Gefahren sieht, um so intensiver wird man darauf bedacht
sein, die Bibel nicht nur als Dekoration zu benutzen, son-
dern durch eine solide Orientierung nicht nur an den Wor-
ten, sondern an den Themen der Bibel, am Alten wie am
Neuen Testament, das herauszuarbeiten, was fiir die
heute fillige Neuinterpretation der Botschaft bedeutsam
ist.“ Diese Neuinterpretation werde um so mehr Kraft
besitzen, ,je mehr sie sich als giiltiges Glied in der Kette
jener Aktualisierungen der Botschaft erweist, die in der
Bibel selbst begonnen wurde®.

Im Fortgang der Tagung wurden dann Einzelprobleme
erortert: Die Aufgabe des Priesters im Entwidklungskon-
tinent Lateinamerika (P. J. Kerkhoffs S], Briissel), Die
Frau in der lateinamerikanischen Entwicklung — Stellung
in Kirche, Gesellschaft, Arbeitswelt, Ehe und Familie
(E. Hollants, Cuernavaca/Mexiko), Selbstverstindnis und
die Rolle der Ordensfrau in Kirche und Gesellschaft der
lateinamerikanischen Gegenwart (Schwester I. Pereira
Leite, Rom), Chancen und Aufgaben der Kirche in der
Arbeit mit der intellektuellen Fithrungsschicht Latein-
amerikas (Prof. M. Azevedo S], Vorsitzender der Bra-
silianischen Ordenskonféderation), Die katholischen
Laienorganisationen in der Bewuf3tseinsbildung und Basis-
organisation in Lateinamerika (7. Sulik, Prisident der
katholischen Arbeiterbewegung in Brasilien).

Uber diese Einzelfragen kann an dieser Stelle nicht aus-
fiihrlich berichtet werden, ebenso iiber die Diskussionen
hierzu wie auch iiber die heftige Ablehnung, die der recht
schulmeisterliche Werbeslogan der diesjihrigen Adveniat-
Aktion ,Viele protestieren, wir helfen® erfuhr und von
dem sich die Aktion Adveniat inzwischen selbst distan-
zierte. Nur auf das Abschlufireferat von Dr. med. H.
Walterspiel, Freiburg, iiber ,,Familienstruktur und Be-
volkerungszuwachs als Herausforderung fiir die Kirche in
Lateinamerika® sei kurz eingegangen, weil fiir Latein-
amerika darin ein besonderer Ziindstoff steckte.

Die Zuwachsrate der Bevélkerung liegt derzeit in Latein-
amerika mit jihrlich 3 9/p hoher als in allen anderen Lin-
dern der Erde. Bei dieser Zuwachsrate bleibt es, obgleich
Abtreibungen in erschreckend hoher Zahl — extreme
Schitzungen sprechen von zwei bis drei Abtreibungen pro
Lebendgeburt — vorgenommen werden. Wenn die Be-
volkerung im gleichen Mafle wie bisher zunehmen wird,
ergibt sich eine Verdoppelung in 20 bis 25 Jahren. Das
bedeutet aber, daff alle Anstrengungen im Bereich von
wirtschaftlicher Produktion, Alphabetisierung, Erziehung
und Ausbildung selbst bei enormer Steigerung nicht aus-
reichen werden, um das derzeitige niedrige Niveau zu
halten, geschweige denn zu heben. Diese Tatsache mache
eine Einschrinkung der Geburtenzahl notwendig.

Landerbericht

Der Referent traf wohl den Kern der Frage, wenn er fest-
stellte, die lateinamerikanische Bevidlkerung sei dafiir
noch nicht aufgeschlossen. Man betrachtet ,die iiberreiche
Fortpflanzung als entscheidendes Kennzeichen fiir die Er-
fiillung des Ehezwecks und als Beitrag fiir das Anschen
und die Macht der Nation®. Das oft als ,Machismo* be-
zeichnete Sexualprotztum der Minnlichkeit sucht in der
hohen Kinderzahl Bestitigung, zugleich ,wird die un-
fruchtbare Frau wenig geschitzt, und das Ansehen der
Frau wichst mit der Zahl ihrer Kinder®. Jeder Plan, die
Geburten einzuschrinken, wird von nationalistischen und
linksgerichteten Kreisen als ,,Uberfall des Imperialismus®
bezeichnet, ,,der mit gezielter Geburtenkontrolle die Ent-
wicklungslinder an ihrem Fortschritt hindern wolle®.
Auch die Kirche hat sich im Echo auf die Enzyklika ,,Hu-
manae vitae® dieses Argument zu eigen gemacht. Da die
Lehre der Enzyklika — in Lateinamerika bekanntlich
dankbar akzeptiert — keine sittlich einwandfreie (,,natiir-
liche®) und zugleich wirksame Methode der Empfingnis-
regelung kennt, muf} alle Hilfe utopisch von wirtschaft-
lichen, technischen und finanziellen Anstrengungen er-
wartet werden. Die Hilfe fiir Lateinamerika kann nur
durch wirtschaftliche und bildungsmiflige Entwicklung bei
gleichzeitiger Einschrinkung der Geburten gelingen.
Hier stellte sich der Tagung sehr deutlich die Frage, ob die
Kirche auf die Dauer glaubwiirdig sein kann, wenn sie an-
gesichts der Not, die sich in der ungeheuer hohen Abtrei-
bungsquote duflert, und angesichts der bei gleichem Be-
volkerungszuwachs drohenden Katastrophe schweigt und
an ihrer Ablehnung praktikabler und menschenwiirdiger
Methoden der Empfingnisregelung festhilt und dabei
einem wie immer gefirbten politischen Konformismus
folgt. Versagt sich die Kirche (die — wie auf der Tagung
in Trier immer wieder erkannt wurde — ein geriitteltes
Mafl Mitschuld an den derzeitigen Verhiltnissen in La-
teinamerika trigt) in dieser Frage wieder einem Gebot der
Stunde? Die Fehler, die die Kirche in fritheren Zeiten be-
ging, waren durch die Zeitumstinde und durch die Men-
talitit bedingt. Heute halte die Amtskirche manchmal
wider besseres Wissen an einem iiberholten Verstindnis der
Empfingnisregelung, deren Folgen katastrophal sind, fest,
um politisch und kirchlich ,,das Gesicht zu wahren®. Bi-
schof Lorscheider zihlte das Problem der Bevolkerungs-
explosion unter der Zwischeniiberschrift ,natiirliche Ur-
sachen der gegenwirtigen Lage“ auf, stellte sie auf eine
Ebene mit den groflen riumlichen Entfernungen in Latein-
amerika und setzte sie den durch menschliches Versagen
bedingten Ursachen entgegen. Ist diese Einordnung nicht
auch Indiz einer besonders nachhaltigen Verdriangung, die
nur schwer behoben werden kann?

