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James H. Cone

Der «Himmel» in den
Negro Spirituals

«Ich bin ein armer Pilger, voll Sorgen.

Ich bin auf dieser Welt allein.

Keine Hoffnung ist in dieser Welt mebr fiir morgen.
Drum mach’ ich den Himmel zu meinem Heim.»

Die nordamerikanischen schwarzen Sklaven des 19.
Jahrhunderts glaubten, der Gott Jesu Christi habe sich
aufgemacht, die Unterdriickten aus der Knechtschaft
zu befreien, doch das Weiterbestehen der Sklaverei
schien diesen Glauben Liigen zu strafen. Wenn Gott
doch allmichtig und Herr tiber die Menschheitsge-
schichte ist, wie lifit sich dann seine Giite mit der
Knechtung des Menschen vereinbaren? Wenn Gott
doch die Macht besitzt, die schwarzen Menschen aus
der Not der Sklaverei zu befreien, so wie er Mose vor
dem Heer des Pharao gerettet hat, Daniel aus der Lo-
wengrube und die drei Jiinglinge aus dem Feuerofen,
warum stehen dann die schwarzen Sklaven immer
noch unter der Gewalt der weiflen Herren ? Warum le-
ben sie immer noch in armseligen Verhiltnissen, wenn
doch Gott diesem Elend mit einem einzigen richtigen
Streich ein Ende machen kénnte ?

Das sind harte Fragen, und sie sind noch heute von
Bedeutung. In der Geschichte der Theologie und der
Philosophie bilden diese Fragen den Kern des «Pro-
blems des Ubels», und Gymnasial- und Universitits-
professoren haben schon stundenlang dariiber disku-
tiert. Doch schwarze Sklaven hatten nicht Gelegen-
heit, {iber das Leidensproblem im Luxus eines Semi-
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narraums mit all dem Komfort des modernen Lebens
nachzusinnen. Sie stieffen auf das Leid auf den Baum-
wollfeldern von Georgia, Arkansas und Mississippi.
Sie hatten sich mit den Absurdititen des menschlichen
Daseins angesichts der Peitsche und Pistole auseinan-
derzusetzen. Jedesmal, wenn sie ihre Augen 6ffneten
und die Widerspriiche in threr Umgebung erblickten,
wurden sie inne, daf} sie «durch eine ihnen nicht holde
Welt rollten». Wie kann denn ein guter und michtiger
Gott weifie Herren und Aufseher dulden ? Welche Er-
klirung kann der Heilige Israels dafiir geben, dafy er
das Bestehen einer schrecklichen Sklaverei zulifit ? Die
Antwort auf diese Fragen liegt im Begriff «Himmel»,
der in der schwarzen religitsen Erfahrung, so wie sie in
den Sklavengesingen des 19. Jahrhunderts zum Aus-
druck kommt, eine beherrschende Vorstellung ist.
Der Begriff «Himmel» in der schwarzen Religion ist
nicht richtig gedeutet worden. Die meisten Beobachter
haben die religiose Erfahrung der schwarzen Men-
schen ausschlieflich dahingehend interpretiert, dafl die
Sklaven sich nach dem Himmel sehnten, als wenn die-
ses Verlangen in keinem Zusammenhang mit ihrer Be-
freiung auf Erden gestanden hitte. Man hat gesagt, der
Begriff «Himmel» habe den schwarzen Sklaven als ein
Opiat gedient, habe sie willfihrig und unterwiirfig ge-
macht. Vielleicht hiingt dieser Vorwurf zum Teil mit
der veralteten Kosmologie der Spirituals zusammen.
TIhr altmodisches Weltbild kann Kritikern den Blick
verstellen fiir die Botschaft eines Volkes, das mitten in
der Entmenschlichung der Sklaverei seinen eigenen
Ausdruck sucht. Man tut ja auch die Bibel und ihre
Botschaft als nichtssagend ab, bloff weil die biblischen
Schriftsteller die Vorstellung von einem dreistdckigen
Weltall haben. Obwohl nicht alle biblischen und sy-
stematischen Theologen die Entmythologisierungs-
methode Rudolf Bultmanns als einen geeigneten Weg
ansehen, um (unter anderen) das Problem der bibli-
schen Kosmologie zu l8sen, so werden doch die mei-
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sten seiner Auffassung beipflichten, daf die Botschaft
des Evangeliums durch dessen vorwissenschaftliches
Weltbild nicht entkriftigt wird. In einer dhnlichen
Sicht kann auch das Thema «Himmel» in den Negro
Spirituals ins richtige Licht kommen.

So gebe ich denn ohne weiteres zu, daf} sich das
Weltbild der schwarzen Sklaven nicht als eine brauch-
bare wissenschaftliche Wirklichkeitsanalyse vertreten
1iBt; dafl das Wort «Himmel» ein weifler Begriff war,
der den schwarzen Sklaven beigebracht wurde, um sie
gefiigig und unterwiirfig zu machen ; daf} die Vorstel-
lung vom verheiflenen Land, wo «die Stralen aus Per-
len und die Tore aus Gold» sind, nicht gerade dazu an-
getan ist, mit den heutigen politischen Revolutioniren
gemeinsame Sache zu machen, welche die politische
Befreiung mit allen zur Verfiigung stehenden Mitteln
fir notwendig halten; dafl es eine «neue» schwarze
theologische Sprache braucht, wenn die schwarze Re-
ligion sich heute mit den geschichtlichen Kampfen der
schwarzen Menschen in Amerika und der Dritten Welt
solidarisieren soll. Dennoch bleibt die Frage : Wie war
es den schwarzen Menschen méglich, die geistigen und
korperlichen Belastungen der Sklaverei auszuhalten,
ohne daff ihr Menschsein dadurch beeintrichtigt wur-
de? Ich meine, die Antwort liegt in der schwarzen
Eschatologie. Vielleicht brauchen wir die Idee «Him-
mel» nicht preiszugeben, sondern miissen wir sie nur
neu deuten, so dafl dann die unterdriickten schwarzen
Menschen heute Widerstandsformen entwickeln kon-
nen, die denen ihrer Voreltern gleichen.

