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Kultur, ein Bewufltsein dessen, dafl man in allem
Hunger und Elend daran Anteil habe.

Sollten wir, wenn wir all diese tiberdenken,
nicht doch sprechen miissen von so etwas wie
einem Beharren bei einer eigenen Wahrheit, ei-
nem Beharren bis in den Tod, einem Beharren,
welches das Zeichen ist, in dem so viele Mirtyrer
gestorben sind?

Aus dem Niederlindischen tibers. von Dr. Ansgar Ahlbrecht

ABEL HERZBERG

Am 17. September 1893 als Sohn russischer Eltern in Amster-
dam geboren. Besuchte das dortige Stadtische Gymnasium.
Studierte dann Rechtswissenschaften an der Universitiat Am-
sterdam. 1925 Promotion zum Doktor der Rechte. Wihrend
des Ersten Weltkrieges zum Militirdienst eingezogen, ob-

James Cone

Martin Luther King:
die Quelle fiir den Mut, mit
dem er seinem Tod begegnete

Bisher ist nicht viel iiber Martin Luther King jun.
und den Zusammenhang zwischen seiner Theo-
logie und der «Black Church», der Kirche der
Schwarzen, geschrieben worden. Viele Men-
schen nehmen an, dafl die «Black Church» kei-
nen entscheidenden Einfluff auf Kings intellektu-
elles Leben ausiibte. Die meisten Interpreten
wenden sich zur Erlduterung seiner Theologie
seinen Lehrern des Theologischen Crozer-Semi-
nars und der Boston University zu'. Diese Vor-
gehensweise impliziert, dafl Kings theologischer
Standpunkt ausschliefllich durch den intellektu-
ellen Einflufl der «weiflen» Theologie und Phi-
losophie geprigt wurde und nicht durch die
«Black Church». Auch wenn ich den Einflufl
seines Seminars und seiner Universitatsprofesso-
ren nicht leugne, denke ich dennoch, daf} der

wohl damals noch nicht im Besitz der niederlindischen
Staatsbiirgerschaft. 1925-1980 Advokat in Amsterdam — mit
Unterbrechung wihrend der Besetzung durch die Deut-
schen. Von Mirz 1943 bis April 1945 in verschiedenen
deutschen Lagern interniert, zuletzt zusammen mit seiner
Ehefrau in Bergen-Belsen. Seine drei Kinder waren wahrend
des Krieges untergetaucht. Ein Sohn und eine Tochter leben
in Israel, wo ein Enkel im Alter von 20 Jahren als Leutnant
der israelischen Armee gefallen ist. Eine Tochter, Dichterin,
Verfasserin von Theaterstiicken und Filmdrehbiichern, lebt
in Amsterdam. Er erhielt zahlreiche literarische Preise und
weitere Auszeichnungen von staatlicher Seite. Veroffentli-
chungen: Vaderland (Theaterstiick); Amor Fati; Tweestro-
menland (Tagebuch aus Bergen-Belsen); Kroniek der Joden-
vervolging; Herodes (Theaterstiick); Saul’s Dood (Theater-

- stiick); Eichmann in Jeruzalem; Brieven aan mijn Kleinzoon;

Pro Deo; Om een Lepel Soup; De Memories van Koning
Herodes; Drie Rode Rozen; De Man in de Spiegel; Twee
Verhalen. Anschrift: Nic. Witsenkade 10, NIL-1017 ZR
Amsterdam, Niederlande.

Einflufl der «Black Church» noch entscheiden-
der auf die Gestaltung seines theologischen
Standpunktes gewirkt hat.

Ich behaupte, dafl die Quelle fiir Kings Mut,
dem Tod zu begegnen, von Montgomery (1955)
bis Memphis (1968) der Glaube und die Theolo-
gie der «Black Church» waren. Die Hauptab-
sicht dieses Artikels besteht darin, diesen Ge-
sichtspunkt deutlich zu machen.

I. Die «Black Church» und Martin Luther King

Martin King war ein Produkt der «Black
Church». Wenn die Frage gestellt wird, «Wer ist
Martin King?» oder «Was kennzeichnet seine
Theologie?», kann keine der Fragen richtig be-
antwortet werden, ohne dem Kontext von Kings
Ursprung in der «Black Church» Rechnung zu
tragen.

