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Angelique C. Harris

Sex, Stigma und der Heilige Geist

Black Church und Konstruktionen von Aids in New York City

BW O HL die afroamerikanische Bevolkerung von Anfang an tiberproporti-
onal von HIV und Aids betroffen war, hatten die Black Churches lange Zeit

Probleme, auf HIV und Aids angemessen zu reagieren. In einer Fallstudie habe
ich die Schwierigkeiten einer Gruppe von Black Churches in New York City unter-
sucht, HIV und Aids zu begegnen, und danach gefragt, wie sie mit diesen Schwie-
rigkeiten umgegangen sind. Die Black Church stellt nach wie vor eine der einfluss-
reichsten Institutionen innerhalb der schwarzen Community dar." Viele Schwarze
vertrauen darauf, dass sie soziale Themen und Forderungen aufgreift. Will man die
Infektionsraten unter der schwarzen Bevolkerung?® reduzieren, ist es unabdingbar,
um die Konstruktion von Aids in den Black Churches zu wissen.
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»Schwarzec ist eine Rassenbezeichnung, die Afro-Amerikaner, west-indische und kari-
bische Menschen, Afrikaner und farbige Menschen aus anderen Teilen der Welt umfasst.
»Afro-Amerikaner« dagegen ist ein Begriff, der eine ethnische Gruppe beschreibt, die
sich aus Schwarzen zusammensetzt, die in den USA geboren und aufgewachsen sind
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de in diesem Artikel durchgingig von »Schwarzen« sprechen.
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Ausgehend von 28 Interviews mit Fihrungspersonen der Black Church sowie
der Aids-Pastoral, mit Aids-Aktivisten und Mitarbeitenden von The Saving GCrace,
einer Aids-Hilfe-Organisation, habe ich untersucht, welches Konstrukt von HIV
und Aids sich diese Black Churches geschaffen haben und wie sich dieses Bild
tiber die Jahre gehalten oder verdndert hat. Zwei Fragestellungen haben mich bei
meinen Untersuchungen geleitet: 1) Welches sind die herausragenden Griinde, die
es den Black Churches in New York City so schwer machen, in angemessener Wei-
se auf die Aids-Pandemie zu reagieren? 2) Wie kann es Institutionen, die sich im
Kampf gegen die Pandemie engagieren, gelingen, diese widerspenstigen Gruppen
einzubinden? Im Zusammenhang mit dieser zweiten Frage beschreibe ich prakti-
sche Beispiele, wie die Bedenken von Black Churches gegen ein Aids-Engagement
durch kulturell angepasste Trainings und Programme (iberwunden und die Pande-
mie bekdampft wurden.

1. Aids und das soziale Konstrukt von Gesundheit und Krankheit

Theorien Gber die soziale Konstruktion von Gesundheit und Krankheit gehen da-
von aus, dass die Art und Weise, wie Krankheit als Krankheit erfahren wird und
welche Bedeutung einer Krankheit zugeschrieben wird, einer sozialen Varianz un-
terworfen ist — auch wenn Krankheit etwas ganz Reales ist.’ Eine Theorie der sozi-
alen Konstruktion von Gesundheit und Krankheit untersucht also, wie bestimmte
soziale Krafte die Vorstellungen von Gesundheit, Diagnose, Krankheit und Tod pra-
gen.* Nach J. Lorber hat die Bedeutung, die einer Krankheit zugeschrieben wird,
Einfluss darauf, wie diese erfahren, wahrgenommen und vermutlich auch behan-
delt wird.” P. Conrad stellt fest, dass »Krankheit tief verwurzelte kulturelle Werte
und Vorurteile widerspiegeln kann«®, und dass daher »bestimmte Krankheiten eine
soziale Bedeutung oder Bewertung erlangen kénnen, die Folgen dafiir hat, wie
wir diejenigen erleben oder behandeln, die von dieser Krankheit betroffen sind«”.
Talcott Parsons kommt zu dem Schluss, dass die »Rolle des Kranken«, die wir ein-
nehmen, wenn wir von einer Krankheit betroffen sind, gesellschaftliche Normen
verletzt.® Krankheit wurde daher oft mit Siinde in Verbindung gebracht oder mit
einer irgendwie gearteten moralischen Verfehlung des oder der Kranken. Auch in
der Bibel kbnnen wir praktisch in jedem Buch — mit Ausnahme von Hiob — diese
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spectives, New York (St. Martin’s Press) 1997, 106-109; D. Lupton, Medicine as culture:

lliness, disease and the body in Western societies, Thousand Oaks (Sage) 2000.

J. Lorber, Gender and the social construction of illness, Thousand Oaks (Sage) 1997.

P. Conrad, social and cultural meanings, 106.

Ebd., 108.

T. Parsons, The social system, New York (The Free Press of Glencoe) 1963 (org. 1951).
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direkte Verbindung von Stinde und Krankheit finden.? Diese Verbindung von Siinde
und Krankheit hatte gravierende Folgen fiir die Konstruktion von Krankheiten wie
Aids.™

Als soziales und medizinisches Phdnomen hat gerade die Aids-Pandemie ein
Licht darauf geworfen, welche Auswirkungen gesellschaftliche Vorurteile und kul-
turell bedingte Glaubensinhalte auf das Verstindnis einer Krankheit oder Epidemie
haben kénnen. Aids ist einerseits eine Krankheit
mit ganz realen Symptomen, die oft zum Tod fiihrt,
hat aber andererseits — wie viele Krankheiten — Ad d
auch eine Reihe von zugeschriebenen Bedeutun- »/\IdS wurae
gen."" Vertreterinnen und Vertreter des Konstrukti-
vismus gehen davon aus, dass unser Verstandnis
von Aids in weiten Teilen dadurch bestimmt wird,
welche (Wert-)Deutung wir den Ubertragungswe-
gen des HI-Virus, Homosexuellen, Sex-Arbeiterinnen und -Arbeitern und Drogen-
Nutzerinnen und -Nutzern geben. Was wir von Aids wissen und wie wir Aids inter-
pretieren ist also ein gesellschaftlich bedingtes Konstrukt — oder wie Cindy Patton
sagt: Aids »wurde erfunden«'2.

