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Die christliche Botschaft vom Kreuz
im Hinblick auf Auschwitz!

Manfred Deselaers

In seiner Begriindung der Ernennung von Edith Stein zur Patronin Euro-
pas schrieb Papst Johannes Paul II. u.a.:

Sie (Edith Stein) machte sich insbesondere das Leiden des jiidischen Volkes zu Eigen.
(--.) Ihr Schrei verschmilzt mit dem aller Opfer jener schrecklichen Tragddie. Vorher hat
er sich jedoch mit dem Schrei Christi vereint (...) Dieses Bild bleibt als Verkiindigung
des Evangeliums vom Kreuz, in das sie mit dem von ihr als Ordensfrau gewihlten
Namen (Teresa, vom Kreuz gesegnet) hineingenommen sein wollte.

Edith Stein — Botschaft vom Kreuz — Shoah, Tragédie des jiidischen
Volkes — Europa: das gehort untrennbar zusammen. Aber wie? Dariiber,
wie Edith Stein selbst ihre Liebe zu ihrem Volk, ihr Bewusstsein der
Tragodie und ihren Glauben an die christliche Botschaft vom Kreuz
miteinander verband, habe ich an anderer Stelle ausfiihrlich geschrieben.?
Heute soll es um den weiteren Kontext gehen, in dem die christliche Bot-
schaft vom Kreuz im Zusammenhang mit der Erinnerung an » Auschwitz«
thren Platz findet.

Wir alle haben wohl Bilder und Erinnerungen an starke Spannungen
um den religiosen Umgang mit der Gedenkstitte Auschwitz-Birkenau
im Kopf und vielleicht auch im Herzen. Bevor ich auf die Theologie
des Kreuzes eingehe (Innensicht) zunichst also einige Bemerkungen zur
gesellschaftlichen Funktion des Symboles Kreuz in diesem Zusammen-
hang (Auflensicht).

A. Auflensicht
1. Krenz und Hakenkreuz

Auschwitz ist nicht im Zeichen des Kreuzes, sondern des Hakenkreuzes
erbaut worden. Das Hakenkreuz, Symbol des Nationalsozialismus, war
ganz bewusst ein Gegensymbol zum Kreuz, zum Symbol des Christen-
tums.

Das Symbol der Sonne (Wagenrad) als Zeichen der vitalen Lebenskraft
sollte dem Symbol des Todes, der Schwiche und des liebenden Erbarmens
entgegengestellt werden. Die deutsche Kultur sollte zu der vor dem

' Vortrag fiir die Edith-Stein-Gesellschaft Deutschland am 29.4.2000 in Wiirzburg. Die
folgenden Uberlegungen gehen zum Teil auf Gedanken zuriick, die ich auf Bitten der
polnischen Gedenkstitte Auschwitz-Birkenau in O$wiecim im Sommer 1999 einer
Gruppe von Mitarbeitern der Jerusalemer Gedenkstitte Yad Vashem vorgetragen habe.

? Vgl. Edith Stein Jahrbuch 2000.
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Christentum (und dem darin enthaltenen jidischen Einfluss) liegenden
natur- und vitalititsbezogenen germanischen Gesinnung zuriickfinden.
Das Hakenkreuz war »das Symbol der deutschen Wiedergeburt«.> Des-
halb gab es eine Christenverfolgung, die zum Wesen des Nationalsozialis-
mus gehort. Menschen wurden wegen ihres Glaubens (bzw. der Treue zu
den Konsequenzen des Glaubens) verfolgt oder ermordet. Das ist beson-
ders deutlich in Polen, wo politische Riicksichten nicht mehr zu nehmen
waren (ca. 100 polnische kath. Priester wurden in Auschwitz, 1000 in
Dachau, 3000 insgesamt ermordet). Auch in Deutschland galt das im
Grundsatz, wenn auch zunichst aus taktischen Griinden verschleiert.

Aus dieser Perspektive erscheint es wichtig, »nach Auschwitz« gegen
die Ideologie des Nationalsozialismus den Glauben des Christentums und
seine Weltsicht zu betonen und gegen das Hakenkreuz das christliche
Kreuz wieder in sein Recht einzusetzen.

2. Das Kreuz in jiidischer Sicht’

Es versteht sich von selbst, dass sich Juden auf dem gréfiten judischen
»Friedhof« der Welt durch christliche religiose Symbole nicht geehrt
fiihlen. Dabei geht es aber nicht nur um die Fremdheit eines Symbols einer
anderen Religion. Vielmehr wird das Kreuz von vielen als ausdriicklich
gegen das judische Selbstverstindnis gerichtet empfunden. Das betrifft
sowohl die religidse Sichtweise im engeren Sinne als auch die gesellschaft-
lich-historische Bedeutung des Kreuzsymbols.

Das Kreuz ist religios ein Zeichen der Verehrung Jesu als Gott, was
Juden um der Reinheit des Eingottglaubens willen ausdriicklich verboten
ist. Gott ist einer, absolut transzendent und nie mit einem Menschen
gleichzusetzen. Er ldsst sich auch nicht mit einem Schandpfahl verehren.
Selbst wenn heute in der Regel davon ausgegangen wird, dass das Chris-
tentums nicht Gotzendienst im alttestamentlichen Sinne ist, ist das reli-
giose Symbol eines falschen Glaubens auf jiidischen Gribern inakzeptabel
und wirkt wie eine Beleidigung.