Martin King war der Sohn eines Baptisten-
Predigers, und er wurde wiahrend seines Stu-
diums am Morehouse College Geistlicher. Wih-
rend er von seinen Lehrern am Theologischen
Crozer-Seminar und an der Boston University
tiefgehend beeinfluflt wurde, war doch der Ein-
flufl der «Black Church» auf seine Theologie viel
entscheidender, selbst wenn King sich selten
darauf bezog, wenn er versuchte, den Verlauf
seiner intellektuellen Entwicklung zu erkliren.
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Wenn er nach den Quellen seiner theologischen
Position gefragt wurde, bezog sich Martin King
auf solche Menschen wie Henry David Thoreau,
Mahatma Gandhi, Reinhold Niebuhr, Walter
Rauschenbusch, L. Harold DeWolf und Edgar
Sheffield Brightman. Ich meine, es ist ganz ohne
Frage wahr, daf§ diese Philosophen und Theolo-
gen ebenso wie andere Schriftsteller und Lehrer,
mit denen King auf der «Graduate School> in
Kontakt kam, eine tiefe Auswirkung auf Inhalt,
Gestalt und Tiefe seiner theologischen Position
hatten. Sie lieferten die intellektuelle Struktur fiir
ithn, um seinen Vorstellungen von Liebe, Ge-
waltlosigkeit, dem Wert der menschlichen Per-
son und dem Bestehen einer moralischen Ord-
nung im Universum Ausdruck zu verleihen.

Wenn King gebeten wurde, eine Handlung
oder einen Glauben zu erkliren, so kam die Bitte
gewohnlich von seiten der weiflen Gemeinschaft,
und er beantwortete diese Fragen fast immer,
indem er sich auf die geistigen Quellen berief, die
in der Gemeinschaft, in der die Frage aufgekom-
men war, als iiberzeugende Autoritdten betrach-
tet wurden. Martin King muf3te seine Einstellung
selten gegeniiber Schwarzen verteidigen, und
wenn dies von ihm gefordert wurde, wie im Falle
der Fiirsprecher der «Black Power» Bewegung?,
wurden niemals geistige Einflufifaktoren der
Weiflen erwihnt, denn das hitte mit Sicherheit
zur Niederlage in der Auseinandersetzung ge-
fithrt. Der Bezug zur geistigen Tradition westli-
cher Theologie und Philosophie wurde in erster
Linie im Interesse der weiflen Offentlichkeit
hergestellt, so dafl King ihr gegentiber deutlich
machen konnte, dafl er ebenso gut oder besser als
andere Absolventen des Seminars oder der Uni-
versitit denken konnte. Dartber hinaus wufite
King, dafl er keine wesentliche Unterstiitzung
von der weiflen Gesellschaft bekommen konnte,
wenn er nicht zu ihrer Zufriedenheit erklirte,
was er glaubte und warum er dies tat. Hitte er
sich direkt auf die Tradition der «Black Church»
als erste Quelle seines theologischen und politi-
schen Standpunktes bezogen, dann hitte ihn
niemand in der weiflen Gemeinschaft ernst ge-
nommen, da die «Black Church» in der Regel
nicht als Entstehungsort intellektueller Vorstel-
lungen, die sich auf die Theologie oder den
gesellschaftlichen Wandel bezichen, verstanden
wird.

Aber ich behaupte, dafl das Ausbleiben eines
direkten Bezugs von King auf die Kirche der
Schwarzen als Hauptquelle fiir seinen theologi-

schen Standpunkt nicht heifit, daf} sie nicht doch
tatsichlich die wichtigste Quelle ist. Welches
sind nun die Anhaltspunkte fiir meine Behaup-
tung in bezug auf den Vorrang der «Black
Church» in Martin Kings Theologie? Es ist
schwierig, diese Frage zu beantworten, da es sich
eingeblirgert hat, nach Anhaltspunkten in ge-
druckten Quellen zu suchen oder auch bei Men-
schen, die ihn personlich kannten. Wihrend die
Anbhaltspunkte fiir meine Behauptung nicht not-
wendigerweise dem, was King iiber sich selbst
sagte oder dem, was andere iiber ihn sagen,
widersprechen, sind sie dennoch nicht vorwie-
gend von deren Bestdtigungen abhingig. Mein
Anhaltspunkt ist indirekt und kann nur von
Menschen verstanden werden, die glauben, daff
es ein Zusammenspiel zwischen dem sozialen
Kontext eines Menschen und den Ansichten, die

_er oder sie vertritt, gibt.

Zu behaupten, daff Kings Universitatslehrer
oder die Biicher, die er an der Universitit las, fiir
seine gesamte theologische Position verantwort-
lich waren, heiflt, den Kontext seines friihen
Heims und der Kirche vollig aufier acht zu lassen
und somit nahezulegen, dafl er beim Crozer-
Seminar und in Boston an der Universitdt mit
einem vollig leeren, unbeschriebenen Geist an-
kam. Selbst wenn wir der Behauptung von Karl
Marx, daff Bewufltsein von Anfang an ein sozia-
les Produkt ist, nicht zustimmen, kénnen wir
nicht das Gegenteil behaupten, d.h. daff das
Leben vom Bewuftsein bestimmt wird und dann
unter dieser Voraussetzung immer noch ange-
messen Rechenschaft iiber das Ganze des Stand-
punktes eines Menschen ablegen. Wir miissen
mit Marx sagen, «dafl Umstinde Menschen ma-
chen, ebenso wie Menschen Umstinde ma-
chen»’.

