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, Die
Unterbrechung
denken

Michael Ramminger

Die Gegenwart ist gepragt von
Krisen und Katastrophen.

Der Fortschritt kann es nicht
richten. Hilft messianisch-
apokalyptisches Denken weiter?
Eine Auseinandersetzung mit
den jiidischen Denkern

Walter Benjamin und Gershom
Scholem, Geistesverwandten
von Margarete Susman.

Die Klimakatastrophe, der Abschied von der
Vorstellung einer Welt ohne Kriege und jetzt
schon Hunderte von kriegerischen Konflikten
um Rohstoffe — von Ol iiber seltene Erden bis
hin zu Wasser — verdunkeln die Zukunft. Das
«Weiterso» wird nicht wirklich in Frage gestellt.
Konnen uns Uberlegungen des jiidischen Philo-
sophen Walter Benjamin (1892—1940) eine Ant-
wort auf die zwanghaften und scheinbar aus-
sichtslosen und in die Katastrophe laufenden
kapitalistischen Prinzipien bereithalten?

In seinem Fragment Kapitalismus als Reli-
gion! schreibt Walter Benjamin 1921 von einer
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Bewegung des «Aushaltens bis ans Ende», die
dem Kapitalismus innewohne. Hannah Arendt
hatte es als «in den Untergang schreitenden
Fortschritt» bezeichnet und Walter Benjamins
Fragment zitiert: «Der Engel der Geschichte
[...] hat das Antlitz der Vergangenheit zuge-
wendet. Wo eine Kette von Begebenheiten vor
uns erscheint, da sieht er eine einzige Kata-
strophe, die unabldssig Triimmer auf Triim-
mer hduft und sie ihm vor die Fiisse schleu-
dert.» Der «einzigen Katastrophe, Triimmer
um Triimmer» setzt Benjamin den «apokalyp-
tischen Sprung in Umkehr, Siihne, Reinigung,
Busse» gegeniiber.

Messianisch und
apokalyptisch denken?

Auch wenn uns das Unterbrechende, das Apo-
kalyptische und das Messianische zunichst
einmal fremd erscheinen und uns keinen Aus-
weg aus den real existierenden Katastrophen
aufzuzeigen scheinen, bleibt doch die Frage,
inwieweit diese Figuren zu einer notwendigen
Unterbrechung der Verhiltnisse beitragen kon-
nen. In meinen Augen ist es sinnvoll, auf die
jidische Vorstellung des Messianischen und
der Apokalyptik zuriickzugreifen, auch wenn
allein die Erwahnung des Begriffs «Apokalyp-
tik» den Verdacht von Verschworungstheorie
und abstruser Geschichtsvorstellung hervorru-
fen mag. Eine solche Assoziation verweist nur
auf den Bann, dem wir unterliegen: dem Bann
einer zeitlosen Zeit, die kein Ende kennt, deren
Ende wir uns nicht zu denken trauen. Natiirlich
setzen wir hier nicht auf den Mythos des Fort-
schritts, den Benjamin Kritisierte und der sich
angesichts der 6kologischen Krise desavouiert
zu haben scheint. Aber was trauen wir uns dann
eigentlich zu denken und zu glauben?

Der jiidische Religionsphilosoph Gershom
Scholem (1897—1982) hat in seinem Aufsatz
Zum Verstdndnis der messianischen Idee im
Judentum? darauf bestanden, dass der Messia-
nismus Bestandteil jiidischen Selbstverstind-
nisses war und ist — selbst iiber die Katastrophe
der Zerstorung des Tempels hinaus. Die messia-
nische Idee im Judentum ist zudem unlosbar
mit der Vorstellung verkniipft, dass die Erlo-
sung sich auf dem Schauplatz der Geschichte
und im Medium der Gemeinschaft vollzieht.
Er unterscheidet zwischen einem restaurati-
ven Messianismus, also einem Rekurs auf die
Wiederherstellung einer Vergangenheit (auch
wenn es sie so nie gegeben hat), und einem
utopischen Messianismus, der etwas vollig
Neues erhofft: «Das ganz Neue hat Elemente
des ganz Alten, aber auch dieses Alte selber ist
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gar nicht das realiter Vergangene, sondern ein
vom Traum Verklirtes und Verwandeltes, auf
das der Strahl der Utopie gefallen ist» (S. 13).
Und — so schreibt Scholem — das Messianische
geht eigentlich immer einher mit dem Apoka-
lyptischen. Das ist nicht immer eindeutig: Es
umfasst die Vorstellung eines katastrophi-
schen Endes angesichts des Katastrophischen
der Welt. Es umfasst durchaus auch die Vor-
stellung von zwei Aonen, dieser Welt und der
kommenden Welt, also die Vorstellung von der
Ubergangslosigkeit ebenso wie die Vorstellung
vom Jiingsten Gericht und der Katastrophalitit
der Erlosung.

