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Befreiungstheologien bei
rassisch-ethnischen
Minderheiten in den
Vereinigten Staaten

von Amerika'

In den Vereinigten Staaten gibt es vier grofiere
Gruppen rassisch-ethnischer Minderheiten, die
Mitglieder in der Okumenischen Vereinigung
von Theologen der Dritten Welt (EATWOT)
sind: Ureinwohner (Indianer), aus Afrika stam-
mende Amerikaner, spanischsprachige Ameri-
kaner und aus Asien eingewanderte Amerika-
ner. Jede dieser Gruppen hat komplexe und un-
terschiedliche Geschichten und Kulturen, die
den Ursprung und die Entwicklung ihres theo-
logischen Diskurses beeinflufit haben. Theolo-
gie wird immer dann getrieben, wenn Menschen
nach dem letzten Sinn ihrer Existenz in bezug
auf ihre Nichsten und Gott suchen. Wer sind
wir? Warum wurden wir geschaffen? Was ist un-
ser Zweck in dieser Welt? Wie ein Volk diese Fra-
gen beantwortet, und die Quellen, aus denen es
die Antworten gewinnt, bestimmen das Wesen
seines theologischen Diskurses.

Unterdriickt zu sein, heifdt, daff die Antworten
eines Volkes auf die Fragen nach seiner Identitdt
thm aufgedringt werden. In den Vereinigten
Staaten leben rassisch-ethnische Minderheiten in
einer Gesellschaft, deren religids-kulturelle und
sozio-politische Werte von einer Ideologie der
weiflen Vorherrschaft bestimmt worden sind.
Die englischen Puritaner, die 1620 in Plymouth
Rock landeten, glaubten, sie seien Gottes auser-
wahltes Volk, das Neue Israel, von Gott erwihl,
um die «INeue Welt» zu zivilisieren und zu chri-
stianisieren. Thre Vorstellung von Christentum
betonte nicht nur den calvinistischen Gedanken
der absoluten Souveranitit Gottes, sondern au-
ferdem eine dhnliche Herrschaft der weifen an-
gelsachsischen Rasse tiber die anderen. «Die wei-
e Rasse war die wahre oder vorbildliche Rasses,
behaupteten sie. <Von allen modernen Rassen be-
sitzen die Angelsachsen und die Anglo-Ameri-

kaner den stirksten Nationalcharakter und sind
am besten fiir eine universale Oberherrschaft ge-
eignet»?, schrieb der hochangesehene Kirchen-
historiker Philip Schaff.

Die dominierende Ausprigung des Christen-
tums in den Vereinigten Staaten war in erster Li-
nie der Protestantismus. Jedoch unterstiitzte die
katholische Kirche, obwohl sie selbst eine Min-
derheitsgruppe war und oft selbst verfolgt wur-
de, die weifle protestantische Herrschaftsklasse
in deren Rechtfertigung des Rechts der Weiflen,
die Nicht-Europier auszurotten, zu versklaven
und auszusondern. Protestanten und Katholi-
ken lieferten nicht nur die religiose Rechtferti-
gung fiir die Ausbeutung von Minderheiten
durch die Regierung, sondern sie selbst unter-
driickten sie ebenfalls innerhalb ihrer eigenen
Gemeinschaften. Die Ureinwohner, Schwarzen,
Spanischsprechenden und Asiaten wurden als
die «Anderen» bezeichnet, die entweder zum
«weiflen christlichen Lebensstil» bekehrt werden
mufdten, indem sie dann bereitwillig thren unter-
geordneten Status akzeptierten, oder nicht ver-
dienten (weiter-) zu leben. «Ein guter Indianer ist
ein toter Indianer» war Ausdruck dieser Wert-
schitzung in der 6ffentlichen Meinung im wei-
en Amerika in bezug auf die Ureinwohner des
Kontinents. Ahnliche menschenverachtende
Charakterisierungen wurden getroffen in bezug
auf die Minderheiten aus Afrika, Lateinamerika
und Asien. In den Vereinigten Staaten «farbig»
zu sein, bedeutete nur teilweise Mensch zu sein
— «drei Fiinftel» war der Bruchteil, den die
Griindungsviter der Konstitution von 1787 fiir
afrikanische Sklaven festgelegt hatten.

Solange die rassisch-ethnischen Minderheiten
die ihnen zugewiesenen Plitze in der Gesell-
schaft akzeptierten, so wie sie von der herrschen-
den weiflen Rasse definiert worden waren, gestat-
tete man ihnen meistens weiterzuleben. Viele
Minderheiten jedoch widersetzten sich den wei-
3en Definitionen ihres Menschseins und bestan-
den wild auf threm Recht, selbst die Bedingun-
gen ihrer Existenz zu bestimmen. Die Geschich-
te Amerikas ist ebenso die Geschichte thres Wi-
derstands. Es ist eine Geschichte von der «Unter-
seite» der amerikanischen Legende; weitgehend
unsichtbar fiir andere, die nicht ihr Erbe teilen
oder sich damit identifizieren.

