Neue affektive Gemeinden und das
Problem des gegenseitigen
Verstehens

Diana L. Hayes

Besteht fiir die christliche Kirche die Moglichkeit, in einer Gesellschaft, fiir die
die institutionalisierte Religion und der Glaube an ein Wesen oder eine Macht
aufierhalb der eigenen Person ein Zeichen von Schwiche darstellt, als propheti-
sche Stimme fiir die Zukunft aufzutreten? Wie soll sie sich den neuen Formen von
affektiver Gemeinschaft, die als Reaktion auf die zunehmende Sdkularisierung
und Privatisierung der Religion in den Vereinigten Staaten von Amerika entstan-
den sind, gegeniiber verhalten? Ist ein konstruktiver Dialog nicht nur innerhalb
der Kirchen selbst, sondern auch mit denen, die aus den Kirchen ausgetreten sind
oder niemals richtig dazugehort haben, méglich? Kénnen die Schwarze Kirche,
wie sie sich gegenwirtig konstituiert, und ein feministisch gepragtes Verstdndnis
von Kirche und Gemeinde als Paradigma dafiir dienen, diesen Dialog in Gang zu
bringen und zu férdern, und somit die Aussicht auf eine gestdrkte Zukunft fiir die
christliche Kirche bieten?

Die Kirche der Gegenwart und Zukunft

Die christlichen Kirchen in Amerika haben es nicht geschafft, ihrem Auftrag, auf
dem Glauben an Christus griindende Gemeinden im gegenwértigen gesellschaftli-
chen Kontext aufzubauen, gerecht zu werden. Die Schuld liegt zum Teil bei ihnen
selbst, zunehmend gespalten durch interne Auseinandersetzungen iiber Identitit,
Lehre und Glaubensvollzug, ist aber andererseits auch in der heutigen amerikani-
schen Gesellschaft zu suchen, einem Produkt der aufklirerischen Ideale von
menschlicher Autonomie und Vernunft. Das Christentum hat heute viel von
seiner Autoritit eingebiifdt. Viele Menschen, darunter auch viele Christen, sind
damit beschiftigt, materiellem Reichtum nachzujagen, und werden dabei von
einem Ethos des Individualismus und der daraus resultierenden Privatisierung
des Glaubens getragen. Die Folge ist das Fehlen einer christlichen moralischen
Stimme im offentlichen und privaten Umfeld. Viele Amerikaner machen ihre
Entscheidungen nicht mehr von der Frage abhingig, was gut oder gerecht fiir die
Allgemeinheit ist, sondern nur noch davon, was ihnen selbst zugute kommt. Sie
haben das Gespiir fiir Gott oder eine hohere Macht aufberhalb ihrer eigenen
Person verloren und vertranen im taglichen Leben deshalb ausschlieflich auf ihre
eigenen Instinkte und auf die allgemein menschliche Natur.
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Angesichts der zunehmenden Ausrichtung der amerikanischen Nation nach tech-
nologischen, materialistischen und konsumorientierten Mafdstiben stellt sich uns
die Frage: Sind die christlichen Kirchen in Amerika fihig, die Rolle einer
offentlich anerkannten spirituellen Stimme fiir sich in Anspruch zu nehmen?
Wird das Christentum bis ins 21. Jahrhundert {iberleben kénnen und trotz der
zunehmenden Konkurrenz mit anderen Religionen und nicht-religidsen Angebo-
ten als lebensfihige Quelle der Identitdt und der Gemeinschaft fiir amerikanische
Christen an Einfluft zunehmen?