Doch neben dieser religidsen Dimension geht es um mehr. Juden fra-
gen, wenn es um Auschwitz geht, iiber den Nationalsozialismus hinaus:
Warum spielen in dieser Ideologie die Juden die Rolle des Ursprungs allen
Bosen (keine biologische Rassentheorie kann dies iibrigens erkldren)
und warum stiefl der Antisemitismus der Nazis in Europa auf so wenig
Widerstand? Der jiidische Antwortversuch sieht, was die Beziehung zum
Christentum betrifft, etwa so aus:

> A. Rosenberg, Das Wesensgefiige des Nationalsozialismus, Miinchen 1933.

4 Ein Onkel von mir, Priester in Aachen, kam nach Dachau, weil er bei Hausbesuchen
Eltern sagte, sie sollten ihre Kinder nicht in die Hitlerjugend schicken.

Ich bin kein Jude. Deshalb kann ich hier nur darstellen, was ich meine im Zusammen-
hang der Auseinandersetzungen um die religiése Bedeutung von Auschwitz verstanden
zu haben. Dieselbe Einschrinkung gilt in Bezug auf die Darstellung der polnischen Per-
spektive.

5
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Juden definierten sich u.a. dadurch, dass sie Nein zum Christentum
sagten. In einer europdischen Kultur, die christlich sein wollte, entschied
sich an der Einstellung zum Kreuz das Dazugehoren. Ein »guter Euro-
paer« war ein »christlicher Europder«.® Juden blieben dieser Kultur fremd
und wurden — als Juden — abgelehnt, selbst wenn sie als Menschen an-
genommen waren. Im Christentum blieb die Hoffnung auf Bekehrung.
Im unreligiosen Rassismus wurde die Ablehnung der religiosen Einstel-
lung zur endgiiltigen Ablehnung des ganzen Menschen.

Es ging aber auch im Christentum um mehr als nur um den Aus-
schluss aus einer gesellschaftlichen Gemeinschaft. Wohnt nicht im Kern
des Christentums selbst eine antijidische Energie? Den Juden wurde
nicht nur vorgeworfen, dass sie keine Christen sein wollten, sondern
dass sie Christus ermordet hitten. Gott hat seinen Sohn zu seinem aus-
erwahlten Volk geschickt; aber es hat ihn abgelehnt und den Rémern zur
Hinrichtung tibergeben. Gottesmord — das ist der schlimmste aller mog-
lichen Vorwiirfe. Das ist das Bose, das Werk des Teufels an sich. Symbol
des Gottesmordes ist das Kreuz. Kommt nicht daher, so fragen Juden, bei
religiosen Christen die tiefsitzende Abscheu, die schnell in Hass umkippt,
gegen den, der anscheinend das Allerheiligste vernichten will? Keine
Strafe scheint zu grof}, um dieses Verbrechen zu biiffen. Ist das nicht die
tiefste (unbewusste) Quelle fiir den Hass der Nazis? Ist das nicht der
tiefste Grund fiir die so geringe christliche Hilfe fiir Juden in der Zeit der
Vernichtung?

Angesichts dieser Geschichte des Judenhasses sei es in Auschwitz die
Rolle der Christen zu schweigen, sich zuriickzunehmen, Gewissenser-
forschung zu halten, Schuld zu bekennen, umzukehren und endlich
einmal die Juden als Juden ernst zu nehmen und in Ruhe zu lassen. Des-
halb soll auf dem Realsymbol der Vernichtung des europiischen Juden-
tums kein christliches Siegeszeichen stehen. Wenn Maximilian Kolbe und
Edith Stein die Opfer reprasentieren und die christliche Erinnerung an
Auschwitz bestimmen, wenn Auschwitz so ein christlicher Wallfahrtsort,
ein Symbol des Sieges des Christentums tiber den Unglauben wird, ver-
schwinden schon wieder die Juden — sogar aus der christlichen Erinnerung
an Auschwitz. Das sei wie eine Verlingerung des Holocaust.

In Bezug auf die Frage der Anwesenheit des »Papstkreuzes« hat diese
Argumentation kiirzlich Zwi Werblowsky von der Hebriischen Uni-
versitat Jerusalem in seiner praktischen Konsequenz verkehrt:

Wenn jemandem daran gelegen sein kénnte, die Kreuze zu entfernen, dann vor allem den
Kirchen, um die Erinnerung an die tddliche anti-jiidische Vergangenheit — man konnte
auch von einer »historischen Komplizenschaft« sprechen — auszuléschen. Juden dagegen
sollten darauf bestehen, dass dieses Zeichen der Erinnerung aktueller Geschichte wei-
terhin in Grofibuchstaben sichtbar bleibt.”

Vgl. Heinrich Heine, der vom Christentum als Eintrittskarte in die europaische Kultur
sprach.

R. J. Zwi Werblowsky am 4. Juni 1999 in einem Kommentar zur Entfernung der Kreuze
in der Jerusalem Post. Zit. nach FrRuNF 1/2000, 78.
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3. Die Christen in Deutschland, Auschwitz und das Krenz

Je mehr nach dem Zweiten Weltkrieg im Laufe der Zeit das Verhiltnis der
Deutschen zu den Juden ins Zentrum der Reflexionen und Begegnungen
»nach Auschwitz« kam, desto deutlicher verschob sich die Rolle der
Christen von der von Opfern zu der von Titern.

Der religiose Umgang mit Auschwitz ist heute auf deutscher Seite
tief geprigt vom Bewusstsein einer Schuldgeschichte, die zu Erschiit-
terung von Selbstverstindlichkeiten fihrt, zu Gewissenserforschung
und Infragestellung. In Deutschland beginnt christliche »Theologie nach
Auschwitz« fast immer mit der Feststellung, dass die Christen sich auf
der Titerseite befinden. Auschwitz ist Signal zur Umkehr.