Um das Entstehen von Befreiungstheologie
bei rassisch-ethnischen Minderheiten in den Ver-.
einigten Staaten zu verstehen, ist es notig, einiges
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von der Geschichte ihres Kampfs um die Aner-
kennung als «Erste-Klasse-Biirger» in einem
Land, das nur fir Weifle bestimmt zu sein
schien, zu wissen. Unsere Befreiungstheologien
haben wir nicht aus Lateinamerika, Afrika oder
Asien entlehnt, obwohl wir von unseren Brii-
dern und Schwestern aus der Dritten Welt sehr
angespornt worden sind und viel von ihnen ge-
lernt haben. Aber unser Denken iiber Gott wur-
de eingeleitet und geschaffen aus unseren ver-
schiedenen kulturellen Geschichten und aus un-
seren kontinuierlichen Kimpfen um Freiheit in
den Vereinigten Staaten. Weil das blofe kérperli-
che und geistige Uberleben die zentrale Sorge der
meisten unserer Volker war, sind die Biirgerrech-
te der primire Schwerpunkt unserer Befreiungs-
kimpfe gewesen und nicht etwa das Bemiihen
um globale Solidaritit mit unseren Briiddern und
Schwestern in der Dritten Welt.

Neuerdings haben wir allerdings eine grofle
Verinderung erlebt. Wir erkennen nun — wie
nie zuvor in unserer Geschichte —, daf unsere
Befreiung in den Vereinigten Staaten untrennbar
mit der Freiheit der Armen in der Dritten Welt
verbunden ist. EATWOT hat in dieser Hinsicht
eine bedeutende Rolle gespielt. Aber noch wich-
tiger waren unsere eigene Praxis und Reflexion,
die die groe Beschrinkung in unserem Kampf
um die Biirgerrechte offenbarte. Wir haben er-
kannt, dafl unsere Unterdriickung tief in der
Volkswirtschaft der Vereinigten Staaten und ih-
ren globalen Erscheinungen verwurzelt ist. Die-
selbe weifle Herrschaftsklasse, die Minderheiten
in den Vereinigten Staaten unterdriickt, steckt
ebenso ihre kapitalistischen Arme nach vielen
Lindern iiberall in Asien, Afrika und Latein-
amerika aus und beutet die Massen der Vlker zu
ihrem eigenen materiellen Profit aus. Auf der Ba-
sis unserer eigenen Erfahrung des Kampfes ha-
ben viele von uns erkannt, dafl Befreiungsbewe-
gungen in der Dritten Welt nicht von unseren ei-
genen zu trennen sind. Ganz im Gegenteil — alle
Freiheitsbewegungen unter den Armen sind un-
trennbar zusammengebunden. Befreiungsbewe-
gungen in Stidafrika, Korea und Mittelamerika
haben eine starke Wirkung auf unseren Kampf
um Gerechtigkeit in den Vereinigten Staaten ge-
habt. Thr Kampf und der unsere sind einer.

Martin Luther King hat es so formuliert: «Wir
werden von einem unentrinnbaren Netzwerk
der wechselseitigen Verkniipfungen gebremst,
gefesselt in einem einzigen Schicksalsgewand.

Was den einen direkt betrifft, betrifft alle ande-
ren indirekt. Solange es Armut gibt in der Welt,
kann niemand ganz reich sein... Solange Krank-
heiten grassieren und Millionen von Menschen
eine Lebenserwartung von weniger als 20 oder 30
Jahren haben, kann niemand ganz gesund sein....
Seltsam genug: Ich kann nie ganz der sein, der
ich sein sollte, wenn Du nicht der bist, der Du
sein solltest. Du kannst nie der sein, der Du sein
solltest, wenn ich nicht der bin, der ich sein
sollte.»’

Obwohl die Minderheiten in den Vereinigten
Staaten begreifen, dafl unsere Freiheitskimpfe
mit den Befreiungsbewegungen in der Dritten
Welt verkniipft sind, ersetzt diese universale Be-
deutung fiir uns nicht die Notwendigkeit, unsere
eigenen theologischen Reflexionen zu beginnen,
indem wir unsere uns eigenen Geschichten und
Kulturen als primire Quellen fiir unser Denken
einsetzen. Einige unserer Briider und Schwestern
inder Dritten Welt haben diesen Punkt nicht im-
mer gewiirdigt und haben uns oft ermuntert,
eher ihre theologischen Formulierungen zu wie-
derholen als unsere eigenen zu entwickeln. An-
dere haben sogar geargwohnt, dafl unsere theolo-
gischen Sensibilititen so sehr von der Ersten
Welt kontrolliert seien, dafl wir keine selbstindi-
gen Beitrige liefern kénnen, die sich von den
progressiven Theologien in den Vereinigten Staa-
ten und in Europa unterschieden. Sie bezweifel-
ten sogar, ob wir Mitglieder bei EATWOT sein
konnten.

