DER RASSISMUS UND DIE CHRISTLICHEN KIRCHEN

Die jahrhundertealte Uberlieferung der romi-
schen Kirche, daff nimlich der missionarische
Auftrag zur Verbreitung des Christentums als
ein iibernationales Geschehen zu verstehen sei,
und zwar auf derselben Grundlage und im selben
Sinn wie der Glaube selber, diese Tradition
scheint heute klarer als je festgehalten und ausge-
sagt zu werden.

Die Ehrfurcht vor den Unterschieden ist sozu-
sagen zu einem Dogma geworden; der Wille, sie
in der Einheit des Mystischen Leibes aufzuhe-
ben, erweist sich als ein Ideal, das zum Frieden in
der Welt beitragen kann.

! Serfs de Dieu et maitres d’Indiens (Fayard, Paris 1972).

Aus dem Franzésischen iibersetzt von Arthur Himmelsbach

Deotis Roberts

Eine kreative Antwort
auf den Rassismus:
Die Schwarze Theologie

Wir wollen in diesem Aufsatz den geschichtli-
chen Wurzeln der Schwarzen Theologie nachge-
hen. Das ist keine leichte Aufgabe, eher eine
beingstigende. Was wir hier mit dem uns gebote-
nen Raum und in der uns zur Verfiigung stehen-
den Zeit in dieser Hinsicht leisten konnen, kann
nur eine erste, vorlaufige Erkundung sein. Es
handelt sich aber um eine Arbeit, die unbedingt
getan werden mufl. Daher ist es schon eine Ehre,
mit der Erfiillung einer so notwendigen und so
vornehmen Aufgabe iiberhaupt anzufangen.
Nach diesen Voriiberlegungen mochten wir
angeben, wie wir unserem Ziel nahekommen
wollen. Zuerst tragen wir die Meinung vor, dafl
die Urspriinge der Schwarzen Theologie in der
miindlichen Tradition der schwarzen religidsen
Erfahrung zu suchen sind. Dann suchen wir
zweitens unsere Vermutung mit Beispielen zu
erhirten, die auf Leben und Glauben des Volkes
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hinweisen und die wir der schwarzen Predigt und
anderen Weisen des Volkes, sich zum Ausdruck
zu bringen, entnehmen. Drittens skizzieren wir
die ideologische Grundlage der Schwarzen
Theologie, und viertens gehen wir mit besonde-
rer Aufmerksamkeit fiir Methode und Inhalt auf
die Schwarze Theologie selbst als theologisches
Programm ein. Mit einer kritischen Beurteilung
der Vergangenheit und der Gegenwart der
schwarzen Bewegung, in der auch die Schwarze
Theologie zu skizzieren ist, schlieflen wir unse-
ren Aufsatz ab. Nachdem wir so grob den Weg
unseres ehrgeizigen Vorhabens vorgezeichnet
haben, bleibt uns nur, ihn zu gehen.

1. Die Urspriinge der Schwarzen Theologie in der
miindlichen Tradition

Was wir heute die Schwarze Theologie nennen,
ist ungefihr ein Jahrzehnt alt. Wenn man so
etwas behauptet, dann mufl man auch sagen, was
man unter Schwarzer Theologie versteht. Um
unsere eigene Definition dabei in den richtigen
Kontext zu stellen, sollten wir zuerst sagen, was
Schwarze Theologie fiir uns nicht ist. Wir den-
ken dabei nicht an religiose Grundiiberzeugun-
gen, die man in der miindlichen oder schriftli-
chen Tradition der Schwarzen so uberreich ent-
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decken_kann, auch dann nicht, wenn man in
diesen Uberzeugungen Elemente der Schwarzen
Theologie wiederfinden mag. Wir denken auch
nicht an ein volkstiimliches oder journalistisches
Verstindnis von «Schwarzer Theologie», das nur
eine Wiedergabe der religiosen Uberzeugungen
des schwarzen Volkes zu sein scheint.

Wohl aber denken wir an eine formale und
systematische Interpretation eines Glaubensgan-
zen, die von Berufstheologen, welche ihr Fach
kennen und auch seine Instrumente beherrschen,
durchgefiihrt wird. Zudem ist Schwarze Theolo-
gie Ausdruck des Glaubens fiir schwarze Chri-
sten, die christlichen Kirchen angehéren. Sie ist
fiir alle schwarzen Christen, auch fiir die, die den
Denominationen der Weiflen angehéren, ein
Ausdruck des christlichen Glaubens, der von der
schwarzen Erfahrung ausgeht. Vor allem aber ist
sie fiir die Schwarzen da, die schwarzen Gemein-
den und schwarzen Denominationen angehéren,
mit anderen Schwarzen zu schwarzen Gottes-
diensten kommen und dort ihr christliches Zu-
hause finden: Schwarze Theologie ist ihrem We-
sen nach Theologie der Schwarzen Kirche. Hier
kénnen wir sowohl von der Mitte als vom Kon-
text der Schwarzen Theologie reden. Dennoch
1st Schwarze Theologie verpflichtet, auch aufler-
halb dieses ihres wesentlichen und grundsatzli-
chen «Sitzes im Leben» das Gesprich und den
Dialog zu suchen.

