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Die langen Schatten der Nofretete

Postkoloniale Theorie und Theologie in Deutschland

Michael Nausner

Postkoloniale Theorie ist ein Mauerbliimchen im deutschsprachigen theologi-
schen Diskurs. Das heiftt, sie wird nur am Rande wahrgenommen als etwas
Exotisches, das von auffen kommt und deshalb als theoretischer Diskurs besten-
falls in gewissen, mit , fremden* Kulturen befassten theologischen Disziplinen von
wirklicher Bedeutung sein kann. Diese zaudernde Haltung gegeniiber einem im
englischsprachigen Raum doch sehr umfangreichen Diskurs scheint mir unter
anderem an zwei Umstdnden zu liegen: Erstens ist das allgemeine Bewusstsein
der kulturell pragenden Bedeutung des Kolonialismus in Deutschland bis heute
sehr gering, weshalb postkoloniale Theorie fiir den deutschen Kontext als mehr
oder weniger irrelevant angesehen wird. Zweitens stellt postkoloniale Theorie mit
ihren dekonstruktiven Aspekten natiirlich auch eine Herausforderung fiir konfes-
sionelle bzw. auf ,Orthodoxie” abzielende Theologie dar und wird wohl aus
diesem Grunde zum Beispiel in der systematischen Theologie - wenn iiberhaupt -
nur sehr zogerlich rezipiert. In meinen Reflexionen will ich deshalb einerseits
dafiir pladieren, postkoloniale Theorie als einen Diskurs ernst zu nehmen, der
durchaus auch fiir den zunehmend von Migration geprigten Alltag in Deutsch-
land viel Erhellendes beizutragen hat!, und andererseits sie als eine Theoriebil-
dung hervorheben, die auch beim Arbeiten mit theologischen Inhalten neue Blick-
richtungen eréffnen kann. 2

1913, also vor genau hundert Jahren, zur Bliitezeit des deutschen Kolonialismus,
ist die Biiste der dgyptischen Konigin Nofretete nach Berlin geschafft worden, ein
sichtbares und bleibendes Symbol des kolonialen Erbes der deutschen Kultur.
Seit den 1920er-Jahren wird mehr oder weniger lebhaft iiber die Rechtmaigkeit
des Abtransports der Biiste und iiber deren Riickgabe an Agypten diskutiert.
Bisher wurden Riickgabeforderungen jedoch stets mit mehr oder weniger verhoh-
lenen Superioritdtsargumenten von deutscher Seite abgelehnt. Anlédsslich des
100. Jahrestages der Ausgrabung der Biiste verteidigte Hermann Parzinger, Chef
der Stiftung preufischer Kulturbesitz, die Rechtméafigkeit des Besitzes mit den
Worten: , Nofretete ist Teil des kulturellen Erbes der Menschheit. Eine Riickgabe
einfach so aus Grofsmut halte ich grundsatzlich fiir nicht vertretbar.“® Die impli-
zite Botschaft hier scheint zu sein, dass einerseits Deutschland ein angemessene-
rer Kandidat zur Verwaltung des Weltkulturerbes sei als Agypten und dass
andererseits die Riickgabe auch nur eines einzigen von unzdhligen aus dem
Orient abtransportierten Kulturgiitern ein Akt deutschen Grofmuts wire. Nun
konnte man diesen 6ffentlichen Besitzanspruch lediglich als verstindliche Strate-



gie eines Museumschefs sehen, der die Zerstiickelung seiner Sammlung verhin-
dern will. Man kann hinter dieser Aussage allerdings auch eines von unzdhligen
Zeichen fiir die nicht bearbeiteten Nachwirkungen eines ideologischen und politi-
schen Kolonialismus deutscher Pragung sehen. Diejenigen Denkerinnen und
Denker, die im deutschsprachigen Raum postkoloniale Theorie betreiben, be-
haupten eine eben solche Amnesie des deutschen Kolonialismus und seiner an-
dauernden Nachwirkungen.

