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Gewalttitigkeit und
Messianismus bei den
schwarzen Amerikanern

In Schwarz-Amerika ist die Religion in die Nihe
der Gewaltanwendung im Dienste einer Erringung
der Freiheit geriickt. Wir wollen in unserem Bei-
trag von diesem Vorgang sprechen. Dabei inter-
essiert uns vor allem die Moglichkeit, daB3 die Re-
ligion in der Form eines Messianismus die Fiih-
rung der «schwarzen» Revolution iibernimmt, ja
zur maBgeblichen Ideologie werden kann, die den
Einsatz von Gewalt dirigiert.

«Schwarze» Religion

Wir haben einen klaren Beweis dafiir gefunden,
daB die Religion unter der schwarzen Bevélkerung
zumindest verschieden ist. Im Rahmen einer Um-
frage im Armenviertel einer GroBstadt befragten
wir 623 Heimarbeiterinnen, in der Mehrzahl
Schwarze. Wir stellten an diese Leute die Frage,
worauf sie stolz seien; 57 von ihnen (9%, der Ge-
samtzahl) nannten ganz spontan ihre persénliche
religitse Betdtigung, wie zum Beispiel das Gebet,
oder ihr personliches Verhiltnis zu einer Gottheit
(es sei dazu bemerkt, daB wir von Anfang an nicht
nach Kirchen oder religisen Organisationen ge-
fragt haben; sie wurden auch nur 23mal erwihnt).
Bei den Personen gleichen Alters war der Prozent-
satz deter, die auf ihre Religion Bezug nahmen,
unter den Schwarzen durchweg hoher als unter den
Weilen. Doch nahm unter den Schwarzen der
Prozentsatz ab, je jiinger die Befragten waren.
Man kann also sagen: Die Zahl derer, die spontan
als Grund ihres Stolzes ihre Beziehung zur Gott-
heit angaben, war unter den Schwarzen groBer als
unter den Weilen und unter den dlteren Schwarzen
groBer als unter den jiingeren.

Wir glauben, daB diese Feststellung sehr auf-
schluBreich fiir das Wesen der «schwarzen» Reli-
gion ist. Zum ersten scheint die Tatsache, daB der
schwarze Bevolkerungsteil seinen personlichen
Stolz hdufiger von der «spirituellen Beziehung»
herleitet, die Behauptung der Neger zu bestitigen,
daB in ihrem Leben die Religion eine groBere Be-

deutung besitzt. Die Selbsteinschitzung bemiBt
sich unter den Schwarzen viel hiufiger als unter
den WeiBlen nach ihrer Religiositit. Zum zweiten
enthiillt die Bedeutung, die einer persénlichen Be-
ziehung zur Gottheit beigemessen witd, vielleicht
den wichtigsten Zug der «schwarzen» Religion:
ihre relative Unabhidngigkeit von religitsen Insti-
tutionen. In Schwarz-Amerika ist die Gottheit
zusammen mit Angehorigen und Freunden ein
Teil der persénlichen Welt. Religiose Organisatio-
nen werden benutzt, aber erst in zweiter Linie. Die
«schwarze» Religion baut auf einem persénlichen
Verhiltnis zu Christus auf, das nicht selten eine
Quelle betrichtlicher Selbst-Achtung ist — was
jedoch nicht im gleichen MaBe fiir die jiingere Ge-
neration gilt.

Das Verbdltnis der «schwargen» Religion
gum Messianismus

Angesichts der Bedeutung der Gottheit diirfte es
naheliegend sein, daB die Neger dazu neigen, Lo-
sungen fiir ihre Probleme durch die Religion zu
suchen; angesichts des nichtinstitutionellen Zuges
ihrer Religion datf man als wahrscheinlich anneh-
men, dal sie ziemlich leicht bereit sind, neuen Fiih-
rerpersonlichkeiten zu folgen. Diese Tendenz, reli-
giose Losungen auBerhalb der etablierten Struk-
turen zu suchen, macht Schwarz-Amerika zum
fruchtbaren Boden fiir messianische Bewegungen.