Wenn Umstinde fiir die Einschitzung der
Vorstellungen und Handlungen eines Menschen
von Bedeutung sind, dann mussen wir nach
Martin Kings Lebensumstinden fragen, so daf§
wir den herausragenden Beitrag seiner Theologie
richtig verstehen kdnnen. Die Verwendung der
Boston University und des Theologischen Cro-
zer-Seminars als wichtigste Hilfsmittel zum Ver-
stindnis von Kings Ideen und Handlungen lafit
den enormen Einflufl der «Black Church» auf
sein Leben und Denken unberticksichtigt. Das
ist so, als wenn man die Theologie von John
Wesley als entscheidenden Faktor heranziehen
wiirde, um zu erkliren, wer Richard Allen war
und warum er 1816 die «African Methodist
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Episcopal Church» griindete. Wir wissen, daff
solch eine Erkldrung in einer Diskussion mit
weiflen «United Methodists» oder mit britischen
Methodisten niitzlich sein konnte, aber nicht zur
Erklirung der historisch-theologischen Bedeu-
tung von Richard Allen oder der Kirche, die er
grindete. Um Richard Allen und die Bedeutung
seiner Kirche zu verstehen, ist es notwendig,
etwas Uber die Umstdnde seines Sklavendaseins
zu wissen und dariiber, was dies fiir Afrikaner in
Nordamerika wihrend des spiten 18. und des
friihen 19. Jahrhunderts bedeutete*.

Eine dhnliche Beobachtung kann und sollte im
Hinblick auf Martin Kings Theologie gemacht
werden. Welche Umstinde bestimmten den
Standpunkt seiner Theologie und seiner Politik?
Ich behaupte, dafl die wichtigsten Umstinde, die
Kings Theologie gestalteten, die Unterdriickung
der Schwarzen und die Befreiungsbotschaft der
«Black Church» waren. Diese beiden Gegeben-
heiten — die Unterdriickung der Schwarzen und
die befreiende Botschaft des Evangeliums durch
die «Black Church» — stellten fiir King die intel-
lektuelle Herausforderung dar, eine Theologie
zu entwickeln, die christlich war und auflerdem
auch von Bedeutung fiir die sozialen und politi-
schen Bediirfnisse der Schwarzen. Das war der
Grund dafiir, warum er wihrend seiner Studien-
zeit in Morehouse Geistlicher wurde und spiter
lieber die Ernennung als Pastor der «Dexter
Avenue Baptist Church» in Montgomery akzep-
tierte, als sich um die Stelle eines Lehrers an
einem Seminar von Weiflen oder einer Universi-
tit zu bemiithen. King schlug in der Tat viele
Lehrangebote von grofleren «weiflen» Universi-
taten und Seminaren aus, und er wies auflerdem
verschiedene Einladungen, «weifle Kirchenge-
meinden» zu betreuen, zuriick, da er sich vor
allem der Kirche der Schwarzen und ihrer Bot-
schaft von der Befreiung der Schwarzen ver-
pilichtet fihlte.

Der Kontext, aus dem heraus Martin King die
Aufforderung akzeptierte, der Anfiihrer des
Bus-Boykotts im Montgomery zu werden, war
ebenfalls die «Black Church». Nach seinem Er-
folg in Montgomery griindete King die «Sou-
thern  Christian  Leadership  Conference»
(SCLC), die hauptsachlich von schwarzen Predi-
gern und deren Kirchengemeinden unterstiitzt
wurde. Als er Prisident der SCLC war, wurde er
zweiter Pastor der «Ebenezer Baptist Church» in
Atlanta, um seine Identitit in fester Verbindung
mit der «Black Church» zu halten. Martin Kings

enge Verbindung mit der «Black Church», die
Vorrang vor anderen Alternativen hatte, deutet
an, daff er vornehmlich dieser Gemeinschaft
verpflichtet war. Daher muf} jeder, der sein
Denken und Leben richtig verstehen will, die
Kirche der Schwarzen zur ersten Quelle der
Analyse machen.

