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Mein Thema in diesem Aufsatz sind die sozialen Gepflogenheiten und theologi-
schen Denkmuster, welche die Reaktion der schwarzen afro-karibischen
Bevilkerung in Grofibritannien auf die zunehmenden HIV-/Aids-Falle in ihren
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Gemeinden beeinflusst haben. Ich schreibe diesen Beitrag als schwarzer prakti-
scher Befreiungstheologe; meine Fachkenntnisse liegen hauptsdchlich auf dem
Gebiet befreiender Modelle fiir die christliche Erziehung und Bildung, unter
besonderer Beriicksichtigung der schwarzen Kulturen und ihrer historischen
Hintergriinde. Und ich fiige sogleich hinzu, dass ich weder ein Spezialist fiir
HIV/Aids bin noch spezielle Arbeiten auf diesem Gebiet vorzuweisen habe. Ich
mdchte hier lediglich eine Momentaufnahme zu der Frage anbieten, wie und aus
welchen Griinden viele christliche afro-karibische Gemeinden bis heute nicht
bereit sind, sich mit denen auseinanderzusetzen, die an HIV/Aids leiden, oder
ihnen aus den eigenen Reihen irgendeine sinnvolle Unterstiitzung anzubieten und
sich seelsorglich um sie zu kilmmern.

Ich werde an das Thema mit Hilfe teilnehmend-beobachtender Feldforschung
herangehen, die ich vor einigen Jahren betrieb! und die ich wieder aufgriff, um
diesen Beitrag zu schreiben. Meine anfingliche Arbeit wurde durch eine neuere
Kontaktaufnahme mit einer der Gruppen ergénzt, mit der ich vor einer Reihe von
Jahren zusammenarbeitete. Ich wollte mehr {iber ihre theologischen Uberlegun-
gen zur Frage des Wesens von Leid und Krankheit mit Blick auf die Geifsel von
HIV /Aids erfahren.

Der Kontext und meine eigene Position — eine
Standortbestimmung

Als kontextueller Theologe hege ich immer Misstrauen gegeniiber Leuten, die
weder sich selbst noch ihre Arbeit in ein bestimmtes soziales oder kulturelles
Umfeld einordnen, wenn sie anfangen, ihre Ideen zu entwickeln. Ich mdchte
jedenfalls diesen elementaren Fehler nicht begehen.

Ich bin Christ afro-karibischer Herkunft und wurde 1964 in Bradford, West-
Yorkshire, geboren. Meine Eltern kamen in den spdten 50er Jahren von der
Karibikinsel Jamaika nach Grofsbritannien - im Zuge der Massenwanderungsbe-
wegung von vorwiegend Schwarzen aus dem sogenannten New Commonwealth.?
Es war die Massenmigration von Schwarzen aus Afrika und der Karibik in den
Jahren nach dem Ende des Zweiten Weltkrieges. Die Anwesenheit von Schwar-
zen in den Innenstddten GroRbritanniens in den Nachkriegsjahren und ihre
dortigen Kirchen sind ein Phdnomen, das von einer ganzen Reihe von Soziologen
und Historikern beschrieben worden ist.? Hiufiz meint man, die Existenz von
Schwarzen in Grofbritannien lasse sich nur bis in diese Periode der britischen
Geschichte zuriickverfolgen. Richtig wahrgenommen wurde dieser Zustrom erst,
als 492 Jamaikaner mit der Empire Windrusham 22. Juni 1948 am Kai von Tilbury
anlegten. Doch spricht schon Ian Duffield, mit Bezug auf The Gentlemen’s Magazi-
ne of 1764, von grofken Zahlen von Schwarzen, damals auf 20.000 geschétzt, die
an der Wende zum 18. Jahrhundert in London lebten.4

Peter Fryer schildert das Gefiihl der Beunruhigung in der Londoner Gesellschaft
der spiten elizabethanischen Jahre iiber die scheinbar hohe Anzahl von Schwar-



zen, die damals in der Hauptstadt lebten® und die er auf rund 10.000 schitzte.
Schwarze leben in Grofibritannien also schon weit linger als seit der Massenein-
wanderung in den spiten 40er Jahren und danach. Diese Massenwanderungsbe-
wegung erreichte 1961 ihren Héhepunkt, als annidhernd 74.590 Menschen ins
Land kamen. 1961 ist insofern bedeutsam, als es das Jahr vor dem Commonwealth
Immigrants Act von 1962 war, das die Einwanderung von Schwarzen aus der
Karibik nach Grofbritannien stark einschrinkte.6