Zweifellos hatte die Negerbevolkerung in
jlingster Zeit eine iiberdurchschnittlich groBe Zahl
von Propheten; die Black-Muslim und Fathet-
Divine-Organisationen sind typische Beispiele fiit
Propheten-Kirchen. Bei unserer eigenen Nachfor-
schung haben wir uns bemiiht herauszufinden,
wieviel messianisches Denken bei den Schwarzen
vorhanden ist. Wit haben in einer Erhebungsaus-
wahl (subsample) unter den Negern des oben et-
wahnten Stadtviertels ein Tiefeninterview durch-
gefiihrt. Die Auswahl umfalte alle Negerfamilien
mit 17- oder 18-jihrigen Kindern, die zu Hause
lebten; wir interviewten die Mutter, den Vater
(wenn er zu Hause wat) und den betreffenden Sohn
oder die betreffende Tochter.® Speziell fragten wit
unsere schwarzen Gesprichspartner, wobei wit die
Fragen in der Reihenfolge steigender messianischer
Wertvorstellungen anordneten: ob Jesus wiedet-
kehren wird; ob die Welt zerstort wird und danach
eine Zeit des Friedens und der Freude wiederkehrt;
ob es in dieser Zeit einen besonderen Platz fiir die
Mitglieder der Kirche des Gesprichspartners ge-
ben werde; und ob die Wiederkehr Jesu vor dem
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Jahre 2000 etfolgen wetrde (diese Frage war fiir un-
sere Gesprichspartner oft sehr schwierig zu begrei-
fen, so daB wir bisweilen die exakte Angabe « Jahr
2000%» durch «bald» ersetzen muBten).2 Sowohl die
Brwachsenen wie die Jugendlichen huldigten ei-
nem Messianismus. Nicht viel weniger als die Half-
te (41%,) antworteten entweder auf alle Punkte
oder zumindest auf alle Punkte auBer dem letzten
bejahend. Unsete Fragen zielten natiirlich auf einen
christlichen Messianismus, doch die Antworten
zeigten eine Bereitschaft, die Art von Perspektive
anzunehmen, die notwendig ist fiir die Entwick-
lung einer messianischen Bewegung.

Die Bedeutung der Religion im Leben der Ne-
ger, ihre Konzentration auf eine persdnliche Reli-
gion und ijhre Ansprechbarkeit fiir eine messiani-
sche Ideologie — das alles legt nahe, daB sie ein ge-
waltiges Potential fiir eine messianische Bewegung
in Schwarz-Amerika bilden. Wird dieses Potential
aktualisiert werden?

Soziale Bewegungen im hentigen Amerika

Die Aktualisierung eines solchen Potentials hingt
von Umweltbedingungen ab, speziell von den
Arten von Problemen, denen sich cin Volk gegen-
iibergestellt sieht, und von den verfiigbaren Alter-
nativlésungen. Eine Anzahl von den Problemen
der Neger rithrt daher, daB sie Amerikaner, andere
daher, daB sie Schwarze sind. Was fiit Probleme
sind das? Als Amerikaner sehen sie sich dem Pro-
blem der Entfremdung gegeniiber. Das ist eine
sechr komplexe Erfahrung, die wir auf diesem be-
begrenzten Raum nicht niher untersuchen kon-
nen, aus der aber zwei sehr typische soziale Bewe-
gungen entstanden sind: der utopische Riickzug
aus der Gesellschaft (z. B. die «Hippies») und die
«power-diffusion»-Bewegung (z. B. die Studenten-
bewegung fiir eine Demokratische Gesellschaft,
deren Hauptschlagwort die Forderung nach einer
«partizipatorischen demokratie» zu sein scheint).
Diese beiden Bewegungen sind von Grund auf ver-
schieden inihrem Willen zur Konfrontation mit der
herrschenden Machtstruktur. Doch beide Bewe-
gungen teilen im Grunde eine gemeinsame Ideolo-
gie. Sie wollen, daB die Einzelmenschen sie selbst
sind; sie streben nach einer Welt, in der die Men-
schen ein Héchstmall von Selbstbestimmung ha-
ben, so daB sie andern und sich selbst gegeniiber
offen und ohne Falsch sein kénnen.

