Theo Lehmann

Ein Hoflnungsschrei:
die Negro Spirituals

Zu allen Zeiten hat die Sehnsucht der Menschen,
die ihre Heimat verloren haben, ihren tiefsten Aus-
druck im Lied gefunden. Wie die Psalmen der im
Exil lebenden Israeliten, so hatten auch die Lieder
der in Nordamerika lebenden Negersklaven die
gleiche Funktion: Briicke zu sein hiniiber in die
verlorene Heimat. Jedoch fithrte diese « Briicke»
fur die Neger nicht nur zur alten Heimat Afrika,
sondern sie hatte zugleich eine neue Richtung. Sie
war der Weg vorwitts in eine Heimat, die nicht auf
dieser Erde liegt, sondern hinter dem «deep river»,
dem «tiefen FluB», in die zu gelangen glithende
Sehnsucht des unterdriickten Volkes war: das
«promised land, where all is peace», «das verhei-
Bene Land, wo immer Friede ist». Die Hoffnung
auf die himmlische und die irdische Heimat, auf
Freiheit von der Sklaverei der Menschen und der
Siinde, auf Frieden und Gerechtigkeit floB in den
geistlichen Liedern der Negersklaven zusammen
zu einem einzigen Schrei nach Erlosung. Irdische
und himmlische Ziele vermischten sich unzer-
trennbar in dem Glauben, der seinen Ausdruck in
den Negro Spirituals fand, welche die Briicke wur-
_den, die die Neger durch die Zeit der Sklaverei
hindutchtrug.

1. Die Negerkirche

Die Periode der Sklaverei gehért auf der einen
Seite zu den finstersten Kapiteln der Kirchenge-
schichte. Auf der anderen Seite zdhlt das Entste-
hen der Negerkirche im 18. und ihr gewaltiges An-
wachsen im 19. Jahrhundert zu den bedeutendsten
Ereignissen in der Geschichte der Christenheit. Das
19. Jahrhundert gilt als das groBe Jahrhundert der
Mission. Als es 1914 zu Ende ging, hatten die pro-
testantischen Kirchen unter den amerikanischen
Negern fast ebensoviel Glieder wie unter den V6l-
kern Asiens und Afrikas zusammengenommen.*
Das bedeutet, daf simtliche Missionsbemiihungen
Europas und Amerikas keine groBeren Zahlen
hervorbrachten als allein die Arbeit unter den Ne-
gern Amerikas. 1914 erreichte die Zahl der Neger-
christen Amerikas zwei Drittel der Gesamtzahl al-

ler rémisch-katholischen Christen in Asien und
Afrika, wobei zu bedenken ist, daB3 unter den letz-
teren jahrhundertelang gearbeitet worden ist, wih-
rend sich die Missionierung der amerikanischen
Neger gleichsam lawinenartig durch das lebendige
missionarische BewuBtsein der Neger selbst voll-
z0g.