erfunden«

Die ersten Anzeichen von Immundefizienz wurden in der zweiten Halfte der
1970er Jahre in New York City bei intravendsen Drogen-Nutzerinnen und Nutzern
festgestellt. Wissenschaftler wurden jedoch erst darauf aufmerksam, als in San Fran-
cisco, Los Angeles und New York City grundsdtzlich gesunde (und meist weilse, der
Mittelklasse angehorige) schwule Manner Krankheitsbilder entwickelten, die mit
einem geschwichten Immunsystem zusammenhingen.” Diese ersten Hinweise
auf »den schwulen Krebs«, »die schwule Lungenentziindung« oder »die schwule
Plage« fiihrten schlieRlich zu der Bezeichnung GRIDS — »gay related immune de-
ficiency syndrome. Dieses hauptsiachliche Vorkommen unter Drogen-Nutzerinnen
und Nutzern und schwulen Ménnern, die Ubertragungswege sowie die absolute
Taodlichkeit gaben Aids sein urspriingliches Gesicht und fihrten zu einem einzigar-
tigen Stigma.'* So kommt es, dass »Aids vermutlich besser als jedes andere Beispiel
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of knowledge, New York (Routledge) 1998, 1-21; Freund/McGuire, Health; R. Gold-
stein, The implicated and the immune: cultural responses to AIDS, Milbank Quarterly
68 (1990), 295-319; G. Herdt, S. Lindenbaum, The time of AIDS: Social analysis, theory,
and method, Newbury Park (Sage), 1992; S. Sonntag, AIDS and its metaphors, Toronto
(Collins) 1989; Weitz, Life with AIDS.
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aus dem zwanzigsten Jahrhundert zeigt, welche Bedeutung die gesellschaftliche
Interpretation fur die gesellschaftliche Reaktion auf eine Krankheit hat«'°.

2. Aids und die Antwort der Black Churches

Gegenwirtig finden wir fast die Halfte aller Falle von HIV/Aids in den USA in
der schwarzen Bevdlkerungsgruppe. Dies ist statistisch gesehen unverhaltnismaRig
hoch, da im Jahr 2006 Schwarze nur 12,4 Prozent der gesamten US-amerikani-
schen Bevélkerung darstellten. New York City hat mit 8,2 Millionen Menschen im
gesamten Stadtgebiet und tiber 1,5 Millionen Menschen allein in Manhattan die
héchste Bevélkerungsdichte der USA. New York City hat auch die hochste HIV-
Infektionsrate der USA — und hat sie von Anfang an gehabt. Die weltweit erste
Aids-Hilfe, die »Gay Men’s Health Crisis«, und eine der weltweit aktivsten politi-
schen Aids-Gruppen, die »AIDS Coalition to Unleash Power (ACT-UP)«, wurden
in New York City gegriindet. Schwule Manner und lesbische Frauen haben diese
Organisationen gegriindet, weil sie den Eindruck hatten, dass die Gesellschaft ihre
Verantwortung gegentiber der Krise ignoriert. Wéhrend also schwule Manner und
lesbische Frauen als erste den Kampf gegen HIV/Aids
antraten, hatten (homo- wie heterosexuelle) Schwarze
stets die hochsten Infektionsraten in den USA. Nach
Zahlen des New York City Department of Health
machten Schwarze im Jahr 2005 Gber die Halfte der
HIV/Aids-Félle und der dadurch bedingten Todesfail-
le in New York City aus. Interessanterweise hat New

York City nicht nur die héchste Zahl an Aids-Fallen in
den USA, sondern auch die hochste Dichte an Black Churches®. In den 47 Vier-
teln zum Beispiel, die den Bezirk Harlem bilden, finden wir tiber 250 Kirchen und
religiose Institutionen »von der vereinzelten Lagerhalle bis zur alteingesessenen
Institution mit wunderbarem Kirchengebdude«'”.

Als einer der Hauptgriinde fiir die hohe Infektionsrate in der schwarzen Com-
munity wird immer wieder genannt, dass diese nur sehr langsam Wege gefunden
hat, auf das Virus zu reagieren.'® Heute finden wir in New York City zahlreiche

to AIDS, in: P. Conrad (Hg.), The sociology of health and illness: Critical perspectives,
New York (St. Martin’s Press) 1997, 125-132.
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18 C. J. Cohen, The boundaries of Blackness: AIDS and the breakdown of Black Politics,
Chicago (The University of Chicago Press) 1999. Hierbei ist jedoch wichtig zu betonen,
dass viele Afro-Amerikaner sehr frith auf die Pandemie reagiert haben. Der schwarzen
Reaktion aber ging anfinglich die Breitenwirkung ab, die der NAACP und die Nation
Urban League wiahrend der Biirgerrechtshewegung erlangen konnten. Das aber verband
sie mit anderen gesellschaftlichen Gruppen, die dhnlich langsam auf die Krise reagierten
— mit Ausnahme der leshisch-schwulen Community.
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Black Churches, die sich aktiv im Kampf gegen HIV/Aids engagieren,' aber die
Tabu-Themen Sexualitit und Drogengebrauch und deren unmittelbare Verbindung
mit Aids fiihrten zundchst zu einer grofen Zurlickhaltung.? Forscher betonen, dass
die Black Church nicht sofort auf die Aids-Pandemie reagierte, weil Aids innerhalb
der schwarzen Community selbst als etwas gesehen wurde, auf das man nicht zu
reagieren brauchte.?’ Studien zeigen, dass vor allem die sensiblen Themen Sexu-
alitdt, Sex und Drogengebrauch es vielen Schwarzen — und vor allem religitsen
Fiihrungspersonen — schwer machten, offen Giber HIV/Aids zu diskutieren.?*

Forscher haben immer wieder auf die unglaublich einflussreiche Rolle der Black
Church in der schwarzen Community hingewiesen — angefangen bei den friihen
Schriften von DuBois
bis hin zu Frazier?
Traditionellerweise
fasst man mit dem Be-
griff »Black Church«
sieben protestantische
Kirchen zusammen,
die ihren Ursprung
in der Sklaverei und
der Befreiungsbewe-
gung haben: die Af-
rikanisch-Methodisti-
sche Episkopalkirche
(AME), die Afrika-
nisch-Methodistische
Episkopalkirche Zion (AMEZ), die Christlich-Methodistische Episkopalkirche
(CME), die drei verschiedenen nationalen Vereinigung der Baptisten in den USA
(NBC, NBCA und PNBC) sowie die Kirche Gottes in Christus (COGIC).** Immer

19 A. C. Harris, Engaging the power of prayer: promoting AIDS awareness within the Black
Church, Ph.D. Dissertation, Sociology Department, Graduate Center, City University of
New York, New York 2007.