«Himmel» und schwarzes Dasein

Wir gehen am besten von der Feststellung von Miles
Fisher aus, daff die Spirituals «historische Dokumen-
te» sind. Sie berichten uns vom Streben der schwarzen
Menschen nach ihrer geschichtlichen Befreiung, von
ithrem Versuch, ihre Gegenwartsgeschichte im Licht
der ihnen verheifienen Zukunft und nicht ihrem einsti-
gen Elend entsprechend zu deuten. Wie Fisher be-
merkt, war mit «Himmel» nicht allein eine transzen-
dente Wirklichkeit aulerhalb von Zeit und Raum ge-
meint; das Wort bezeichnete auch die Territorien auf
Erden, die von den schwarzen Menschen als Linder
der Freiheit angesehen wurden. Der Begriff «Himmel»
bezog sich auch auf Afrika, Kanada und den Norden
der Vereinigten Staaten'.

Uber diesen Doppelsinn der Spirituals schrieb Fre-
derick Douglass: «Wir waren zuweilen sehr unbe-
kiimmert, sangen Hymnen und stiefen Freuden-
schreie aus, fast dermafien triumphierend im Ton, als
hitten wir bereits ein Land der Freiheit und Sicherheit
erreicht. Ein gewitzter Beobachter hitte aus unserem
stindig wiederholten Lied <O Kanaan, o lieblich Ka-

naan, ich mache mich auf den Weg ins Land Kanaan
vielleicht noch etwas mehr heraustonen horen kénnen
als unsere Hoffnung, in den Himmel zu kommen. Wir
gedachten, den Norden zu erreichen, und der Norden
war unser Kanaan.»?2

Harriet Tubman verwendete die Spirituals ebenfalls
in threm Kampf, die schwarzen Menschen aus den
Banden der Sklaverei zu befreien. Die Spirituals dien-
ten auch als kommunikative Entwiirfe von Méoglich-
keiten zur Freiheit auf Erden. Sarah Bradford? berich-
tet, wie Harriet Tubman den Gesang verwendete, um
ihre Verwandten und Freunde wissen zu lassen, dafl sie
in den Norden, in die Freiheit zu entflichen vorhatte.

Wenn der uralte Wagen kommt,

Werde ich ench verlassen.

Ich mache mich auf den Weg ins verbeifiene Land,

Freunde, ich werde euch verlassen.

Es tut mir leid, ench zu verlassen, Freunde.

Lebt wobl, o, lebt wohl!

Doch ich werde ench am Morgen wieder treffen,

Lebt wobl, o, lebt wohl!

Ich werde euch am Morgen wieder treffen,

Wenn ibr das verbeiflene Land erreicht;

Jenseits des Jordan.

Denn ich mache mich auf den Weg

ins verheiflene Land.

Wie fiir F. Douglass, so bedeutete auch fiir H. Tubman
«das verheiflene Land jenseits des Jordan» nicht ein-
fach eine transzendente Wirklichkeit. Es war der Nor-
den und spiter Kanada. Nachdem sie das freie Territo-
rium erreicht hatte, sagte Harriet: «Ich besah meine
Hinde, um zu schauen, ob ich jetzt, wo ich frei war,
immer noch die gleiche Person sei. Uber allem lag ein
solcher Glanz; die Sonne schien wie Gold durch die
Biume und iiber die Felder, und ich kam mir vor, als
wire ich im Himmel*.

Und doch gab sie sich nicht damit zufrieden, selber
frei zu sein, wihrend andere noch in der Knechtschaft
verbleiben mufiten : «Ich hatte die Grenze iiberschrit-
ten, von der ich so lange getraumt hatte. Ich war frei;
aber niemand stand da, um mich im Land der Freiheit
willkommen zu heiflen ; ich war eine Fremde in einem
fremden Land, und meine Heimat lag ja trotz allem in
dem alten Hiittenviertel, mit den alten Leuten und
meinen Briidern und Schwestern. Aber ich fafite den
feierlichen Entschlufl : Ich war frei, und auch sie soll-
ten es sein ; ich wiirde fur sie hier im Norden eine Hei-
mat bereiten und mit Gottes Hilfe sie alle hierher brin-
gen. O, wie betete ich dann, mutterseelenallein auf
dem kalten, feuchten Boden liegend: Lieber Herp,
sagte ich, dch haben keinen Freund aufler dir. Komm
mir zu Hilfe, Herr, denn ich bin in grofler Not!»*
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Sarah Bradford zufolge ging Harriet neunzehnmal
zuriick in den Siiden und brachte «mehr als dreihun-
dert Stiick lebenden und atmenden <Eigentums> mit
sich in das verheiflene Land»®.

In diesem Zusammenhang lag in «Swing Low, Sweet
Chariot» der Gedanke, mit einem « Wagen» zu entflie-
hen, d.h. mit den Mitteln, die eine Schar von Leuten
benutzen konnte, um sich nach Norden abzusetzen.
Wenn schwarze Sklaven sangen : «Ich blickte iiber den
Jordan hiniiber, und was erblickte ich da? Man kam,
um mich heimzufiihren», so schauten sie iiber den
Ohio-Fluf}. «Die Schar von Engeln war Harriet oder
ein anderer Geleiter, der zu Hilfe kam, und das <Da-
heim> war ein Himmel in den freien Staaten oder Ka-
nada.»” «Sich davonstehlen» bedeutete, ins Geholz zu
schleichen zu einer geheimen Sklavenzusammenkunft,
und «der Kiirbisflasche folgen» besagte, dem Grofien
Biren nachgehen zum Ohio-Strom, in die Freiheit®.