Die speziellen Probleme, mit denen die amerika-
nischen Neger — aber zweifellos nicht allein die
Neger — als Schwarze zu kimpfen haben, sind die

Probleme der Armut und des mangelnden Stolzes.
Das erste ist offensichtlich. Der Mangel an Stolz
rithrt von der angeblichen Unfihigkeit der Neger
zur Selbstachtung her, die ihrerseits eine Auswit-
kung des Vorurteils der Weillen, verbunden mit
dem relativen Fehlen von Negern in angesehenen
wirtschaftlichen und politischen Stellungen, ist.

Diese Probleme haben sehr unterschiedliche
Bewegungen ins Leben gerufen. Am besten be-
kannt und von den weitesten Kreisen getragen ist
die Integrationsbewegung, deren Fiithrer Pfarrer
Martin Luther King war. Das Ziel dieser Bewe-
gung ist, die soziale Stellung der Neger zu ver-
bessern. Zunichst konzentrierte sie sich darauf, die
Verhaltensmuster zu wandeln, die fiir den sozialen
Status symbolisch sind, z. B. eine Beendigung der
Diskriminierung der Neger in offentlichen Ein-
richtungen aller Art; gegenwirtig konzentriert sie
sich unmittelbar auf eine Anderung der wirtschaft-
lichen Situation der schwarzen Amerikaner. Es ist
offensichtlich, daf3 diese Bewegung, wenn sie Er-
folg hat, die Armut beseitigen wird, Weniger deut-
lich ist ihre Auswirkung auf das Problem des
mangelnden Stolzes. Sie scheint von der Annahme
auszugehen, daBl die Neger, sobald sie eine wirt-
schaftliche Stellung erreichen, wie sie normaler-
weise geachtete Leute einnehmen, auch geachtet
werden und eine héohere Selbstachtung ent-
wickeln. Auf welche Weise aber Integration und
wittschaftlicher Aufstieg die mit dem personlichen
Stolz zusammenhingenden Probleme bewiltigen
sollen, ist offenbar nicht hinreichend durchdacht.
Es ist sehr wohl méglich, daB ein einfacher wirt-
schaftlicher Aufstieg die Armut tiberwindet, nicht
aber den SelbsthaB3. Ebensowenig hat King ein
wirtschaftliches Programm vorgelegt, das die
Schwarzen zum Wohlstand fithren kann; er hat nur
dem Streben der hoffnungslos Armen danach Aus-
druck verliehen.

Eine andere Bewegung wird summarisch mit
dem Schlagwort «Black power» bezeichnet. Der
Kern ihrer Botschaft ist der Separatismus. Fiir
manche erscheint dieser auf den politischen Bereich
im weiten Sinne beschrinkt. Er wiirde damit also
bedeuten: politische Parteien fiir Schwarze; Mie-
tervereinigungen fiir Schwarze; «schwarze» El-
ternbeirite fiir die Schulen, und ihnliches. Fiir
andere jedoch bedeutet dieser Separatismus dar-
iiber hinaus eigene «schwarze» Wirtschaftsorgani-
sationen, und fiir einige wenige bedeutet er: eine
neue Nation. Tatsichlich ist eine reale Basis fiir
einen Separatismus vorhanden; wenn die Trennung
der Wohnbereiche anhilt, so bedeutet dies, daB in
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den nichsten 20 Jahren mehrere der grofien Stadte
des Landes schwarze Majotrititen haben, welche
die 6rtlichen politischen Amter und Biiros kon-
trollieren. Viele Schwarze wiinschen eine weit-
gehende Autonomie, jedoch ohne eine vollstindige
Isolierung, die den weitaus meisten als ebenso un-
durchfithrbar wie unerwiinscht erscheint. Doch
gibt es bis jetzt noch kein detailliertes Modell,
nach dem eine solche Gesellschaft formiert werden
konnte.