Johann Baptist Metz schreibt im neuen Lexikon fiir Theologie und
Kirche unter dem Stichwort Auschwitz:

Auschwitz wird zur inneren Situation der christlichen Gottesrede. Hinter Auschwitz
kommt sie nicht mehr zuriick; tiber Auschwitz hinaus kommt sie, wenn iiberhaupt, nur
gemeinsam mit den Opfern von Auschwitz, d.h., wenn in ihr selbst die Opfer unverges-
sen sind.

Das fiihrt zunichst positiv zu einer Wiederentdeckung von »Jesus dem
Juden« und einer erneuerten Beziehung zum lebendigen Judentum.

Das Hoéren auf die judischen Opferstimmen fiihrt dann aber auch zu
einer radikalen Zuriicknahme des eigenen Glaubensbekenntnisses in
Bezug auf Auschwitz. Der Gesprichskreis »Juden und Christen« beim
Zentralkomitee der deutschen Katholiken verdffentlichte 1990 eine Er-
klirung zum Thema »Kloster und Kreuz in Auschwitz?<, in der es heifit:

Gerade im deutschen Sprachraum wurde Auschwitz auch zum Inbegriff fiir die Kata-
strophe der christlich-jiidischen Geschichte und zum Mahnwort fiir eine christliche
Umkehr. (...) Fiir die Juden unter uns ist Auschwitz Ort und Name fiir die Schoah iiber-
haupt, fiir die Manifestation des Bosen schlechthin, fiir das unbegreifliche Schweigen
Gottes als auch der Menschen. Es ist kein Ort fiir nachtrigliche Symbole oder schnelle
Deutungsversuche. Denn im Auschwitz von heute ist die Wirklichkeit von damals
gegenwirtig. Auschwitz ist ein Real-Symbol. (...) Unter dieser Riicksicht kann der Ver-
zicht auf ein Symbol eine positive Zeichenfunktion gewinnen. Es gibt Dimensionen
und Abgriinde des Leidens — auch des Leidens an Gott —, angesichts derer verstummen-
des Schweigen der gemifie Ausdruck ist. (...) Auch wir Christen konnen das leere
Auschwitz als Symbol begreifen. Die Leere dieses Ortes kann zur beredten Mahnung an
die Verlassenheit, die Ungetréstetheit und den Schrecken der vielen werden, die dort
leben und sterben mussten. (...) Ein heute gesetztes Kreuz kénnte christliche Prasenz in
einem Mafle beschworen, in dem sie damals nicht da war. (...) Zudem wiirde die Tatsache
verstellt, dass es Getaufte waren, die zu Titerinnen und Titern wurden.’

In diesen Sitzen ist zu spiiren, dass es um mehr geht, als nur um eine
Riicksicht auf die Empfindungen nichtchristlicher Opfer.

Im Vorwort zu einem Sammelband iber Theologie nach Auschwitz
Als Gott weinte (1997) heifit es:

¢ LThK 1, Freiburg/Basel/Rom/Wien 1993, Sp. 1260f.
? Kreuz und Kloster in Auschwitz? Erklirung des Gesprichskreises »Juden und Christen«
beim Zentralkomitee der deutschen Katholiken vom 4.4.1990.
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Allen Beitrigen (...) ist jedoch die Einsicht gemeinsam, dass es gerade die Sache christ-
licher Theologie sein muss, in Auschwitz ein Signal fiir die Umkebr des Redens von und
iiber Gott zu sehen. (... Es besteht) das tiefsitzende Bediirfnis, nach dem Verbleib Gottes
in und nach den Tagen des Unsiglichen und Unaussagbaren zu suchen und auf glaub-
wiirdige, verantwortungsbereite Weise die Gottesfrage neu zu formulieren.!®

Es stellt sich die Frage, ob wir tiberhaupt noch sagen konnen, dass auch
im Hinblick auf Auschwitz Christus die Welt erlost hat. Umfasst das Lei-
den Christi am Kreuz alle Leiden von Auschwitz? Und wire solch eine
Interpretation nicht eine Christianisierung des jiidischen Dramas und eine
Flucht davor, sich dem Unfassbaren — und damit dem wirklichen Leid der
Opfer und der wirklichen Verantwortung der Titer — zu stellen? Jeden-
falls scheint eine christliche Theorie, die Antwort auf alle Fragen ist, nicht
mehr moglich zu sein. Sie wirkte totalitir, ausschliefend. Allenfalls sind
bruchstiickhafte Antworten erlaubt ...

Die innere Situation der Christen in Deutschland im Hinblick auf
Auschwitz ist m.E. eine fundamentale Erschiitterung im Zentrum der
eigenen Identitit. Ein Ausweg wird gesucht in einer Praxis der Begeg-
nung, des Dialoges, und in gesellschaftlichem Engagement, einer »Chris-
tologie der solidarischen Praxis«. Fiir manche ist auch Edith Stein eine
Hilfe, weil sie uns Christen an das jiidische Volk und an die Tragédie von
Auschwitz heranfithrt. Doch auch dieser christliche Weg steht unter Ver-
dacht: ist das nicht eine weitere subtile Weise der Christianisierung des
Gedichtnisses an Auschwitz?

