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Eine theologische Deutung
der Black Spirituals

Eine betrichtliche Anzahl von Forschungen ist
der Musik und der Poesie des Black Spiritual ge-
widmet, wenig jedoch wurde iiber seine Theolo-
gie gearbeitet. Offensichtlich mutmaflen . die
meisten Wissenschaftler, der Wert der Black Spi-
rituals liege in ihrer kiinstlerischen Ausdrucks-
kraft, nicht im theologischen Gehalt. Das wiirde
dann besagen, Schwarze seien zwar «gut im Sin-
genund Tanzen», denken aber kénnten sie nicht.

So pflichten fast alle z.B. der Behauptung von

W.E.B. Dubois bei, vonach «der Neger primir
Kiinstler»' sei; sein musikalischer Beitrag fiir
Amerika sei uniibertroffen. Wie aber steht es
nun mit dem Schwarzen als Philosophen und
Theologen? Kénnte es nicht sein, daf} der Inhalt
des Spiritual ebenso tief durchdacht wie seine
Musik kreativ ist, zumal man sich Kunst ohne
Denken nicht vorstellen kann? Ich méchte in
diesem Artikel die theologischen Implikationen
der Black Spirituals untersuchen: insbesondere
die Bedeutung Gottes, Jesu Christi, des Leidens
und der Eschatologie.

Der «Sitz im Leben» der Spirituals

Eine theologische Interpretation der Black Spiri-
tuals, die nicht die kulturellen Entstehungsbe-
dingungen beriicksichtigt, geht fehl; und eine
Kultur zu verstehen, setzt zumindest partielle
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Kenntnis ihrer Geschichte voraus. Die der
schwarzen Bevolkerung Amerikas ist eine Ge-
schichte ihrer Knechtschaft, eine Erinnerung an
Schmerzen und Sorgen, ein Bericht iiber Skla-
venschiffe und Zwangsumsiedlungen. Es ist eine
Dokumentation schwarzer Existenz in Fesseln
und deren Wirkung auf Leib und Seele des
schwarzen Volksteils. Diese Geschichte schuf die
Spirituals. Sie miissen wir bedenken, wollen wir
diese schwarzen Lieder zutreffend erkliren.
Die korperliche Sklaverei war grauenvoll. Sie
bedeutete 15 bis 20 Stunden Arbeit am Tag, es
gab gnadenlos Priigel, falls jemand auch nur die
geringste Miidigkeit zeigte. Die Zwangsumsjed-
lung wurde Symbol der «Gebrochenheit», da Fa-
milienbeziehungen nicht anerkannt waren.

" Minner wurden von ihren Frauen, Kinder von

den Eltern getrennt. Nur wenige Gesetze gaben
den Sklaven Schutz, da die Mehrheit der Weifien
meinte, Afrikaner seien nur teilweise Menschen
(dreifiinftel «Menschlichkeit» billigten die
Griinder ihnen im Verfassungsentwurf von 1787
zu). Um woméglich verbliebene Zweifel auszu-
raumen, entschied der hochste Gerichtshof des
Landes spiter, Schwarze hitten keine Rechte, die
auch fiir Weifle verbindlich wiren. Sklaven gal-
ten als Besitz, nicht anders als Tiere und Dinge;
Sklavenhalter konnten nach Belieben {iber sie
verfligen, vorausgesetzt, sie gefihrdeten damit
nicht das Wohl der Gesamtgesellschaft.

Dennoch enthilt die Geschichte, die zur Ent-
stehung der Spirituals fiihrte, weit mehr als das,
was Weifle den Schwarzen angetan haben. Sie
liest sich auch als Bericht iiber die historischen
Kimpfe der Schwarzen, sie gewihrt Einblick in
schwarzes Selbstverstindnis als Bewufisein einer
gesellschaftlich geknebelten Existenz. Was Wei-
3e den Schwarzen zugefiigt haben, steht erst an
zweiter Stelle. Zunichst geht es darum, wie diese
mit den Weiflen verfuhren, um deren Angriff auf
ithre Menschenwiirde Einhalt zu gebieten.