Der Grofdteil der christlichen Kirchen ist in akuter Gefahr, in die Bedeutungslo-
sigkeit abzusinken, wenn sie es nicht bereits ist. Dafiir gibt es mehrere Griinde:
Erstens, der zunehmende Exodus gebildeter junger Erwachsener (20-35 Jahre)
aus den Kirchen. Sie machten frither einen bedeutenden Anteil der Gesamtzahl
aus. In den meisten konventionellen Kirchen bilden heute, unabhdngig von ihrer
rassischen oder ethnischen Ausprigung, die Angehorigen der gemifigten bis
konservativen Mittelklasse, die sich noch mit christlichen Werten identifizieren
konnen und die Kirche als Quelle der Gemeinschaft und des Wohlergehens
ansehen, die Mehrheit. Anders als in politisch eher rechts ausgerichteten Kir-
chen, denen es gelungen ist, diese Gruppe an sich zu binden, fiihlt sich die
gebildete Jugend der heutigen Gesellschaft mit eher liberalen Ansichten in Kir-
chen, die nicht in der Lage sind, ihre Intelligenz und Bildung zu erkennen oder zu
nutzen, in zunehmendem Mafe gelangweilt und verkannt. Die Kirche wird als
reaktiondr betrachtet, da sie sich der zeitgendssischen Kultur verweigert, statt
sich in einer transformativen Art und
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Ethik des ,Selbstverzichts®, die frii-
here Generationen kennzeichnete und
einen Grundstein der Kirchenzuge-
horigkeit darstellte, abgewandt und
sich fiir die Ethik der ,Selbstverwirk-
lichung“ entschieden, die den Genufs
des Lebens in der Gegenwart im Ge-
gensatz zur Opferhaltung fiir ein bes-
seres Leben nach dem Tod propagiert.
Das fithrt dazu, daf® sich viele dieser
jungen Menschen von den neu entste-
henden affektiven Gemeinden angezo-
gen fithlen, denn sie stillen den Hun-
ger nach einem Ort, an dem sie sich
heimisch fithlen, an dem sie Solida-
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ritdt und Gemeinschaft spiiren. Im Christentum ist dieser Ort ihrer Meinung nach
nicht mehr zu finden. Andere Religionen und spirituelle Bewegungen ziehen sie in
ihren Bann, besonders die sogenannten ,New-Age“-Bewegungen, aber auch kul-
turelle und biirgerliche Organisationen, die viele der Dienstleistungen iiber- nom-
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men haben, die frither durch die Kirchen abgedeckt wurden: Ausbildung, Bera-
tung, Unterhaltung, Sozialisation, und ein Betdtigungsfeld fiir soziales Engage-
ment ohne den unangenehmen Haken der Loyalitit gegeniiber einer bestimmten
Art des Lebens, Denkens oder Handelns.

Diese neuen Gruppen konnen so einfach und unstrukturiert sein wie Lesezirkel
und Bibelgruppen, Sport- und Fitness-Clubs und -Vereine und andere rein soziale
Vereinigungen oder auch komplexer im Sinne von New-Age-Religionsgemein-
schaften, wie Wicca-Gruppen, Mischungen aus dstlichen Religionen und Philoso-
phien und neuen Sekten, und Kulte, die Gemeinschaft und Solidaritdt anzubieten
scheinen. Andere Gruppierungen legen als gemeinsames Element die sexuelle
Orientierung, physische Situation und politische/soziale Weltanschauung ihrer
Mitglieder zugrunde. Thre Grofie variiert von einer Handvoll Mitglieder, die soge-
nannten ,Hauskirchen® eingeschlossen, bis zu ,Mega-Kirchen, aber alle dienen
dem einen Zweck, ein Betitigungsfeld oder Amter zur Verfiigung zu stellen, in
denen Menschen sich ganz oder teilweise, je nach ihrer persénlichen Situation,
engagieren konnen.

Zweitens werden, wie oben bereits angedeutet, viele der Dienstleistungen, die
frither von ihrem Wesen her als spezifisch religios betrachtet wurden, wie z.B.
religiose Erziehung, religiose Identitit und soziales Wohlergehen, heute von
anderen Organisationen abgedeckt. Religiose Bildung ist zur Doméne weltlicher
Hochschulen und Universitidten geworden, die die Religion einfach als eine von
vielen sozialen Konstrukten behandeln, die man studieren und diskutieren kann,
in die man sich jedoch nicht notwendigerweise persénlich einbringen muft. Bera-
tung, berufliche Weiterbildung, Therapie, Training in sozialer Kompetenz und die
Bereitstellung verschiedener Zuwendungen sind aunf unterschiedliche Art und
Weise in den Verantwortungsbereich biirgerlicher und staatlicher Institutionen
verwiesen worden, obschon der Staat sich bereits wieder aus der Verantwortung
zuriickzieht. Statt dessen bieten private Organisationen Gesundheitsfiirsorge,
Behandlung von sozialen Erkrankungen, Wohnungsbeschaffungsmaftnahmen,
Berufstraining und andere Dienstleistungen an. Sie tun dies ohne die Grundlage
einer jiidisch-christlichen Ethik oder irgendeiner anderen religiosen Norm, die
frither dazu diente, diese Aktivititen in einen moralische Kontext einzubinden, in
dem ein liebender, aber richtender Gott eine herausragende Rolle spielte. Para-
kirchliche Gruppen kommen dem Bediirfnis nach Gemeinschaft heute genauso
nach wie Para-Liturgien, die sich nach den ganz besonderen Glaubensvorstellun-
gen ihrer Anhédnger richten, oft ohne jegliche Riickbindung an die eigentliche
Kirche. Die Kirche ist zu einem Bezugssystem geworden, sie ist nicht mehr Ort
einer lebenslidnglichen Bindung.