Auch wenn ab und zu darauf hingewiesen wird, dass ein christliches
Glaubensbekenntnis »nach Auschwitz« nur formuliert werden kann im
Hoéren auf christliche Zeugnisse der Opfer von Auschwitz, wird dies doch
nirgendwo ausfihrlich reflektiert.!! Bisher bezicht sich das »Héren auf
die Stimmen der Opfer<, das in dieser Einstellung grundlegend ist, fast
ausschlieflich auf judische Stimmen. Stimmen christlicher polnischer
Opfer von Auschwitz sind fast véllig unbekannt (von Maximilian Kolbe
abgeschen, der jedoch unter dem Verdacht des Antisemitismus steht).

4. Kreuz als polnisches nationales Symbol

Fiir Polen ist es nicht méglich, in Bezug auf Auschwitz auf das Kreuz und
seine Botschaft zu verzichten. Der Ausgangspunkt des polnischen christ-
lichen Umgangs mit Auschwitz ist die Erfahrung von Christen auf der
Opferseite, die die Verfolgung eines neuheidnischen antichristlichen Ter-
rorsystems erlebt haben.

Dazu zunichst eine kleine praktische, aber wichtige Vorbemerkung:
Wovon reden wir, wenn wir »Auschwitz« sagen? Auschwitz war eine

© Als Gott weinte: Theologie nach Auschwitz. Hg. Manfred Gérg/Michael Langner,
Regensburg 1997, 9.

' Vgl. z.B. Peter von der Osten-Sacken, Christliche Theologie nach Auschwitz. In: Als
Gott weinte: Theologie nach Auschwitz. A.a.0., 25 sowie Birte Petersen, Theologie nach
Auschwitz? Jiidische und christliche Versuche einer Antwort. Berlin 1996, 121.
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Stadt im Deutschen Reich, die es 1939 bis 1945 gab. Vorher und nachher
hieff diese Stadt Oswiecim und lag bis 1918 in Osterreich (Gallizien),
sodann und auch heute wieder in Polen. Die Stadt zahlt 50 000 Einwohner,
fast alles Christen in sieben Kirchengemeinden. In dieser Stadt liegt das
so genannte Stammlager Auschwitz, im benachbarten Ort Brzezinka
das Lager Birkenau, beides Gedenkstitten. In letztem hat vor allem
die Massenvernichtung der Juden stattgefunden. Zum »Interessengebiet
Auschwitz« gehorte ein Gebiet, das 40 km? grofl war und mehrere Dor-
fer umfasste, in denen heute iiberall wieder Menschen wohnen. Auflerdem
gehorten zu Auschwitz 40 Nebenlager. Was bedeutet es also praktisch,
wenn die Leere des Ortes Auschwitz und der Verzicht auf christliche
Formen und Spiritualitit an diesem Ort gefordert wird?*? Das kann sich
also nur auf die Gedenkstitte beziehen. Aber selbst diesbeziiglich sieht
die polnische Perspektive wie folgt aus:

Das erste Anliegen der hier lebenden Menschen ist, die vielen tausend
in Auschwitz ermordeten Polen auf christliche Weise zu ehren. Es ist fiir
Hunderttausende der Friedhof ihrer Angehorigen. Unter dem kommu-
nistischen Regime war ein religioser Umgang mit diesem Ort verboten.
Als die kommunistische Zeit zu Ende ging, erfiillte man sich einen langen
Traum: Um deutlich zu machen, dass Auschwitz nicht ein normales
Museum ist, sondern vielmehr ein Friedhof, der zur Besinnung und ins
Gebet ruft, entstand am Rande des Stammlagers ein Karmelitinnenkloster.
Das wirkte nun »im Westen« so, als wiirde aus der kommunistischen nun
eine katholische Gedenkstitte und schon wieder verschwinden die Juden
aus dem Blick. Nachdem nach schwierigen Gesprichen das Kloster um-
gezogen und die jiidische Bedeutung von Auschwitz klarer geworden ist,
geht es heute bei den Auseinandersetzungen um das so genannte »Papst-
kreuz« in der ehemaligen Kiesgrube darum, dass wenigstens irgendwo
(wenn auch nicht tber allem dominierend) in cindeutigem Bezug zu dem
Griberfeld, zu dem »Friedhof« der Angehorigen, ein Kreuz stehen soll.

Es gibt viele christliche Glaubenszeugnisse von Uberlebenden der
Lager. Der Blick auf das Kreuz, auf den unschuldig leidenden Gerechten,
die Hoffnung auf die Auferstehung, der Glaube an die Fiirbitte der
Muttergottes war fiir viele letzter Halt und Quelle von Kraft zum Durch-
halten. Das Kreuz erinnert daran, dass sich das Opfer im Kampf gegen das
System des Bosen lohnt. Deshalb haben diese Erfahrungen im Wesent-
lichen nicht zu einer Glaubenskrise in Polen gefiihrt, sondern oft sogar
zu einer Glaubensvertiefung. So war z.B. der Griinder der gréfiten polni-
schen katholischen Jugendbewegung (OAZA) ein ehemaliger Auschwitz-
haftling (Ks. Blachnicki). Wihrend der kommunistischen Zeit in Polen
war es fast unmoglich, solche Zeugnisse zu verdffentlichen; sie prigen
aber die von der Kirche tradierte Erinnerung. Das Kreuz symbohslert die
Wiirde der vom gottlosen System entwiirdigten Menschen.

Die Menschen, die hier leben oder die kommen, um Auschwitz zu be-

12 Kreuz und Kloster in Auschwitz? A.a.O., 41.
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suchen, soll das Kreuz in ihrer religidsen »Sprache« daran mahnen, dass
dies ein Ort der Besinnung und des Gebetes ist, der zu ehrfurchtsvollem
Verhalten auffordert.

