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Aus dem Englischen iibersetzt von Gabriele Stein

Erkenntnistheoretische
Entkolonialisierung der Theologie

Enrique Dussel

Das Thema der ,erkenntnistheoretischen Entkolonialisierung“ kam bei einer
Gruppe von Philosophen, Soziologen, Historikern und anderen Sozialwissen-
schaftlern aus Lateinamerika und solchen lateinamerikanischer Herkunft in den
USA auf. Damit wurde eine Problematik ins Auge gefasst, die aus der Kritik von
theoretischen Positionen wie etwa des postkolonialen Ansatzes (in den Kultur-
wissenschaften), der subaltern studies (bei Historikern in Indien), der Postmoder-
ne (hauptsichlich in Europa und den USA) hervorging. Sie entwickelte Fragen
weiter, welche die Dependenztheorie (aus den Sechzigerjahren des vorigen Jahr-
hunderts), die Kritik des Kapitalismus im Zentrum (im Hinblick auf die Periphe-
rie), die Theologie der Befreiung, die ethnische und geschlechtsbezogene Debatte
(ausgehend von den feministischen Bewegungen), die Debatte um die autochtho-
nen Volker (wie Azteken, Mayas, Inkas usw.) gestellt hatten, und zwar mit Blick
auf das, was als ,Kolonialismus der Macht® (wie der peruanische Soziologe
Anibal Quijano vorschlug)! oder , Transmodernitit'? (ein Begriff, der im Horizont



der Philosophie der Befreiung entstand, die wir mit einer Gruppe von lateinameri-
kanischen und lateinamerikanischstdmmigen Philosophen praktizieren) bezeich-
net wurde.® Aus dieser komplexen thematischen Struktur kristallisiert sich die
Frage nach einer ,erkenntnistheoretischen Entkolonialisierung” heraus, die be-
reits sehr alte Wurzeln im Denken von José Carlos Maridtegui aus Peru und von
Frantz Fanon aus Martinique hat.4

In diesem Beitrag méchte ich diesen neuen theoretischen Bruch innerhalb der
Theologie im Horizont der Wissenschaft (also erkenntnistheoretisch) beschrei-
ben und mich dabei an die Tradition der Befreiungstheologie halten, doch ohne
dabei das bereits Gesagte zu wiederholen und keinen Schritt vorwérts zu machen.

I. Das messianische Christentum

Von einem messianischen Christentum zu sprechen ist eine Tautologie, das heifst,
man sagt zweimal dasselbe. ,Christentum* kommt von ,Christus®, dem griechi-
schen Wort fiir Messias (christos), und diejenigen, die ihm nachfolgen, sind
Messsianer (christianoi). Die messianische® Urgemeinde war in der Tat eine pro-
selytische jiidische Sekte, das heifft, sie offnete sich groftherzig den gojim (hebr.:
den Nichtjuden) und erfuhr eine rasche Ausdehnung unter den Armen, Un-
terdriickten, Sklaven und anderen Gruppen, die im hellenistisch-rémischen Im-
perium die Bevélkerungsmehrheit bildeten. Diese messianische Sekte, die dann
die (christliche) Kirche bildete, widersetzte sich von Anfang an dem hellenis-
tisch-romischen Imperium und wies dessen Anspruch als notwendige Vermitt-
lung des Heiligen und Géttlichen zuriick. Es war eine verfolgte Kirche, deren
Mitglieder beschuldigt wurden, ,,Atheisten in Bezug auf die romischen Gotter” zu
sein.

Die messianische (das heifst ,christliche) Kirche wurde auf diese Weise in be-
stimmten Regionen, vor allem im Osten des Reiches, zum Beispiel in der heutigen
Tiirkei, zu einer Gemeinschaft, die die Mehrheit der Bevolkerung umfasste. Im
Zuge der internen Machtkédmpfe nach Diokletian verhandelte Konstantin, dem es
gelang, die Gegenkaiser zu besiegen, mit den Messianern und verhief’ ihnen die
Freiheit der Kultausiibung. Die Messianer (sprich: die Christen) wurden von
Verfolgten zu Akzeptierten, Tolerierten, und wenig spiter zu einer hegemonialen
Grofie im Reich.