Doch obwohl das Wort «Himmel» topographische
Beziige zu dieser Welt hier aufwies, konnten sich doch
nicht alle schwarzen Sklaven der Hoffnung hingeben,
den «Himmel» von Afrika, Kanada oder doch wenig-
stens den Norden der Vereinigten Staaten zu errei-
chen. Die Zweideutigkeit und das Scheitern der Expe-
rimente der amerikanischen Besiedlungsgesellschaft
machte die Hoffnungen vieler schwarzer Sklaven, die
in ihre afrikanische Heimat zuriickkehren wollten,
zunichte. Und die Schwarzen begannen auch innezu-
werden, dafl der Norden sich gar nicht so sehr vom Sii-
den unterschied, wie sie es sich vorgestellt hatten, zu-
mal angesichts des Gesetzes iiber die entlaufenen Skla-
ven von 1850 und der Fred Scott-Entscheidung von
1858. Die schwarzen Sklaven begannen sich bewufit zu
werden, daf} ihre geschichtliche Freiheit solange nicht
gesichert sein konne, als weile Rassisten den Regie-
rungsapparat von Amerika in Hinden hielten. Darum
erachteten sie es als notwendig, einen Freiheitsstil zu
entwickeln, der die geschichtlichen Méglichkeiten be-
riicksichtigte, aber nicht von ihnen abhing. Was
konnte denn Freiheit fiir schwarze Sklaven bedeuten,
die sich nie Hoffnung darauf machen konnten, an der
Ausarbeitung von Gesetzen, nach denen sich ihr Le-
ben zu richten hatte, mitbeteiligt zu sein ? Muf3ten sie
weiterhin die Freiheit einfach als Méglichkeit zur
Flucht oder zum Aufstand auffassen, als ob ihr
Menschsein an ihrer Bereitschaft hinge, Selbstmord zu
begehen? Als Antwort auf diese Situation bildete sich
die schwarze Vorstellung vom Himmel heraus.

Fiir schwarze Sklaven, die dazu verurteilt waren, ihr
Dasein in Gefangenschaft zu fristen, besagte «Him-
mel» den .Entscheid des ewigen Gottes, dafi ihr
Menschsein nicht von weiflen Sklavenhaltern zerstort
werden diirfe. Weifle kkonnten sie wohl hetzen, schla-

gen, ja toten ; dennoch glaubten die schwarzen Skla-
ven, dafl Gott sie sich zu eigen erwihlt habe und daf§
diese Erwihlung ihnen eine Seinsfreiheit verleihe, die
sich nicht an dem messen lasse, was Unterdriicker ih-
rem Kérper zufligen konnten. Mochten auch die Wei-
flen die schwarze Geschichte unterdriicken und die
Afrikaner als Wilde bezeichnen —, das, was die Skla-
venherren sagten, war doch nicht ernst zu nehmen,
denn die Unterdriickten waren sich bewufit, eine Ei-
genpersonlichkeit zu besitzen, die vom himmlischen
Vater gewihrleistet werde ; dieser allein ist der héchste
Herr des Universums. Dies also besagte fiir die
schwarzen Sklaven das Wort «Himmel».

Der Gedanke an den Himmel bot den schwarzen
Menschen Wege, um ihr Menschsein zu behaupten,
wenn andere Leute versuchten, sie zu Unpersonen zu
machen. Er befihigte sie, ihr Recht auf Freiheit zu be-
jahen, die Gott den Unterdriickten verheiflen hat.
Daran dachten sie, wenn sie von einer «Stadt, genannt
Himmel» sangen:

Ich bin ein armer Pilger, voll Sorgen.

Ich bin auf dieser Welt allein.

Keine Hoffnung ist in dieser Welt mebr fiir morgen.
Drum mach ich den Himmel zu meinem Heim.
Manchmal werd’ ich gejagt wie ein Liimmel.
Manchmal weif} ich nicht wo aus noch ein.

Ich hirte von einer Stadt, genannt Himmel.
Dahin zieh’ ich und mach’ sie zu meinem Heim.

Inmitten ihrer wirtschaftlichen und politischen Ent-
rechtung gaben sich die schwarzen Sklaven nicht auf
und verloren sie ihr inneres Gleichgewicht nicht, denn
sie glaubten, ihr Eigenwert stehe iiber Regierungsent-
scheiden. Darum freuten sie sich darauf, «wie Johan-
nes in Jerusalem zu wandeln», und sehnten sich nach
dem «Gottesdienst im Freien in dem ihnen verheifSe-
nen Land».

Die vorwissenschaftlichen Bilder vom Himmel, die
in diesen Gesingen vorkommen, weisen auf einen
Sachverhalt hin, den die Bibel betont, der aber von den
Bibelwissenschaftlern fiir gewohnlich tibersehen wird.
Die schwarzen Sklaven sprachen die christliche Uber-
zeugung aus, dafl der Tod und die Auferstehung Chri-
sti den Menschen eine Freiheit verleiht, die thnen von
Unterdriickern nicht genommen werden kann. Sie sag-
ten: «Wir sind Menschen, und nicht einmal weifle
Sklavenherren kénnen dagegen aufkommen.» :

Die transzendente Gegenwart

Selbst dort, wo in ithnen nicht offen oder versteckt von
spezifisch geschichtlichen Ereignissen die Rede ist, be-
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dienen sich die Spirituals einer eschatologischen Spra-
che, um im jetzigen Dasein der Sklaven Transzendenz
zum Ausdruck zu bringen. «Ich breche auf, um den
Himmel zu meinem Heim zu machen... Ich wandle auf
dem Weg zum Himmel und mufl kimpfen, bis ich
sterbe» — solche Verse machen deutlich, daf die
schwarzen Sklaven nicht einfach tatenlos auf die Zu-
kunft warteten. Sie fithrten ein titiges Leben, so als ob
die Zukunft in ihrer Gemeinschaft bereits Gegenwart
geworden sei.