Nach dieser einfithrenden Eingrenzung des-
sen, was Schwarze Theologie ist, konnten wir
einigermaflen den Urspriingen der Schwarzen
Theologie in der miindlichen Tradition nachge-
hen. Wie W.E.B. DuBois uns in seiner klassi-
schen Ausfiihrung iiber «schwarze Spiritualitit»'
daran erinnerte, geht diese miindliche Tradition
auch fiir die Schwarzen in den USA auf Afrika
zuriick. Wie wir wissen, hat Afrika einen groflen
Teil seiner kulturellen Geschichte miindlich
tiberliefert. Die afrikanischen Religionen sind
keine Buchreligionen wie viele semitische Reli-
gionen und viele Religionen des Nahen Ostens
und Asiens. Mit westlicher Logik und Metaphy-
sik allein kann man die religiosen Uberzeugun-
gen Afrikas nur schwer verstehen. Wissenschaft-
ler, Schwarze oder Weifle, deren gesamtes wis-
senschaftliches Instrumentarium sich mit der hi-
storisch-kritischen Methode der Bibelexegese er-
schopft oder deren Denkstrukturen von der ari-
stotelischen Logik oder von der platonischen
Metaphysik geprigt sind, sind schlecht ausgerii-
stet, um zu entdecken, was die afrikanische
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Herkunft fiir das afroamerikanische Denken und
Glauben noch immer bedeutet?.

Weil es so viele unterschiedliche Stimme in
Afrika gibt und auch die religiésen Systeme so
vielfaltig sind, sind Religionsphinomenologie,
Sozialpsychologie, Anthropologie und ethnolo-
gische Geschichtsforschung unverzichtbare In-
strumente der Untersuchungen. Der schwarze
Religionshistoriker C.H. Long® und der Reli-
gionssoziologe Joseph R. Washington* haben in
dieser Hinsicht richtungweisende Untersuchun-
gen angestellt.

I1. Die Wurzeln der Schwarzen Theologie

In der von unserer miindlichen Tradition tiber-
lieferten ethnologischen Geschichte findet die
Schwarze Theologie die ihr eigene Basis. Sie
findet sie in den Ansprachen schwarzer Prediger
und auch in den einfachen Erzihlungen und
Sagen des ungebildeten schwarzen Volkes. Sie
findet sie in der Volksliteratur, in der klassischen
Prosa, in Poesie und Drama. Mit einem Wort:
die Wurzeln der Schwarzen Theologie sind tief
im Boden der schwarzen Kultur verwurzelt.

Martin Luther King erzahlte, wie er auf dem
Marsch nach Selma neben einer ilteren Frau
ging. Er fragte sie, ob sie vom Marschieren miide
sel. Thre Antwort war: «Meine Fiifle sind miide,
aber meine Seele ist ausgeruht.» Wir sind in der
Mitte des Leidens mit einem Gespiir fir Humor
gesegnet: Wir besitzen «die Gabe des Lachens»,
die Fahigkeit, uns-unter dem Schleier der Tranen
freuen zu konnen.

John ]. Jasper (1812—1893) war in seiner Ju-
gend ein Sklave. Ein anderer Sklave brachte ihm
das Lesen bei. Er fing an, das New York Spelling
Book, eine Lesefibel, so lange zu buchstabieren,
bis er fahig war, die Bibel zu lesen. Nach einigen
Monaten fand seine Bekehrung statt, und wenige
Zeit spiter wurde er zur Predigt berufen. Nach
heutigem Verstindnis war er zweifelsohne ein
biblischer Fundamentalist, dem jedes naturwis-
senschaftliche Wissen fremd war. Seine Predigt
«Die Sonne bewegt sich» — De Sun Do Move —,
ist ein vollendetes theologisches Glaubensbe-
kenntnis. Ohne irgendeine theologische oder
andere Einschrinkung gegentiber Gottes schop-
ferischen und erlésenden Absichten betont er:
Gott ist der Schopfer, der Erloser und Richter.
«Mein Herr ist grofl! Er herrscht in den Him-
meln, auf der Erde und unter der Erde ...»°
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Wenn die Schwarze Theologie auf das Material
eingeht, das das schwarze Volk iiberliefert, dann
wartet ihrer eine reiche Ernte. Sie muf} das aber
auf eine solche Weise tun, daf} sie mit den Leuten
selbst in Berithrung kommt, die selber mit Gott
in Beriihrung sind. Das Werk von Henry Mit-
chell ist der gelungenste Versuch, der Basis des
«schwarzen Glaubens» im schwarzen Volk nahe-
zukommen. Meinen eigenen Beitrag in dieser
Richtung habe ich vor allem in meiner Untersu-
chung des Volksbrauchtums® geleistet, die nicht
so sehr theologisch als eher literarkritisch und
religionsphanomenologisch verfuhr.

In seiner Auseinandersetzung mit einem sol-
chen vom schwarzen Volk herstammenden Ma-
terial mufl der Theologe darauf -achten, daff er
seine eigenen Uberzeugungen beiseite 1ifit, «sich
von ihnen weglehnt», so dafl die Quellen fiir sich
sprechen konnen. Erst dann, wenn er wirklich-
keitsgetreu das beschreiben kann, was er im
Phinomen der religiosen Erfahrung des schwar-
zen Volkes entdeckt hat, darf er mit der herme-
neutischen Aufgabe anfangen, das, was er gefun-
den hat, zu interpretieren und anderen weiterzu-
reichen.