Als die Weiflen die Afrikaner zu Sklaven
machten, wollten sie ihre schwarze Identitit ge-
schichtlich ausldschen; um eine (mogliche) vom
afrikanischen Erbe geprigte Zukunft zu verei-
teln. Weifle duflerten sich abschitzig iiber die ge-
heiligten Erzihlungen der schwarzen Vorfahren,
sie belichelten ihre Mythen und zogen die heili-
gen Riten in den Schmutz. Sie wollten «Mensch-
lichkeit» europidisch definieren, so dafd ihr bruta-
ler Umgang mit den Afrikanern als Zivilisie-
rung von Wilden gerechtfertigt werden konnte.
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Das aber mifilang den weiflen Europiern; die
Geschichte der Schwarzen ist das Ergebnis dieses
Miflerfolges. Schwarze schauten nicht passiv zu,
als weifle Unterdriicker ihr Dasein entwiirdig-
ten. Viele leisteten Widerstand, geistig und kér-
perlich. Die Geschichte der Schwarzen Ameri-
kas ist die Geschichte dieses Aufbegehrens.

Um sie zu verstehen, ist Kenntnis auch der
Black Spirituals vonnéten. Denn das sind histo-
rische Lieder, die vom Bruch im Leben Schwar-
zer erzdhlen. Sie sprechen uns von einem Volk
im Lande der Knechtschaft, sie reden von ihren
Zusammenhalt, von ihrem Widerstand. Vom
Volke Israel horen wir, es konnte nicht des Her-
ren Lied in fremdem Lande singen. Fiir Schwar-
ze jedoch hing nicht weniger als ihre Identitit ge-
rade vom Liede ab. Im Gesang bauten sie neue
Strukturen auf, die Mafistibe setzten fiir ein afri-
kanisches Selbstbewufitsein unter amerikani-
scher Knute. Sie schufen sich Inhalt wie Rhyth-
mus, um die Unterjochung durch Menschen zu
bewiltigen. Die kompensatorische Funktion der
Black Spirituals und ihre weltfernen Vorstellun-
gen hat man oft hervorgehoben. Das lasse ich
hier beiseite; es gibt jedoch sehr wohl einen Ge-
dankengang in diesen Liedern, den man beach-
ten mufl, will man die Spirituals recht verstehen.
Die Gedanken kreisen vor allem um «Freiheit»,
und zwar um Freiheitin dieser Welt. Damit geht
es auch um die verschiedenen Risiken, die die
Schwarzen mit ihrem Kampf fiir diese Freiheit
auf sich zu nehmen bereit waren.

Oh Freedom! Ob Freedom!
Ob freedom, over me!
An’ befor’ I’ d be a slave,
Ll be buried in my grave,

An’ go home to my Lord and be free.
Didn’t my Lord deliver Daniel,
Deliver Daniel, deliver Daniel.

An’ why not a-every man?
Why can’t be deliver me?

Das Thema Freiheit und die damit verbunde-
nen Mafinahmen erkliren, weshalb Sklavenhal-
ter ithren schwarzen Sklaven nicht erlaubten,
Gottesdienste zu feiern und Lieder zu singen, oh-
ne dafl offiziell dazu beauftragte Weifle zugegen
waren, um die Versammlung zu kontrollieren.
Nach dem NatTurner-Aufstand erklirten die
meisten Stidstaaten schwarze Prediger fiir illegal.
Religiose Versammlungen von Schwarzen dien-

ten ja viellfach dazu, Auflehnung gegen die Insti-
tution der Sklaverei zu organisieren.

Die Geschichte der schwarzen Bevolkerung ist
der Stoff, den die Black Spirituals verarbeiten.
Dieser «Stoff» liefert weit mehr als nackte histo-
rische Daten tiber Sklaverei. Die Geschichte der
Schwarzen beruht auf Erfahrung, auf seelischen
Erlebnissen. Sie zu verstehen, erfordert Wissen
vom Wesen eines Volkes, das «seinen Weg im
Laufe der amerikanischen Sklaverei zu ertasten
hatte»?, indem es der Belastung driickender
Knechtschaft durch Menschen standhielt blof§
mit Hilfe eines Liedes.

