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Nie sah ich eindrucksvollere Biume als die
kahlen Stimme auf dem kurz nach dem Golf-
krieg aufgenommenen Zeitungsfoto. Auf dem
Foto sah man Kurden, die vor Saddam Hus-
sein auf die kalte Hochebene im Norden Iraks
geflohen waren. Sie saflen dort ungeschiitzt im
Schnee, bei klirrender Kilte. Und zwischen
ihnen standen nackte, blatt- und friichtelose
Biume, als hoben sie in einem wortlosen
Schrei um Hilfe die Arme zum Himmel. Was
ich in diesem Beitrag tiber die negative Theo-
logie und, im Zusammenhang damit, iber
den Atheismus sagen will, hat letztlich mit
dem Bild dieser Biume zu tun.

Fir mich besteht ein Zusammenhang zwi-
schen diesem Foto und der merkwiirdigen
Geschichte im Markusevangelium, in der Jesus
einen Feigenbaum sieht und, da er Hunger
hat, nachsehen geht, ob vielleicht Feigen daran
sind. Als er nichts findet, sagt er: «In Ewigkeit
soll niemand mehr eine Frucht von dir essen.»
Und der Baum, der zuvor in vollem Blitter-
schmuck gestanden hat, verdorrt bis in die
Wurzeln (Mk 11,12-14,20; vgl. Mt 21,18-19).
Licber ein kahler, toter Baum, der deutlich
sichtbar macht, dafl er dem hungrigen Passan-

ten nichts anzubieten vermag als ein
triigerisches Griin. Wie Jesus, etwas spiter in
derselben Geschichte, auch einen leeren Tem-
pelplatz einem Raum vorzieht, in dem lebhaft
gehandelt und geopfert, aber nicht recht getan
wird (Mk 11,15-17; vgl. Mt 21,12-13). Er jagt
alle weg, und seine Worte erinnern an den
Ausruf des Propheten Jeremia: «lhr stehlt,
mordet, brecht die Ehe, schwort falsch ... und
dann kommt ihr und tretet vor mein Ange-
sicht in diesem Haus, iiber dem mein Name
ausgerufen ist .. Ist denn in euren Augen
dieses Haus, iiber dem mein Name ausgerufen
ist, eine Riuberhohle geworden? In meinen
Augen keineswegs - Spruch des Herrn» (Jer
7,8-11).

L Theologie und Atheismus

Wenn diese Geschichte nicht nur iiber ihren
Lehrmeister etwas sagt, sondern zugleich Aus-
druck des radikal-prophetischen Verhaltens
der ersten Christengenerationen ist, st es kein
Wunder, daR diese im Romischen Reich
atheoi, «Atheisten», genannt wurden. Bei die-
sem Vorwurf ging es nicht nur darum, daf8 sie
theoretisch die Existenz der Gotter leugneten
und sich daher weigerten, an deren Kult teil-
zunehmen. Nein, in threm Verhalten zeigten
sie einen ginzlichen Mangel an Achtung vor
der von den Géttern garantierten gesellschaft-
lichen Ordnung und davor, was geachtet wer-
den mufl und was nicht!. Der heidnische
Schriftsteller Kelsos stellte mit einer Mischung
von Spott und Entsetzen fest, daf nach An-
sicht der Christen jemand erst mit «den Leh-
rern der Wissenschaft, verstindigen Minnern
und dem Vater selbst» brechen muff, um die
wirklich wertvollen Lebenslehren im «Frauen-
gemach, in der Schusterwerkstatt oder in der
Walke» zu empfangen?.