Das Grauen
und der Trost

Drei Elemente des Messianismus mochte ich
festhalten:

1. Im Messianismus gibt es die Vorstellung
des revolutiondren, umstiirzlerischen
Moments im Ubergang zur messianischen
Zukunft. Apokalyptisches Denken enthilt
immer ein Moment des Grauens und des
Trostes: die Schrecken der realen histori-
schen Verhiltnisse und ihr Ende im Ende
von Krieg, Ausbeutung und Zerstorung.

2. Immer wird die Ubergangslosigkeit von
Geschichte und Erlosung betont: Die Bibel
kennt keinen Fortschritt in der Geschichte
zur Erlosung hin. Die Erlosung ist kein
Ergebnis innerweltlicher Entwicklungen,
wie etwa in den modernen abendlindi-
schen Umdeutungen des Messianismus seit
der Aufklarung. Die Erl6sung ist der Ein-
bruch der Transzendenz in die Geschichte,
«ein Einbruch, in dem die Geschichte selbst
zugrunde geht» (S. 25).

3. Natiirlich birgt diese Uberzeugung die
Gefahr pessimistischer Weltiiberzeugung.
Scholem schreibt dazu: Es kann keinen
messianischen Aktivismus geben. Auf die
Frage, ob der Mensch seine eigene Zukunft
bewiltigen kann, lautet die Antwort des
Apokalyptikers: Nein! (S. 33).

Aber es gibt ein weiteres Moment der Apo-
kalyptik, das das Tor zur Geschichte wieder
offnet: «Es liegt in der Natur der messiani-
schen Utopie ein anarchisches Element, die
Aufl6sung alter Bindungen, die in dem neuen
Zusammenhang der messianischen Freiheit
ihren Sinn verlieren. Das Ganz-Neue, das die
Utopie erhofft, tritt damit in eine folgenreiche
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Spannung zu der Welt der Bindungen und des
Gesetzes, die die Welt der Halacha [und aller
Gesetze, M. R.] ist» (S. 42).

Die apokalyptische Vision historischer
Schrecken, die mit der messianischen Utopie
verbunden ist, fiihrt zugleich in einen Antino-
mismus, in eine kritische Haltung gegeniiber
Gesetzen und Verordnungen, die durchaus
in die «paulinische Freiheit» revolutionirer,
anarchischer Existenz miindet, trigt aber eben
immer den Vorbehalt der «Unerldstheit» mit
sich. Es ist die anarchische Vision der Befrei-
ung von den Beschrinkungen aus einer uner-
16sten Weltanschauung. Dieser Antinomismus
ist natiirlich im Christentum immer dem Ver-
dacht des Antijudaismus ausgesetzt. Dagegen
ist festzuhalten, dass er durchaus spezifisches

Moment jiidischer Mystik gewesen ist. Scho-
lem selbst vermutet liier eine inucr judischic

Auseinandersetzung zwischen rabbinischem
und mystischem Judentum. Das Christentum
hat gerade in seiner Vorstellung, dass der Mes-
sias bereits gekommen sei, in seinen revolutio-
ndren Perspektiven auf das erste Testament
zuriickgreifen miissen. Denn vor allem hier
war ja die Uberzeugung in den Texten iiberra-
gend, dass sich Befreiung und Erldsung «auf
dem Schauplatz der Geschichte» (Scholem)
vollziehen muss.

Herrschende Verhaltnisse
in Trimmern

Ich komme zu Walter Benjamin zuriick. In zwei
weiteren kleinen Fragmenten, die zehn Jahre
nach Kapitalismus als Religion geschrieben
wurden, tauchen meines Erachtens solche apo-
kalyptischen Motive wieder auf und bestér-
ken das Moment des Antinomistischen, Anar-
chischen fiir einen Blick auf die Geschichte.
Diese Motive sehe ich als Bausteine einer not-
wendigen Hermeneutik, die uns vom Mythos
des ewigen, verhdngnisvollen Fortschritts
befreien kdnnte.