Il. Das Christentum

Zu Beginn des 4. Jahrhunderts vollzog sich also unmerklich, ohne dass man sich
dessen besonders bewusst wurde, die Verkehrung des Messianismus zum trinm-
phierenden Christentum. Die Messianer (messianisch in einem Sinne, der dem
Inhalt des Begriffs nahekommt, den ihm Walter Benjamin und Emmanuel Levinas
beilegten) standen dem Imperium nun nicht ldnger kritisch gegeniiber, sondern
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waren vielmehr seine entschiedenen Befiirworter, seine Mitglieder und mit der
Zeit seine Verteidiger. Der von den Soldaten des Imperiums gekreuzigte Messias
wurde nun als der Christus ausgerufen: der Christus, der nicht linger die Ziige
des ,leidenden Gottesknechtes” aus den Jesajabuch trug, sondern der nun als der
Pantokrator, der Allmdchtigein den byzantinischen Basiliken verehrt wurde.
Seren Kierkegaard und Karl Marx kritisierten den Gott Hegels, weil er der Gott
der Christenheit bzw. Christlichkeit sei. Die Christenheit ist nicht das messiani-
sche Christentum®; es ist dessen Verkehrung ins Gegenteil (Inversion), seine erste
Verkehrung.

Vom 4. bis zum 7. Jahrhundert ersetzte die Christenheit auf fetischistische Weise
die philosophischen und theologischen Fundamente des hellenistisch-rémischen
Imperiums. Es entstand eine neue, hybride, griechisch-romische und semitisch-
christliche Kultur von komplexer Art. Der alte Messianismus wurde zur Religion,
die strukturell den Ursprung der neuen Kultur bildete, welche das Ergebnis der
Verwandlung der alten griechisch-romischen und christlichen Kultur war.

Im Mittelmeerraum gab es wie bei vielen anderen Vélkern einen Kult, der die
»Geburt der Sonne" am kiirzesten Tag des Jahres feierte, ndmlich am 21. Dezem-
ber. Die Messianer, in deren Gemeinden die Proselyten immer zahlreicher wurden,
iibernahmen dieses ,heidnische” Fest und machten es zum Fest ,,der Geburt der
Sonne der Gerechtigkeit“: Jesu. Auf diese Weise ordneten sie viele Elemente der
griechisch-romischen Kultur und ihrer religiésen Riten dem Kult der Christenheit
unter. Die griechisch-rémische Kultur wurde evangelisiert, indem man ihre Sym-
bole, Kulte, Rituale zu Bestandteilen der neuen Kultur machte, die zunichst im
Mittelmeerraum entstand und dann im Lauf von Jahrhunderten bis in den Norden
Germaniens vordrang, dabei die Fliisse Rhein und Donau iiberquerte und bei dem
romisch-lateinischen Reich fremden Vélkern Fufs fasste. Mit dem ,Heiligen
romischen Reich deutscher Nation® und mit der Krénung des frankischen Kénigs
Karls des Groften zum Kaiser durch den Papst fand ein Staat seine Vollendung,
dessen Grundlage die Heiligkeit der christlichen Kirche, der Christenheit, war.
Der Patriarch der lateinischen Kirche (der Papst) weihte die Kaiser (dies war ein
Papo-Césarismus).