Die Schattenseiten westlicher Kultur

Ich sehe im jiidischen Philosophen Walter Benjamin einen frithen deutschspra-
chigen Propheten mehrerer zentraler Anliegen, die postkoloniale Theoretikerin-
nen und Theoretiker in den letzten Jahren in Deutschland wieder aufgenommen
haben. Ich denke insbesondere an die Thesen VI und VII seiner zehn Thesen Uber
den Begriff der Geschichte. In These VI spricht Benjamin zunichst davon, dass der
Bestand der Tradition in der Gefahr steht, ,sich zum Werkzeug der herrschenden
Klassen herzugeben.“4 Dieser Gefahr widersetzen sich heute fithrende postkolo-
niale DenkerInnen in Deutschland, wenn sie sich verpflichtet fithlen, kulturell
ausgegrenzten Menschen eine Stimme zur Interpretation von Geschichte und
Gegenwart zu verleihen.5 Und in These VII steht das bekannte Diktum, das auch
auf seinem Grabstein in Portbou eingemeifselt ist: ,Es ist niemals ein Dokument
der Kultur, ohne zugleich ein solches der Barbarei zu sein.“® Postkoloniale
Theorie hat es sich auf die Fahnen geschrieben, die Ambivalenz westlicher
Kulturproduktion im Auge zu behalten, und es ist vielleicht die subtile Analyse
der Schattenseiten westlicher Kultur, die den wichtigsten und kritischsten Bei-
trag postkolonialer Forschung im Konzert der akademischen Disziplinen aus-
macht.

Ein relevantes Beispiel fiir die kritische Haltung gegeniiber dem in Deutschland
oft als vollig fortschrittlich dargestellten Projekt der europdischen Moderne ist
der argentinische Semiotiker Walter Mignolo, der europdische Lesende geduldig
und provokant immer wieder an die koloniale Schattenseite der Moderne und der
Aufkldrung erinnert. Er ist Vertreter des Modernidad/ColonidadProjektes, in
dem es darum geht, ,Kolonialitit als konstitutives Moment der Moderne zu ver-
stehen und dafiir zu sorgen, dass dieser Umstand in deren Selbstbeschreibungen
nicht weiterhin verschwiegen wird.“7 Mignolo insistiert deshalb darauf, von Mo-
derne nur in Verbindung mit Kolonialismus zu sprechen und verwendet konse-
quent den Doppelbegriff , Modernitdt/Kolonialitdt“. Es ist fiir ihn wie ein zwei-
schneidiges Schwert, das aus der ,Koexistenz und der Kreuzung von modernen
Kolonialismen und kolonialen Modernititen* besteht.® Weder die deutsche, noch
irgendeine andere westliche Kultur kann sich allerdings diese Ambivalenz unter
Absehung subalterner Stimmen selbst verdeutlichen. Mignolo spricht deshalb von
der Notwendigkeit eines gewissen Grenzdenkens, das ohne die Beteiligung sub-
alterner Menschen nicht méglich ist. Es ist ,die Erkenntnis des kolonialen
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Unterschieds aus der subalternen Perspektive“, die ein solches Grenzdenken
fordert.? Ein solches Grenzdenken, d.h. ein solches Ernstnehmen unterschiedli-
cher kultureller Perspektiven und unterschiedlicher Machtverhiltnisse fiir eine
nachhaltige Wissensproduktion, fithrt notwendigerweise zu einer Strategie, die
Mignolo als pluritopische Hermeneutik bezeichnet. Kolonialitit kann nicht von einer
Perspektive her verstanden werden. Vielmehr braucht eine ,koloniale Semiotik
eine pluritopische Hermeneutik, da im Konflikt, in den Briichen und Rissen, wo
der Konflikt entsteht, eine Beschreibung nur von der einen Seite der epistemolo-
gischen Kluft aus nicht ausreicht“l0, Eine solche Erkenntnis des kolonialen
Unterschieds und der daraus resultierenden Notwendigkeit einer differenzierte-
ren Hermeneutik gibt es zwar seit geraumer Zeit in Deutschland. Sie wird aber in
den Geisteswissenschaften erst allmdhlich ernst genommen.