Auch in Polen wird die Erfahrung von Auschwitz in einem grofieren
historischen Zusammenhang gesehen. Auschwitz symbolisiert den Ver-
such, polnische Identitit zu vernichten. Die Polen zugedachte Rolle war
Sklaventum fiir die Deutschen. Wer das nicht wollte, wurde vernichtet.
Auschwitz war Vernichtungslager fiir polnische Intelligenz und Wider-
stand, also fiir die Reprisentanten polnischer Identitit. Den von Elie
Wiesel stammenden Satz: »Nicht jedes Opfer war ein Jude, aber jeder Jude
war ein Opfer« kénnte man umkehren: »Nicht jeder Pole war ein Opfer,
aber jeder Pole (der Pole bleiben wollte) war ein Opfer « Das reiht sich ein
in eine lange Geschichte: die polnischen Teilungen seit 1772, als Polen von
der europiischen Landkarte verschwand, bis in die Nachkrwgszelt unter
der kommunistischen Diktatur. (Fiir viele in Polen ging der II. Weltkrieg
erst 1989 zu Ende.) In dieser ganzen Zeit bildete die Kirche und der christ-
liche Glaube das Riickgrat des nationalen Selbstbewusstseins. Ohne
die Kirche gibe es Polen nicht. Symbol fir die Achtung der Wiirde der
Polen (und des Menschen tiberhaupt) wurde neben der Muttergottes von
Tschenstochau das Kreuz, besonders in der atheistischen Zeit des Kom-
munismus. Deshalb bedeutet das Recht auf ein Kreuz in Auschwitz auch
die Anerkennung des freien Polen.

Im Hirtenbrief, in dem die polnische Bischofskonferenz die Entfernung
der vielen neben dem »Papstkreuz« neu aufgestellten Kreuze in der Kies-
grube verlangte, steht:

Wir knien vor der Ikone der Herrin von Tschenstochau, nehmen das Kreuz, das seit Jah-

ren in der Kiesgrube steht (das sog. Papstkreuz), in den Blick und driicken unsere Uber-

zeugung aus, dass es an seinem Platz bleibt. (...) Das Zeichen des Kreuzes war fiir viele

Sterbende ein Zeichen der Hoffnung und der Suche nach einem Sinn in ihrem Leiden.

(...) Das Kreuz, das am Ort der Exekution von 152 Polen steht, verdient Respekt ebenso

wie die religiésen Symbole aller, die im Lager umkamen. (...) Das willkiirliche Aufstel-

len der Kreuze in der Kiesgrube hat den Charakter von Provokation und ist der Ach-
tung unwiirdig, die dieser Ort verdient. (...) Das Kreuz, das fiir uns Christen das hochs-
te Zeichen fiir Liebe und Hingabe ist, darf nie als Mittel des Kampfes gegen
irgendjemanden benutzt werden. (...) Wir wissen, dass die Kirche mit dem jiidischen
Volk durch das geistige Erbe besonders verbunden ist. Bei Juden und Christen gibt es
jedoch eine verschiedene Konzeption des Sinnes von Leid. Mit demselben Vernich-
tungslager verbinden wir verschiedene Inhalte. Fiir die einen ist es das »Golgotha unse-
rer Zeits, fiir die anderen Symbol vélliger Vernichtung, die mit dem Wort »Schoah« aus-
gedriickt wird. Das verlangt von uns gegenseitige Achtung unserer Verschiedenheit und
verpflichtet uns gleichzeitig dazu, Lésungen zu suchen, die nicht verletzen und fiir beide

Seiten anzunehmen sind. (...) Wir sind offen fiir den Dialog iiber die zukiinftige Gestalt
dieses Totenfeldes unserer Zeit, das das Lager Auschwitz-Birkenau ist."

Erklarung des Rates der Polnischen Bischofkonferenz zu den Kreuzen in O§wigcim vom
26.8.1998. Eigene Ubersetzung.
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B. Innensicht

Was ist die Botschaft des Kreuzes fiir uns gliubige Christen im Hinblick
auf Auschwitz? Es soll im Folgenden um Einsichten gehen, die mir als
Christ »am Rande von Auschwitz« in spannungsvollen Begegnungen
gekommen sind und der offenen Begegnung (die bereit ist, sich in Frage
stellen zu lassen) dienen.

1. Verzicht?

Wahrscheinlich birgt fiir einige Christen die Botschaft vom Kreuz keine
Antwort auf Auschwitz. Dann wire fiir sie der christliche Glaube »nach
Auschwitz« im Grunde infrage gestellt. Wer aber »nach Auschwitz« kein
Christ mehr sein kann, dem miisste Respekt gezollt werden!

Doch selbst in Fragen, die grofite Herausforderung bedeuten, wird das
Thema des Kreuzes im Zentrum der glaubenden Auseinandersetzung mit
Auschwitz bleiben:

Thema: Leiden des ungerecht Verfolgten

Das Thema der unschuldig Gequilten und Ermordeten verbindet sich
fiir uns mit der Erinnerung an das Schicksal Jesu. Das Kreuz richtet den
Blick auf die unschuldigen Opfer von Gewalt. Jesus hat sein Schicksal mit
dem ihren verbunden: »Was Ihr einem dieser Geringsten getan habt, das
habt Thr mir getan« — oder nicht getan (Mt 25).

Thema: Wo ist Gott?

