunft, eine Poesie, in
der all die anderen menschlichen Vermogen zu ihrer Einheit und
zugleich zu ihrer Vollendung finden. Von ferne leuchten die Ideen
einer Universalpoesie der deutschen Frithromantik hertiber. Doch
nicht mit diesem in schénem Uberschwang vorgetragenen Kon-
zept will ich mich hier befassen, sondern mit einer realistischeren,
durchaus auch dunkleren Version der Romantik, mit Victor Hugo.

Victor Hugo ist in der franzosischen Literatur eine regelrecht
iibergrole Figur. Wollte man ein Aquivalent fiir deutsche Verhalt-
nisse rekonstruieren, wére das wohl eine Synthese aus Goethe,
Richard Wagner und Thomas Mann. Nur dass die Grande Nation in
der Regel keine Probleme mit ihren grands hommes hat: man feiert
sie nach Kriften und feiert sich selbst dabei gleich mit. Nattirlich
ruft das auch immer wieder einmal Gegenreaktionen hervor, die
aber auch zumeist in ein gelungenes bon mot miinden — so wie die
schone Sottise von Jean Cocteau: »Victor Hugo war ein Verriickter,
der sich fiir Victor Hugo gehalten hat.«

Anders als andere europdische Romantiken war die franzosische
eminent politisch, auch im praktischen Sinne: ihre grofsen Autoren
waren oftmals Minister, Diplomaten, Abgeordnete. Victor Hugo
zeichnet sich zudem durch eine interessante politische Bewegung
aus, von ziemlich weit rechts (ultraroyal, sozusagen) bis ziemlich
weit links (mit leicht anarchistischen Sympathien fiir die Pariser
Kommune). Er hat nahezu zwanzig Jahre im Exil verbracht, weil
er als einwandfreier Republikaner den Staatsstreich von Louis Na-
poléon nach Kriften gegeifielt hat und daraufhin steckbrieflich
gesucht wurde. Seinem Exil, auf den Kanalinseln Jersey und Guern-
sey entstammen seine bedeutendsten Werke, darunter der epische
Roman »Les Misérables« (1862), der heute noch popkulturell fest
verankert ist, sei es als Musical oder als Netflix-Serie. Das feste Fun-
dament seines politischen und kiinstlerischen Wirkens war aber die
Poesie. Seit frither Jugend hat sich dies in immer neuen Gedicht-
sammlungen manifestiert, die bedeutendste stammt ebenfalls aus
dem Exil: 1856 erschienen »Les Contemplations«, die Kontempla-
tionen oder Betrachtungen in sechs Biichern, die in zwei Banden
erschienen, 158 Gedichte sehr unterschiedlicher Lange. Es ist, wie
das Vorwort ausfiihrt die »Geschichte einer Seele«, aber keine Au-
tobiographie, so sehr auch solche Aspekte mitschwingen, sondern
eine Geschichte, die jede Leserin, jeder Leser mit und nachempfin-
den kann aus eigenem Erleben. Lyrische Freude, melancholische
Trauer, polemische Streitbarkeit und visiondre Wucht finden sich je-
weils in reichem MafSe. Man hat Hugo den »biblischsten« aller fran-
zdsischen Dichter genannt, vermutlich zu Recht. Die Vielfalt der

Alphonse de Lamartine (1790-1869),
vgl. Paul Benichou: Les mages romanti-
ques. 1988

Des destinées de la poésie (1834), in:
Alphonse de Lamartine: Méditations
poétiques. Nouvelles méditations poétiques,
hg. von Aurélie Loiseleur. 2006, 500—-
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1802-1885; vgl. jetzt Walburga Hiilk:
Victor Hugo. Jahrhundertmensch. Eine
Biographie. 2025

Vgl. etwa den Prachtband zum 100.
Todestag: La gloire de Victor Hugo. 1985

Jean Cocteau: Le Mystere Laic, in: Essai
de critique indirecte. 1932, 18

Franck Laurent: Littérature et Politique
mélées. Essais sur Victor Hugo. 2022

Die beste Einfithrung ist Ludmila
Charles-Wurtz »Les Contemplations« de
Victor Hugo. 2001 - Eines der Gedichte
(Unité) stand im Mittelpunkt meiner
Predigt vom 1. Juni 2025 im Marburger
Universitdtsgottesdienst (abrufbar im
Predigtarchiv)

»Hugo est certainement le plus bi-
blique des poetes francais« (Henri
Meschonnic: Hugo continuant la Bible,
in: Victor Hugo et la Bible (2001))
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sprachlichen und poetischen Register ist jedenfalls beeindruckend.

Das Ganze hat auch einen durchaus prophetischen Duktus.

Der Dichter ist zugleich Visiondr und Prophet. So wie ja auch die
biblischen Propheten durchaus Dichter waren. Prophetischen Hal-
tungen begegnen wir in der Theologie eher mit Skepsis, so sehr
wir nattirlich unsere biblischen Propheten schidtzen. Wenn wir das
Buch Amos lesen, sind wir bei seinem rencontre mit dem Priester
Amazja ganz auf der Seite des Amos, dessen gottlicher Auftrag em-
porenderweise behindert wird. Aber mal ehrlich: als akademische
Theologie sind wir eben doch eher Team Amazja. Wir wiirden je-
mandem wie Amos erst einmal das Modulhandbuch in die Hand
driicken, damit er sich iiber seine theologischen Kompetenzen ori-
entiert. Und Amos wiirde dadurch gewiss in der Uberzeugung
bestérkt, dass der Tag des Zorns nahe ist.

Was die Rezeption solcher Grofizyklen angeht, ist es nattirlich
mit bloffem Durchbléttern oder auch nur einmaligem Lesen nicht
getan. Sondern man lebt buchstédblich mit Ihnen, zumindest fiir
einige Zeit. »Les Contemplations« ist geradezu so angelegt, dass
die Leserin im Durchgang durch die Gedichte auch in die Haltung
eingefiihrt wird, in der sie geschrieben wurden und in der sie an-
geeignet werden sollten. Just dieser Aspekt findet sich auch in der
klassischen Erbauungsliteratur, etwa in John Bunyans »The Pilgrims
Progress« oder in Philip Doddridges »The Rise and Progress of Reli-
gion in the Soul«. Poesie bleibt nicht bei sich selbst, sie teilt sich mit
und in der Formation des Poetischen Denkens organisiert sie auch
noch die Weise dieser Mitteilung in einem — wenn alles gut geht —
lebendigen Austausch mit dem Leser und der Leserin.