Die Erfahrung armer, marginalisierter und unterdriickter Menschen in der Ge-
schichte des Christentums und der Kirche war groftenteils eine Erfahrung von
Kampf, Opposition und totaler Nichtbeachtung gewesen. Schwarze wurden oft als
Problem und weniger als Chance wahrgenommen. Wir wurden kontrolliert, verun-
glimpft und mit Argwohn behandelt. Erst in der jiingsten Geschichte wurde
unsere Anwesenheit in den weiften Mehrheitskirchen éffentlich anerkannt und
begriifdt.”

Eine der signifikantesten Auswirkungen auf die afro-karibischen Gemeinden, die
sich aus den andauernden Kimpfen gegen die anscheinend uniiberwindliche
Mauer des britischen Rassismus ergaben, war die Entstehung von neokonservati-
ven Sozialisierungsmustern und ihren kulturellen Begleitnormen.

Eine ganze Reihe von Wissenschaftlern hat ausfiihrlich {iber das Familienleben
der schwarzen Bevolkerung und iiber die sozialen und kulturellen Faktoren
geschrieben, die sich auf diese Familien und deren Struktur auswirkten.8 Zu den
verdeckten Aspekten des Lebens von Schwarzen und ihrer Kultur, in denen sich
die oben erwdhnten Erfahrungen widerspiegeln, zdhlen die zuweilen negativen
Seiten schwarzer Gemeinden, die oft {ibersehen oder gar entschuldigt werden.

Ein Beispiel fiir solch ein unterschwelliges Problem ist die Atmosphire von
Rivalitat, Konkurrenz und Konformitit, die in vielen schwarzen Gemeinden vor-
handen ist. Oft iiben schwarze Gemeinden - infolge ihrer fritheren Unterdrii-
ckungsgeschichte mit all den erfahrenen Einschrinkungen - starke Sozialisie-
rungs- und Anpassungszwinge aus. So werden viele Schwarze beschuldigt, sie
seien nicht ,wirklich“ bzw. ,nicht geniigend schwarz“.10 In Wirklichkeit sind das
jene Schwarzen, deren Handlungen und Verhalten als ein Sich-gehen-Lassen
wahrgenommen werden. Der Schriftsteller Victor Anderson kritisiert in diesem
Zusammenhang, dass schwarze Wissenschaftler Aspekte dieses internen Kon-
formitdtsdrucks perpetuieren, indem sie sich weigern, die Vielfalt im schwarzen
kulturellen Leben in der afrikanischen Diaspora zur Kenntnis zu nehmen. 11

In unterdriickten und marginalisierten Gruppen, wo Rassismus und Armut zu
den bestimmenden Faktoren zihlen, die den Charakter einer Gemeinschaft aus-
machen, hat man den Eindruck, dass der Kampf um einen kohirenten und
gemeinschaftlichen Standpunkt gegeniiber einer feindseligen und gleichgiiltigen
Umwelt hiufig zu gewissen neokonservativen Einstellungen fiihrt, gerade was
gewisse Themen wie die Sexualethik und die damit zusammenhingenden sozia-
len Gepflogenheiten angeht. In solchen Kontexten anders zu sein bzw. als anders
wahrgenommen zu werden, fordert die ganze Gemeinde in ihren Vorstellungen
dessen, was erlaubt oder schicklich sei, auf gefihrliche Weise heraus. Anders zu
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sein heifdt dann, iiber die ganze Gemeinde moglicherweise Schande zu bringen.
Die Vorstellung von Schande ist nach wie vor ein dufSerst starker regulativer
Faktor, der in vielen afrikanischen Diasporagemeinden die Grenzen des Verhal-
tens, der Identitit und des Handelns bestimmt.12

Ich habe hier nur einen kurzen Blick auf die historisch bedeutsamen Umstinde
im Leben und in der Erfahrung von Afro-Kariben in Grofdbritannien geworfen, um
von dieser Basis aus bestimmte Haltungen und das theologische Denken einer
Gruppe schwarzer karibischer Christen untersuchen zu kénnen. Ich unterstelle
damit keineswegs, dass die Reaktionen dieser Gruppe fiir jede Gemeinde afro-
karibischer Christen in Grofbritannien typisch seien. Hierfiir miisste man eine
ganz andere theologische Untersuchungsmethode anwenden, um Daten zu gewin-
nen, die verallgemeinerbare und auf jede Gruppe anwendbare Ergebnisse zulas-
sen.13 Stattdessen mochte ich mit dem genaueren Blick auf eine bestimmte
Gruppe afro-karibischer Christen verdeutlichen, dass es bestimmte Themen und
Denkmuster gibt, die uns schwerpunktméafig die gesellschaftlichen und individu-
ellen Reaktionen auf das Phdnomen von HIV /Aids vermitteln.