Drittens hat der gesellschaftliche Trend zum Individualismus der Privatisierung
von Religion und Glaubensleben Vorschub geleistet, oft unterstiitzt und ange-
stoflen durch die Kirchen selbst mit ihrer dualistischen Betonung des Heiligen im
Gegensatz zur siindhaften sikularen Welt. Diese wird ignoriert oder als Ort fiir
christliches Handeln abgelehnt, wihrend das Heilige zur ansschlief3lichen Missi-
on der Kirche erkldrt wird, wobei sie das Gleichgewicht, fiir das sich Jesus in der



Bergpredigt und bei der Aussendung der Apostel ausgesprochen hat, aus den
Augen verliert. Es iiberrascht nicht, daf® sich viele Christen dazu entscheiden, der
institutionalisierten Religion in ihrer Gesamtheit den Riicken zuzukehren, weil
sie ihrer Meinung nach nichts mehr mit ihrem konkreten Leben zu tun hat. Sie
wenden sich statt dessen einer persénlicheren Spiritualitit zu, die Gott allzuoft
zu einer blofden personalen Gottheit erklért, die sich ihnen gegeniiber verantwor-
ten mufs und umgekehrt.

Viertens haben sich die USA in den letzten Jahren zu dem Land mit dem gréfiten
religiosen Pluralismus und der groften rassisch-ethnischen Vielfalt der Welt
entwickelt. Auch diese Tatsache tragt dazu bei, dafs die institutionalisierte Reli-
gion in den Hintergrund des Lebens gedrdngt wird, da sich die Menschen iiber
religiose Grenzen hinweg in ethnischen und rassischen Gruppierungen zusam-
menfinden, um Gemeinschaften zu bilden, die ihren Bediirfnissen besser gerecht
werden. Die immer deutlichere Unfihigkeit der Kirche, auf diese grundverschie-
denen Meinungen und Sichtweisen zu reagieren, beeintrdchtigt ihre Anziehungs-
kraft und ihre Fahigkeit, besonders denjenigen das Evangelinm nahezubringen,
die den rapide ansteigenden Bevolkerungsanteil der farbigen Menschen ausma-
chen. Die Kirche muft sich fragen, ob es moglich ist, ,in ihrer gegenwértigen
Situation des Durcheinanders, von Verwirrtheit und gesunkener Moral eine Visi-
on und Identitit zu finden und sich fiir die verschiedenen Gruppen, die diese
Gesellschaft ausmachen, zu engagieren”. Um diesen Anforderungen entsprechen
zu konnen, miissen die christlichen Kirchen ihr strenges, vom Jiingsten Gericht
gepragtes, autoritdres, transzendentes Image ablegen, das den Dialog verhindert
und nur auf Einigung um jeden Preis aus ist. Eine solche Vorstellung pafit weder
in das Welthild der meisten Amerikaner, unabhingig davon, an welchem Ende
des politischen Spektrums sie sich befinden, noch beriicksichtigt es die menschli-
che Natur der Kirche selbst mit ihrer stindig wechselnden Zusammensetzung aus

Menschen aller Lebenslagen, aller Rassen, Volkszugehdrigkeiten und Kulturen..

Schlieflich paRt es nicht zu der von Jesus selbst geliebten Gemeinde. Die Kirche
muf denen, die ihren Glauben behalten haben, farbigen Christen und Frauen, sich
aber von ihren Mitchristen und ihren Kirchenfithrern an der Rand der Gesell-
schaft gedrangt und gedchtet fiihlen, die Hand entgegenstrecken.