II1. Die ideologische Grundlage der Schwarzen
Theologie

Man hat der Schwarzen Theologie 6fters vorge-
worfen, dafl sie sich von der religidsen Erfahrung
entfremdet hat, um zu einem Programm forma-
ler, systematischer Theologie zu werden. Ge-
danken haben aber ihre Folgen. Das einfache
Denken liegt genau so sehr dem Handeln wie
dem Reflektieren zugrunde. Jeder, der ein biff-
chen die sozialen Umbriiche in der Dritten Welt
in der nachkolonialen Zeit studiert hat, findet fiir
diese Behauptung Beweise genug. Wir wiirden
schwer irren, wenn wir meinen wiirden, dafl die
schwarze religiose Erfahrung sich nur in Gefih-
len erschopft.

Wenn man die konkrete religiose Erfahrung
richtig beurteilen will, muff man sie auch als
Ganzes verstehen, und man mufl auch sehen
konnen, wie Kopf, Herz und Hinde von einer
Quelle des Glaubens beeinflufit und in Bewe-
gung gesetzt werden. Es geht uns hier nicht um
die emotionale Qualitit der Seele, sondern hier
interessiert uns mehr diese «Seelenqualitit» der
schwarzen Erfahrung gerade in ihrer Erkenntnis-
und in threr Willenskomponente. Man kann
sowohl auf intuitive als auf rationale Weise er-
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kennen. «Wahrheit ist Subjektivitit», betonen
die Existentialisten. Wahrheit ist die Anteilnah-
me desjenigen, der diese Wahrheit erkennt, an
dem, was er erkennt. Die meisten afrikanischen
und anderen schwarzen Denker scheinen eine
existentialistische Position einzunehmen. Ho-
ward Thurman, der mystisch-poetisch-religiose
schwarze Philosoph, ist dafiir ein hervorragen-
des Beispiel.

Eine andere, genauso wesentliche Eigenart des
schwarzen Denkens liegt in dem groflen Ge-
wicht, das der Gemeinschaft zugeschrieben
wird, und der Aufmerksamkeit ihr gegeniiber.
Der Swahili-Begriff Ujamaa, «Familientum»
oder ein Netzwerk verwandtschaftlicher Bezie-
hungen, ist wie wenige geeignet, in das afrikani-
sche und afroamerikanische Denken und Leben
der Schwarzen einzufiithren. Wir fangen erst an
zu entdecken, was das Bild der schwarzen Grofi-
familie fiir eine Ekklesiologie der Schwarzen
Theologie bedeuten konnte. Eine solche Entdek-
kung wiirde uns nicht nur tiefer in das Wesen der
christlichen Gemeinschaft einfiihren, sondern sie
wire auch entscheidend dafiir, dal man die
Zugehorigkeit zu dieser Gemeinschaft als die
Zugehdrigkeit zu einem unterdriickten Volk, das
hier und jetzt Befreiung sucht, sehen lernt und
daher auch als politische und soziale Aufgabe
und Sendung betrachtet. Mit diesen Uberlegun-
gen wollen wir hier betonen, daff man theolo-
gisch die schwarze Spiritualitit, die schwarze
Gemeinschaft, die schwarze Ethik und das
schwarze soziale Handeln nicht verstehen kann,
wenn man nicht bereit ist, den Wurzeln der
Schwarzen Kirche in dem afrikanischen Gemein-
schaftsdenken nachzugehen.

Bisher wurde in der Schwarzen Theologie
eindeutiger eine prophetische Sicht der Dinge
betont. Sie kniipfte dadurch an den Radikalismus
in der religiosen Geschichte der Schwarzen an.
Dennoch gibt es eine spirituelle Komponente in
der schwarzen religiosen Erfahrung, die man bei
der Suche nach einer «politischeren» Verkiindi-
gung der Botschaft praktisch vernachldssigt hat.

Wir wollen hier kurz einige Belege fiir unsere
Behauptung eines «Radikalismus» in der religic-
sen Geschichte der Schwarzen bringen, auch
wenn das nicht dazu fithren soll, die <kompensa-
torischen» oder «reaktiondren» Seiten unserer
Geschichte zu iibersehen. Die Werke von
S. Stuckey, The Ideological Origins of Black
Nationalism’, und von R.F. Betts, The Ideology
of Blackness®, zeichnen mit Hilfe von kommen-



EINE KREATIVE ANTWORT AUF DEN RASSISMUS: DIE SCHWARZE THEOLOGIE

tierten Dokumenten eine «Ideologie des
Schwarzseins» nach. Stuckeys Buch prisentiert,
interpretiert und kommentiert solche in ihrer
Wirkung so wichtigen Dokumente wie «The
Ethiopian Manifesto» (Das Athiopische Mani-
fest) von Robert Alexander Young, «The Ap-
peal» (Der Aufruf)vonDavid Walker, «<Addressto
the Slaves» (Rede an die Sklaven) von Henry
Highland Garnet und «The Political Destiny of
the Colored Race» (Die politische Bestimmung
der schwarzen Rasse) von Martin R. Delany.
Betts steuerte fiir die Diskussion Materialien von
Edward W. Blyden, Marcus Garvey und Mal-
colm X bei, um nur einige zu erwihnen.

Durch solche und dhnliche Sammlungen ge-
winnen wir nur einen Einblick in die breite
Tradition eines schwarzen Radikalismus, der
sich in nationalistischen «Manifesten» zum Aus-
druck brachte und der uns erlaubt, ein Refle-
xionsmuster der verschiedenen Ideologien der
schwarzen Befreiung zu entdecken. Auffillig ist,
wie religiose Uberzeugungen diese gesamte Tra-
dition prigen. Die Religion, die diese Tradition
pragt, schopft nicht nur aus christlichen, sondern
auch aus nichtchristlichen Quellen. Der schwar-
ze Okumenismus, der aus dem Durst und dem
Hunger nach Freiheit entstand, war niemals pro-
vinziell. Weil die Befreiung wirklich in der Mitte
dieses Okumenismus steht, wird jede Form der
Sektiererei iiberwunden: Man findet eine Grund-
lage der «operationalen Einheit», kimpft gegen
einen gemeinsamen Feind: den Rassismus, strebt
ein gemeinsames Ziel an: Befreiung.