«Schwarze» Geschichte selbst ist ein Spirituall

Befreiungslieder. Die géttliche Befreiung der Un-
terdriickten aus der Sklaverei ist das theologische
Hauptmotiv der Black Spirituals. Wie diese Lie-
der zeigen, leugneten schwarze Sklaven, daf} sich
Unterjochung durch Menschen mit ihrer afrika-
nischen Vergangenheit und ihrem Verstindnis
der christlichen Botschaft vertrigt. Hatte etwa
Gott die Afrikaner zu Sklaven der Europier ge-
schaffen? Demgemifl sangen sie von einem
Gott, der sich in der Geschichte — in ihrer Ge-
schichte — engagiert, indem er wieder ins Reine
bringt, was die Weiflen angerichtet haben. Wie
Gott Mose und die Israeliten aus dem igypti-
schen Sklavenhaus befreit hat, indem er den Pha-
rao und sein Heer ins Rote Meer warf — will
Gott auch das schwarze Volk aus der amerikani-
schen Sklaverei befreien. Diese Gewif$heit formt
den Gedanken der Black Spirituals, in ihr kén-
nen schwarze Sklaven singen:

Ohb Mary, don’t you weep, don’t you moan,
Oh Mary, don’t you weep, don’t you moan,
Pharaoh’s army got drownded,

Oh Mary, don’t you weep.

Grundgedanke der Spirituals ist, daf} «Sklave-
rel» zu «Gott» im Widerspruch steht; sie ist ih-
nen Verneinung des gottlichen Willens. In Skla-
verei geraten heifit zum «Niemand» gemacht
werden, und ein solches Dasein wiederspricht
der Erschaffung von Minnern und Frauen als.
Kindern Gottes. Da Schwarze glaubten, Gottes
Kinder zu sein, betonten sie ihr Personsein und
weigerten sich, ihre Unterdriickung mit gottli-
cher Offenbarung gleichzusetzen. Sie verwarfen
Verzerrungen des Evangeliums durch Weif3e, die

iz
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den Gehorsam von Sklaven gegen ihren Herren
biblisch begriindeten. Sie bestanden darauf, Gott
wolle ihre Freiheit, nicht ihre Sklaverei. Darum
haben Spirituals biblische Texte zum Mittel-
punkt, die von Gottes Eintreten fiir die Befrei-
ung der Unterdriickten handeln. Schwarze san-
gen von Josua und vom Kampf um Jericho, von
Mose, der die Israeliten aus der Knechtschaft her-
ausfiihrte, von Daniel in der Léwengrube und
von den Hebriern im Feuerofen. Hier geht es
eindeutig darum, dafl Gott die Schwachen aus
der Unterdriickung durch die Starken, die Nied-
rigen und Geknebelten aus der Hand der Stolzen
und Michtigen befreit. Deshalb sagten sich die
Schwarzen: Wenn Gott des Léwen Rachen fiir
Daniel verschlieflen und das Feuer fiir die Hebri-
er kithlen konnte, dann kann er gewif auch die
Schwarzen aus der Sklaverei befreien.

My Lord el e Ll
Why can’t he deliver me?

Im Bestreben, die theologische Bedeutung der
Spirituals zu schmilern, verweisen wohl manche
Kritiker darauf, dafl die schwarzen Sklaven die
Schrift (zu) buchstiblich ausgelegt haben. Ver-
mutlich deswegen haben sie die Bibelauslegung
der weiflen Herren hingenommen. Natiirlich
stimmt es, dafy Sklaven keine Bibelkritiker wa-
ren, auch kannten sie nicht die Denkarbeit gebil-
deter Weifler, die Entstehung biblischer Schrif-
ten betreffend. Wie die meisten ihrer Zeitgenos-
sen glaubten sie an die Unfehlbarkeit der Schrift.

Nun geht es aber gerade darum, dafl sie mit ihrer °

wortwortlichen Aneignung der Schrift ein
«schwarzes Evangelium» von irdischer Befreiung
stiitzten. Sie verfuhren wortgetreu, wenn sie Da-
niel in der Lowengrube, David und Goliat, Si-
mon und die Philister besangen. Andererseits
verwarfen sie ein buchstibliches Schriftverstind-
nis, als die Weiflen die Verfluchung Chams und
Paulus zu nutzen begannen als Beweis dafiir, dafl
Schwarze ihre Knechtschaft hinzunehmen hit-
ten. Dazu schreibt ein Prediger, freigelassener
Sklave: «Als ich zu predigen begann, konnte ich
weder lesen noch schreiben und muf3te das predi-
gen, was der Boss mir sagte; und er sagte, sprich
zu diesen Niggern, sie kimen in den Himmel,
wenn sie dem Boss gehorchen; aber ich wufite,
daB es noch etwas Besseres fiir sie gab, traute
mich aber nur, es ihnen heimlich zu sagen. Das
habe ich oft getan; ich sagte ihnen, wenn sie im-
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merfort beten, wird Gott der Herr sie be-
freien.»’

