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Der Einbruch der Vergessenen
in die Geschichte

Der Mensch, der Geschichte erleidet

In der Literatur zum Holocaust treten zwei
Vorstellungsweisen vom Menschen in Erschei-
nung: Die eine sieht ihn als einen «frei» und
rational Handelnden, der Herr iber die Ge-
schichte ist, diese beherrscht und lenkt. Die
andere nimmt ihn als denjenigen wahr, der Ge-
schichte erleidet, um zu iiberleben. Damit ist die
traditionelle Weise, den Menschen als Handeln-
den und gleichzeitig Handlungen Ausgesetzten
zu sehen, aufgespalten. Auf der einen Seite ist der
Mensch absolut Handelnder — der Naziwichter
mit seiner Macht iiber Leben und Tod; auf der
anderen Seite ist er als handelndes Subjekt ginz-
lich zerstort, sein Uberleben hingt — v6llig unab-
hingig von seiner eigenen Verfiigungsgewalt —
von einer Laune ab. Die abendlindische Faszina-
tion von einer Anthropologie, die auf vergange-
ner Geschichte beruht, ist auf tragische Weise
abgebrochen — auf der einen Seite beherrscht der
Mensch Geschichte auf grausame Art, auf der
anderen Seite erleidet er sie vollkommen
machtlos,

Diese Reise des abendlindischen Menschen
durch die Geschichte hindurch ist auch in den
lateinamerikanischen Befreiungstheologien auf-
gedeckt worden. Diese Theologen versuchen die
Stimme der Stimmlosen zu sein und stellen die
Anthropologie einer ganzen Bevolkerungs-
schicht dar, die nicht in Besitz der Freiheit der
Macht ist, welche die Moderne kennzeichnet und

gleichzeitig Macht und Méglichkeit ist, Ge-
schichte zu gestalten und zu interpretieren. Diese
Menschen leben als die Armen dieser Erde am
Rande der Geschichte. Sie existieren als «Unper-
sonen» oder «Nichtmenschen»', wie Gustavo
Gutiérrez sie nennt. Diese Armen sind nicht die
autonomen Lenker der Geschichte; dennoch ma-
chen sie eine ganze Bevilkerungsklasse aus, die
ihre Identitdt aus threm Kampf gegen die Herren
der Geschichte bezieht. Lateinamerikanische Be-
freiungstheologen und die Autoren des Holo-
caust weisen auf eine Realitit unserer Welt hin,
die nicht geleugnet oder vergessen werden kann:
die Realitdt 6ffentlicher Vorfille schwersten Lei-
dens. 3

Massives Leiden in der Offentlichkeit zer-
schlagt Geschichte in unserer Welt. Die mutwil-
lige Vernichtung von Millionen von Menschen in
diesem Jahrhundert kann schwerlich vergessen
werden, und es ist sogar noch schwerer, sie in
Erinnerung zu behalten. Die Schreie der Hungri-
gen, die schrillen Schreie der politischen Hiftlin-
ge und die schweigenden Gebete der Unter-
driickten unterbrechen das alltagliche Leben.
Leid kann nicht mehr als nur personlicher Vorfall
angesehen werden, Fragen verlangen eine glaub-
wiirdige und sinnvolle Erklirung. Das Leid ist
jetzt als oOffentlich-politisches Geschehen er-
kannt worden, als ein gemeinschaftliches Unter-
fangen, das alle Sinndeutung zunichte macht und
dennoch immer neu nach Veranderung und Sinn-
deutung der menschlichen Situation verlangt.
Dieses historische Leid ist ein von Grund auf
ungerechtes Leid. Es ist nicht natiirlich bedingt,
wie Krankheit, Erdbeben oder Hungersnot, son-
dern historisch, da es von der Menschheit selbst
verursacht ist?. Wihrend das natiirliche Leid die
Frage nach einer Theodizee beschwor, weil man
von der Voraussetzung der Gerechtigkeit und
Freundlichkeit eines Wesens ausging, das man
Gott nannte, warf das historisch bedingte Leid
die Frage nach dem Subjekt der Geschichte auf,
nach der Moglichkeit eines Sinnes und Wertes
der Geschichte.