Die Schwarze Christliche Kirche

Die Schwarze Gemeinde in den Vereinigten Staaten kann als Paradigma fiir diese
konfessionelle, rassische, ethnische und geschlechtliche Grenzen iiberschreiten-
den Probleme dienen. Historisch gesehen, sind Personen afrikanischer Abstam-
mung, wo immer sie sich nach der Diaspora des atlantischen Sklavenhandels
auch wiedergefunden haben, von jeher ein Volk mit einem starken Glauben an
einen transzendenten, ,, Wunder wirkenden“ Gott gewesen, der sie erschaffen und
sie ermuntert hat, sich zu vermehren, der sich in guten und in schlechten Zeiten
um sie gekiimmert und ihnen geholfen hat zu {iberleben. Diesen Gott begriffen sie
auch als immanent in ihrem Leben, als hielte er sich unter den Menschen auf,
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verteilte Gnade und Segen an die Bediirftigen, wihrend er diejenigen strafe und
angreife, die vom rechten Weg abgekommen waren. Amerikanische Biirger afri-
kanischer Abstammung hatten im allgemeinen eine intime personliche Gotteser-
fahrung, die allerdings gemeinschaftlich begriindet und bestatigt war.
Ironischerweise ist dieser Glaube, der Berge versetzen konnte, in demselben
Mafie in den Hintergrund getreten wie Sklaverei und legale Rassendiskriminie-
rung (vgl. die Bezeichnung der Schwarzen als ,Nigger“) scheinbar abgeschafft
wurden. Seitdem die Tore von Colleges und Universitdten, Biiros in Unternehmen
und politischen Amtern und ehemals nach Rassen getrennte Vorstidte nun allen
offenstehen, stehen wir vor dem Problem einer ,,Schwarzen Flucht®, die verfallen-
de Innenstddte und deren Bewohner zuriickgelassen hat, vornehmlich Schwarze,
die nun fiir sich selbst sorgen miissen. Diese neuerlich befreiten und zunehmend
wohlhabenden Schwarzen haben sich aufterdem dazu entschieden, aus den orga-
nisierten, institutionalisierten Religionen auszutreten, und wollen sich, was
Unterstiitzung und spirituelle Leitung angeht, statt dessen auf sich selbst und auf
diejenigen verlassen, mit denen sie in gesellschaftlichem Kontakt stehen. Andere
haben sich neuen Glaubensrichtungen angeschlossen, wie z.B. dem Buddhismus
mit seiner individualistischeren Lebensphilosophie und dem Islam sowie den
evangelikalen Formen des Protestantismus und dem charismatischen Katholizis-
mus. Wieder andere fithlen sich zu nicht konfessionell gebundenen ,Mega-Kir-
chen” mit ihrer Offenheit gegeniiber verschiedenen Auspragungen des Glaubens
hingezogen.

Warum diese Verdnderungen? Ein mafigeblicher Grund liegt in der negativen
Assoziation, die das Christentum immer noch bei vielen afrikanischen Amerika-
nern auslost. Da das Christentum als Religion betrachtet wird, die der Institution
der Sklaverei in ganz Amerika Vorschub geleistet, sie geférdert und unterstiitzt
hat, wollen viele Menschen alle Erinnerungen an diese Zeit und die mit ihr in
Zusammenhang stehende Religion aus ihrem Gedédchtnis verbannen. Andere sind
der Ansicht, dafy die Schwarze Kirche ihren fritheren befreienden und kdmpfe-
rischen Charakter bei ihren Bemiihungen, sich der Mehrheit anzugleichen, verlo-
ren hat. Thre Botschaft von der Seligkeit im Jenseits und der Passivitit in der
jetzigen Welt ist nicht die, die sie horen wollen. Zu viele Schwarze Kirchen hielten
jedoch, wihrend sie auf der einen Seite die verzerrte christliche Botschaft, die
den afrikanischen Amerikanern aufoktroyiert wurde und zum Verlust ihrer
Menschenwiirde beigetragen hat, ablehnen, daran fest, das dualistische Welthild
zu ndhren, das der himmlischen Erlosung gréfiere Bedeutung beimifst als der
Umwandlung der gegenwdértigen Gesellschaft in das Reich Goftes. Gleichzeitig
verleugnen sie ihre befreiungstheologischen Urspriinge, indem sie Sexismus,
Klassendenken und Homophobie in ihren Gemeinden zulassen. Als Konsequenz
daraus geben, genau wie in den anderen christlichen Kirchen auch, junge und
gebildete Schwarze, aber auch die Menschen, die ihr Leben in den Stadtzentren
der Drogenabhéngigkeit, der Krankheit oder der Verzweiflung hingegeben haben,
das Christentum aunf und betrachten es als unaufrichtig, da es die unzihligen
Formen der Unterdriickung, die in den USA augenblicklich existieren, fortsetzt,

484



statt sich fiir ihre Beendigung einzusetzen. Je mehr die Kirchen ihren Glauben
privatisieren, desto weniger werden sie mit der heutigen Gesellschaft in Kontakt
bleiben.