Arbeiten mit der Gruppe

Die Gruppe, mit der ich urspriinglich in den spaten 90er Jahren und anschlieffend
fiir diese Studie zusammenarbeitete, kommt aus dem Raum stidwestlich von
Birmingham, der zweitgrofiten Stadt Englands. Es ist eine multi-ethnische Stadt,
in der das Leben pulsiert, mit anndhernd 1,3 Millionen Einwohnern. Die Gruppe
afro-karibischer Christen, mit denen ich arbeitete, kam aus der iiberwiegend
schwarzen Mehrheit methodistischer, pfingstlicher, anglikanischer und refor-
mierter Kirchen in diesem Gehiet. Sieben aus der Gruppe von zwdlf waren
urspriinglich von der karibischen Insel Jamaika ins Vereinigte Konigreich gekom-
men, von den restlichen fiinf konnten drei ihre Wurzeln bis auf die Insel St. Kitts
zuriickverfolgen, und die letzten zwei stammten von der karibischen Insel Mont-
serrat. Bei drei Anlissen traf ich mit ihnen zusammen; jedes Treffen dauerte etwa
zwei Stunden.

Bei der ersten Zusammenkunft ging es hauptsdchlich darum, der Gruppe das
frithere Treffen vor rund sieben Jahren in Erinnerung zu rufen. Acht der Zwolf
hatten schon an den friiheren Treffen teilgenommen. Die vier neuen Mitglieder
hatte ich selbst ausgewdhlt, sie kannte ich von einer Untersuchung, die ich
kiirzlich durchgefiihrt hatte !4, wihrend andere (mit meiner Erlaubnis) von beste-
henden Gruppenmitgliedern eingeladen worden waren. In den folgenden Treffen
befassten wir uns mit der Rolle Gottes und mit Gottes Handeln beim Umgang mit
Leiden und Krankheit im Leben von Glaubigen und von jenen, die sich nicht als
Christen bezeichnen wiirden.



Biblische Uberlegungen

Damit die Gruppe sich besser auf die Frage von Leiden und Krankheit mit Bezug
auf HIV/Aids konzentrieren und dariiber nachdenken konnte, bat ich sie, sich
mit dem Text Lukas 8,40-48 auseinanderzusetzen. In dieser Erzdhlung berichtet
der Evangelist von Jesu Begegnung mit einer Frau, die an Blutungen litt.

Ich teilte die zwolf in vier Untergruppen zu je drei auf und lud sie ein, die Rolle
jeweils einer Figur der Erzdhlung zu iibernehmen und aus deren Sicht {iber die
Textstelle nachzudenken. Die eine Gruppe {ibernahm die Rolle Jesu, die zweite
die der Frau mit dem , Blutproblem*, die dritte versetzte sich in die Jiinger und die
vierte in die Menge. Ich bat die Gruppe sich vorzustellen, sie seien gegenwartig
gewesen, als die Erzdhlung stattfand, und sie sollten genau auf ihre Gefiihle (in
ihrer jeweiligen Rolle) achten, wahrend die Handlung um sie herum ablief.
Nachdem die Ubung auf diese Weise gelaufen war, wurde die iibrige Zeit der
Sitzung dazu verwandt, den biblischen Text von den iibernommenen Rollen her
tiefer zu erfassen. Am Ende der Ubung wurden die Gruppen nach ihren Empfin-
dungen befragt, damit sie aus der Rolle wieder herausschliipfen konnten und
nicht irgendwelche negativen oder problematischen Gefithle mit nach Hause
nehmen wiirden. Zum Schluss wurden unmittelbare Gefiihle, Gedanken und
allgemeine Uberlegungen auf grofen Papierbogen festgehalten, die dann in der
dritten und letzten Zusammenkunft weiter analysiert werden sollten.