Die beste Methode, zu entscheiden, was fiir
Kings Leben und Denken an erster Stelle stand,
ist zu fragen: «Welcher Tradition wandte sich
King in Krisenmomenten wihrend der Zeit sei-
ner Amtsausiibung zu?» Der Ort, zu dem je-
mand sich wendet, wenn thm das Wasser bis zum
Hals steht und wenn alles hoffnungslos scheint,
wird uns viel mehr iber seine oder ihre Theologie
sagen als das, was hiufig in Artikeln oder Bii-
chern abgedruckt wird. Als King den harten
Widerspriichen der Gewalt von seiten der Wei-
en begegnete, als er keine verniinftige Alternati-
ve mehr wuflte, die dies am besten hitte gewalt-
los bekdampfen konnen, wohin wandte er sich in
diesem Moment auf der Suche nach Erkenntnis-
sen, Mut und der Hoffnung, daf die Dinge
anders sein konnen und werden? Wandte er sich
an Brightman, DeWolf, Niebuhr oder Gandhi?
Natiirlich nicht! Keines dieser intellektuellen
Hilfsmittel konnte ihm im Kontext der Krise
niitzlich sein. In Krisenmomenten, wenn die
Verzweiflung die Moglichkeiten, eine neue Zu-
kunft fiir die Armen zu schaffen, zu zerstren
begann, wandte sich King dem Glauben zu, den
die Tradition der «Black Church» beinhaltet. Ob
man von Montgomery, Albany, Birmingham,
Selma, Chicago oder Memphis spricht, die Kri-
sen, die aus seinem Ringen um die Durchsetzung
von Gerechtigkeit entstanden, fiihrten in seinem
theologischen und politischen Bewuftsein nie-
mals zur Verzweiflung. Der Grund dafiir ist
nicht sein intellektuelles Erfassen und Ausfiithren
einer liberalen Theologie der Weiflen, sondern er
ist im Glauben und Leben der «Black Church»
zu finden. Mit dem Ruiickhalt dieser religiosen
Tradition hatte King eine Grundlage, die ihn
stiitzen konnte, selbst obwohl er wufite, dafl sein
Ringen um Gerechtigkeit zu seinem eigenen
Tode fiihren wiirde.

In der Offentlichkeit und im privaten Kreis
seiner Familie und unter SCLC Kollegen sprach
Martin King oft von der unmittelbar drohenden
Moglichkeit seines eigenen Todes. King erhielt
nicht nur haufig Morddrohungen, sondern er
erkannte auch, dafl jeder Schwarze, der es wagte,
die Machtstruktur der Weilen herauszufordern
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(insbesondere im stidlichen Teil der Vereinigten
Staaten), sein Leben riskierte. Wahrend der «Al-
bany-Bewegung» (1961) sagte er: «Es kénnte zu
meiner Kreuzigung fiithren. Ich sterbe vielleicht.
Aber ich mochte, dafl es gesagt wird, selbst wenn
ich in dem Ringen sterbe, dafl <Er starb, um mich
frei zu machens.»® Frither, wihrend des Bus-
Boykotts in Montgomery (1956) hatte er ange-
deutet, dafl «es sich noch einmal herausstellen
konnte, dafl das Blut des Martyrers der Samen
fiir das Heiligtum der Freiheit sein wird.»® Bis
zur Zeit des «Selma-Marsches» (1965) waren
jedoch etliche Menschen im Kampf fiir Freiheit
ums Leben gekommen, und daher sagte King
seinen Anhingern: «Ich kann euch nicht verspre-
chen, dafl ihr nicht geschlagen werdet. Ich kann
euch nicht versprechen, daff eure Heime nicht
bombardiert werden. Ich kann euch nicht ver-
sprechen, dafl ihr iberhaupt nicht verletzt wer-
det — aber wir miissen uns erheben fiir das, was
richtig ist. Wenn ihr nicht etwas entdeckt habt,
wofiir es sich lohnt zu sterben, habt ihr nichts
gefunden, wofir es sich zu leben lohnt.»”

Es ist eine Sache, in einer Universitit oder in
einem Seminarraum iiber das Martyrium zu spre-
chen, aber es ist etwas vollig anderes, fir andere
eine politische Verpflichtung einzugehen, von
der man weif}, dafl sie zum Tode fithrt. Um
verstehen zu konnen, warum und wie Martin
King eine solch radikale Verpflichtung eingehen
konnte, ist es notwendig, etwas iiber den nahezu
vierhundertjihrigen Kampf der Schwarzen zu
wissen. Martin King kommt aus einer religiosen
Tradition von Schwarzen, die schwarze Christen
dazu befihigt, «mit dem Durchhalten durchzu-
halten», selbst wenn die Umstinde gegen sie
sprechen sollten. Dies ist der Verstehenskontext
des oft gehorten Glaubensausspruchs: «Ich bin
keineswegs miide. » Diese Glaubensbekriftigung
leitet sich nicht aus dem Glauben der Schwarzen
der Mittelschicht oder aus dem der Weifien und
ihrer kapitalistischen Ausrichtung ab. Dieser
Glaube entspringt der Gotteserfahrung im
Schmerz und Ringen der armen Schwarzen, die
es ablehnen, die Verzweiflung als logische Folge
ihrer Unterdriickung zu akzeptieren, weil sie fest
daran glauben, dafl «Gott einen Ausweg aus der
Ausweglosigkeit eroffnen kann».