Gloria, gloria, allelwja!

Gloria, gloria dem Lamm!

Gloria, gloria, alleluja.

denn ich gehir’ Gott als Kind an.

Der Glaube, ein Kind Gottes zu sein. wirkte sich auf
die Gegenwart aus. Er besagte, dafi Gottes Zukunft
bereits in die jeweilige geschichtliche Gegenwart des
Sklaven eingebrochen ist, und offenbarte, daf Gott in
der Kreuzigung und Auferstehung Jesu das Bose be-
reits besiegt hat. Der schwarze Sklave konnte schon
jetzt einen Vorgeschmack der Freiheit verkosten, die
in der Zukunft voll zutage treten wird. Dies meinte
auch der Verfasser des ersten Johannesbriefes, als er
schrieb : «Jetzt sind wir Kinder Gottes» (3,2). Die Zu-
kunft ist in der Auferstehung Jesu bereits Gegenwart
geworden, so daf§ keiner mehr Sklave zu sein braucht.
Die Eigenpersonlichkeit, die «Seele» eines Sklaven ver-
fiigt nun iiber die Freiheit, das zu sein, was Gottes Be-
freiungstat entspricht.

Eines Tages, eines Tages, als ich des Weges zog,

hat Jesus meine Seele gesegnet.

Ich hirte eine Stimme, sabh aber niemand,

Jesus hat meine Seele gesegnet.

Geh und verkiind’ es anf den Bergen:

Jesus hat meine Seele gesegnet.

Geb und verkiind’ es in den Tilern:

Jesus bat meine Seele gesegnet.

Auf dhnliche Weise schilderte der Sklave die schon ein-
getretenen Auswirkungen der eschatologischen Ge-
genwart Gottes.
«Eines Tages, als ich allein des Weges zog, o Herr,
Offneten sich die Elemente, und die Liebe kam
berab, o ja, Herr.
Nie werd’ ich diesen Tag vergessen, o ja, Herr.
Als Jesus meine Siinden wegwusch, o ja, Herr.»

Solche Lieder machen deutlich, daff die Zukunft nicht
einfach nur eine noch ausstehende Wirklichkeit ist. Sie
1st eine Wirklichkeit, die sich in der Auferstehung Jesu
bereits ereignet hat und nun inmitten des Befreiungs-
kampfes der schwarzen Menschen schon vorhanden

ist. Die Zukunft Gottes als bereits in der Gegenwart
beschlossen zu akzeptieren, besagt, dafl wir uns mit
der bestehenden politischen Ordnung nicht abfinden
diirfen. Gottes eschatologische Gegenwart weckt Un-
zufriedenheit und unterzieht die Gegenwart einem ra-
dikalen Wandel. Aus diesem Grunde konnten die
schwarzen Sklaven nicht einfach «sich hinsetzen». Sie
waren auf dem Sprung, «versuchten, heimzukom-
men». Sie zogen aus der eschatologischen Gottesherr-
schaft die Konsequenzen und schlossen ihren Geist
und ihr Herz fiir die Bewegung auf die Zukunft hin
auf. Sie wufiten sich fiir das Reich bestimmt, das be-
reits jetzt in die Gegenwart einbricht, und erklirten
sich bereit, «in den Evangeliumszug einzusteigen».

Steigt ein, Kinderchen,

Steigt ein, Kinderchen,

Steigt ein, Kinderchen,

Es hat noch fiir viele Platz.

Der Evangeliumszug ist im Kommen,

ich hare thn schon ganz nab.

Ich hore die Zugsrider rollen

und rattern durch das Land.

Die Fabrt ist billig, und alle diirfen mit.

Reiche und Arme sind da.

In diesem Zug gibt’s keine zweite Klasse,

Keinen Unterschied im Preis.

Als einzige Vorbedingung, um in den «Evangeliums-
zug» aufgenommen zu werden, galt die Bereitschaft,
auf dem Sprung zu sein, auf die Zukunft auszusein.
Wer durch irdischen Besitz an die Gegenwart gekettet
ist, gibt nicht ohne weiteres alles auf und nimmt das
Zukunftsrisiko auf sich. Doch fiir die schwarzen Skla-
ven stellte sich dieses Problem nicht, denn ihre Ge-
genwart bestand ja in nichts als in Sklaverei. Sie konn-
ten «den Zug besteigen», denn sie hatten ja nichts zu
verlieren, sondern alles zu gewinnen. Der «Evange-
liumszug» bedeutete fiir sie die Moglichkeit der Frei-
heit.

