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Black Theology als
Hoffnungszeichen

Diese der Spiritualitit gewidmete Nummer der
Zeitschrift CONCILIUM soll darlegen, daB die
Aussagen und Bekenntnisse unseres Glaubens eine
existentielle Tendenz haben. Wenn der Christ et-
lést zu sein behauptet und wenn et bekennt, daBl
. in ihm ein neues Leben als Quelle erlésender
Energie wohnt, wird diese Uberzeugung in seinem
Leben existentielle Gestalt bekommen miissen.
Sonst werden die Glaubensaussagen zu einer
Ideologie, die nur die Fakten des Lebens zu legiti-
mieren sucht, und seine Uberzeugung kann sich
nicht authentisch als Quell und Leben manifestie-
ren. Der Christ wird also das Gegenteil von dem
sein, was Nietzsche zynisch von ihm feststellen zu
miussen glaubte: an einem Christen kénne man un-
moglich sehen, daB er erlost sei. Biblisch ausge-
driickt: Der Christ kann sich nicht wie ein Mensch
geben, der keine Hoffnung hat.

Das Wagnis des Zweiten Vatikanischen Kon-
zils ist als Ganzes eine solche existentielle Erfah-
rung der Hoffnung. Die Tatsache, dai die katho-
lische Glaubensgemeinschaft gerade in dem Augen-
blick, da der Glaube seine Selbstverstindlichkeit
verliert und von auflen her kaum noch AnstoB
oder Bestitigung erhilt, trotzdem von der Glau-
benszukunft zu reden wagt, ohne im voraus
zu wissen, welche Geister dadurch gerufen wer-
den — das ist in seinem Ganzen ein Hoffnungszei-
chen. Nachher kann man dann zwar sagen, dal
diese Hoffnung bei vielen, sogar bei manchen der
Initiatoren zerschlagen wurde; aber dann gilt das
doch an erster Stelle fiir diejenigen, die Hoffnung
mit oberflichlichem Optimismus verwechseln oder
mit dem, was Ricceur die oraussicht (le prospec-
tif) nennt, wie es die Redensart versteht: Regieren
heiBt Vorausschauen - das vernunftbestimmte
Schiitzen und wirtschaftliche Erméglichen detr Zu-
kunft, aber ohne das Risiko auf sich zu nehmen, in
eine eventuelle Bresche zu springen, die durch eine
Aussicht (le perspectif) in den Nebel der Unsicher-
heit geschlagen wird. Natiirlich ist auch jegliche
Fursorge und das fachliche Anfassen der Voraus-
sicht (prospectif) so etwas wie eine sikulare Hoff-
nung; sie muB sogar vorhanden sein, wenn eine

subtilere und mit mehr Risiko verbundene Gestalt
der Hoffnung gerechtfertigt sein soll.

Es gibt eine kurzfristige und eine langfristige
Hoffnung. Die kurzfristige Hoffnung, Hoffnung
auf kurze Zeit, wird gerechtfertigt und getragen
vom Grad der Einsichtigkeit, vom «logos» (vgl.
Futuro/sgic), von Wahrscheinlichkeit, Chancen-
betechnung, vom verringerten Risiko. Deshalb
fordert die Hoffnung auf kurze Zeit weniger ethi-
schen Mut, sich in das Loch der Zukunft zu stiir-
zen, und liuft der also fiir sakulare Hoffnung zu-
gertstete Mensch weniger Gefahr, sein Gesicht zu
vetlieren. Hoflnung fir lingere Zukunft setzt
einen unerschiitterlichen Glauben voraus: Be-
wulBtwerdung des Risikos und existentielles Ein-
kalkulieren der Moglichkeit des Gesichtsverlustes
nach auBen hin. Sie schirft aber das Gesichtsver-
mégen der Augen des Glaubens, wie die Tradition
das nennt.