Will man ein heutiges Beispiel fiir so etwas, wird man am ehe-
sten in der Popkultur fiindig, in der Musik beispielsweise im Blick
auf das sogenannte Konzeptalbum, das strukturell auch eine Art
Zyklus ist. Nehmen wir eines der erfolgreichsten der letzten zehn
Jahre, Kendrick Lamars Hip-Hop-Album »To Pimp a Butterfly« aus
dem Jahr 2015, das allein am ersten Tag seines Erscheinens iiber
zehn Millionen mal gestreamt wurde. Der Titel ist nicht ganz ju-
gendfrei, die Texte aber auch nicht (eine schéne Parallele iibrigens
zur Heiligen Schrift). Rapmusik ist als Beispiel auch deswegen sehr
passend, weil sie (wie Hugo) randvoll mit Lyrics ist. Sprachlich
ist immer etwas los, ohne dass man durch langliches Gitarren-
gegniedel abgelenkt wiirde. Und nattirlich hort man so etwas nicht
nur einmal, sondern zehnmal und 6fter, schon aus dem einfachen
Grund, weil man beim ersten Horen gar nicht alle Feinheiten und
Anspielungen mitbekommt. Raplyrics teilen mit Hugos Dichtun-
gen auch die Vorliebe fiir Paarreime und fiir Assonanzen. Auch
die Freude am battle ist beiden gemein. Sogar den prophetischen
Anspruch des Dichters finden wir wieder, nur dass es heute street
credibility heisst. »How Kendrick Lamar ignited the Soul of Black
America« heisst ein einschldgiges Buch zum Thema. Und selbst die
Theologie hat schon reagiert und erfreut uns mit einem Aufsatz
iiber »Kendrick Lamar, Paul Tillich, and the Advent of Existentialist

Einschlagig ist das Gedicht Fonction de
poete aus der Sammlung »Les rayons
et les ombres« (1840). — Vgl. Amédée
Guiard: La fonction du poete. Etude sur
Victor Hugo. 1910
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>Les Contemplations«< of Victor Hugo. An
Allegory of the Creative. 1976
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James D. McLeod Jr.: If God Got Us:
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Hip Hop«. Nun scheint Paul Tillich auf den ersten Blick ungefahr
soviel mit Hip Hop zu tun zu haben wie Thomas von Aquin mit
rhythmischer Sportgymnastik. Aber {iber die Begriffe »anxiety, fi-
nitude, and courage« und das Denken und Sprechen im Angesicht
von Tod und Gewalt gelingt dann doch eine interessante Konfron-
tation und wechselseitige Erhellung. Und schon ist Tillich in der
Gegenwart angekommen.

Bislang ist Hugos Gedichtzyklus in keine andere Sprache iiber-
setzt worden, was gewiss auch daran liegt, dass der Flow, so muss
man es wohl nennen, seiner Lyrik schwer zu reproduzieren ist. Auf
jeden Fall miisste man viel Zeit mitbringen, also beispielsweise — im
Ruhestand sein. Ein solches Unternehmen wiirde sich aus theologi-
scher Sicht aber auch deswegen lohnen, weil »Les Contemplations«
nicht nur »die Summe der franzosischen Romantik« ist, sondern
auch einer der interessantesten religiosen Texte des 19. Jahrhun-
derts. In dieser Kategorie konkurrieren bekanntlich theologische
Texte eher nicht.

Halten wir fiirs erste fest, dass sich hier ein poetisches Denken
etabliert hat, das ebenso welthaltig wie personbildend ist, dazu mit
einer intensiven spirituellen Dimension. So wie die neuzeitliche
Philosophie sich hédufig genug ausserhalb des schulméssigen Den-
kens bewegt, sei das bei Montaigne, bei Hume oder bei Nietzsche,
so gelangt hier umgekehrt die poetische Dimension zu einer der
Philosophie (und Theologie) durchaus ebenbiirtigen Komplexitat.
Von hier aus, kann man sagen, ist vieles moglich. Und all diese rei-
chen Wege wurden dann auch ausgeschritten. Nur einige wenige
kann ich hier nachzeichnen.

Die englische Romantik

Die englische Romantik streife ich hier nur kurz und gleichsam
tiber Bande, ndmlich indem ich ihre kontrastive Einbindung in die
Geschichte der neuzeitlichen Naturwissenschaften durch Alfred
North Whitehead skizziere. Denn in gewisser Weise sind iiber die
englische Romantik einige Aspekte des poetischen Denkens auch
in die Prozessphilosophie und spéter in die Prozesstheologie einge-
gangen. Man findet das alles in einem Buch, das vielleicht die beste
Einfiihrung in die Prozessphilosophie ist, ndmlich in Whiteheads
»Science and the modern World« aus dem Jahr 1926. Whitehead,
der viele Jahrzehnte in Grofibritannien »Applied Mathematics« un-
terrichtete, was heute so etwas dhnliches wie theoretische Physik
ware, hatte mit 64 Jahren einen Ruf nach Harvard erhalten — und
angenommen. Er nutzte den transatlantischen Transfer fiir einen
ziemlich radikalen philosophischen Neuanfang — man lernt eben
nie aus — und das verbindende Glied, wenn man so will, war die
Rekonstruktion der Entwicklung der modernen Naturwissenschaft,
in die dann die ersten ausgefiihrten Intuitionen der Prozessphilo-
sophie eingingen, die spéater in den fulminanten Entwurf »Process
and Reality« (1929) miindeten, vielleicht die einzige bedeutende

»the difficulties of translating his
poetry are almost insurmountable«
(Suzanne Nash, aaO vii)

https://vhk.hypotheses.org/about

»Victor Hugo, dans la littérature
frangaise, est notre plus grand et treés
grand poete religieux, sinon chrétien
au sens strict« (Jean-Marie Pény, in:
Jean Duchesne (ed): Histoire chrétienne
de la littérature. L'esprit des lettres de
I"Antiquité a nos jours. 1996, 673)

1861-1947

Elizabeth M. Kraus: »Science and the
Modern World« as a Romantic Version
of >Process and Reality«, in dies.: The
Metaphysics of Experience. A Companion
to Whitehead's >Process and Reality< 1998,

9-40

Process and Reality. An Essay in Cos-
mology. Corrected Edition, ed. D.R.
Griffin / D.W. Sherburne. 1978
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Metaphysik des 20. Jahrhunderts, die ein konstruktives Verhéltnis

zu Mathematik und Naturwissenschaften aufweist. Hier findet sich
dann auch die beriihmte Wendung von Gott als dem Poet der Welt.
An welcher Stelle aber kommt nun das poetische Denken ins Spiel?