So sollte sich die Geschichte des Mittelalters entfalten, in der die lateinisch-
germanische Christenheit (was Stadt Gottes zu sein vorgab, war in Wirklichkeit
bloft die irdische Stadt) von der Mauer abgedringt, belagert und umgeben wurde,
welche die islamische Zivilisation errichtet hatte, seit im Jahr 623 die Expansion
der muslimischen Religion ihren Anfang nahm. Ab dem 7. bis Ende des 15. Jahr-
hunderts (um genau zu sein, bis 1492) blieb das lateinisch-germanische Europa
am Rand des asiatisch-afrikanischen und mediterranen Raums. Die islamische
Welt - von Cérdoba und Fes (Andalusien und Marokko) bis zum Agypten der
Fatimiden, mit Bagdad als Bezugspunkt des alten Systems, Afghanistan, dem
Mogul in Indien, den Konigreichen Indonesiens um Malaka und schlieRlich auf
Mindanao (Philippinen) fiber Samarkand und die Wiisten der Seidenstrae bis
China’ - war das verbindende Netz und das ,Zentrum® der alfen Welt (alt fiir
Adam Smith)8. Das lateinisch-germanische Europa war lediglich eine vernach-
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lassigte und feudale Welt an der Peripherie in ihrem ,dunklen Zeitalter (im
Gegensatz zur ,Aufkldrung” der klassischen islamischen, stddtisch geprégten,
wissenschaftlich-aristotelischen, merkantilen Welt des Islam).

lll. Die Christenheit der Metropole und die
koloniale Christenheit

Plétzlich und unvermittelt, ohne dass dem etwas vorausging, sollte die lateinisch-
germanische Christenheit eine Expansion beginnen, die sie in der Welt geopoli-
tisch so verankerte, dass sie ihre tiefgehende Verdnderung bis heute noch nicht
erfasst hat. Und diese neue Tatsache, welche die Christenheit fiinfhundert Jahre
lang nicht wahrgenommen hat, bewusst zu machen ist genau das Anliegen dieses
Beitrags. Es geht dabei um nichts Geringfiigiges, und die Blindheit angesichts
dieser so klar vor Augen liegenden und weltweit bedeutsamen Tatsache ldsst
aufhorchen.

Tats4chlich blieb die lateinisch-germanische Christenheit (nicht das messianische
Christentum) von der islamischen Welt umgeben. Portugal, das fiir den Westen
das Finis terraebildete, wollte sich dem asiatischen Handel dffnen, indem es Hafen
an der Westkiiste Afrikas (dem Ostatlantik) besetzte. Doch es war Spanien, das
nach der Vertreibung der letzten Muslime aus Europa (aus Granada im Januar
1492) iiber die Westroute nach China (dem kommerziellen Zentrum der damali-
gen bekannten Welt) gelangen wollte. Christoph Kolumbus entdeckte auf diese
Weise den Atlantik und erreichte einige verstreute Inseln auf seinem Westkurs.
Die Offnung Europas (zundchst Spaniens, dann Portugals und spéter der Nieder-
lande und anderer europdischer Lan-

der an der Atlantikkiiste) auf den At-
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lantik hin ist der Beginn des neuen
Zeitalters. Das Zeitalter der Moderne ist
der Tod des Zeitalters des Mittelmeer-
raumes und die Geburt des atlantischen
Zeitalters. Europa bricht aus seiner
Klausurierung aus, offnet sich der
Welt in ihrer gesamten Ausdehnung
ausgehend vom neuen geopolitischen
Zentrum der Seefahrt und des Han-
dels: dem tropischen Atlantik (der in
seinem Kern von Spanien in Vebin-
dung mit der spanischen Karibik im
16. Jahrhundert beherrscht wurde)?.
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Unversehens begann die lateinisch-germanische Christenheit diese nene Welt zu
errichten: Die Neue Welt (Spanisch-Amerika, nicht die angelsdchsische, die im
17. Jahrhundert entstehen sollte) sollte in erster Linie Lateinamerika sein - ein
Problem, das in den heutigen eurozentrischen (in Nordeuropa und den USA
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angesiedelten) Sozialwissenschaften nicht wahrgenommen wird. Diese Tatsache
macht das lateinische (portugiesische und spanische) Europa zur Metropole einer
kolonialen Welt, die sich ab Ende des 15. Jahrhunderts (1492) herausbildete. Das
heifst: Es entstand eine neue verhdngnisvolle Wesensbestimmung der Christen-
heit, die ja bereits selbst eine zerstorerische Verkehrung des urspriinglichen
messianischen Christentums darstellte. Sie ist nicht mehr nur Christenheit (erste
Verkehrung), sondern nun iiberdies noch zentrale, imperiale Christenheit, Herr-
scherin iiber im Namen des Evangeliums des Gekreuzigten unterdriickte Kolo-
nien (zweite Verkehrung). Sie sollte Indigenas im Namen des Gekreuzigten kreu-
zigen.10 Ein Indio aus Chile, der eine Darstellung der Kreuzigung malte, setzte
deshalb an die Stelle Christi (des armen Messias, wie ihn der peruanische Chro-
nist der Inkas, Guaman Poma de Ayala, nannte) einen Indio und an die Stelle der
(romischen) Soldaten, die ihn kreuzigten, spanische Soldaten der iberischen
Christenheit. Der Indio vollzog die Umkehr der Verkehrung, die Inversion der
Inversion.