Die Einzigartigkeit der Entstehung der Neget-
kirche ist um so erstaunlicher, weil sie sich wih-
rend der Sklaverei vollzog, weil hier also Unter-
driickte den Glauben ihrer Unterdriicker annah-
men. Die weiBen Unterdriicker waren bemiiht, den
Sklaven aus der Bibel méglichst nur das mitzutei-
len, was ihre eigene Autoritit stirkte und dazu bei-
tragen konnte, den Neger in demiitiger, unterwiir-
figer, gehorsamer Stellung zu halten. Es ist nicht
zu leugnen, daBl die Weiflen mit dieser Methode
gute Erfolge hatten. Es wire aber ungerecht, das
Christentum verantwortlich zu machen fiir das,
was seine weillen Vertreter den Sklaven gegen-
iiber als die biblische Botschaft ausgaben. Was die
Sklaven, die als Analphabeten die Bibel nicht selbst
lesen konnten, mitgeteilt bekamen, war eine Bibel
in Auswahl. Die Lihmung revolutionirer Gedan-
ken der Sklaven und die demiitigende Anerken-
nung ihrer Unterwerfung unter die Gewalt der
Weilen wurde zwar mit Hilfe der Bibel bewerk-
stelligt, aber es war eine verkiirzte Bibel, die im
Sinne eines Instrumentes zur Erhirtung der Auto-
ritat der herrschenden Klasse bzw. Rasse mil3-
braucht wurde. Welche revolutionire Kraft der
Bibel entsprang, wenn sie als Ganzes von den Ne-
gern gelesen werden konnte, zeigen die Sklaven-
revolten,? deren Berechtigung die Neger ihrerseits
mit Bibelstellen ebenso zu belegen versuchten, wie
die WeiBen ihre Theorie von der Inferioritit des
Schwarzen biblisch untermauerten. Hier stehen
sich nicht eine schwarze und eine weille Exegese
gegeniiber, sondern zwei Seiten der Bibel, die ge-
geneinander ausgespielt werden. Jedenfalls zeigten
die verschiedenen Revolten, daB die Bibel als In-
strument der Unterdriickung ihre Rolle ausgespielt
hatte, sobald die Neger selbst lesen konnten. In der
Hand der Neger wurde sie zu einer gefihrlichen
Waffe und zur Hauptstiitze fiir ihre Freiheitsforde-
rungen. Die einschneidendste Folge der Revolten
war daher, daB in verschiedenen Sklavenstaaten
Gesetze geschaffen wurden, nach denen es verbo-
ten war, die Neger das Lesen zu lehren. Auch das
Predigen wurde ihnen, vor allem nach Nat Tur-
ners Aufstand,? verboten, ihre Meetings kamen
unter die Kontrolle der WeiBlen usw. Indem die
WeiBen auf die Negerrevolten mit dem Verbot des
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Lesenlernens und der selbstindigen Beschiftigung
mit der Bibel reagierten, gaben sie praktisch zu,
daB sie sehr genau wuliten, dal’ es gerade nicht im
Wesen der biblischen Botschaft lag, Menschen zu
gefugigen Untertanen zu machen, sondern dal3
diese Botschaft den Gegendruck gegen jede Untet-
driickung und den Ruf nach Freiheit zur Folge hat.
Es mul3 daher festgestellt werden, dal3 es nicht der
christliche Glaube war, der die Widerstandskraft
der Neger lihmte, sie schicksalsergeben und devot
machte, sondern daB dies ein von den Sklavenhal-
tern fiir ihre Zwecke amputiertes und entstelltes
Christentum erreicht hat.

2. Di¢ Rolle der Bibel im Freibeitskampf

In den Hinden der Sklaven wurde die Bibel zum
Dynamit, das die Position der Machthaber gefihr-
dete und die Situation mit revolutionirem Spreng-
stoff erfiillte. Der christliche Glaube war der
stirkste Motor beim Kampf der Neger um ihre
Freiheit. Das tibersehen alle, die Onkel Tom mit
dem christlichen Neger gleichsetzen und alles, was
mit der Sklaverei zu tun hat — also auch das Chri-
stentum —, verwerfen. Es hat Zeiten gegeben, in
denen auch die Spirituals von den Negern selbst
abgelehnt wurden, weil sie aus der tragischen
Periode der Sklaverei stammen, und man kann
diese Reaktion durchaus vetrstehen. Inzwischen
setzt sich aber eine differenziertere Geschichtsbe-
trachtung durch, und im Kampf des Negers um
seine Identitit, in der Besinnung auf seine Vet-
gangenheit, seine kulturellen Eigenarten und Lei-
stungen riickt auch die Rolle des Christentums in
seiner Geschichte in ein anderes Licht. Es bleibt
eine Tatsache, daB die Bibel als Mittel der Unter-
driickung mehr als alle anderen MaBnahmen der
Sklavenbesitzer dazu beigetragen hat, die Sklaven
zu domestizieren. Aber es bleibt auch eine Tat-
sache, daf3 die amerikanischen Neger der gleichen
Bibel von Anfang an bis in ihre jingste Geschichte
der Biirgerrechtsbewegung hinein die wesent-
lichen revolutioniren Impulse fur ihren Freiheits-
kampf verdanken. Ohne die Bibel hitte die Ge-
schichte des amerikanischen Negers einen ganz an-
deren Verlauf genommen. Aber mit der Bibel war
ihm eine Macht in die Hand gegeben, die sein per-
sonliches Schicksal und das Schicksal seines Volkes
entscheidend beeinflufite und die Grundlage seines
Freiheitskampfes wurde.