Schwarze, die sehr eng mit der Religion ver-
bunden waren, besonders Geistliche, haben sich
sehr fiir die Abschaffung der Sklaverei, in der
Convention-Bewegung und fiir die wirtschaftli-
che Entwicklung und die moralische Bewufit-
werdung der Schwarzen im neunzehnten Jahr-
hundert eingesetzt. Die Religion spielte sowohl
in der Geschichte der 1909 gegriindeten National
Association for the Advancement of Coloured
People (NAACP) als bei den Dichtern der Har-
lemer Renaissance der zwanziger und dreifliger
Jahre unseres Jahrhunderts eine Rolle. Auch in
dem gewerkschaftlichen Engagement von
A. Philip Randolph oder in der kirchlichen Ti-
tigkeit von Adam Clayton Powell jr. zeigte sich
schon der Einfluf von «Black Power». All diese
Gedankenstromungen und Aktivititen flossen in
der Rassen-Integrations- und Biirgerrechtsbe-
wegung zusammen, die in dem Jahrzehnt von
1954-1965 ihren Hohepunkt erreichte. Die
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Black-Power- und schwarze Bewufitwerdungs-
bewegung geht von diesen ideologischen Vor-
aussetzungen und den damit zusammenhangen-
den politischen Aktivititen aus. Auch wenn man
heute der schwarzen Befreiung eher «revisioni-
stisch» als revolutiondr entgegentritt, ist das En-
gagement fiir Befreiung noch immer in derselben
Geschichte des schwarzen Glaubens und Den-
kens verankert. In diesem noch immer weiterge-
fiihrten Kampf fiir die konkrete Verwirklichung
der Freiheit in unserer Geschichte soll die
Schwarze Theologie als Interpret dieses Kampfes
und des Evangeliums zu einem tieferen Ver-
stindnis des Evangeliums fithren. Wir bekennen,
daf der Glaube an Gott uns «so weit auf den
Weg» gebracht hat, und dieser Glaube soll uns
weiterhin fithren.

Bevor wir zu einer Beurteilung der heutigen
Programme der Schwarzen Theologie kommen,
miissen wir zuerst auf die geschichtlichen Vor-
aussetzungen eingehen, die zu diesen Program-
men fiihrten. In der Zeit seit 1954 bis heute
méchten wir drei unterschiedliche und dennoch
aufeinander aufbauende ideologische Abschnitte
unterscheiden. Die erste Zeit von 1954 bis 1965
ist die Zeit der Biirgerrechtsbewegung und des
Kampfes fiir die Rassenintegration. Der zweite
Zeitabschnitt von 1966 bis 1972 ist die Phase der
Black Power- und der schwarzen Bewufitwer-
dungsbewegung. Schlieflich begann 1973 die bis
heute andauernde Periode des politischen Enga-
gements. Natiirlich handelt es sich hier um eine
grobe, nur ungefihre Abgrenzung eines Nichthi-
storikers, der einen Strom von Ereignissen, die
auch ihn betrafen, d.h. seine Erfahrung einer
Zeitspanne, zu ordnen sucht. Man kann daher
dariiber streiten, ob die Jahreszahlen richtig an-
gegeben sind, aber sollte dennoch dem Rechnung
tragen, was in dieser Zeit alles geschah und
welche Bedeutung es fiir das schwarze Volk
hatte. Ich habe durch meine vielleicht korrigier-
bare Chronologie versucht, den «kairotischen»
Inhalt dieser Jahre, d. h. die in thnen geschriebe-
ne Geschichte fruchtbarer Augenblicke und ent-
scheidender Wenden wiederzugeben.

Die schwarze Religion und die schwarze
Theologie standen der Bewegung der Black Po-
wer und der schwarzen Bewufitwerdung in be-
sonderer Weise gegeniiber. Wir hatten mit einer
neuen Bejahung des «Schwarzseins» zu tun, die
dazu fiihrte, dafl wir unser eigenes Wesen als
Personen und als Volk neu verstanden und defi-
nierten. Durch diese neue Definition unserer
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Existenz fanden wir einen neuen Weg zu Selbst-
achtung und Selbstbestimmung. Wir waren nicht
mehr bereit, das Bild zu iibernehmen, das die
Weiflen von uns hatten. Theologen und Kirchen-
manner unter uns betrachteten diese Black-Po-
wer- und schwarze Bewufitwerdungsbewegung
in threm kulturellen und historischen Kontext als
einen Teil des gesamten religidsen Erbes der
Schwarzen. Zudem wurden wir, als wir neu die
Bibel lasen und neu iiber unseren Glauben nach-
dachten, fihiger, deutlicher zu sehen, was Gott
in Christus in der Welt tut, um das Leben
menschlicher zu machen.

Die dritte und vorldufig letzte Periode der
schwarzen Bewegung, an der die Theologen der
schwarzen Erfahrung nicht vorbeigehen diirfen,
ist die Zeit, die Preston Williams auf treffende
Weise als eine eher «reformistische» denn als eine
«revolutionire» Zeit bezeichnete. Auch wenn
ich von dieser Unterscheidung nur in einem
Gesprich horte, gibt sie dennoch den Geist vieler
seiner Schriften gut wieder.