Wihrend die verschiedenen Gruppen in ihre jeweilige Rolle im Rahmen der
biblischen Erzdhlung eintauchten,
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kam eine Reihe wichtiger Themen
zum Vorschein. Als Hauptthema kam
heraus, was ich als ,Mitleid auf Ver-
tragsbasis“ bezeichne. Mit diesem
Ausdruck beziehe ich mich auf die Be-
hauptung der Gruppe, Gottes Gnade
und Heilswirken stehe bei allen, die
an HIV /Aids litten, in strenger Korre-
lation zu dem, wie die Betreffenden
sich urspriinglich mit dem Virus ange-
steckt hitten, und zur Frage, ob sie
ihre Siinden bereuten.

Als ich die Gruppe fragte, ob die
Umstédnde, unter denen die Leidenden
sich das Virus zugezogen hatten, et-
was ausmachten, antworteten neun
von zwolf mit Ja. Fiir die meisten in

Der Autor

Anthony G. Reddie, geb. 1964 in Bradford, GroBbritannien,
ist Forschungsstipendiat und Berater fiir schwarze
theologische Studien der britischen methodistischen Kirche
und der Queens Foundation for Ecumenical Theological
Education in Birmingham. Er ist Magister fiir (Kirchen-)
Geschichte und hat in Pddagogik, in Praktischer und
Kontextueller Theologie promoviert. Beide Grade erhielt er
von der Universitdt von Birmingham. Verdffentlichungen
u.a.: Nobodies to Somebodies (Epworth 2003), Acting in
Solidarity (London 2005), Dramatizing Theologies (Equinox
2006) und Black Theology in Transatlantic Dialogue
(Palgrave 2006). AuBerdem gibt er die Zeitschrift ,Black
Theology: An International Journal” heraus. Anschrift: The
Queen’s Foundation, Somerset Road, Edgbaston,
Birmingham B 15 2QH, UG, GroBbritannien. E-Mail:
a.g.reddie @queens.ac.uk.

der Gruppe war das durchaus von Bedeutung. Waren die Leidenden zum Beispiel
schwul oder lesbisch oder intravendse Drogengebraucher, dann hatte dieses
Wissen eine stirkere Auswirkung auf ihre abschliefbende Antwort. Auch wenn
keiner in der Gruppe besonders hart reagierte, im Sinne von , Das haben sie sich
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selbst zuzuschreiben“, gab es dennoch das Gefiihl, sich mit dem HIV-Virus
infiziert zu haben sei eine natiirliche Folge solcher Formen siindhaften Verhal-
tens. , Wenn man sich Gottes Gesetz widersetzt, hat das eben Konsequenzen®, so
ein Mitglied der Gruppe.

Esist interessant festzustellen, wie sehr die Reaktionen der meisten Gruppenmit-
glieder unter dem Einfluss der eingangs erwdhnten gesellschaftlichen und kultur-
historischen Faktoren stehen, dem die afro-karibischen Gemeinden ausgesetzt
sind. Fiir die meisten Gruppenmitglieder (alle waren iiber fiinfzig)!> waren die
Kimpfe gegen Rassismus, Marginalisierung und Gleichgiiltigkeit der Gesell-
schaft so aufreibend, dass viele schwarze christliche Gemeinden durch einen
Riickzug auf sich selbst den systemischen Ubeln zu trotzen suchten. Dabei
wurden sie von neokonservativen religios-kulturellen Konventionen und ihren
theologischen Begleitnormen unterstiitzt.

Robert Beckford hat auf besondere Aspekte des schwarzen Christentums in
Grofdbritannien und dessen restriktive und selbstbezogene Art des Glaubens
aufmerksam gemacht. Dieser Glaube sucht nur mit jenen den Kontakt, die sich an
die religits-kulturellen Normen der Glaubensgemeinde halten und die sich selbst
als Gerettete bezeichnen kénnten.10 In einem fritheren Werk analysiert Beckford
die Praxis bestimmter Pfingstkirchen in London, deren Missionstheologie nicht in
der Lage ist, die Kluft zu iiberbriicken zwischen den soziopolitischen Struktur-
problemen einerseits, die auf die Randgruppen in Kirche und Gesellschaft einen
unverhiltnisméRig groken Einfluss ausiiben, und den , Geretteten® innerhalb der
Glaubensgemeinschaft andererseits.!? Leute, die unter HIV/Aids leiden, werden
eindeutig jenen zugeordnet, die aufgrund unangemessenen Verhaltens und unan-
gepasster Handlungen nicht gerettet werden; denn Heiligung und Heiligkeit
wiirden in erster Linie diese Art von Handlungen ausschlieffen.