Wenn in diesem Bericht von Black Theology als
Hoffnungszeichen gesprochen wird, ist hier « Hoff-
nung» als Hoffnung auf lange Zukunft gemeint.
Hoffnung wird dabei nicht als oberflichlicher Opti-
mismus verstanden, det schon beim Erscheinen der
ersten Schwalbe im Lenz der Theologie Viktoria
kriht. Wit wollen hier Hoffnung betont als Hoff-
nung auf lange Zukunft verstehen; die auf eine Per-
spektive eingeht, die siesich selbst schafft; Hoffnung
auf lange Zukunft mit verantworteten Risiken von
Gesichtsverlust. Die Verantwortung einer solchen
Hoffnung (denn auch von dieser Hoffnung, die in
uns lebt, muB Rechenschaft abgelegt werden:
1 Petr 3,15) liegt gerade in der erdffneten Perspek-
tive.! Viel wird also davon abhingen, ob wir in
diesem Beitrag diese Perspektive in dem komple-
xen Ganzen werden zeigen kénnen, das mit Black
Theology bezeichnet wird. Dafiir wird dienlich
sein, zuerst das Phinomen Black Theology? in sei-
nem gesellschaftlichen Zusammenhang aus der
Nihe zu betrachten. Dann erst kann sich zeigen,
ob dieses Phinomen perspektiveerweiternd wirkt,
wenn man es mit dem Erwartungsmodell der
christlichen Hoffnung zusammensieht: dem Het-
beikommen (adventus) Seines Reiches. Es geht also
nicht um den Aufweis der Hoffnung, die in einzel-
nen Personen wie Martin Luther King, Abernathy
oder Jackson lebt, sondern um die Deutung eines
Kollektivgeschehens in der Welt der Farbigen als
Hoffnungsmotiv fiir die Zulkunft des Christentums.
Vorab sei noch gesagt, daB} das Phinomen Black
Theology sich auch aus politischen, Skonomi-
schen, rechtlichen, psychologischen und rassischen
Faktoren erkliren liBt. Die Motivierung der Black
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Theology durch die Wissenschaft dieser Bereiche
kann in diesem Bericht nur angedeutet werden;3
sie konnen nicht als Motivierungen betrachtet
werden, die die theologische Motivierung aus-
schlieBen, sondern eher als Motivierungen, die die
Theologie auffordern, dieses Phinomen nicht zu
iibersehen oder ihm aus dem Weg zu gehen.

1. Das Phéinomen « Black Theology» in der
Adventsperspektive

Wit benutzen hier das Wort «Adventsperspek-
tive» («adventorisch»+), um auszudriicken, daf3
wit keine futuristische oder sogar futorologische
Perspektive meinen, sondern eine Perspektive, die
man erhilt durch das Ausschauen mit den Augen
des Glaubens nach dem adventus Domini als einem
noch unvollendeten heilsgeschichtlichen Gesche-
hen. Der hier gemachte Unterschied zwischen ad-
ventus und futurnm (zwischen jemandem, der auf
uns zukommt, und der Zukunft) scheint subtil zu
sein. Doch gibt es wenigstens einen Niveau-Unter-
schied. Was der geschichtliche Mensch als Zukunft
vor sich hat, ist immer unsicher und dadurch be-
drohend. Diesen Rand von Bedrohung kann der
Mensch selbst durch den wissenschaftlichen Fort-
schritt schmaler machen, indem er schon jetzt in
diese Zukunft Einsichtigkeit («logos») einfiihrt.
Die christliche Uberzeugung erfihrt diese Zukunft
aber auch als personlich auf uns zukommenden
Gott. In Jesus von Nazareth ist dieses auf uns Zu-
kommen des personlichen Gottes geschichtliche
Wirklichkeit geworden, die noch nicht vollendet
ist: Gott ist der noch Kommende. Er ist nicht nur
derjenige, der sich schon geoffenbart hat; er ist
ebenso der sich immer Offenbarende, der niemals
in absolutes Schweigen verfillt. Mit dieser Uber-
zeugung gibt die Zukunft nicht nur zu denken, sie
gibt auch in christlichem Sinne zu hoffen: Die Zu-
lunft ist nicht rein unpersonlich als ein anonymes
«Gegeniiber» des Menschen; sie hat auch das
«Gesicht» eines personlich den Menschen Gut-
gesinnten, der auf uns zukommt und den wir er-
warten sollen: adventus Domini.

Ein anderer Beitrag dieser Nummer charakteri-
siert bei Erwihnung der Negro-Spirituals das
Christentum der Neger als Erfahrung eines ver-
kiirzten BEvangeliums. Diese Verkiirzung steht in
Zusammenhang mit dem sozialen Zustand der Ne-
ger in den Vereinigten Staaten (Sklavendasein)
und ihrer beschrinkten BewuBtwerdung. Das
Christentum brachte zunichst nur Licht in ihren
faktischen Zustand: ihre Verbannung aus dem

Leben der Weilen und das Verstehenlernen ihres
gesellschaftlichen Zustandes als Kreuz, als Leid,
als Identifikation mit dem leidenden Knecht bei
Jesaja, mit dem stets auf dem Weg seienden und
umherirrenden Volk Israel, mit dem leidenden
Christus oder — ein beredtes Symbol fiir ihr Mindet-
wertigkeitsgefiihl — mit Simon von Cyrene.