1. Von der Kirche abgelebnt

Im 18. und 19. Jahrhundert wurde der Atheis-
mus zu einer philosophischen und politischen
Position. Im Namen der Vernunft unterwarf
er die bestehende Gesellschaft, das sie festigen-
de Weltbild und das dieses Weltbild aufrecht-
erhaltende Bild von Gott der Kritik. Die kriti-
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sche Erinnerung an die frithere Beschuldi-
gung, Atheisten zu sein, war in dieser Periode
bei Christen und ihren Kirchen fast ganz
verschwunden. Sie erkannten die zeitgends-
sischen Atheisten in keiner Weise als Bundes-
genossen an. Diese nahmen ihrerseits vor al-
lem den von den Kirchen verkiindigten Gott
unter Beschuff und wollten ihn als eine Fikti-
on entlarven, die ungerechte Zustinde verfe-
stigte. 1870 wuflte sich das Erste Vatikanische
Konzil nichts anderes auszudenken, als jeden,
der leugnet, dafl Gott der Schépfer und Herr
aller sichtbaren und unsichtbaren Dinge ist,
feierlich zu verurteilen. Vor allem die katholi-
sche Kirche profilierte sich in der zweiten
Hilfte des 19. Jahrhunderts als eine Instanz,
der das Chaos der Modernitit nichts anzuha-
ben vermag und die alles, was heilig ist, vor
der ziigellosen Kritik kritischer sozialer Bewe-
gungen - namentlich des Sozialismus - und
radikaler Denker retten kann3.

2. «Als ob es keinen Gott gibe»

Erst in der Periode zwischen den beiden Weltkrie-
gen begannen einige Theologen, die Frage in
einen grofleren historischen und gesellschaftli-
chen Rahmen zu stellen. Das fiihrte
schlieflich 1965 zu der offiziellen Anerken-
nung durch das Zweite Vatikanische Konzil,
dafl «der Atheismus nicht selten aus dem
heftigen Protest gegen das Ubel in der Welt
[entsteht] oder aus der ungebiihrlichen
Ubertragung des Begriffs des Absoluten auf
gewisse menschliche Giiter, so dafl diese fir
Gott gehalten werden». Atheismus wurde also
als Kritik an den Gotzen und an jenen Aspek-
ten des geschichtlich gewachsenen christlichen
Glaubens gesehen, die ihm selbst die Ziige
eines Gotzendienstes geben. Zwischen 1870
und 1965 hat folglich ein Erdrutsch stattge-
funden. Doch blieb der Atheismus auch in
der Vorstellung des Zweiten Vatikanums eine
Kritik, die von auflen an Kirche, Glaube und
Theologie erfolgt, und er miisse auch zutiefst,
fiir sich genommen, «zu den schwerstwiegen-
den Dingen dieser Zeit gerechnet werden»*.
Erst die «Gott-ist-tot»-Theologie und die
Sakularisierungstheologie, die in den sechziger
Jahren entstanden, gingen einen Schritt weiter

und versuchten, eine positive Verbindung zwi-
schen den jiidischen und christlichen Traditio-
nen und dem modernen Atheismus herzustel-
len. Sie deckten den «Atheismus im Christen-
tum» (E. Bloch, 1968) auf, um so dem theolo-
gischen Sinn des zeitgenossischen theoreti-
schen Atheismus auf die Spur zu kommen,
aber vor allem der Art und Weise, wie Men-
schen ihrem Leben praktisch Form geben «etsi
Deus non daretur» (Dietrich Bonhoeffer), als ob
es keinen Gott gibe®.

Viele der in diesem Kontext vorgebrachten
Ideen sind iiberholt oder haben sich
nachtriglich als naiv erwiesen, aber das Projekt
selbst bleibt der Miithe wert, gerade in einer
Kultur, die als «postmodern» bezeichnet wird.
Das heifit, daff die Geschichten, die der Kul-
tur Zusammenhang gegeben haben, ihren
Einfluf8 schnell verlieren und dafl das Dasein
mit dem amerikanischen Schriftsteller Douglas
Coupland als «Life after God» charakterisiert
werden kann®. In diesem Kontext Gott zur
Sprache zu bringen, bedeutet die Aufnahme
der uralten Tradition der negativen Theologie.