Die Realitdt postkolonialer Verhiltnisse in
Deutschland "

So machen Hito Steyerl und Encarnacion Gutiérrez Rodriguez in ihrer neu aufge-
legten Essaysammlung Spricht die Subalterne deutsch? darauf aufmerksam, dass
bereits in den 1980er-Jahren insbesondere schwarze Feministinnen aufgrund
ihrer Erfahrungen von Rassismus ,auf die koloniale Kontinuitét der Bundesrepu-
blik hingewiesen“ haben.12 In gewisser Hinsicht lassen sich die Autorinnen
Katharina Oguntoye, May Opitz und Dagmar Schultz mit Recht als Vorreiterinnen
einer an sozialer Emanzipation orientierten postkolonialen Theorie in Deutsch-
land beschreiben. In ihrem Buch Farbe bekennen weisen sie hin auf die vielfachen
Verquickungen kolonialer, nationalsozialistischer und sexistischer Marginalisie-
rung in Deutschland.13 Es iiberrascht wenig, dass die bleibenden Effekte der
kolonialen Vergangenheit in Deutschland sodann zunichst von der Literaturwis-
senschaft konstatiert wurden, entspringen doch postkoloniale Theorien weltweit
oft der Feder von LiteraturwissenschaftlerInnen!4 Alexander Honold und Oliver
Simons, beide Literaturwissenschaftler, schreiben in der Einleitung ihres Auf-
satzbandes Kolonialismus als Kultur, dass ,der europiische Werte- und Werke-
kanon der letzten zweihundert Jahre [...] in weit stirkerem Maf von kolonialen
Ambitionen und Erfahrungen durchsetzt [ist], als dem Selbstverstindnis seiner
heutigen Interpreten und Konsumenten bewusst ist“15 und dass deshalb Ldie
weitverbreitete Meinung, dass Deutschland und die ,deutsche Kultur' nur iiber
nachholende, jedoch nicht nachhaltige koloniale Erfahrungen verfiigte, [...] der
Korrektur* bedarf.1o Die imperialistischen und kolonialen Ambitionen des
Reichskanzlers Bismarck und spiter Kaiser Wilhelms II. - unterstiitzt von den
ideologischen Schattenseiten des deutschen Idealismus - haben die deutsche
Kultur auf eine Art und Weise geprégt, die sich nicht nur im Nationalsozialismus
ins MaRlose steigerten, sondern bis heute ein wirksames und oft verdringtes
ideologisches Erbe deutscher Kultur ausmachen. Dabei war es oftmals ,gerade
der Mangel an Besitzungen in der Fremde*, der ,,sich immer wieder als Grund fiir



die Erfindung von subtilen Kolonialtechniken® zeigte.l” Auf die Analyse der
Subtilitdt der bis heute wirksamen Kolonialtechniken haben sich postkoloniale
Theoretikerinnen und Theoretiker spezialisiert und bekommen seit einigen Jah-
ren, seit die Beschaftigung mit der Geschichte des deutschen Kolonialismus
begann zuzunehmen, etwas mehr Gehér.