Man kann zu erforschen versuchen, warum das
Christentum der Schwarzen aus der Schrift eine
Auswahl traf. Man wird als Ergebnis auf soziale
MiBstinde stoBen und nicht auf rassische Differen-
zen. AuBerhalb der Vereinigten Staaten (z.B. in
den amerikanischen Lindern, die unter Herrschaft
des spanischen Kolonialismus standen) ist die
Scheidung zwischen weiBen Christen und schwar-
zen Christen nie so scharf gewesen wie in den
Vereinigten Staaten von Amerika.¢ Die meisten
schwarzen Christen der Vereinigten Staaten ge-
hoétren zur «black church». Diese «schwarzen Kir-
chen» sind die iltesten Einrichtungen der Neger
in den Vereinigten Staaten. Von den 16 Millionen
schwarzen Christen gehoren 14 Millionen zu kirch-
lichen Denominationen, die von den Schwarzen
selbst ins Leben gerufen wurden; nur 2 Millionen
gehoren zu Denominationen mit weifler Mehrheit.
In diesem Zusammenhang kann es nicht verwun-
dern, daB nur 8ooooco Schwarze zur Katholischen
Kirche gehoren (1,7% von allen Katholiken der
Vereinigten Staaten); bei der zentralistischen
Struktur der Katholischen Kirche ist es nimlich
fast unmoglich, zu einer eigenen Katholischen
Kirche fiir Schwarze zu kommen.s In der gesell-
schaftlichen Einschitzung von der weillen Bout-
geoisie der Veteinigten Staaten ist das Christentum
der Schwarzen so etwas wie ein zweitrangiges
Christentum. In dieser Hinsicht ist ein erster Auf-
trag der Black Theology, diese Scheidung von
weiBen und schwarzen Christen aus dem Weg zu
raumen. Nur ein Pharisier konnte so tun, als ob
die Theologie der WeiBen von diesem ProzeB
nichts zu lernen hitte. Eines der ersten Ergebnisse
der Black Theology ist eine Ausweitung des
christlichen BewuBtseins. Das stellt aber auch die
«weile Theologie» vor die Frage nach ihrer eige-
nen Identitit. Auf beiden Seiten wird man zu einer
Erneuerung der christlichen Identitit kommen
miissen. Das Denken der Schwarzen in der Black
Theology macht dem weiBen Theologen bewult,
in welchem Mafe sein «universales» theologisches
Denken ein Mythos ist; es war ein «weilles» Den-
ken der christlichen Offenbarung. So wird Black
Theology zur Erneuerung fiir Schwarze und Weile.
Das kann zu einer neuen Form von Pluralitit in der
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Theologie fithren; es kann auch zu einer Integra-
tion der «schwarzen Theologie» in die «weille
Theologie» fuhren; und schlieBlich kann es zu
einer revolutioniren BewuBtwerdung der schwar-
zen Christen in den Vereinigten Staaten von Ame-
rika fithren. Damit sind die drei grofien Richtun-
gen angegeben, in denen sich die Black Theology
heute bewegt. Diese drei Richtungen kniipfen an
die drei entsprechenden Richtungen an, mit denen
sich zur Zeit das schwarze Amerika prasentiert:
Bei der Integrationsbewegung, die sich am besten
und deutlichsten in Martin Luther King symboli-
sierte; bei einer Bewegung zum Staat im Staat, zu
einer Kirche in der Kirche, der Bewegung eines
schwarzen Nationalismus, einer eigenen schwar-
zen Kultur und einer eigenen Universititshildung
— eine Bewegung, die vor allem bei den Jingeren
Erfolg hat; und bei einer marxistisch orientierten
Bewegung wie der der Schwarzen Panther, der Be-
wegung der Black Militants und der Black Power.
Letztere Bewegung ist wohl die radikalste und
stellt die Black Theology vor ebenso viele Pro-
bleme wie die revolutioniren Bewegungen die
Theologie iiberhaupt. Fir das BewuBtsein des
groBten Teils der Black Militants war Gezeiten-
wechsel, als Stokely Carmichael auf einer staubigen
StraBe von Mississippi im Juni 1966 den Ruf
«Black Power» ausstieB. Er hat das Ohr einer
ganzen Nation erreicht und das Herz des schwat-
zen Mannes berithrt und mit neuer Hoffnung froh
gemacht.5 Das Schwarze Manifest des James Fozr-
man vom 4.Mai 1969 scheint erst ein Anfang zu
sein. Eine einfluBreiche Arbeitsgruppe schwarzet
Kirchenfithrer hat das Manifest als «gerecht,
menschlich und theologisch korrekt» akzeptiert:
«Und wenn auch die weiBen Christen schockiert
sein werden — es ist ein heilender Eingriff Christi
selbst.» Hinem Theologen kommt diese Aussage
wohl etwas allzu schnell. Man wird aber zugeben
miissen, daBl das Manifest einen Schockeffekt ge-
habt und bei vielen Schwatzen das Bewultsein
wachgerufen hat, daB8 die Kirche wieder einmal
«als ideologische Komponente des Establish-
ments» auf der falschen Seite der (jetzt schwarzen)
Revolution ausgekommen ist. Die Frage ist, wie
«die schwarzen Kirchen» bald ithre Vergangenheit
verstechen werden und wie die Black Theology
ihnen dabei helfen wird. Der Text des Schwarzen
Manifests selbst 1iBt dariiber keinen Zweifel:?
«Der neue schwarze Mensch will leben, und leben
will sagen, daB wir uns mit dem Stand der Dinge
nicht abfinden und nicht nur an Selbstverteidigung
glauben diirfen. Wir miissen darauf ausgehen, die