Weil die schwarzen Sklaven das Evangelium als eine
Botschaft iiber die Zukunft Gottes ansahen, die in die
Wirklichkeit ihrer Gegenwart einbrach, waren sie von
der Knechtschaft ihrer Gegenwart befreit und frei fiir
Gottes Zukunft. Die zum Teil enthiillte Zukunft Got-
tes, wie sie im Kreuz und in der Auferstehung Christi
erschlossen ist, machte somit die schwarzen Menschen
fihig, den Bedingungen der Sklaverei zu widerstehen.
Wenn doch die Herrschaft Gottes bereits in ithrer Mitte
vorhanden war und tatsichlich die endgtiltige Wirk-
lichkeit ist, dann hatten sie all den Werten die Gefolg-
schaft zu versagen, die ihre Gefolgschaft gegeniiber
dem kommenden Reich behindert hitten. «Himmel»
bedeutete somit nicht Passivitit, sondern Auflehnung
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gegen die bestehende Ordnung. Trotz gewaltiger Wi-
derstinde griffen die schwarzen Menschen die Struk-
turen der Sklaverei an und bezeugten so, einer Stadt
anzugehoren, «deren Erbauer und Schépfer Gott
selbst ist».

In den Negro Spirituals diente die Vorstellung vom
Himmel funktional dazu, den Geist des Schwarzen
von den in der Gesellschaft der Weifien geltenden Wer-
ten zu befreien; sie erméglichte den schwarzen Skla-
ven, ihre eigenen Gedanken zu denken und ihre eige-
nen Dinge zu betreiben. Fiir Tubman und Douglass
bedeutete «Himmel» das Wagnis, nach dem Norden,
nach Kanada zu entfliehen ; fiir Nat Turner war er eine
Vision von oben, die in den Geist der Gliubigen ein-
brach und ihnen den Mut und die Kraft gab, den
Kampf gegen ihre Herrinnen und Herren aufzuneh-
men. Und fiir andere wiederum war «Himmel» eine
Deutung der Gegenwart, ein Spiritual, ein Lied iiber
eine «andere Welt..., die nicht mit Hinden gemacht
ist». Er war fiir sie ein schwarzer Lebensstil, eine Be-
wegung und ein Mitschwingen mit dem Rhythmus der
Freiheit in Seele und Leib der schwarzen Sklaven. Er
war fiir sie ein Summen und Brummen und ein Hoffen
auf Freiheit. Kraft ihrer Lieder waren die schwarzen
Menschen imstande, iiber der Sklaverei der Gegenwart
zu stehen und so zu leben, als ob die Zukunft fiir sie be-
reits angebrochen sei.

Die Hoffnung lduft in den Negro Spirituals nicht auf
eine Leugnung der Geschichte hinaus. Die schwarze
Hoffnung akzeptiert die Geschichte, glaubt jedoch,
dafl diese in Bewegung ist, dafl sie sich auf eine gottli-
che Erfiillung hinbewegt. Sie besteht im Glauben, daf}
die Dinge von Grund auf anders sein kénnen, als sie
sind ; dafl die Wirklichkeit nicht festgelegt ist, sondern
daf sie sich auf die Befreiung des Menschen hinbe-
wegt.

Es gibt einen Balsam in Gilead,
der macht den Geist gesund.

Es gibt einen Balsam in Gilead,
der beilt die siindenkranke Seele.

An diesem Glauben, dafl mitten in aller Unterdriik-
kung Hoffnung besteht, zeigte es sich, dafl die schwar-
zen Sklaven ihren Blick auf die Zukunft nicht auf die
Sklaverei, in der sie lebten, begrenzten. Sie blickten
tiber den Zustand der Sklaverei hinaus und gewahrten,
dafl der eigentliche Sinn ihres Daseins erst im Kommen
sei. Die absurde Gegenwart wiirde ja nicht ewig dau-
ern, und es stand ihnen frei, sie ihrer Zukunftsvision
entsprechend zu verindern — so, wie Howard Thur-
man einmal gesagt hat : «Es gibt einen Optimisten, der
den Pessimismus des Lebens als Rohmaterial verwen-
det, aus dem er seine Kraft schépft.»’

Der Gegenwartszustand der Sklaverei wurde somit
durch den Glauben an Gottes Zukunft, an eine befreite
Zukunft, tiberstiegen. Die gottliche Zukunft brach in
ihr Elend ein. Sie ergriffen Gottes Zukunft, das Wort
seiner Verheiflung als die Kraft, um sich eine Zukunft
fiir sich zu gestalten. Sie hatten aber die Zukunft auch
aus der Hand weifler Herren und Oberlehnsherren
entgegenzunehmen, die ihnen weiterhin jegliche Zu-
kunftabsprachen mit Ausnahme der einer beweglichen
Habe, die auf dem Sklavenmarkt versteigert wird.

In der «Extremsituation» der amerikanischen Skla-
verei eine Zukunft zu gestalten, war fiir schwarze Skla-
ven sehr schwierig. Es verlangte, die Last und das
Wagnis des «Noch nicht» auf sich zu nehmen. Immer
wenn sie auf die gottliche Priasenz und Verheiflung
stieflen, wie sie im Ereignis des Todes und der Aufer-
stehung Jesu geoffenbart sind, so wufiten sie, daff fiir
sie nur eine einzige Moglichkeit zu einem echt mensch-
lichen Dasein bestehe : die, in Freiheit fiir die Zukunft
zu leben. Sie sagten, was sie sagten, und sie taten, was
sie taten, nicht aufgrund irgendeiner «Logik» in der
sinnlich wahrnehmbaren Wirklichkeit, die sie umgab —
wo hitten sie denn in threm Sklavendasein eine bestir-
kende Logik finden sollen ? —, sondern weil sie intuitiv
begriffen, dafl es notwendig sei, das Leben zu bejahen,
dem Leben zu entsprechen. In diesem Sinn «wiahlten»
sie ihre Zukunft nicht ; diese war ihnen aufgedringt als
die einzige gottliche Méglichkeit, die mit ihrem
Menschsein in Einklang zu bringen war. Diese dufierst
wichtige Bejahung beruhte nicht auf einer erkenntnis-
theoretischen Grundlage, sondern auf einer ontologi-
schen, die ihnen keine andere Antwort gestattete.