Das Schlimme war nicht nur, dass sich die europdische Christenheit iiberhob,
indem sie in sich selbst den Prototyp der menschlichen Kultur sah (eine unge-
rechtfertigte Anmaflung) und sich einbildete, die universale Zivilisation zu
reprdsentieren, die das Recht habe, andere Volker und Kulturen zu beherrschen
(wie es spdter durchgehend bis heute im kolonialen europiisch-nordameri-
kanischen Eurozentrismus zum Ausdruck kommen sollte, den wir in zahlreichen
Werken untersucht haben)!l. Das Schlimme bestand auch darin, dass die
europdische Christenheit eine beherrschte Welt schuf, die in selbstwiderspriich-
licher Weise eine koloniale lateinische Christenheit sein sollte. Sie taufte angeb-
liche Barbaren, die frei und souveridn waren, um aus ihnen von einem christlichen
Imperium (imperiale Christenheit im Gegensatz zu einer nun kolonialisierten
Christenheit) unterjochte, beherrschte, kolonialisierte Christen zu machen. Und
ich behaupte, diese koloniale Christenheit ist ein gréfierer Skandal als der, nur
eine imperiale Christenheit zu sein: Koloniale Christenheit - das war nicht die
Christenheit Spaniens, sondern beispielsweise diejenige Mexikos oder Brasiliens,
die von Christen geschaffen wurde, welche von der zentralen und eurozentrischen
Christenheit indoktriniert waren und zugestehen mussten, Christen zweiter Klas-
se und nicht nur Biirger zweiter Klasse zu sein (natiirlich keine messianischen
Christen wie die ersten Christen, sondern bereits Mitglieder der modernen latei-
nisch-germanischen Christenheit, die das messianische Christentum bereits ins
Gegenteil verkehrt hatte). Das heifst, sie mussten sich eingestehen, eine Religion,
eine politische Struktur und eine Kultur passiv und in der Haltung von Schiilern
zu reproduzieren, die von der Verkehrung der europdischen lateinischen Chris-
tenheit durchsetzt waren.

Wir haben gesagt, dass das Weihnachtsfest die Unterordnung einer griechisch-
romischen, nicht christlich-messianischen oder semitischen, religivsen Feier als
Ergebnis einer legitimen Transkulturation darstellte, die das messianische Chris-
tentum in schopferischer Weise angesichts der mediterranen Kultur vollzog. Als
nun die Eroberer und Missionare auf das Inka-Imperium stieRRen, stellten sie fest,



dass am 21. Juni im groften Sonnentempel von Cuzco das Fest des Inti Raimi, der
.Geburt der Sonne”, gefeiert wurde. Der Inka-Herrscher verteilte dieses ,heilige
Feuer* an alle Provinzen, Dérfer und Hiusern und das Feuer erleuchtete noch die
letzte Familie des Imperiums, da ja der Sonnengott sein physisch-realer Ursprung
war. Die Quechua und Aymara mussten ihren Kalender, ihre Feste, ihre Symbole
und alles verleugnen und wider jede Vernunft die Liturgie der mediterranen
Christenheit der nérdlichen Erdhélfte {ibernehmen. Dies war die Anmafiung ei-
ner religiosen Sondertradition, die durch Waffengewalt eine zum Fetisch erhobene
Universalitit - die der modernen europiischen Kultur - fiir sich in Anspruch
nahm.