20 Cohen, boundaries; H. L. Dalton, AIDS in blackfeace, Daedalus 118/3 (1989), 205-228.
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Church: A womanist perspective, Maryknoll (Orbis Books) 2003; E. Quimby, S. R. Fried-
man, Dynamics of Black mobilization against AIDS in New York city, in: P. Conrad, V.
Leiter (Hg.), Health and health care social problems, Lanham (Rowman and Littlefield)
2003, 145-159; R. ). Weatherford, C. B. Weatherford, Somebody’s knocking at your
door: AIDS and the African-American church, New York (The Haworth Pastoral Press)
1999,

22 So Douglas und Weatherford/Weatherford und M. T. Fullilove, R. E. Fullilove, Stigma as
an abstacle to AIDS action, American Behavioral Scientist 42/7 (1999), 1117-1130; E. E.
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York (Duke University Press) 1990.
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wieder entstehen neue schwarze Denominationen, die sich in der Tradition der
Black Church verstehen, so dass wir in der Black Church heute ganz verschiedene
Formen von Gemeinde finden: von der kleinen Hauskreisgemeinde bis hin zu den
Mega-Churches mit hunderttausenden von Mitgliedern.

Die Black Church hat ihre Urspringe im Kampf um die Biirgerrechte der
Schwarzen®® und hat seitdem immer wieder dazu beigetragen, soziale und finanzi-
elle Néte ihrer Mitglieder zu lindern.?® In politischen Prozessen und im Kampf fir
soziale Gerechtigkeit spielt die Black Church eine wichtige Rolle, allgemein wird
davon ausgegangen, dass sie »ein kritisches Bewusstsein fiir Rassenungleichheit
fordert, Sozialdienste anbietet und zum psychosozialen Wohlergehen beitrdagt«*”
sowie einen Kristallisationspunkt fiir blirgerschaftliches Engagement darstellt*. Die
Black Church gilt als »Freiheitskimpferin« innerhalb der schwarzen Community,
vor allem hinsichtlich von Problemen sozialer Gerechtigkeit, die mit Fragen der
Rasse verbunden sind.* Fiir manche Autoren stellen diese Gemeinden daher auch
den idealen Ort dar, um Gesundheitsvor- und -fiirsorge zu betreiben.*® Im Leben
von schwarzen Menschen, die mit Aids leben, konnen Religion und Spiritualitat
auferdem eine wichtige Rolle spielen. Man konnte also meinen, die wichtigste
zivilgesellschaftliche Gruppe in der schwarzen Community von New York City, die
Black Church, hitte unmittelbar auf die Konfrontation mit Aids in der schwarzen
Community reagieren miissen. Doch Kritiker weisen darauf hin, dass die Black
Church immer noch ein groRes Problem damit hat, die Aids-Pandemie als soziale
Herausforderung innerhalb der schwarzen Community anzuerkennen.*!

Viele Kirchenleitende und Gemeindeglieder schreckten davor zurlick, sich mit
HIV auseinanderzusetzen oder das Virus auch nur zu erwahnen, weil sie beftirch-
teten, dass sie dadurch den Anschein erwecken wiirden, die sexuellen Praktiken
gutzuheiBen, die mit der Ubertragung verbunden sind.*> Da in den Augen vieler

25 Vgl. Gaines, Uplifting.

26 M. Patillo-McCoy, Church culture as a strategy of action in the Black community, Ameri-
can Sociological Review 63/6 (1998), 767-784.

27 C. G. Ellison, D. E. Sherkat, The »semi-involuntary institution¢ — revisited: regional varia-
tions in church participation among Black Americans, Social Forces 73/4 (1995), 1415-
1437, Zitat 1416.

28 S. L. Barnes, Black Church culture and community action, Social Forces 84/2 (2005),
967-994.

29 So Wilmore, Black religion.

30 S. Markens et al., Role of black churches in health promotion programs: lessons from the
Los Angeles mammaography promotion in churches program, American Journal of Public
Health 92/5 (2002), 805-810; L. C. Wilson, Implementation and evaluation of church-
based health fairs, Journal of Community Health Nursing, 17/1 (2000), 39-48.

31 So Cohen, Uplifting. Nur eine sehr kleine Zahl von Gemeinden, Moscheen, Synagogen
und andere religitse Institutionen der schwarzen Community haben unmittelbar nach
Beginn auf die Pandemie reagiert. Diese allerdings boten dann Unterstlitzung auf al-
len Ebenen: vom Gottesdienst Gber hdusliche und medizinische Versorgung bis hin zu
Wohnprojekten.

32 H. Griffin, Their Own received them not: African American lesbhian and gays in Black
churches, Cleveland (Pilgrim Press) 2006, sowie Shelp and Sunderland, AIDS, und
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Gemeindeleitenden Aids durch unmoralisches Verhalten Gbertragen wird, sehen
sie Menschen mit HIV/Aids als Personen, die »bekommen, was sie verdienen«
oder die »ihre Strafe von Gott erhalten«*. Forscher weisen immer wieder darauf
hin, dass das Problem mit Homosexualitdt umzugehen eng mit der Zuriickhaltung
der Black Church in ihrem Engagement gegen Aids verbunden ist. Dies alles hatte
zur Folge, dass sich die Pandemie in den ersten Jahren relativ unkontrolliert in der
schwarzen Community ausbreiten konnte. Wenn wir untersuchen, warum es fiir
viele Black Churches so schwierig war und ist, sich mit Aids auseinanderzusetzen,
dann miissen wir also stets an diese meinungsbildenden Institutionen innerhalb
der schwarzen Community denken, welche die mit der Ubertragung verbundenen
Verhaltensweisen als »abnorm« oder unmoralisch stigmatisierten. Die Untersu-
chungen zeigen, dass es nicht unbedingt Aids als Krankheit ist, was die Gemeinden
in Schwierigkeiten bringt, sondern dass sie ihre Schwierigkeiten haben, tiber alles
zu sprechen, was mit Sexualitdt verbunden ist.**