Zwischen die Darstellung des 18. und des 19. Jahrhunderts hat
Whitehead ein Kapitel eingefiigt, das den Titel tragt: »The Romantic
Reaction«. Dass er iiberhaupt die Literatur hinzuzieht liegt in seiner
Uberzeugung begriindet, dass es diese ist in der das konkrete Bild
der Menschheit seinen Ausdruck findet. Und zwar insbesondere in
den grofien Gedichten der britischen Tradition, in Milton’s »Paradi-
se Lost«, in Pope’s »Essay on Mang, in Wordsworth’s »Excursion«
und seinem »Prelude« sowie in Tennyson’s »In Memoriamx«.

Die englische Romantik, wie tibrigens auch schon Victor Hugo,
entdeckt den intrinsischen Wert der Natur, sie erkundet unsere Ver-
flochtenheit in ihr weitverzweigtes Terrain, sie denkt nach iiber die
angemessene Haltung zu ihr, in ihr, mit ihr. Diese Intuitionen sind
dann auch in die Prozessphilosophie eingegangen: »We find our-
selves in a buzzing world, amid a democracy of fellow creatures.«
Und es ist gewiss kein Zufall, dass einer der bedeutendsten Vertre-
ter der Prozesstheologie, John B. Cobb Jr. bereits im Jahr 1972 die
okologische Dimension diese theologischen Denkens nachdriicklich
eingescharft hat, leider, muss man sagen, mit heute unverminderter
Aktualitat.

Kommen wir noch einmal auf unseren Ausgangspunkt zurtick, die
Heilige Schrift, randvoll mit Poesie, und die Summe des heiligen
Thomas, randvoll mit quirliger Intellektualitat. Es war und ist nicht
leicht, beides in einen fruchtbaren Zusammenhang zu bringen. Was
aber beide auf den ersten Blick so unterschiedlichen Texte miteinan-
der verbindet, ist der Einfallsreichtum und die Kreativitit. Man hat
die Kirchengeschichte als Geschichte der Auslegung der Heiligen
Schrift bezeichnet. Das scheint mir allzu eingehegt und distanziert
zu sein. Es handelt sich bei der Theologie und ihrer Geschichte
vielmehr um einen spannungsreichen Prozess des Umschreibens,
Neuschreibens und Weiterschreibens der Heiligen Schrift, ein Pro-
zess, der in der Bibel selbst schon beginnt — Stichwort: Rewritten
Bible — und der mit der Kanonisierung ihrer Texte im Judentum
und im Christentum nicht aufgehort hat. Was konnte einfallsreicher
und zugleich »biblischer« sein als jiidische Midraschim? Wo findet
man mehr kreative Intellektualitit als in den biblisch inspirierten
Schriften von Origines und Gregor von Nyssa? Dantes »Divina
Commedia«, John Miltons »Paradise Lost«, Victor Hugos »Les Con-
templations«, Pablo Nerudas »Canto General«, das sind poetische
Manifestationen der creatio continua, der fortwdhrenden Kreativitat
des Heiligen Geistes in der Welt, eine Kreativitit die nicht nur im
Grofsen, sondern auch im Kleinen alliiberall ihr Wesen treibt und
alles durchdringt. Am Ende ist auch die Predigt ein Teil dieser viva
vox, die hinter jeder schriftlichen Fixierung und durch sie hindurch
horbar und erfahrbar wird. Es wire sehr zu wiinschen, dass auch

»He does not create the world, he
saves it: or, more accurately, he is the
poet of the world, with tender patience
leading it by his vision of truth, beauty,
and goodness« (aaO 346)

»It is in literature that the concrete
outlook of humanity receives its
expression«

Process and Reality (aaO 50), vgl
meinen Instagram-Post (@gegenwarts-
theologie) vom 29. Oktober 2023

Is it too late? Theology of Ecology. 1972,
vgl. meinen Instagram-Post vom 18.
Juli 2023

Gerhard Ebeling: Kirchengeschichte als
Geschichte der Auslegung der Heiligen

Schrift. 1947

Géza Vermes: Scripture and Tradition in
Judaism. Haggadic Studies. 1961

Miriam Rose: Kreativitit. Theologische
Uberlegungen zu einem kulturellen
Schliisselbegriff, in: Martin Fischer /
Marianne Grohmann (Hgg): Mapping
the Fields 2.0. Leipzig 2025, 133-143
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die Theologie immer wieder etwas von diesem funkelnden Reich-
tum erahnen lassen wiirde.
Und damit zu unserer Gegenwart, hier und jetzt.

Gegenwartstheologie

Was kann poetisches Denken in der Gegenwartstheologie bedeu-
ten? Wie nicht anders zu erwarten: vielerlei. An vier Beispielen
skizziere ich einige grundsétzliche Moglichkeiten, ohne Anspruch
auf Vollstandigkeit.