Die Kirchen und die Rassenfrage in den USA

Als eine von vielen amerikanischen Organisationen, die
sich mit Sozialproblemen (unter besonderer Berlicksichti-
gung der Rassenfrage) beschiftigen, war die vor zwei-
einhalb Jahren gegriindete ,Interreligious Foundation for
Community Organization® (IFCO) ihren vielfdltigen
Aufgaben auf kommunaler Ebene nachgegangen. Der
IFCO gehoren protestantische, katholische und jiidische

Gruppierungen an, die mit ihren jeweiligen Mitglieder-
beitrigen und aus Spenden die gemeinsamen Hilfspro-
gramme finanzieren. Und ausgerechnet diese durchaus
friedliche, unideologische und unauffillige Stiftung war
es, die fiir das in der gesamten Weltpresse erwihnte
»Schwarze Manifest® (u. a. vertffentlicht — allerdings
ohne die noch aggressivere Priambel — in der Zeitschrift
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der Jugendabteilung des Weltrates der Kirchen in Genf,
»RISK®, vol. 5, Nr. 2, 1969) die Plattform gebildet hat.
Sie hatte jene Konferenz ,fiir schwarze wirtschaftliche
Entwicklung® (NBEDC) fiir den 25. bis 27. April 1969
nach Detroit einberufen, auf der J. Forman, der ehemals
neben den Vertretern der Gewaltlosigkeit Martin Luther
King und R. Abernathy im nicht-militanten ,Freedom
Movement® mitmarschiert war, die erste Offentliche
grofle Herausforderung an die ,weiflen® Kirchen der
USA gerichtet hat. Damit wurden erstmals in der leid-
vollen Geschichte der amerikanischen Rassenkonflikte die
sweiflen christlichen Kirchen und die jiidischen Synago-
gen® direkt in die Biirgerrechtsbestrebungen der farbigen
Bevolkerung einbezogen. Von ihnen verlangte man dies-
mal apodiktisch , Wiedergutmachungsleistungen® fiir all
das Unrecht an der schwarzen Bevélkerung, an dem auch
die christlichen Kirchen beteiligt waren, in Hohe von ins-
gesamt 500 Millionen Dollar.

Das ,Bladk Manifesto®, das von einer sehr kleinen
Gruppe radikalisierter Biirgerrechtskimpfer um Forman
formuliert worden war, entstand sicher auflerhalb der
Verantwortung der IFCO. Die jiidischen Mitgliedsgrup-
pen haben dennoch nach der Verkiindigung dieses Mani-
festes ihre weitere Mitarbeit innerhalb der IFCO aus Pro-
test aufgekiindigt. Das Manifest klagt die Vereinigten
Staaten an, ,das barbarischste Land der Welt* zu sein,
dessen ,rassistische, imperialistische Regierung® die Men-
schen der ganzen Welt unterdriicke, weshalb man sie
selbst ,unter Anwendung der Gewalt® beseitigen miisse.
Erst dann konne die schwarze Bevdlkerung, die am mei-
sten unter der Ausbeutung und dem Rassismus der Wei-
Ren zu leiden gehabt habe, die Kontrolle iiber den ganzen
Staat iibernehmen. Die ,rassistischen® weiflen christlichen
Kirchen und die jiidischen Synagogen hitten ,mit ihren
heuchlerischen Erklirungen und Lehren von der Briider-
lichkeit® Vertrauen und Glauben der Farbigen mifi-
braucht und bei der Versklavung der Neger mitgeholfen.
Sie seien als wesentlicher Teil des kapitalistischen Estab-
lishments zu betrachten.

Zweck und Ziel des Manifestes, erklirte Forman, sei es,
,dieKirchen dazu zu zwingen, mit Reparationszahlungen
zu beginnen, auf die die schwarzen Biirger Anspruch hit-
ten. Dieser Anspruch richtet sich allerdings nicht auf die
Kirche allein, sondern auch auf Unternehmen und auf
die Regierung selbst. Aber die Kirchen wurden besonders
scharf attackiert. Bei Reparationsverweigerung wurde
eine allgemeine ,Kriegserklirung® einschliefflich der Zer-
storung von Kirchen und Synagogen angedroht. Die
Wohlfahrtsorganisationen seien von ,schwarzen Arbeit-
nehmern, schwarzen Minnern, schwarzen Frauen, schwar-
zen Studenten und schwarzen Arbeitslosen zu iiberneh-
men und so lange unter Kontrolle® zu halten, bis die For-
derungen erfiillt seien. Nicht ohne Zynismus wurden alle
weiflen Christen und Juden aufgerufen, jene ,Geduld zu
iiben, jene Toleranz, Einsicht und Gewaltlosigkeit an den
Tag zu legen, die sie selber uns schwarzen Menschen wih-
rend unserer ganzen erzwungenen Sklaverei in den Ver-
einigten Staaten gelehrt, uns empfohlen und befohlen

haben*.

Reaktionen anf das ,Schwarze Manifest®

Das Echo auf dieses Manifest zeigte, dafd es der Gruppe
um Forman mit Forschheit und Demagogie gelungen war,
sich bei den mit Recht vom schlechten Gewissen geplagten
Kirchen Gehor zu verschaffen. Sie mufiten einfach reagie-
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ren, trotz des ,marxistischen, maoistischen und guerilla-
kriegerischen® Stils des Manifestes (,, The Christian Cen-
tury, 25. 6. 69).