3. Schwarze Sexualitit und schwarze Geschichte

Forscher sind oft der Meinung, dass Homosexualitit innerhalb der schwarzen Com-
munity als eine abnorme Verhaltensweise verstanden wird, die durch WeifSe in die
Community hineingetragen wurde.* Murray und Roscoe betonen, dass ein Grof-
teil der Homophobie innerhalb der schwarzen Community daher riihrt, dass man
glaubt, es habe unter den Schwarzen vor der Kolonialzeit keine Homosexualitat
gegeben, sondern diese sei erst unter europdischem Einfluss ausgebildet worden.*®
Diese Auffassung war weit verbreitet als die Aids-Pandemie die schwarze Com-
munity erfasste. Besonders betroffen war natlrlich die schwarze schwule Com-
munity. Dies hatte zur Folge, dass Forscherinnen und Forscher begannen, sich mit
Lebensformen und Lebenserfahrungen von schwarzen Lesben und Schwulen zu
beschéftigen, und Homosexualitdt und Homophobie innerhalb der Black Church

Weatherford/Weatherford, knocking.

33 Weatherford/Weatherford, knocking. Sehr friih lasst sich dabei eine Unterscheidung von
»Schuldigen« und »Unschuldigen« beobachten. Zu letzteren gehdren Menschen, wel-
che die Krankheit durch Bluttransfusion erworben haben oder Babys einer infizierten
Mutter.

34 Douglas, sexuality, sowie M. T. Fullilove, R. E. Fullilove, Homosexuality and the Afri-
can American church; the paradox of the sopen closett, in: The Balm in Gilead (Hg.),
Though | stand at the door and knock: Discussions on the black church struggle with
homosexuality and AIDS, New York 1997, 1-14; C. West, Black sexuality: The taboo sub-
ject, in: R. P. Byrd, B. Guy-Sheftall (Hg.), Traps: African American men on gender and
sexuality, Bloomington (Indiana University Press) 2001; ders., The Black Church beyond
homophobia, in: The Balm in Gilead (Hg.), Though | stand at the door and knock: Dis-
cussions on the black church struggle with homosexuality and AIDS, New York 1997,
15-22.

35 Griffin, Their Own; D. McBride, Why | hate Abercrombie and Fitch, New York (New York
University Press) 2005; S. B. Somerville, Queering the color line: Race and the invention
of homosexuality in American culture, Durham (Duke University Press) 2000.

36 S. O. Murray, W. Roscoe, Boy-wives and female husbands: Studies of African homosexu-
alities, New York (St. Martin’s Press) 1998.
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untersuchten.’” Mindy Thompson Fulli-
love und Robert E. Fullilove stellen fest,
dass Homosexuelle — vor allem homose-
xuelle Manner — »in vielen Gemeinden
einen besonderen Status haben«, obwohl
Homosexualitdt an sich in aller Regel von
den Gemeinden abgelehnt wird. Schwule
Ménner, so folgern sie, »liefern den Ge-
meinden die kreative Energie, die sie fiir eine transzendente religitse Erfahrung
bendtigen (...). Schwule Manner sind in den Gemeinden dafiir verantwortlich, Mu-
sik und andere emotionale Momente hervorzubringen, welche die Gottesdienst-
besucher ndher zu Gott bringen.«*® Sie betonen jedoch, dass diese lesbischen und
schwulen Gemeindeglieder oft gezwungen seien, ihre sexuelle Orientierung zu
verbergen, da jede Form abnormer Sexualitit »ausgetrieben, verleugnet oder tot-
geschwiegen werden« misse.*

Douglas* vertritt die Auffassung, dass es ein bestimmtes Verstandnis des schwar-
zen Korpers und der schwarzen Sexualitdt gibt, das es der Black Church und ihren
Gemeinden ermdglicht, ihren konservativen Blick auf Sexualitit und »abnormale«
Lebensweisen aufrecht zu erhalten. Schwarze hatten Gber mehr als einhundert Jah-
re gelernt, sich von abnormalen Formen von Sexualitit fern zu halten. Dies habe
nicht nur dazu gefiihrt, die Existenz von Homosexualitit in der schwarzen Com-
munity zu verleugnen, sondern hadtte auch Homophobie und Heterosexismus in
der Black Church hervorgebracht. Nicht die Verachtung der Homosexuellen sei der
Grund fir Homophobie und Heterosexismus in der schwarzen Community und
der Black Church, so schreibt sie, sondern die Verachtung und Unterdriickung der
eigenen schwarzen Sexualitdt fiihrten zu Homophobie und Heterosexismus. Schon
Cornel West hat festgestellt, dass Schwarze »nicht nur unfdhig sind, mit Homose-
xualitdt umzugehen, sondern mit jeder Form von Sexualitat«*'.

37 D. Constantine-Simms, Is homosexuality the greatest taboo? In: D. Constantine-Simms
(Hg.), The greatest taboo: Homosexuality in Black communities, Los Angeles (Alyson
Books) 2001, 76-87; M. E. Dyson, When you divide body and soul, problems multiply:
The Black Church and sex, in: R. P. Byrd, B. Buy-Sheftall (Hg.), Traps: African American
men on gender and sexuality, Bloomington (Indiana University Press) 2001, 308-326;
E. P. Johnson, Feeling the spirit in the dark: Expanding notions of the sacres in the African
American gay community, in: D. Constantine-Simms (Hg.), The greatest taboo: Homo-
sexuality in Black communities, Los Angeles (Alyson Books) 2001, 88-109; R. L. Miller,
Legacy denied: African American gay men, AIDS, and the Black Church, Social Work
52/1 (2007), 51-61; L. ). Schulte, J. Battle, The relative importance of ethnicity and re-
ligion in predicting attitudes towards gays and lesbians, Journal of Homosexuality 47/2
(2004), 127-142; Fullilove/Fullilove, Homosexuality, Griffin Their Own.