Die Frage nach der Gottesferne verbindet sich fiir Christen unléslich
mit dem Schrei Jesu am Kreuz: »Mein Gott, warum hast Du mich verlas-
sen?« (Ps 22) Das Kreuz ist Symbol fiir Gottes Solidaritit mit den Opfern
von Gewalt gerade auch in ihrer Erfahrung von Gottesverlassenheit.
Christlicher Glaube ist wesentlich Glaube in der dunklen Nacht. Auch
Christen haben Gott nur »im Entzug«, im Glauben; Erlésung ohne
Erfiillung (R6m 8, 24: »Wir sind gerettet, doch in der Hoffnung. Hoff-
nung aber, die man schon erfiillt sieht, ist keine Hoffnungx).

Thema: Das Unaussprechliche und Unerklirbare

Auch da, wo eine Theologie, eine spekulative Theorie des Kreuzes ra-
dikal abgelehnt wird, bleibt der Ruf »in die Nachfolge und Umkehr zum
Kreuz«'* als Ausdruck radikaler praktischer Liebe und Hoffnung. Jenseits
aller Theorie bekommt das Kreuz existentiellen Appellcharakter.

Thema: Askese des Schweigens
Selbst die Zuriicknahme, das Schweigen, das Einriumen von Platz fiir
den anderen wird mit einer Theologie des Kreuzes begriindet: So wie sich

** Tiemo Rainer Peters, Zehn Thesen zu einer Christologie nach Auschwitz. Zehnte These.
In: Jirgen Mannemann/Johann Baptist Metz (Hg.), Christologie nach Auschwitz. Stel-
lungnahmen im Anschluss an Thesen von Tiemo Rainer Peters. Miinster 1998, 5.
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Jesus am Kreuz aus Liebe zuriickgenommen hat, so haben wir dies auch
zu tun ... (Schweigen kann auch sich vor der Verantwortung driicken
heiflen.)

Weil uns das Kreuz in zentralen Bereichen der Reflexion »nach Ausch-
witz« begegnet, miissen wir Rechenschaft dariiber ablegen, was fiir uns
die Botschaft ist, die wir mit ihm verbinden.

2. Christliche Grundbedentungen des Krenzes im Hinblick anf Auschwitz

Das Handeln Gottes in der Geschichte ist die Erfahrung mit Jesus Chris-
tus. Im Blick auf das Kreuz versuchen wir die Geschichte zu verstehen.!®
Im Kreuz vereinen sich fiir uns die Erfahrung von Gottesferne und
Gottesnihe: der Schrei des auf Golgotha verlassenen, sterbenden Christus
ist zugleich der Ausdruck grofiter Nihe und Liebe Gottes zu den Men-
schen. Dieses Paradox bildet das Zentrum des christlichen Glaubens. Des-
halb kann christliche Theologie im Angesicht von Auschwitz m. E. nach
gar nichts anderes als Kreuzes- und Trinititstheologie sein.

Das Kreuz ist fiir uns Ausdruck der Liebe Gottes zu den Menschen, be-
sonders zu den Benachteiligten. Schliissel fiir das Verstehen der Verbin-
dung Jesu mit allen leidenden Menschen ist Mt 25, das Gleichnis vom
jingsten Gericht: Jesus, der Gekreuzigte und Auferstandene fragt:

Ich war hungrig, und ihr habt mir nichts zu essen gegeben; ich war durstig, und ihr habt

mir nicht zu trinken gegeben; ich war fremd und obdachlos, und ihr habt mich nicht

aufgenommen; ich war nackt, und ihr habt mir keine Kleidung gegeben; ich war im

Gefdngnis, und ihr habt mich nicht besucht. (...) Was ihr fiir einen dieser Geringsten
nicht getan habt, das habt ihr mir nicht getan (42-45).

Es geht also nicht um Jesus allein, sondern um die Solidaritit Gottes mit
allen Armen.

Wenn wir die Eucharistie feiern und uns vergegenwirtigen, dass Jesus
sagt: »Das ist mein Fleisch und Blut, das ist mein Leben, fir Euch gege-
ben ...«, dann kann das im Hinblick auf Auschwitz nur bedeuten, dass
Christus bei den Ermordeten ist. Er lisst niemanden allein.

Das Kreuz steht fiir die Hinwendung Gottes zu allen Menschen im Akt
duflerster Liebe. Diese Liebe Gottes bleibt scheinbar ohnmichtig, auch
wenn sie vom Glaubenden innerlich als tréstende Gegenwart erfahren
wird. Es gibt ein judisches Bild, das dem nahe kommt. Gott hat sein
Gesicht verborgen: er hat nicht aktiv in die Geschichte eingegriffen, son-
dern die Menschen den Folgen ihrer Freiheit iiberlassen und geweint.
Aber wenn er weinte, war er doch mit seinem Herzen, mit seiner ganzen
Liebe da. Dann hat die Schoah einen Platz in Gottes Herzen. Ich denke
manchmal, vielleicht ist Christus eine Trine Gottes.'

" Fiir Juden ist der wichtigste Bezugspunkt der Exodus, der Auszug Israels aus der
Gefangenschaft in Agypten und der Bundesschluss am Sinai. In diesem Unterschied liegt
m.E. die grofite theologische Herausforderung fiir den christlich-jidischen Dialog im
Hinblick auf Auschwitz.

' Vgl. z.B. Eliezer Berkovits, In the Beginning Was the Cry. In: Holocaust. Religious and
philosophical implications. St. Paul/MN (USA) 1989, 298-301.
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Das Kreuz ist fiir uns das Zeichen dafiir, dass wir an die Zuwendung
Gottes in Leid und Tod glauben, und zwar zu allen Menschen, nicht nur
zu Christen. Es ist Ausdruck der Auferstehungshoffnung fiir die Opfer.
Der Tod hat nicht das letzte Wort.