Wenn Befreiungstheologien bei Minderheiten
der Vereinigten Staaten richtig verstanden wer-
den sollen, ist es ndtig, etwas iiber die verschiede-
nen Geschichten und Kulturen, die sie hervor-
brachten, zu wissen. Sie kénnen nicht richtig in-
terpretiert werden, wenn dabei die historischen
und theologischen Kategorien der weiflen Un-
terdriicker beriicksichtigt werden. Ebensowenig
konnen sie in ein einziges allgemeines theologi-
sches System gestellt werden, als ob sie dieselbe
kulturelle Geschichte und dieselbe Sicht von
Gott hitten. So wie die Befreiungstheologien in
Lateinamerika, Afrika und Asien verschieden
sind, so differieren auch die theologischen Refle-
xionen bei den Minderheiten in den Vereinigten
Staaten. Wir sind nicht nur verschieden — unse-
re Unterschiede stoflen manchmal hart aufein-
ander. Rassisch-ethnische Minderheiten in den
Vereinigten Staaten leben in gesonderten Ge-
meinschaften, und unsere gemeinsamen weiffen

380



BEFREIUNGSTHEOLOGIEN BEI RASSISCH-ETHNISCHEN MINDERHEITEN IN DEN USA

Unterdriicker sind oft ziemlich erfolgreich,
wenn sie uns voneinander trennen und dadurch
Feindseligkeiten in unseren Gemeinschaften si-
en. Viele von uns sind jedoch entschlossen, die
Grenzen, die uns trennen, zu iiberwinden, damit
wir in unserem Kampf fiir Freiheit gemeinsame
Sache machen kénnen. Aber wir konnen keine
echte Solidaritit untereinander schaffen, wenn
wir nicht gegenseitigen Respekt und gegenseitige
Anerkennung fiir die Einzigartigkeit der je ande-
ren kulturellen Geschichte zeigen.

Ureinwobner (Indianer)

Die Ureinwohner des nordamerikanischen Kon-
tinents nannte man «Indians» (Indianer), «First
Americans» (erste Amerikaner), «Indigenous
people» (Eingeborene) und «Native Americans»
(Ureinwohner). Wie auch viele andere Vélker,
mit denen die weiflen Européer zusammenstie-
fen, wurden sie fast ausgerottet, und diejenigen,
die es schafften zu tiberleben, wurden aus ithrem
Land getrieben und in Reservate gesteckt. Heute
sind sie das am meisten unterdriickte und mif3-
achtete Volk aller Minderheiten in den Vereinig-
ten Staaten. Momentan sind die Indianer in Ge-
richtskimpfen engagiert und versuchen, ihr
Land von den gierigen Kapitalisten zuriickzuer-
halten, um ihre Kulturen und ihre Geschichte zu
erhalten.

In der 6ffentlichen Meinung von Amerikaund
im Nachdenken iiber seine Geschichte und
Staatspolitik sind die Ureinwohner dieses Lan-
des oft unsichtbar. Sie zeichnen sich durch
Nichterwihntwerden im entscheidenen Ge-
sprich {iber die Bedeutung amerikanischen Le-
bens und amerikanischer Kultur aus. Bedauerli-
cherweise fehlen die Ureinwohner auch oft im
Gesprich der anderen Minderheiten der Verei-
nigten Staaten, die das dominante weifle Ver-
stindnis von Amerika angreifen. Doch ihr Feh-
len in unserem Gesprich ist selbst wieder eine
«striking  presence»  (eindrucksvolle  Ge-
genwart)*.

Seit neuestem beginnen sich prominente Stim-
men aus der Gemeinschaft der Indianer zu Wort
zu melden. Einer der sich Gehor verschaffenden
und radikalsten Denker unter ihnen ist Vine De-
loria Jr., ein EATWOT-Mitglied und Autor der
Biicher Custer Died for Your Sins (1969), We Talk,
You Listen (1970) und God is Red (1973). Er ist
Sioux-Indianer, Jurist und Theologe, und hat

sich sehr fiir die Verteidigung der Rechte seines
Volkes an den Gerichtshoéfen, in den Universita-
ten und theologischen Seminaren und anderen
offentlichen Veranstaltungen eingesetzt.

Deloria ist besonders kritisch gegeniiber der
westlichen Orientierung des Christentums und
der Theologien, die daraus entspringen. Selbst
die Befreiungstheologen entkommen seiner Kri-
tik nicht. Er behauptet, dafd wir, wenn wir echte
Befreiung suchen, beginnen miissen, nach der
Art unseres Denkens zu fragen, gerade in bezug
auf Befreiung, so dafl wir tiber unsere westliche
Weltsicht hinausblicken kénnen. Einmal, als er
vor einem Workshop iiber Befreiungstheologie
sprach, der von der Gesellschaft «Theology in
the Americas» (TIA) gefordert wurde,
schockierte Deloria sein Publikum, das haupt-
sichlich aus weiflen befreiungsbewufiten Ameri-
kanern bestand, indem er sagte: «Nun, wir wol-
len uns nicht selbst tiuschen. Wenn wir alle total
an Befreiungstheologie glaubten, wire ich der
einzige in diesem Raum. Stimmt’s? Der Rest von
TIhnen wiirde, nachdem er uns geholfen hitte,
Nordamerika zu befreien, sich bequem in Euro-
pa verschanzen. Deshalb wollen wir uns nicht
mit Ehrlichkeit und Fanatismus von diesem
Punkt verleiten lassen.»® Sein Interesse dabel
war, seine Zuhorer herauszufordern, damit sie
ihr Denken iiber die Vereinigten Staaten und die
Welt iiber die Begriffe von Christentum und
Marxismus hinaus ausrichten, indem sie die
westlichen Denkmuster, aus denen beide herge-
leitet sind, hinterfragen. Er ermutigte sie, die in-
dianische Art zu betrachten, die viel ganzheitli-
cher, spiritueller und erdverbundener ist.