Machtzentren der weilen Welt und des Westens
anzugreifen. Die weiBen christlichen Kirchen sind
eine Art zweiter Regierung in diesem Land; und
sie werden von der Regierung dieses Landes be-
nutzt, um die Menschen in Lateinamerika, Asien
und Afrika auszubeuten. Aber das wird nicht mehr
lange dauern... Doch um zu erreichen, daB3 unsere
Forderungen von der Kirche, die mit der Regie-
rung der Vereinigten Staaten von Amerika einig
ist, gebilligt werden, diirfen wir nicht vergessen,
daB wir den Sieg letzten Endes mit Gewalt und
Macht erreichen werden. Wit bedrohen die Kir-
chen nicht. Wir sprechen nur von unserm Wissen,
daB die Kirchen mit der bewaffneten Macht der
Kolonisten gekommen sind und sie bei der be-
waffneten Macht der Kolonisten Unterstiitzung
gefunden haben, Wenn die Kirchen in Kolonial-
lindern mit Hilfe der bewaffneten Macht begriin-
det und gefestigt wurden, wissen wir deshalb tief
in unserem Herzen, daBl wir bereit sein miissen,
Gewalt zu gebrauchen... Ein Angriff auf religigse
Uberzeugungen schwarzer Menschen ist nicht un-
ser oberstes Ziel, obwohl wir wissen, dall wir keine
Christen waren, als wir in dieses Land gebracht
wurden, sondern daB das Christentum benutzt
wurde, bei unserer Unterwerfung zu helfen. Mit
der Ausfertigung dieses Manifestes wollten wir die
rassistische weille christliche Kirche zwingen,
einen Anfang mit den Sanierungszahlungen zu
machen, die allen schwarzen Menschen zukom-
men, nicht nur von seiten der Kirche, sondern
auch von seiten der einzelnen Unternehmen
und der Regierung der Vereinigten Staaten von
Amerika. DaB wir uns an die christliche Kirche
richten, betrachten wir als ein Unternehmen, zu
dem sich alle schwarzen Menschen vereinigen
konnen.» Ausdriicklich fordern sie eine universale
Kontrolle zugunsten aller Schwarzen der Welt.
Unter «total control» verstehen sie, daB die
schwarzen Menschen, die am meisten unter Aus-
beutung und Rassendiskriminierung gelitten ha-
ben, dazu kommen miissen, ihre Interessen zu
schiitzen, indem sie in den Vereinigten Staaten die
Fihrung in die Hand nehmen. Es gentigt aber
nicht, daB ein schwarzer Mann zu sagen hat. Er
muB sich zum Ziel setzen, eine neue Gesellschaft
aufzubauen: « Unser Herz schligt fir die Vietna-
mesen; denn wir wissen, was es heilt, unter der
Herrschaft des rassistischen Amerika zu leiden.
Unser Herz, unsre Seele und all unser Mitleid gilt
unsren Briidern in Afrika, Santo Domingo, Latein-
amerika und Asien, die der Gewalt der Vereinig-
ten Staaten unterwotfen sind... Wir schwarzen
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Menschen miissen uns des Loses aller schwarzen
Menschen in der Welt annehmen.» Herz, Seele und
alles Mitleid werden nicht geniigen, wenn nicht
die theologische Reflexion hinzukommt.