Frances Young — Durchlissigkeit

Das néchstliegende wire natiirlich, selbst poetisch titig zu werden
und beispielshalber Gedichte zu schreiben — wenn man es kann.
Nehmen wir Frances Young. Sie ist eine ausgewiesene Expertin fiir
die christliche Spéatantike, die ein Standardwerk zur Lehrentwick-
lung zwischen Nizda und Chalcedon verfafsit hat, von der zudem
gewichtige Beitrdge zur Bibelauslegung und Bibelhermeneutik in
der Alten Kirche vorliegen und die ihr Lebenswerk just erst kronte
mit einer zweibdndigen Untersuchung zur Entwicklung des Dog-
mas von den Anfangen bis ins fiinfte Jahrhundert, worin sie an
niemand geringerem kritisches Maff nahm als an Adolf von Har-
nack — mit Erfolg, soweit ich das beurteilen kann. Frances Young
nun hat auch eine Art Systematische Theologie auf der Grundla-
ge dieser Expertise geschrieben, »God’s Presence«, die zweifellos
zu den bemerkenswertesten ihrer Art gehort. Denn sie ist aus den
Texten und Diskussionen der Spéatantike heraus entworfen und
dennoch Gegenwartstheologie par excellence, eben weil sie von ge-
genwirtigen Herausforderungen her denken kann, nicht zuletzt mit
einem sehr wachen Blick auf das Themenfeld der Disability Studies,
das ihr aus dem eigenem Umfeld vertraut ist, da ihr erwachsener
Sohn Arthur an einer schweren Nervenkrankheit leidet. Ich kann
das Buch nur jeder empfehlen, die sich eine lebendige Anschauung
vom spdtantiken Denken im Kontext der Gegenwart verschaffen
will.

Und die Poesie? Nun, jedes Kapitel beschliefit die Autorin mit
einem langeren Gedicht, das sie selbst verfasst hat. Und das muss
man nicht nur kénnen, sondern vor allem muss man es sich trauen.
Es braucht eine gewisse Risikobereitschaft, den Mut, sich angreifbar
zu machen, nicht zuletzt auch in seiner Verletzlichkeit da zu sein.
Denn am Ende steht ja auch hinter der so souverdn erscheinenden
Objektivitditsanmutung theologischer Gelehrsamkeit oftmals nur
die Angstlichkeit, sich dem schwer einzuschitzenden Treiben der
lebendigen Religion allzu ungeschiitzt auszusetzen. Man muss
natiirlich nicht unbedingt Gedichte schreiben, aber eine eigene
Stimme zu finden in seiner theologischen Sprache, das ist in der Tat
wichtig und bedarf ebenfalls einer Haltung des riskierten Denkens,
das in manchen seiner Aspekte eben auch ein poetisches sein kann.

From Nicaea to Chalcedon. A Guide to the
Literature and its Background. 22010

Ways of Reading Scripture. Collected
Papers. 2018

Doctrine and Scripture in Early Christia-
nity. 2 vol. 2023. 2024

God'’s Presence. A Contemporary Recapi-
tulation of Early Christianity. 2013

»In the gift of images, symbols and
other figures of speech, along with the
constraints of form, a kind of creative
spirit enables the generation of elusive
yet direct insight (or theoria) into truths
that transcend logocentric rationality«
(aa0 4)

Judith Wolfsberger: frei geschrieben.
Mut, Freiheit & Strategie fiir wissen-
schaftliche Abschlussarbeiten. 42016
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Denn was sind Gedichte? Gedichte sind sprachliche Fenster Gedichte sind gemalte Fensterscheiben!
(Johann Wolfgang von Goethe: Die

zur Welt. Zur inneren, zur dufleren — auch zur »hoheren« Welkt. ‘
Sammlung von 1827. Parabolisch)

Sie machen diese Welten durchléssig fiireinander. Sie schliessen
nicht ab, sie 6ffnen. Zugleich sind sie sprachlich kondensierte und
konzentrierte Gebilde. Sie fordern und fordern eine konzentrierte
Aufmerksamkeit, ein langsames, achtsames und wiederholtes Lesen
und Sinnen. Auch darum sind sie der Kontemplation verwandkt.

Bei Frances Young sind sie die Bewdhrung des eigenen Forschens
und Denkens. In ihnen »zeigt« sich etwas von diesem Forschen und
Denken in einer neuen und anderen Weise. In einer sehr person-
lichen Weise auch. Moglich, dass es eine gute Idee wire, das Stu-
dium jedes Kapitels dieses Buches in eine jeweils eigene poetische
Form zu gieflen. Es kann ja auch ein Prosagedicht sein. Ich mochte
diesen ersten Aspekt des poetischen Denkens in der Theologie als
Durchlissigkeit festhalten.

Sarah Coakley — Riskierte Erschliessung

Kommen wir damit zur zweiten Theologin, Sarah Coakley, eben-
falls britischer Herkunft, die allerdings auch tiber zehn Jahre in
Harvard gelehrt hat. Als anglikanische Theologin und ordinierte
Priesterin dieser Kirche hat sie ebenfalls ein Faible fiir die Spatanti-
ke, besonders fiir die griechische. Ein guter Teil ihrer Forschungen

bewegt sich im Feld von Gregor von Nyssa, Dionysisus Areopa- Re-Thinking Gregory of Nyssa. 2013;
Re-Thinking Dionysius the Areopagite.
. L . . . . . 2009; The Spiritual Senses. Perceiving
zeitgenossischen Religionsphilosophie, besonders in deren analyti- God in Western Christianity. 2011

gita und anderen. Zugleich bewegt sie sich souverdn im Feld der

schem Zweig. Ehrlich gesagt, war mir Sarah Coakley bis vor einigen
Jahren vollig unbekannt, bis mich ein Hinweis einer Studentin un-
seres berufsbegleitenden Masterkurses (des vorigen) auf diese Spur
brachte. Docendo discimus, wiirde Harnack sagen, lehrend lernen
wir.

Sarah Coakley hat nun ebenfalls eine Systematische Theologie
konzipiert, die aus dem tiblichen Rahmen féllt. Im angelséchsi-
schen Sprachraum f&llt man genau genommen schon dadurch aus
dem Rahmen, dass man tiberhaupt eine Systematische Theologie
schreibt. Diese sperrige Gattung tiberldsst man in der Regel den
Deutschen, die auch in dieser Hinsicht als ein wenig verschroben
gelten. Von dieser auf vier Bande angelegten Systematischen Theo-
logie ist leider bislang erst ein Band erschienen: »God, Sexuality,
and the Self. An Essay ,On the Trinity’« (2013). Da die Poesie im en-
geren Sinne erst im zweiten Band eine zentrale Rolle spielen wird,
begniige ich mich mit der Skizze einiger konzeptioneller Grundent-
scheidungen, die allerdings auch fiir das poetische Denken eine
Rolle spielen.