Eben diese Identitit mit der Tradition des
Glaubens der Schwarzen befihigte Martin King
dazu, Krisenmomente in seinem Kampf fir Ge-
rechtigkeit zu iiberwinden. Wihrend er nicht
immer genau wufite, wie er diesen Glauben

seinen Freunden und Foérderern in der weiflen
Gemeinschaft intellektuell {iberzeugend darstel-
len konnte, wufite er, dafl seine eigenen Leute
sich bereits dariiber im klaren waren, daf} die
Begrifflichkeit der Weiflen nicht dazu geeignet
war, die Sicherheit des Glaubens der Schwarzen
zu erkliren. Genau deswegen war es so leicht fiir
ihn, sich ein wenig mitreiflen zu lassen, wenn er
in einer Kirche von Schwarzen sprach. Ihre
enthusiastischen Anworten wie «Amen!», «Wei-
ter sol», «Sprich die Wahrheit!» auf seine Predig- -
ten iiber Gerechtigkeit und Gewaltlosigkeit
machten ihm deutlich, daf sie mit ihm solida-
risch waren und dafl sie ihm folgen wiirden,
wohin auch immer er sie fithren wiirde. Sie
hatten schon ihre Verbundenheit mit ihm in den
Biirgerrechtsbewegungen in Montgomery, Bir-
mingham und Selma demonstriert. King wufite
weiterhin, daf ihr Glaube an ihn in keiner Weise
von seiner theologischen Position, wie sie durch
theologische Hilfsmittel der Weiflen definiert
war, abhing. Schwarze folgten King, weil er in
Wort und Tat den Glauben der «Black Church>
verkorperte, welcher immer schon behauptet
hatte, dafl Unterdriickung und das Evangelium
Jesu nicht zusammen passen.

1. Martin King und die Eschatologie der
«Black Church»

Was war der wesentliche Gehalt von Kings Den-
ken, welches er aus der Tradition der «Black
Church» ableitete? Diese Frage ist nicht leicht zu
beantworten, da die Kirche der Schwarzen im
Gebiet der Theologie kaum systematische Refle-
xionen unternommen hat. Unsere theologischen
Aussagen werden in Form von Predigten, Lie-
dern, Gebeten, Erklirungen und Geschichten
iiber Sklaverei und Unterdriickung gemacht. Mit
diesen Ausdrucksformen haben wir unser Ver-
stindnis von Gott, der Menschheit und der Welt
dargelegt und gezeigt, wie Gott, die Menschheit
und die Welt in Beziehung zu unserem Ringen
um Freiheit verstanden werden konnen. Wir
schreiben keine Aufsitze iiber die christliche
Lehre, da unsere Vorfahren als Sklaven aus Afri-
ka kamen, nicht aber als freie Menschen aus
Europa. Viele Schwarze wurden entweder durch
die Umstinde unseres Daseins oder durch ge-
setzliche Beschrinkungen, die von der Regie-
rung der Vereinigten Staaten festgelegt worden
waren, daran gehindert, Lesen und Schreiben zu
lernen. Deshalb mufiten wir auf eine andere Art
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und Weise als in Form von rationaler Reflexion
Theologie betreiben. Wir sangen und predigten
unsere Theologie im Gottesdienst und zu ande-
ren heiligen Gelegenheiten. Die zentrale Bedeu-
tung, die in diesen nichtrationalen Ausdrucks-
formen offenbar wird, findet man sowohl in der
Form dieser Ausdrucksweise als auch in ihrem
Inhalt, und sie ist gleichbedeutend mit Freibeit
und Hoffnung.

Man kann den Einflufl der «Black Church»
und ihres zentralen Themas der Freiheit und
Hoffnung am sprachlichen Ausdruck von Kings
Sprechen und Schreiben erkennen. Alles, was er
sagte und schrieb, klingt wie die Predigt eines
Schwarzen und nicht wie eine rationale Refle-
xion. Sicherlich schlof King als Klassenbester
das Crozer-Seminar ab, und er verfaflite eine
Doktorarbeit iiber Henry Nelson Wiemans und
Paul Tillichs Gottesvorstellungen an der Univer-
sitat in Boston, aber es ist bezeichnenderweise
festzuhalten, daf er nicht den Stil theologischer
Darstellung von einem seiner weiffen Theologie-
mentoren annahm. Er mag sich auf weifle Theo-
logen und Philosophen bezogen haben, wenn er
seine Ansichten einer weiflen Offentlichkeit er-
kliren mufite, aber der Stil seiner Darstellung
entstammte zweifelsohne der Tradition der Pre-
digten von Schwarzen.

Ebenso wie seine Vorginger und Zeitgenossen
in der «Black Church» predigte King seine Theo-
logie, denn das Thema der Freiheit und Hoff-
nung mufite in der Bewegung und im Rhythmus
seiner Stimme reflektiert werden, wenn er von
einer schwarzen Gemeindeversammlung erwar-
tete, daf sie seine Botschaft ernst nahm. Die
eschatologische Hoffnung der Freiheit ist nicht
nur eine Idee, die in der begrifflichen Sprache
weifler Theologen und Philosophen zu analysie-
ren ist. Es ist in erster Linie ein Ereignis, das
erfahren werden kann, wenn das Wort Gottes
von der Freiheit in das Leben einer versammelten
Gemeinde durch das Medium der Predigt ein-
bricht.