Neben diesem Verlangen nach Unabhingigkeit
gibt es noch einen anderen Aspekt der «Black
power»-Bewegung. Sie ist ganz eminent eine
poetische Bewegung, das heilit ein Versuch, dem
Volk die Augen zu 6ffnen fiir eine neue Wirklich-
keit. Die schwarze Bevolkerung mull erkennen
lernen, daBl der WeiBle ein Teufel ist, weil er ein
Teufel ist, z.B. weil er Sklaverei treibt, weil er
Vorurteile hegt, oder weil er Atombomben auf
Japan wirft. Die schwarzen Menschen miissen
lernen zu lachen, wenn sie horen, dall Kolumbus
Amerika entdeckt hat, da sie wissen, da} die In-
dianer bedeutend frither dort waren. « Black pow-
er» ist eine neue Weise, die Dinge zu sehen.

Das wichtigste jedoch, was der Neger sehen
lernen muB, ist die iberragende Bedeutung der
Tatsache, dal er Schwarzer ist. Die Separatisten
glauben, das «schwarze» Gemeinwesen existiere
in den Kopfen der Weillen bereits, und sein eige-
nes Heil verlange es, dal der Neger diese Ein-
heit akzeptiert und bestatigt. Sie sind iiberzeugt,
kein Mensch von schwarzer Hautfarbe konne an-
erkannt werden, solange das Schwarz-Sein nicht
geachtet ist. Daher sprechen die fihrenden Leute
dieser Bewegung von der Schonheit des «schwar-
zen BewuBtseins». (Im Gegensatz dazu versuchen
die Fiithrer der Integrationsbewegung das « Neger»-
Problem nicht weiter heraufzuspielen, sie sprechen
vielmehr von dem allgemeinen Problem, Menschen
aller Hautfarben aus den lindlichen Lebensformen
in die stidtischen einzugliedern.) Ferner setzt sich
die Separatistenbewegung direkter mit dem Pro-
blem der Selbsteinschitzung auseinander als die
Integrationsbewegung. Sie sucht, ein neues Ver-
stindnis zu entwickeln, das den schwarzen Men-
schen ermoglicht, neue Minner und Frauen zu
sein — aber aus einer Perspektive heraus, die ihnen
zu erkennen gibt, dal ihre personliche Selbstach-
tung von der Achtung abhingt, die mit ihrem
Schwarz-Sein zusammenhingt.

Ein Uberblick iiber die amerikanischen Sozial-
bewegungen, die nach einer Anderung streben,
enthiillt ein Bild, das sich nicht seht von dem unter-