Das Kreuz ist Zeichen des Sieges der Liebe tiber den Hass. Symbol
dafiir ist, insbesondere in Polen, Pater Maximilian Kolbe, der sein Leben
fiir einen anderen Hiftling gegeben hat. Papst Johannes Paul II. sagte 1979
in Birkenau: »Viele solche Siege gab es, und nicht nur von Glaubigen!«
Dem Anschein entgegen hat die SS nicht gesiegt. Vor Gott nicht und auf
Dauer auch nicht vor den Menschen. Hitler hat nicht das letzte Wort,
sondern Gott. Und so wie im Himmel soll es auch auf Erden sein! (In
diesem Sinne sprach der Papst von Auschwitz als dem »Golgotha unserer
Zeit«.) Nicht die Entwiirdigung, sondern die Wiirde der Opfer ist die
Botschaft von Auschwitz.

Das Kreuz ist Mahnung an die Lebenden, die Wiirde der Opfer zu
achten und die Lehren fiir die Gegenwart zu zichen. Es klagt die Titer an
und ruft sie zur Umkehr. Das Kreuz steht dafiir, dass wir an die Moglich-
keit der Vergebung von Schuld und eines Neuanfangs glauben.

3. Erneunerung projiidisch

Was ich bisher iiber die Bedeutung des Kreuzes gesagt habe, war eine
immanent christliche Perspektive. Aber wie sicht das nun im Verhiltnis
zum jiidischen Volk aus? Ohne dieses Verhiltnis einzubeziehen, ist eine
christliche Theologie nach Auschwitz nicht mehr méglich.

Der Schock von »Auschwitz« hat bewirkt, dass eine tiefgehende Er-
neuerung des christlich-jidischen Verhaltnisses begonnen hat. Den ent-
scheidenden Durchbruch in der Katholischen Kirche bildete das Zweite
Vatikanische Konzil mit der Erklirung »Nostrae aetate« (Nr. 4) im Jahr
1964:

- Zum Gottesmord-Vorwurf: Man darf »die Ereignisse des Leidens
Christi weder allen damals lebenden Juden ohne Unterschied noch den
heute lebenden Juden zur Last legen.«

- Zum Verhaltnis zum jtdischen Volk: »Das Volk des Neuen Bundes ist
mit dem Stamme Abrahams durch ein geistliches Band verbunden. (...)
Man darf die Juden nicht als von Gott verworfen oder verflucht dar-
stellen, als wire dies aus der Heiligen Schrift zu folgern.«

- Zum Antisemitismus: »Die Kirche beklagt (...) alle Hassausbriiche,
Verfolgungen und Manifestationen des Antisemitismus, die sich zu ir-
gendeiner Zeit und von irgendjemanden gegen die Juden gerichtet
haben.«

- Zum Inhalt der Predigt vom Kreuz: »So ist es die Aufgabe der Predigt
der Kirche, das Kreuz Christi als Zeichen der universalen Liebe Gottes
und als Quelle aller Gnaden zu verkiinden.«

Diese Weichenstellungen sind von Papst Johannes Paul II. konsequent
und radikal realisiert worden. Inhaltlich bedeutet das u.a.: Das jidische
Volk ist nicht nur nicht verworfen, sondern unser »ilterer Bruder«; das
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Verhiltnis zu ihm ist nicht etwas Aufleres, sondern etwas vom Inneren
unserer eigenen Identitit. Es geht um die Realitit der Inkarnation, um
die Konkretheit der Heilsgeschichte. Es ist kein Zufall, dass Jesus Jude ist.
So wie Jesus zunichst die Seinen liebte, also die Juden, und dann alle an-
deren, so spricht durch ihn die Liebe des Vaters zunichst zu seinem Volk
und dann zu allen anderen. Das Kreuz ist also ein Zeichen der Radikalitiit
der Liebe zum jiidischen Volk, bevor es ein Zeichen der Liebe »fiir alle«
ist. Das bedeutet, dem jiidischen Volk gegeniiber dankbar zu sein, dass
wir, vermittelt durch Jesus, Anteil an seiner Heilsgeschichte haben diirfen.

4. Reinigung

Derart wird die Shoah eine Wunde in der Mitte des christlichen Lebens.
Mit der Dankbarkeit gegeniiber dem jiidischen Volk, weil wir ihm den
Glauben verdanken, kommt ein umso tieferes Erschrecken dariiber, was
Christen thm angetan haben. Wir haben es gekreuzigt (Papst, Karfreitag
1998). Wir haben gleichzeitig mit dem jtdischen Volk Jesus Christus
selbst verraten. Die Gottesmorder sind wir.

Wir sind gefordert zu einer fundamentalen Gewissenserforschung, zum
Schuldbekenntnis und zur Umkehr, zur Teschuwah. Das heifdt aber auch:
Die Gewissenserforschung der Christen vollzieht sich wesentlich ange-
sichts des Kreuzes, im Blick auf die Liebe, die dort aufscheint. Die
Gewissensfrage an uns lautet: Gott war bei den Opfern — wo warst Du?
Wo bist Du heute (Mt 25)? — Was ist damals in Deutschland geschehen?
Drinnen haben wir Gottesdienste gefeiert, drauflen wurden die Juden
abgeschafft. Wir haben — von Ausnahmen abgesehen — nicht einmal
bemerkt, dass jede Jesu-, Maria- oder Apostelfigur den Judenstern hitte
tragen miissen. Jesus ist mit den Seinen nach Auschwitz gefahren worden
— was haben wir eigentlich gemacht in unseren Gottesdiensten ohne ihn?
Das ist unsere Gewissensfrage. Ich bin zutiefst iiberzeugt davon, dass
wir zuriick zu Jesus miissen, um die Liebe zum jiidischen Volk in unserer
Kirche wiederzufinden.