Niemand verstand den Zusammenhang von
Stil und Bedeutung im Kontext der «Black
Church» besser als Martin King. In der Kirche
der Schwarzen findet man die Bedeutung des
gesprochenen Wortes nicht primir in seinem
intellektuellen Gehalt, sondern in der Art und
Weise, wie das Wort gesprochen wird und in der
Auswirkung, die es auf diejenigen hat, die es
héren. Aus eben diesem Grunde konnte King
tiber Plato, Augustinus, Hegel oder sogar den

Boston-Personalismus sprechen, Dinge, von de-
nen die meisten Schwarzen nichts wissen und
sich noch weniger darum kiimmern, und den-
noch konnte er die Gemeindeversammlung zu
Trinen und Lobpreisungen bewegen. Er ver-
mochte dies, obwohl sie den Inhalt seiner Predigt
nicht verstanden. Was sie aber verstanden, war
der angemessene Ton und die Bewegung seiner
Rede, wovon die Menschen glauben, daf sie das
Instrument fiir die kommende Gegenwart des
Geistes Gottes ist, dafl sie dadurch zur Hoffnung
auf Freiheit befihigt werden. Die Menschen
glauben, dafl die Freiheit kommt, weil ihnen im
Geschehnis der Predigt selbst ein Vorgeschmack
davon gegeben wird. Als King 1963 beim Marsch
auf Washington von seinem Traum sprach, und
als er in der Nacht vor seiner Ermordung in
Memphis im April 1968 von seiner Hoffnung
sprach, dafl wir das verheiflene Land erreichen
werden, glaubten ihm die Schwarzen nicht we-
gen der Uberzeugungskraft seiner Argumenta-
tion, sondern vielmehr wegen des Geistes der
Ermichtigung, der durch den Stil seiner Predigt
hervorgerufen wurde. Die Menschen glaubten
ihm, weil sie iiberzeugt waren, dafl sie in ihren
Herzen den Geist von Gottes befreiender Ge-
genwart erfuhren.

Zum gesprochenen und geschriebenen Stil von
Kings Theologie, die auf Freiheit und Hoffnung
hindeutete, kam noch hinzu, dafl sich das gleiche
Thema auch im Inhalt seiner Botschaft findet. Es
ist nicht leicht, den Einflufl der «Black Church»
auf den Inhalt von Kings Theologie deutlich zu
machen. Ein jeder kann leicht den Einflufl der
Kirche der Schwarzen auf seine predigtartige
Vortragsweise und in der Form seiner Schriften
feststellen. Aber das ist mit dem Inhalt seiner
Botschaft nicht der Fall, zumal er sich nicht
ausdriicklich auf die «Black Church» bezieht.
Was jedoch ganz klar ist, ist die Tatsache, dafl das
zentrale Thema von Freiheit und Hoffnung den
Gehalt von Kings Leben und Botschaft definiert.
Es wird in seiner Rede anlifilich des Marsches auf
Washington zusammengefafit:

«lch habe einen Traum, dafl eines Tages ... die
Sohne von ehemaligen Sklaven und die Sohne
von ehemaligen Sklavenhaltern in der Lage
sein werden, zusammen am Tisch der Brider-
lichkeit zu sitzen ...

Mit diesem Glauben werden wir fihig sein, die
schrille Disharmonie unserer Nation in eine
wunderschone Symphonie der Briiderlichkeit
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umzuwandeln. Mit diesem Glauben werden
wir fabig sein, gemeinsam zu arbeiten, ge-
meinsam zu predigen, gemeinsam zu kampfen,
gemeinsam ins Gefangnis zu gehen, uns ge-
meinsam fir die Freibeit zu erbeben in dem
Wissen, dafd wir eines Tages frei sein werden.»*

Diese Worte wurden 1963 gesprochen, aber nur
wenige von uns konnen heute mit dem Vertrauen
von Martin King sprechen, denn die Geschehnis-
se seit dieser Zeit lassen sich schlecht mit Kings
Optimismus in Einklang bringen. Zwischen
1965 und 1968 mufite sich selbst King von seinem
Optimismus, den er in der Rede in Washington
1963 definiert hatte, entfernen, da seine Predig-
ten und Reden die Verschanzung der Macht der
Weillen nicht verdringten, so wie er zu glauben
schien. Aber trotz des Unvermogens seiner Pre-
digten und Reden, die Weifen dazu zu bewegen,
die sozialen, politischen und wirtschaftlichen
Gegebenheiten zu verindern, brachte der Inhalt
seiner Botschaft von Freiheit und Hoffnung die
Schwarzen so weit, daff sie aktiv wurden. Ohne
die Antwort der Menschen der «Black Church»
wire fiir King seine Hoffnung auf Freiheit zer-
stort worden, da selbst liberale Weifle unfahig
schienen, die Hoffnung und Freiheit, von der er
predigte, zu verkorpern.