Bezeichnenderweise sind Theologie und Chri-
stologie der Spirituals genaugenommen eine
Einheit; sie unterscheiden nicht zwischen Sohn
und Vater. Jesus versteht man als den Kénig, der
Minner und Frauen aus ungerechtem Leiden be-
freit. Er ist Troster in schwierigen Zeiten, er ist
das Maiglockchen, die Braut und der Mor-
genstern.

He’s King of Kings, He is Lord of Lords,
Jesus Christ the first and last,
No man works like him.

Jesu Tod und Auferstehung sind die wichtig-
sten Themen der Spirituals. Jesu Tod bedeutet:
Der Retter starb den Kreuzestod fiir die schwar-
zen Sklaven. Sein Sterben war Symbol ihres Lei-
dens, ihrer Priifungen und Kiimmernisse in ei-
ner feindseligen Umwelt. Als Jesus ans Kreuz ge-
nagelt wurde und die Romer ihm die Seite durch-
bohrten, war er nicht allein; Schwarze litten und
starben mit thm. Deshalb sangen sie:

Were you there when they crucified my Lord?
Were you there webn they crucified my Lord?
Ob! Sometimes it causes me to tremble, tremble,
tremble;

Were you there when they crucified my Lord?

Scharze Sklaven waren dabei! Die Erfahrung
als Sklaven fiihrte sie zu der theologischen Be-
deutung des Todes Jesu. Mit seiner Hinrichtung
hat Jesus sich ganz und gar den Armen und Hilf-
losen gleichgemacht, ihr Leiden auf sich genom-
men. Sie waren bei seinem Tod zugegen, weil er
fiir sie gestorben ist.

Wenn Jesus im Leiden nicht sich selbst iiber-
lassen war, standen sie ebenfalls nicht allein in
ihrer Sklaverei. Jesus war mit ihnen! Das war fiir
sie Auferstehung: Jesus ist nicht tot, sondern er

lebt.

He rose, he rose, he rose, from the dead (dreimal)
An’ de Lovd shall bear my spirit hom!

Mit der Auferstehung verbiirgt Gott, daf} ihr
Leben in der Hand dessen liegt, der den Tod
tiberwunden hat. Er befahigt Unterdriickte das
zu tun, was notig ist, um Gott, dem Schopfer
und Erhalter des Lebens zu gehorchen.
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Klage als Selbstbestitigung

Obwohl schwarze Sklaven fest daran glaubten,
der Gott Jesu Christi setze sich fiir die histori-
sche Befreiung des unterjochten Volkes aus der
Sklaverei ein, schien das Fortdauern der Sklave-
rei in Amerika diesem Glauben zu widerspre-
chen. Wenn Gott allmichtig ist und die mensch-
liche Geschichte lenkt, wie lassen sich dann gtt-
liche Giite und Sklaverei vereinbaren? Wenn es
in Gottes Macht lag, Schwarze vom Ubel der
Sklaverei zu befreien, wie er Mose vor Pharaos
Heer, Daniel aus der Léwengrube und die Hebri-
er aus dem Feuerofen gerettet hatte, warum muf3-
ten schwarze Sklaven sich noch immer nach den
Regeln weifler Herren richten? Warum muf3ten
sie stets unter elenden Verhiltnissen leben, wo
doch Gott dieses Ubel mit einem gerechten
Schlag beenden konnte?