In einem anderen Aufsatz behauptete Deloria,
dafl sogar die Befreiungstheologie «nicht ver-
sucht, die Wurzeln der Unterdriickung zu zer-
storen, sondern blof} die Art und Weise, in der
sich Unterdriickung manifestiert, dndert». Ge-
mifl Deloria ist das Problem die Weise, in der
Weifle iiber die Welt nachdenken, was zwangs-
ldufig zur Verletzung der Erde und der Mensch-
heit fithrt. Dringend nétig ist «die Zerstorung
des ganzen Komplexes westlicher Wissenstheo-
rien und die Gestaltung einer neuen und umfas-
senderen Synthese menschlichen Wissens und
menschlicher Erfahrung... Dann sprechen wir
wahrhaft von Befreiung. Denn das ist die Art
und Weise, in der Menschen die Wirklichkeit be-
greifen, und die sie veranlafit, sich auf eine be-
stimmte Weise zu verhalten». In einem provoka-
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tiven Beispiel schrieb er: «Der weifle Mann ...
hat Vorstellungen; der Indianer hat Visionen.
Vorstellungen haben eine einzige Dimension ...
Die Vision dagegen stellt ein ganzes Bild von Er-
fahrungen dar und hat eine zentrale Bedeutung,
die als unabhingige Offenbarung auf ihren eige-
nen Fiiflen steht.»®

Amerikaner afrikanischen Ursprungs

Kein Volk hat fiir eine gréfiere Herausforderung
der offentlichen Meinung der Vereinigten Staa-
ten — «des Landes des Freien und der Heimat des
Tapferen» — gesorgt als ihre Biirger afrikanischer
Herkunft. Anders als die Europier, die frei nach
Amerika kamen, kamen die Afrikaner gegen ih-
ren Willen auf Sklavenschiffen und wurden als
Besitztum verkauft. Fiir diejenigen, die kein
Sklavenerbe haben, ist es schwer zu verstehen,
was es fiir ein Volk bedeutet, als Besitztum defi-
niert zu werden. Besitztum sein heifdt, daf} man
selbst und seine Nachkommen nicht ganz Men-
schen sind. Der eigene Wert bestimmte sich folg-
lich durch den Preis, den interessierte Bieter auf
dem Sklavenmarkt zu bezahlen gewillt waren.
Familienbande konnten natiirlich aufler acht ge-
lassen werden, genauso wie andere Aspekte
menschlicher Wiirde, von denen die meisten
Menschen annahmen, dafd sie in einer zivilisier-
ten Gesellschaft garantiert seien.

Afrikanische Prisenz in Nordamerika begann
im Jahre 1619, ein Jahr bevor die englischen Pil-
grims in Plymouth Rock landeten. Um auf unse-
re trithere, unfreiwillige Gegenwart und daraus
entstehende Sklaverei hinzuweisen, hat Mal-
colm X die weiflen Amerikaner oft daran erin-
nert, dafd «<wir Amerikaner sind, denen es gesche-
hen ist, dafd sie in Amerika sind ... Wir landeten
nicht in Plymouth Rock. Es landete auf uns».”
244 Jahre lang herrschte gesetzliche Sklaverei,
dann wurde sie 1863 abgeschafft. Aber die Un-
terdriickung der Schwarzen setzte sich in einer
anderen Form fort, genannt Rassentrennung, die
amerikanische Version von Apartheid. Manche
sagten, die Rassentrennung sei schlimmer gewe-
sen als die Sklaverei, weil die seit neuestem be-
freiten Sklaven nicht nur besitzlos waren: ihr Le-
bensunterhalt war immer noch von den friihe-
ren Sklavenhaltern abhingig. Martin Luther
King jr. bezog sich oft auf die Rassentrennung als
auf «eine andere Form der Sklaverei, verkleidet
in bestimmte komplizierte Feinheiten».

Schwarzer Widerstand begann wihrend der
Sklaverei und setzt sich fort bis zum heutigen
Tag. Die Vorstellung, Schwarze seien passiv und
akzeptierten freiwillig ihre Unterdriickung, ist
ein Mythos, der von den Weiflen geférdert wird
zur Rechtfertigung ihrer schlimmen Taten. Afri-
kanischer Widerstand gegen die Sklaverei nahm
vielerlei Formen an. Er war kollektiv und indivi-
duell, gewaltsam und gewaltlos, religiés und
weltlich ausgerichtet.