In der «Black Church» wufite King, daf} die
Menschen eine Hoffnung hatten, die bis zu den
Anfingen der Vereinigung schwarzer Christen
im spiten 18. und frithen 19. Jahrhundert zu-
rickging. Alles, was er zu tun hatte, war diese
Hoffnung auf Freiheit in den Liedern und der
Sprache der Menschen neuzuformulieren, und
die Menschen wiirden auf den Inhalt der Bot-
schaft antworten. Aus eben diesem Grunde ge-
brauchte King die Sprache der sogenannten «Ne-
gro-Spirituals» in seinen Predigten in Kirchen
der Schwarzen. Kings Predigten enthielten im-
mer die Hoffnung auf Freiheit, und er setzte sie
immer in Beziehung zu seinem gegenwirtigen
Ringen um das Erlangen von Freiheit in der
Welt. Aber als es schien, daf die Freiheit in dieser
Welt nur sehr schwierig zu realisieren sei, ver-
zweifelte King nicht, sondern verlegte ihren
Aussagegehalt auf ein eschatologisches Reich, so
wie dies in der Uberzeugung der «Black
Church», daff «der Herr irgendwie einen Weg
eroffnen wird», definiert war. In der Nacht
bevor er am 3. April 1968 ermordet wurde,
wiederholte King diese Hoffnung in einem Got-
tesdienst in einer Kirche von Schwarzen mit einer

Leidenschaft und Gewifiheit, die ausgesprochen
typisch fir einen schwarzen Prediger ist:

«Ich weifl nicht, was jetzt gescheben wird. Es
liegen schwierige Tage vor uns, aber das macht
mir nichts aus, da ich auf dem Gipfel des Berges
_gewesen bin. Wie jedermann wiirde anch ich
gerne lange leben. Aber das bekiimmert mich
nicht. Ich mochte nur Gottes Willen tun, und er
bat mir gewihrt, den Berg hinaufzugeben.»’

Kings Betonung der eschatologischen Hoffnung
der Freiheit, wie im Begriff «Gipfel des Berges»
definiert, leitete sich nicht von weiflen Theolo-
gen und Philosophen ab, sondern vielmehr von
seiner eigenen religiosen Tradition. Diese Worte
des Glaubens und der Hoffnung entstammten
dem Ringen der Schwarzen, ihren Schmerz und
ithr Leid zu iiberwinden. Menschen, die nicht
nahezu 400 Jahre lang im Kontext von Sklaverei
und Leid gelebt haben, bringen wohl kaum eine
eschatologische Hoffnung auf Freiheit zum Aus-
druck. Die Hoffnung auf Gottes kommende
eschatologische Freiheit leitet sich immer aus
dem Leiden von Menschen ab, die sich um die
Errichtung von Freiheit auf Erden bemiihen, die
es aber nicht vermocht haben, dies entsprechend
ihrem Verstindnis von Menschlichkeit zu errei-
chen. In Martin Kings Unvermégen, die Freiheit
in seiner bestehenden Gegenwart zu verwirkli-
chen, verhinderte er, daff die Verzweiflung zum
bestimmenden Charakteristikum seines Lebens
wurde, indem er sich auf Gottes kommende
eschatologische Freiheit freute. Obwohl er tig-
lich mit der Bedrohung des Todes konfrontiert
war, bestritt King, daff diese Todesdrohung das
letzte Wort habe, denn er sagte in seiner zuvor
zitierten Predigt:

«Ich sehe das verheiffene Land. Vielleicht wer-
de ich es nicht mit euch erveichen, aber ich
mochte, dafs ihr heute abend wifit, dafS wir als
ein Volk das verheifSene Land erreichen wer-
den. Heute abend bin ich froh, daf§ mich nichts
bedngstigt. Ich fiirchte niemanden. Meine Au-
gen haben die Herrlichkeit des Kommens des
Herrn geschaut.»™

! Vgl. besonders Kenneth L. Smith und Ira G. Zepp jun.,
Search for the Beloved Community: The Thinking of Martin
Luther King, Jr. (Valley Forge 1975), und den gerade erschie-
nen Text von John J. Ansbro, The Mind of Martin Luther
King, Jr. (Maryknoll, NY 1982). Kings Biographen gehen
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von dhnlichen Voraussetzungen aus. Vgl. besonders David L.
Lewis, King: A Critical Biography (Baltimore 1970). Martin
King ist teilweise selbst dafiir verantwortlich, dafl sein Den-
ken so einseitig interpretiert wird, da er sich selten auf die
Kirche der Schwarzen als Quelle seiner Theologie bezieht.
Vgl. vor allem sein «Pilgrimage to Nonviolence» in: Stride
Toward Freedom: The Montgomery Story (New York 1958)
90-107.