Tatsachlich scheint es wohl so zu sein, dafl
heute nach der Zeit der Biirgerrechtsbewegung
und der Black-Power-Bewegung die schwarzen
Fithrer mehr und mehr «reformistisch» vorge-
hen. Man sucht mehr innerhalb der gegebenen
politischen Moglichkeiten zu arbeiten: sich «po-
litisch» zu engagieren. Wir streben nicht mehr
die Rassen-Integration an oder — das entgegenge-
setzte Programm z. B. der Black Muslims — die
Rassen-Separation, sondern wir wollen inner-
halb einer pluralistischen Kultur unsere eigene
Ethnizitit behaupten. Wir wollen das Beste der
Biirgerrechtsbewegung und der Black-Power-
Zeit behalten, aber wir wollen auch mehr und
mehr die Moglichkeiten, die wir innerhalb des
«Systems» entdecken, und die Macht, die wir
dort erkimpft haben, einsetzen, um dieses Sy-
stem menschlicher zu machen. Die Schwarzen,
die es zu Einflufl und Ansehen gebracht haben,
werden nicht mehr einfach von den anderen
Schwarzen bewundert, sondern man erwartet
von ithnen, daf} sie ihren Einfluf und ihr Ansehen
zur Befreiung ihrer Briider und Schwestern ein-
setzen.

In Gaudium et Spes lud das Zweite Vatikanum
die katholischen Theologen ein, die Zeichen der
Zeit zu erkennen. Schwarze Theologen wiirden
sich ihrer Verantwortung unwiirdig zeigen,
wenn sie in einem solchen Erkennen der Zeichen
der Zeit nicht auch ihre Aufgabe und ihr Pro-
gramm sahen.
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IV. Die Schwarze Theologie

Wer iiber die Schwarze Theologie reden will,
mufl auf zwei Dinge eingehen: auf «schwarz»
und auf «Theologie». «Schwarzsein» hat mit dem
Bewufltsein zu tun, wie sehr ein afroamerikani-
sches Erbe das unsrige ist. «Schwarzsein» bedeu-
tet also viel mehr als ein Wissen um die eigene
Hautfarbe: «Schwarzsein» verweist auf eine neue
Selbstdefinition, ein anderes Selbstverstindnis,
ein Wissen um die eigene Wiirde. «Schwarzsein»
bringt zum Ausdruck, dafl unser Wert als
Mensch nicht mehr von der Vorstellung, die die
Weiflen von uns haben, abhingt.

«Schwarz» ist in unserer Kultur ein schmutzi-
ges Wort. Man braucht nur ein Warterbuch
aufzuschlagen, um zu entdecken, dafl «<schwarz»
etwas als hifllich, schlecht, feindlich bezeichnet.
«Schwarz» nennt man alles, was nicht erwiinscht
ist. Wir haben aber diesen Begriff neu definiert.
Wir geben ihm eine neue Bedeutung, werten ihn
um. Wir nehmen ein Wort, das synonym fiir
Scham, Minderwertigkeit und Unterlegenheit,
fiir Ausgestoffensein und Verachtetwerden war,
um es zu einer Ehrenbezeichnung umzuprigen
und mit einem Glorienschein zu umgeben. Das,
was hier mit dem Wort «schwarz» geschieht, ist
dem vergleichbar, was mit dem Ursymbol unse-
res Glaubens, dem Kreuz, geschah. Der «Fluch»
des Kreuzes wurde den Christen das tiefste Sym-
bol ihres Glaubens und ihrer Erlésung. Torheit
wurde zur Weisheit selbst und zur Macht Gottes.

Auf vergleichbare Weise wurde «schwarz» fiir
die schwarzen Theologen zu einem bedeutungs-
geladenen Symbol. Von einem Schwarzsein, das
synonym fiir Unterdriickung und daher negative
Wirklichkeit ist, wollen wir uns befreien, um zu
einem neuen Schwarzsein zu finden, das aber tief
in der Gesamtheit unserer afroamerikanischen
Erfahrung, in ihrer Geschichte und in ihrer
Kultur eingebettet ist.

Heute kénnen wir unsere Menschlichkeit, so
wie es Gottes Schopfungstat und Heilsplan ent-
spricht, auf uns nehmen. Wir sind Sohne Gottes,
wir sind Kinder Gottes. So ist Gottes Wohlgefal-
len. Wie wir unser Personsein und unser Volk-
sein verstehen, das wirkt sich aus auf unser
Streben, eine liebende und von Gott geliebte
Gemeinschaft zu werden. So finden wir die
Fihigkeit, unsere Suche nach Befreiung in einer
theologischen Perspektive zu sehen.

Die Schwarze Theologie wendet sich einem
befreienden Verstindnis von Versshnung zu.
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Wir verstehen Gottes Schmerz und seinen Zorn
so gut, wie wir seine Liebe und sein Erbarmen
verstehen. Gott offenbart sich sowohl als Liebe
wie auch als Gerechtigkeit und Macht. Wir brin-
gen Gottes Vorsehung sowohl mit den grofien
Verbrechen der Geschichte als mit dem Fehlen
und den Siinden der einzelnen in Zusammen-
hang. Wir verstehen Jesus als jemanden, der sich
radikal engagiert: als einen Radikalen. Weil er
sich selbst fiir die Befreiung der Unterdriickten
einsetzte, ist er fiir uns der Unterdriickte, ein
leidender Sklave als Diener Jahwes.