Zwischen den Befreiungstheologien und der
Holocaust-Literatur sind sehr grofle Unterschie-
de festzustellen; Unterschiede, die die Verschie-
denheit der Geschehnisse in Lateinamerika und
im Holocaust widerspiegeln. Die Befreiungs-
theologie geht aus dem historischen Zusammen-
hang von Eroberung und Bekehrung durch Chri-
sten hervor, sie entsteht im Kontext des abend-
lindischen Entwicklungsmythos. Die Holo-
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caust-Literatur entsteht in der Zeit der histori-
schen Verfolgung der Juden durch Christen, in
einer spezifischen Zeitperiode der Sikularisie-
rung, Industrialisierung und des Zweiten Welt-
krieges. Die Befreiungstheologie spricht im Na-
men einer Bevolkerungsschicht. Die Literatur
zum Holocaust bezeugt die Vernichtung und das
Uberleben einer verfolgten Rasse und enthiillt
die Schrecken der Ausrottung, Die Befreiungs-
theologie deckt den Terror des Vlkermordes
auf. Diese Unterschiede konnen und diirfen
nicht iibersehen werden. Befreiungstheologie
und Holocaust-Literatur erwarten, dafl die Be-
sonderheiten beider Geschehnisse in jeder Ein-
zelheit beriicksichtigt und nachhaltig akzeptiert
werden.

Dennoch haben Holocaust-Literatur und Be-
freiungstheologie etwas miteinander gemeinsam,
was unter den abendlindischen religiésen Schrif-
ten einmalig ist. Beide lassen sie nimlich eine
schlichte Fortsetzung des Nachdenkens und der
Aktivitaten des christlichen Alltags nicht mehr
zu. Und es kann gesagt werden, daff Holocaust-
Literatur und Befreiungstheologie gemeinsam
einen neuen theologischen Raum schaffen, in
welchem eine Umgestaltung des Christentums
und eine Neufassung der christlichen Theologie
moglich und tatsichlich bewirkt werden. Befrei-
ungstheologie und Literatur zum Holocaust
stimmen in der grundlegenden Annahme iiber-
ein, dafl das massenhafte Leiden zeitgendssisches
Denken und Handeln herausfordert. Christen-
tum und christliche Theologie kénnen sich nicht
mehr damit zufrieden geben, das Leid in christli-
chen Texten, Symbolen oder Traditionen auf
einem individuellen Niveau darzustellen und an-
zugehen. Sie miissen jetzt vielmehr Handeln und
Reflexion im Lichte der vergangenen und zu-
kiinftig moglichen Ereignisse schlimmsten Lei-
des kritisieren, unterbrechen und verindern. Mit
der Erforschung der Frage «Wer ist dieser
Mensch, der Geschichte erleidet?» unterbrechen
Befreiungstheologie und Holocaust-Literatur
das Christentum und christliche Theologie und
spalten diese.

Christentum und christliche Theologie sollten
sich mit der Vorstellung vom Menschen und
seiner Geschichte beschiftigen! Dieser Imperativ
kommt keineswegs iiberraschend. Die traditio-
nelle, in der Gottesvorstellung begriindete Beja-
hung des menschlichen Geschopfes und ebenso
der Glaube an die geschichtlich belegte Mensch-

werdung und Auferstehung des Messias betonen

die Tatsache, dafl das Christentum eine mit
menschlichem Leben und menschlicher Ge-
schichte befafite Religion ist. Theologisch gese-
hen waren anthropologische und historische
Lehrsitze schon immer ebenso wichtig gewesen
wie christologische Lehren oder Lehren von
Gott. Calvin war imstande, die Einzigartigkeit
des menschlichen Wesens aufgrund seiner reflek-
tierenden Beziehung zu Gott zu erkliren. Da-
nach bedeutete Mensch sein, in einer Dank sa-
genden Beziehung zu Gott zu stehen. Karl Rah-
ner, ein moderner Theologe, konnte Theologie
als Anthropologie bestimmen, da der Mensch auf
Gott hin immerzu offen ist. Das Suchen und
Fragen des Menschen durch seine Geschichte
hindurch ist fiir den Christen im wesentlichen
eine religiose Aufgabe und Gabe. In ihrer moder-
nen Form aber hat die christliche Theologie
Geschichte als Gelegenheit genutzt, um vom
Menschen und dessen Beziehung zu Gott zu
sprechen. Befreiungstheologie und Holocaust-
Literatur verlangen, dafl die Geschichte vor al-
lem in ihrem aufbrechenden Charakter ange-
nommen wird. Geschichte ist nicht verstehbar
mit Hilfe der Kategorien Prozef§ oder Evolution,
sondern mit Hilfe von Kategorien wie: Bruch,
Aufsplitterung, Leiden, Totalitarismus, Unter-
driickung usw. In dieser stindigen Unterbre-
chung, die die Geschichte in Wirklichkeit dar-
stellt, sind Menschen nicht nur abstrakte Subjek-
te; sie miissen vielmehr als wirkliche Opfer
wahrgenommen werden, ebenso wie die Stim-
men der Gefolterten, Vergessenen, Toten und
Lebendigen; sie miissen gehort und im Lichte
einer aufrichtigen christlichen Anthropologie ge-
deutet werden. Hier muff das Christentum un-
terbrochen und umgestaltet werden, weil das,
was seine Existenz ausmacht, der Mensch in
seiner Beziehung zu Gott namlich, auf der Kehr-
seite der Geschichte nicht vergessen oder geleug-
net wird.