Gerade im Zusammenhang mit diesem Manifest
witd die Black Theology auf zwei 1llusionen hin-
weisen: 1. Auch der schwarze Mann kann nicht
mehr zuriick; es ist illusorisch, einen Rickweg in
die afrikanische Kultur zu suchen, und noch illu-
sorischer ist die Erwartung, daf alle Schwarzen
der Welt ihre eigenen Probleme in der Black Revo-
lution der Vereinigten Staaten von Amerika wie-
dererkennen. — 2. Die eigene Identitit zu finden
kann fiir den Schwarzen kein letztes Ziel sein; es
kann nur eine Zwischenphase sein, um sowohl das
«schwarze» wie das «weiBe» Denken in einer
menschlichen und christlichen Pluriformitit zu
iiberwinden: in einer gemeinsamen Erfahrung
christlicher Freiheit. Die «schwarzen Kirchen»
sind nicht nur die ilteste christliche Einrichtung
der Neger in den Vereinigten Staaten; sie sind viel-
mehr bis heute ihre einfluBreichste Einrichtung;
und so liegt es nahe, daf} die Black Theology sich
zur Aufgabe setzt, die schwarzen Kirchen von in-
nen her zu mobilisieren: Manche (wie Luther
Kings Nachfolger, der pragmatische und bis heute
nur wenig theologisch orientierte Jesse Jackson)
wollen diese Mobilisierung fiir die sogenannte
«black futute»; andere (wie das National Com-
mittee of Black Churchmen: NCBC) wollen keine
Zukunft ohne Weille, sondern eine gemeinsame
Zukunft fur Weile und Schwarze. Jacksons prag-
matische Einstellung «getrennt, aber unabhangig»
muB die Kommunikationsstorung zwischen wei-
Ben und schwarzen Christen noch weiter treiben,
so daBl von einem christlichen Dialog bald tber-
haupt keine Rede mehr sein kann, Ein Ziel der
Black Theology ist gerade, diesen Dialog zu er-
moglichen. Das geht nur, wenn auch die Black
Theology eine klare Identitit hat und ihr Ge-
sprichspartner — nennen wir ihn zunichst ruhig
White Theology — sich mit dieser Black Theology
nicht identifiziert. Mit Recht sagt Professor John
C.Bennett (Union Seminary): «Wir koénnen uns
unmoglich von dem lihmen lassen, was unsere
Voreltern den Negern angetan haben. Es geniigt,
unsere Solidaritit mit der kollektiven Siinde un-
serer gegenwirtigen Gesellschaft, die von Weilen
beherrscht wird, zu bestitigen. Die Gesellschaft
bhat in der Anderung ihrer fundamentalen rassisti-
schen Verhaltensweisen und ihrer praktischen Re-
glerungs- und VerwaltungsmaBnahmen versagt.
Sie hat zu wenig fiir die Befreiung unserer schwar-

zen Biirger aus Armut und Bedriickung getan, die
ihnen von der Gesellschaft zugefiigt wurden, auch
nachdem die Gesetze verbessert worden waren...
Ohne schockierende Ereignisse bekommen wir
keine Augen, die sehen, bleiben wir ungeriihrt,
beurlauben wir uns, tun wir wenig, wo viel ver-
langt wird.»®

Bei all dem ist die groBe Frage, wie weit die
theologische BewulBtwerdung der amerikanischen
Schwarzen exemplarisch genannt werden darf: fiir
andere schwatze Christen, z.B. in Afrika, wo es
ebenfalls Stimmen fiir eine «théologie noire» gibt.
Im Jahre 1966 hat das NCBC (National Committee
of Black Churchmen) begonnen, Kontakte mit
dem AACC (All Africa Conference of Chutches)
anzukniipfen: eine neue Art Okumene, die auf
eine Menge unvorhergesehener Schwierigkeiten
stoBt. Die schwarze Kirche in Amerika entdeckt,
daB die schwarze Kirche in Afrika mit ganz ande-
ren Problemen zu kimpfen hat als sie selbst. Auf
den ersten Blick sieht es sogar so aus, als ob sie
auler ihrer Zuriicksetzung durch die weiBlen Chri-
sten keine gemeinsamen Probleme hitten. Als die
NCBC die reiche United Methodist Church (es gibt
in den Vereinigten Staaten drei grofe methodi-
stische Denominationen, die auch anderthalb Mil-
lionen schwarzer Mitglieder zihlen) um finan-
zielle Unterstiitzung bat, wurde die Bitte abge-
schlagen, aber zu gleicher Zeit durfte die All Africa
Conference of Churches eine ungewohnlich grofie
Summe als Geschenk einnehmen; das war be-
zeichnend. Die afrikanische AACC begegnet den
reichen Kirchen der amerikanischen Weillen noch
mit groBem Respekt und will mitihnen, im Gegen-
satz zur NCBC, gut Freund bleiben. Trotzdem
miifite es moglich sein, die schwarzen Kirchen
Afrikas, Lateinamerikas und der Vereinigten Staa-
ten von Amerika einander niherzubringen. Oder
richtiger gesagt: Thr theologisches BewuBtsein
darf nicht von der sogenannten universalen Theo-
logie manipuliert werden, sondern soll gemeinsam
wachsen zu einem eigenen Nachdenken iiber eine
eigene Art des Christseins.?

