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Viva la Revolucion? Jurgen Manemann pladiert
fur ein »Revolutionares Christentumc

Die Nachfrage nach politischer Theologie dirfte derzeit eigentlich kaum
groler sein: Diverse Krisen erschittern den Globus — Coronakrise, Kii-
makrise, Demokratiekrise, der Aufstieg der Neuen Rechten, um nur ei-
nige Beispiele zu nennen. Zugleich ist das Angebot lberschaubar: Po-
litische Theologien dominieren nicht die theologische Szene, ge-
schweige denn gesamtgesellschaftliche Debatten; und wenn es einen
Wachstumsmarkt fur politische Theologien gibt, bezieht sich das meist
auf das Uberaus problematische Revival der »Alten politischen Theolo-
gie« (Carl Schmitt, Leo Strauss) insbesondere in den Vereinigten Staa-
ten.

Jurgen Manemann macht sich in seinem jingsten Buch Revolutionéres
Christentum auf, diese Diskrepanz zwischen Angebot und Nachfrage
zu Uberwinden. Er stellt sich in die Tradition der >Neuen politischen
Theologie« (Johann Baptist Metz) und perspektiviert diese angesichts
von Krisenerfahrungen, die in ihrer Hochzeit in den 1970er- und
1980er-Jahren noch weitgehend unbekannt waren. Sein lesenswertes,
kurzes und pragnantes Buch geht daher zunachst von Krisendiagno-
sen aus (13-38): Klima, Demokratie und Corona sind fur ihn die Aus-
I6ser fur ein revolutionares Bewusstsein in der Gesellschaft, und er for-
dert Christ:innen und ihre kirchlichen Institutionen auf, Teil dieser Re-
volution zu werden. Nicht blrgerliche Religion, sondern radikale Praxis,
die sich aus Auferstehungshoffnung und prophetischer Kritik speist, sei
der Kern des Christlichen, und es gelte, diesen Kern angesichts der
genannten Krisen in den Mittelpunkt einer christlichen Nachfolgepraxis
zu stellen. Der Fixpunkt, der Manemann auch durch das Buch begleiten
wird, ist Eva von Redeckers Rede von einer Revolution fiir das Leben
(von Redecker 2020), der sich Christ:innen anschliel3en sollten.

Nach diesem einleitenden Kapitel entwirft Manemann in einer Grund-
satzreflexion einen politischen Begriff der christlichen Hoffnung
(39-62). Neben der gefahrdeten Fahig-
keit zur Trauer ermdgliche das Chris-
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gegen Retrotopien — Sehnslichten nach einer verklarten Vergangen-
heit im Sinne eines »Make it great again«< — in Stellung zu bringen gelte.
Sowohl die Reich-Gottes-Botschaft des Christentums als auch die apo-
kalyptische Tradition radikaler Sozialkritik seien Ausdruck einer im Mo-
dus des Utopischen operierenden christlichen Hoffnung.

Im dritten Kapitel (63—85) vertieft Manemann sowohl die Krisendiagno-
sen als auch seinen Begriff einer >Revolution flir das Leben« als Antwort
auf diese Krisen. Die »kapitalistische Sachherrschaft« (63) fuhre zu
Entfremdungserfahrungen. Der klassische Marx'sche Begriff der Ent-
fremdung wird hier tbernommen und um die Entfremdung von nicht-
menschlichen Lebewesen erweitert. Gegen Kapitalismus und Entfrem-
dung setzt Manemann — mit Eva von Redecker — eine »Revolution fur
das Lebens, die nicht in einem radikalen Umsturz, sondern in einem
subversiven Ungehorsam gegen Systemimperative bestehe. Dies sei
der Ort, an dem Christen von Gott und der Welt sprechen mussten, um
eine solche sanfte Revolution zu bestarken. In Anlehnung an Hartmut
Rosa formuliert Manemann: »Die »Revolution fir das Leben< entziindet
sich aus der Nahe zum Leben. lhr Ziel ist eine Neufiguration des Zu-
sammenlebens. Es geht ihr darum, Menschen und Natur in Resonanz
zu bringen.« (85)