Coakley entwirft eine von ihr so genannte théologie totale. Sie Sarah Coakley: God, Sexuality, and the
zeichnet sich durch einen konzentrierten Willen zur Integration gglf-g;“” Essay >On the Trinity<. 2013,
aus, insbesondere zur Integration von Theologie und gelebter Re-
ligion. Daher spielt auch die Kontemplation eine grundlegende »The practice of contemplation sustains

the systematic theological enterprise«

Rolle. Sie ist zugleich eine Theologie auf dem Wege, vergleichbar (220 88)
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der constructive theology. Fiir unsere Fragestellung ist besonders das
siebte von neun Merkmalen interessant: der dsthetische Ausdruck. AaO gof
Die théologie totale bedient sich nicht nur der gangigen Ausdrucks-
formen wissenschaftlichen Denkens oder kirchlichen Lehrens und
Verkiindens, sondern auch der Kiinste, der bildenden Kunst, der
Poesie, der Musik und schlieSlich der Kombination dieser drei, der
Liturgie. Eben diese sind dann auch in den vier Banden der Syste-
matischen Theologie préasent, deren erster die bildende Kunst her-
anzieht. Das fiinfte Kapitel tragt den schonen Titel: »Seeing God« 5. Seeing God: trinitarian thought
und es verfolgt die Spuren der Trinit4t in der bildenden Kunst von through iconography (aa® 190-265)
den Anfingen bis in die Gegenwart, eine dufierst faszinierende
Reise durch die Zeiten und durch die Gedankenwelten des Chri-
stentums.
Wichtig ist, dass es sich keinesfalls um Abbildungen schon be-
stehender Auffassungen lehrhafter Art handelt oder gar um blofle
Hlustrationen. Es ist vielmehr Coakleys Uberzeugung, dass mitun-
ter solche bildlichen Imaginationen den begrifflichen (oder sprach-
lichen) Bemiihungen vorangehen und sie auch leiten kénnen. Denn
die theologische Lehre neigt dazu, sich innerhalb des Rahmens
tiberlieferter Lehre zu halten. Das ist ihre Stiarke und ihre Schwé-
che zugleich. Eben deswegen sind Innovationen der Lehre kaum
je innerhalb dieser Gattung erfolgt, sondern wurden anderwiérts

erprobt. Ein gutes Beispiel sind die theologischen Innovationen des Claus-Dieter Osthévener: Die Auf-
klirungspredigt als theologisches Ver-
. suchslabor, in: Sophia Farnbauer /
probt (und ausgehandelt) wurden, bevor sie dann auch (oder eben Wolf-Friedrich Schiufele (Hg): Uber-

auch nicht) in lehrhafter Form akzeptiert waren. gangstheologie und theologischer
Wolffianismus. 2025, 263—283

18. Jahrhunderts, die {iber lange Zeit in Predigten und Traktaten er-

Der é&sthetische Ausdruck lockert gleichsam das verfestigte und
im schlimmsten Fall versiegelte Terrain der theologischen Lehre, so
das dann auch das oft so ungeschiitzte Samenkorn der Kreativitét
ein reale Chance hat. Im zweiten Band wird dann dogmatisch die Sin, Racism and Divine Darkness: An
Siinde im Mittelpunkt stehen, als Gegenwartsproblem der Rassis- Essay >On Human Nature«. 2072
mus und die poetische Dimension wird von der frithneuzeitlichen
spanischen Mystik vertreten sein, namentlich durch Teresa von
Avila und Juan de la Cruz, der ja zugleich auch als einer der be-
deutendsten Dichter in der spanischen Literaturgeschichte gilt.

Einige Andeutungen, was uns dort erwartet, kann man bislang
Aufsitzen und Vortrdgen entnehmen, es ist jedenfalls sehr zu hof-
fen, dass wir nicht mehr lange warten miissen. Halten wir also als
wichtigen Aspekt poetischen Denkens in der Theologie das riskierte
Erschliessen fest, das ungesicherte Tasten und Bahnen von Wegen in
unbekanntem Terrain.

Mayra Rivera — Konkrete Welthaltigkeit

Die nédchste Theologin stand vor vielen Jahren am Beginn mei-
ner Erkundungen auflereuropdischer Theologie, es ist die US-
hispanische Theologin Mayra Rivera, die in Harvard fiir Theolo-
gie und Latinx-Studies zustidndig ist. Ich bin ihr auf dem Umweg
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tiber einen Vortrag auf dem hiesigen antirassistischen Studientag
begegnet, bei dem ich zwar nicht anwesend sein konnte, dessen
Présentation ich mir aber nachtrédglich angeschaut habe. Die Spur
fuhrte in das reiche Terrain postkolonialer Theologie, das ich im
folgenden Forschungssemester ndher erkundete. Und im nédchsten
Semester bot ich dann eine Veranstaltung an zum Thema »Postko-
loniale Perspektiven auf die Dogmatik«. Im Nachhinein eine weise
Entscheidung.

Mayra Rivera stammt aus Puerto Rico und war urspriinglich
Chemieingenieurin (chemical engineering), was mir nattirlich sym-
pathisch ist, eine Arbeit, die ihr aber zu wenige intellektuelle Her-
ausforderungen bot, was ich ebenfalls nachvollziehen kann. Ihre
Dissertation ist eine veritable postkoloniale Gotteslehre, »The Touch
of Transcendence«, sehr lesenswert, sehr kreativ. Ich mochte aber
auf ihr zweites Buch hinaus, »Poetics of the Flesh«, eine Art An-
thropologie, tiber die Sie viel Aufschlufireiches in der ebenfalls sehr
kreativen Habilitation von Christiane Nagel nachlesen kénnen. Im
abschlieflenden dritten Teil des Buches geht es vor allem um die
Karibik und zugleich auch um poetische Ausdrucksformen. Denn
das spezifische poetische Denken, das mich hier interessiert ist
die Poesie des Ortes oder des Raumes und das mochte ich in aller
Kiirze an einem Gewihrsmann Riveras deutlich machen, ndmlich
Edouard Glissant. Falls Sie den Namen noch nie gehort haben, sind
Sie vermutlich nicht allein. Zu den vielen Dingen, die ich gelernt
habe, gehort auch die Einsicht, dass sich das Denken (und keines-
wegs nur das poetische) planetar gesehen in sehr unterschiedlichen
Denkrdaumen abspielt, die alle ihre Traditionen, ihre Plausibilitaten,
ihre Problemstellungen haben, die aber nur in MafSen durchléssig
fiireinander sind. So steht es auch bei karibischen Autorinnen und
Autoren, die in englischer, spanischer und franzosischer Sprache
publizieren und bekannt und viel gelesen sind, in ihrem jeweiligen
Denkraum.