Vielfach wurde bereits die Erklirung der vom 19. bis
24. Mai 1969 in London tagenden Rassenkonferenz des
Weltrats der Kirchen (vgl. Herder-Korrespondenz,
23. Jhg., S. 316) als offizielle ,Antwort® der (reformato-
rischen) christlichen Kirchen gewertet. Auf ihr wurden
die Wiedergutmachungsforderungen des Manifests im
Grundsatz (und fast im Eiltempo) anerkannt. Doch die
Verlautbarung war nicht mehr als eine ,goodwill“-Erkla-
rung, die fiir die Mitgliedskirchen des Weltrats — alsoauch
fiir die amerikanischen Kirchen selbst — keinerlei Ver-
bindlichkeit hatte. Schon wenige Wochen spater wies bei-
spielsweise der Prisident der ,National Baptist Conven-
tion®, J. H. Jackson, der die grofite religitse Vereinigung
von Farbigen in den USA vertritt, das ,totalitire® Mani-
fest mit der Beschwdrung zuriick, es ziele ,auf die Zer-
storung der USA® (epd, 11. 6. 69). Auch das erzbischof-
liche Ordinariat in New York lehnte die Forderungen der
Forman-Gruppe ab. Forman hatte mehrmals vergeblich
um ein Gesprach mit dem New Yorker Erzbischof, Kardi-
nal T. Cooke, nachgesucht. Die katholische Kirche, ,die
grofite religivse Gruppierung® in den USA, von der For-
man eine Reparationsleistung von 200 Millionen Dollar
forderte (NC News Service, 14. 5. 69), zeigte sich nicht
diskussionsbereit. Die lutherischen Kirchen in den USA,
die im Mai aufgefordert waren, iiber 50 Millionen Dollar
als Wiedergutmachungsbeitrag bereitzustellen, haben
sich bereits im Juli von der ,groben und aufriihrerischen
Sprache® des ,Schwarzen Manifests® distanziert (vgl.
opd, 10. 7. 69) und am 22. Oktober 1969 durch ihren
Exekutivrat in einer Fiinfpunkteentschliefung die Repa-
rationsforderungen abgelehnt. In einer gemeinsamen Er-
klirung haben der nationale jiidische Beratungsausschuf}
fiir das Gemeindewesen (NJCRAC) und der Synagogen-
rat von Amerika (SCA) ,aus sittlichen wie aus prak-
tischen Griinden® das Manifest zuriickgewiesen (vgl.
opd, 10. 7. 69). Nach einer Meinungsumfrage waren
909/ aller Amerikaner dagegen, und nur 4%, der Ge-
samtbevilkerung — von den farbigen US-Biirgern waren
es nur 21% — waren zu einer finanziellen Wieder-
gutmachung an die amerikanische Negerbevilkerung be-
reit (nach epd, 4. 8. 69). Und von den 700 Delegierten
des Detroiter Kongresses, vor dem das Schwarze Mani-
fest erstmals verlesen wurde, beteiligten sich nur 250 De-
legierte an der Abstimmung iiber dessen Inhalt, von
denen 63 das Manifest ablehnten. Aber es gab manche
prominente Befiirworter: z. B. R. D. Abernathy, der
»Nachfolger von Martin Luther King, sowie M. Green,
Chefredakteur der ,Harvard Civil Rights — Civil Liber-
ties Law Review*.

Freilich galt auch ihre Zustimmung weniger dem Mani-
fest als solchem als dem Aufruf an die Kirchen, mit ihrem
Anteil an Mitverantwortung ernst zu machen und Konse-
quenzen zu ziehen. Die so unvermittelt und heftig an-
gegriffenen Kirchen hatten iiberdies erst ein halbes Jahr
zuvor, unmittelbar nach der Herbstkonferenz 1968 des
NCC (National Council of Churches) wiederum groflere
Summen fiir Hilfsprogramme fiir die notleidenden far-
bigen Bevolkerungsgruppen zur Verfiigung gestellt (dar-
unter 120000 Dollar aus dem Hilfsfonds des NCC
selbst), die sie der IFCO iiberwiesen hatten (vgl. ., The
Christian Century®, 12. 2. 69). Von zwei New Yorker
Methodistengemeinden wurden Zahlungen in Hihe
von 30000 bzw. 15000 Dollar geleistet. Die Presbyteria-



ner erklirten sich ebenfalls wie die ,Vereinigte Kirche
Christi® bereit, betrichtliche Geldsummen zur Forderung
der Rassengleichheit zur Verfiigung zu stellen. Doch wol-
len beide Denominationen die Kontrolle und Verteilung
dieser Mittel selbst vornehmen. Der Nationalrat der Kir-
chen Amerikas (NCC), dessen Exekutivausschufl auf
seiner Sondersitzung vom 13. Juni 1968 zunichst
eine Kommission zur Priifung der Forderungen des
Schwarzen Manifests eingesetzt hatte, beschlof Anfang
September, durch seinen Generalrat bei seinen Mitglieds-
kirchen 500000 Dollar zu sammeln, um sie kirchlichen
farbigen Organisationen zur Verfiigung zu stellen. Als
einzige groflere Kirche (3,5 Millionen Mitglieder) hat
die amerikanische Episkopalkirche am 3. September nach
zweitdgigen Beratungen beschlossen, 200000 Dollar fiir
den Entwicklungsfonds der NBEDC beizusteuern.
Forman selbst hat inzwischen seine Repressionsdrohungen
gegen zahlungsunwillige Kirchen wahrgemacht. Mit einer
Gruppe seiner militanteren Anhinger hatte er im Juni
1969 das ,Interchurch Center® in New York besetzt, in
dem sich die Verwaltungsbiiros von 28 kirchlichen Organi-
sationen mit 2200 Beschiftigten befinden. Seine Anhiinger
hatten in verschiedenen Kirchen demonstriert und waren
in einige Gotteshiuser eingedrungen.

Sowohl der aggressive Ton als auch die ungeheuerlichen
Anwiirfe gegen die Kirchen, und nicht zuletzt die durch-
aus ernstgemeinten Androhungen von Repressalien zei-
gen, dafl die Gruppe um Forman, der lange Zeit eine fiih-
rende Rolle im SNCC (Studentenkomitee fiir gewaltlose
Koordination) gespielt hat, lingst den Weg der Gewalt-
losigkeit und der legalen Mittel verlassen hat. Sie lehnt
die Integration der Neger in die amerikanische Gesell-
schaft (wie sie mehr als zwei Drittel aller Neger auch
heute noch anstreben) ebenso ab wie einen ,schwarzen
Zionismus® (Zusammenschluf aller Neger zu einem
cigenen, autonomen Negerstaat auf dem Territorium der
USA), den laut Umfrage 21 Prozent der farbigen US-
Biirger befiirworten. Ihr politisches Ziel liegt sogar jen-
seits dessen, was die verschiedenen Anfiihrer und Propa-
gandisten der ,Black Power“-Bewegung, der ,Black
Panthers® und selbst der ,,Black Muslims® anstreben. Thm
geniigt es nicht, ,allen Weilen simtliche Produktions-
mittel wegzunehmen und sie den Farbigen zu iibereig-
nen®. Konsequenterweise sollen sich auch die Neger des
gesamten amerikanischen Staats- und Regierungsappa-
rates bemichtigen, denn nur so kénne die ,neue Gesell-
schaft“ herbeigefiihrt werden, in der jeglicher Rassismus
ausgerottet sel. Weifle, die sich der schwarzen Hegemonie
zu beugen bereit seien, kénnten gern am Ausbau der
rassen- und klassenlosen Gesellschaft beteiligt werden.
Seinem Gesamtkonzept fehlt jeglicher Sinn fiir die
infrastrukturellen Realititen der amerikanischen Gesell-
schaft,