Es war das Menschenbild der Bibel, durch das
die Negersklaven den Begriff der Menschenwiirde
kennenlernten. Im Gegensatz zur offiziellen Lehre

‘und Praxis ihrer gesamten Umwelt erfuhren sie
hier, daf} jeder Mensch die Wiirde eines von Gott
geschaffenen Wesens hat und daB vor Gott alle
Menschen gleich sind. Diese Etkenntnis war von
unermeBlicher Bedeutung fiir ein Volk, dem we-
gen seiner Hautfarbe ein menschenwiirdiges Le-
ben verweigert und dem unermiidlich eingehim-
mert wurde, daf} es minderwertig und von Gott
verflucht sei. Philosophen und Theologen «bewie-
sen» diese Behauptung in ihren Biichern,* die Skla-
venhalter tibersetzten die gelehrten Abhandlungen
ihren Sklaven mit der Peitsche. Was schlieBlich aus
dieser Kelter der Sklaverei herausquoll, waren die
Spirituals als ein Schrei aus der Tiefe, als ein Aus-
druck der Hoffnung, als ein Dokument der Frei-
heitssehnsucht und eines starken Glaubens.

Die Grunderfahrung des amerikanischen Ne-
gers und die Grundmelodie seiner simtlichen
kuinstlerischen AuBerungen — von den Spirituals
tiber die Bluess zum Jazz und zur modernen Ne-
gerlyrik —ist das Leiden. Den Kontrapunkt zu dem
Schrei aus der Tiefe bildet der Hoffnungsschrei
und die jubelnde ErlésungsgewiBheit, was beson-
ders deutlich in dem bekannten Spiritual Nobody
knows the trouble ve seen zum Ausdruck kommit,
wo noch aus der tiefsten Tiefe menschlichen Lei-
des das Gotteslob ertont.,

3. Schrei ans der Tiefe

In dem Zusammenhang, in dem Heinrich Heine
seine Bekehrung zum Christentum darstellt, kommt
er auch auf das Buch «Onkel Toms Hiitte» zu
sprechen und beschreibt treffend das Zentrum des
Bibelverstindnisses der Neger: «So ein armer Ne-
gersklave liest zugleich mit dem Riicken, und be-
greift daher viel besser als wir.»¢ Tatsichlich steht
der leidende, gekreuzigte Christus im Mittelpunkt
der geistlichen Lieder dieses Sklavenvolkes, dessen
Hoffnung sich besonders aus den Rettungstaten
Gottes, wie sie im Alten Testament berichtet wer-
den, speiste. Die Neger hatten ein besonderes In-
teresse an den Berichten, in denen erzdhlt wird,
wie Gott in die Geschichte eingegriffen und Men-
schen, die in Not waren, befreit hatte, Die gleichen
Motive, die in der Katakombenkunst der frithen
Kirche eine wichtige Rolle spielen, dominieren
auch in den Spirituals. Noah in der Arche, Jona
im Bauch des Fisches, Daniel in der Léwengrube,
die Manner im feurigen Ofen und ganz besonders
die Errettung der Israeliten vor Pharao werden in
den Spirituals besungen. Als die Neger die Ge-
schichte des Volkes Istael, seine Gefangenschaft

658



EIN HOFFNUNGSSCHREIL

und Befreiung aus Agypten, kennenlernten, er-
kannten sie in den biblischen Berichten ihr eigenes
Schicksal. Und sie sagten sich: Wenn dieser Gott,
der damals sein Volk aus der Sklaverei rettete, lebt,
warum sollte er dann nicht auch das Volk der
Neger aus der Sklaverei befreien? Und so hofften
sie, daB Gott ihnen auch einen Moses schicken
wiirde, und sangen das majestitischste aller Spiri-
tuals: Go down Moses.

Das Schicksal des Negervolkes glich in so vie-
lem dem Schicksal des Volkes Israel, daBl es nahe-
liegt, die Lieder beider Vlker miteinander zu ver-
gleichen. Tatsichlich stehen die Spirituals in vie-
lem den Psalmen nahe, doch unterscheiden sie sich
von ihnen in einem entscheidenden Punkt. Wih-
rend z. B. Psalm 137 ganz in Rache- und Halge-
danken versinkt, erheben sich die Gesinge der Ne-
gersklaven, deren Leiden nur mit dem Leiden des
Volkes Israel vergleichbar ist, zum reinen Gottes-
lob ohne eine Spur von HaB auf den Unterdriicker,
ohne eine einzige Andeutung von Rachegedanken.
Diese Lieder sind aus dem Geist von Christus ge-
boren, der gelitten hat, ohne zu hassen, sie sind
vom Geist des Neuen Testamentes, vom Heiligen
Geist bestimmt.