Christentum als Praxis der Solidaritit

Das Ereignis des Holocaust stellt keine theoreti-
sche Frage an den Sinn des Christentums. Es
stellt als solches vielmehr eine Unterbrechung
dar, die in das Zentrum des Christentums, in
seinen Wesenskern riickt, was zuvor nur am
Rande und als Folgeerscheinung existierte: jene
Menschen, die dem Erleiden von Geschichte
ausgeliefert sind. Nur aufgrund solcher Unter-
brechungen eroffnen sich dem Christentum
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iberhaupt Méglichkeiten; die Maglichkeit «ei-
nes neuen Weges» (Gutiérrez), einer «messiani-
schen Religion» (Johann Baptist Metz), einer
grundlegenden Umgestaltung des Zeugnisses
und der Reflexion christlicher Tradition’. Das
Christentum muf sich einem qualitativen Wan-
del unterziehen und von einer mythischen und
subjektiven Religion zu einer historischen und
politischen (José Miguez Bonino) werden®. Die-
ser neue messianische Weg des Christentums
kann nur dann Wirklichkeit werden, wenn das
Christentum sich zu den wirklichen menschli-
chen Subjekten der Geschichte hinbegibt, durch
die Geschichte konkret bewirkt wird. An diesem
Ort ist Christentum nicht mehr nur eine Repri-
sentation der «allgemeinen» menschlichen Exi-
stenz im Zentrum der Geschichte, sondern eine
Praxis der Solidaritit mit jenen, die auferhalb
stehen und Geschichte aufgrund ihrer Randstel-
lung erleiden.

Diese neue Ortsbestimmung des Christen-
tums im konkreten menschlichen Handeln er-
fahrt eine Vervollstindigung durch die Ubernah-
me einer radikalen Anthropologie, die die Histo-
rizitit des Subjektes und seine antizipatorische
Freiheitsstruktur betont. Diese drastische An-
thropologie ist mit einer Geschichtsphilosophie
verbunden, die sich mit der Kehrseite der Ge-
schichte befafit. Auf diese Weise findet das Chri-
stentum in seinem Bemiithen um die Geschichte
und deren Subjekt seine Sache in der Solidaritit
mit den Menschen, die Geschichte erleiden, wie-
der. Das Christentum ist in seinen vergangenen,
gegenwirtigen und zukiinftigen Hoffnungen fiir
das menschliche Subjekt der Geschichte unter-
brochen und umgestaltet worden, indem es sich
mit jenen solidarisierte, die leiden.

Das menschliche Subjekt, um das sich das
. Christentum bemiiht, ist der wirkliche Mensch,
der in der Geschichte lebt, sich erinnert, hofft
und leidet. Heutzutage hat dieser Mensch seinen
Platz in der Geschichte des Leidens. Die Vorstel-
lung vom «religiosen» Menschen schlieit nun-
mehr den nackten, hungrigen, schmutzigen und
wegen seiner Klassen- und Rassenzugehérigkeit
schikanierten Menschen auf der anderen Seite der
Existenz mit ein. Denn nur im Leiden selbst
unterbricht der Mensch die Welt des technischen
Arguments, den Tauschhandel auf den Markt-
plitzen und die theoretischen Ansprachen, ruft
er die Vergangenheit ins Gedichtnis zuriick und
weckt er Hoffnung fiir die Zukunft. Im Leiden
nur gelingt es der Freiheit, Kontinuititsbriiche

zu vollziehen; und zwar als historische Freiheit,
das heiflt in und durch konkret gewirkte Ge-
schichte entstehende Freiheit. Hier erfihrt die
Anthropozentrik der aufgeklirten abendlindi-
schen Welt eine Intensivierung. Das menschliche
Subjekt realisiert sich als der Sitz des Wissens und
der Freiheit nur aufgrund der Konstitution des
Subjekts in konkret wirksamer Geschichte. Die-
se radikale Anthropologie enthilt drei aufeinan-
der bezogene Eigenschaften: (1) Das menschli-
che Subjekt ist in eine ganz bestimmte historische
Situation vollkommen hmemgegeben Sie prigt
aufgrund seiner Erinnerungen auch seine histori-
sche Identitit. (2) Das menschliche Subjekt ist
eine aktiv wirkende Kraft in der Geschichte. (3)
Freiheit ist durch eine antizipatorische Struktur
innerhalb des menschlichen Subjekts gekenn-
zeichnet.