Allerdings zeigt das ,Black Manifesto® nicht nur, dafl
seine Autoren ganz konkrete Wege und Mittel anvisieren,
um ihre politische Utopie einer ,neuen Gesellschaft® zu
verwirklichen, sondern es zeigt auch, wo sich die Rassen-
diskriminierung in den USA am spiirbarsten auswirkt,
nidmlich auf dem sozial-wirtschaftlichen und dem bil-
dungspolitischen Sektor. Die im Manifest aufgefiihrten
zehn Projekte sollten Voraussetzungen zur Behebung der
drgsten Note und Ungerechtigkeiten schaffen. Es fordert
u. a. die Griindung einer ,schwarzen® Landkreditbank,
um die von Negern bewirtschafteten und kaum noch ren-
tablen landwirtschaftlichen Kleinbetriebe zu Genossen-
schaften zusammenfiihren zu kénnen; die Errichtung von

vier groflen Verlagen und Druckereien in verschiedenen
amerikanischen Grofistidten, die zusammen mit vier mo-
dernen Fernsehstationen ,das weifle Pressemonopol be-
seitigen® sollen; ein groflangelegtes Ausbildungszentrum
fiir moderne technische Berufe; Institutionen zur Verstir-
kung der Sozialhilfe, Streik- und Arbeitsschutzfonds fiir
die schwarzen Erwerbstitigen; eine grofle Entwicklungs-
und Unterstiitzungsbank (mit Forman selbst als ,,Prisi-
dent“); die Errichtung von Antidiskriminierungszentren
zur Pflege des ,black image®; die Griindung einer groflen
schwarzen Universitit im Siiden des Landes. Die IFCO
(Interreligious Foundation for Community Organiza-
tion), eine interkonfessionelle ,Hilfe zur Selbsthilfe*-
Organisation, soll alle nicht von ihr selbst aufgebrauchten
Mittel zur Verfiigung stellen, damit sie diesen Plidnen fiir
schwarze Entwicklungshilfe zugute kimen.

Kirchliche Deklarationen
Zweifellos handelt es sich da auch um diskutable Desi-

derate der farbigen US-Biirger, wie sie auch schon zuvor,
allerdings vereinzelt und in etwas gemifigterer Form,
von verschiedenen Seiten vorgebracht wurden. Man muf}
auch zugeben, daff die amerikanischen Kirchen insgesamt
bisher kaum etwas zur Erfiillung so konkreter Forderun-
gen getan haben — abgesehen von den vielen kleineren
und teils auch beachtlichen Sozialhilfeprogrammen und
ithrem allgemeinen caritativen Wirken unter der farbigen
Bevolkerung. Andererseits kann man jedoch nicht be-
haupten, die Kirchen seien sich der Rassenproblematik
nicht bewuflt gewesen. Sie haben auch nicht geschwiegen.
Vielmehr haben sie sich in vielen 6ffentlichen Erklirun-
gen — sowohl der amerikanischen Kirchen selbst als auch
der internationalen Kirchenorganisationen, in denen die
amerikanischen Denominationen fiihrend vertreten
sind — zur Rassenfrage geiuflert. Die Erklirungen zur
Rassenfrage auf den Weltkirchenkonferenzen in Amster-
dam (1948), in Evanston (1954), Neu Delhi (1961), in
Uppsala (1968), auf der Konferenz fiir Kirche und Gesell-
schaft in Genf (1966) und in diesem Jahr in Canterbury,
um nur jene zu nennen, hinter denen die einzelnen syn-
odalen Verlautbarungen der einzelnen amerikanischen Kir-
chen (besonders der Methodisten und Baptisten) und des
NCC (National Council of Churches) zwar nicht hin-
sichtlich ihrer Entschiedenheit, wohl aber im Hinblick auf
ihre Publizitit etwas zuriicktraten, verurteilen im Prin-
zip sdmtlich ,die unchristliche und selbstzerstorerische®
Praxis der Rassendiskriminierung. Auch die verschieden-
sten Stellungnahmen katholischer amerikanischer Bischéfe
weisen wenigstens verbal in dieselbe Richtung. Als eine
der vielen katholischen Deklarationen sei hier die Ver-
lautbarung der amerikanischen Bischofskonferenz von
Ende April 1968 in St. Louis zitiert, auf die die
amerikanischen Bischéfe auf ihrer diesjihrigen Herbst-
tagung nochmals eingingen, indem sie die Errichtung
von Ditzesankommissionen zur Behandlung des Rassen-
problems beschlossen (vgl. ,The National Catholic
Reporter®, 19. 11. 69). Die Bischéfe betonten darin die
Notwendigkeit, ,Briicken der Gerechtigkeit, der An-
teilnahme und des Verstehens® zu bauen — ,und
zwar sofort®. Als Erstes ,miissen alle Elemente der Dis-
kriminierung in den Pfarreien, den Schulen, den Kran-
kenhdusern, Altersheimen und #hnlichen katholischen
Einrichtungen total ausgemerzt werden. Dann ist es un-
sere Christenpflicht, alle verfiigbaren Mittel gewissenhaft
und grofziigig fiir die dringenden Bediirfnisse der Armen
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zu verwenden.“ Die Bischofe bekannten sich zur Weiter-
fithrung ihrer Zusammenarbeit mit dem National Coun-
cil of Churches, dem ,Synagogue Council America® und
anderen religiosen Korperschaften. Wirksame Mafinah-
men wiirden ,inmitten dieser amerikanischen Lebens-
krise“ von allen erwartet. Gemeinsame Mafinahmen seien
auf dem Gebiet der Bildung und Erziehung, der Arbeits-
beschaffung und im Bereich der Sozialhilfe und der
Wohnraumbeschaffung besonders dringlich. Um konkrete
Aktionen von seiten der Kirche zu beschleunigen oder in
Gang zu bringen, billigten die Bischdfe eine Reihe von
Resolutionen, die sich auf die Bereitstellung von Finanz-
mitteln, die Vergroferung und Erweiterung bzw. Neu-
errichtung entsprechender organisatorischer Einrichtun-
gen, die Erarbeitung von Informations- und Studien-
unterlagen zum Rassenproblem und die Griindung eines
aus Bischofen, Klerikern und Laien bestehenden Komitees
bezieht, das sich mit Planung und Durchfithrung der ge-
zielten Maflnahmen befassen soll (vgl. NC News Service,
1.5. 68).