Wie auch bei anderen Minderheiten der Verei-
nigten Staaten ist die Religion der Schwarzen
wichtig gewesen, um sie zu threm Kampf ums
Uberleben und fiir die Befreiung zu befihigen.
Schwarze Religion ist durch zwei Hauptelemen-
te gekennzeichnet: Thr afrikanisches Erbe und
ihre Begegnung mit dem Christentum der wei-
flen Missionare. Aus diesen zwei Elementen ent-
wickelten die Schwarzen eine besondere Reli-
gion, die weder ausschliefllich christlich (nach
der europiischen Definition von Christentum)
noch hauptsichlich afrikanisch (nach der Defi-
nition von «afrikanisch» gemifS den afrikani-
schen traditionellen Religionen) ist. Schwarze
Religion entstand hauptsichlich aus dem Kampf
der Schwarzen, in dem sie sich von der Unter-
driickung durch die Weiflen befreiten.

Die Einzigartigkeit der schwarzen Religion
fithrte zur Entwicklung unabhingiger religioser
Institutionen, die hauptsichlich christlich —
meist protestantisch — gewesen sind und es heute
noch sind. Die iltesten schwarzen unabhingigen
Kirchen wurden im spiten 18. Jahrhundert ge-
griindet, und sie spielten bedeutende Rollen in
den Bewegungen der «abolitionists» (Verfechter
der Sklavenbefreiung) und der «insurrectionists»
(Aufstindische) im 19. Jahrhundert. Gabriel
Prosser, Denmark Vesey und Nat Turner waren
prominente Revolutionire, die die Religion in
ihren Sklavenrevolten einsetzten.

Martin Luther King jr. und Malcolm X sind
zwel Beispiele fiir Schwarze des 20. Jahrhun-
derts, die die Religion in ihrem Freiheitskampf
benutzten. Martin King war christlicher Pfarrer
und Malcolm X ein muslimischer Geistlicher.
King war Integrationist und Befiirworter der Ge-
waltlosigkeit. Malcolm war Separatist und Befiir-
worter der Selbstverteidigung und Notwehr.
King sprach ausdrucksvoll von der Moglichkeit
des «American dream» — Malcolm dagegen lief
uns nicht die Realitit des «American nightmare»
(Amerikanischer Alptraum) vergessen. Diese
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zwel schwarzen Freiheitskimpfer und Freiheits-
prediger dominierten das Bewuf3tsein des Frei-
heitskampfes der in Amerika lebenden Afrika-
ner wihrend der 50er und 6Qer Jahre.

Schwarze Theologie («Black theology») ent-
stand in den 60er Jahren, als christliche Aktivi-
sten (meist Geistliche) versuchten, Martin Kings
Vorstellungen von Liebe und Gewaltlosigkeit
mit Malcolm X’ Schwerpunket auf «blackness»
und Selbstverteidigung in Einklang zu bringen.
«Schwarz» im Ausdruck Schwarze Theologie be-
zeichnet unsere Verwandtschaft mit Malcolm X,
und «Theologie» verweist auf unsere Verbunden-
heit mit Martin King. Die Akzentuierung der
Schwarzen Theologie beim Zentralthema «Be-
freiung» stellt unsere Bindung an beide dar, so-
wohl an Martin wie auch an Malcolm, die beide
als Mirtyrer ihr Leben freiwillig fiir die Freiheit
unseres Volkes hingegeben haben. Zusammen er-
innern uns Martin und Malcolm daran, daf} es
fiir die Schwarzen solange keine Freiheit geben
kann, wie sie nicht von der Besonderheit unserer
eigenen kulturellen Geschichte hergeleitet wird
(Malcolm) und solange sie nicht iiber sich selbst
hinausgeht und die Freiheit aller Menschen ein-
schliefft (Martin).

Albert B. Cleage, ein iiberzeugter Verfechter
der «Black Power» und Pastor des Heiligtums der
Schwarzen Madonna in Detroit, Michigan, war
mit der Publikation seines duflerst umstrittenen
Buchs The Black Messiah (1968) auflerordentlich
stark am Beginn der Diskussion von Schwarzer
Theologie beteiligt. Wenige Monate spiter er-
schien James Cones Buch Black Theology and
Black Power (1969). Darauf folgte sein Buch 4
Black Theology of Liberation (1970). Andere
schwarze Theologen und Prediger schlossen sich
Cleage und Cone an und forderten sie auf, sich
dem Denken entweder Martin Kings oder Mal-
colm X’ anzunihern. Weitere hervorragende Pu-
blikationen waren u.a. Liberation and Reconci-
liation: A Black Theology(1971) von J. Deotis Ro-
berts, Black Awareness: A Theology of Hope (1971)
von Major J. Jones und Black Religion and Black
Radicalism (1972) von Gayraud S. Wilmore.

Neuerdings haben schwarze Theologen be-
gonnen, sich den Fragen des Marxismus und Fe-
minismus zuzuwenden. EATWOT beeinflufite
vor allem die erstere Frage, weifle Feministinnen
dagegen die letztere. Cornel West erwies sich un-
ter den schwarzen Theologen, die iiber den Mar-
xismus nachgedacht haben, als der kreativste

und einflufireichste. Sein Buch Prophesy Delive-
rance (1982) ist sein wichtigster Text zu diesem
Thema. Einfluf8reiche schwarze Theologinnen
sind u.a. Delores Wiliams, Kelly Brown, Jackie
Grant und Katie Cannon.