scheidet, was die Entwicklung auf der ganzen Welt
uns bietet. Es sind allem Anschein nach vier Grund-
bewegungen, die sich hier abzeichnen: das utopi-
sche Sich-Zuriickziehen; die «power-diffusion»
(Machtverteilung), die Rassenintegration und
der Rassenseparatismus. Gegenwirtig sind die
beiden erstgenannten in der Hauptsache «weili»,
die dritte ist gemischt und die vierte ist «schwarz».
Die Integrationshbewegung erscheint als die am
wenigsten ideologisch gefirbte; und weil sie das
Verhiltnis zwischen ihrem ein wenig verschwom-
menen Programm und den Problemen, mit denen
ihre Mitglieder zu tun haben, am wenigsten durch-
dacht hat, scheint diese Bewegung auch die am
wenigsten bedeutsame zu sein. Auf der anderen
Seite scheint es aufgrund verschiedener gemein-
samer ideologischer Ziige moglich, da die uto-
pischen und die «diffusion»-Bewegungen stirker
miteinander verschmelzen und zusammenarbeiten
werden. Das konnte dazu fiithren, dal diese beiden
Bewegungen eines Tages die Richtung bestimmen,
in der die Anderung der Verhiltnisse in den Ver-
einigten Staaten verlaufen. Was fiir ein Verhiltnis
besteht zwischen diesen Bewegungen und dem
Separatismus ? Obwohl sie keineswegs miteinander
identisch sind, lassen sie sich recht gut miteinander
vereinbaren. So wiirde zum Beispiel die Errich-
tung getrennter «schwarzer» Institutionen eine
starkere Machtverteilung (diffusion) in Amerika
bedeuten. Ja wir glauben, daf die neue Welt, die
sich enthiillt, wenn die Dinge aus der ¢«schwarzen»
Perspektive gesehen werden, in betrichtlichem
Umfang dazu beitragen wird, daf} alle Amerikaner
sich selber und ihre Mitmenschen mit einem offen-
neren und ehrlicheren Blick betrachten. Die Se-
paratistenbewegung ist nach unserer Meinung
weniger ideologisch bestimmt als die anderen,
«weiBen» Bewegungen, d.h. sie ist weniger fest-
gelegt auf letzte Ziele und Werte, die diese Ziele
rechtfertigen. Doch die Auswirkungen der Se-
paratistenbewegung werden dazu beitragen, daB
die mehr ideologisch ausgerichteten Bewegungen
stirker FuB fassen. Wie wir die Dinge sehen, sind
die utopische und die «diffusion»-Bewegung auf
dem Wege, eine ideologische Basis fiir eine Ande-
rung zu legen, wihrend der Separatismus einen
seiner grofBten Kimpfe aufnehmen wird, um Ame-
rika gegenwiirtig in Bewegung zu bringen. Wenn
wir stark vereinfachen, kénnen wir sagen: Die
Hippies stellen eine Ideologie dar ohne Programm,
die Separatisten vertreten ein Programm ohne
Ideologie. Die Zukunft wird wahrscheinlich eine
Fusion dieser Bewegungen etleben.
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Die Rolle der Gewalttitigkeit
in den amerikanischen Sogialbewegungen

Alle Bewegungen, von denen wir gesprochen ha-
ben, auBer dem Separatismus, anerkennen den
Grundsatz der Gewaltlosigkeit. Damit sind die
Separatisten unter den Amerikanern, die eine An-
derung der Verhiltnisse anstreben, in eine Isolie-
rung gedringt; zugleich aber ist dieser Grundsatz
von malBgeblicher Bedeutung, wenn wir die un-
mittelbare Zukunft dieser Bewegung verstehen
und die Frage beantworten wollen, ob sie messiani-
sche Ziige annehmen wird oder nicht. Unter den
«weillen» Bewegungen hitte ein Messianismus
keine grofie Chance, zumal das «Gott-ist-tot» zu
ihren methodischen Grundsitzen gehort. Die
Ideologie, die der utopischen und diffusionisti-
schen Bewegung zugrunde liegt, wurzelt in dem
moralischen Ideal der Gerechtigkeit und individu-
ellen Freiheit, das mit dem jiidisch-christlichen Er-
be zusammenhingt. Doch in echt dialektischer
Weise ist die Frucht dieses Erbes die Tendenz zur
Entsakralisierung und der Leugnung von allem,
was nicht fraglos gewiB ist. Somit ist Gott im
Sinne einer erkennbaren, irrtumslosen Autoritit
tot. Gerade eine solche Gottheit aber entziindet
die Brgriffenheit und Begeisterung einer messia-
nischen Bewegung. Es ist daher kaum anzu-
nchmen, daB sich in diesen iiberwiegend «wei-
Ben» Bewegungen ein Messianismus entwickeln
wird.