Die transzendente Zukunft

Der Begriff «Himmel» erschopfte sich nicht in ge-
schichtlicher Wirklichkeit, im Gegenwartsdasein. In
ihm driickte sich noch etwas aus, das iiber die Befihi-
gung der Schwarzen, mitten in Leid und Verzweiflung
Mensch zu bleiben, hinausging. In den Spirituals be-
deutet «Himmel» auch die Hoffnung auf die Zukunft
Gottes, die Erwartung, dafl die Widerspriiche der
Sklaverei nicht endgiiltig sein wiirden. Die schwarzen
Sklaven waren des Glaubens, daf} das Leben mit dem
Tod nicht zu Ende sei und daff Gott irgendwo im
«Schof» seiner Ewigkeit das an seinem Volk veriibte
Unrecht wiedergutmachen werde. «Jetzt sind wir
Kinder Gottes, aber was wir sein werden, ist noch
nicht offenbar geworden. Wir wissen aber, dafl wir
ihm ghnlich sein werden, wenn er offenbar wird ; denn
wir werden ihn sehen, wie er ist» (1 Joh 3,2). Dieses
«Noch nicht» bezeugte das novum der gottlichen Ge-

175



BEITRAGE

genwart, das noch im Kommen war. Die Erwartung
der Zukunft Gottes, die in der Auferstehung Jesu
griindet, war der theologische Zentralgedanke der
schwarzen religisen Erfahrung.

Diese Hoffnung auf eine von Grund auf neue Zu-
kunft, die einzig und allein von Gott, dem Befreier, be-
stimmt wird, duflerte sich in den Spirituals auf zwei
Weisen : erstens sprach man in ihnen vom Himmel als
von einem ganz anderen Ort nach dem Tod, und zwei-
tens sprach man von den «letzten Tagen», von einer
neuen Art von Zeit.

1. Der Himmel galt als die Stitte, wo die Unter-
driickten, wie ihre Viter und Miitter es vor ihnen tun
durften, «ihre schwere Last ablegen konnten». Er war
fiir die Sklaven die Stitte, wo sie ihre Kleider anziehen,
ihre Harfen ergreifen, sich Schuhe anziehen und wo sie
Flugel erhalten wiirden. Er war fiir sie «der Fels», die
wahre Heimat der Sklaven, «dort drunten am Fluflu-
fer». «Am grofien Auferstehungsmorgen» wiirden die
Unterdriickten des Landes in ein «neues Jerusalem»
aufgenommen werden.

Ich méchte in den Himmel kommen,

wenn ich dem Tod erliege,

Von Erlosung jauchzen,

wenn ich der Welt entfliege.

Wenn ich dann dereinst im Himmel wobne,
Bitte ich den Herrn um eine Sternenkrone.
Wart’, bald schnall’ ich

an den FufS den Heilsschub,

Geh’ im Himmel umber

und ruf® allen diese Nenigkeit zu.»

Der Himmel galt als die Stitte fiir den Betriibten, den
Verachteten, den Verstoflenen, den Schwarzen.

«Mein Herr, der arme Trauernde

fand endlich ein Dabeim,

Der Trauernde erhielt endlich ein Dabeim.

Kein Leid mehr, Herr, kein Leid.

Gebh, sag’s dem Bruder Elija.

Kein Leid mehr, Herr, kein Leid.

Der arme Tranernde erbielt endlich ein Dabeim.»

Ja, in diesem Daheim wiirden dann die Sklaven bei Je-
sus sitzen, an der Willkommenstafel speisen, singen
und jauchzen, weil es dann niemanden mehr gibt, der
sie hinauswirft. Die schwarzen Sklaven nahmen die
Verheiflung Jesu im Vierten Evangelium sehr ernst,
dafl er ihnen eine Stitte bereiten werde, eine Stitte mit
vielen Wohnungen (14,23).

«In lichten Wobnungen oben,

In lichten Wohnungen oben,

Herr, da mochte ich leben,

In lichten Wobnungen oben.»

Unter den «Wohnungen oben» verstanden sie Gottes
Reich, eine Stitte des Ausruhens und des Friedens
nach der Pein der Sklaverei.

«Keine harte Pein mebr im Himmelreich ;

Keine harte Pein mebr.

Keine Bedringnis mebr,

keine Trennung, kein Streit,

Keine Verleumderei mebr im Himmelreich.

Keine Sonne mebr, die dich versengt,

Kein Regen mebr, der dich durchnifit.

Im Himmel wird jeden Tag Sonntag sein.»

Der Himmel war fiir die schwarzen Menschen Gottes
eschatologische Verheiflung, eine Stadt mit «goldenen
Straflen» und «Toren aus Perlen», wo man «lange,
weifle Gewinder» trigt. Dort wiirde es keine Trauer,
keinen Schmerz, keinen Hunger mehr geben, sondern
jedermann wird sich reichlich «an Milch und Honig la-
ben» kénnen.

2. Die schwarzen Sklaven dufierten in ihren Spiritu-
als in apokalyptischer Bildersprache auch die Vorweg-
nahme der neuen Zukunfr Gottes. « Wo werde ich sein,
wenn der erste Trompetenstof} erschallt, so laut er-
schallt, daf§ er die Toten weckt ?» «Eines Tages, eines
Tages um die zwolfte Stunde wird diese alte Erde tau-
meln und schwanken.» «Mein Herr, welch ein Mor-
gen, wenn die Sterne herniederfallen, wenn die Sonne
zu scheinen aufhért, wenn der Mond in Blut unter-
taucht». «An diesem grofien Auferstehungsmorgen ...
wird die Welt in Flammen stehen, und man wird se-
hen, wie die Sterne vom Firmament fallen, wie die
Blitze zucken, die Sirge aufspringen und die Gerech-
ten dahinschreiten... Der Stumme wird reden, der
Lahme gehen, der Blinde sehen und der Taube héren.»