Als ich die Gruppe bat, ihre Uberlegungen mit der Praxis Jesu und seinem Ver-
halten gegeniiber der Frau im Bibeltext in Beziehung zu setzen, war die Gruppe,
zumindest anfangs, davon iiberzeugt, dass die Frau ,unschuldig leide®. Im We-
sentlichen hatte sie ihr Leid nicht selbst verursacht, und so stand Jesu Antwort,
die sie heilte, voll im Einklang mit der Rechtschaffenheit Gottes. Als die Gruppe
dann von mir aufgefordert wurde, dariiber nachzudenken, was man als ,verdien-
tes und unverdientes Leid“ auslegen kénnte, anders gesagt, ob wirklich jemand
von uns Gottes Liebe und Gnade verdienen konnte, erkannten alle Mitglieder
klar, dass sie sich mit ihren ersten Antworten vertan hatten. Vielen wurde klar,
dass ihre ersten Antworten von den oft restriktiven und hemmenden kulturellen
Normen beeinflusst waren, die sie unbewusst verinnerlicht hatten und die selbst
das Produkt eines alles umfassenden rassistischen und repressiven Umfelds
waren, welches das Leben der meisten Schwarzen in Grofbritannien seit der
massenhaften Nachkriegseinwanderung Mitte des letzten Jahrhunderts be-
herrscht hat.18 Als die Gruppe ihre ersten Reaktionen nochmals iiberdenken
sollte, war es ermutigend zu sehen, wie sehr ihre unkritischen Verallgemeinerun-
gen von dem Wunsch ersetzt wurden, es besser zu versuchen, mehr Verstandnis
zu zeigen und einfithlsamer zu sein.



Der Gruppe wurden Uberlegungen und Gedanken einiger nordamerikanischer
Theologen und Bildungsreferenten vorgelegt, die sich besonders an das Werk von
Gary Gunderson anlehnten. Gunderson stiitzt sich auf Erkenntnisse des Interfaith
Health Program in Atlanta, um zu verdeutlichen, wie Kirchengemeinden ihre
Ideen und Erfahrungen untereinander austauschen kénnen, um zerbrochenen
und leidenden Menschen zu helfen und mit ihnen solidarisch zu sein.19 Ich fand
Gundersons Vorstellung von Kirche als Zufluchtsort besonders treffend im Zu-
sammenhang dieses Beitrags.20 Den gleichen Begriff von Kirche als einem ge-
schiitzten und gastfreundlichen Raum benutzt auch der ékumenische Bericht
Unfinished Businessiiber Kinder in der Kirche.2!

Charles Foster hat viel getan, um uns bewusst zu machen, wie notwendig es ist,
dass Kirchengemeinden Bildungsmodelle entwickeln, die helfen, Gemeinschaften
aufzubauen, die mit dem Anderssein und mit Konflikten kreativ umgehen
konnen.22 In einer gemeinsamen Arbeit mit Theodore Brelsford hat Foster Fall-
studien betrieben, die die unterschiedlichen (und erfolgreichen) Ansétze einiger
Kirchen aufzeigen, wie man sich mit Fragen der Verschiedenheit auseinanderset-
zen kann und wie plurale Glaubensgemeinschaften es lernen, ihre Vielfalt offen
zu feiern.23 Unsere Gruppe stand so vor der Herausforderung, wie man Gast-
freundschaft und Inklusivitdt 6ffentlich zeigen kann. Wie kénnen Kirchen zu
Riumen werden, die Schutz und Gastfreundschaft bieten, wo verletzbare und
gebrochene Menschen ein Heim finden, das sie willkommen heift? Im Hinblick
auf diese bestimmende zentrale Frage schreibt Foster:

» Wenn Kirchengemeinden die Fremden unter sich annehmen wollen, miissen sie von
Botschaften der Feindseligkeit zu Botschaften der Gastfreundschaft tibergehen. Der
Unterschied wird deutlich, wenn man die Haltung des Vaters im Gleichnis vom
verlorenen Sohn - der erwartungsvoll auf der Strafe nach dem Sohn Ausschau hélt -
mit der Haltung des zornigen Bruders vergleicht, der am Festmahl nicht teilnehmen
will, “24

Wir alle sind herausgefordert, jene Grofdmut des Geistes, die der Vater in diesem
berithmten Gleichnis seinem Sohn gegeniiber offenbart, bedingungslos zu leben.
Wie die Erzdhlung uns hoffnungsvoll vor Augen fiihrt, ist diese GroRmut letztlich
ein Geschenk der Gnade, steht sie doch oft quer zu dem, was wir normalerweise
wiinschen oder wie wir uns verhalten wiirden. Die Gruppenmitglieder sahen eine
solche Verhaltensweise auch fiir sich als eine Méglichkeit an, als sie iiber den
Lukastext und iiber ihre existentielle Beschaftigung mit ihm und dessen Bezie-
hung zu unseren heutigen Erfahrungen weiter nachdachten.