Ebensowenig scheint der Messianismus in der
Integrationsbewegung eine Zukunft zu haben.
Auf der einen Seite glauben wir, daBl diese Bewe-
gung zunehmend an Bedeutung vetlieren wird,
weil ihre Leute kein 6konomisches Programm ha-
ben und nicht griindlich genug iiberlegen, wie sich
die Selbstachtung unter der schwarzen Bevolke-
rung heben liBt. Auf der anderen Seite scheint das
Wesen der Integrationsbewegung ohnehin einen
Messianismus auszuschlieBen. Zweifellos spielt
die Religion in dieser Bewegung eine zentrale
Rolle. Doch diese dem ganzen zugrunde liegende
Religion ist das Christentum, eine Religion des
weiBen Mannes. Und das kann auch nicht anders
sein, wenn das Ziel der Bewegung die Integration
ist. Die Fithrer miissen die Religion des domi-
nierenden Teiles annehmen. Messianismus aber
bedeutet natiirlich Glauben an einen bevorzugten
Platz fiir die eigene Gruppe; er erklirt die Ent-
tduschten und zu kurz Gekommenen als Avant-
garde einer neuen Ara und als den an der Macht
befindlichen Kreisen iibetlegen. Weil das Christen-

tum als Religion des weillen Mannes empfunden
wird, macht die sich als notwendig erweisende An-
nahme des Christentums durch die Leute der In-
tegrationsbewegung jeden Messianismus von vorn-
herein unmoglich. Wenn daher mit Gewaltanwen-
dung zu rechnen und das Entstehen eines Messia-
nismus irgendwo sehr wahrscheinlich ist, dann bei
der Separatistenbewegung.

Separatismus, Gewaltanwendung nnd Messianismus

Gewaltanwendung ist ein unverzichtbares Ele-
ment bei der Separatistenbewegung. Zunichst ist
es hochst wahrscheinlich, daf3 es in den kommenden
Jahren zu spontanen Gewalttitigkeiten kommen
wird, und die Separatistenbewegung mulB fihig
sein, diese Ereignisse und die an ihnen Beteiligten
aufzunehmen. Die stidtischen Polizeikrifte wer-
den mit Schrotgewehren und bewaffneten Faht-
zeugen ausgertistet; gewohnliche Biirger, schwar-
ze und weiBe, bewaflnen sich und werden sogar in
manchen Stidten von den &rtlichen Polizeikriften
im Gebrauch ihrer Waffen ausgebildet. Zu diesen
symptomatischen Erscheinungen braucht man nur
noch die strenge und Ressentiments weckende
Uberwachung der Ghettos durch die Polizei und
die Frustration des Arm-Seins in einer UberfluB3-
gesellschaft hinzuzunehmen, so ist die Wahr-
scheinlichkeit auBerordentlich hoch, daB es zu
spontanen Gewalttitigkeiten kommt. Die Sepa-
ratistenbewegung aber kann diejenigen nicht im
Stiche lassen, die in'den bereits begonnenen Proze3
der Gewaltanwendung hineingezogen sind.

Zum zweiten aber sieht es aus, als seien alle
Fortschritte, die in jiingster Zeit den schwarzen
Amerikanern beschieden waren, durch Gewalttat
oder Gewaltandrohung zustande gekommen. Ver-
mutlich glauben nur wenige Schwarze daran,
durch bewaflneten Aufstand die Weillen zwingen
zu konnen, dal3 sie ihnen die gewiinschten Ver-
besserungen gewihren. Thre Strategie zielt nicht
darauf ab zu gewinnen, sondern die Sicherheit zu
erzeugen, daB sie nicht verlieren, und dabei das
«weile» Amerika zu zermiitben. Doch wire es
vom Standpunkt der Separatistenfiihrer aus vollig
unrealistisch, die Gewaltanwendung aus ihrer
strategischen Planung auszuklammern. Denn es
scheint nun, als sei sie die wirksamste Waffe, tiber
die die Bewegung verfiigt.