Die erste deutschsprachige Einfithrung in postkoloniale Theorie erschien 2005
unter dem Titel Postkoloniale Kritik. Eine kritische Einfiihrung.1® Hier wird gleich
zu Beginn mit dem Vorurteil aufgerdumt, ,im deutschsprachigen Kontext sei
postkoloniale Theorie kaum von Relevanz“. Demgegeniiber hat eine der fiithren-
den Denkerinnen postkolonialer Theorie, Gayatri Chakravorty Spivak, hervorge-
hoben, ,dass ,Deutschland’ kulturell und intellektuell gesehen im 19. Jahrhun-
dert eine der Hauptquellen sorgfdltigster orientalistischer Gelehrsamkeit dar-
stellte“19. GemaR dieser Uberzeugung nimmt deutsche Kultur damals wie heute
vielleicht weniger an der materiellen ,Auspliinderung geographischer Territo-
rien® teil, jedoch umso mehr an dem, was postkoloniale Kritik besonders interes-
siert, ndmlich an der ,Produktion epistemischer Gewalt“.20 So weist Spivak in
einem ihrer Hauptwerke darauf hin, dass grofte deutsche Philosophen wie Kant,
Hegel und Marx mit ihren universalen Ambitionen in Verbindung mit einer
mangelnden Sensibilitit fiir kulturell spezifische ,Subjektpositionen* nolens vo-
lens das westliche koloniale Projekt nachhaltig beeinflusst haben.2! Kant und
Hegel stehen laut Spivak, der Verfasserin des legenddren Aufsatzes Can the
Subaltern Speak? (1988), fiir den Ausschluss eingeborener (engl. nafive) und
subalterner Stimmen aus dem Hauptstrang des Denkens der modernen atlanti-
schen Tradition.?2 Folgt man der The-
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se Spivaks, dass deutsche Philosophie
mafRgeblich an der Ausgrenzung kul-
turell anderer Stimmen beteiligt war
und ist, dann sollte die Frage Spricht
die Subalterne deutsch? nicht als eine
Uberraschung kommen. Mit diesem
Titel attestieren Steyerl und Rodri-
guez subalternen Frauen in Deutsch-
land allerdings gerade nicht eine Un-
fahigkeit zu sprechen, sondern spielen
in Anlehnung an Spivak ,auf die Ver-
hinderung des Redens subalterner
Frauen durch die hegemonialen Re-
prisentationstechniken an“23. Sie
bringen das Problem auf den Punkt,
wenn sie auf eine problematische Ten-
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denz der deutschen philosophischen Tradition hinweisen, ndmlich die stdndige
Versuchung, dass ,der Andere im Anspruch auf Universalitdt unter dem Diktat
der Gleichheit subsumiert“24 wird.

Freilich ist das koloniale Erbe, wie bereits angedeutet, nicht nur ein philosophi-
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sches und ideologisches. Die Auswirkungen der Tatsache, dass Deutschland
wdhrend mehrerer Jahrzehnte auch ganz konkret eine Schliisselposition unter
den Kolonialméchten innehatte, werden seit 2004, dem hundertsten Gedenktag
des Genozids an den Hereros, wieder neu bedacht. 1904 wurden in ,Deutsch-
Siidwestafrika“ (heute Namibia) unter der Leitung des deutschen Generalleut-
nants Lothar von Trotha mindestens 75.000 Hereros und Namas umgebracht. So
schreibt Ina Kerner, dass gerade im Bezug auf Namibia neue Diskussionen iiber
das koloniale Erbe Deutschlands begonnen haben. Dabei dient ,das Aufspiiren
materieller und ideeller Hinterlassenschaften des Kolonialismus [...] in erster
Linie der Vergegenwdrtigung und Kritik der groften Persistenz kolonialer Arte-
fakte, Denk- und Organisationsmuster*25. Ein Beispiel fiir das neue Bewusstsein
der fortwdhrenden ideologischen und materiellen Nachwirkungen des deutschen
Kolonialismus ist der Aufruf eines Biindnisses von Organisationen anldsslich des
125. Jahrestages der Berliner Afrika-Konferenz von 1884, als auf Einladung von
Reichskanzler Bismarck Afrika unter den Kolonialmichten aufgeteilt worden
war. Anldsslich dieses Jahrestages formulierte ein Biindnis von Organisationen
einen Aufruf, der seit 2009 kaum an Aktualitit verloren hat. Hier heifst es
angesichts der Geschichte des deutschen und européischen Kolonialismus:

»Erst nostalgisch glorifiziert, dann verdrdngt und ignoriert, gilt die deutsche Kolonial-
geschichte bis heute als harmlos, nicht relevant und abgeschlossen. Weder von Bil-
dungseinrichtungen, politischen Parteien oder in den Medien, noch durch systema-
tische Forschung wird sie angemessen aufgearbeitet. Kaum ein Mahnmal oder Ort im
dffentlichen Raum erinnert an ihre zahllosen Opfer. Der Internationale Tag zur
Erinnerung an den Sklavenhandel und an seine Abschaffung am 23. August findet
keine Resonanz in Deutschland. Stattdessen werden noch immer deutsche Kolonial-
verbrecher mit StrafSen, Pldtzen und Alleen geehrt. Unkommentiert und ohne Problem-
bewusstsein zeigen deutsche Museen Raubgut und Beutekunst aus den ehemaligen
Kolonien. Bis heute lagern zu rassistischen Forschungszwecken entwendete Uberreste
afrikanischer Menschen in Magazinen und Depots deutscher Museen. 125 Jahre nach
der Berliner Afrika-Konferenz steht eine umfassende und kritische Aufarbeitung des
Kolonialismus noch immer aus. “26