II. Negative Theologie

Wer durch die Innenstidte der westlichen Welt
geht, kann sich des Eindrucks nicht erwehren,
daf Jesus in seinem Wutausbruch gegentiber
dem Feigenbaum viele Nachfolger gefunden
hat. Die Stidte sind voll von abgebrochenen
Biumen, niedergerissenen Verkehrsschildern,
zertrimmerten Telefonzellen. Und tberall
Graffiti. Alles Zeichen der Unzufriedenbeit mit
der herrschenden Situation und nach meiner
Uberzeugung ebenso viele ‘Monumente der
Sehnsucht nach Geborgenheit und Sicherherit,
nach Sinn und Wahrheit. Es sind Zeichen der
Tatsache, daff uns «heilige Namen fehlen,
Worter flir Sinn, Bedeutung, Licbe, Gott»’. Sie
sind ein Monument fiir diese Namen und fiir
das, was diese Namen aussagen wollen, eben-
dadurch, daf sie das Fehlen dieser Namen
und die Frustration, die das bedeutet, sichtbar
machen. ]
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1. Existentielle Erfahrung

Sie sind also, auf eine bestimmte Art gedeutet,
Manifestationen einer heutigen negativen
Theologie, einer Theologie, die Gott zur Spra-
che bringt, indem sie sagt, was Gott nicht ist.
Einer negativen Theologie, die nicht in den
scharfsinnigen Argumentationen von Berufs-
denkern besteht, sondern in der iiberwilti-
genden existentiellen Erfahrung grofer Gruppen
von Menschen, daf nimlich das Goéttliche,
das Heilige, das, was das menschliche Dasein
der Miihe wert macht, in unserer Welt nicht
vorhanden ist. Es ist nicht zu erfahren und
nicht zu benennen, und das bedeutet einen
schmerzlichen Mangel. In dieser Situation ist
die Aufgabe des Theologen die nihere Expli-
kation des Bewuf$tseins von Mangel und Lee-
re, einschliefflich des mit diesem Bewufitsein
gegebenen Protests dagegen. Denn darin ist
uns die Spur des Gottlichen gegeben, wovon
wir leben miissen8.

In diesem Sinn miissen Fachtheologen mei-
nes Erachtens negative Theologie betreiben.
Nun sind es die Denker - meistens Philoso-
phen -, die von sich selbst oder von anderen
im weiten Sinn «postmodern» genannt wer-
den, die versucht haben, die Erfahrung zu
durchdenken, daff alle alten und neuen For-
men von Sinngebung versagen und es deshalb
verdienen, dafl man ihnen mit Skepsis
Mifstrauen und Unglauben begegnet. Meines Er-
achtens laflt sich im postmodernen Denken
eine prinzipielle Doppeldeutigkeit aufzeigen,
die einer Ambivalenz in der traditionellen
Idee einer negativen Theologie analog ist®. Auf
diese doppelte Doppeldeutigkeit gehe ich an
Hand des Werks zweier Theologen ein: Pseu-
do-Dionysios Areopagita und Thomas von
Aquin.

2. Pseudo-Dionysios

Was «negative Theologie» ist, wurde auf eine
klassische Art deutlich gemacht in dem Trak-
tat «Uber die mystische Theologie». Der
Uberlieferung nach wird dieser einem gewis-
sen Dionysios zugeschrieben (vgl. Apg
17,22-34), aber er ist wahrscheinlich im 6.
Jahrhundert von einem anonymen Autor in

Syrien geschrieben worden. Nach diesem Pseu-
do-Dionysios bezeichnet negative Theologie
letztlich eine Methode, etwas iiber Gott in
Erfahrung zu bringen. Der Traktat zieht dabei
einen Vergleich mit der Arbeitsweise eines
Bildhauers. Wie dieser die Stiicke wegschlagt,
die das im Stein verborgene Bild verhiillen, so
mufl man auch zu Werke gehen, um das Bild
des werborgenen Gottes zu erhalten: Alles, was
ihn verbirgt, muff aus dem Denken entfernt
werden (1025b).