38 Fullilove/Fullilove, Homosexuality, 2.

39 M. Foucault, The history of sexuality: An introduction, vol 1, New York (Vintage Books)
1990 (Orig. 1978), 4.

40 Douglas, Sexuality.

41 Cornel West, Black Church, 13.
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Die Black Church ist in ihrer ablehnenden Haltung gegeniiber Sex und Sexu-
alitét unter den religiosen Institutionen nicht allein. Aber es scheint so, als ob der
Grund fiir diese Ablehnung singuldr ist: Es sieht so aus, als ob ein Grofteil dieser
Haltung auf die Entwiirdigung schwarzer Menschen wéhrend der Sklavenzeit zu-
rickzuflihren ist. Schwarze Sexualitit und der schwarze Kérper wurden in dieser
Zeit iiberbetont. Schwarze wurden als sexuell getriebene »Hengste« oder »Luder«
betrachtet, ohne jede Form von Verstand, Moral oder Anstand.” Diese Auffassung,
dass Schwarze nicht viel mehr waren als ein nettes Spielzeug, machte es den Wei-
Ben leicht, die Sklaverei zu rechtfertigen.* Indem sie schwarze Sexualitat und den
schwarzen Korper lacherlich machten, weiteten die Weillen ihre Macht und Kon-
trolle tber die Schwarzen aus.** Nach dem Ende der Sklaverei hat die schwarze
Community dann eine sehr konservative Haltung gegentiber Sexualitdt und abnor-
men Formen von Sexualitdt eingenommen, um sich von diesem negativen Bild der
schwarzen Sexualitit zu distanzieren. Zu diesen abnormen Formen zahlten vor-
ehelicher Geschlechtsverkehr, auBereheliche Beziehungen, uneheliche Geburten
und vor allem Homosexualitdt. Mitchel betont, dass diese Haltung oft dazu diente,
einer Ubergriffigkeit auf den schwarzen Kérper zu wehren: »Dieser Respekt (vor
dem schwarzen Kérper) war Teil einer rasselibergreifenden Padagogik, die darauf
zielte, die allgemeinen
Birgerrechte  umzuset-

3 zen und durch angemes-
Der schwarze Korper stand unter  (enes Aufireten Selbst.

achtung zu gewinnen.«*

strengster Beobachtung. it s S

zigsten Jahrhunderts
machten schwarze Re-
former sexuell abnormes Verhalten fiir eine Reihe von Problemen in der Gesell-
schaft verantwortlich, zum Beispiel fiir Krankheit und Armut.*® Die Black Church
bildete den Nahrboden fiir solche Ideologien. Douglas betont, dass Schwarze und
vor allem die Black Church auf diese Weise, indem sie alle Formen von »abnor-
mer« Sexualitat ablehnten, sich von ihren weillen Unterdriickern befreien und zei-
gen wollten, dass sie mit ihrem ganzen Leib und ihrer ganzen Sexualitit recht-
schaffene Biirgerinnen und Biirger waren. Die Black Church ging daher daran, wie
Cohen zeigt, »das Bild von schwarzer Sexualitit in den schwarzen Gemeinden zu
korrigieren«*’. Der schwarze Korper stand sozusagen unter strengster Beobach-

42 Cornel West, Black sexuality.

43 So Douglas, Sexuality.

44 P. H. Collins, Black sexual politics: African Americans, gender, and the new racism, New
York (Routledge) 2000.

45 M. Mitchell, Righteous propagation: African Americans and the politics of racial destiny
after reconstruction, Chapel Hill (University of North Carolina) 2004.

46 Gaines, Uplifting, 45.

47 Cohen, boundaries.
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tung.*® Viele Black Churches versuchten sich daher nicht nur von jeglicher Form
von Sexualitat zu distanzieren, sondern auch von Alkohol- und Drogenkonsum
oder gar Tanz.*’ Diese Black Churches waren der Meinung, dass der beste Weg zur
Gleichberechtigung darin bestiinde, einen »angemessenen« Lebensstil zu fiihren
und klassische, »traditionelle« amerikanische Werte zu tibernehmen.

4. »Saving Grace« — kulturell angepasste Praventionsarbeit als Chance,
das Stigma zu iiberwinden

Als soziales und medizinisches Phanomen bringt Aids die Auswirkungen ans Licht,
die gesellschaftlich und kulturell gepragte Glaubens- und Werthaltungen darauf
haben, wie Menschen Krankheiten verstehen. Mein Forschungsprojekt nahm die
Black Church als soziale und religitse Institution in den Blick — und ihre gegen-
wadrtige, schwierige Haltung gegeniiber der Aids-Pandemie. Meine Ausgangs-These
war, dass die besondere soziale Geschichte, die die Black Church hat, sie daran
hindert, Praventions- und Bildungsarbeit zu HIV und Aids zu betreiben.

Die Black Church ist einerseits eine soziale Institution, deren historische Aufga-
be darin besteht, Lebensbedingungen und Freiheitsrechte der Schwarzen voranzu-
bringen und zu beschiitzen — woraus eigentlich die Verpflichtung entstiinde, sich
bei einem Thema von derart groRer Reichweite zu engagieren. Sie ist aber anderer-
seits eine religiose Institution mit besonderen Moralvorstellungen, Werthaltungen
und Glaubensinhalten — die im Widerspruch stehen zu bestimmten Strategien der
Aids-Arbeit und -Pravention. Ich wollte daher durch meine Interviews auch er-
fahren, mit welchen Mitteln in den schwarzen Gemeinden Sexualitdt »mundtot«
gemacht wird.

Meine Untersuchung ist Teil eines grofleren Forschungsprojekts, in dem wir der
Frage nachgehen, wie schwarze Gemeinden in New York City auf die Aids-Pande-
mie reagieren. Es untersucht, wie »Saving Grace«*® innerhalb der schwarzen Ge-
meinden arbeitet, um eine Aids-Pastoral und eine Aids-Bildungsarbeit aufzubauen.
Saving Grace ist die erste und bis jetzt einzige Aids-Organisation, die ausschliefs-
lich in schwarzen Gemeinden arbeitet. Saving Grace organisiert grofle HIV/Aids-
Kampagnen innerhalb dieser Gemeinden und zielt ausschliefSlich auf die Black
Church. Die Organisation wurde 1989 in Harlem gegriindet und besall damals
gerade einmal einen hauptberuflichen Mitarbeiter. Heute handelt es sich um eine
internationale Organisation, die drei Biiros in den USA und ein Biiro in Tansania
unterhalt. Fiir das Forschungsprojekt wurden Gemeinden in Brooklyn, Manhattan
(Harlem) und der Bronx ausgewahlt, da die Infektionsraten in diesen Stadtvierteln
besonders hoch sind. Auch befinden sich die meisten Gemeinden, die mit Saving
Grace zusammenarbeiten, in diesen drei Stadtvierteln.