Dies sind harte Fragen, auch heute noch von
Belang. In der Theologie- und Philosophiege-
schichte ist dies der Kern des «Problems des Bo-
sen»; Lehrer in Schulen und Seminaren haben
viele Stunden Diskussion auf es verwandt. Aber
schwarze Sklaven hatten nicht das Gliick, die
Probleme des Leidens im Komfort eines Semi-
narraums mit all seinen Annehmlichkeiten des
modernen Lebens zu debattieren. Auf sie kam
das Leiden auf den Baumwollfeldern in Georgia,
Arkansas und Mississippi zu. Unter Peitschen
und Pistolen mufiten sie mit den Absurdititen
menschlicher Existenz fertig werden. Sooft sie
ihre Augen 6ffneten und die Widerspriiche ihrer
Umwelt wahrnahmen, wurde ihnen bewufit,
«durch eine feindliche Welt gekugelt zu werden».
Wie sind ein giitiger, michtiger Gott und weifle
Herren und Aufseher auf einen Nenner zu brin-
gen? Welche Erklirung hatte der Heilige Israels
fiir die Aufrechterhaltung einer gottlosen Insti-
tution wie der Sklaverei?

Die Spirituals haben die Leidens-und Verzwei-
flungserlebnisse der Sklaven zum Mittelpunkt;
diese bestimmen mafigebend ihre Sicht der Welt.
In Wirklichkeit ziehen die Sklaven Gottes Ge-
rechtigkeit und Giite nicht in Zweifel, sie neh-
men vielmehr seine Gerechtigkeit, die Befreiung
der Armen und Schwachen als ganz selbstver-
stindlich hin. Hier liegt ja doch der Ursprung

seines/ ihres Glaubens. Des Sklaven Augenmerk -

richtet sich eben auf die Treue der Glaubensge-
meinschaft in einer Welt voller Schwierigkeiten.
Er oder sie fragt sich nicht, ob Gott gerecht und

richtig handelt, sondern ob Traurigkeit und
Schmerz in der Welt die Gemeinschaft letztlich
dahin fithren, ithr «Herz», ihre wesentliche Ei-
genheit, zu verlieren und damit den Schlingen
des Bosen preisgegeben zu sein. Es geht dem
Sklaven um den Zusammenhalt der Gemein-
schaft der Leidenden. Werden die Elenden der
Erde die rauhe Wirklichkeit der Verzweiflung
und der Einsamkeit durchleben kénnen, werden
sie diesen Schmerz ertragen, ohne den Glauben
an Gottes Evangelium zu opfern? Schwarze Skla-
ven haben nicht versucht, der Tatsache des Lei-
dens auszuweichen. Sie faiten die Wirklichkeit
der Welt «voller Sorgen und zutiefst betriibt» ins
Auge, dennoch glaubten sie, daf} sie insgeheim
zu Jesus gehen und bei ihm Linderung erhalten
kénnten. Sie verlangten von Jesus weniger, dafl
er die Sorgen wegnehme — das gewif} auch —,
sondern dafl er sie vor dem «Absinken» bewahre.

Es fallt auf, dafl der Ton der Verzweiflung sich
durchweg mit freudigem Vertrauen paart, daf}
«Sorgen nicht ewig dauern». Gewif} sangen die
Sklaven: «Manchmal fithle ich mich wie ein
Kind ohne Mutter, weit weg von zu Hause»; da
sie aber darauf vertrauten, daf} Jesus ihnen bei-
steht und er sie nicht ginzlich sich selbst iiber-
lafit, kénnen sie noch im gleichen Lied auch vom
«Irue Believer» singen. Sie verdringten nicht die
Erfahrung von Pein und Einsamkeit in einer
Welt voller Kummer.

Nobody knows de trouble I see
Nobody knows but Jesus.
Nobody knows de trouble I see,
Glory, Hallelujah!

Das «Glory, Hallelujah» leugnet Not nicht. Es
ist vielmehr Bestitigung des Glaubens. Es bringt
zum Ausdruck, dafl die Sklaven trotz des
Schmerzes, in einer feindlichen Umwelt auf sich

selbst angewiesen zu sein, darauf vertrauten, von

Gott nicht wirklich im Stich gelassen zu werden:
Sorgen haben nicht das letzte Wort iiber die
menschliche Existenz.

Soon-a will be done with the troubles of the world;
Troubles of the world, troubles of the world,
Soon-a will be done with the troubles of the world;
Going home to live with God.