Eine schwarze theologische Relektiire
von Lukas 8,40-48

Mir war bewusst, dass die Gruppe an ihren Vorstellungen eines ,Mitleids auf
Vertragshasis“ hartnickig festhalten wiirde. Wahrend sie die Wirklichkeit der
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allumfassenden und alles einschlieRenden Liebe Gottes im Leben ,aller Siinder*
anerkannten, war ich dennoch iiberrascht, dass immer noch das Gefiihl
zuriickblieb, diese iiberreichliche Gnade sei doch eher eine Art von Toleranz
gegeniiber bestimmten Gruppen als eine offene Anerkennung ihres Lebens mit all
seinen Begleiterfahrungen. Um die Gruppe zum weiteren Nachdenken iiber diese
Frage zu bewegen, lud ich sie am Schluss der dritten Zusammenkuntft ein, sich
einmal anzusehen, ob nicht eine Lektiire dieses Lukastextes im Sinne der schwar-
zen Theologie neue Perspektiven erdffnen konnte fiir eine erneuerte und erweiter-
te Form der Praxis gegeniiber HIV-positiven und aidskranken Menschen in
schwarzen Gemeinden Grofibritanniens.

Alle unsere christlichen Glaubensgemeinschaften stehen vor der grofien Heraus-
forderung, beim Lesen der Bibel ihre praktische Relevanz zu erkennen. Die Bibel
bleibt zentral fiir den Glauben praktisch aller schwarzen Christen.2> Wie kénnen
diejenigen, die mit der Leitung von Bibelkreisen beauftragt sind, so gestdrkt und
inspiriert werden, dass wir neue Wege finden, die Schrift fiir Erwachsene und
Kinder, die wir anleiten diirfen, aufzuschlieffen?

In diesem letzten Teil dieses Beitrags mochte ich daher vorstellen, wie die
schwarze Theologie Lukas 8 liest, und zeigen, wie ein politisch orientiertes Text-
verstindnis afro-karibische Christengemeinden dazu anregen kann, ihr bisheri-
ges Verhalten gegeniiber HIV-positiven und aidskranken Menschen zu iiber-
denken.

Zum Kontakt Jesu mit der Menge und der Frau wiére als Erstes zu bemerken, dass
er voll in den Kontext eingebunden ist, in dem er sich befindet. Jesus erlebt die
Handlung hautnah mit. Er steht mitten in der Menge, nicht auf Distanz zu ihr.
Seine Handlungen zeigen, dass er in den gegebenen Kontext emotional und
physisch eingebunden ist.27 Gerade diese Intentionalitdt Jesu wirkt als Gegen-
gewicht zu den nicht kontextgebundenen und oft abgehobenen Theologien tiber-
wiegend wohlstandsorientierter Prediger des schwarzen Christentums, wie man
das bei Leuten wie Creflo Dollar2® in den Vereinigten Staaten und Matthew
Ashinolowo im Vereinigten Kénigreich? beobachten kann. Jesus ldsst sich auf
den Kontext ein, in dem er sich befindet, real und kérperlich, und fliichtet nicht in
spirituelle Allgemeinpldtze, um ja nicht in die ,politische* Ecke gestellt zu
werden.30