Im Biindnis finden sich keine der gréfieren politischen Parteien Deutschlands
und keine einzige Kirche.27 Das deutet darauf hin, dass hierzulande, im Unter-
schied zum Holocaust, der deutsche Kolonialismus eher als eine voriibergehende
Kuriositdt und nicht als ein fester und wirksamer Bestandteil deutscher Kultur-
geschichte verstanden wird. Die neuere Migrationsforschung férdert allerdings
die Verbindungen zwischen heutiger Migration in Deutschland mit dahinterlie-
genden kolonialen Mustern immer wieder zu Tage.



Postkoloniale Theorie und das Sprechen der
Migrantinnen

Bevor ich mit einer Reflexion iiber die Rezeption postkolonialer Theorie in der
deutschen Theologie schliefse, will ich deshalb auf drei bemerkenswerte Beispiele
der Aufnahme dieser Theorie als wertvolle Hilfe zur Analyse deutscher kultureller
Verhiltnisse hinweisen. Alle drei verbindet das Anliegen, die Bedeutung ver-
schiedener Arten von Migration fiir die kulturelle Situation in Deutschland zu
analysieren. Dabei warnt zunidchst der Politikwissenschaftler Kien Nghi Ha
davor, Migration als eine allgemeine anthropologische Konstante zu verstehen
und dabei zu vergessen, dass ein Grofiteil der ,heutigen Migrationen aus der
siidlichen Peripherie in die westlichen Metropolengesellschaften vor allem Folge
der postkolonialen Konstellation sind.“2® Ha ist inspiriert von Theodor Adornos
politischer Vision von einem besseren Zustand, ,in dem man ohne Angst ver-
schieden sein kann®2% und entscheidet sich daher dafiir, ,,Geschichten, Lebens-
welten und Wahrnehmungen*® junger tiirkischer Immigranten als Ausgangspunkt
zu nehmen, um ihr ,Recht auf kulturelle Selbst-Konstruktion® hervorzuheben 30
Has ethische Intention besteht darin, den alltédglichen Geschichten tiirkischer
Migranten mit ihrem spontanen Charakter eine Stimme zu geben und so dazu
beizutragen, dass kulturell Marginalisierte fiir sich selbst sprechen. Seine Strate-
gie dabei ist, , postkoloniale Theorie und die Alltagspraxis ihrer Subjekte zusam-
menzufithren und in den ,deutschen’ Kontext zu iibersetzen.“3!

Eine verwandte Strategie verfolgt die Migrationsforscherin Maria do Mar Castro
Varela, die in ihrem Buch Unzeitgemdfse Utopien Migrantinnen der zweiten und
dritten Generation beziiglich ihrer Utopien interviewt.32 Sie ist von der politi-
schen Bedeutung der Utopien von Migrantinnen iiberzeugt und verfolgt mit ihrem
konsequenten Hinhoren auf die Stimmen von Migrantinnen in ihren vielfaltigen
Erfahrungen des Dazwischenseins ein postkoloniales Anliegen. Das Inkrafttreten
des Allgemeinen Gleichbehandlungsgesetzes (AGG) erfolgte in Deutschland erst
2006.33 Aber eine alltdgliche gesellschaftliche Verwirklichung desselben ist noch
nicht in Sicht. Wie kann die deutsche Gesellschaft mehr zu einer Gesellschaft
werden, die von ihrer Fokussierung der negativen Folgen von Migration und der
Pathologisierung von Migrantinnen zu einer ,Betrachtung des Transformierungs-
potentials derselben” iibergeht ?34