Widerspruchsvolle Praxis

Es diirfte schwerfallen, ein amtliches kirchliches Doku-
ment zu finden, das die Grundsitze fundamentaler
Gleichheit der Rassen nicht anerkennen wiirde. Aber an-
gesichts einer fortdauernden Praxis, die zu diesen Grund-
sitzen in krassem Widerspruch steht, befinden sich die
amerikanischen Kirchen ,in einer Periode der theologi-
schen und politisch-ethischen  Hilflosigkeit® (vgl.
D. Ritschl, ,Kampf um Identitit statt Sehnsucht nach
Integration®, in: K.-M. Beckmann [Hrsg.], Rasse, Kirche
und Humanum, Giitersloher Verlagshaus Gerd Mohn
1969, S. 1471.). Gewisse Fakten sind nicht aus der Welt
zu schaffen, beispielsweise, dafl es noch immer getrennte
Gotteshiuser fiir Farbige und Weifle gibt und daf in
nicht wenigen katholischen Kirchen die Gliubigen nach
Hautfarbe getrennt sind und Nichtfarbige beispielsweise
beim Kommunionempfang den Vortritt haben. Katho-
lische Schulen und Krankenhiduser wurden zwar im all-
gemeinen schon relativ frith ,,desegregiert®, doch wehren
sich noch heute viele Gemeinden gegen die Aufnahme von
farbigen Mitchristen in diese Institutionen. In vielen Kli-
niken wird Farbigen immer noch die Aufnahme ver-
weigert. Negerkinder waren in den weiflen Schulen der
Pfarreien nicht geduldet. Vorsichtige Umfragen in ver-
schiedenen Schulen haben ergeben, dafl besonders unter
den Christen in den siidlichen Regionen der USA auch
heute noch sehr deutliche Vorbehalte gegen die schulische
Rassenintegration gemacht werden (vgl. W. A. Osborne,
The Segregated Covenant, Herder and Herder, New
York 1967, S. 15 und S. 56f.). Nach einer 1956 durch-
gefiihrten Umfrage bei der dortigen katholischen Bevol-
kerung sprachen sich noch 76 Prozent der Katholiken
gegen die Integration aus. Dieser Widerstand gegen die
Integration unter den Katholiken fiihrte erst kiirzlich
dazu, dafl der als reformwillig ,beriichtigte® Bischof von
Nashville, Tennessee, J. A. Durrick, 6ffentlich kritisiert
und bei kirchlichen Veranstaltungen von eigenen Didze-
sanen boykottiert wurde (vgl. ,INC News Service®,
21. 10. 69).

Die letzten 15 Jahre haben zwar grofle Fortschritte ge-
bracht. Die Kirchen (die katholische wie die anderen)
haben ungeheure Anstrengungen unternommen, die Ras-
sendiskriminierung und deren Folgen unter den Gldu-
bigen zu beseitigen. Aber mehr denn je scheint heute eine
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»de-facto-Segregation in den Pfarreien® zu bestehen (vgl.
W. A. Osborne, a. a. O. S. 233). Zwar sollen kiinftig,
nach dem Beschlufl der Amerikanischen Bischofskonferenz
vom November 1969 in jeder der iiber 150 Didzesen (von
denen in neun jeweils mehr als 30000 katholische Neger
leben) entsprechende Institutionen, um die Integra-
tion des katholischen Bildungswesens errichtet wer-
den, die Arbeitslosigkeit, die unter der schwarzen Be-
volkerung gebietsweise dreimal so hoch ist wie bei den
Weiflen (bei jugendlichen Negern liegt die Quote bei 25
bis 30%/s), beseitigen zu helfen, Armut zu lindern und
Sozialhilfe zu gewihren. Aber die Haltung der Katho-
liken in der Rassenfrage ist durchaus nicht eindeutig,
»nicht einmal die der Bischfe oder des Klerus“.

.. . und innerkirchliche Konflikte

So ist auch die Auflerung des derzeit einzigen amerikani-
schen Negerbischofs, H. Perry, Weihbischof von New
Orleans, die Kirche miisse endlich ,aufhoren, die Schwar-
zen, die katholisch werden méchten, zu Weiflen zu ma-
chen®, durchaus begriindet. Und die zwanzig weiflen Prie-
ster der Erzditzese Newark im Staate New Jersey (wo
bei den Rassenunruhen von 1967 zwanzig Neger, dar-
unter sieben Frauen, ein Kind und ein Greis von Polizei
und Ordnungskriften getdtet worden waren), die im
Januar 1969 ihren Erzbischof, T. A. Boland, 6ffentlich
einer ,rassistischen Haltung® bezichtigt hatten, kénnen
ihre Forderung nach energischeren Mafinahmen zur Be-
seitigung der Rassendiskriminierung auf konkrete Fakten
stiitzen. Die Haltung der amtlichen kirchlichen Stellen
Amerikas gegeniiber den Biirgerrechtsdemonstrationen
war eher zuriickhaltend, wenn beispielsweise auch um
sechshundert katholische Priester am Biirgerrechtsmarsch
1963 nach Washington teilgenommen haben und beim
groflen Selma-Montgomery-Marsch von 1965 Kardinal
Spellman und der Bischof von Brooklyn, McEntegart,
Gldubigen und Geistlichen die Teilnahme ,freigestellt®
haben. Aber als der katholische Pfarrer J. E. Groppi in
Milwaukee (Wisconsin) im Juli 1967 seine Pfarrkirche fiir
Versammlungen einer Biirgerrechtsorganisation zur Ver-
fiigung stellte und selbst an friedlichen Demonstrationen
teilnahm, wurde er, nicht zuletzt aufgrund von 700 Pro-
testbriefen weifler Katholiken, von denen der Priester
hiufg als ,weifler Nigger® beschimpft worden war, von
seinem Ordinariat gemafiregelt. Konflikte einzelner Geist-
licher mit ihren Ordinariaten wegen der Rassenfrage hat
es auch in letzter Zeit immer wieder gegeben. Selbst die
auflagenstarke (26,7 Millionen) katholische Presse Ameri-
kas scheint sich (mit Ausnahme weniger {iberregionaler
Organe, etwa des ,National Catholic Reporter®, des
»Catholic Messenger®, der Zeitschriften ,,Commonweal®
und der Jesuitenzeitschrift , America®) nur wenig mit
dem Rassenproblem und der Biirgerrechtsbewegung zu
beschiftigen.