Diese Auffassung vom Weg zur Gotteser-
kenntnis spiegelt eine sehr negative Auffas-
sung von der Wirklichkeit, in der Menschen
leben, wider. Von dieser ist Gott nach Ansicht
des Pseudo-Dionysios so weit entfernt, daf er
alles Sehen, Fiithlen und Denken absolut
tibersteigt (1001a). Seine negative Theologie
griindet auf der Uberzeugung, daf «die Lich-
ter der Seienden das dunkle Urlicht des Er-
schaffenden verbergen, das doch unendlich
viel heller ist» (1025¢). Die Erfahrung von
Gottes Nicht-vorhanden-Sein in der Wirklichkeit,
die wir Menschen bewohnen, erklirt er als ein
Zeichen von Gottes unendlicher Erhabenheit
tiber die Welt. Der Unterschied zwischen Gott
und dem Bereich, in dem wir Menschen le-
ben, ist so grof}, daf fiir uns nur die Abwesen-
heit Gottes erfahrbar ist. Viele Jahrhunderte
spater argumentiert Nikolaus von Kues
(1401-1464) in diesem Geist weiter, wenn er
das Nicht-Wissen charakteristisch fiir den
Menschen als auf Gott gerichtetes Wesen
nennt. Das Bewufltsein, Gott nicht zu erken-
nen (docta ignorantia), ist nach dem Kusaner
die menschliche Form der Gotteserkenntnis!0.

Wenn ich den Protest von Menschen gegen
die Struktur ihrer Lebenswelt als Ausdruck
einer impliziten negativen Theologie ansehe,
dann meine ich damit nicht, dafl er die ein-
deutige Abwesenheit Gottes aufdeckt. In die-
sem Fall wire die negative Theologie eine
Vorbereitung auf eine wahre Gottbegegnung
anderswo. Viele dachten und denken in der
Tat, die (Post-)Modernitit sei ein chaotisches
und sinnloses Ganzes, und glauben, man
konne Gott nur auflerhalb begegnen. Sie su-
chen Gott dann in der Natur, im Inneren, im
Museum oder Konzertsaal, im Rausch oder in
der als reine Wahrheit erlebten Religion. Und
die meisten von denen, die gelernt haben
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einzusehen, dafl es keine Stitten gibt, die sich
dem Einfluf der (Post-)Modernitit entziehen
koénnen, halten die Begegnung mit Gott fiir
ganz unmoglich. Es sei denn - und das ist der
Gedankengang postmoderner Philosophen wie
Jean-Frangois Lyotard und Jacques Derrida - in
der Tatsache, dafl sich die Wirklichkeit im
Grunde unmoglich einfangen und ergriinden
[aRt. Sie hat eine wnendliche Anzahl Gesichter,
und jeder Versuch, ihre Eigenschaften festzule-
gen, gelingt nur dadurch, daR vieles verdringt
und vergessen wird. In dieser Unfaflbarkeit,
die faktisch die fundamentale Unwissenheit
des menschlichen Erkennens aufdeckt, zeigt
sich fiir sie das Unbeschreibliche und Unend-
liche, das Gottliche.

Die Postmodernen scheinen zu glauben, das
Gottliche lasse sich nur durch seine vollige
Unbestimmbarkeit bestimmen. Darin stehen
sie in der Tradition des Pseudo-Dionysios und
des Nikolaus von Kues, gegen deren Konzepti-
on von negativer Theologie der jiidische Philo-
soph Franz Rosenzweig (1886-1929) angefiihrt
hat, daf es den biblischen Geschichten zufolge
bei Gott gerade um etwas ganz Bestimmtes
gehell. Dort, aber zum Beispiel auch in vielen
heutigen Formen der Befreiungstheologie, 1st
Gott Symbol einer Kraft, welche die Wirklich-
keit verindert, einer Kraft der Befreiung. Es
geht in der negativen Theologie um etwas
anderes, als Gottes Abwesenheit aufzudecken.
Es geht darum, Gottes Verborgenheit zur Spra-
che zu bringen, oder, adiquater mit den Wor-
ten des niederlindischen Theologen Kornelis
Heiko Miskotte (1894-1976) gesagt: Es geht in
der negativen Theologie um Gottes Gegenwart
als die «Prisenz einer Abwesenheit»12,

3. Thomas von Aquin

Ich sagte schon, dafl das Werk postmoderner
Denker doppeldeutig ist, ambivalent, genau
so, wie es das Konzept «negative Theologie»
ist. Es ist in der Tat moglich, von den Texten
Lyotards und Derridas eine ganz andere Inter-
pretation zu geben. Sie macht es moglich, ihre
Texte als Beitrige zu einer negativen Theolo-
gie in dem Sinn zu lesen, der mir hier vor
Augen schwebt.