Das vierte Kapitel entfaltet diese Grundgedanken in verschiedenen
Kontexten (87—113). Zunachst pladiert Manemann daflr, dass gerade
eine fragile, zerbrechliche und sich selbst verwundbar machende Kir-
che die de facto verwundbare und verwundete demokratische Kultur
stitzen kénne. Dieser »Kampf gegen demokratiefeindliche Tenden-
zen« (94) zeige sich konkret in einer Kritik jeglicher Rassifizierung
(95-98) und in einer sorgenden Solidaritat (98—113), die insbesondere
in Zeiten der Pandemie neu in den Blick gerickt sei. Dabei mache es
das entscheidend Christliche aus, das »In-Sorge-Bleiben auf die To-
ten« (112) auszuweiten und gerade aus der Unabgeschlossenheit der
Vergangenheit messianische Impulse gegen die Herrschaftsge-
schichte zu gewinnen.

Im flnften Kapitel des Buches (115—-131) erfolgen noch einige Exkurse
zu aktuellen Kontexten — Manemann diskutiert die Legitimitat zivilen
Ungehorsams im Rahmen der »Revolution fir das Leben< und proble-
matisiert Falle von Polizeigewalt. Den Abschluss bildet in einem kurzen
sechsten Kapitel (133—142) eine Reflexion auf »Exoduspolitik« als Pa-
radigma mundialer, nicht aber globaler Politik als Leitbild eines christli-
chen Politikverstandnisses — also eine Politik, die nicht auf den globus
als die uns umschlieende und zu beherrschende Welt, sondern auf
den mundus als die Welt zwischen menschlichen Handlungen zielt.
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Eine »Revolution fiir das Leben« ziele nicht auf den radikalen, demokra-
tisch nicht legitimierten Umsturz des Bestehenden. Vielmehr »erschut-
tert [sie] das Alte, bricht es auf, zersplittert es, aber sie wirft diese Split-
ter nicht weg, sondern setzt sie neu zusammen« (136). Zugleich spielt
Manemann am Ende des Buches mit einem Defatismus, da er die nicht
nur rhetorische Frage stellt, »ob G-tt die Welt nicht scheitern lasst«
(141).1

Die groRRe Starke von Manemanns Entwurf ist es, ein theologisches
Gesprachsangebot zu unterbreiten, welches sowohl konkrete politi-
sche Diskurse informieren als auch gegen die latente Exotisierung re-
ligidser Selbst- und Weltdeutungen in der gegenwartigen politischen
Philosophie in Stellung gebracht werden kann. Selbst bei inzwischen
religionsfreundlichen Vertreter:innen der Kritischen Theorie wie bei-
spielsweise Jirgen Habermas speist sich die neue Aufmerksamkeit fiir
die Religion aus einem rein funktionalen Interesse, da er das Rationa-
litdtspotenzial der Religion selbst nicht in den Blick nimmt. Er setzt vo-
raus, dass »fur den sakularen Geist die kultischen Quellen der gesell-
schaftlichen Solidaritat versiegt und die normativen Mal3stabe einer ret-
tenden Gerechtigkeit verfallen« sind (Habermas 2021, 237). Dieser
pradiskursive (!) Ausschluss der Religion aus der Philosophie bringt ihn
dann in einige Kalamitaten, was die Einbettung einer Diskursethik in
entgegenkommende Lebensformen, die Frage nach der Autonomie der
Motivation zu moralischem Handeln oder auch der existenziellen
Selbstverstandigung des Menschen angeht. Manemann bietet hier
eine mutigere Alternative, da er aufzeigt, dass es insbesondere die
Hoffnung auf eine Gerechtigkeit jenseits des Irdischen ist, die das
Christentum zutiefst politisch impragniert. Dies kann wichtige Ressour-
cen freisetzen, um mit den Krisen der Gegenwart umzugehen — Res-
sourcen, die vielleicht ein entscheidendes Zlnglein an der Waage sein
koénnen.