Die weiflen protestantischen Kirchen befinden sich aber
in keiner komfortableren Lage. Die Tatsache, daff bei
diesen die Rassenprobleme noch weniger gelést sind, hat
zwei gewichtige Griinde. 1. Wihrend nur etwa drei
Prozent aller farbigen Amerikaner Katholilen sind
(1,5%0, d. h. 800000 der 47 Millionen amerikanischen
Katholiken sind Neger), gehdren mehr als 11 Millionen
Neger reformatorischen Bekenntnissen an, zu 909/ aber
in eigenen Negerkirchen. Nur wenig mehr als die Hilfte
der 22 Millionen US-Neger sind Christen. Davon be-
kennen sich 7,7 Millionen zu einer der beiden Gruppen



der Negerbaptisten-Kirche, 2,4 Millionen gehéren zu
einer der drei Methodistengruppen und etwa eine Million
bilden ungefihr 22 weitere selbstindige freie Neger-
kirchen. 2. Der disziplinarische ,Druck® und die zentra-
listischere Organisation der katholischen Kirche fehlen bei
den weitgehend autonomen Einzelkirchen nahezu ginz-
lich. Daher haben es die Kirchenleitungen oft schwer, den
Geist und die Vorsitze ihrer Deklarationen auch beim
Kirchenvolk durchzusetzen. Aber auch die katholische
Kirche darf sich von der harten Feststellung des Ameri-
kaners B. E. Mays vor der Weltkirchenkonferenz in
Evanston nicht ausschliefen, wonach die Kirche in den
USA .das letzte Bollwerk der Rassentrennung® sei.

Der ethnische und soziale Hintergrund

Es steht heute fest, dafl das mangelhafte Bewufitsein der
amerikanischen Gesellschaft, der Kirchen wie der Neger
selbst, von den sozio-kulturellen Voraussetzungen und
des ethischen Hintergrundes der Rassenfrage an ihrer
Verschirfung schuld sind. Es ist nimlich nicht richtig,
wenn man ganz allgemein von der Negerfrage in den
Vereinigten Staaten spricht, denn die geographisch und
soziologisch bedingte Bevolkerungsstruktur macht zusam-
men mit der fiir die USA typischen ethnischen Besonder-
heit ihrer Einwohner vielfiltige Differenzierungen not-
wendig. So ist z. B. nicht nur die herkunftsmiflige Zusam-
mensetzung der jeweiligen Biirgerschaft in den einzelnen
US-Bundesstaaten verschieden, sondern auch das ideo-
logische und gesellschaftliche ,, Temperament®. Historische,
geographische, klimatische, entwicklungstechnische und
auch religise Gegebenheiten haben zu dieser Verschieden-
artigkeit beigetragen. Und an dieser allgemeinen Verschie-
denartigkeit partizipiert auch die jeweilige farbige Bevol-
kerung. Der Anteil der Negerbevlkerung schwankt in
den einzelnen Bundesstaaten zwischen je 0,1% (in North
Dakota und Vermont) und 539 (im District of Colum-
bia mit der US-Hauptstadt Washington, deren Einwoh-
ner zu 669y Neger sind). Im Siidwesten der USA zieht
sich noch heute der beriihmte ,schwarze Giirtel® hin, mar-
kiert durch die alten ,Sklavenstaaten® mit hohem Anteil
an farbigen Bewohnern: Louisiana (31,9 %), Mississippi
(42%), Alabama (30%h), Georgia (28,5 %), South Caro-
lina (34,89/), North Carolina (24,5%) und Virginia
(20,6 %s).

Die Wanderungsbewegung aus dem Siiden in den Bal-
lungsraum des Nordostens, von agrarischen Gebieten in
die groflen Stidte, ist gegenwirtig nur ein rassenrelevantes
Teilphinomen einer umfassenderen geo-sozialen Um-
schichtung. Die aus vorwiegend lindlichen Traditionen
stammenden Neger der Siidstaaten (etwa 459/0) haben
oft mit den ,stidtischen® Negern des Nordens nicht viel
mehr als die Hautfarbe und die mehr oder weniger laten-
ten Diskriminierungen von seiten der weiflen Mitbiirger

gemeinsam. Die starke Abwanderung von Negern aus den

Stidstaaten, die in den Jahren nach dem Zweiten Welt-
krieg besonders spiirbar gewesen ist und in allerjiingster
Zeit etwas nachgelassen hat, hat rassische, wirtschaftliche
und soziale Griinde. Werbung und Konsumhunger lassen
die groflen Industriestidte als verlockende Ziele erschei-
nen. Die Verstidterung der Farbigen ist bereits weit fort-
geschritten. Die Negerbevilkerung hat in den Innen-
stidten in wenigen Jahren um 2,5 Millionen zugenom-
men, wihrend im gleichen Zeitraum etwa 2,1 Millionen
Weife aus den Stadtzentren in die Aufenbezirke ab-
gewandert sind. Schon heute ist eine klarere Abgrenzung

der einzelnen Wohngebiete zwischen schwarz und weid
deutlich feststellbar. Auch der Fiskus belkommt diese Ver-
dnderung in der Einwohnerstruktur zu spiiren, da den
Stidten das hohere Steueraufkommen der Weiflen all-
miéhlich zu fehlen beginnt, und dies bei htherer Anforde-
rung an das Sozialhilfebudget (vgl. ,Newsweek®, 30. 6.
69).