48 H. Carby, Policing the black woman’s body in an urban context, Critical Inquery 18
(1992), 738-755.

49 E. B. Higginbotham, Righteous discontent: The women’s movement in the Black Baptist
Church 1880-1920, Cambridge (Harvard University Press) 2003 (Orig. 1993).

50 Bei allen Namen von Personen und Organisationen handelt es sich um Pseudonyme, um
die Interviewpartnerlnnen zu schiitzen.
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Das Datenmaterial wurde durch Tiefeninterviews mit 28 Teilnehmenden erho-
ben. Diese Methode wurde ausgewdhlt, weil die Forscherin dadurch die Moglich-
keit hat zu verstehen, wie ihr Gegeniiber seine Lebenswirklichkeit konstruiert.’’
Wie Seidman sagt, ist es flr den Forscher wichtig, nicht nur die Erfahrungen der
Interviewpartner zu verstehen, sondern auch, wie sie diese interpretieren.>

Ich habe drei Gruppen von Interviewpartnerinnen definiert, die hinsichtlich ih-
rer Stellung zu Saving Grace variieren: Die erste Gruppe von acht Personen bilden
Mitarbeitende von Saving Grace. Ich habe sie danach ausgewihlt, welche Stellung
sie innerhalb der Organisation haben und wie
gut sie die Geschichte von Saving Grace ken-
nen. Die zweite Gruppe von zwdlf Personen
setzt sich aus Leitungspersonen der schwarzen
Gemeinden und der Aids-Pastoral aus sieben
verschiedenen New Yorker Gemeinden zu-
sammen. Ich habe sie aufgrund der verschie-
denen Aids-Projekte ausgewahlt, die sie in
ihren eigenen Gemeinden durchfiihren und
aufgrund ihrer Beziehung zu Saving Grace.
Die dritte Gruppe von weiteren acht Perso-
nen bezeichne ich als »Aids-Aktivisten«. Hier
handelt es sich um Menschen aus sieben ver-
schiedenen Organisationen, die entweder Aids-Bildungsarbeit innerhalb der Black
Community betreiben oder besondere Kenntnisse {iber die Black Church und Sa-
ving Grace haben.

AIDS-Aktivistinnen © ap

Die Interviews habe ich tber einen Zeitraum von zwei Jahren gefiihrt. Die Aus-
sagen konnen aufgrund der kleinen Gruppe von Interviewpartnern, die alle an
Aids-Projekten schwarzer Gemeinden beteiligt sind, nicht ohne weiteres verallge-
meinert werden. Ich glaube aber doch, dass diese Stichprobe geeignet ist deutlich
zu machen, wie es einigen Gemeinden gelingt, die Herausforderungen durch Aids
anzunehmen und zu bewiltigen. Die meisten Interviews haben als personliche
Gesprache in der Wohnung, am Arbeitsplatz oder in der Gemeinde der Interview-
partner stattgefunden. Fiinf Interviews habe ich auf Wunsch der Partner am Telefon
geflihrt. Allerdings hatte ich mit allen bis auf einen dieser Partner vorher einen di-
rekten, persdnlichen Kontakt.

Alle Interviews wurden mit einem digitalen Recorder aufgezeichnet. lhre Dauer
betrug jeweils etwa eine Stunde. Die Aufzeichnungen wurden mithilfe eines Soft-
wareprogrammes transkribiert und mit einem Inhalts-Analyse-System ausgewertet.
Die Teile, in welchen interessante Aussagen zu finden waren, wurden dabei her-
vorgehoben. In diesen hervorgehobenen Teilen wurde dann ein Auswertungssche-
ma in Anlehnung an Bird u.a. verwendet, um diejenigen Abschnitte zu isolieren,

51 Vgl. S. Jones, In-depth interviewing, in: R. Walker (Hg.), Applied qualitative research,
Brookfield (Gower) 1985, 45-55.

52 I. Seidman, Interviewing as qualitative research: A guide for researchers in education
and the social sciences, New York (Teachers College Press) 1998.
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»in denen sich die interessanten Interviewfragen und die Antworten der Interview-
partner befanden«*’. Diese Abschnitte wurden dann Wort fiir Wort untersucht und
bestimmte Schlagworte, aussagekriftige Sdtze und wiederkehrende Themen wur-
den hervorgehoben. Ebenso wurden die Haufigkeit, mit der diese Themen wieder-
kehrten, festgehalten und die Assoziationen, die mit ihnen verbunden waren. Jedes
dieser Themen wurde mit einem spezifischen Code versehen. In persénlichen An-
merkungen habe ich die Identitdt des Interviewpartners festgehalten, den Kontext,
in dem ich das Interview gefiihrt habe und die Botschaft, die der Interviewpartner
vermitteln wollte.** Die Bandbreite der Themen, die in den Interviews angespro-
chen wurden, variierte je nach der eigenen Erfahrung meiner Interviewpartner mit
HIV/Aids. Mein besonderes Augenmerk lag natiirlich auf den Schwierigkeiten, die
viele von ihnen hatten, um Aids und ihre eigene religiose oder spirituelle Uber-
zeugung zusammenzubringen. Es zeigen sich einige spezifische Themenbereiche:
Aids als Stigma; die Schwierigkeiten der religidsen Institutionen, mit Aids umzuge-
hen; die Frage nach sexueller Identitdt; und nicht zuletzt, wie diese Schwierigkei-
ten Giberwunden wurden, indem die Interviewpartner Material fanden, das in fir
die Black Church geeigneter Weise (iber Aids informiert. Dieser letzte Bereich war
flir mich von besonderem Interesse, weil in der Literatur immer wieder die Rede
davon ist, dass die Schwierigkeiten der Black Church im Umgang mit Aids dar-
auf zurlickzufihren seien, dass diese Krankheit mit Homosexualitit und anderen
»devianten« Formen von Sexualitdt verbunden wird. Belege aus den Transkripten
werden meine Thesen untermauern.