Versohnung geschieht nicht nur vertikal: Sie
soll auch horizontal sein. Denn Versdhnung
heifit auch: sehen, wie Gott in der Welt wirkt,
um die Menschen zu befreien. Versohnung ist
dann Teilnahme an Gottes befreiendem Tun und
Widerstand gegen die Machtstrukturen, die das
Leben unmenschlich machen. Verséhnung im-
pliziert ein politisches, nach der sozialen Gerech-
tigkeit fragendes Verstindnis des Glaubens und
geht gegen die institutionellen und kulturellen
Formen der Rassenunterdriickung an. Versoh-
nung kann dann nicht mehr bestehen, wenn die
Macht nicht geteilt wird. Versohnung setzt bei
den Weiflen ein neues Bewufltsein voraus, das die
Bereitschaft, daff auch sie ihr Kreuz tragen,
miteinschlieflt, das vor allem der Wille ist, alle
Menschen als gleich zu betrachten und zu neuen
Beziehungen zu finden, in denen Selbstherrlich-
keit und Anbetung der weiflen Haut aufgegeben
werden und alle an einer neuen Menschlichkeit
teilhaben, welche keine Sklaven und keine Her-
ren, sondern nur noch Menschen kennt.

Die Schwarze Theologie ist eine theologische
Ethik. Thre Aufgabe ist es, sowohl das Leben zu
vermenschlichen als die Unterdriickten zu be-
freien. Sie mufl fahig sein, Befreiung und Versch-
nung in Gleichgewicht zu halten. Der Horizont
der Schwarzen Theologie ist ein Horizont der
Hoffnung. Wir sind ein Volk, das nicht nur
iiberlebte, sondern in und aus der Zerstérung des
Leidens lieflen wir unsere lebendige Hoffnung
aufkeimen. Wihrend andere aufgaben, weil ih-
nen die Lage aussichtslos, das Bose und die
Korruption iibermichtig schienen, gingen wir
weiter, als die Hoffnungslosigkeit reichen kann.
Wir erstrebten und erlangten politische, wirt-
schaftliche und gesellschaftliche Macht. Auch
wenn einige Theologen nahelegen mochten, dafl
wir nicht daran interessiert seien zu «siegen»,
wollen das aber wohl die Fiihrer der Schwarzen
und diejenigen, die diese als Fithrer anerkennen.
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Als Theologen diirfen wir uns also nicht vom
Volk entfernen und den Kontakt mit ihm verlie-
ren, besonders dann nicht, wenn dieses Volk den
Glauben vielleicht besser versteht, als wir das
tun. Die meisten Fiihrer, die die Schwarzen sich
wahlten, sprechen sich einstimmig fiir eine Ver-
menschlichung des Lebens fiir jeden aus. Die
meisten sind sich zwar der Tatsache bewufit, dafl
sie schwarz sind, und setzen sich auch entschie-
den fiir die Befreiung der Schwarzen ein, aber das
heifit nicht, dafl sie gegeniiber den Nicht-
Schwarzen auf Rache sinnen. Sie streben mehr
Gleichheit in der Gesellschaft an, eine gerechtere
Beteiligung aller am Wohlstand, an der Macht,
an den Chancen und Moglichkeiten, die eine
Gesellschaft bietet. Durch Befreiung wollen sie
die gesellschaftlichen Unterschiede in dem Sinne
einebnen, daf alle sich auf einer hoheren Ebene
in der Zusammengehorigkeit von Gleichen be-
gegnen.

Theologen, die die Arbeit schwarzer Politiker
fiir das Wohl des schwarzen Volkes unterstiitzen
wollen, sollen sowohl danach streben, daff Black
Power wichst und seine richtige Orientierung
findet, als dafl White Power menschlicher wird:
daf schlieflich Schwarz und Weiff mit ihrem
gesellschaftlichen Gewicht, mit ihrem Einfluf}
und Kénnen zum Wobhl aller beitragen und zu-
sammenarbeiten.

Wire es in diesem Kontext moglich, dafl das
Erbe eines Martin Luther King oder gar das Erbe
von Jesus selbst unter den Laien in der Welt
lebendiger weiterlebt, als das dort der Fall ist, wo
explizit von Spezialisten und Geweihten iiber
Religion geredet wird? Jedenfalls: Wenn die
Schwarze Theologie mehr sein will als ein ab-
straktes Unternehmen, das nur der religiésen
Erbauung der schwarzen Theologen selbst dient,
dann muf sie anfangen, die Zeichen der Zeit zu
erkennen, um zu sehen, was Gott selbst heute im
Kampf um Befreiung tut. Dann konnte es sich
erweisen, dafl die profanen Fiihrer der Schwar-
zen sehr «merkwiirdige» Propheten sind: Pro-
pheten, «die das Wort nicht nur héren (und
verkiinden), sondern auch tun». Sie handeln ja,
als ob sie verstiinden, wie in Gottes Natur — und
folglich auch in der christlichen Ethik — Liebe,
Gerechtigkeit und Macht in ihrer Fiille zusam-
menfallen, -denn sie handeln, als ob Befreiung
und Vershnung zusammenfielen: sie streben die
VersShnung in der Gesellschaft als Befreiung an.
Wihrend einige schwarze Theologen dauernd
vom Sterben fiir die Freiheit reden, arbeiten jene
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Mainner dafiir, daf auch der Schwarze und Arme
Arbeit und Butter und Brot und Sozialhilfe
bekommt. Das ist die Sprache, die die Armen
und Schwarzen verstehen, wo sie Vertrauen ha-
ben kénnen und sich angesprochen fiihlen.