Gegeniiber den verschiedenen Volksgruppen der USA
nehmen die Neger insofern eine Sonderstellung ein, als sie
ja nicht wie jene freiwillige Einwanderer waren. Vielmehr
wurden ihre Vorfahren vor 350 Jahren in Ketten in die
Sklaverei geschleppt. 250 Jahre lang lebten sie in der
freiesten aller Nationen rechtlos und als Leibeigene und
weitere 100 Jahre als unterprivilegierte, zweit- oder
drittklassige ,freie* Biirger. N. Glazer, einer der fiihren-
den amerikanischen Soziologen, weist allerdings mit Recht
nach, dafl dieamerikanischen Neger nicht, wie es etwa dem
Text des Black Manifesto gemdf} scheinen mdchte, als ein-
zige Bevolkerungsgruppe auf der Schattenseite des ameri-
kanischen Wohlstands leben (vgl. N. Glazer, America’s
Race Paradox, ,Encounter®, Oktober 1968, S. 9—18).
Irische oder polnische Einwanderer wiirden, als ethnische
Gruppe fiir sich genommen, in mancher Hinsicht, zumin-
dest ihrer wirtschaftlichen Lage nach, einen Vergleich
mit der sozialen Stellung der Neger aushalten kdnnen.
Zudem habe sich die Lage der farbigen Bevolkerung in den
letzten Jahren merklich gebessert: 1966 verdienten 239/
der nichtweiflen Bevdlkerung mehr als 7000 Dollar gegen-
tiber 539/ der weifien Biirger; 10 Jahre zuvor habe das
Verhiltnis 9% zu 319 betragen. Die Aufstiegsrate in
besser bezahlte und gesicherte Berufe betrug zwischen
1960 und 1966 fiir Neger 50, fiir Weifle dagegen nur
1390, 1960 hatten 3690 der Nichtweiflen iiber 25 Jahre
eine abgeschlossene High-School-Ausbildung gegeniiber
6390 der Weilen, 1966 lag das Verhiltnis bei 539 zu
739/, Zwischen 1960 und 1966 verringerte sich der Anteil
der unter dem allgemeinen Standard liegenden und von
Farbigen gemieteten Wohnungen um 25 9/,

Diesen Aufschwung nehmen auch die Farbigen zur Kennt-
nis, Zwei Drittel der Negerbevilkerung glaubt, daf es
ihr in den kommenden fiinf Jahren noch besser gehen
werde. Jedoch sind 599/o der Ansicht (das sind 16 9/o mehr
als noch vor 3 Jahren), es gehe zu langsam voran, 229,
sind mit ihrer jetzigen Lage zufrieden (vgl. ,Newsweek®,
30. 6. 69). Dennoch ist es eine unbestreitbare Tatsache,
dafl 40,69/ der farbigen US-Biirger in Armut leben,
wiahrend der Anteil bei der weiflen Bevolkerung bei
11,99 liegt und der Nichtweifle nur 589, des Durch-
schnittseinkommens eines Weiflen erreicht (vgl. M. Green,
Reparations for Blacks? ,Commonweal®, 13. 6. 69). Und
ein weiteres relevantes Faktum: Nur ein Prozent der
amerikanischen Arzte und Juristen sind Neger. Dies deu-
tet auf ein immer noch katastrophales ,schwarzes Bil-
dungsdefizit® hin. Die Griinde liegen auf der Hand. Der
tiberwiegende Teil der Farbigen kann sich keine oder
nur eine kursorische Schulbildung leisten. Arbeitslosigkeit,
grofier Kinderreichtum, die Notwendigkeit einer sehr
frithen Erwerbstitigkeit und oft die 6rtliche Distanz zu
Negerschulen trugen letztlich zum Bildungsunterschied
zum weiflen Mitbiirger bei. In den Siidstaaten lag es zu-
dem nur selten im Interesse der Plantagenbesitzer, den
Farbigen eine ausreichende Schulbildung zukommen zu
lassen. Das Analphabetentum ist besonders im Siiden
des Landes unter den Negern noch weit verbreitet. Dies
hingt auch damit zusammen, daff die Negerkirchen zu
arm sind, um eigene Schulen zu unterhalten.
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Der Widerstand des Kirchenvolkes

Die katholische Kirche ist deshalb besonders wnmittel-
bar vom Rassenproblem betroffen, weil sie keine
autonomen Negerkirchen kennt. Thr ist zudem aus den
ersten Jahrzehnten nach dem Biirgerkrieg ein schwieriges
Erbe aufgelastet. Sie hatte sich gerade in jener Phase auf-
grund der Masseneinwanderungen aus katholischen Lén-
dern sehr stark vergroflert (zwischen 1880 und 1890
wuchs die Katholikenzahl um sechs Millionen). Ein ent-
sprechender finanzieller und wirtschaftlicher Zuwachs
blieb jedoch aus. Viele nationale Einwanderungsgruppen
griindeten ihre eigenen ,,Nationalkirchen® und holten sich
ihre eigenen Geistlichen. Die Neger, die von Natur aus
eher zur katholischen Sinnenfreudigkeit der Liturgie als
zur puritanischen Strenge des protestantischen Gottesdien-
stes neigen, fanden nur selten den Weg zur katholischen
Kirche, die zudem im vorigen Jahrhundert vielfach an-
gefeindet wurde. Auflerdem identifizierten sie die katho-
lische Kirche oft mit den irischen Einwanderern, die sich
mit den Massen der arbeitsuchenden Neger lange Zeit er-
bitterte Kimpfe um die wenigen verfiigharen Erwerbs-
moglichkeiten lieferten (vgl. W. A. Osborne, a. a. O,
S. 281f.). Gewifl gab es schon in den siebziger Jahren des
vorigen Jahrhunderts einen katholischen Negerbischof
(J. Healy, Bischof von Portland). Aber bis zum Jahre
1953 hatten erst 68 Farbige die Priesterweihe empfangen.
Heute sind von den nahezu 58000 katholischen Prie-
stern der USA nur 170 Neger. Der Orden der Josephiten
und die Steyler Missionare haben sich im besonderen der
Seelsorge unter der farbigen Bevolkerung angenommen.
Heute gibt es etwa 950 farbige Ordensschwestern, von
denen zwei Drittel drei schwarzen Ordensgemeinschaften,
die iibrigen weiflen Kongregationen angehéren (vgl.
J. C. Haughey, Bladk Sisters Become Soul Sisters. ,, Ame-
Eica IR 69)