An dieser Stelle zeigt sich sodann aber auch eine erste Leerstelle in
Manemanns Buch: Er fokussiert sehr stark die Ebene der konkreten
Politik und setzt theologische Konzepte wie >rettende Gerechtigkeit,
»Gott« oder >christliche Hoffnung« einfach voraus, ohne naher zu erkla-
ren, was genau damit gemeint ist. Er zehrt gewissermafien von der
Selbstverstandlichkeit einer christlichen Selbst- und Weltdeutung und
macht sich nicht die Mihe, die Rationalitat einer solchen allererst
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aufzuweisen. Dieses Problem begleitet die »Neue politische Theologie«
seit ihren Anfangen, aber vielleicht konnte man in den 1970er- und
1980er-Jahren noch einfacher auf die faktisch bestehende Selbstver-
standlichkeit einer christlichen Selbst- und Weltdeutung in grof3en Tei-
len der Gesellschaft verweisen. Verscharft sich dieses Problem nicht
aber in den weiter pluralisierten Gesellschaften der 2020er-Jahre? Ist
der theologische Reflexionsdruck nicht nochmals erhdht, weil die
Selbstverstandlichkeit der Rationalitat der christlichen Option starker
infrage steht? Insofern stellt Manemanns Buch auch in diesem Sinne
eine Problemanzeige fir »Neue politische Theologien«< Uberhaupt dar.
Angezielt ist mit diesen Rickfragen also die Markierung eines For-
schungsdesiderats, dessen SchlieBung fir die Zukunftsfahigkeit der
yNeuen politischen Theologie« entscheidend sein kdnnte. Wahrschein-
lich wird es nicht funktionieren, die »Neue politische Theologie« der
1970er-Jahre unverandert auf die neuen Kontexte der 2020er-Jahre
anzuwenden. Das bleibend Wertvolle an ihr muss theologisch vertieft
und an das Geschéaft einer rationalen Verantwortung des christlichen
Bekenntnisses geknupft werden. Das Politische an Manemanns politi-
scher Theologie ist hinreichend klar, aber das Theologische noch nicht.

Eine zweite Riickfrage ergibt sich aus einigen Debatten der Kritischen
Theorie zum Verhaltnis von Gesellschaftstheorie und Theorien des gu-
ten Lebens. Braucht es eine Auffassung Uber das gute Leben, um eine
kritische Gesellschaftstheorie zu entwerfen? Oder wirde man mit der
Verallgemeinerung und Verbindlichmachung von Vorstellungen des
guten Lebens die Grundpfeiler politischer Legitimitat zum Einsturz brin-
gen? Insbesondere die Kritische Theorie der zweiten und dritten Gene-
ration, beispielsweise Jurgen Habermas, Karl-Otto Apel oder Rainer
Forst, betonen ja sehr die sethische Enthaltsamkeit« der Kritischen The-
orie: Weil es im Bereich des Guten einen erwartbaren und vernlnftigen
Pluralismus gebe, kdnne allgemeinverbindlich nur noch das sein, was
auf Gerechtigkeit zielt. Gegenwartig wird diese ethische Enthaltsamkeit
jedoch zunehmend hinterfragt — Rahel Jaeggi, Hartmut Rosa oder auch
Axel Honneth verweisen auf die Notwendigkeit materialer Vorstellun-
gen des guten und gelingenden Lebens, um diese als utopische Poten-
ziale und Zielrichtung der Kritik zu aktivieren.

Wie verhalt sich die >Neue politische Theologie« zu diesen Debatten?
Ist Manemanns Revolutiondres Christentum ein Entwurf des guten Le-
bens? Oder grundsatzlicher gefragt: Ist eine christliche Selbst- und
Weltdeutung eigentlich »nur< eine Theorie des guten Lebens oder viel-
leicht auch noch etwas anderes, mehr als das? Diese Fragen sind kei-
neswegs als Einwdnde gegen Manemanns Ansatz zu verstehen,
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sondern als Reflexionen dariber, wie man seinen Ansatz fortschreiben
und vertiefen kénnte. Es ware flr eine »Neue politische Theologie« der
Gegenwart sicher Uberaus sinnvoll, die eigenen Diskurse starker in
diese Debatten der zeitgendssischen Kritischen Theorie einzuspeisen
und auch umgekehrt diese Diskurse zu rezipieren: Mit der Kritischen
Theorie lieRe sich ja durchaus fragen, inwiefern es Gberhaupt legitim
sein kann, die partikularen Normen und Wertvorstellungen der christli-
chen Religion so offensiv in die 6ffentlichen Debatten einer pluralen
Gesellschaft einzuspielen, wie Manemann es tut. Ein Adressieren die-
ser Debatte um die Legitimitat religiéser Griinde in der politischen Of-
fentlichkeit ist ein weiteres Forschungsdesiderat der politischen Theo-
logie — und erneut nichts, was im vorliegenden Buch umfassend hatte
geleistet werden kdnnen, aber etwas, das zumindest hatte Erwahnung
finden durfen.