Zum dritten miissen die Separatisten sich Fa-
nons Behauptung vor Augen halten, dall Gewalt-
anwendung notwendig ist: «Gewalt ist eine rei-
nigende Kraft. Sie befreit die eingeborene Bevél-
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kerung von ihrem Minderwertigkeitskomplex,
ihrer Verzweiflung und Untitigkeit; sie macht sie
furchtlos und stellt ihre Selbstachtung wieder
her.»s So erklirte ein Teilnehmer an einem Auf-
rubr in einer ametikanischen Stadt: «Ich fiihlte
mich frei, wie <neu geborens, als ich sah, was ich
getan hatte.»* Die Separatistenbewegung muB sich
mit der Frage auseinandersetzen, ob Gewaltan-
wendung auch zur Herstellung der Selbstachtung
notwendig ist; das hat sie bisher noch nicht getan;
wenn und in dem Augenblick, in dem sie es tut,
wird die Antwort vermutlich lauten, daB Gewalt-
anwendung notwendig ist, aber keine physische
Vernichtung. Menschen konnen sich nicht von den
Regungen und Gedanken befreien, die sie im
Geist ihrer Mitmenschen verursachen. Schwarze
konnen keine Selbstachtung gewinnen, solange
sie nicht das «Bild des Schwarzen» in den Kopfen
der Weillen abbauen. Das kann allerdings vielleicht
gelegentlich nur durch physische Vernichtung
moglich sein. Doch besteht in Amerika die Hoff-
nung, daB} die Weillen schon durch die Heftigkeit
verbaler AuBerungen dazu gebracht werden kén-
nen, mit den Augen des Schwarzen zu sehen.
AuBerdem aber scheint das Problem des Selbst-
hasses eine Anerkennung der Gewaltanwendung
zu verlangen, obwohl verbale Heftigkeit in einer
relativ offenen Gesellschaft méglicherweise die
Notwendigkeit physischer Zerstorung auf ein
Minimum herabsetzen kann,

Es gibt also eindeutig eine groBe Anzahl von
Griinden, aus denen die Separatisten Gewaltan-
wendung akzeptieren miissen. Doch wie kénnen
sie diese Gewaltanwendung legitimieren? Gewalt-
anwendung kann sich als niitzlich erweisen, wie
aber liBt sie sich rechtfertigen? Die etablierten
Kirchen lehnen es ab, selbst die Rhetorik der Ge-
walttitigkeit zu wverzeihen. Einzelne religitse
Fuhrer versuchen unter gewissen Bedingungen
Gewaltanwendung zu rechtfertigen, werden dabei
aber von ihren Kirchen keineswegs getragen und
verlieren so ihre Fihigkeit, eine Legitimation zu
schaffen. Das relative Fehlen ideologischer Ele-
mente in der Separatistenbewegung bedeutet, dal3
es in ihr ein inneres Problem der Legitimitit gibt.
Sie hat keine absoluten Ziele und Werte, die ein-
deutig eine Vernichtung von Leben und materiel-
len Werten rechtfertigten. Das Bediirfnis nach
Legitimitit und die Haltung der vorhandenen
Kirchen, die eine solche versagen, verbunden mit
der eben erwihnten Disposition fiir einen Messia-
nismus, legt die Vermutung nahe, daB die Separa-
tistenbewegung einen fruchtbaren Boden fiir das