IV. Erkenntnistheoretische Entkolonialisierung

Die Moderne begann, wie wir bereits sagten, im Jahr 1492 in einer in wissen-
schaftlicher Hinsicht wihrend des sogenannten Mittelalters peripheren Welt
(ihre Philosophiel2, Mathematik, Astronomie usw. kamen urspriinglich aus der
islamischen und chinesischen Welt im Siiden und Osten). Sie etablierte sich im
Lauf von dreihundert Jahren (d.h. in der humanistischen und merkantilen Epo-
che, die zu Beginn von Spanien und dann von den Niederlanden und England
dominiert wurde) als Zentrum des Weltsystems (nach I. Wallerstein). Erst mit der
industriellen Revolution und nach der China-Krise, die diese Revolution einlei-
tete, beanspruchte die Aufkldrung fiir sich, dass ihre eigene Kultur die einzige
wire, der es moglich wire, den Horizont der menschlichen Universalitit als
solcher zu erschlieRen. Die deutschen Romantiker bildeten sich, wie Walter
Benjamin zeigte, ein, den historischen Hohepunkt der Menschheit darzustellen.
Hegel ist das beste Beispiel fiir diesen Eurozentrismus. Fiir den Berliner Profes-
sor durchliuft die Geschichte einen Weg vom Osten (dem Urspriinglich-Primi-
tiven) nach Westen (dem Hohepunkt des Prozesses). Dabei stelle das Christen-
tum (sprich: die germanische Christenheit der Romantik) die volle Verwirk-
lichung aller Religionen und Europa das volle Erblithen der Zivilisation dar.
»|...] die Englinder haben die grofte Bestimmung iibernommen, die Missionarin
der Zivilisation der ganzen Welt zu sein [...|“13 Die européische Kultur und die
Zivilisation als solche seien - angesichts der Barbarei der anderen Kulturen - ein
und dasselbe.

Die vier Phinomene Moderne, Eurozentrismus, Kolonialismus und Kapitalismus
sind also vier Aspekte ein und desselben Prozesses und aktuelle zugleich auftre-
tende Bestimmungen. Sie entstehen und entfalten sich gleichzeitig (und sie
werden auch gleichzeitig verschwinden). Der klassische theoretische Ausdruck
dieser komplexen historischen Realitét ist die Aufkidrung.

Wenn es einen ,linguistic turn“ gegeben hat, der die Bedeutung der Sprache
innerhalb der Philosophie entdeckte (wie etwa im , Wiener Kreis®), und wenn es
eine ,pragmatische Wende"“ gab, wie sie Karl-Otto Apel vorschlug, dann méchten
wir nun von einer ,Wende der Entkolonialisierung” sprechen. Sie besteht darin,
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von der postkolonialen Welt des Eurozentrismus als dem Ort der Entfaltung des
Diskurses (locus enuntiationis) ein kritisches Bewusstsein zu gewinnen. Diese
Welt ist so sehr allgemeiner Habitus des Denkers, des Wissenschaftlers, des
Philosophen, der die Subjektivitit des Theoretikers und die Objektivitit der
Theorien (und Humanwissenschaften) so tief durchdringt, dass es praktisch
unmoglich ist, sich von ihren allseits und einhellig (von den Wissenschafts-
gemeinschaften, den Theorien, den Forschungsprojekten) akzeptierten Begren-
zungen freizumachen und ihre engen, deformierenden Schranken zu iiberwinden.