Dabei fallt dann vor allem der Nachdruck

auf die Tatsache, dafl ihr Werk in hohem Mafd
von einem Widerstand gegen das etablierte
Denken beherrscht wird, gegen das, was jeder
weif und was allgemein anerkannt wird.
Lyotard verlegt sich zum Beispiel auf die
Erinnerung an das Verdringte, das, was verges-
sen werden muf}, um die Illusion zu wecken,
dafl die Wirklichkeit durchsichtig und lésbar
ist. Er will eine Anamnese dessen, wortiber
vom herrschenden Denken schon geurteilt
wurde, und strebt danach, das Unschreibbare
zu schreiben!3. Auch Derrida konzentriert sei-
ne Aufmerksamkeit auf das, was durch Texte
und durch Denkmuster, die diese festlegen,
ausgeschlossen wird, um Kohirenz zu errei-
chen und die Suggestion, dafl Sinn und Wahr-
heit aufgedeckt werden. Er will dieses Unge-
sagte und Unsagbare sichtbar machen und
kommt zu einer Art, Texte zu lesen, bei der
das, was diese Texte an den Rand dringen,
gerade in den Mittelpunkt geriickt wird!4.
«Rand wird Mittelpunkt», das scheint eine
duflerst knappe Zusammenfassung der Zeilen
zu sein, die Paulus im Ersten Brief an die
Korinther schreibt, um den Sinn der Bot-
schaft deutlich zu machen, daf der gekreuzig-
te Jesus von den Toten auferstanden ist: «Das
Torichte in der Welt hat Gott erwihlt, um die
Weisen zuschanden zu machen, und das
Schwache in der Welt hat Gott erwihlt, um
das Starke zuschanden zu machen. Und das
Niedrige in der Welt und das Verachtete hat
Gott erwahlt: das, was nichts ist, um das, was
etwas ist, zu vernichten» (1 Kor 1,27-28).

Das bringt mich darauf, wie Thomas wvon
Aquin (1225/26-1274) die Tradition der nega-
tiven Theologie aufnimmt!®. Auch Thomas
hilt Gottes Anwesenheit im Geschaffenen
nicht fiir so beschaffen, daff wir erfahren,
wissen oder sagen konnen, wie Gott in sich
selbst ist. Wir konnen aber Gottes Titigkeiten
in der Wirklichkeit, die uns umgibt, bentitzen,
sie «unter dem Aspekt Gottes» betrachten und
so in gewissem Mafle zur Erkenntnis Gottes
gelangen (Sth I, q.7, a.1). Solange wir leben,
werden wir uns mit dieser unvollkommenen
Gotteserkenntis abfinden miissen. Nach Tho-
mas wissen wir nicht, was Gott ist, sondern
allein, was Gott nicht ist. Aber zugleich
driicken manche Worte die unvollkommene
Art und Weise aus, wie die Schopfung an der
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Vollkommenheit des Schopfers partizipiert.
Menschliche Worte konnen zwar nie aus-
driicken, was Gott ist. Zugleich ist aber das,
worauf manche Worte letztlich hinweisen, 1m
eigentlichen Sinn in Gott zu finden und erst
in  einem abgeleiteten Sinn in  Gottes
Schoptung (Sth I, .13, a.3). Die Aussage «Gott
ist gut» gibt nicht wieder, was Gott ist, denn
der Begriff, den Menschen von «gut» haben,
hat Bezug auf die Gutheit, die in der Welt
angetroffen werden kann. Aber die Vernei-
nung, dafl Gott schlecht ist, muff nach Tho-
mas nicht ohne weiteres erginzt werden durch
die Verneinung, dafl Gott gut ist. Gerade auf
diesen Punkt legt er einen anderen Akzent als
Pseudo-Dionysios. Es ist Thomas zufolge nim-
lich letztlich adiquater, Gott gut zu nennen
als irgendein Geschopf, denn in der Wirklich-
keit, in der wir leben, ist nichts ganz gut. Die
wahre Gutheit ist in Fiille ja nur bei Gott zu
finden, aber diese Gutheit liegt in der Rich-
tung dessen, was Menschen in ihrem Leben als
gut erfahren und sich an Gutheit ersehnen.