2 Vgl. vor allem seine Antwort auf die Radikalen der
«Black Power» Bewegung in « Where Do We Go From Here:
Chaos or Community?» (Boston 1967) Kapitel II.

*Karl Marx, Die deutsche Ideologie. Der Autor zitiert
Marx aus dem Sammelband von Robert C. Tucker (Hg. ), The
Marx-Engels Reader (New York ?1978) 158, 165.

* Zur Information iiber Richard Allen und die «African
Methodist Episcopal Church» vgl. Carol V.R. George, Se-
gregated Sabbaths. Richard Allen and the Rise of Indepen-
dent Black Churches, 1760—1840 (New York 1973).

> Zitiert in John J. Ansbro, 2.a.0., 89.

® King, «Facing the Challenge of a New Age», eine Rede,
die er im Dezember 1956 in Montgomery/Alabama vor dem
«First Annual Institute on Nonviolence and Social Change»
hielt.

7 Zitiert in Ansbro, a.2.0., 90.

8 Martin King, Jr., «I Have A Dream» in: Philip S. Foner
(Hg.), The Voice of Black America: Major Speeches by
Negroes in the United States, 1797-1971 (New York 1972)
974.

Georges Casalis

Theologie unter dem Zeichen
des Martyriums:

Dietrich Bonhoeffer

Dietrich Bonhoeffer wurde am 9. April 1945 in
Flossenbiirg gehingt. Er ist Theologe und Mir-
tyrer, dariiber besteht kein Zweifel. Er ist aber
keineswegs ein Theologe des Martyriums. Das
festzustellen, diirfte sehr wohl seine Bedeutung
haben. Ein Mann, dessen Tod das letztgiiltige
Zeugnis eines Lebens aus dem Glauben bedeutet,
ein Mann, dessen Glaube dem Tod des seltene
Siegel eines dem auferstandenen Gekreuzigten
erwiesenen Zeugnisses aufdriickt! — ein solcher

2 King, «I See the Promised Land» in: Foner, 2.2.0.,
1109.
10 Ebd.
Aus dem Englischen iibersetzt von Susanne Walker

¢

JAMES CONE

Derzeit Inhaber der Charles A. Briggs-Professur fiir Syste-
matische Theologie am Union Theological Seminary in New
York. Er studierte am Philander Smith College in Little
Rock, Arkansas (Abschluff mit dem B.A.), am Garrett
Theological Seminary (B.D.) und an der North Western
University in Evanston, Illinois (Abschluff mit dem Titel
eines Magister Artium und dem Doktorat in Philosophie).
Verdffentlichungen u.a.: Black Theology and Black Power
(Seabury Press, New York 1969); deutsche Ausgabe:
Schwarze Theologie. Eine chrstliche Interpretation der
Black-Power-Bewegung (Miinchen/Mainz 1971); A Black
Theology of Liberation (Lippincott, New York 1970); The
Spiritual and the Blues: An Interpretation (Seabury Press,
New York 1972); deutsche Ausgabe: Ich bin der Blues und
mein Leben ist ein Spiritual. Eine Interpretation schwarzer
Lieder (Miinchen 1973); God of the Oppressed (Seabury
Press, New York 1975); Black Theology: A Documentary
History, 1966-1979 (Orbis Books, Maryknoll 1979); My
Soul Looks Black (Abingdon Press, Nashville, TN, 1982).
Anschrift: Union Theological Seminary, 3041 Broadway,
New York, N.Y. 10027, USA.

Mann konnte anderen, ja der ganzen Glaubens-
gemeinschaft die Verantwortung fiir das Wertur-
teil Gberlassen: Bonhoeffer ist ein Martyrer. Die
Theologie des Martyriums wiirde folglich von
denen ausgearbeitet, die zwar sicherlich keine
teilnahmslosen Zuschauer sind, doch aber auch -
nicht dahin kommen, «in odium fidei» ihr Blut
zu vergieflen.

«Es ist bemerkenswert, dafl das Symbol des
Kreuzes, dieses Erinnerungszeichen an den Tod
Jesu, das urspriinglichste und bestindigste Sym-
bol gewesen ist. Erstaunlich ist schon allein dies,
dafl sich eine Religionsgemeinschaft um ein Zei-
chen schart, das den Tod ihres Stifters bezeugt,
anstatt sich eines der zahlreichen Symbole zu
wihlen, die im Mittelmeerkulturraum die Aufer-
stehung bezeichnen. Warum dieser Hinweis auf
ein vorletztes Ereignis und nicht auf das letzte, an
das man doch glaubt und das man unerschiitter-
lich bekennt? Weil damit bezeugt wird, dal man
den als Kyrios anerkennt, dem das Schicksal
eines Verbrechers zuteil geworden ist, und dies
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