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Theologie nach Auschwitz

Das Thema Holocaust hat Konjunktur. Periodisch
wiederkehrend erregt es das Interesse der Offent-
lichkeit und meistens lebhafte bis hitzige Diskus-
sionen — und schliefflich bei nicht wenigen den
Uberdruf an der Beschiftigung mit der Zeit des
Dritten Reichs. Man erinnere sich aus der jiingsten
Zeit an Steven Spielbergs Film ,,Schindlers Liste®,
an Daniel Goldhagens Buch ,Hitlers willige Voll-
strecker®, an die Diskussionen um die Wehr-
machtsausstellung, das geplante Berliner Holo-
caust-Mahnmal, die Nazi-Gold-Affire. Das bose
Wort vom ,Shoah-Business“ macht die Runde.

In dem von Manfred Gorg (Professor fiir Altes
Testament in Miinchen) und Michael Langer
(Privatdozent fiir Religionspidagogik und Ke-
rygmatik in Regensburg) herausgegebenen Buch
»Als Gott weinte. Theologie nach Auschwitz*!
wird das Thema aus der Sicht der christlichen
Theologie crértert. Sechzehn Theologen beden-
ken aus der Perspektive ihrer jeweiligen Spezial-
disziplin die Bedeutung der entsetzlichen Ereig-
nisse der Jahre 1933 bis 1945. ,Holocaust® bzw.
»Shoah® und , Auschwitz® meinen dabei zum ei-
nen die konkreten Vorginge bzw. Orte, zum an-
deren sind es Chiffren, abkiirzende und konzen-
trierende Bezeichnungen eines letztlich nicht
addquat benennbaren Geschehens.

Den Autoren gemeinsam ist eine sensibel-en-
gagierte Zugangsweise: Das Thema liflt sich nicht
mit kiihler akademischer Routine abhandeln. Das
Grauen héngt auch noch zwischen den Sitzen,
die manchen Lesern vielleicht allzu sehr nach
wissenschaftlicher Distanz klingen mégen. Jiir-
gen Moltmann beginnt seinen Beitrag mit dem
Eingestindnis: ,Ich nahere mich dieser Frage nur
mit Furcht und Zittern® (45). Das schlechte Ge-
wissen der Theologie ist vor allem darin begriin-
det, dafl der Holocaust als Produkt einer ver-
hangnisvollen ,Waffenbruderschaft (Andreas

Angerstorfer, 101) von jahrhundertealtem, selbst- '

verstindlichem christlichem Antijudaismus und
modernem Antisemitismus anzusehen ist: Die
Mitschuld der Kirchen, die Blindheit der Theolo-
gen fiir die Folgen ihrer Theologien ist den Auto-
ren bewuflt und liflt sie sorgfiltig darstellen und
vorsichtig urteilen.

Besonders bewegend sind die zahlreichen Zi-
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tate aus Texten von Opfern, Getdteten und
Uberlebenden: Die Stimmen der Toten zu Gehér
zu bringen, die vom Vergessen und Verdringen
Bedrohten zu Wort kommen zu lassen, ist eine
der zentralen Absichten der Autoren. Besonderes
Interesse verdienen dabei die Beitrige, die sich
mit der judischen Theologie nach (und in)
Auschwitz befassen. Die Gefahr, daff der jeweils
tachspezifische Zugang zu dem Thema in traktat-
gemifier Fachterminologie und damit letztlich in
Fachidiotentum miindet, wird von den meisten
der in diesem Band vertretenen Theologen ver-
mieden. Die Dimensionen des Problems fordern
von den Autoren eine iiber die Grenzen ihrer
Disziplin hinausgehende Perspektive und damit
letztlich auch die Problematisierung und wenig-
stens ansatzweise Uberwindung der geliufigen
Traktatroutine und -tradition. Und immer wie-
der kommt das Eingestandnis, dafl das Verstehen
und das Sprechen angesichts des namenlosen
Grauens selbst an ihr Ende kommen. Nicht sel-
ten vermerken die Theologen ein gewaltiges De-
fizit in den von ihnen bearbeiteten Disziplinen.
Uber Ansitze, tber vorsichtige und zaghafte
Auseinandersetzungen ist man bisher kaum hin-
ausgekommen, oder man hat das Thema schlicht
verdringt.