Bei Thomas ist also sowohl das, was an
Gutheit 1n der Welt vorhanden i1st, als auch
das, was an Gutheit in der Welt fehlt, Spur
Gottes. In der Erkenntnis des Guten, die
Menschen durch Erfahrung gewinnen, gewin-
nen sie auch eine Erkenntnis Gottes. Gerade
in der Erfahrung ist deutlich, daff das Gute in
der Welt mangelhaft ist und dafl die Gutheit,
die zu Gott gehort, eben nicht in der Welt
vorhanden ist. Die Erfahrung von Gutheit ist
so in der Tat die Erfahrung der «Prisenz
seiner Abwesenheit». Es gibt in unserem
Verstindnis der Wirklichkeit Schranken, die
verhindern, dafl diese Wirklichkeit tiber sich
selbst hinausweist und so von Gott spricht.
Negative Theologie riumt diese Schranken
fort. Negative Theologie leugnet diese Aspekte
von «Gutheit», die den Begriff an die beste-
hende, unmittelbar erfahrbare Welt binden.

In diesem Sinn kann ein demoliertes Ver-
kehrsschild oder ein ausgebranntes Autowrack
als ein Ausdruck negativer Theologie verstan-
den werden: Aus einem Verlangen nach
Sinnfiille und Gutheit in Fille machen sie
deutlich: Was das herrschende Denken als
«gut» prasentiert, ist nicht gut. So wird, indi-
rekt und in der Tat negativ, Gott sichtbar als
Befreier!6,
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1L Essayistische Theologie

Der jiidische Philosoph Emmanuel Levinas hat
gemeint, die postmoderne Philosophie Derri-
das decke vor allem die.Gewalttitigkeit der
(post-)modernen Kultur auf, die Art und Wei-
se, wie der Krieg aller gegen alle scheinbar zu
einem Ende kommt, aber in Wirklichkeit mit
anderen Mitteln fortgefithrt wird!7. Wer der
Starkste ist, erlegt der Wirklichkeit seine Ord-
nung auf, erweckt aber dabei den Anschein,
die Wirklichkeit selbst griinde auf dieser Ord-
nung. Postmoderne Denker wie Derrida und,
so fige ich hinzu, Lyotard setzen sich fur die
Befreiung des Unterdriickten und das Sicht-
barmachen des Unsichtbaren ein, um diese
auferlegte Ordnung zu durchbrechen, aber ihr
Einsatz dabei scheint letztlich doch darauf
gerichtet zu sein, das Geheimnis offenzuhal-
ten. Das Ausgeschlossene und Verschwiegene
wird nicht wm seimer selbst willen ins Bild
gebracht, auch nicht als Spur der verborgenen
Anwesenheit eines Gottes mit einem Antlitz
gesehen, der sich selbst bestimmt, der handelt
und befreit. Hier besteht ein bleibender Un-
terschied zwischen postmoderner Philosophie
und dem, was uns beim Reden von einer
negativen Theologie letztlich vor Augen
steht!8,

Es geht dabei um mehr als um eine abstrakt-
theoretische Frage. Levinas philosophiert als
Uberlebender won Auschwitz in dem stindigen
Bewufitsein, daff unser Jahrhundert das grofite
Fiasko dessen erlebt hat, was als Vernunft und
Sittlichkeit galt. Es geniigt einfach nicht, die
Gewalt des ordnenden Denkens aufzudecken
und sich fiir die bunte Vielfalt des Seins
einzusetzen. Mir wurde das klar beim Lesen
einer kleinen Essaysammlung von Dzevad Ka-
rabasan, einem Schriftsteller aus Sarajewo, der
seit einem halben Jahr in Osterreich wohnt.
Karahasan zufolge herrscht in seinem Land
das Chaos der hunderttausend Moglichkeiten
und der Gedanke, daff im Prinzip alles interes-
sant und lohnend sei, ein Mord genauso wie
eine Blume!®. Hier geht es nicht darum, ver-
borgene und verdringte Méglichkeiten des
Seins sehen zu lassen, denn alle Moglichkeiten
sind schon sichtbar. In der Welt von Sarajewo
und Auschwitz - und all der anderen Kata-
strophen - muf das Denken nach der Uber-
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zeugung Karahasans und Levinas® Partei er-
greifen. Partei ergreifen fiir die Menschlichkeit
und die Hoffnung.