Schlieftlich will ich noch die Filmemacherin und Theoretikerin Hito Steyerl
erwahnen, unter anderem, um deutlich zu machen, dass postkoloniale Theorie
gerade auch im Grenzbereich von Akademie und anderen Formen kiinstlerischen
und intellektuellen Ausdrucks angesiedelt ist. In Kunstwerken, Filmen und Tex-
ten geht es Steyerl darum, die Nachwirkungen kolonialer und totalitdrer Konstel-
lationen fiir das deutsche Gesellschaftsleben sicht- und spiirbar zu machen.
Steyerl sieht zwar auch das konstruktive Potential der Anwendung postkolonia-
ler Theorie auf den deutschen Kontext, warnt aber vor naiven Vereinfachungen.
So weist sie zum Beispiel durch ihren Film Die leere Mitte (1998), der den
ehemaligen Todesstreifen in Berlin-Mitte thematisiert, darauf hin, dass sich so
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ein Ort bei ndherem Hinsehen zu einem wahren historischen Palimpsest verschie-
denster Sedimente entpuppt: , Koloniale Geschichten kreuzten sich an diesem Ort
mit Geschichten des Exils, der Diaspora, antikolonialer Allianzen mit den Natio-
nalsozialisten, ebenso wie der spiteren Arbeitsmigration [...]“3> Die Komplexit4t
der deutschen Situation muss im Auge behalten werden, gleichzeitig darf jedoch
postkoloniale Theorie nicht einfach unter Absehung der deutschen kolonialen
Vergangenheit adaptiert werden. Diese Tendenz diagnostiziert Steyerl in der
ersten Phase der Rezeption postkolonialer Theorie in Deutschland in den 1990er-
Jahren, als ,ein betrdchtlicher Anteil der deutschen Adaptionen zum Versuch
[geriet], sich als postkoloniales Territorium ohne Kolonie auszurufen®. Damit, so
Steyerl, werde unter anderem auch das Echo des Kolonialismus in der nationalso-
zialistischen Vernichtungspolitik negiert.3¢ Ohne eine sorgfiltige Beachtung der
kolonialen und totalitiren Hintergriinde deutscher Geschichte mit all ihren
machtpolitischen Implikationen steht die Adaption postkolonialer Theorie fiir den
deutschen Kontext in der Gefahr, zu einer ,leicht hysterische[n] Feier des
Vielfdltigen und Gemischten, der Differenz und der stetigen Transformation® zu
werden.37