V. Methode und Inhalt Schwarzer Theologie

In der Ausarbeitung seiner Theologie ertastet
und findet der schwarze Theologe die angemes-
sene Methode. Wenn er anfingt zu iiberlegen,
wird er wohl oder iibel mit einer vorliufigen
Methode arbeiten miissen, die er allmahlich kor-
rigiert. Denn seine Theologie ist einerseits in
einer vertrauensvollen Sicherheit verwurzelt, die
im offenen und sorgsamen Nachdenken iiber
Gottes Offenbarung in der Erfahrung der Men-
schen entsteht und sich entfaltet. Andererseits
beruht seine Theologie zwar nicht auf einer
Religion der Vernunft, sondern auf dem Glau-
ben, aber dieser Glaube sucht das Verstehen. So
hat auch die Schwarze Theologie mit Erkennen
zu tun. Fiir den Verfasser dieses Aufsatzes ist die
alte Formel vom Glauben, der zu verstehen sucht
(fides quaerens intellectum), die noch immer
beste Umschreibung der Aufgabe der Theologie
als Erkenntnis.

Nach einer solchen ersten und vorliufigen
Antwort iiber die Rolle des Erkennens in der
Theologie stellt sich die Frage nach der Bedeu-
tung und Reichweite der Offenbarung. Man
kann eine sehr enge Auffassung dariiber haben,
wie Gott sich dem glaubenden Menschen offen-
bart. Wenn man die Offenbarung nur als die
Offenbarung sieht, in deren Mitte Christus steht,
dann haben nur diejenigen, «die Christus ken-
nen», im Glauben den Zugang zu dieser Offen-
barung. Wenn man aber Gottes Offenbarung
auch breiter als die Entfaltung von Gottes Ab-
sichten und Heilswillen in der Natur und in der
Geschichte verstehen kann, dann wird eine wirk-
liche Begegnung auch mit den Nicht-Christen
sowohl im eigenen Land als auf der gesamten
Welt moglich. Dann begegnet man Gottes Of-
fenbarung selbst sowohl im Aufgang der Sonne
als in der Geschichte der Vélker, sowohl in der
Schrift als im Wort, das Fleisch wurde.

. Fiir die Christen ist Christus dann noch immer
«die Mitte» und «die Norm» aller Offenbarung.
Denn wenn wir wirklich und ehrlich Christen
sind, bleiben wir der Uberzeugung, daf Gott
sich in Christus voller, deutlicher und endgiilti-
ger als auf irgendeine andere Weise offenbart hat.
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Aber wenn die Schwarze Theologie ein solches
offeneres und weiteres Verstindnis von Offenba-
rung hat — haben muf -, dann sucht sie darin die
so dringende Begegnung und Verbundenheit so-
wohl mit einer breiten Bewegung eines auch
religios inspirierten schwarzen Nationalismus zu
Hause als mit den traditionellen Religionen Afri-
kas. Ein solches Verstandnis von Offenbarung
ermdglicht Offenheit und Zusammenarbeit ge-
geniiber und mit den verschiedenen Formen
eines profanen, weltlichen Humanismus, die sich
an dem schwarzen Ringen um Befreiung betei-
ligen.

Gottes Offenbarung ermutigt zu der Befrei-
ung von allen Formen des Unrechts, das Men-
schen durch andere Menschen angetan wird. Der
Christ begegnet Gottes Offenbarung in seiner
Antwort des Glaubens, in der dieser Christ weif},
daf er berufen ist, in Zusammenarbeit mit Gott
Befreiung und Verséhnung zu verwirklichen:
Mit Gott arbeiten wir an einer gerechteren und
menschlicheren Ordnung.

Wir wollten hier kurz die Hauptlinien fiir eine
Schwarze Theologie der Befreiung und der Ver-
sohnung skizzieren. Diese Theologie sollte um
die eigene Situation der Schwarzen wissen und
auf sie eingehen, sollte sich aber auch fiir alle
offenhalten, die guten Willens sind. Diese Theo-
logie spricht iiber das Wohlergehen der einzel-
nen, widmet sich aber auch der Bekimpfung
sozialer Miffstinde und des Unrechts und bringt
die Kirchen dazu, sich in dem Kampf fiir Befrei-
ung und Versshnung zu engagieren.

VI. Wiirdigung und Aufgaben

Die Schwarze Theologie als ein Programm des
bewufiten und systematischen theologischen
Denkens ist noch jung. Es ist jetzt an der Zeit,
daf} sie sich als ernsthafter und reifer theologi-
scher Entwurf bewahrt. Ihre Moglichkeiten, sich
weiterzuentwickeln und weiterzukommen, sind
fast unbegrenzt, wenn man den Reichtum des
schwarzen religiosen Erbes, die Herausforde-
rung einer noch unsicheren Zukunft und die
Maoglichkeiten, in unserer Zeit Dienste zu erwei-
sen, betrachtet.