Das theologische Denken mufl die margina-
le und verborgene Hoffnung aufdecken, die
trotz allem lebendig bleibt und sich beispiels-
weise in ungelenktem Protest ausdriickt. Es 1st
die Aufgabe des Theologen, die Auferungen
von Kummer und Zorn als Auflerungen einer
negativen Theologie zu lesen. Es sind Zeichen
der bleibenden Prisenz der tragenden Kraft
der Gutheit, die im Licht der biblischen Ge-
schichten Gott genannt werden kann, und sei
es als die «Prisenz seiner Abwesenheit». Ka-
rabasan, aber auch Levinas tun das in Form
einer Geschichte. Ich sehe eine stark an die
Konkretheit menschlicher Erfabrungen, Dilem-
mata und Uberlebensstrategien ankniipfende
Denkweise als die alleradiquateste an und
pladiere daher fiir eine essayistische Theolo-
gie20. Die Geschichte aus dem Markusevangeli-
um, in der die Verfluchung des Feigenbaums

L E. Fascher, Der Vorwurf der Gottlosigkeit in der
Auseinandersetzungbei Juden, Griechen und Heiden, in:
O. Betz (Hg.), Abraham unser Vater (Leiden 1963)
78-105; N. Brox, Zum Vorwurf des Atheismus gegen die
alte Kirche, in: Trierer theologische Zeitschrift 75 (1966)
274-282.

2 Origenes, Contra Celsum, III, 55; vgl. den ganzen
Abschnitt (II1, 44-71).

3 Siche Vaticanum I, Dei filius (DS 3021). Vgl. P.
Thibault, Savoir et pouvoir. Philosophie thomiste et
politique cléricale au XIXe siécle (Histoire et sociologie
de la culture, 2) (Québec 1972); E. Poulat, L'Eglise, c’est
un monde. L’Ecclésiosphére (Paris 1986) 211-240: L’Egli-
se romaine, le savoir et le pouvoir. Une philosophie i la
mesure d’une politique.

4 Gaudium et spes, 19 und 21 (DS 4319 und 4321);
vgl. J. Ratzinger, in: H. Vorgrimler (Hg.), Das Zweite
Vatikanische Konzil. Dokumente und Kommentare III
(= Lexikon fiir Theologie und Kirche 14) (Freiburg/
Basel/Wien 21968) 336-349; J. Figl, Atheismus als theo-
logisches Problem. Modelle der Auseinandersetzung in
der Theologie der Gegenwart (Mainz 1977) 31-81; vgl. F.
Padinger, Das Verhiltnis des kirchlichen Lehramtes zum
Atheismus (Wien/Salzburg 1973).

5 K. Rohmann, Vollendung im Nichts? Eine Doku-
mentation der amerikanischen Gott-ist-tot-Theologit
(Ziirich etc. 1977); J. Figl. Atheismus als theologisches
Problem, a.a.0. 87-115.

¢ D. Coupland, Life After God (New York 1994).

7 F. Hélderlin, Heimkunft (1801), Zeile 101: «Schwei-
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sondern steht in einem essentiellen Zusam-
menhang mit der speziellen religionsgeschicht-
lichen sowie allgemeinen geistesgeschichtli-
chen Situation einer Zeit und Kultur. Im
vorliegenden Beitrag soll die Frage des Gott-
lichen in einer gottfernen Gesellschaft thema-
tisiert werden. Deshalb wird zuerst aufgezeigt,
in welchen konkreten religiosen, gesellschaftli-
chen und weltanschaulichen Kontexten sich
die Erfahrung der gottlichen Wirklichkeit arti-
kuliert. Es ist also auf die geistigen Stro-
mungen einzugehen, die fiir Menschen der
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