In seinem Text Erfahrung und Armut3
schreibt Benjamin von der Tatsache, dass
in dieser Zeit, also Anfang der 1940er Jahre,
alle Erfahrungen Liigen gestraft worden seien,
«die strategischen durch den Stellungskrieg,
die wirtschaftlichen durch die Inflation, die
korperlichen durch den Hunger, die sittlichen
durch die Machthaber» (S.219). Er will gegen
diese Erfahrungsarmut als einer Art Barbaren-
tum (als «Barbar*innen» werden jene verstan-
den, denen weder die Kultur noch die Erfah-
rung etwas gilt) ein «neues» Barbarentum
setzen, das er positiv konnotiert. Er versucht,
die Erfahrungsarmut positiv zu wenden, weil
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sie dazu bringt, «von vorn zu beginnen; von
Neuem anzufangen; mit Wenigem auszukom-
men; aus Wenigem heraus zu konstruieren
und dabei weder rechts noch links zu blicken»
(S.216). Dieses «neue» Barbarentum zeich-
net sich durch «[g]anzliche Illusionslosigkeit
iiber das Zeitalter» aus, das dennoch durch ein
«riickhaltloses Bekenntnis zu ihm» gekenn-
zeichnet ist. Fiir mich erstaunlich steht Ben-
jamin damit einerseits durchaus in der Tradi-
tion apokalyptischer Bilder der Freiheit vom
Uberkommenen — Vorstellungen, Gesetze
und Paradigmen —, die auf der Illusionslosig-
keit iiber die Geschichte beruht. Aber setzt er
hier nicht zugleich noch auf ein Neues, auf die
Moderne, auf die Avantgarde, die Zukunft als
eine Geschichtsbewegung, die sonst ganz un-
typisch fiir ihn ist? Uber die kommende Wirt-
schaftskrise und den Krieg macht Benjamin
sich keine Illusionen: «In der Tiir steht die
Wirtschaftskrise, hinter ihr ein Schatten, der
kommende Krieg» (S.219). Er fordert eben-
deshalb ein neues Barbarentum, das mit dem
alten bricht und sich von ihm nicht gefangen
nehmen l4sst.

Im fast zeitgleich erschienenen Text Der
destruktive Charakter* beschreibt Benjamin
einen Umgang mit und in der Welt, der eben-
falls jenes antinomistische, fiir die Apokalyp-
tik typische und deshalb wohl aus ihr entnom-
mene Moment enthilt: das Aufrdumen mit und
in der Welt, das deren Plausibilitdten, ihre Kul-
tur, also auch ihre Regeln und ihre Logik nicht
nur verwirft, sondern sie zur Seite riumen will.
Benjamin formuliert dies so: «Der destruktive
Charakter kennt nur eine Parole: Platz schaf-
fen; nur eine Tatigkeit: rdumen. Sein Bediirf-
nis nach frischer Luft und freiem Raum ist
stiarker als jeder Hass» (S.396). Der destruk-
tive Charakter, den Benjamin hier als Herme-
neutik vorschlagt, hat nichts Kreatives, nichts
Schopferisches, er will auch nicht verstanden
werden. Ebenso wie die «positive Barbarei»
ist der destruktive Charakter ein Gegenbild
gegen die vermeintlich konstruktiven Charak-
tere, die doch nichts anderes als die Bewahrung
des ewig Gleichen, des Bequemen, den ewig
gleichen Gang der Dinge wollen. Benjamin
nennt sie die «Etui-Menschen», wobei fiir ihn
das Etui der Inbegriff der Bequemlichkeit ist.

Dabei handelt es sich nicht nur um «Kul-
turkritik». Walter Benjamin schliesst hier viel-
mehr an sein Geschichtsbild und seine Kritik
des leeren Fortschreitens an, an das Aushal-
ten bis ans Ende, an den nicht umkehrenden
Kapitalismus. Dem Menschen des destruktiven
Charakters ist nimlich das «unbezwingliche
Misstrauen in den Gang der Dinge» zutiefst



eingeschrieben, er ist der Mensch, dem die
Geschichte als Katastrophe bewusst ist und
deshalb der eigentlich historische Mensch.
Sein Grundaffekt ist der permanente Verdacht,
«dass alles schiefgehen kann» (S. 398).

Ich meine, dass dieser destruktive Charak-
ter eng am apokalyptischen Denken liegt: Er
hat das Bewusstsein davon, dass die Geschichte
Triimmer um Triimmer aufhéuft, und zugleich
das Bewusstsein davon, dass die herrschenden
Verhiltnisse in Triitmmer gelegt werden konnen
und miissen. Der Apokalyptiker weiss darum,
dass die herrschenden Regeln, Ordnungen
und Reden iiber den Gang der Welt die dahin-
ter liegenden Katastrophen verdecken und vor
der Hoffnung auf Erlosung keinen Bestand
haben und dass die Befreiung von ihnen des-
halb einem messianischen Strahl folgen muss:
«Kein Augenblick kann wissen, was der néchste
bringt. Das Bestehende legt er (der destruktive
Charakter) in Triimmer, nicht um der Triimmer,
sondern um des Weges willen, der sich durch
sie hindurchzieht» (S.396).