Das menschliche Subjekt griindet in einer kon-
kreten Geschichte und stellt eine aktiv wirkende
Kraft dar, deren Natur im wesentlichen durch
die antizipatorische Struktur der Freiheit defi-
niert ist. Diese antizipatorische Struktur der
Freiheit ruft die Vergangenheit in der Geschichte
jener zuriick, die Zukunft erleiden und sie in
Utopie und Eschatologie vorwegnehmen. Diese
Freiheit wird zum Ort eines neuen Verstehens
von Trans enden innerhalb der Geschichte
selbst. Aufgrund dieser anti ipatorischen Struk-
tur des menschlichen Subjekts und seiner in
Geschichte aktiven Kraft, hat die Transzendenz
einen Wohnsitz in der Welt. Die Erinnerungen
des menschlichen Subjekts, die heutzutage Erin-
nerungen an das Leiden von Lebenden und
ebenso von Toten sind, halten seine Identitit
wach®. Das sich erinnernde Subjekt kann auch
hoffen, da seine Erinnerungen die Transzendenz
als einen Ort in der Geschichte auf ihrer Seite
haben, dessen Erfiillung zwar noch aussteht, der
aber ein Versprechen darstellt, die Zusage von
Sinn und Wahrheit, welche in aktiver menschli-
cher Geschichte einmal verwirklicht werden.

Dieses menschliche Subjekt taucht fiir ge-
wohnlich nicht in der «normalen» Geschichte
auf. Es zeichnet seine Geschichte vielmehr auf
Bruchstiicke auf, die im verschiitteten Unrat von
Gribern aus Morast zu finden sind, und es macht
in seinen letzten Todesschreien Geschichte. In
dieser Geschichte findet das Christentum sein
neues Zuhause, welches es sich nur in der Zu-
kunft als ewig bestehend denken kann. Die Ge-
schichtsphilosophie beinhaltet ein Verstehen
dessen, was Geschichte ist, sowie die Frage
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danach, wie Geschichte zu interpretieren sei. Im
Einbruch der Ereignisse massiven ungerechten
Leidens wird Geschichte von ihrer Kehrseite aus
gesehen, als Geschichte des Leidens. Hier exi-
stiert das Subjekt als noch zu realisierendes, und
es beanstandet die Tatsache, daf} die Geschichte
durch die Sieger geprigt und geschrieben wird.

Die Geschichte des Leids schliefit zwei Begrif-
fe ein, die zur Umgestaltung von Christentum
und christlicher Theologie wichtig sind: (1) Die
Dialektik der Nicht-Identitit in den Vorfillen
radikalen Leidens und der Erinnerung an sie, (2)
den Begriff der Solidaritit mit den Leidenden,
den Lebenden wie den Toten. Die Geschichts-
philosophie ist eben nicht mit «Fortschritt» oder
«Zyklen» befaflt, sondern mit dem drastisch
ungerechten Leiden — mit Vorfillen, die so ver-
schieden voneinander sind, wie der Holocaust
vom Leiden der Armen Lateinamerikas. Diese
Ereignisse konnen in keinerlei Sinnsystem aufge-
nommen werden, auch nicht in die umfassendste
aller moglichen Theorien, weil sie jegliche Inter-
pretation sprengen. In Erzahlungen sind sie noch
am ehesten zu bezeugen und in die Erinnerung
zurlickzurufen. Diese Form der Erinnerung ruft
das Ereignis selbst ins Gedichtnis zuriick, indem
sie die noch-nicht-realisierte Freiheit des
menschlichen Subjekts enthiillt und vor Augen
fithrt. Die Dialektik der Nicht-Identitit erfor-
dert das Erzihlen und stindige Wiedererzihlen
der Erinnerungen, die so die Identitit des
menschlichen Subjekts als eines Wesens deutlich
machen und lebendig erhalten, das mit der Frei-
heit zu Geschichte und Zukunft begabt ist. Zen-
tral fiir die Geschichte des Leidens ist das Erken-
nen der Dialektik der Nicht-Identitit in diesen
Ereignissen, welche gerade ein Wiederfinden des
Zeugnisses als einer grundlegenden Kategorie
des Christentums dringend erforderlich macht.
Denn die Dialektik der Nicht-Identitit, die Un-
moglichkeit, diese Ereignisse in theoretischen
Interpretationen oder Handlungstheorien zu er-
fassen, und die Unméglichkeit, sie innerhalb der
Geschichte zu korrigieren oder zu heilen, wird in
den Zeugnissen selbst noch am ehesten deutlich®.