Aufkommen messianischer Fithrergestalten bildet.
Doch ist eine Gegenwirkung vorhanden, welche
die Wahrscheinlichkeit einer solchen Entwicklung
verringert. Der Messianismus erfordert eine starke
Tendenz zur Exklusivitit: das Gefiihl, ein auser-
wihltes Volk zu bilden. Die Separatistenfiihrer
wissen indessen sehr wohl, daB sie mit anderen, die
nicht in den Bereich Schwarz-Amerikas gehéren,
verbunden sind und von ihnen abhingen. Sie sehen
den strategischen Vorteil, der ihnen aus einer Ver-
bindung mit der Dritten Welt erwichst. Ebenso ist
ihnen klar, daB sie sich, je mehr sie eine Ideologie
fir ihre Bewegung entwickeln, desto mehr den
von Utopisten und Diffusionisten entwickelten
Grundsitzen annihern. So gerit der Separatis-
mus mit innerer Notwendigkeit in die Verflech-
tung mit einer tibernationalen Welt und einer do-
minierenden «weillen» Gruppe, von der ein Teil
fuur sich selbst nach einer Revolution strebt. Daraus
ergibt sich die Moglichkeit eines gegenseitigen
Beistandes. Das wiederum verlangt eine betricht-
liche Geschmeidigkeit, die aber unmdoglich wird,
wenn die Bewegung messianische Ziige annimmt.
Geschmeidigkeit im Verhalten und sakraler Cha-
rakter lassen sich nicht miteinander in Einklang
bringen oder doch nur mit groBten Miithen.

Was aber soll dann die Gewaltanwendung legi-
timieren? Wir beobachten den Versuch, die Zer-
storungen von seiten der Schwarzen als realistische
Selbstverteidigung zu deklarieren. Man sagt dazu,
die WeiBen wendeten stindig Gewalt an, obwohl
sie hiufig indirekt sei und eine mehr psychische als
physische Zerstérung oder Vernichtung bringe.
Eine «sklavische» Haltung aber muf fiir die neuen,
jungen, gebildeten schwarzen Fiithrer gleichbe-
deutend sein mit Tod. Die Vernichtung des Negers
erfolgt durch Hoffnungslosigkeit, Rauschgift be-
ziehungsweise Alkohol; es gilt also: toten oder
getotet werden. Die Erkenntnis dieses Sachver-
haltes ist ein Teil der neuen Weise, die Welt zu
sehen. Fiir manche bedarf daher die Gewaltan-
wendung ebensowenig einer Legitimation wie die
Selbstverteidigung. Doch ist die schwarze Be-
volkerung unter der Rhetorik der Liebe aufge-
brochen. Es muB ihr also schwerfallen, irgendeine
Rechtfertigung der Gewaltanwendung anzuneh-
men. Angesichts dieser Tatsachen sowie ihrer per-
sonalistischen Religiositit und ihrer Neigung zu
messianischen Perspektiven erscheint es sehr gut
moglich, daB sich unter den Separatisten tatsich-
lich eine messianische Bewegung entwickelt.
Wenn dies aber geschieht, wird diese Bewegung
sich vermutlich auf die Massen beschrinken und
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sie von ihren Fithrern trennen, die personlich auf
der Linie des «Gott ist tot» stehen und vom stra-
tegischen Standpunkt aus die Unméglichkeit eines
«Bxklusivismus» erkennen. Erwacht daher der
Messianismus, so wird er zu einem Schisma und
einer Schwichung filhren. Am Ende kann nur
eine gesteigerte Frustration und groBere Gewalt-
anwendung stehen.

I Wir glauben, daB unsere Erhebung ziemlich reprisentativ ist
fiir Familien mit heranwachsenden Kindern des betreffenden Ge-
biets, abgesehen vielleicht von den Vitern. Zu Einzelheiten siche:
J.Rasmann, Religion as a Source for Community, M. A.-Disserta-
tion, Marquette University 1967.

2 Zur weiteren Diskusssion dieser Punkte, siche: ].Rasmann
2a0,

3 F.Fanon, The wretched of the Earth (New Yotk 1963) 73.
4 In J.Alsbrook, The Tuin of Violence (New Republic, Febr.
1968) 15.
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