Papst Johannes Paul II. hat die Weltkirche dazu aufgefordert, die
Schwelle zum neuen christlichen Jahrtausend nur mit einer griindlichen
Gewissenserforschung, Vergebungsbitte und Bitte um Erneuerung zu
tiberschreiten. Beim groflen Jubiliumsgottesdienst zu Schuldbekenntnis
und Vergebungsbitte am 12. Mirz 2000 in Rom leitete Kardinal Cassidy
das Schuldbekenntnis ein, der Papst betete weiter:

Lass die Christen der Leiden gedenken, die dem Volk Israel in der Geschichte auferlegt
wurden. Lass sie ihre Stinden anerkennen, die nicht wenige von thnen gegen das Volk des
Bundes und der Seligpreisungen begangen haben, und so ihr Herz reinigen.

Gott unserer Viter, Du hast Abraham und seine Nachkommen auserwihlt, Deinen
Namen zu den Volkern zu tragen. Wir sind zutiefst betriibt tiber das Verhalten aller, die
im Laufe der Geschichte Deine S6hne und Téchter leiden liefen. Wir bitten um Verzei-
hung und wollen uns dafiir einsetzen, dass echte Briiderlichkeit herrsche mit dem Volk
des Bundes. Darum bitten wir durch Christus, unseren Herrn.!”

7 Gebet am 12. Mirz 2000 beim Schuldbekenntnis- und Vergebungsbitten-Gottesdienst in
Rom und am 26. Mirz 2000 an der Klagemauer in Jerusalem.
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Dann ging er zum Kreuz und kiisste die Fufle des Gekreuzigten. Kurz
darauf wiederholte er, auf seiner Wallfahrt auf den Spuren Jesu, dieses
Gebet an der Klagemauer in Jerusalem (ohne die christologische Schluss-
formel) und steckte den Zettel mit dem Text zwischen die Steine. Liebe
und Treue zum Gekreuzigten und Liebe zu seinem Volk vereinten sich.

Noch eine Bemerkung zu Johannes Paul IL, Karol Wojtyla: Aufge-
wachsen in Polen entschied er sich im Schatten von Auschwitz, im polni-
schen Untergrund unter dem deutschen Terrorregime, Priester zu werden.
Der israelische Prisident Barak sagte zu thm in Yad Vashem: »Als meine
Grofieltern mit den polnischen Juden in die Vernichtung gebracht wur-
den, warst Du da — und Du erinnerst das!«'® Karol Wojtyla kommt von
der Opferseite. Vielleicht war deshalb fiir thn der Weg zu den jidischen
Opfern kiirzer, als er es fiir einen deutschen Bischof oder uns Deutschen
wohl ist.

Im Hinblick auf Auschwitz geht es bei der Gewissenerforschung nicht
nur darum, was Christen mit Juden gemacht haben. Es geht auch darum,
was deutsche Christen mit polnischen Christen gemacht haben.

5. Dialog

Dialog fordert eine Klirung der eigenen Identitit. In diesem Sinn ist das
Kreuz im Dialog kein Verhandlungsgegenstand, sondern seine Akzeptanz
Voraussetzung. Im Spannungsfeld Glaubensbekenntnis — Gewissenser-
forschung sucht die Kirche ihre Position im christlich-jiidischen Dialog.
Sich auf einen solchen einlassen, bedeutet Bereitschaft, dem Anderen in
seinem Anderssein Platz einzuriumen, sein Gewissen zu achten. Das
Kreuz bedeutet Licbe, also Annahme. Es bedeutet Achtung vor dem
judischen Volk, Verstindnis fiir sein Problem mit dem Kreuz, das es
an die Geschichte von Diskriminierung und Ausschluss aus christlich
geprigten Gesellschaften erinnert sowie an den grausamen Hohepunkt in
Auschwitz. Es geht darum, die Unterschiede zu akzeptieren.

Edith Stein, Teresa, die vom Kreuz gesegnete, ist uns Christen dabei
eine Hilfe. Sie verbindet ihren Kreuzesglauben mit der Liebe zu ihrem
jidischen Volk. Wallfahrten auf den Spuren Edith Steins konnen deshalb
nicht einfach christliche Erbauungsfahrten sein. Ein Nachdenken iiber
unsere Beziehung zu den Juden und tber das Versagen des deutschen
Volkes im Dritten Reich gehéren dazu, ebenso wie Gewissenserfor-
schung, die zu Schuldbekenntnis und Umkehr bereit ist. Und Umkehr
heifit Friedensarbeit. Papst Johannes Paul II.:

Wenn heute Edith Stein zur Mitpatronin Europas erklart wird, soll damit auf dem

Horizont des alten Kontinents ein Banner gegenseitiger Achtung, Toleranz und Gast-

freundschaft aufgezogen werden, das Minner und Frauen einlidt, sich iiber die ethni-

schen, kulturellen und religisen Unterschiede hinaus zu verstehen und anzunehmen,
um eine wahrhaft geschwisterliche Gemeinschaft zu bilden."”

8 Jan Pawel II, Zrédel chrzescijanstwa. Przeméwenia i homile z pielgrzymki do Ziemi
Swietej. Wyd M: Krakéw 2000, 100. Eigene Ubersetzung,
1 Motu proprio vom 2.10.1999, Nr. 9.