Amerikaner der spanischen Sprachgruppe

Obwohl die spanischsprachigen Amerikaner im-
mer ein Teil der heutigen Vereinigten Staaten ge-
wesen sind, sind sie nie als normale Biirger aner-
kannt oder behandelt worden. Sie wurden durch
Unterwerfung und nicht durch Migration ein
Teil der Vereinigten Staaten. Allgemein gesagt,
kann man die «Hispanics» (Amerikaner der spa-
nischen Sprachgruppe) als ein Volk charakteri-
sieren, das zweimal unterworfen, zweimal koloni-
siert und zweimal mestizisiert wurde. Der erste
Prozefd begann mit der Ankunft des ersten euro-
piischen illegalen Einwanderers Christoph Co-
lumbus im Jahre 1492. Der zweite Prozef} setzte
in den 30er Jahren des 18. Jahrhunderts ein, als
die Vereinigten Staaten im Jahre 1897 50 Prozent
Mexikos (von Kalifornien bis Texas) und ganz
Puerto Rico annektierten. Somit mufiten sich
die Mexikaner und Puertorikaner als Fremde im
eigenen Land betrachten.

Wegen dieser ersten Kontakte, die das schufen,
was wir heute «Hispanic-Americans» nennen,
haben diese zwei Gruppen — Mexikaner und
Puertorikaner — nie das Gefiihl der Migration
gehabt, sondern haben sich mehr als ein koloni-
siertes Volk empfunden, das nun ungeachtet der
vergangenen Zeit seine originalen Traditionen,
Sprache und Lebensart in den Vereinigten Staa-
ten bewahren und aufleben lassen will.

Wihrend dieser kolonialen Existenz hat man
die «Hispanics» wirtschaftlich ausgebeutet, hat
ihnen Bildungsméglichkeiten verweigert, hat sie
wirkungsvoll von der Mitwirkung am politi-
schen System ausgegrenzt, hat sie in allen Kom-
munikationsmedien als verantwortungslos und
minderwertig dargestellt, hat sie aus den gesell-
schaftlichen Strukturen ferngehalten, und hat
sie in der eigenen Kirche (hauptsichlich der ka-
tholischen Kirche) ignoriert. Dennoch, trotz
der vielfiltigen Hindernisse und Gefahren ihrer
kollektiven Existenz als «Hispanics» haben sie
nicht nur iiberlebt, sondern sind heute die am
schnellsten wachsende Minderheitengruppe in
den Vereinigten Staaten.
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Dieser Kampf um Gerechtigkeit ist immer ein
Teil des Lebens der «Hispanics» gewesen; doch
hat er sich, wie auch bei den Schwarzen, nach ih-
ren Erfahrungen im Zweiten Weltkrieg noch
verstirkt. Kriegsveteranen erkannten, daf} die
Prinzipien von Freiheit und Demokratie, fiir die
sie «drauflen» kimpften, ithnen nach ihrer Riick-
kehr in die Vereinigten Staaten bestritten wur-
den. Der Krieg war voriiber. Ya Basta (Jetzt
reicht’s) wurde ihr Schlachtruf, als die «Hispa-
nics» in ihrem eigenen Heimatland fiir Gerech-
tigkeit und Gleichheit kimpften. Die Bewegun-
gen entstanden in den Stadtvierteln und den
Universitdten, bei Farmarbeitern und Regie-
rungsangestellten, in politischen Parteien und
kirchlichen Institutionen. Kein Bereich des ame-
rikanischen Lebens blieb unangefochten.

Die Religion der «Hispanics» hat eine aufleror-
dentliche Wirkung auf ihren Befreiungskampf
gehabt. Wie die Schwarze Religion kann auch sie
anhand zweier Elemente definiert werden: ihr
urspriingliches amerikanisches Erbe und ihre
Begegnung mit den weiflen Missionaren. Der
Unterschied besteht jedoch darin, daf} die einhei-
mische Religion ihrer urspriinglichen Vorfahren
anders als die afrikanischen religiésen Traditio-
nen war, und daf} die weiflen Missionare von al-
len Merkmalen des iberischen Katholizismus
dieser Epoche gekennzeichnet waren, welcher
sich deutlich vom Katholizismus oder Prote-
stantismus im iibrigen Europa unterschied.