17 meiner Interviewpartner waren schwarze, christliche Frauen. Acht Personen
waren ordinierte Geistliche ihrer Kirchen, 26 Manner und Frauen sind in den USA
geboren und aufgewachsen. Alle Interviewpartner haben beschrieben, wie sie in
ihre Organisation bzw. Kirche eingebunden sind, welche Erfahrungen sie selbst
mit HIV/Aids haben, wie sie die Reaktion der Black Church auf die Pandemie er-
lebt haben und auf welche Weise sie selber mit Kirchengemeinden arbeiten, um in
diesen ein kritisches Bewusstsein fiir Aids zu entwickeln. Die Hauptthemen, die in
den Interviews zur Sprache kamen, waren: Aids als Stigma; Homophobie und Se-
xualitdt; der Weg, auf dem die Schwierigkeiten iberwunden wurden, indem Aids
in einer fiir die Kirchen angemessenen Weise zur Sprache gebracht wurde.

4.1. Die Schwierigkeit, Aids zu begegnen
4.1.1. Aids als Stigma

Alle meine Interviewpartner waren der Meinung, dass die Black Churches in New
York City darum bemiiht seien, ein kritisches Bewusstsein fiir Aids unter ihren Mit-
gliedern zu schaffen. Canon Isaiah Anderson, ein dlterer Herr, der tiber 20 Jahre
lang zur Gemeindeleitung einer groBen Gemeinde der Episcopal Church in Har-

53 T. Bird, Getting your partner to use condoms: interviews with men and women at risk of
HIV/STDs, The Journal of Sex Research 38 (2001), 233-240, Zitat 236.

54 Vgl. K. Krippendorff, Content analysis: An introduction to its methodology, Thousand
Oaks (Sage) 1985.
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lem gehorte und auch den Vorsitz der Arbeitsgemeinschaft Churches United for
Social Justice inne hatte, sagte zum Beispiel wahrend des Interviews:

»Heute, jetzt, in dem Moment, in dem wir uns unterhalten, da gibt es in Har-
lem keine einzige grole Gemeinde, die nicht irgendein Aids-Projekt hat. Wirk-
lich keine ... Und wenn unter den Mitgliedern irgendjemand gegen diese Arbeit
der Aids-Pravention ware, dann wiirde er sehr deutlich spiiren, dass die Meinung
der Mehrheit gegen ihn ist, wenn er
mit dieser Auffassung nicht hinter dem
Berg hdlt. Wir haben inzwischen die

Nacht in den Tag verwandelt.« Dle PFarrer hatten mehr
Die Situation war jedoch nicht im-

mer so. Alle Gesprachspartner haben Beerdigungen GIS TBUFGI'I.
darauf hingewiesen, wie vernichtend
Aids in der Black Community gewii-
tet hat. Auch erinnerten sie sich nur zu
gut an die Schwierigkeiten, die viele fiihrende Personlichkeiten der Black Church
hatten, wenn es darum ging, die Kranken und Sterbenden zu begleiten. Die Inter-
viewpartner erwdhnten das Stigma, das mit Aids verbunden gewesen sei, und die
Tatsache, dass die Unkenntnis vieler Gemeindeglieder iiber die Ubertragungswege
von HIV dazu flihrte, dass sie sich véllig von den infizierten Menschen fernhielten.
Diese Aussagen stimmen mit dem Befund in der einschldgigen Literatur tiberein.

Die Mehrheit meiner Gesprachspartner sowohl aus dem Umfeld von Saving
Grace als auch aus der Aids-Pastoral war der Uberzeugung, dass die religiésen
Fiihrungspersonen den Ernst der Aids-Pandemie anfanglich nicht erkannt hatten.
Sarah Seymour, Koordinatorin des Ressource Center at Saving Grace und eine der
ersten Hauptberuflichen dort, sagte:

»Jedem war bewusst, dass die Pfarrer Tag fiir Tag Menschen beerdigten, die an
HIV und Aids gestorben waren! Aber sie sprachen nicht dariiber. Niemand sagte
irgendetwas. Sie hatten mehr Beerdigungen als Taufen. Niemand sagte irgendetwas
dazu. Niemand kiimmerte sich um diese Situation. Und niemand bot den Familien
Unterstiitzung an, denn man sprach ja nicht dariiber. Die Familien mussten die Si-
tuation verleugnen, weil die Kirche sie verleugnete.«

Eigentlich sollte man erwarten, dass gerade Kirchenmenschen dazu fahig ge-
wesen sein sollten, den Infizierten und ihren Familien beizustehen, da Christinnen
und Christen doch von jeher den Leidenden zugewandt sind. Aber Pfarrer Roscoe
St. James von der John Baptist Church brachte es so auf den Punkt: »Ich weif, dass
dem nicht so sein sollte — aber Gemeinden spiegeln die Gesellschaft wider, in der
sie leben.«

Mitglieder von Saving Grace und Aids-Aktivisten waren der Meinung, dass das
Stigma, das mit den Ubertragungswegen von HIV verbunden ist, viele Geistliche
und Gemeindeleitende daran hinderte, angemessen auf das Virus zu reagieren.
Denise Fredericks, 15 Jahre lang Mitglied der Lenox Baptist Church in Harlem, Ko-
Leiterin der Aids-Pastoral und neun Jahre lang Fihrungsmitglied der Harlem Aids-
Services, erinnerte sich:
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»Die Ubertragungsweise ist der Grund, warum die Kirche HIV anfanglich igno-
rierte. Entweder warst du promisk oder Drogen-Nutzer ... oder gar homosexuell,
alles drei Lebensweisen, vor denen die Kirche einen Horror hat. Allerdings sind das
Lebensweisen, die auf viele Gemeindeglieder zutreffen — oder die zumindest viele
Gemeindeglieder zeitweise an den Tag legen.«

Die Mehrheit der Gesprachspartnerinnen hielt Drogengebrauch fur ein umstrit-
tenes Thema in der Black Community, eine nennenswerte Zahl von Interviewpart-
nern (10 Personen) waren aber der Meinung, dass Homosexualitdt und Sexualitat
die schwierigsten Themen seien. Die Griinderin von The Healing Touch, einer HIV/
Aids-Pastoral in der Bethel Baptist Church, Louise Adams, war der Uberzeugung,
dass Menschen an Homosexualitdt denken, wenn sie tUber Aids sprechen: »Bis
heute ist das so: Wenn du erzdhlst, dass jemand HIV-positiv ist, dann kommt dem
Gegenliber nicht als erstes Drogengebrauch in den Sinn ...«