Diese Gesinge betonten, daff die Gegenwart nicht
geeignet sei, die Wirklichkeit der gottlichen Zukunft
zu enthalten. In diesem Sinn waren die Spirituals
«weltfliichtig». Sie hoben den gewaltigen Unterschied
hervor, der zwischen der Gegenwart und der Zukunft
besteht, Die Hoffnung der schwarzen Sklaven war
nicht von dieser Welt, richtete sich nicht auf die « Hélle
eines vollig verstandenen Menschseins»'°. Sie hofften
«auf den einen, der nie fertig zuerkennen ist, der in der
bestindigen Umwilzung und Umgestaltung innerhalb
des Glaubens allein als eine Zusage erschlossen
wird»'". Es war eine Hoffnung wider alle Hoffnungen
dieser Welt, wider die Gotzenbilder, die endliche
Menschen errichtet haben. Es war die Hoffnung auf
den Gott des Auszugs, der Propheten und des aufer-
standenen Christus, dessen Willen wir kennen anhand
der Verheiflung, die in seinem befreienden Handeln in
der Geschichte hervortritt. Und kraft ihrer Hoffnung
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auf Gott werden die Unterdriickten schliefilich geret-
tet werden (Rom 8,24).

Dieses transzendente Hoffnungselement (wie es sich
in der schwarzen Musik duflert) hob die schwarzen
Menschen iiber die Schranken ihres Sklavendaseins
hinaus und befihigte sie, das schwarze Menschsein un-
abhingig von ihren Unterdriickern zu sehen. Durch
die Musik ritualisierten die schwarzen Sklaven ihre
Existenz und gaben threm Leben eine Dimension der
Verheiffung und der neuen Wirklichkeit, die sich nicht
in menschliche Theologien und Philosophien einfan-
gen lifit. Indem sie die Verheiflung annahmen und auf
sich selbst bezogen, wurde diese zu einer realen Kraft
in ihrer Geschichte. Daraus ergab sich «eine neue Di-
mension der Verheiffung der neuen Wirklichkeit». Der
Begriff «Himmel» in der schwarzen Musik versetzte
die schwarzen Menschen auf eine «neue Erde» und lief}
sie ihre schwarze Existenz anders sehen : Das Nichts-
Sein ihres jetzigen Sklavendaseins wurde zu einem
Sein-auf-die-Zukunft-hin. Der Himmel war eine Vi-
sion des neuen schwarzen Menschseins.

Einige Kritiker hingegen werden wohl bemerken:
Selbst wenn die schwarze Eschatologie nicht als eine
Geographie der nichsten Welt verstanden wird, so
bringt sie doch den Miffklang eines ungeschichtlichen
Elementes in den Gedanken der Befreiung hinein. Sie
spricht von einer letzten Befreiung, die in erster Linie
von Gott, nicht von uns herbeigefiihrt wird und die
kiinftige Welt, nicht diese jetzige Welt betrifft. Wenn
echte Befreiung eine geschichtliche Wirklichkeit ist
(die mit der Wirtschaft, der Politik und der Gesell-
schaftsbezogenheit des menschlichen Daseins zu tun
hat), wie laflt sie sich dann zusammenreimen mit Bil-
dern wie : «mit Jesus zu Tische sitzen», «Honig essen»,
«Wein trinken», «mit Petrus, Jakobus und Johannes
um den Thron Gottes wandeln» ? In welcher Verbin-
dung konnte das «Heilsfest» stehen mit der Politik der
Black Power oder mit der marxistischen Auffassung,
daf} die Befreiung eine geschichtliche Bestimmung set,
die einzig und allein vom Menschen herbeigefiihrt
werde ? So, wie Gajo Petrovi¢, Marx interpretierend,
sagt: «Wie die Frage nach dem Wesen des Menschen,
so ist auch die Frage nach dem Wesen der Freiheit nicht
blof} eine Frage. Sie ist zugleich Beteiligung am Her-
vorbringen der Freibeit. Sie ist eine Betitigung, in der
die Freiheit sich selbst befreit.»'?

Ist der Himmel nicht ein Opium, ein schlauer reli-
gioser Trick, den sich die Unterdriicker ausgeheckt
haben, damit die Unterdriickten ihre Herrschaft auf
Erden nicht in Frage stellen ? Ja, es stimmt, weifle Un-
terdriicker sprachen von «Kuchen im Himmel», um zu
erreichen, daf die schwarzen Menschen ihre Ausbeu-
tung akzeptieren. Doch Unterdriicker haben Jahre

hindurch sich ebenfalls entstellter Spielarten der De-
mokratie, des Marxismus und selbst der Black Power
bedient, um die Unterdriickten irrezuleiten und zu
manipulieren, und sie werden jede Weltanschauung
verdrehen, um ihre eigenen Interessen zu tarnen.