Die Karibik ist nicht nur geographisch und sprachlich ein viel-
faltiger Raum, dieser Raum ist auch geschichtlich durchfurcht von
Spannungen und Briichen. Denn diese »Heimat« ist fiir die Vor-
fahren der meisten Einwohnerinnen und Einwohner ein Ort der
Verschleppung gewesen, Teil des atlantischen Sklavenhandels.
Kein Wunder, dass viele Autoren und Autorinnen in den weiteren
Kontext postkolonialen Denkens gehoren, Sylvia Wynter, Aimé
Césaire, Frantz Fanon, um nur einige zu nennen. Mich interessiert
hier Edouard Glissant, 1928 in Martinique geboren, von dem May-
ra Rivera sagt, dass ihr Buch »Poetics of the Flesh« besonders von
ihm und seiner Arbeit inspiriert wurde. Er schrieb Gedichte und
Romane, vor allem aber auch Essais, von denen einige zu einer
Reihe mit dem schlichten Titel »Poétique« gehoren. Eines dieser
Biicher behandelt die »Poétique de la Relation«, die Poetik der Be-
ziehung, der Verkniipfung. Von dem aussichtslosen Unterfangen,
auch nur einen ungefdhren Eindruck von dieser Art des Schrei-
bens und Denkens zu geben, sehe ich hier ab. Es ist keine leichte

Dominik Gautier (Oldenburg): Theo-
logie in rassistischen Verstrickungen.
Vortrag im Januar 2018

An Interview with Mayra Rivera. Post-
colonial Women'’s Writing and material
Religion, in: Literature & Theology
(35/4) 2021, 383-395

The Touch of Transcendence. A Postcoloni-
al Theology of God. 2007

Poetics of the Flesh. 2015

Christiane Nagel: Gute Theologie?
Positionalitiit des forschenden Subjekts
und theologische Wissenschaftsethik.
Suchbewegungen in postkolonialer, gender-
und queertheoretischer Perspektive am
Beispiel der Anthropologie Mayra Riveras.
Habil.schrift 2024

Dank der Ubersetzerin Beate Thill und
des Verlags »Das Wunderhorn« sind
viele Biicher Glissants auf Deutsch
erhiltlich

Frauke Gewecke: Die Karibik. Zur
Geschichte, Politik und Kultur einer
Region. 32007

Poétique de la Relation. Poétique III.
1990; engl. Ubers. Poetics of Relation.

1997
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Lekttire, da Glissant, wie sich seine englische Ubersetzerin aus-
driickt, das Standardfranzosisch »destabilisiert«. Aber am Beispiel
des Ausdrucks »Relation«, den er stets grofs schreibt, mag ein we-
nig von den grundlegenden Intuitionen durchschimmern. Es geht
ihm mit diesem Konzept um eine aus den Spannungen und Brii-
chen karibischer Existenz heraus zu entwickelnde Verbindung und
Verkniipfung, die auf Gemeinschaft und Zusammenhalt zielt. Sie
ist gepragt, sprachlich, geschichtlich, existentiell, von konkreten
Orten. Doch zugleich zielt sie auf etwas Grofieres, am Ende auf
Totalité, Ganzheit. Nicht etwa, das ist wichtig, Universalitdt oder
Globalisierung. Das sind oktroyierte Gebilde aus Machtkonstella-
tionen fremder Art. In der derzeit sehr intensiven und komplexen
Diskussion um einen neuen Kosmopolitismus wiirde man es wohl
als vernacular cosmopolitism bezeichnen. Ein wichtiger Aspekt dieses
verkniipfenden Suchens nach Totalitdt besteht darin, dass sie nicht
greifbar ist und auch nicht greifbar wird, sie entzieht sich und ist
nur so, abwesend, présent.

Und eben hier setzt Mayra Rivera an. Sie kennt nattirlich die
Tradition der apophatischen Theologie, der Theologie also, die das
Unsagbare in den Mittelpunkt stellt, den Gott, der sich nicht sagen
1a63t, den Gott, der sich entzieht, immer wieder. Und sie spiegelt
diese Tradition in die Uberlegungen Glissants hinein. Denn die
Relationengefiige, die von ihm entfaltet werden, haben nicht nur
eine spirituelle Dimension, die sich aber nie religios verdichtet, son-
dern sie erschlieffen der Poesie auch die Welt in ihrer konkreten
Fille. Und eine Theologie, die auf diese Grundlage denkt, gewinnt
dadurch eine ganz eigene Art der Welthaltigkeit, die sich in ih-
rer Ungreifbarkeit sehr gut mit der nicht fassbaren Transzendenz
Gottes verbindet.

Poetik, das ist hier wichtig, ist keineswegs nur ein spezifischer
Umgang mit der Sprache oder sprachlichen Formen. Sie hat es
mit dem Welterkennen insgesamt zu tun. Und diese poetische Er-
schliessung der Welt wird von Rivera theologisch aufgegriffen und
eingebunden in die theologische Suche nach Transzendenz, nach
den verkorperten Beziehungen des Menschen und der menschli-
chen Gemeinschaft. Ich mochte diese Dimensionen des poetischen
Denkens seine konkrete Welthaltigkeit nennen.