Die Suche nach Gemeinschaft

Paradoxerweise sind viele Amerikaner auf der Suche nach einem Ort, den sie
niemals richtig kennengelernt haben, ein Ort der Sicherheit und des Trostes, eine
Gemeinschaft, in der sie verstanden werden und sich aufgehoben und bestétigt
fithlen, ohne die alles iiberschattende Bedrohung von Verurteilung oder Schuld.
Friiher erfiillte die Religion diese Sehnsucht und diente als ein Ort der Sicherheit
und Zuflucht vor den stindigen Schicksalsschldgen der Auftenwelt.

Die Religion war die grofte Vermittlerin, die die Extreme von Reichtum und
Armut, Bildung und Analphabetentum und sogar ménnlichen und weiblichen
Fithrungsrollen ausglich. Jeder hatte eine bestimmte Position und seinen Platz
innerhalb der Kirche. Das galt besonders fiir zwei Gruppen in den Vereinigten
Staaten, der afro-amerikanischen und der réomisch-katholischen Kirche, die we-
gen ihres Andersseins von der iibrigen Gesellschaft isoliert waren, durch ihr
eigenes System der auf den Grundsitzen ihrer Religion basierenden Schulen und
Kirchen, jedoch in der Lage waren, ihre Kinder selbst auszubilden und sie auf eine
weniger isolierte Zukunft vorzubereiten. Die Kirche war alles und bot alles, indem
sie alle Bediirfnisse, welcher Art auch immer, erfiillte und die Menschenwiirde
und das Selbstwertgefiihl ihrer Mitglieder stérkte.

Heute vermif$t man diesen einfachen Egalitarismus in den meisten christlichen
Kirchen, da die Menschen aus anderen Griinden zusammenkommen, normaler-
weise getrennt nach Rasse und Klasse sowie nach Geschlecht und sexueller
Orientierung. Die Hauptkirchen, die als Enklaven der Elite betrachtet werden,
verhalten sich nicht sehr einladend. Viele Menschen reagieren auf das, was sie
erleben, indem sie sich in eine scheinbar bessere Zeit in einer nicht existenten
Vergangenheit zuriickziehen, wihrend andere einfach das sinkende Schiff verlas-
sen und sich die Kirchen oder andere Gemeinschaftsformen suchen, in denen sie
sich wohl und anerkannt und nicht ausgegrenzt fithlen.

Womanistische Theologie ' als dffentliche Theologie
»-.|Eine] offentliche Theologie versucht, den kulturellen Aufsenseiter-Charakter
der Gegenwartstheologie zu {iberwinden. Sie will zum Aufbau und zur kritischen
Umwandlung unseres offentlichen Lebens beitragen. Sie lehnt es ab, auf die
Privatsphire beschrankt zu bleiben, indem sie sich mit Fragen der persénlichen
Spiritualitit, Erlosung und Ethik auseinandersetzt.“2

Ansitze der Womanistischen Theologie versuchen, der oben beschriebenen Isola-
tion entgegenzuwirken, indem sie ein neues Verstdndnis sowohl von Theologie
als auch von der Rolle des Theologen in Kirche und der weiteren Gesellschaft
propagieren. Sie versuchen, ihr Theologietreiben, das nicht ausschliefilich der ge-
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bildeten Elite vorbehalten ist, in den Erfahrungen der gesellschaftlichen Rand-
gruppen zu verwurzeln. Hinter dem Begriff Theologie verbirgt sich mehr als die
Interpretation von Schrift und Dogma. Sie dient als Quelle fiir die Schaffung und
Wiederherstellung von Glaube und Dogmen, indem sie den Theologlnnen dazu
verhilft, als Kritiker und Mitgestalter der Tradition, nicht nur als passive Inter-
preten, zu agieren. So fungieren die TheologInnen als Vermittler des Wissens und
als Kandle fiir den Austausch von Wissen auf allen Ebenen. Womanistische
Theologie, die versucht, die vielfdltigen Formen der Unterdriickung von Rasse,
Klasse und Geschlecht zu iiberwinden, und gleichzeitig das Ziel verfolgt, eine
Gemeinschaft iiber konfessionelle Grenzen hinaus wiederherzustellen, nimmt die
Rolle einer 6ffentlichen Theologie ein, die zusammenfiihrt, anstatt zu trennen. In
ihrem Bemiihen, eine ganzheitliche Welt zu schaffen, in der alle jetzt bestehenden
For- men gesellschaftlicher Achtung und Entfremdung abgeschafft sein werden,
versteht sie sich als offentliche Stimme aller Menschen. Eine éffentliche Womani-
stische Theologie miifdte sich konfessioneller Wahrheiten bedienen, dies aber
zumindest im christlichen Kontext auf eine Weise tun, die der Vielfalt, die im Leib
Christi existiert, Raum gibt. Sie miifSte dariiber hinaus andere dffentliche Stim-
men, religiose und nicht religiése, fiir ihre Ziele gewinnen, um aktiv an der
Umgestaltung dieser Welt mitwirken und sich auf die Ankunft der nichsten Welt
vorbereiten zu kénnen.