Natiirlich lieBen sich noch mehr Nuancen fiir
das aufzihlen, was sich in der « Black Revolution»
als « Black Theology» anbietet. Das Bisherige bie-
tet aber schon geniigend Material, um von neuem
die Frage zu stellen, ob diese Black Theology ein
Hoffnungszeichen ist.

2. Ein Hoffnungszeichen?

Ein erstes Hoffnungszeichen ist die Tatsache, dal
die Erfahrung des Christentums der Schwarzen
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zum ersten Male in der Geschichte die Mithe um
ein eigenes Nachdenken tiber ihre religiose Erfah-
rung des Christentums nicht gescheut hat. Bisher
mag der Eindruck entstanden sein, als ob es vor
allem gegen die Unterdriickung durch die Weillen
ginge. Es geht aber um mehr: um die reflexe Be-
wuBtwerdung einer anderen Art und Weise des
Christseins als der Art der Weilen. Trotz aller
hemmenden Faktoren von seiten des weilen Chri-
stentums ist diese BewuBtwerdung eine nicht weg-
zuleugnende Tatsache geworden und stellt damit
eine unerwartete Bestitigung des eigenen Kirchen-
charakters der schwarzen Kirchen dar. Es kann
beunruhigen, daf3 sich von den dreiBig Millionen
amerikanischer Neger nur sechzehn Millionen als
Mitglieder der christlichen Kirchen bekennen; es
liBt sich nicht leugnen, daB gerade die Kirchen
die stirksten Forderer der BewuBtwerdung des
Schwarzen gewesen sind. Es kann beunruhigen,
daB die Black Theology so nah bei der Black
Power liegt und man den Findruck haben kann,
es gehe letztlich um Macht. Dann sieht man nicht
mehr, wie der Griff nach Macht ein Hoffnungs-
zeichen sein kann. Ist Macht nicht ein politischer
Faktor, der die Zukunft garantiert, wie Futuro-
logie? Ist der amerikanische Traum von der
Gleichheit, in dem man Schwarz und WeilB dieselbe
Macht gibt, nicht eher ein Gleichgewicht, das von
der Angst vor der Macht der anderen Seite hervor-
gebracht wird, als ein Niherbringen der Gottes-
herrschaft?

Cox'® hat darauf hingewiesen, dafi die heutige
Theologie auf die Anniherung von sozialer Revo-
lution und BewuBtwerdung und auf Spannungen,
die daraus entstehen, aufmerksam geworden ist.
Die Black Theology wird eindeutig von einer sol-
chen Anniherung und von der Aufmerksamkeit
fiir die daraus hervorgehenden Spannungen ge-
kennzeichnet. Theologie kann nicht mehr als fester
Orientierungspunkt in der Landschaft verstanden
werden, von dem aus man die Umgebung und ihre
Bedeutung erkennen kann; sie mul eher nach ihrer
Wirksamkeit mit Bezug auf die sich vollziehenden
Prozesse befragt werden. Die Black Theology
nimmt in diesem Sinn einen Platz im BewuBtwer-
dungsprozeB des amerikanischen Schwarzen und
der daraus hervorgehenden Revolution ein, die sie,
wahrscheinlich zu Unrecht, in ein Niherbringen
der messianischen Zeit einmiinden sieht. e diese
Erwartung erfiillt wird, ist eine Frage zweiten
Ranges; wichtiger ist, daf sie erfillt wird. Nattir-
lich wird hier auch die Frage gestellt, ob diese Ex-
fallung wabr ist. Wahr bedeutet jedoch nicht, daf3

die Erfillung der Hoffnung einer im voraus gelie-
ferten Kopie von etwas anderem entspricht. Wenn
gefragt wird: Ist das wahr?, so bedeutet dies: Kann
es den Text der menschlichen Erfahrung in all sei-
nen Dimensionen tibetleben?