Catherine Keller — Divinatorische Kraft

Zuletzt sei hier von Catherine Keller gesprochen, deren poetisches
Potential sich in ihrer gesamten Theologie auf vielfiltige Weise
zeigt. Sie schreibt zwar keine Gedichte (soviel ich weif3), aber sie
integriert mitunter Gedichte oder auch Romane in ihre Theologie.
Sie ist an konkreter Welthaltigkeit nachdriicklich interessiert, was
sich in ihren vielfachen interdisziplindren Interessen und Projekten
spiegelt. Insbesondere aber verfiigt sie iiber sprachliche Register,
die ebenfalls eine Art von Destabilisierung bewirken und bewirken
sollen. Oder, wie es in einer in exakt zwei Wochen hier zu vertei-

»He repeatedly destabilizes >standard«
French in order to decategorize under-
standings and establish new relations,
so that the constant transformation
always at work in any living symbolic
system, passing into the particularity
of Antillean experience, can form the
vibrant grounds for a full and pro-
ductive participation among world
cultures now and in the future« (Bet-
sy Wing: Translator’s Introduction, in:
Poetics of Relation. 1997, xi—xx [xii])

Namsoon Kang: Cosmopolitan Theology.
Reconstituting Planetary Hospitality,
Neighbor-Love, and Solidarity in an
Uneven World. 2013, 12—47

»Trotzdem gibt es in apophatischen
Theologien kaum einmal Auflerungen
iiber einen ungreifbaren Kosmos; nor-
malerweise wird an der Unnennbarkeit
Gottes festgehalten, ohne dass dieses
Attribut auch auf die Welt oder andere
Geschopfe ausgedehnt wiirde« (Mayra
Rivera: Fleisch der Welt. Leiblichkeit

in Beziehung, in: Conciliium 2013/2,
171-180 [178])

Sehr produktiv sind vor allem die
Transdisciplinary Theological Colloquia an
der Drew University
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digenden Dissertation lakonisch heisst: »Wer sich auf Catherine
Kellers Theologie einlésst, sollte bereit sein, einen gewissen Kon-
trollverlust zuzulassen«. Jeder, der sich einmal ernsthaft mit der
Philosophie Johann Gottlieb Fichtes befasst hat, weiss was gemeint
ist. Nur dass die Theologie Catherine Kellers, sagen wir — prickeln-
der ist. Im Unterschied zur schlifrig stimmenden Erwartbarkeit so
mancher Dogmatik.

Ich mochte mich hier nur auf einen einzigen Aspekt konzentrie-
ren, der in gewisser Weise das Problem angeht, das Thomas von
Aquin eingangs so klar herausgestellt hat: was fangen wir mit der
Heiligen Schrift in einer Theologie an, die sich sprachlich und ge-
danklich so weit vom Sprechen und Denken der Bibel entfernt hat?
Und hier,meine ich, bietet Kellers Theologie im Verbund mit einem
weiteren Aspekt des poetischen Denkens eine interessante Option.

Zu den durchgingigen Themen von Kellers Theologie gehort
die Apokalypse. Seit den spiten 8oer Jahren beschiftigt sie sich mit
diesem Themenkreis bis hin zu ihren letzten Biichern. Am Anfang
stand die Beobachtung, dass sich in den USA die dort in christ-
lichen Kreisen sehr weit verbreitete Endzeiterwartung, zum Teil
durchaus apokalyptischer Pragung, immer starker mit gemeinhin
als rechtskonservativ bezeichneten politischen Haltungen und Op-
tionen verbunden hat, eine Entwicklung, die ja bis zum heutigen
Tag andauert und allenfalls intensiver geworden ist. In liberalen
Kreisen pflegt man sich aber fiir evangelikale Theologie nicht zu
interessieren, ein Fehler, wie Keller meint. Denn einerseits sind
zwar die monstrosen Phantasien des Johannes von Patmos nicht
nur fiir liberale und aufgeklarte Gemiiter verstdrend. Zugleich aber
muss man ihnen attestieren, das ihre bildkréftige Wucht durch die
Jahrhunderte hindurch eine immer wieder erstaunliche Wirkung
entfaltet haben, {ibrigens auch im Rahmen von Befreiungsbewegun-
gen, etwa in Stidafrika. Und eben diesem Phanomen geht Catherine
Keller nach, in einer Monographie, die 1996 erstmals erschien mit
dem schonen Titel: »Apocalypse Now and Then. A Feminist Guide
to the End of the World«. Wie man leicht sieht, ist diese Theologie
auch popkulturell versiert.

Kellers Ziel ist die Entwicklung einer counter apocalypse, eine
Gegenapokalypse, wenn man so will, die sich einerseits die wirk-
maéchtige Kraft dieser eigenartigen Dichtung zu eigen macht, ohne
doch die weltfeindlichen Disruptionsfantasien mitzumachen. Keller
setzt fiir dieses Ziel bei dem prophetischen Gestus der Johannesof-
fenbarung an. Sie nimmt diesen Gestus ernst, indem sie ihn nicht
auf die wortliche Vorhersage konkreter Ereignisse verengt (ein Un-
terfangen, das schon beim Danielbuch die eigenartigsten Folgen
hatte), sondern indem sie die Prophetie des Johannes als eine Art
dream reading interpretiert. Sie hat das in ihrem vorletzten, sehr zu-
ganglichen Buch »Facing Apocalypse« ndher ausgefiihrt. Prophetie
sagt nicht Ereignisse voraus, sondern sie sieht Muster (patterns),
tiefe Muster, die in den Ereignissen, die da kommen und gehen,
ahnbar werden. Dieser Ahnbarkeit und Vagheit wegen, nennt sie

Alwine Dorothea Schulze: Schipfungs-
krise. Theologische Dimensionen von
Verkorperung und Weisheit im Klimadis-
kurs. Diss. theol. 2025, 86

Catherine Keller: Endtimes and Deadli-
nes. Theological Education at the Edge of
Time. Drew Gateway 59/1 (Fall 1989)

23-33

Eine Art bricolage aus Francis Ford
Coppola und Douglas Adams

Claus-Dieter Osthovener: Apokalypse
und Counter-Apokalypse. Oder: Hoffnung
angesichts der Klimakrise. 2024 (https:
//doi.org/10.21428/fb61f6aa.
e47bf877)

Facing Apocalypse. Climate, Democracy,
and Other Last Chances. 2021 (https:
//de.wikipedia.org/wiki/Facing_
Apocalypse)


https://doi.org/10.21428/fb61f6aa.e47bf877
https://doi.org/10.21428/fb61f6aa.e47bf877
https://doi.org/10.21428/fb61f6aa.e47bf877
https://de.wikipedia.org/wiki/Facing_Apocalypse
https://de.wikipedia.org/wiki/Facing_Apocalypse
https://de.wikipedia.org/wiki/Facing_Apocalypse
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es dream reading, dem Auslegen und Lesen von Traumen verwandst.
Auf diese Weise leuchtet es ein, wie die verschiedensten Grup-

pen in so unterschiedlichen Kontexten immer wieder auf dieses
Buch zugreifen konnen. Denn die Muster der Apokalypse sind in
dem urspriinglichen Buch selbst bereits vieldeutig und semantisch
fluide, sie lassen sich daher auch in zeitlich und rdumlich anders
geartete Kontexte einbinden. Zugleich entziehen sie sich aber einer
allzu prazisen Konkretion. Keller nun pladiert dafiir, sich theolo-
gisch dieses dream reading zu eigen zu machen, sich gleichsam selbst

auf diese Ebene des Johannes von Patmos zu begeben, das Buch »John is not predicting future facts. But
he may be revealing fatal patterns. We