Es ist dieser Charakter der Nicht-Identitit von
Geschichte als Leiden, der nach einer Identifizie-
rung in der Erinnerung, in der Hoffnung, im
Leiden und in Freiheit seitens des Christentums
ruft. Angesichts des Kreuzes und der Auferste-
hung Jesu kann diese dialektische Identifikation
in der Erinnerung und Hoffnung, in Leid und
Freiheit beim Namen genannt werden. Die dia-

lektische Identifizierung mit dem Kreuz und der
Auferstehung entspricht jener mit dem Leid und
der Freiheit. Gedichtnis und Hoffnung werden
vom Menschen nicht erlebt, als seien sie mit einer
Antwort zu erledigen; sie existieren vielmehr in
einer Freiheit, die in der Geschichte erst noch
verwirklicht werden mufl.

Die Verbindung der dialektischen Nicht-Iden-
titdt mit der Identifizierung in der Erinnerung
und Hoffnung, in Leid und Freiheit fiihrt zu dem
zweiten Charakteristikum der Geschichte des
Leids: der Solidaritit mit den Leidenden, den
noch Lebenden wie den bereits Toten. Als Ge-
schichtsbegriff hebt «Solidaritit» die kollektive
Natur des menschlichen Subjektes besonders
hervor. Das menschliche Subjekt leidet in sol-
chen Vorfillen massiven Leides nicht als geson-
dertes Individuum, iiber das im Sinne der gleich-
macherischen Standards der Aufklarung gerich-
tet wird, sondern als kollektiver Vertreter einer
verfolgten Rasse oder marginalisierten Klasse.
Die Solidaritit erweitert auch das Geschichtsbe-
wufitsein des menschlichen Subjektes iiber den
einzelnen geschichtlichen Zeitabschnitt hinaus.
Dies bedeutet, dafl die Freiheitsgeschichte im
positiven Sinne Leidensgeschichte ist. Und es
bedeutet ebenso, dafl die Solidaritit mit den
Toten die Glaubwiirdigkeit eines jeden emanzi-
patorischen Projekts in der Geschichte in Zweifel
zieht. Die Erinnerung an die Toten lifit eine
Wiedergutmachung derart radikaler Ereignisse
wie des Holocaust nicht zu.

Geschichte konzentriert sich als unterbroche-
ne Geschichte auf das Erzihlen von den Leiden-
den, jenen, die vernichtet wurden, und jenen, die
tiberlebten. Hier wird Geschichte als gefihrliche
Erinnerung verstanden, die der gegenwirtigen
historischen Erfahrung Einhalt gebietet. Ge-
schichte vollzieht sich im Nacherzihlen des rea-
len Kampfes des historischen Subjekts, der sich
in den Erinnerungen an das Leiden widerspie-
gelt. Wenn die radikale Anthropologie das auto-
nome Subjekt der Aufklirung auf den Kopf
stellt, indem sie das Subjekt als durch konkrete
Geschichte konstituiert versteht, dann stellt die
Geschichte des Leidens Geschichte auf den Kopf
— indem sie von deren Kehrseite, der Geschichte
des anderen, ausgeht’.

Die christliche Religion hat mit der Verwirkli-
chung des menschlichen Subjekts im Laufe der
Geschichte zu tun. Heute aber vertritt das
menschliche Subjekt die konkret wirksame Ge-

schichte tatsichlich nur in der Erinnerung, in der
i
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Hoffnung, im Leid und in der Freiheit. Ge-
schichte ist jetzt zur Geschichte der Leidenden
geworden. Sie wird von den Auflenseitern, in
Folterkammern und Todeslagern — auf der Kehr-
seite der Geschichte also - erlitten und bezeugt.
Das Christentum mufl nunmehr mit den Leiden-
den sein. Nicht deshalb, weil das Leiden an sich
einen Vorzug darstellte, sondern weil das gegen-
wirtige historische Subjekt sich in diesen Vorfil-
len offenbart.