Es gibt einen dritten Faktor, der uns die Frage
nach der Black Theology als Hoffnungszeichen mit
ja beantworten 14Bt; sie bewirkt sowohl bei Weil3
wie Schwarz eine wirkliche conversio des Herzens.
Auf beiden Seiten wird eine Selbstgeniigsamkeit
iiberwunden und eine Gesellschaft wandelt sich,
so daB sie die Aussicht bekommt, voller Leben —
sosehr dieses Leben auch bedroht ist — auf den
Weg in eine kommende Zeit zu gehen. Kein Friede
wird mit dem Status zweier durch Hautfarbe vet-
schiedener Arten von Kirchen geschlossen, die
beide behaupten, sich auf das Christentum zu
stiitzen. Es ist durchaus moglich, daB wir hier zum
ersten Male bewulBt mit einem Auseinanderfallen
im Christentum konfrontiert werden, das nicht
von auseinanderlaufenden Lehrmeinungen, son-
dern von auseinanderlaufenden Lebensrichtungen
am Leben gehalten wird, die einander aber notig
haben, nicht nur um das bumanum voller zu ma-
chen, sondern damit der Glaube glaubwiirdig sei.
Es gab einen weillen religitsen Paternalismus und
einen schwarzen religiosen Servilismus. Der
Glaube, daB Gott der Vater sei, wurde von diesem
religiosen Paternalismus befleckt; und die Ubet-
zeugung, daB der Sohn auch der Leidensknecht
sei, wird vom religiosen Servilismus befleckt.
Beide Glaubensiiberzeugungen miissen sich liu-
tern lassen, wenn das Bekenntnis von Gott dem
Vater aller und dem Sohn als Erloser und dltesten
Bruder noch existentielle Tragkraft haben soll.
Vielleicht ist «sich liutern lassen» hier ein Euphe-
mismus und paBt das biblische Wort vom Sterben
um aufzuerstehen besser.

Es kann nicht geleugnet werden — und das ist
ein vierter Hoffnungsfaktor in diesem bitteren Pro-
zel3 der Black Theology —, daB die Augen des
Glaubens gereinigt und dadurch in ihrem Sehver-
mégen geschirft werden, um eine neue Perspek-
tive zu entdecken.

Kierkegaard hat die Hoffnung «die Leiden-
schaft zum Moglichen» genannt.”* Diese Leiden-
schaft entsteht dadurch, daB man Gott nicht nur
aus der Vergangenheit erkennt, aus det Geschichte
oder aus dem Vorhandenen, sondern auch aus dem
Zukinftigen, auf das man vertraut. Gerade diese
Hoffnung hebt das Christentum iiber das rein Hi-
storische hinaus. Den Schwarzen ist alles aus den
Hinden geschlagen, aber dadurch kénnen sie hof-
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fen; und es kann uns nicht verwundern, dafl bei
dieser vitalen Hoffnung sich die leere Hand manch-
mal zur revolutioniren Faust ballt. Wer weil3, ob
sie dem weillen Christentum dadurch nicht viel aus

I Zu dieser Unterscheidung, die Ricceur zwischen «le perspectify
und «le prospectif» macht, siehe Ricceur, Prévision économique et
choix éthique: Histoire et vérité (Paris 31967) 301-316.

2 Fiir eine schnelle Information s. Charles Gafer, White reflections
on Black Power (Grand Rapids 1970), und Sterling Tucker, Black
reflections on White Power (Grand Rapids 1970). Fiir eine tiefere
Analyse der Hintergriinde und der Ideologie siche Nathan Wright
Jt., Black Power and Urban Unrest (New York 1967); Stokely Cat-
michael und Charles V. Hamilton, Black Power — The politics of
Liberation in America (New York 1967); Vincent Harding, The Re-
ligion of Black Power: D.Cutler (Hg.), The Religious Situation 1968
(Boston 1968). Die eigentliche Black Theology datiert erst von 1968.
In den Vordergrund treten die Theologen Archie Hargraves (Chi-
cago Theological Seminary), Thomas Ogletree (Lutheran School of
Theology), Charles Wesley und Eric Lincoln (Union Theological
Seminary, New York, das auch unmittelbar auf das sogenannte
Schwarze Manifest reagierte). Mit merklich geringerer Resonanz
witd dieses Problem auch in Afrika angeschnitten; siche V. Mulago,
Le probléme d’une Théologie Africaine revu 4 la lumiére de Vati-
can II: Revue du Clergé Africain 24 (Mai/Juli 1969) 277-314; und
mit sehr groBer Reserve, zugunsten einer allgemeinen Theologie,
dullert sich dazu A.Vanneste, Théologie universelle et théologie
africaine: ebd.324-336; Horst Biirkle, Theologie und Kirche in
Afrika (Stuttgart 1968), Sehr lehrreich ist in diesem Zusammenhang
die Entstehungsgeschichte einer kleinen unabhingigen christlichen
Kirche in Yorubaland; dariiber schrieb H.W. Turner, African Inde-
pendent Church (London 1967) mit ausfiihrlicher Bibliographie.
Siehe auch Die zweite Allafrikanische Kirchenkonferenz: HK (Ok-
tober 1969) 455-457.