4. Die Gangheit des Spirituals

Arnold Toynbee versteht die Spirituals als eine be-
deutende geistliche Antwort auf die Herausforde-
rung, die in materieller Entwiirdigung und Skla-
verei lag, und nirgends wird der geistliche Charak-
ter dieser Lieder so deutlich wie in ihrer Eschato-
logie. Die Wiederkunft Christi, das Letzte Gericht,
die Auferstehung von den Toten, der Himmel —
das sind die Themen, in denen sich die leiden-
schaftliche Zukunftshoffnung der Sklaven am
deutlichsten manifestiert. Freiheit von der Siinde
und von der Sklaverei flieBen hiet zusammen zu
einem einzigen Ziel der Sehnsucht, und es wire
ein MiBverstindnis, die Freiheit, von der die Spi-
rituals in so komplexer Weise singen, auf zwei
Ebenen verteilen zu wollen. Hier stehen nicht ein
«weltlicher» und ein «geistlicher» Freiheitsbegriff
nebeneinander, sondern hier handelt es sich um
einen Freiheitsbegriff, der den weltlichen und den
geistlichen Aspekt der Freiheit gleichzeitig um-
schlieBt. Es wire daher verfehlt, die Spirituals ein-
seitig als weltliche Protestsongs zu interpretieren,
die sich lediglich einer religitsen Terminologie be-
dienen, oder sie als Lieder zu verstehen, die nur
die Freiheit von der Macht der Siinde im Auge ha-
ben, Wer zwischen diesem tausendfiltigen, unauf-

l6sbatem Ineinanderverwobensein von «Weltli-
chem» und «Geistlichem» einen Gegensatz sieht,
der hat den ganzheitlichen Charakter der From-
migkeit dieser Lieder nicht verstanden. Denn ge-
rade die Ganzheit der Spirituals, die eine Tren-
nung von «geistlich» und «weltlich» im abendlin-
dischen Sinne nicht kennen, macht ihre besondere
Eigenart aus. Am augenfilligsten wird diese Ganz-
heit in der musikalischen Erscheinungsform der
Spirituals und an ihrem Verhiltnis zum Jazz, das
sich als eine Einheit von weltlicher und geistlicher
Musik darstellt.7 Dies ist auch der Punkt, an dem
die Spirituals ihrerseits zur Hoffnung werden fiir
das neue Lied der Kirche in unserer Zeit.

5. Ein Geschenk fiir die Weltchristenbeit

Die Spirituals sind nicht nur der bedeutendste Bei-
trag der Neger zur amerikanischen Kultur. Sie
sind dariiber hinaus ihr Beitrag zur Kunst der
Kirche und damit iht schénstes Geschenk an die
Weltchristenheit. Heinz Werner Zimmermann, der
die Spitituals als «die bedeutendste Leistung
christlichen Liedschaffens im neunzehnten Jahr-
hundert» bezeichnete,? hat darauf aufmerksam ge-
macht, «daB genau zur selben Zeit, zu der der bis-
herige Strom des Liedschaffens in Europa versan-
dete, weitab und nahezu unabhingig davon ein
necuer Strom zu flieBen begann».® Die Entstehung
der Spirituals vollzog sich im 18. und 19. Jahrhun-
dert im Schmelztiegel der Erweckungsbewegung,
die iiber Amerika brauste und die Neger in ihren
Strudel hineinzog. Dabei kam es zu einer Ver-
mischung europiischer und afrikanischer Tradi-
tionsstréme auf der Basis bestimmter Gemeinsam-
keiten zwischen schwarzer und weiller Singpraxis
(besonders: Ruf- und Antwortschema), so dal} die
Spirituals weder einseitig aus Afrika oder Europa
abzuleiten, sondern als ein Mischungsprodukt
zweier Kulturen anzusprechen sind.r® Dieser Vor-
gang der Vermischung vollzog sich zunichst ganz
unbeobachtet, und als die Spirituals erstmalig in
Europa bekannt wurden, geschah dies bereits in
einer nicht mehr urspriinglichen Form, nimlich in
konzertanter Bearbeitung durch den Chor der Fisk
Universitit, die Fisk Jubilee Singers.’* Erst nach
dem Zweiten Weltkrieg machte Europa in grofBe-
rem MaBe mit der folkloristischen Form der Spi-
rituals Bekanntschaft, und zwatr geschah das zu-
nichst durch das Medium des Jazz. Lingst, bevor
man in europiischen Kirchen von der Existenz der
Spirituals (man nennt ihre moderne, jazzmiBige
Form Gospel Songs) Kenntnis nahm, gehorten
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Melodien wie When the saints go marching in oder
Down by the Riverside zum stindigen Repertoire
zahlloser Dixielandkapellen. Die Gospelwelle der
sechziger Jahre hat dann dazu beigetragen, daf} die
geistlichen Negerlieder — und wenn es in der ver-
wisserten Form des Schlagers war — zum interna-
tionalen Allgemeinbesitz wurden.