Migration und postkoloniale Theologie

Gewinnt eine breitere Rezeption postkolonialer Theorie in Deutschland an Raum,
so gilt das nur in sehr begrenzter Weise fiir ihre Rezeption in der Theologie.38 Die
intime Komplizitdt des westlichen Christentums mit der Kolonialisierung ist auch
innerhalb der Theologie umfangreich dokumentiert worden. Umso erstaunlicher
ist es, dass die Analyse gewisser Formen von Migration, die sich mit der kolonia-
len Vergangenheit Europas verbinden lassen, zwar in der sikularen Migrations-
forschung mithilfe postkolonialer Theorie geschieht (vgl. Kien Nghi Ha, Maria do
Mar Castro Varela etc.), jedoch in der Theologie immer noch kaum eine Rolle
spielt. Dabei gewinnt heute in den meisten christlichen Denominationen Deutsch-
lands die Prasenz kulturell sehr heterogener Gruppen von MigrantInnen rasch an
Bedeutung. Wie werden die damit verbundenen kulturellen, theologischen und
sozialen Grenzverhandlungen, die vielen Mischformen des Glaubens und Lebens,
die sich stdndig dndernden Gemeinschaftsformen in der Theologie reflektiert? In
der praktischen Theologie und in der Missionswissenschaft geschieht das ansatz-
weise mithilfe postkolonialer Theorie, in der systematischen Theologie noch fast
nicht. Dabei gilt natiirlich gerade auch fiir die systematische Theologie, wenn sie
sich nicht als kontextlos stilisieren will, dass eine neue Demographie auch ein
neues Denken erfordert.3® Denn schon lange ist nicht nur Europa als solches
provinzialisiert, wie es Dipesh Chakrabarty zur Jahrtausendwende verkiindet
hat#0, sondern auch das europische Christentum ist , de-européisiert*, wie man
nicht nur angesichts der Verschiebung des Schwerpunkts der weltweiten Chris-
tenheit in den Siiden, sondern auch angesichts der Prisenz einer wachsenden
Anzahl von Migrationsgemeinden in Deutschland konstatieren kann.4! Gerade
aufgrund dieses Umstands kénnte postkoloniale Theologie im deutschen Kontext
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einen notwendigen Beitrag zur besseren Kommunikation mit und Inklusion von
Migrationsgemeinden in die Christenheit in Deutschland leisten. Sie ist ja nicht
zuletzt eine theologische Richtung, die vor allem von MigrantInnen artikuliert
wird, oder genauer: Sie wird formuliert von AkademikerInnen, die {iber die (oft
personlich erlebten) Migrationseffekte einer kolonialen Vergangenheit, die noch
lange nicht tot ist, reflektieren. Denn in der Tat haben viele der heutigen Mi-
grationsbewegungen in Europa ihre urspriinglichen Griinde in einer kolonialen
Vergangenheit, die bis heute spiirbar ist. Ein offensichtliches Symbol fiir diese
Nachwirkungen ist die Grenzregion zwischen Europa und Afrika, an deren Milita-
risierung Deutschland als EU-Land mafgeblich beteiligt ist und von deren Aus-
wirkungen es sich nicht abschotten kann.%? Postkoloniale Theologie kénnte
innerhalb der Christenheit in Deutschland dazu beitragen, einen Diskurs zu
pflegen, der sich den exklusiven Tendenzen Europas widersetzt, und gemeinsam
mit postkolonialen TheoretikerInnen dafiir sorgen, dass die Stimmen von Migran-
tInnen zunehmend auch innerhalb der Kirche wahr- und ernst genommen werden.
Denn, wie Homi K. Bhabha uns erinnert, ,das verldsslichste Auge [ist] nun
vielleicht die Doppelperspektive des Migranten.“43 Was Bhabha iiber die westli-
che Metropole schreibt, wiirde eine postkoloniale Theologie auch fiir die westli-
che Christenheit postulieren, dass sie namlich ,ihrer postkolonialen Geschichte,
die von den in sie hineinstromenden Nachkriegsmigranten und Fliichtlingen
erzdhlt wird, als einer einheimischen Narrative begegnen [muss], die iirer natio-
nalen [bzw. christlichen; Anm. d. Verf.] Identitdt inhdrent ist.“4* Die Grenzver-
handlungen zwischen , Einheimischen® und ,MigrantInnen“ wiren also der Platz
par excellence fiir eine Formulierung postkolonialer Theologie auch in Deutsch-
land. Solche aufmerksamen Grenzverhandlungen (ein solches Grenzdenken; vgl.
Mignolo) wéren eine wirksame Medizin gegen hegemoniale Denkstrukturen in-
nerhalb deutschsprachiger Theologie. Wahrend eine solche Theologie sicherlich
dem befreiungstheologischen Erbe und seiner vorrangigen Option fiir die Armen
verpflichtet bliebe45, miisste man im Falle einer ernsthaft betriebenen postkolo-
nialen Theologie (als Variante interkultureller Theologie) von einer vorrangigen
Option mif den MigrantInnen sprechen. Eine solche Bezeichnung wiirde auf der
einen Seite dem Umstand Rechnung tragen, dass christliche Existenz gemifs der
frithesten Zeugen eine Existenz der Migration war. Vor allem aber betont die
Formulierung einer postkolonialen Theologie mit einer vorrangigen Option mit den
MigrantInnen zweierlei: Erstens dass MigrantInnen eine einzigartige Perspeltive
beziiglich des interkulturellen Wesens des christlichen Glaubens haben, die einer
homogenen, sesshaften Gemeinschaft fehlt, zweitens ist mit der Anderung von
Lir" in ,mit“ die notwendige Gegenseitigkeit jeglicher interkultureller Theologie
betont.

Postkoloniale Theologie mag im Rahmen deutschsprachiger Theologie ein
Mauerbliimchen bleiben. Vielleicht muss das auch so sein, insofern als postkolo-
niale Theologie per definitionem, genauso wie das Mauerbliimchen, in den Rissen
und Briichen konstruierter Trennmauern und Grenzen seine Nahrung und seine
Vision von einer blithenden Zukunft findet. Es bleibt zu wiinschen, dass auf dieser
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