Die Probleme der schwarzen Religion werden somit
heute nicht dadurch geldst, daff man die Religion vollig
verwirft einzig deshalb, weil Weifle die schwarze Reli-
gion fiir ihre selbstsiichtigen Eigeninteressen mifi-
braucht haben. Den schwarzen Theologen stellt sich
hingegen die Aufgabe, iiber die Verzerrungen der
schwarzen Religion hinweg zu der echten Substanz der
schwarzen religiosen Erfahrung vorzudringen, so daf§
diese weiterhin als eine positive Kraft zur Befreiung
der schwarzen Menschen dienen kann. Und wie die
schwarzen Theologen dann herausfinden werden, bil-
det das stirkste Gegengewicht gegen die Hindernisse
auf dem Weg zur Befreiung eben die Zukunftsvision,
wie sie von den unterdriickten schwarzen Sklaven um-
schrieben worden ist. Denn es verhalt sich ja so, wie
Walter Benjamin einmal bemerkt hat: «Nur um der
Hoffnungslosen willen ist uns die Hoffnunng gege-
ben.»'3

Hinter der apokalyptischen Vision der machtlosen
schwarzen Sklaven lag eben diese ihre Offenheit fiir die
Zukunft, die sie iiber ihre begrenzten Moglichkeiten
hinausfithrte. Inmitten ihrer Versklavung blickten sie
vorwirts auf die Zeit der Befreiung, wo sie dann die
unertrigliche Unterdriickung durch ihre Umwelt hin-
ter sich lassen kénnten. Fiir sie war dieser Ausblick in
die Zukunft nicht blof} eine Rolle, die ihnen in einem
apokalyptischen Mythos zugewiesen war, sondern er
gab ihnen Aufschluf iiber das, womit sie als Sklaven
sich auseinanderzusetzen und wogegen sie zu kimpfen
hatten. Die schwarzen Sklaven glaubten: Wenn auch
Menschen unterwiirfig werden, weil sie sich vor der
Zukunft fiirchten, so bleibt Gott doch die absolute
Zukunft und setzt sein Befreiungswerk fort, selbst
wenn die Menschen passiv und untitig sind. Als das
Volk Israel sich bei Mose iiber das Herannahen des
igyptischen Heeres beklagte und die Fleischtopfe
Agyptens der Unsicherheit der Zukunft vorzog, gab
Jahwe Mose den Auftrag : «Sag den Kindern Israels, sie
sollen weiterziehen» (Ex 14,15). Echte Befreiung des
Menschen kommt nur im Ringen um die Zukunft zu-
stande, die in der Befreiung durch Gott griindet. Das
«gottliche Element» bedeutet jene Wirklichkeit in der
zwischenmenschlichen Begegnung, die es nicht zulas-
sen will, daf sich die Menschen mit Sklaverei, Unge-
rechtigkeit und Unterdriickung abfinden.

! Miles Mark Fisher, Negro Slave Songs in the United States (Cita-
del Press, New York 1953).
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Aus dem Englischen tibersetzt von Dr. August Berz

Juan Luis Ruiz de la Pena

Das Element der Projektion
und der Glaube an den

Himmel

Feuerbach schliefit den ersten Teil von « Das Wesen des
Christentwms» mit einem Kapitel ab, das ausdriicklich
den Nachweis erbringen soll, dafi der Himmel des
christlichen Glaubens eine Projektion ist, eine These,
die seither sowohl von der marxistischen als auch von
der freudianischen Religionskritik wiederholt worden
ist. Natiirlich gibt sich diese These nicht einfach als
neutrale Feststellung, sondern als Beweis fiir die Un-
richtigkeit des religiosen Denkens im allgemeinen und
des christlichen im besonderen. Projektion ist hier
gleichzusetzen mit Mystifikation : der Projektionscha-
rakter der Lehre vom Himmel enthiillt deren illusori-
sches Wesen, indem er bestitigt, daf ihre religiosen
Vorstellungen objektiv falsch sind.

Der erste Teil des vorliegenden Beitrages versucht
zu klaren, inwieweit das ewige Leben, zu dem wir uns
im Credo bekennen, ein Wunschbild der ewigen Sehn-
siichte und Hoffnungen der Menschen ist. Aber wie
auch immer die Schlufffolgerungen dieses ersten Ab-
schnitts ausfallen moégen, mit thnen allein ist die
Grundfrage noch keineswegs gelost; es ist in der Tat
gar nicht so klar, dafl ein mit Projektionselementen
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operierendes Denken eo ipso eine Tduschung sein mufl.
Man wird sich demnach zu fragen haben, ob (und in-
wiefern) sich die Gleichung Projektion = Mystifikation
als verniinftig erweist. Ist erst einmal dieser grundle-
gende Punkt geklirt, dann wird es auch méglich sein,
die — positive oder negative — Rolle zu bewerten, wel-
che die Projektionsinhalte fiir die Plausibilitit der
christlichen Vorstellung vom Himmel spielen.

I. Der Himmel als Projektion

Das Christentum ist im Kern eine Soteriologie, die
gute Nachricht von der Erlésung. Diese wiederum
versteht sich in ihrer endgliltigen Gestalt als eschatolo-
gische Grofle. Der Himmel bezeichnet genau dieses
eschatologische Stadium der Heilsgiiter. Worin beste-
hen nun im einzelnen seine Inhalte, die unverwechsel-
baren Kennzeichen der vollends erlésten Existenz ?

1. Das Leben

Der Mensch, der sich selbst als absoluten Wert ver-
steht, wiinscht vor allem Bestindigkeit im Sein, Besti-
tigung und Sicherheit seiner Existenz. Daher wird der
Tod von ihm als das Ubel schlechthin aufgefafit. Der
logos tiber den Tod nihrt sich vom unausrottbaren
Protest, den seine fatale Notwendigkeit im Bewuf3t-
sein des Menschen hervorruft. Kein Heilsangebot,
kein Zukunftsprogramm wird iiberzeugen, wenn es
mit der Sterblichkeit seiner Adressaten nicht ins reine
zu kommen versucht. Mehr noch: wenn es keinen
Ausweg aus der Sterblichkeit des menschlichen Seins

178