6. Hoffnung fiir das Kirchenlied der Zukunft

Es konnte nicht ausbleiben, dafB bei den Bemithun-

gen um ein neues Kirchenlied in Europa die Spiri- |

tuals immer stirkere Beachtung fanden. Die Unzu-
friedenheit tiber die herkémmlichen Kirchenlieder,
iiber ihre Texte und Melodien, nahm namentlich
unter der Jugend immer stirker zu, und der Ruf
nach dem neuen Lied wurde immer lauter. Uberall
kam es zu Versuchen, neue Lieder zu schaffen, die
nach Text und Melodie Ausdruck gegenwirtiger
Glaubenserfahrung und Weltverstindnisses von
Christen im 20. Jahrhundert sein sollten. Bei die-
sem Prozel spielen nun die Negro Spirituals eine
zentrale Rolle. Thr EntstehungsprozeB ist nicht ab-
geschlossen, sondern sie entstehen heute noch
nach den gleichen Prinzipien wie vor hundert Jah-
ren, und sie prisentieren sich heute in einer Form,
die zu einem nicht mehr wegzudenkenden Be-
standteil der aktuellen Musiksprache unserer Zeit
geworden ist. Die Folksongwelle, die von Amerika
ausgegangen ist,ist heuteeininternationales Phino-
men, dessen in allen Lindern gleichartige Grund-
struktur in diesem Genre nationale Besonderhei-
ten héchstens noch als Akzente, aber nicht als
grundsitzliche Unterschiede kennt. Der «Ameri-
can way of singing» ist zu einem Stil geworden,
der in Europa nicht mehr als fremder Impott emp-
funden wird, sondern seit Jahrzehnten das musi-
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kalische Milieu bestimmt. Von daher gesehen ist es
nur natiirlich, daB sich auch das zeitgendssische
Kirchenlied dieser aktuellen Musiksprache be-
dient, zumal Kern- und Ansatzpunkt dieser Art
des Singens das Kirchenlied selbst, eben die geist-
lichen Lieder der nordamerikanischen Neger, sind.

Nicht gangbar ist der Weg, der sich im ersten
Uberschwang der Begeisterung anbietet, nimlich
die direkte Ubernahme und Imitation von Negto
Spirituals. Was deren Texte betrifft, so sind sie
schon allein wegen ihrer Bilder und Symbole fiir
den Europier meistens nicht nachvollzichbar. Die
bisher vorgelegten Versuche von singbaren Text-
tbertragungen sind daher unbefriedigend ausge-
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den, aber das ist ja nicht das Entscheidende. Ent-
scheidend ist, daB} als Endergebnis ein Lied vot-
liegt, dessen Melodie heutigen Anspriichen geniigt,
die singbar, einprigsam und mitreiBend ist. Solche
Melodien gibt es unter den Spirituals geniigend,
und sie warten nur darauf, mit einem neuen Text
versehen zu werden, um ihren Weg als Kirchen-
lied in der Okumene anzutreten. Die Negro Spiri-
ruals sind nicht nur ein Hoffinungsschrei, der aus
der Vergangenheit in unsere Gegenwart hetiiber-
klingt. Sie sind zugleich eine Hoffnung fir das
Kirchenlied der Zukunft.
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