Das Christentum sucht auf diese Weise den
Lauf der Dinge aufzuhalten: Es will den Syste-
men Einhalt gebieten, die alles Leid zuriickwei-
sen und nach einer totalen Kur zur Eliminierung
von Leid iiberhaupt suchen; es will das Funktio-
nieren von Strukturen unterbrechen, die Ge-
schichte beherrschen, anstatt sie umzugestalten;
es will Theorien aufbrechen, die leugnen, daff
Erinnerung und Erzihlung eine aufbauende Wir-
kung fiir das menschliche Subjekt und seine
Identitit haben. Aufgrund der Macht der Erin-
nerungen und in Form von Nacherzihlungen
unterbricht das Christentum den Lauf der Din-
ge, um auf Moglichkeiten der Verinderung hin-
zuweisen. Es unterbricht nicht einfach nur, weil
es dabei ein Moment seines Selbstverstindnisses
verwirklicht, sondern auch als durchaus wirksa-
me historische Kraft. Seine Unterbrechung hat
den Zweck und den Inhalt, die Erinnerung wach-
zurufen, sie darzustellen und der Zukunft erwar-
tungsvoll entgegenzusehen. In seinem Engage-
ment fiir das historische Subjekt, dessen Vergan-
genheit und Zukunft, schliefit sich das Christen-
tum jeglicher Unterbrechung des Leidens in der
Geschichte an. Dieses menschliche Subjekt in
seiner Beziehung zu Gott ist Inhalt und Ziel des
Christentums und seiner Praxis der Solidaritit
mit jenen, die leiden. Und dieses menschliche
Subjekt in seiner Beziehung zu Gott ist es auch,
das uns eine Deutung des Christentums als Un-
terbrechung abnotigt, wobei diese Unterbre-
chung gleichzeitig auch eine Forderung nach
Neugestaltung und Sinndeutung mit sich bringt.

Theologie als kritische und politische Theologie

Das als Praxis der Solidaritit mit den Leidenden
verstandene Christentum verlangt nach einer
Neuformulierung der Theologie im Hinblick auf
ihre Beschaffenheit (Theologie als politische und
kritische Theologie), ihre Methode (die politi-
sche Natur der menschlichen Erfahrung und die
Entideologisierung der Heiligen Schrift) und ihr

Orientierungsmodell (Theologie als umgestal-
tende Kraft).

Wenn das Christentum selbst eine konkret
wirksame Kraft in der Geschichte darstellt, in-
dem es im Gedichtnis, in der Hoffnung, im
Leiden und in Freiheit ein Zeugnis gibt, das dem
des Kreuzes und der Auferstehung Jesu ent-
spricht, dann ist Theologie eine politische Betati-
gung. Sie ist deshalb politisch, weil das Christen-
tum dann von Grund auf mit der konkreten
Verwirklichung menschlicher Freiheit in der Ge-
schichte beschiftigt ist. Die Forderung, Theolo-
gie auf eine politisch relevante Weise zu betrei-
ben, ist die Forderung danach, den historischen
Bedingungen des Wissens voll Rechnung zu tra-
gen, sich verantwortlich fiir die antizipatorische
Struktur der menschlichen Freiheit zu zeigen
und auch der Substanz einer theologischen Refle-
xion christlicher Praxis treu zu sein.

Diese politische Aktivitat ist auch eine kriti-
sche Titigkeit — indem sie die Bedingungen von
Reflexion und Handeln erfafit, gegenwirtige Si-
tuationen und Deutungen kritisiert und zukiinf-
tige Moglichkeiten des Denkens und Handelns
entwirft. Wenn Theologie auf politische Weise
betrieben wird, dann ist sie auch kritisch, und
zwar um zweierlei zu bewirken: die Forderung
der menschlichen Freiheit und Emanzipation.
Die christliche Theologie muff nun die kritische
Beziehung zwischen Theorie und Praxis zu for-
mulieren suchen, die auf Verinderung beruht
und durch einen praktischen Grund vermittelt
wird. Auf diese Weise trigt Theologie einer
Vermittlung zwischen vergangenen und gegen-
wirtigen Sinngebungen fiir das menschliche Sub-
jekt Rechnung, jedoch immer nur im Kontext
einer zukiinftigen Bedeutung, und das heifit im
Hinblick auf eine zukiinftige Formung des
menschlichen Subjekts in der Geschichte.