Die dritte Riickfrage zielt auf eine ganz grundsatzliche Frage, namlich
auf das Verhaltnis von Revolution und Demokratie. Einerseits verteidigt
Manemann die Demokratie als Staatsform und sekundiert die wertvol-
len Beitrage der christlichen Kirchen fur die demokratische Kultur west-
licher Gesellschaften. Andererseits ist seine Forderung nach einer >Re-
volution fur das Leben« durchaus radikal — es geht ihm nicht um sanfte
Reformen, die in den Miuhlen des demokratischen Aushandlungspro-
zesses als Kompromisslésungen gefunden werden, sondern um den
Umsturz der bestehenden Ordnung angesichts der erdriickenden Kri-
sen der Gegenwart. Daher bleibt die Frage offen: Wie sollen die ange-
strebte Revolution und das auf Reform und Kompromiss angelegte
demokratische Verfahren zusammengehen? Kann es Uberhaupt eine
Revolution innerhalb bestehender demokratischer Strukturen geben —
oder ware es dann zwar nicht so catchy, aber ehrlicher, von »Reformen
fur das Leben« zu sprechen? Versucht die Rede von einer »Revolution
in Permanenz« (137) nicht zwei Konzepte zusammenzubringen, die
sich eigentlich wechselseitig ausschlieen? Und: Ist von Redeckers
yRevolution fir das Leben« etwas, dem man sich theologisch einfach
nur anschlief3t — oder kdnnte man theologisch etwas genuin Neues zum
Begriff der »Revolution«< beitragen, vielleicht auch gerade, um die Am-
bivalenzen des Begriffs >Leben« zum Ausdruck zu bringen?

Zu guter Letzt bin ich etwas ratlos mit Blick auf das theologische Ende
des Buches. Manemanns Defatismus — dass Gott die Welt am Ende
vielleicht einfach scheitern lassen konnte und Menschen nicht weiter
auf ein Handeln Gottes bauen sollten — ist theologisch doch etwas ent-
tauschend. Wird damit nicht noch einmal bestatigt, dass sein Ansatz
von der lebensweltlichen Selbstverstandlichkeit einer christlichen
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Existenzweise zehrt, ohne dass die verninftige Plausibilitat dieser
Existenzweise noch ausgewiesen werden kdnnte? Brauchte es nicht
eine klarere Artikulation und argumentative Absicherung dessen, was
die christliche Hoffnung konkret ausmacht, um sie politisch einsetzbar
zu machen? Angefragt ist damit keineswegs der konkrete soziale Ort
von Manemanns Ansatz, also die Praxis von Christ:innen in sozialen
Bewegungen, sondern vielmehr die theologische Absicherung dieser
Verortung.

Insgesamt handelt es sich bei Jirgen Manemanns Werk Revolutioné-
res Christentum um ein lesenswertes Buch mit vielen wertvollen Ein-
sichten. Die markierten offenen Fragen und Leerstellen sollen nicht die
Leistung Manemanns schmalern — gerade angesichts der aktuellen ge-
sellschaftlichen Situation und der vielen sozialen, 6kologischen und
Okonomischen Krisenherde ist das Anliegen der >Neuen politischen
Theologie« wichtiger denn je. Diese Stimmen sind zentral, um das Va-
kuum einer ethisch entkernten, sich ziellos beschleunigenden spatmo-
dernen Gesellschaft zu fillen; und aus christlicher Perspektive ist es
auch nicht moglich, die eigene Religion anders denn als politisch zu
begreifen. Daher halt Manemann véllig zu Recht die Fackel der Neuen
politischen Theologie« hoch — und eréffnet zugleich gerade in seinen
Auslassungen die Diskursraume, die fir die Zukunft einer solchen The-
ologie in den kommenden Jahren von grof3er Bedeutung sein werden.
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