Eine Vision von Kirche und Gemeinde aus

womanistischer Sicht

Liegt hierin die Losung verborgen? Wie sonst konnten die Hauptkirchen die
Gestaltung der Zukunft maRgeblich beeinflussen, als dadurch, daft sie dort sind,
wo ihre Glaubigen sind? Haben sie die Vision und die Identitit, die erforderlich
sind, um auf die zunehmende Beschrinktheit der amerikanischen Gesellschaft zu
reagieren, die sich inmitten der immer grofier werdenden Vielfalt manifestiert,
oder werden sie weiterhin in internen Auseinandersetzungen steckenbleiben, die
keine Probleme losen? Werden Christen sich selbst immer mehr dadurch Steine
in den Weg legen, daf sie in der Offentlichkeit gegeneinander kimpfen und die
Autoritadt weltlichen Organisationen fiberlassen, weil sie selbst nicht in der Lage
sind, sich iiber ihre zentralen Lehren zum Verstindnis von Liebe, Vergebung,
Gemeinschaft und Erlésung zu einigen?3

Angesichts der Tatsache, daf® sich die Menschen Gemeinschaften innerhalb und
aufberhalb der Kirche anschliefben, die ihre besonderen Bediirfnissen befriedigen,
die Gemeinschaft der Schwulen bzw. Lesben, Charismatiker, Evangelikale, Fun-
damentalisten, New-Age-Anhidnger, Wicca-Anhinger und Konfessionslose, muf}
die christliche Kirche kritisch mit sich selbst ins Gericht gehen und die Mingel
aufdecken, die die Menschen vertreiben, um gleichzeitig wieder zu entdecken,
was im Zentrum ihres Glaubens steht und den Bediirfnissen ihrer Gliubigen
gerecht wird.

Obgleich schwarze Christen sicherlich teilweise unter den gleichen Problemen



leiden, konnen sie hier mit Antworten aufwarten. Einige der grofiten und aktiv-
sten christlichen Kirchen des ganzen Landes bestehen iiberwiegend aus schwar-
zen Mitgliedern, stehen jedoch allen Rassen und Volksgruppen offen. Thnen
scheint es zu gelingen, Gemeinschaften mit einladendem Charakter zu sein, die
Identitdt und Dazugehorigkeitsgefiihl vermitteln und ihre Mitglieder gleichzeitig
dazu anregen, sich selbst fiir die Menschen zu 6ffnen, die ganz anders sind als sie
selbst, die am Rande der Gesellschaft stehen, wie sie selbst auch, und auch fiir
die, die sie einstmals unterdriickt haben. Ihre Gottesdienste sind lebendige,
emotionsgeladene, ausgedehnte Feiern der Gréfie Gottes, nicht nur in der weit
entfernten Zukunft, sondern im Hier und Jetzt. Die Sorgen und Niote der Anwe-
senden und Abwesenden werden durch eine Fiille verschiedener liturgischer
Programme aufgegriffen, wodurch die Mitglieder aus ihrer isolierten Welt heraus
und in das Leben derjenigen hineingezogen werden, die vielleicht weniger
gliicklich oder vollkommen anders sind, als sie selbst. Sie dienen als Briicke, die
es Menschen aus verschiedenen Kulturen und Hintergriinden erméglicht, einan-
der zu begegnen und neue Gemeinschaften des geteilten Glaubens einzugehen,
die sie anch dazu befdhigen kénnen, Beitrige fiir die Verbesserung der Gesell-
schaft im allgemeinen zu leisten.