Jesu offentliches Engagement vermeidet jeden Eindruck der Ausgrenzung mit
dualistischen Begriffen wie ,die und wir". Diese Art der Ausgrenzung ist dagegen
charakteristisch fiir manche schlimmeren Formen schwarzer Kirchenpraxis und
des schwarzen Christentums insgesamt quer durch die afrikanische Diaspora, die
von selbstgefilligen und itberregulierten Heiligkeitsmodellen inspiriert sind. 3!
Eine Auslegung dieses Textes im Sinne schwarzer Theologie ist eine weltan-
schauliche Form hermeneutischer Praxis, welche die beildufigen ethnozentri-
schen und ekklesiologischen Gewissheiten in Frage stellt - Gewissheiten, die
andere Menschen herabsetzen, unterdriicken und marginalisieren 32 Eine solche
Auslegung wendet sich gegen alle Vorstellungen, wonach einige Menschen mehr
nach Gottes Abbild geschaffen seien als andere. Sie bezweifelt die Auffassung
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jener, die meinen, dass einige Menschen mehr ,dazugehérig” seien als andere.
Und sie distanziert sich von jenen, die glauben, dass einige Menschen ein Teil von
,uns“, andere aber ein Teil von , denen® sind. 33

Fiir jene, die meinen, dass einige dazugehoren und Beachtung verdienen, d.h. die
Jairusse dieser Welt, andere jedoch iibersehen werden kénnen und sollten, weil
sie unrein bzw. anscheinend unwiirdig seien - wie etwa die Frau, die unter einer
Blutkrankheit litt - kann und sollte dieser Text eine starke Anfechtung bedeuten.
Und was die Frau betrifft, so deute ich ihr Elend hermeneutisch als das einer
schwarzen, schwulen oder lesbischen, bi- oder transsexuellen oder drogen-
abhidngigen Person, die aufgrund ihres sozialen Status als ,untragbar® angesehen
wird. In ihrem Leid, im Abseits zu stehen bzw. ausgeschlossen zu sein, kénnen
sich viele HIV /Aids-Kranke in manchen schwarzen Gemeinden des Landes wie-
dererkennen. Jesu Verhalten bringt die Frau vom Rand zuriick in die Mitte der
Handlung und Erzdhlung. Sie wird bejaht und geheilt. Keine Fragen werden
gestellt, ob sie es verdient oder in welchem Umfeld sie sich die Krankheit
zugezogen hat.

Ein von schwarzer Theologie inspiriertes Verstindnis dieses Textes, in dem
Jesus als Unruhestifter und Bilderstiirmer des Status quo gesehen wird, fordert
uns auf, zu iiberdenken, was wir eigentlich mit unseren beschriankten ,Entweder-
Oder-Theologien“ meinen, die immer noch in den Kategorien ,drinnen” und
sdraufen“ denken. Die Lesart der schwarzen Theologie fordert uns plétzlich auf,
neu zu bewerten, wen eigentlich die Frohbotschaft Christi wiitend macht. Sind es
jene, die meinen, sie seien ,drinnen”, wo ihre kulturellen Tabus geduldet und
bejaht werden, oder jene, die, wie man sagt, ,draufien” sind, aber unversehens
entdecken, angenommen und willkommen zu sein? Fiir alle der ersten Kategorie
stellt die Neuinterpretation der schwarzen Theologie eine schlechte Nachricht
dar, da sie all das stért und anprangert, was sie fiir wahr halten.34

Ein von schwarzer Theologie vertretenes Verstindnis des Textes kann neue
Sichtweisen auf althergebrachte und festgefahrene Verhaltensmuster eroffnen.
Es kann bislang konservative afro-karibische Christengemeinden herausfordern,
ihre Praxis neu zu bewerten, da es auf jene einwirkt und zu jenen eine Beziehung
aufbaut, die in Grofbritannien mit HIV/Aids zu kdmpfen haben. Ein solches
Verstdndnis kann iiber ein ,Mitleid auf Vertragsbasis® und ,blofte Toleranz“
hinausgehen und zu einer uneingeschrankten Bejahung und Gastfreundschaft
hinfiithren, wo die Ersten wirklich die Letzten werden und die Letzten und
Geringsten zu den Ersten gemacht werden, in der Gemeindepraxis wie in der Art,
,»Leib Christi zu sein.
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Aus dem Englischen iibersetzt von Franz Schmalz
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Eine lebensbejahende
theologische Reflexion aus Afrika
tiber HIV und Aids

Isabel Apawo Phiri

Nach 23 Jahren HIV und Aids hat die Kirche in Afrika nach vielen Miihen endlich
eine Theologie von HIV/Aids hervorgebracht. Am meisten dazu beigetragen hat
die Tatsache, dass die Kirche in einem Kontext, wo 99 Prozent der HIV-Infektio-
nen im Afrika siidlich der Sahara durch ungeschiitzten heterosexuellen Ge-
schlechtsverkehr iibertragen werden, iiber keine Theologie der Sexualitdt ver-
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