Der Eurozentrismus verfdlscht nicht nur die gesamte Geschichte, indem er wie
Max Weber die zentrale Stellung Europas ,seit je her* beweisen will, sondern
nimmt dariiber hinaus mit der Aufkldrung eine Zweiteilung Europas vor: in das
siidliche” Europa, das zu Beginn bedeutsam war (aber im 18. Jahrhundert
aufgehort hat, bedeutsam zu sein; dazu zdhlen Griechenland, Rom, Spanien und
Portugal) und in das ,Kerneuropa“, das Europa ,des Nordens®, das, wie Hegel
erklart, Deutschland, Ddnemark, Frankreich und England umfasst. Dieses indus-
trialisierte, kapitalistische Europa des Nordens mit mehrheitlich protestanti-
schen Christenheiten!4 ist noch eurozentrischer und bildet noch entschiedener
eine Metropole, denn es bringt (vor allem mit England) einen industriellen,
imperialen und gegenwdrtig (zusammen mit den USA) einen globalisierten Kapi-
talismus zur Entfaltung.

Die Sozialwissenschaften lassen keinen Zweifel daran aufkommen, dass Methode
und Gegenstand der Sozialwissenschaften so, wie sie sich in Europa darstellen,
universal seien, wihrend sich die anderen Kulturen, die sich seit dem 16. Jahr-
hundert im Riickstand befunden hitten, nur entwickeln wiirden, wenn sie in
Zukunft die europdischen Wissenschaften nachahmen wiirden. Diese , entwick-
lungsideologische Tauschung” (der Glaube an die notwendige lineare Entwick-
lung der Geschichte, innerhalb derer Europa einen notwendigen Prozess anfiihrt,
welcher heute vom Prozess der kolonialisierten Linder, die nicht zwangsliufig
dem von Europa vollzogenen Prozess folgen, Liigen gestraft wird, wie etwa
Russland, Indien, Brasilien oder insbesondere China) bildet eine fraglose Voraus-
setzung aller herrschenden Gesellschaftswissenschaften.

Wenn wir uns zusammenfassend die Frage stellen: Wie nahm die erkenntnistheo-
retische ,Wende der Entkolonialisierung” ihren Anfang?, dann kann man als
Antwort darauf am besten die Beschreibung von Eduardo Mendieta zitieren, die
unserer eigenen Beschreibung zu Beginn dieses Beitrags sehr nahe kommt:

+Die ,Wende der Entkolonialisierung‘ oder das Projekt der Entkolonialisierung der
Gesellschaftswissenschaften und darin wiederum der Erkenntnistheorie ist ein theoreti-
sches Paradigma, das aus der produktiven Vereinigung und Synthese von wenigstens
fiinf verschiedenen theoretisch-philosophischen Entwicklungslinien hervorging: der Be-
freiungsphilosophie Enrigue Dussels, die ihre Grundlage in einer von Levinas und
Schelling inspirierten Phdnomenologie hat und einer post-eurozentrischen, post-hel-
lenophilen Hermeneutik eng verbunden ist, die die Pax Americana hinter sich gelassen
hat; der Theorie der Weltsysteme Wallersteins in neuerlicher Brechung durch die Linse



des atlantischen Sklavenhandels; der post-eurozentrischen, post-okzidentalen Kritik
des [peruanischen Soziologen Anibal] Quijano am kolonialen Charakter der Macht; der
phinomenologischen Kritik des [Frantz] Fanon an der rassistischen Geografie und der
kérperlichen Befangenheit der okzidentalen Vernunft, wie es tiberzeugend von Lewis
Gordon und Nelson Maldonado-Torres herausgearbeitet wurde; und nicht zuletzt dem
Begriff des ,Grenzwissens‘ von Mignolo und dem ,Nepantla® [aztekisches Wort fiir
unbekanntes Land, Grenzgebiet]. Eine jede dieser Stromungen weist eine hervorragen-
de und ausgedehnte Bibliografie, ja wahre Bibliotheken, auf. “13