Vielleicht sind sie und andere dhnlich florierende Kirchen so erfolgreich, weil es
ihnen gelungen ist, affektive Beziehungen zu verwirklichen, die Unterschiedlich-
keit und ,Anderssein”, etwas, das eine Gemeinschaft normalerweise spalten
wiirde, iiberwinden konnen. William James stellte fest, da® ,unsere Urteile
hinsichtlich des Wertes von Dingen, grofs oder klein, von den Gefiihlen abhiéngen,
die diese Dinge in uns hervorrufen“. Wir haben allzuoft die dualistischen Dichoto-
mien von Kirche und Gesellschaft akzeptiert, die trennen statt zu verbinden.
Sollte die Kirche nicht vielmehr daran arbeiten, Unterschiede zu iiberwinden,
statt Unterschiedlichkeit als trennend und , den/die/das Andere” als Bedrohung
zu betrachten? Eine solche Kirche erkennt, daft das Evangelium mit den Men-
schen dort, wo sie stehen, beginnt, statt von ihnen zu verlangen, daf} sie sich der
Kirche verpflichten, bevor sie sie tiberhaupt in ihrer Fiille erlebt haben, was
meistens mit einem Verlust von Kultur und Identitit einhergeht. Eine solche
Kirche griindet ihren Gottesdienst und ihr Gemeindeleben auf Beziehungen, wie
Jesus es getan hat, und bietet jedem Menschen einen Ort der Gemeinschaft und
Freundschaft an. Das tffnet die Herzen der Menschen fiir den Glauben an Jesus
Christus. Eine solche Kirche setzt sich dafiir ein, die stereotype Vision von
einigen Menschen in Frage zu stellen, da sie erkannt hat, daR® Gott alles fiir
alle Menschen ist (1 Kor 1,22), und wir sind alle in unserer Vielfalt die Kinder
Gottes.

Solche Kirchen versuchen die Art und Weise zu verdndern, in der wir Menschen
uns unseren Mitmenschen gegeniiber verhalten. Denn wir sind zu oft blind fiir die
Note und Gefiihle derjenigen, die anders sind als wir. Um diese Blindheit zu
iiberwinden, miissen die Werte, die wir fiir unser Leben zugrunde legen, so
angesprochen werden, dafs wir anerkennen konnen, daf® diese neuen Gruppierun-
gen nach ihrem eigenen Recht legitimiert sind, und daf® wir von ihnen lernen
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konnen, wenn wir zum Dialog mit ihnen bereit sind. Die von solchen Kirchen
vermittelten Werte reichen iiber den der Selbstverwirklichung hinaus bis hin zu
dem Versuch, sich neu in der Welt zu engagieren, statt sich aus ihr zuriick-
zuziehen. Deshalb distanzieren sie sich von einer individualistischen und materia-
listischen Konsumhaltung und wenden sich der Gemeinschaft und dem Mit-
Teilen des Lebens in verantwortlicher und sinn-voller Weise zu. Diese Werte
entsprechen christlichen Werten und sollten weiterentwickelt und weiterverbrei-
tet werden. Jedoch konnen wir die Werte einer anderen Gruppe oder Kultur nur
unter der Voraussetzung teilen, dafd wir die Barrieren, die uns daran hindern, aus
der jeweiligen ganz speziellen Perspektive dieser Gruppe zu sehen und zu empfin-
den, beseitigen. Dieser Sichtwechsel kann nur gelingen, wenn wir bereit sind,
unsere Einstellung iiber etwas oder jemanden zu dndern. Also ist es legitim, dem
anderen Gefiihle entgegenzubringen, wenn diese Gefiihle ein neues Licht auf die
Erfahrung des ,,Anderen”, die wir gemacht haben, werfen. Wenn man einmal in
der Lage ist, anders zu empfinden, dann ist es auch moglich, anders wahrzuneh-
men. Aufgrund der Fihigkeit, anders wahrzunehmen, kann man anders urteilen
und schlieflich anders bewerten. Diese Verdnderung der Gefithle macht es
moglich, sich einem Volk oder einer Kultur gegeniiber auf eine vollkommen neue
Art und Weise zu verhalten.*

Zu dieser neuen Art des Kennenlernens mufs die christliche Kirche aufrufen und
sich selbst dafiir einsetzen, und zwar auf institutioneller, lokaler und individueller
Ebene. Jemand, der sich in die Gefithle und Einstellungen anderer Menschen oder
anderer bestimmter Situationen hineinversetzen kann, kommt der Méglichkeit
nahe, auch das innerste Geheimnis eines anderen Menschen spiiren zu kénnen.
,Gefiihle werden so als Briicke zwischen der Besonderheit des Lebens der Sinne
und des illuminativen Bewufitseins der intellektuellen Einsicht betrachtet. Sie
bilden eine Verbindung zwischen dem Kontakt mit dem Konkreten und dem
Verstehen des Universalen ... Jeder mufb seinen eigenen Gegebenheiten gegen-
iiber treu sein. Aber jeder mufd auch die der anderen respektieren. Jeder sollte
erkennen, daf er erst durch Gefiihle zu Wert erweckt wird.“>