Die Religion der breiten Masse der «Hispa-
nics» ist eine direkte Beziehung und eine Feier
von Gottes Gegenwart ohne die Vermittlung
durch die Institution oder Sakramente der Kir-
che. Im allgemeinen tolerieren die Menschen
den Klerus, betrachten ihn aber nichr als einen
zugehorigen Teil ihres normalen religidsen Aus-
drucks. Der Kleriker erscheint als ein entfernter
Anderer, und nicht als einer aus dem Volk. Da-
her wirkt der Klerus eher als eine Ikone denn als
die Dienerschaft Gottes. Das ist zweifellos des-
halb der Fall, weil die «<Hispanics», die meist ka-
tholisch sind — anders als die schwarzen prote-
stantischen Kirchen —, nicht als Geistliche ar-
beiten. Obwohl 30 Prozent aller Katholiken in
den Vereinigten Staaten «Hispanics» sind, sind
weniger als 2 Prozent des Gesamtklerus «Hispa-
nics». Sie haben keine Kirchen, Seminare, Colle-
ges oder kirchlichen Einrichtungen, die sie wirk-
lich ihr eigen nennen kénnten. Die einzige Aus-
nahme bildet das Mexikanische Amerikanische

Kulturzentrum (MACC) in San Antonio, Texas.
Daraus ergibt sich, dafl eine «Hispanics»-Befrei-
ungstheologie sich in den ersten Stadien ihrer
Entwicklung befindet.

Einer der einfluflreichsten und sich Gehor ver-
schaffenden Interpreten der Befreiungstheologie
bei den «Hispanics» ist Pater Virgilio Elizondo,
Griinder und Prisident von MACC, EATWOT-
Mitglied und Autor des einflufireichen Textes
Galilean Journey: The Mexican-American Promise
(1983). Dieser Text ist sowohl ein historischer
wie auch ein theologischer; er konzentriert sich
auf die Geschichte der mexikanischen Amerika-
ner in Nordamerika und ihre Bedeutung in be-
zug auf das Evangelium von Jesus, dem Galilzer.

Ein anderer wichtiger Text, der aus der Ge-
meinschaft der «Hispanics» heraus erwuchs, ist
A Chicano Theology (1986) von Andres Guerre-
ro. Als prominente protestantische Theologen
unter anderen seien nur Justo L. Gonzales, ein
Kubaner und hervorragender Historiker, und
Jorge Lara-Braud, ein mexikanisch-amerikani-
scher Theologieprofessor, genannt. Ada Maria
Isasi-Diaz leistet einen wichtigen Beitrag im Be-
reich der feministischen Theologie. Wichtige
Artikel von «Hispanics» erscheinen in Apuntes,
einer Zeitschrift, die vierteljahrlich vom Mexi-
can American Program an der Perkins School of
Theology in Dallas, Texas, publiziert wird.

Aus Asien stammende Amerikaner (Asian-
Americans)

Die Gegenwart Asiens in den Vereinigten Staa-
ten begann im 19. Jahrhundert und dauert fort
bis zum heutigen Tag. Wie andere Minderheiten
haben auch die Asiaten schlimme Diskriminie-
rungen und andere Arten der Unterdriickung er-
fahren. Die «farbenprichtigen» (und vor allem
negativ gefirbten!) Formulierungen wie «gelbe
Gefahr» und «roter Schrecken» symbolisieren
die Einstellung des weiflen Amerikas gegeniiber
den Asiaten. Von 1850 bis 1950 immigrierten re-
gelmifig aufeinanderfolgende Wellen von Chi-
nesen, Japanern, Philippinos, Koreanern und Pa-
zifik-Insulanern in die Vereinigten Staaten und
wurden dort oft als eine Gefahr eingeschitzt, die
zuriickgedringt oder zumindest aufgehalten
werden miisse. Der «rote Schrecken» bezog sich
symbolisch auf die Volksrepublik China. Der
himmelschreiendste Ausdruck fiir Amerikas un-
gerechte Behandlung der Asiaten war jedoch die
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ohne ordentliches Rechtsverfahren durchge-
fithrte Internierung von 110.000 aus Japan stam-
menden Amerikanern im Zweiten Weltkrieg.

«Asian-Americans» haben oft das Image einer
vorbildlichen Minderheit. Im groffen Kontrast
zu den Indianern, «Hispanics» und Schwarzen
haben sie ihre Fihigkeit bewiesen, grofie Schwie-
rigkeiten zu iiberwinden und mit den weiffen
Amerikanern ebenbiirtig und manchmal sogar
erfolgreicher als sie zu konkurrieren. Seit neue-
rer Zeit allerdings beginnen die «Asians» ihren
sogenannten Erfolg in Amerika zu hinterfragen.
Roy 1. Sano, ein japanischer Theologe, und jetzt
Bischof der Vereinigten Evangelisch-Methodisti-
schen Kirche, hat die Situation im Nachdenken
iiber seine persdnliche Erfahrung der politi-
schen Machtlosigkeit folgendermaflen formu-
liert: «Obwohl die Akkulturation und Assimila-
tion von <Asian Americans- ... bemerkenswer-
te Beispiele von Menschen geschaffen hat, die
oberbalb der -Armutsrate- (poverty line) leben,
hat die Reflexion iiber unsere (Erfahrung in die-
ser Gesellschaft) klar gezeigt, wie sehr wir unter-
halb der Machtlinie- (power line) wirksam ge-
wesen sind.»® Dies veranlafite ihn auch dazu, an-
zunehmen, daf die alttestamentliche Geschichte
von Esther eher als die von Ruth das geeigneteste
Modell fiir die Erfahrungen der «Asians» in
Amerika sei. «Die Geschichte von Ruth ist hich-
stens ein Traum, wenn nicht eine Tauschungy»
(251). Esther, «die in eine fremde Gesellschaft
Eintritt erhalten hatte», erlangte ihre «ethnische
Identitit wieder und hob das Dekret gegen ihr
Volk auf».’ Sano besteht auflerdem auf einer
Prioritit der Apokalypse vor der Prophetie, da
erstere eine Epoche reprisentiert, in der Israels
Nationalitit verloren war, und die Menschen ge-
zwungen waren, nach einem Sinn zu suchen, ob-
wohl ihr Leben von fremden Michten kontrol-
liert wurde.