Mit ihrem Versuch, politisch und kritisch zu
arbeiten, betont die Theologie zwei Aspekte
ihrer Methode — die Analyse der menschlichen
Erfahrung als einer politischen und die Entideo-
logisierung der Heiligen Schrift. Christliche
Theologie analysiert menschliche Erfahrung als
konkrete soziopolitische Existenz. Diese Exi-
stenz ist als kollektive Existenz zu verstehen —da
die grundsitzliche Charakterisierung menschli-
chen Lebens in seiner korperschaftlichen Ver-
fafitheit enthalten ist. Diese Tatsache findet ihre
verschiedenartige Auspriagung in den Nationen,
ethnischen Gruppen, 6konomischen und sozia-
len Systemen, religiosen Vereinigungen, den fa-
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milidren Beziigen u.a.m. Existenz in diesem kol-
lektiven Sinne ist auch historischer Natur, da
Gruppen eine Geschichte haben und in der Ge-
schichte in Wechselwirkung mit anderen Grup-
pen existieren. Das Politische steht als Horizont
und Kontext der menschlichen Existenz wieder-
um in Zusammenhang mit der radikalen Anthro-
pologie des Christentums, da dieses die Aktivitit
des menschlichen Subjektes betont, seine antizi-
patorische Struktur und die Geschichtlichkeit
des Lebens. Die menschliche Existenz beinhaltet
Tatsachen, Werte, Analysen, Kritik und Pla-
nung.

Diese Hinwendung der theologischen Metho-
de zum politischen Kontext der menschlichen
Erfahrung hat drei besondere Implikationen: (1)
Der Theologe muf laufend selbstkritisch sein.
(2) Es muf einen wirklichen Dialog mit anderen
Methoden der Deutung und Verinderung geben.
(3) Die Methode selbst unternimmt eine Hin-
wendung zum Politischen, indem sie Uberzeu-
gung, Umgestaltung, Rhetorik und Ethik in sich
aufnimmt. Der Theologe (die Theologin) kann
nicht linger seine (ihre) eigene Situation aus-
klammern, wenn er (sie) Theologie betreibt. Er
(sie) muf sich vielmehr von Ereignissen wie dem
des Holocaust unterbrechen lassen. Und er (sie)
mufl in einen wirklichen Dialog mit Disziplinen
wie Politikwissenschaft, Wirtschaftswissen-
schaft und Anthropologie eintreten, um kiinftige
Weisen der Neugestaltung analysieren und pro-
jektieren zu konnen. Die Theologie hat kein
besonderes Wissen, das zu hiiten ware. Sie mufl
zur interdiszipliniren Titigkeit werden, so dafl
das menschliche Subjekt der konkreten Ge-
schichte niemals wieder in Vergessenheit gerit,
verleugnet oder ausgerottet wird. Also fiigt die
Theologie ihrer traditionellen Weise der Analyse
und Systematik Rhetorik und Ethik hinzu, da
beide zur imperativen und ebenso indikativen
Natur der christlichen Theologie wesentlich hin-
zugehoren.

Die Bibel bringt eine umgestaltende Vision in
die theologische Diskussion ein. Sie mufl jedoch
in zweierlei Hinsicht einem Prozefl der Entideo-
logisierung unterzogen werden. Zum ersten muf}
der Text innerhalb des konkreten soziopoliti-
schen Kontextes und durch diesen gedeutet wer-
den. Die Wichtigkeit des Textes wird nur ver-
standen, wenn man seine eigentiimliche Beschaf-
fenheit erkennt. Zum zweiten ist mit Entideolo-
gisierung die Uberpriifung der systematischen
Verzerrungen bzw. des irrefiihrenden Bewufit-
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seins gemeint, das innerhalb der Texte zu finden
ist. Das Vorhaben der Entideologisierung for-
dert uns ab, die Entstellungen des Christentums
auch innerhalb seiner eigenen klassischen Texte
zu erkennen. Diese systematische Verzerrung
mufl anhand des Textes untersucht, eingestanden
und verstanden werden. Die Christen konnen
die Texte zwar nicht bereinigen. In der Erinne-
rung an die Schrecken, die sich aus dem Text
heraus ergeben haben, und des Leidens in Ver-
gangenheit und Gegenwart mdgen Christen je-
doch dazu imstande sein, ithren Glauben als ein
Zeugnis zu leben, das deutlich macht, daf eine
derartige Verzerrung und Verfolgung niemals
wieder geschehen soll. Das neutestamentliche
Vorurteil gegentiber den Juden mufl ausdriick-
lich aufgegeben una als wirkliche Entstellung
innerhalb des Christentums akzeptiert werden.