Es handelt sich also darum zu verstehen, ,die Wirklichkeit, die heutige weltweite
Wirklichkeit, nicht aus der Perspektive des Zentrums, der kulturellen, rationalen,
phallokratischen, politischen, konomischen oder militdrischen Macht, zu durch-
denken, sondern von einem Standpunkt jenseits der Grenze der aktuellen Welt
des Zentrums selbst, von der Peripherie her: eine solche Philosophie wére nicht
ideologisch. Thre Wirklichkeit ist die ganze Erde, und fiir sie sind auch die
Verdammten dieser Erde Realitdt und nicht das Nichtsein.“16

I. Wallerstein wiederum setzte mit seinem Hauptwerk aus dem Jahr 197417 einen
historischen Markstein der Dependenztheorie. Und man muss die Originalitit des
Ansatzes von Walter Mignolo18 anerkennen, dessen Beitrag zur Ausformulierung
der aktuellen entkolonialisierten Erkenntnistheorie von grundlegender Bedeu-
tung ist.

V.Erkenntnistheoretische Entkolonialisierung der
Theologie

Die Theologie der lateinisch-germanischen Christenheit der Metropole (und der
Kolonien) ist méglicherweise die Quintessenz, das Riickgrat des Eurozentrismus
(mehr noch als die Philosophie, obwohl beide darin wetteifern, wer innerhalb
dieser Ideologie schlechter abschneidet). Da die Theologien das (nicht messiani-
sche) Christentum als die Religion schlechthin darstellen, féllt es dem Ange-
hérigen der Christenheit schwer, den anderen Glaubensiiberzeugungen oder Reli-
gionen ihren jeweiligen Anspruch universaler Wahrheit zuzugestehen. Die Erwéh-
lung und Offenbarung im Sinne von Verantwortlichkeit wird mit Erwdhlung und
Offenbarung als Privileg, als Besitz, als Disqualifizierung des Wahrheitsan-
spruchs anderer Religionen verwechselt. Selbst die grofien Theologen des 20.
Jahrhunderts wie Henri de Lubac, Karl Rahner, Yves Congar oder Jiirgen Molt-
mann waren eurozentrisch - und konnten gar nicht anders sein. Sie erneuerten
die europidischen Theologien auf schopferische Weise, doch sie konnten ihre
Subjektivitit (und auch leibliche Verfasstheit) nicht im , kolonialen Raum®, in der
Welt des kolonialisierten Anderen, verankern.