Die Sklaven haben sich offenkundig nicht mit
dem Problem des Bésen an sich befafit; sie nah-
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men die Welt, wie sie faktisch ist, nicht wie sie
hitte sein kénnen, wenn Gott «gerecht» gehan-
delt hatte. Dem Sklaven geht es um tatsichliche
Verzweiflung und Verlassenheit in der Gegen-
wart, die die Glaubensgemeinschaft sprengen.
Wenn die Glaubigen ihren Glauben verloren zu
haben scheinen, dann erlebten sie die Angst, in
einer Welt der kummervollen Entbehrung auf
sich selbst gestellt zu sein. Deshalb sangen sie:

An’ I couldn’t bear nobody pray, O Lovd,
I couldn’t hear nobody pray, O Lord,
O way down yonder by myself,

An’ I couldn’t hear nobody pray.

Mit der Frage des Leidens hing die der Zu-
kunft, des «Noch nicht» schwarzer Existenz, zu-
sammen. Wie schafften es schwarze Sklaven,
Schmerzen und Leiden in einer feindseligen Welt
ernstzunehmen und dennoch zu glauben, Gott
wolle sie aus irdischer Knechtschaft befreien?
Wie konnten sie gewif sein, Gott sei gerecht,
wenn sie nichts als Ungerechtigkeit und Unter-
driickung erlebten? Antwort auf diese Fragen
gibt die «Himmels»-Idee, wie sie in den Black
Spirituals vorherrscht.

Himmel und Menschenwiirde

Die religise Vorstellung der Schwarzen vom
Himmel hat man bisher nur unzureichend ge-
deutet. Meistens wird sie so ausgelegt, als hitten

die Sklaven sich nach dem Himmel gesehnt, oh-

ne ihn zu ihrer Befreiung auf Erden in Beziehung
zu setzen. Die Vorstellung vom Himmel, so hief§
es, diene dem schwarzen Sklaven als Opium, sie
solle Sanftmut und Gehorsam bewirken. Wer
schwarze Eschatologie einzig und allein von ih-
rer unzeitgemifien Kosmologie her auslegt, wird
der Kultur und dem Denken eines Volkes nicht
gerecht, das sich selbst unter den menschenun-
wiirdigen Bedingungen der Sklaverei ausdriicken
will. Ebenso kénnte man die Bibel und ihre Bot-
schaft als belanglos beiseiteschieben, weil die
biblischen Schriftsteller ein dreistufiges Weltbild
voraussetzen. Obwohl nicht alle Exegeten und
Systematiker der Methode der Entmythologisie-
rung zustimmen, mit der Rudolf Bultmann das
Problem biblischer «Mythologie» [6sen will, tei-
len sie doch seine Annahme, die biblische Bot-
schaft hiinge nicht von ihrem vorwissenschaftli-
chen Weltbild ab. Kénnte es nicht sein, daf} die-
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selbe Primisse analog auch fiir das Thema «Him-
mel» in den Spirituals zutrifft?

Miles Fisher behauptet, die Spirituals seien vor
allem «historische Dokumente». Sie giben Auf-
schlufl iiber die geschichtliche Befreiungsbewe-
gung der Schwarzen, iiber ihren Versuch, ihre ge-
genwirtige Geschichte eher im Lichte der ihnen
verheiflenen Zukunft, weniger nach dem Elend
der Vergangenheit zu beurteilen. Fisher be-
merkt, «Himmel» habe fiir die schwarzen Skla-
ven damals nicht nur auf eine transzendente
Wirklichkeit auflerhalb von Zeit und Raum ge-
zielt. Der Begriff meine auch irdische Linder, in
denen nach Ansicht der Schwarzen Freiheit
herrscht. «Himmel» hiefl Afrika, Kanada und
die Nordstaaten der Dixon-Mason-Linie*. Fre-
derick Douglass beschreibt die Doppeldeutig-
keit der Spirituals: «Wir sind manchmal bemer-
kenswert heiter, wir singen Lieder, begleitet von
freudigen Ausrufen, in einem nahezu triumphie-
renden Ton, als hitten wir das Land der Freiheit
und der Sicherheit schon erreicht. Ein guter Be-
obachter hitte in dem Refrain «O Canaan, sweet
Canaan, I am bound for the Land of Canaan» et-
was mehr als die Hoffnung gespiirt, in den Him-
mel zu kommen. Wir wollten den Norden errei-
chen, er war unser Kanaan.»®