Den drmeren Teil der schwarzen Bevilkerung (der in-
teressanterweise weitaus die wenigsten radikalen Rassen-
kidmpfer stellt) interessiert der mehr karitative Aspekt
der katholischen Kirche, der Neger des Mittelstandes be-
urteilt sie nach der Pfarrei, in der er lebt, und die wenigen
Wohlhabenden unter den farbigen Katholiken stehen der
Kirche zum Teil recht kritisch gegeniiber. Das katholische
Vereinsleben spielt sich vorwiegend hinter den (nicht
immer unsichtbaren) Rassenschranken ab. Es gibt eine
Reihe katholischer und interkonfessioneller Organisatio-
nen, die sich mit dem Farbigenproblem beschiftigen. Aber
solange die Bischtfe noch mit der Exkommunikation
drohen miissen, um zu erreichen, dafl in gewissen Pfar-
reien die Rassendiskriminierung beseitigt und farbige Ka-
tholiken in die Gemeinde und deren Kinder in die ka-
tholische Schule aufgenommen werden, so lange wird sich
der Katholizismus Amerikas nicht vom ,,Unrecht und der
Siinde der Rassendiskriminierung®.

Die Spannungen wachsen

Alle Kirchen der Vereinigten Staaten haben anscheinend
gemeinsam, daf} ihre eindringlichen Appelle, die farbigen
Mitbiirger und Mitgldubigen in ihre Gemeinschaft aufzu-
nehmen, an einer auch heute noch immer stabilen Mauer
stummen (oder auch lauten und aktiven) Protestes ab-
prallen. Einem groflen Teil der weiflen Amerikaner blei-
ben die Biirgerrechtsforderungen, die den Farbigen laut
amerikanischer Verfassung lingst zugestanden sind, unter
den Administrationen Kennedy und Johnson rechtlich
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konkretisiert und durch Entscheidungen des Obersten
Bundesgerichts mehrfach als legitim anerkannt wurden,
unverstindlich. Inzwischen aber wichst nicht nur das
Selbstbewufitsein, sondern auch die Ungeduld der far-
bigen Bevélkerung. Gewifs sind es ,Minderheiten®, die
auf die Straflen gehen und sich zu auf den ersten Blick
beeindruckenden grofien Biirgerrechtsmirschen formieren,
und es ist auch wahr, dafl ,die Neger® in zahllose mili-
tante (die sich vorwiegend aus dem Jugendlichenprole-
tariat der Grofistadt-Gettos des Nordens rekrutieren) und
nichtmilitante Gruppierungen aufgespalten sind. Doch
das Rassenproblem lifit sich nicht ,aushungern® oder
durch wachsende wirtschaftliche Prosperitit auch unter
der farbigen Bevolkerung ,erledigen®. Umfragen haben
gezeigt, daf} die Entfremdung der farbigen Biirger von
der etablierten Gesellschaft noch zunimmt (nach einer
Harris-Umfrage von 34 % im Jahre 1966 auf 56 % 1968).
Dennoch sind 639/ aller Farbigen davon iiberzeugt, daff
sie ihre Ziele auch ohne Gewaltanwendung erreichen kén-
nen, und nur 319/ halten gewaltsame Demonstrationen
fiir gerechtfertigt (vgl. ,Newsweek®, 30. 6. 69).

Es geht nicht an, die Biirgerrechtshewegung der farbigen
US-Biirger als ,, kommunistisch inspiriert zu brandmar-
ken. Der Kommunismus hatte und hat nachweislich
keinen spiirbaren Einfluf} auf die Negerbewegung in den
USA. Die Radikalisierung der radikalen Negergruppen
verschirft sich. St. Carmichael gibt als Motto seiner leiden-
schaftlichen Agitation den ,,Willen zum Uberleben einer
Menschenrasse® an, die vom ,,Vo6lkermord® bedroht sei.
Die Befiirworter eines gewaltlosen Kampfes um die Biir-
gerrechte scheinen stirker in den Hintergrund zu treten.
Zeitweise nehmen die Spannungen geradezu hysterische
Formen an, und der auch passive Widerstand in gewissen
Kreisen der weiflen Bevolkerung nimmt groteske Formen
an (z. B. ,umgekehrte® Rassentrennung in den Schulen
im Staate Mississippi, aus denen sich die Weiflen zuriick-
zichen und in private Neugriindungen ausweichen).
Der Staat vervielfacht seine Investitionen in die notwen-
digen Sozialprogramme. Aber all das scheint nicht zu ge-
nigen. Analysen der gegenwirtigen Lage der Nation sind
noch kein Rezept zur Besserung oder gar zur Heilung.
Glazer (a. a. O., S. 18) sieht die Ursachen der Rassenspan-
nungen in einem ,grandiosen und tragischen Miflver-
stdndnis® um das Wesen der amerikanischen Gesellschafts-
struktur, deren Merkmal es sei, dafl sie spezifische, eigen-
standige Gruppen in sich aufnehmen konne, ohne daf
diese ihre Identitit aufzugeben hitten. Auf eben diesem
Mifiverstindnis beruhe die scharfe Polarisierung zwischen
Schwarz und Weiff. Die amerikanische Gesellschaft sei
einfach keine ,weifle Gesellschaft®, sondern bestehe aus
gleichberechtigten rassischen und nationalen Gruppierun-
gen. Die Vereinigten Staaten seien dem Wesen nach eine
pluriforme Nation, cine lockere Féderation verschieden-
ster Volks- und Rassengruppierungen, innerhalb der jeder
sein Recht erreichen kénne, der es sich auf legalem Weg
verschaffe. Demnach wire es ,nur® erforderlich, den Kon-
trahenten im Rassenstreit zu dem Bewufitsein zu verhel-
fen, dafl sie Mitglieder einer solchen lockeren Gesell-
schaftsféderation sind und nicht einer durch lange Tradi-
tion gefestigten Kulturnation angehdren. Vielleicht wire
es dann die Rolle der Kirche, neben ihren konkreten so-
zialen Hilfsdiensten bei dieser Bewuftseinsbildung zu
helfen und eine Gesellschaft der positiven Toleranz und
Gemeinhaftung zu formen, an der die Farbigen als
chancengleiche Partner und nicht als diskriminierte Min-
derheit teilnehmen kénnen.