Indem wir den Wandel in der Natur der
Theologie feststellen sowie den Schwerpunkt,
der auf ihrer Methode liegt, konnen wir zusam-
menfassend zu einem Modell dieser Theologie
kommen. Eingedenk der Orientierung auf Zu-
kunft hin und aus der Dialektik der Geschehnisse
in der Gegenwart heraus, ebenso aber auch auf-
grund der Identifikation des freien menschlichen
Subjekts in einer christlichen Tradition des Sich-
Erinnerns, Hoffens und Leidens in Freiheit,
kénnen wir von einem Modell der umgestalten-
den Theologie sprechen.

Eine zentrale Stellung in diesem Modell nimmt
das Eintreten der Theologie fiir das Christentum
als einer Praxis der Solidaritit mit den Leidenden
ein. Diese Praxis geschieht in einer Welt, die
durch Vorfille drastischen und ungerechten Lei-
dens gekennzeichnet ist. Der Charakter dieser
Vorfille kann als Dialektik der Nicht-Identitit
bestimmt werden — die Theorie ist nicht in der
Lage, sie vollig zu verstehen, die Praxis nicht, sie
wieder gutzumachen. Sie erschiittern jede Illu-
sion tiber die Zivilisation als Garant des Fort-
schritts. Diese Ereignisse unterbrechen Theorien
der Emanzipation und Aufklirung, um die Iden-
titit des menschlichen Subjekts in der Leidensge-
schichte zu bezeugen. Diese Welt jedoch, in der
diese Theologie entstand, stellt eine Landschaft
von Ereignissen massiven 6ffentlichen Leids dar,
die daran zweifeln 1aflt, ob es eine menschliche
Rasse geben kann, die als Urheber derartiger
Vorfille gelten kénne. Aber hier ist dann auch
der Horizont fiir diese Theologie zu finden — die
aufgrund solcher Ereignisse des Leidens fiir das
menschliche Subjekt Zeugnis ablegt als einem in
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Geschichte frei handelnden Subjekt, das Ge-
schichte und Zukunft hat. Gerade in der drasti-
schen Natur solcher Ereignisse des Leidens of-
fenbart sich das menschliche Subjekt als ein
Wesen, dessen Identitit erinnert, erhofft und in
solchem Tun bezeugt werden mufi.
Bezugssubjekt fiir die umgestaltende Theolo-
gie ist das historische Subjekt selbst, das durch
eine Struktur antizipatorischer Freiheit definiert
ist und heute seinen Platz in der Geschichte des
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Johann Baptist Metz

Im Angesichte der Juden
Christliche Theologie nach Auschwitz

Ich habe mich schon frither zum Verhiltnis von
Christen und Juden nach Auschwitz gesuflert”.
Dabei habe ich einen hohen, einen scharfen, fiir
manche christlichen Ohren radikalen Ton ange-
schlagen. Hier kann ich dieses frither Gesagte
nicht einfach wiederholen, ich méchte davon
aber auch nichts zuriicknehmen, sondern es bei
dieser Gelegenheit fortzufithren suchen.

Leidens hat. Bezugsobjekt der umgestaltenden
Theologie ist die fortlaufende Neugestaltung der
Geschichte durch Gott und die Menschheit.
Wobei das Trachten nach Neugestaltung sowohl
Aufklirung und Emanzipation beinhaltet — da
das historische Subjekt seine Identitit im Nach-
erzihlen von Erinnerungen konkretisiert — als
auch das Entstehen von Wandel aufgrund der
Praxis der Solidarisierung des Christentums mit
jenen, die leiden.
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Soren Kierkegaard: Um zu erfahren und zu
verstehen, was dies heifdt, nimlich ein Christ zu
sein, bedarf es immer der Wahrnehmung einer
bestimmten geschichtlichen Situation. Ich gehe
davon aus, dafl Kierkegaard recht hat (ohne daf
ich dies hier im einzelnen erliutern konnte). Die
Situation, ohne deren Wahrnehmung christliche
Theologie nicht weiff, wovon sie redet, heifdt fiir
uns hierzulande jedenfalls immer auch und gera-
dezu in erster Linie: «nach Auschwitz». Ich
mochte meine folgenden Uberlegungen in eini-
gen Thesen vorlegen.

1. These:

Christliche Theologie nach Auschwitz muf§ end-
lich von der Einsicht geleitet sein, dafi Christen
ihre Identitit nur bilden und hinreichend verste-
hen konnen im Angesichte der Juden.
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