In seiner ontologischen Beschreibung des afrikanischen Kolonialisiert-Seinst®
zeigt F. Eboussi Boulaga aus Kamerun die Zerrissenheit dieser in sich gespalte-
nen kolonialen Subjektivitit auf: Einerseits ist sie (dank ihrer Sprache, der
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Traditionen, der Beziehungen zur Gemeinschaft der Ahnen, dank ihres »ethisch-
mythischen Kerns®, wie Paul Ricoeur sagen wiirde) afrikanisch, und andererseits
versucht sie das Unmogliche, indem sie den europiischen Kolonisator imitiert,
welcher sich mittels der gesamten Bildung und Erziehung und der akademischen
Welt, in die sich einzugliedern er fordert, aufzwingt. Die Bestimmung des Kolo-
nialisierten ist es in Wahrheit, ,den zu iiberzeugen und die Aufmerksamkeit
dessen zu erlangen, der noch immer sein Herr ist, auf dass er ihn anerkenne“29,
Die beste europdische Theologie wurde den lateinamerikanischen, afrikanischen
oder asiatischen Studenten vermittelt, die die Horséle der européischen Univer-
sititen besuchten, die wiederum, zutiefst kolonialisiert, ohne sich selbst dessen
bewusst zu sein, ihre Schiiler unter Aufwendung titanischer Kréfte von ihrer
eigenen Kultur des Siidens zu entwurzeln suchten, um ihnen die europdische
Kultur aufzupfropfen (die ihnen fremd war). Lediglich in sehr wenigen Féllen, wie
etwa im Fall des Weges, den die lateinamerikanische Befreiungstheologie ein-
schlug, iibernahm eine Gemeinschaft von Theologen als Gruppe die Verantwor-
tung, eine neue, nicht kolonialisierte Theologie zu schaffen. Hierfiir musste sie
sich der kritischen Gesellschaftswissenschaften bedienen, welche die enrozentri-
sche Theologie niemals herangezogen hat, wie etwa des Marxismus, der Psycho-
analyse, einer nicht eurozentrischen Geschichtsschreibung usw. Doch diese neue
Theologie sollte der Verfolgung ausgesetzt sein - nicht so sehr aufgrund ihrer
Inhalte, sondern wegen der Anmafiung, von auferhalb Europas her und gegen
das moderne Europa der kapitalistischen Metropole, das eurozentrische, machis-
tische, rassistische usw. Europa, anzudenken, das seine Partikularit4t mit dem
Anspruch der Universalitit vermengte. Die eurozentrische Theologie und die
gleichermafien eurozentrischen und Metropol-Strukturen der lateinisch-germani-
schen Christenheit konnten die Kritik eines theologisch entkolonialisierten Den-
kens nicht ertragen. Und wenn die lateinamerikanische Theologie der Befreiung
ein besonderes Augenmerk auf die Frage der Armut legte, so miisste die afrikani-
sche den Aspekt der Kultur der Gemeinschaft mit den Ahnen und die asiatische
noch schwierigere Probleme im Fokus haben. Tissa Balasuriya etwa aus Sri
Lanka, ein Freund und Weggefihrte der ersten Stunden von EATWOT?2L sollte
verurteilt werden, weil er die Frage aufwarf, ob es mehr als eine Inkarnation des
gottlichen Wortes gegeben habe (dies ist ein Problem der asiatischen Theologie,
das besondere Aufmerksamkeit erfordert und das im 6kumenischen Dialog mit
den existierenden Weltreligionen nicht aufler Acht gelassen werden kann). Fiir
eine eurozentrische Theologie ist allein schon die Frage danach verdammungs-
wiirdig.

Die erkenntnistheoretische Befreiung der Theologie von der eurozentrischen Kolo-
nialherrschaft ist ein Faktum, das seinen Anfang in der zweiten Hilfte des
20. Jahrhunderts nahm, das jedoch das gesamte 21. Jahrhundert beschiftigen
wird. Die erkenntnistheoretische Entkolonialisierung der Theologie beginnt da-
mit, dass man sich in einem neuen Raum zu verankern weifs, von dem man als von
einem locus enuntiationis und einem urspriinglichen hermeneutischen Ort aus die
gesamte Theologie notgedrungen neu durchdenken muss. Im niherriickenden
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transmodernen Zeitalter (einem Zeitalter jenseits von Moderne und Kapitalismus)
wird auch eine Trans-Theologie jenseits der Theologie der lateinisch-germani-
schen, eurozentrischen, vom Status der Metropole bestimmten Christenheit, die
die koloniale Welt ignorierte, nétig sein - und ganz besonders in den kolonialen
Christenheiten (Lateinamerikas, zum Teil Afrikas und der christlichen Minder-
heiten Asiens??), die den Kolonialstatus sowie die kapitalistische Moderne
iiberwinden miissen, indem sie die Umkehr (Inversion) der Christenheit vollzie-
hen, um zu einem zutiefst erneuerten messianischen Christentum zuriickzu-
finden.
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Aus dem Spanischen iibersetzt von Dr. Bruno Kern M.A.

Die Politik des Othering in
Nordamerika und im Buch der
Richter

Uriah Y. Kim

In einem Comicstrip, der vor etwa zwanzig Jahren in Umlauf kam, zeigt ein
weifdes Paar mit den Fingern auf eine Gruppe offenbar farbiger Menschen und
sagt: ,Die sollen gefdlligst dahin zuriickgehen, wo sie hergekommen sind.“ Da-