3 Siehe u.a, Otto Klineberg, Characteristics of the American
Negro (New York 1944); Gunnar Myrdal, An American Dilemma.
The Negto Problem and Modern Democracy, Band I (New Yotk
1044); Julius Horwitz, The W. A.S.P. (New York 1967); W.A.S.P.
ist eine Abkiirzung fiir White Anglo-Saxon Protestant. E.Digby
Baltzell, The protestant Establishment. Aristocracy and Caste in
America (New York 1964). Bezeichnend ist, daB die meisten Biicher
iiber «black problems» von weillen Autoren stammen. Von der ge-
samten Buchproduktion im Jahre 1969 (22000 neue Titel) waren nur
35 Titel von schwarzen Autoren. Die Forderung eines eigenen Uni-
vetsititsstudienprogramms fiir die Schwarzen laBt die geringe Zahl
«schwatzer Buchhandlungen» in geringem Malle zunehmen.

4 Arnold ]. Toynbee, The Protestant Background of Our Modern
Western Race Feeling: A Study of History (London 1934) 211-227.
Frank Tannenbaum, Slave and Citizen — The Negtro in the Americas
(New York 1947), hat dargelegt, dal nach anglo-amerikanischer
Auffassung der Sklave eine Sacke war und keinen Anspruch auf
Grundrechte des Menschen wie Ehe und Handlungsbefugnis erhe-
ben konnte. In det spanisch-portugiesischen Gesetzgebung war der
Sklave ein Kriegsgefangener, der durchaus echtes Rechtssubjekt blieb.
Sein Herr war verpflichtet, ihn im Christentum unterrichten zu las-
sen; seine Ehe war ein Sakrament und seine Familie sakrosankt; er
wat handlungsfahig und konnte Besitz haben ; zahlte er seinem Herrn
den urspriinglichen Kaufpreis zuriick, mulite er freigelassen werden.
Erich von Kiihnelt-Leddhin, Zur Rassenfrage in den Vereinigten
Staaten: Hochland 62z (Jan./Febr. 1970) 56-67; Francis John Quin-

den Hinden schlagen und es so von einer Selbst-
geniigsamkeit befreien, dall es wieder zu witk-
lichem Hoffen fihig wird.

livan, New American Dream for Blacks: America (9.Mai 1970)
498-499.

5 Es gibt in den Vereinigten Staaten eine ausgesprochene gesell-
schaftliche Bewertung der vetschiedenen kirchlichen Denominatio-
nen, auch unter den Weilen: Die Mitglieder der Episkopalkirche
(Anglikaner) gelten als sehr vornehm, ebenso wie die niederlindi-
schen Reformierten; die Presbyterianer werden etwa zur selben
Schicht geziihlt. Methodisten und Christian Science sind schon min-
deren Standes. Die Lutheraner stehen zwischen diesen beiden Grup-
pen. Katholiken haben nur in Maryland, Louisiana, New Mexico
und Kalifornien einen echten Status; in den iibrigen Staaten wird der
Katholik selten als «a real gentlemany geachtet. Diese Diskriminie-
rung wird auch bewuBt aufrechterhalten durch die sogenannten
«Social Registers», die lediglich Menschen gehobenen Standes
registrieren,

6 Walter R.Banks, Two impossible Revolutions? Black Power
and Church Power: Journal for the Scientific Study of Religion 8,2
(Herbst 1969) 263-268; Gary Maceoin, The Church and the Black
Man: Nat.Cath. Reporter 15 (1970), Beilage; Rosemary Ruether,
Education in Tandem — White Liberal, Black Militant: America
(30.Mai 1970) 582-584; A.E., Potere Negro: Il Gallo (Juli, Aug.
1969) 139.

7 Bine Ubersetzung des Schwarzen Manifestes findet man in
IDOC International (1969, 11) 32-43 unter dem Titel «Manifeste
chrétien». Kirchliche Reaktionen auf das Manifest bringt De Bazuin
(1970, 21) 8.

8 P.F.Th. Aalders, Het geestelijk leiderschap van Union Semi-
nary New York: Wending (Sept. 1969) 373—381; J. W. Schulte Nord-
holt, Ethiek en praktijk van de geweldloosheid van Dr. Martin Lu-
ther King: Ethiek als Waagstuk (Nijkerk 1969) 75-87.

9 Gayroud S.Willmore Jr., Africa and Afro-Americans: The
Christian Century (3. Juni 1970) 686; A.Sanon, Communication sur
les responsabilités de la théologie africaine: Revue du Clergé Afri-
cain 24 (Mai/Juli 1969) 337-350; L.Kaufmann, Cincinnati, August
1969: Orientierung (Sept.1969, 17) 181-184.

10 Harvey Cox, Politische Theologie:; Evangelische Theologie
(Nov. 1969) 567.

11 Spren Kierkegaard, Philosophische Brocken = Rowohlt-
Werke V (Miinchen 1964) 79.
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