Aber, so richtig es ist, dafl «<Himmel» histori-
sche Beziige hat, konnten doch nicht alle schwar-
zen Sklaven darauf hoffen, nach Afrika, Kanada
oder in die nérdliche Hilfte der USA zu gelan-
gen. Schwarzen Sklaven wurde klar, daff ihre hi-
storische Freiheit nicht gesichert sein konnte, so-
lange weifle Rassisten in Amerika am Ruder wa-
ren. Deshalb hielten sie es fiir erforderlich, ein
Konzept von Freiheit zu entwickeln, das zwar
historische Moglichkeiten beriicksichtigte, je-
doch davon nicht abhing. Was kénnte Freiheit
fiir schwarze Sklaven bedeuten, die niemals da-
mit rechnen konnten, am Gesetzgebungsprozef}
ihrer Gesellschaft teilzuhaben, obwohl er ihr Le-
ben bestimmte? Sollten sie weiterhin Freiheit
nach der Méglichkeit von Ausbruch und Auf-
stand definieren, als beruhe ihre Menschlichkeit
auf der Bejahung des Suizids? In dieser Situation
entwickelten die Schwarzen ihre Vorstellung
vom Himmel.

Fiir schwarze Sklaven, die dazu verurteilt wa-
ren, als Gefangene von Menschen ihr Dasein auf-
zubauen, bedeutete «<Himmel», der ewige Gott
habe iiber ihre Menschlichkeit entschieden; wei-
Be Sklavenhalter konnten ihr keinen Abbruch
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tun. Weifle mochten sie antreiben, verpriigeln
und sogar toten; aber sie glaubten, Gott habe
dennoch schwarze Sklaven als sein Eigentum er-
wiahlt. Diese Erwihlung gewihrte ihnen eine
Freiheit zu sein, die nicht gemessen werden
konnte an dem, was die Unterdriicker dem phy-
sischen Korper antun mochten.

Die Vorstellung vom Himmel erlaubte es der
schwarzen Bevolkerung, sich ihres Menschseins
zu versichern, wihrend andere ithnen ihr Person-
sein abzusprechen trachten. So konnten die
Schwarzen ihr Recht, frei zu sein, bejahen, in-
dem sie die von Gott eschatologisch den Unter-
driickten gewihrte Freiheit, ein Jemand zu sein,
bejahten. In diesem Sinne sangen sie von einer
«Stadt, Himmel genannt».

I am a poor pilgrim of sorrow.
I'm tossed in this wide world alone.
No hope have I for tomorrow.
I'm trying to make heaven my home.

Sometimes I am tossed and driven, Lord.
Sometimes I don’t know where to roam.
I’ve heard of a city called heaven.

[ started to make it my home.

! The Gift of Black Folk (New York 1970) 188. Erstver-
offentlichung 1924.

? So Guy Johnson, University of North Carolina, zitiert
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Mitten in wirtschaftlicher und politischer
Entrechtung hielten die Schwarzen zusammen
und verloren nicht ihre innere Haltung, da sie
der festen Uberzeugung waren, ihr Wert iiber-
steige Regierungsentscheide. Deshalb freuten sie
sich darauf, «nach Jerusalem zu laufen wie Jo-
hannes» und ersehnten sie «das Zeltlager im ge-
lobten Lands».

Trotz  gelegentlicher  Fehlinterpretation
«schwarzer» Eschatologie oder ihrer eigenen oft
unbeholfenen Ausdrucksweise gestattete vor al-
lem eine theologische Einschitzung der Gegen-
wart den unterdriickten Sklaven die Einsicht,
dafl ihre Existenz iiber historisch bedingte Ein-
schrinkungen hinausging. Hier liegt wahr-
scheinlich der entscheidende Beitrag der schwar-
zen Religiositit, wie die Spirituals sie spiegeln.
Diese waren alles andere als ergreifender Aus-
druck zerriitteter Menschlichkeit; im Gegenteil:
Sie sagten fest Hoffnung zu — eine Hoffnung,
die schwarze Sklaven ermutigte, ihr Leben fiir ir-
dische Freiheit aufs Spiel zu setzen, da sie wuf}-
ten, «dort dritben» daheim zu sein.
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