Der subversive Blick
der Apokalyptik

Ich mdchte hier daran erinnern, dass dieser sub-
versive Blick der Apokalyptik und ihre Bedeu-
tung fiir unsere Wahrnehmung von Geschichte
auch in die politische Theologie von Johann
Baptist Metz Einzug gehalten hat: «Die apoka-
lyptischen Texte sprechen vom Ende der Zeit
und der Geschichte, riicken die Unterbrechung
nahe heran. [...] Im subversiven Blick der Apo-
kalyptik ist die Zeit selbst voll Gefahr. Sie ist
nicht einfach jene evolutionir zerdehnte, leere
und iiberraschungsfreie Unendlichkeit, in die
wir widerstandslos unsere Fortschritte pro-
jizieren. [...] Gott wird nicht gesehen als das
Jenseits der Zeit, sondern als ihr andréingendes
Ende, ihre Begrenzung, ihre rettende Unter-
brechung. Denn im Blick der Apokalyptik
erscheint die Zeit vor allem als Leidenszeit.»®
Messianisches Denken im theologischen Sinn
ist im Vorgriff auf das unverfiigbare Gericht,
die neue Welt und die Resurrektion (die Auf-
erstehung von den Toten) immer auch eine
Form von Insurrektion, von Aufstand. Er
unterwirft sich den herrschenden Formen von
Politik nicht, sondern definiert gesellschaft-
liche Praxis neu. Messianisch-apokalypti-
sches Denken entfremdet sich dieser Welt, es
verwirft ihre Verhéltnisse und ihre Logik. Es
setzt dagegen die Hoffnung auf eine Welt, die
alle umschliesst. Dadurch entsteht ein ande-
res Modell von Globalisierung, das sich nicht
damit abfindet, dass es anders nicht sein kdnne.




Es ist eine Globalisierung, die an den Grenzen
des Eigenen nicht haltmacht und auch die rea-
len Grenzen und gesellschaftlichen Zerkliiftun-
gen — zwischen Armut und Reichtum, zwischen
Rassismus, Ethnizitdt und Menschenrechten —
fiir ungiiltig erklart.

Ein solches antinomistisches Denken und
Leben aber ist eben nur méglich, wenn man die
Begrenztheit der Zeit ernst nimmt und ein «Jen-
seits» fiir moglich halt. Dann allerdings entwi-
ckelt messianisches, apokalyptisches Denken
ein ungeheuer kreatives ideologie- und gesell-
schaftskritisches Potenzial, das sich weder in
seiner Fantasie noch in seiner Praxis von den
vorgegebenen Sachzwingen und behaupte-
ten Endzustinden reglementieren l4sst, son-
dern die schopferische Kraft menschlicher
Moglichkeiten freisetzt. In einem solchen
Antinomismus wird auch der Vorschlag einer
Verweigerung herrschender diskursiver und
symbolischer Praxen (Machbarkeitszwinge,
Effizienzkriterien, Qualitdtsdefinitionen, Kor-
pervorstellungen und -ideale) sichtbar, die im
anarchischen Wesen nicht erst widerlegt wer-
den miissen, um sie zu verweigern. Sie werden
schlicht fiir entwertet angesehen, und dagegen
wird eine Praxis der Konstruktion und Rekon-
struktion eigener Diskurse gesetzt. Es geht
darum, das Bestehende in Triimmer zu legen,
um den darunterliegenden Weg freizumachen.

Im Kapitalismus erscheint das Messiani-
sche nicht als Vers6hnung der Schépfung durch
den Bruch mit dem Alten, sondern als «abend-
landische Eschatologie»: als Fortschrittswahn,
als die ewige Spirale. Diese Spirale aber besitzt
keinen Enthusiasmus mehr, sie stellt sich iro-
nischerweise als Nihilismus dar, als der Wille
zum nackten Uberleben. Denn der Kapitalis-
mus kennt keine wirkliche Transzendenz. Er
ist nicht in der Lage, ein Jenseits zu denken,
das die Welt gerade ernst nimmt. Im Kapita-
lismus erhoffen sich doch alle die Rettung als
«Bewahrung des nackten Lebens», nicht als
Befreiung und Uberwindung der Verhiltnisse.
Von der messianischen Freiheit, die sich unter
eigenen, nicht vorgegebenen Regeln konsti-
tuiert, ist uns jedenfalls wenig geblieben. Der
Gott des Kapitalismus wird uns, die Welt und
die Menschheit nicht retten. @

QO Michael Ramminger, *1960, ist katholischer Theologe
und Mitgriinder des Instituts fiir Theologie und
Politik (ITP) in Miinster.
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