Dieser Befund ist auch Ausgangspunkt der
Dissertation von Thomas Dienberg? Im ersten
Teil seiner umfangreichen Untersuchung stellt er
die Position jidischer und christlicher Theologen
dar, die sich im Rahmen ihrer Theologie mit der
Thematik des Gebets befaflt haben. Der zweite
und dritte Teil seiner Arbeit beschiftigt sich mit
dem spannungsreichen Verhiltnis von Theologie,
Literatur und Gebet in und nach Auschwitz.
Dienberg konstatiert fiir den Bereich der ,,christ-
lichen Literatur®, deren Bliitezeit er ,vor dem
Zweiten Weltkrieg und in der Zeit von 1945-
1955 (149) ansetzt, eine Zentralstellung der Ge-
betsthematik (200). Gleichzeitig aber, so Dien-
berg, ist fir die Zeit nach 1945 der Ertrag der
christlichen Literatur fiir das Thema ,Gebet
nach Auschwitz® cher diirftig. Als markante
Wendepunkte benennt er das Werk Reinhold
Schneiders (161-164) und Heinrich Bélls (316
322).
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Den eindrucksvollsten Teil der Arbeit Dien-
bergs bildet der dritte Teil. Hier verfolgt er sein
Thema anhand von Texten jiidischer Autorinnen
und Autoren, die als unmittelbar Betroffene
Zeugnis geben: von ihrem Glauben, der sich im
Gebet duflert (Elic Wiesel, Etty Hillesum), oder
von ihrer Unfihigkeit zu glauben (Ruth Kliger:
»Ich hab ... kein Talent zur Transzendenz®, 262).
In der Literatur der ,zweiten Generation® jiidi-
scher bzw. judisch-christlicher und christlicher
Autoren (zum Beispiel Robert Schindel, Maxim
Biller, Carl Friedman, Irene Dische, Ludwig
Lugmeier, Harry Mulisch und Michael Kleeberg)
riickt das Thema Gebet eher wieder an den
Rand, es spielt, so Dienberg zugespitzt, ,vielfach
keine Rolle mehr ...; es ist zum Statistendasein
verurteilt worden® (361). Der Hauptgrund
diirfre, wie Dienberg vermutet, darin zu schen
sein, dafl sich diese Schriftstellergeneration in ih-
rem Schreiben und durch ihr Schreiben von der
Last der ewig gleichbleibenden Todes- und Uber-
lebensgeschichten der Elterngeneration zu di-
stanzieren und zu befreien sucht. In den drasti-
schen Worten einer Figur aus einer Erziahlung
von Maxim Biller: ,Was willst du von meinem
Leben, Papa? Was willst du? Soll ich mir die
ganze Zeit euren Nazi-Quatsch anhéren und un-
sere tausendjihrige Leidensgeschichte memorie-
ren? Soll ich jeden Tag fir mein Volk Kaddisch
sagen? Soll ich aufhoren zu leben, weil die an-
dern sterben?* (329). Vor diesem Hintergrund ist
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allenfalls noch eine distanziert-ironische bis wii-
tend-bittere Auseinandersetzung mit dem Thema
»Gebet® und der in ihm zum Ausdruck kom-
menden Lebenshaltungen zu erwarten.

Im abschliefenden vierten Teil seiner Arbeit
diskutiert Dienberg im Anschluf an seine Unter-
suchungsergebnisse theologische Konzepte im
Hinblick auf ihre Fruchtbarkeit fiir eine Neube-
sinnung auf das Thema Gebet. Vieles bleibt dabei
Ansatz und Fragment, manches bleibt als Frage
stehen. Die vielfiltigen individuellen Schicksale
im Massenschicksal Shoah entziehen sich jeder
glatten Systematisierung. Das Gebet als intimster
Ausdruck religiosen Lebens verweigert sich einer
rein objektiven Betrachtung von aufien. Gerade
dadurch aber konnte es einer solchen Darstellung
gelingen, die Bereitschaft zu Einfiihlung und
Nachdenklichkeit bei denen zu provozieren, die
allzu schnell und umstandslos — nach dem Motto:
Deutschland war Hitlers erstes Opfer, die Kir-
chen waren selbst Leidtragende des Dritten Rei-
ches — einen kollektiven Opferstatus fiir sich re-
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klamieren.
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