Andere prominente aus Asien stammende
amerikanische Theologen sind Wesley Woo und
Rita Brock, eine Feministin. Der wichtigste Text
ist The Theologies of Asian Americans and Pacific
Peoples: A Reader, zusammengestellt von Roy Sa-
no und verdffentlicht von dem Asian Center for
Theology and Strategies (1976).

Ein gemeinsames Thema

Obwohl die rassisch-ethnischen Minderheiten
verschiedene historische Erfahrungen gemacht

haben, und dadurch unterschiedliche theologi-
sche Schwerpunkte entstanden, haben sie trotz-
dem ein gemeinsames Thema. Es ist ihre Suche
nach einer kulturellen Identitit in einer Gesell-
schaft, die von einer weiflen Oberherrschaft fest-
gelegt wird. Im weiffen Amerika «farbig» zu
sein, bewirkt eine «Bindestrich-Existenz», ein
«doppeltes Bewuftsein». Die klassische Aussage
tiber dieses Paradox in bezug auf die aus Afrika
stammenden Amerikaner traf im Jahre 1903
W.E.B. DuBois:

Es ist ein eigentiimliches Gefiihl, dieses dop-
pelte Bewuf3tsein, dieses Gefiihl, sich stindig mit
den Augen anderer zu beobachten, die eigene
Seele zu messen mit dem Mafistab einer Welt, die
in amiisierter Geringschitzung und mitleidig
zuschaut. Immer fiihlt man diese Zweiheit — ein
Amerikaner, ein Neger; zwei Seelen, zwei Ge-
danken, zwei unvereinigte Bestrebungen, zwei
widerstreitende Ideale in einem schwarzen Kér-
per, dessen hartnickige Ausdauer allein ihn da-
vor bewahrt auseinanderzureifien'.

In ihrer gemeinsamen Suche nach ihrer Identi-
tit haben die rassisch-ethnischen Minderheiten
begonnen, theologische Reflexionen aus einer
Praxis fiir Gerechtigkeit zu entwickeln, die wir
gemeinsam teilen. Kleine Anfinge haben in ein-
gewurzelten Gemeinschaften und auch in TIA
und EATWOT stattgefunden. Aber es mufl
noch viel theologische Arbeit in unseren eige-
nen Gemeinschaften geleistet werden, bevor eine
bedeutungsvolle Koalition erreicht werden
kann. Die «Rainbow Coalition» des Prisident-
schaftskandidaten Jesse Jackson und die Wahl
von Harold Washington zum Biirgermeister von
Chicago sind die verheiflungsvollsten Beispiele
fiir Minderheiten, die in der Politik zusammen-
arbeiten. Wir wollen hoffen, daf} eine Solidaritit
in den Befreiungsbewegungen unter den armen
Minderheiten als ein erster Schritt hin zu einer
Koalition in der Theologie fithren wird.

| Besonders dankbar bin ich Pater Virgilio Elizondo fiir
seinen Beitrag zu diesem Aufsatz. Er war mir besonders hilf-
reich im Bereich der «American-Hispanics», wo er vieles
selbst geschrieben hat.

2 M.E. Marty, Righteous Empire: The Protestant Expe-
rience in America (New York 1970) 14, 17.

> M.L. King, Jr., The American Dream: A Testament of
Hope: The Essential Writings of Martin Luther King, Jr., hg.
von James Washington (San Francisco 1986) 210.

4 Diesen Ausdruck hérte ich zum ersten Mal in einem
Gesprich mit Pater Virgilio Elizondo.
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5 V. Deloria, Jr., A Native Perspective on Liberation
Theology: Is Liberation Theology for North America?: The
Response of First World Churches. Eine Broschiire, verst-
fentlicht von «Theology in the Americas» (New York) 12.

& V. Deloria, Jr., A Native American Perspective on Libe-
ration: Mission Trends Nr. 4: Liberation Theologies in
North America and Europe, hg. von G. Anderson & T.
Stransky (New York 1979) 262, 268, 269, 270.

7 Zitiert von H. Dubar, The Muslims and Black Natio-
nalism: Post Daily Magazine (10. April 1964).

¢ R.IL Sano, Transforming Suffering: Changing Contexts
of our Faith, hg. von Letty Russell (Philadelphia 1985) 70.

? R.I. Sano, Ethnic Liberation Theology: Neo-Orthodo-
xy Reshaped or Replaced?: Mission Trends Nr. 4, 251.

1© W E.B. DuBois, The Souls of Black Folk (Greenwich
1961) 16—17.

Aus dem Englischen iibersetzt von Astrid Dehé
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