Die Schwarze Theologie ist eine Theologie des
Protestes. In ihr reden in unserer Zeit sowohl die
Stimmen der Propheten des Alten Testaments als
auch die Botschaft Jesu, die sich gegen Unrecht
und Unmenschlichkeit wandte. Sie ist gleichzei-
tig eine Theologie der Kultur, die aus dem rei-
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chen kulturellen Erbe der Volker schopft, die
afrikanischer Herkunft sind, ob diese jetzt in
Afrika oder sonstwo in der Dritten Welt oder in
der Ersten Welt leben. Die Tradition dieses
kulturellen Erbes ist von einer tiefen Spiritualitit
durchdrungen, die mit unserer ethnischen Exi-
stenz und mit unserer ethnischen Bestimmung
sehr verbunden ist. Unsere Theologie selbst mufy
den Gemeinschaftssinn und die Wertschitzung
von Verwandtschaftsbanden und Gruppenbezie-
hungen aufnehmen und pflegen. Wir miissen
solche Studien wie Haleys Roots’ und Gutmans
Black Family ernst nehmen und sorgsam und
kritisch iiber sie nachdenken, denn sie zeigen uns
Perspektiven auf unser gemeinsames Erbe, die
uns niitzlich sein kdnnen, wenn wir den Glauben
fiir unsere schwarzen Kirchen und Gemeinden
verstehen und erkliren wollen.

Wihrend wir versuchen, Christus als der Mitte
unseres Glaubens nahe zu bleiben, miissen wir
uns gleichzeitig fiir die Weite einer panafrikani-
schen Spiritualitdt offenhalten. Denn unsere Bot-
schaft der Befreiung muf zwar auf unsere eigene
nordamerikanische Wirklichkeit eingehen, sie
darf aber auch die Situation von unseresgleichen
in Siidafrika nicht aus den Augen verlieren. Auch
Gott zeigt sich selbst in kosmischer Dimension
in seiner Schépfung und in seiner Vorsehung,
aber gleichzeitig offenbart er sich auf einmalige
und hochste Weise in Jesus Christus. Mit den
Worten von Erzbischof Temple: «Gott offenbart
sich sowohl im Aufgehen der Sonne wie auch in
der Auferweckung seines Sohnes vom Tod.» Die
Schwarze Theologie muf sich sowohl gegeniiber
den Kulten und Sekten, die nicht zu den aner-
kannten Kirchen gehoren, 6kumenisch zeigen,
als auch die Begegnung mit den nichtchristlichen
Religionen der Schwestern und Briider suchen,
die an dem gemeinsamen Kampf Anteil haben.
Wihrend wir an unserem christlichen Glauben
festhalten, miissen wir gleichzeitig unsere ge-
meinsame Spiritualitit entdecken und uns ge-
meinsam iiber sie freuen kénnen, und wir sollen
zu einer Einheit der effizienten Zusammenarbeit
finden, die fiir die Befreiung aller Schwarzen
fruchtbar wird.

Im Licht unseres religitsen und kulturellen
Erbes diirfte es sich als eine unserer wichtigsten
Aufgaben erweisen, Denkstrukturen und die ge-
eigneten hermeneutischen Mittel zu finden, das
zum Ausdruck zu bringen und anderen zu erkli-
ren, was Henry Mitchell «schwarze Glaubens-
iberzeugungen» (black beliefs) nennt. Wir wis-
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sen, wie unsere religiése Erfahrung das Leben in
seiner Einheit und Gesamtheit beachtet und be-
tont. Wir miissen aber die Instrumente finden,
die es uns erlauben, den Reichtum unseres reli-
giosen Erbes auch auf der Ebene der Wissen-
schaft fruchtbar zu machen. Denn die von Platon
und Aristoteles geprigte logische und metaphy-
sische Tradition, die bisher in dieser Wissen-
schaft vorherrscht, ist eine ganz andere als unsere
schwarze religisse Tradition. Diese ist mit der
der Bibel und so auch mit dem biblischen Glau-
ben sehr verwandt.

Zudem miissen wir auf die Psychologie des
Sprechens und auf unseren Umgang mit Mythen,
Symbolen, Bildern und Vergleichen tiefer und
griindlicher eingehen. Wir miissen auch «die
Griinde des Herzens» entdecken und zur Gel-
tung bringen. Wir miissen das «Entweder—
Oder» des westlichen Denkens iiberwinden, um
zu einem «Sowohl-Als-Auch» zu finden. Unsere
kognitiven Prozesse scheinen eher vom Sehen
und Wahrnehmen der Dinge als vom abstrakten
Begreifen, eher von der Perzeption als von der
Konzeption geprigt zu sein. Intuition bestimmt
unser Erkennen mehr noch als die analytische
Vernunft. An das alles denke ich, wenn ich im
Entwurf meiner Theologie Befreiung und Ver-
sohnung statt: Befreiung oder Verséhnung un-
terstreiche. Wir miissen einen Referenzrahmen
auflerhalb des westlichen Denkens finden:
Denkperspektiven und Denkweisen, die es uns
erlauben, das westliche Denken sowohl zu kriti-
sieren als auch seine Fehler zu korrigieren. Als
diejenigen, die kulturell in Afrika verwurzelt
sind, sind wir vielleicht mehr als die feministi-
schen Theologen und mehr als die Befreiungs-
theologen dazu befihigt, einen Reichtum zu
erschliefen, der dem westlichen Denken fremd
ist. Das ist aber nicht die Aufgabe eines einzelnen
oder eines Faches: Das ist eine Aufgabe, die nur
von der Zusammenarbeit vieler in interdiszipli-
nirem Austausch bewaltigt werden kann. «Die
Arbeit ist grofi, aber es gibt nur wenig Arbeiter.
Bittet also den Herrn der Ernte, Arbeiter in
seinen Weinberg auszusenden. »
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