In den Vereinigten Staaten von Amerika wird die Bedeutung der Gefiihle immer
mehr abgeschwidcht oder geleugnet. Nichts interessiert oder iiberrascht uns
mehr, da jede Katastrophe oder Groteske aufreifberisch mifdbraucht wird. Nichts
bewegt uns mehr dazu, unseren Gefiihlen zu vertrauen, geschweige denn uns in
einen anderen Menschen hineinzuversetzen, was in der Unfihigkeit resultiert,
den Anderen so zu verstehen, wie er wirklich ist. Statt dessen bezeichnen wir ihn
schlicht als ,anders“ und leisten damit der Hoffnungslosigkeit Vorschub, daf
sich diese Situation niemals dndern wird.

In einer Gesellschaft, in der jedes Menschen Bediirfnisse als legitim betrachtet
werden und in der die Befriedigung dieser Bediirfnisse héher rangiert als ihre
moglichen, guten oder schlechten, Auswirkungen auf andere, kann gegenseitiges
Verstdndnis nur realisiert werden, wenn es uns gelingt, uns in den/die Anderen
hineinzuversetzen und in seiner/ihrer Einstellung Ubereinstimmungen mit unse-
rer eigenen zu erkennen. Selbst uns als Christen untereinander gelingt das noch



nicht. Wie sollen wir dann in einen Dialog eintreten und Verstdndnis aufbringen
fiir die Menschen, die nicht dem christlichen Glauben oder irgendeiner anderen
Religion angehéren?

Die Versuche der Womanistischen Theologie, Gemeinschaften iiber rassische,
ethnische, geschlechtliche, sexuelle und soziale Grenzen hinweg aufzubauen,
dienen als gangbarer Weg fiir die Uberwindung der unzéhligen Spaltungen, die
die amerikanische Gesellschaft und den Leib Christi immer noch quéilen. Als neu
aufkeimende Befreiungstheologie erarbeitet von farbigen Frauen, die historisch
gesehen von allen unterdriickt worden sind, stellt sie eine einzigartige Stimme
dar, die sich bisher von der Beschrinktheit anderer Theologien nicht hat beein-
trichtigen lassen. Sie versucht, rassische, soziale, geschlechtliche und sexuelle
Grenzen sowie konfessionelle Linien zu iiberwinden, um eine Solidaritdt unter
allen herzustellen, die verdndernde Wirkung haben kann. Ihr Engagement fiir die
Gemeinschaft erinnert an den Wert, den die frithe Kirche der Gemeinschaft,
ganzheitlich und gleichberechtigt, beigemessen hat. Die Vertreterinnen der Wo-
manistischen Theologie erkennen, daft der Aufbau derartiger Gemeinschaften
erfordert, daft wir aufhorchen und den Stimmen derer zuhtren, die einstmals am
Rand der amerikanischen Gesellschaft standen, und derer, die eine herrschende
Position hatten, daf® wir voneinander lernen und zusammenarbeiten, um die so
dringend erforderlichen Verdnderungen in unseren Kirchen und in unserer Welt
gemeinsam voranzutreiben. Eine womanistische Vision von Kirche sieht eine
heilende und ganzheitliche Gemeinschaft voraus, gegriindet auf einem miteinan-
der geteilten Glauben und dennoch offen fiir neue ,Wege, Kirche zu sein®, die
einladen und das gegenseitige Verstindnis unter denen pflegen, die anf der Suche
nach einem Glauben sind, der in ihrem Leben und in dem Leben anderer Berge
versetzen kann.

1 Womanistische Theologie (Womanist Theology) reflektiert die Situation schwarzer Femini-
stinnen, die nicht nur Sexismus und Rassismus ausgesetzt sind, sondern dariiber hinaus auch
noch mit dem Rassismus der weifen feministischen Bewegung und dem Sexismus und
Minnlichkeitskult der schwarzen Bewegung konfrontiert sind. Vgl. dazu Scherzberg, L.,
Grundkurs Feministische Theologie, Mainz 1995, 18 (Anm. d. Red.)

2L.E. Cady, Religion, Theology, and American Public Life, Albany 1993.

3 R. Wuthnow, Christianity in the 215t Century: Reflections on the Challenges Ahead, New
York/London 1993, 10.

4 J F. Brown, Affectivity: Its Language and Meaning, Washington 1982, 1221,
5 Ebd. '

Aus dem Englischen iibersetzt von Andrea Kett
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