L. . read the images for meditation and
sehen. Ein riskantes Unternehmen, fiirwahr. Aber eben auch ge- for confrontation. Might facing the

stiitzt auf eine Haltung, die nicht die grofie Disruption und das Apocalypse in its ancient intensity
help us face apocalypse in our own

time?« (aaO xiii)

nicht einfach nur zu lesen, sondern die Welt mit seinen Augen zu

Auseinanderreissen der Welt zum Ziel hat, sondern sich einer Hal-
tung verpflichtet weiss, die der Gemeinschaftsbildung in einer fiir
alle bewohnbaren Welt dienen will. Das ist eine Interpretation, wel-
che die Apokalypse zugleich aufgreift und unterlauft, die diese
welthistorische Kraft gleichsam umlenkt in ein anderes Flussbett,
wenn man so will, eine counter apocalypse.

Ich empfehle die Lektiire von »Facing Apocalypse« jedenfalls al-
len, die wissen wollen, was eine gegenwartstheologische Bibelmedi-
tation sei konnte. Nichts fiir den Kindergottesdienst vielleicht, aber
wer weiss. Mit dem Konzept der »Muster«, der patterns, scheint
mir Keller jedenfalls eine Ebene anzuvisieren, die tiber die strikte
Unterscheidung des Thomas hinausfiihrt. Ihm blieb nichts iibrig,
als die klare Hierarchie der Wissenschaften padagogisch zu tiber-
briicken: Bilder und Metaphern sind eben fiir diejenigen da, die
nicht richtig denken konnen. Keller platziert die Theologie dagegen
zwischen den Stiihlen, in der ebenso fruchtbaren und kreativen
Region des poetischen, traumhaften und doch auf seine Weise pra-
zisen, ndmlich sachgeméfien Denkens.

Halten wir also fest, dass sich hier ein poetisches Denken zeigt,
das man visionir nennen konnte, wenn dieser Ausdruck nicht allzu
diskreditiert wére — auch wenn man aus einer romantischen Per-
spektive sagen mdiisste: »Wer keine Visionen hat, sollte zum Arzt
gehen«. Aber belassen wir es dabei, von der meditativen und divina-
torischen Kraft des poetischen Denkens zu sprechen.

Ausblick

Eigentlich hatte ich mir fiir den Schluss vorgenommen, auf die

aufSerordentlich interessante Diskussion in der deutschsprachi- Christian Metz: Poetisch denken. Die
gen Lyrikszene der letzten zwei Jahrzehnte um das Konzept des Lyrik der Gegenwart. 2018
Poetischen Denkens einzugehen. Ich bin aber noch nicht weit ge-

nug in diesen auch wieder sehr eigenen und interessanten Bereich

vorgedrungen, um dazu etwas Erhebliches sagen zu konnen (und

auflerdem wird der Sekt warm). Denn aufschlufireich an dieser

Diskussion ist nicht nur der Inhalt oder die Form, sondern auch

die Gemeinschaftsbildung als solche. Lyriksammlungen stehen
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nicht gerade ganz oben auf den einschldgigen Bestsellerlisten; um
so bemerkenswerter wie hier aus Enthusiasmus fiir die Sache viel
Engagement investiert wird, kooperativ und voller wechselseiti-
ger Neubegier. Es gédbe also Anlass auch {iber eine ekklesiologische
Dimension poetischen Denkens nachzusinnen. Aus der neueren,
sehr munteren Kirchen- und Gemeindediskussion in der Schweiz
habe ich neulich den schonen Gedanken aufgeschnappt, die inter-
professionellen Teams seien »Hebammen fiir Kirchentraume«. Da
verbindet sich doch ein sokratisches Element aufs Trefflichste mit
dem visionédren dream reading.

Auf dem weiten Feld von Theologie und Kirche wird vieles neu
gedacht werden miissen, und bei diesen kreativen Herausforde-
rungen kann das poetische Denken seinen Beitrag leisten, als ein
integrierendes, verkniipfendes, ortsspezifisches, ebenso anspruchs-
volles wie allgemein zugéngliches, ebenso sprachgewandtes wie
spirituell reiches Denken, an dem (so unterstelle ich einmal) auch
der heilige Thomas seine Freude hétte, der ja in einem der aufre-
gendsten Jahrhunderte der Christentumsgeschichte gelebt hat.

Denn gemeinschaftsbildend miissen wir, muss die Menschheit
sein im Zeitalter des Anthropozin. Vieles von dem, was derzeit in
den tdglichen Nachrichten an erster Stelle berichtet wird, kénnen
wir uns gar nicht leisten. Fangen wir also an, kntipfen wir poeti-
sche Beziehungen und erbauliche Netze. Denn sonst sind wir viel-
leicht am Ende doch nur, um zum Schluss Victor Hugo das Wort
zu geben, »Matelots dispersés sur I'océan de Dieu, versprengte
Matrosen auf Gottes Ozean.

In diesem Sinne: Mast- und Schotbruch! Und: Leinen los!!

Vielen Dank, fiir Alles

Berner Weg »Gemeinsam Kirche sein« zur
Stirkung der Kirchgemeinden angesichts
des Personalmangels. Sommersynode
der Reformierten Kirchen Bern-Jura—
Solothurn (20.5.2025) Traktandum 11

Claus-Dieter Osthovener: De-
koloniale Klimatheologie — Gren-

zen erkennen, Grenzen iiberschrei-
ten. Theologie.Freistil. Mai 2024
(https://doi.org/10.58079/12mkw

La Pente de la réverie (Les Feuilles
d’automne. 1831, XXIX.)
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