4.1.2. Homosexualitit als Siinde

Die meisten Interviewpartner waren der Uberzeugung, dass in den Anfangsjahren
der Pandemie Aids vor allem als Krankheit der Schwulen verstanden wurde. Fir
Pfarrerin Julia Michaels, die Leiterin der Aids-Pastoral der John Baptist Church (die
zugleich auch als Freiwillige bei Saving Grace arbeitet, nachdem sie dort das Mo-
dell fiir ihre pastorale Arbeit entwickelt hat) war es am Anfang der Pandemie vollig
unstrittig, dass die Manner, die in dieser Zeit starben, schwul waren:

»In meiner Gemeinde haben wir in
dieser Zeit zwolf unserer besten jun-
gen Manner beerdigt: Musiker und Leh-
rer, absolut gebildete junge Manner, die
aber eben auch versteckt schwul waren.
Schon als der erste starb, haben die Men-
schen angefangen zu flistern ... Nach
dem Tod dieser Minner begann die Ge-
meinde dartiber zu reden, dass doch ei-
gentlich jeder gewusst hat, dass die alle
schwul gelebt haben. Aber wir haben nur
geredet und nach der Beerdigung war
dann alles wieder vorbei.«

Verschiedene Interviewpartner wiesen darauf hin, dass es sowohl fiir Gemein-
deleitende als auch fiir Gemeindeglieder sehr schwer sei, Sexualitit und Glaubens-
leben derer, die man in der Gemeinde fur schwul halt, in Ubereinstimmung ZUu
bringen. In der Black Church gibt es eine gewisse Tradition, das Leben »aulerhalb«
der Gemeinde zu ignorieren, das ihre Mitglieder fiithren. Patricia Hill Collins be-
tont, dass in den Zeiten, in denen Afro-Amerikaner extreme Unterdriickung erfah-
ren haben, die Kirche der einzige Ort war, an dem die Menschen dieser »dufSerenc
Welt entkommen und véllig unabhangig von ihrer sozialen Stellung eine fiihrende
Rolle einnehmen konnten.>*

55 Collins, sexual politics.
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Die Mehrheit der Interviewpartner mit Verbindung zu Saving Grace waren der
Meinung, dass sie sich mit Homosexualitit und mit dem Zusammenhang zwi-
schen Aids und Homosexualitat in der Black Community auseinandersetzen miis-
sen, wenn sie der Bedeutung der Aids-Pandemie in der Black Community gerecht
werden wollen. Aids ist einfach eine Krankheit, die von Anfang an eng mit Homo-
sexualitat verbunden ist. Die Immunologin Rhetta Daniels, die viele Jahre in einem
Krankenhaus in Manhattan gearbeitet und vor 17 Jahren Saving Grace gegriindet
hat, deren Prasidentin sie heute ist, betont:

»Ich glaube, dass die meisten Leute — und die meisten Kirchen — in den An-
fangsjahren nicht auf Aids reagiert haben, weil sie nicht wussten, was das war. Sie
kannten das HI-Virus nicht. In der Presse und auch im 6ffentlichen Gesundheits-
wesen wurde das alles als Krankheit der Schwulen behandelt, oft sogar als Krank-
heit der weillen Schwulen — oder auch als Krankheit der schwarzen und weilen
Schwulen, aber die Kirche war ja traditionell gegen die Schwulen, also brauchte
man sich um das Thema nicht zu kiimmern.«

Es fillt vielen Kirchenleitenden und Gemeindegliedern schwer, so stellt Daniels
weiter fest, ihre negative Einstellung gegeniiber Homosexualitdt und ein Engage-
ment gegen Aids auseinanderzuhalten, zumal viele schwarze Geistliche ja weiter
gegen Homosexualitit predigen. Drei Interviewpartner aus dem Umfeld von Sa-
ving Grace, alle Aids-Aktivisten und alle Leiter der Aids-Pastoral bis auf eine Per-
son, glauben, dass diese Gemeinden der Auffassung waren und immer noch sind,
dass sie zumindest implizit Homosexualitdt gutheifSen, wenn sie sich aktiv mit HIV
und Aids auseinandersetzen. Die meisten Gemeinden, so sind diese Gesprachs-
partner Uberzeugt, mochten sich am liebsten tiberhaupt nicht mit Homosexualitdt
auseinandersetzen. Uber Homosexualitdt zu sprechen, davon ist Ricardo Santos,
der Leiter der Aids-Arbeit von Churches United for Social Justice in Harlem, Gber-
zeugt, »das vermittelt fir viele den Eindruck, homosexuelle Handlungen gutzuhei-
Ren.«

Zwei Pfarrer, ein Pfarrer in Ausbildung und sogar ein Leiter der Aids-Pastoral wa-
ren ausdriicklich der Uberzeugung, dass Homosexualitat Siinde sei. Die meisten
Geistlichen beziehen sich in ihrer Argumentation dabei auf Lev 18,22 und 20,13.5
Der letzte Beleg wiirde dann eigentlich nahe legen, Homosexualitidt mit dem Tode
zu bestrafen. Einige Geistliche nehmen auch die Erzihlung von Sodom und Go-
morrha als Grundlage fiir ihre Predigt gegen Homosexualitit. Pfarrer Roscoe St.
James betont am Ende seines Interviews:

»Das Wort Gottes spricht klar und deutlich davon, dass Homosexualitdt ein
Grauel ist. Ganz egal, was es auch immer fir Rechte fiir Homosexuelle geben mag.
Ich weil8, dass die meine Worte vermutlich hassen werden, aber das bekiimmert
mich nicht. Tatsache ist, dass das Wort Gottes hier eindeutig ist: Homosexualitat ist
ein Grauel. Ganz einfach. Kein vielleicht, kein aber ...«

56 »Du sollst nicht bei einem Mann liegen wie bei einer Frau; es ist ein Grauel.« Bzw.
»Wenn jemand bei einem Manne liegt wie bei einer Frau, so haben sie getan, was ein
Grauel ist, und sollen beide des Todes sterben; Blutschuld lastet auf ihnen.«
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Pfarrer St. James vertritt unter allen Interviewpartnern den deutlichsten hetero-
sexistischen Standpunkt, bei anderen erscheint diese Haltung eher unterschwellig,
zum Beispiel bei Michael Jones, Pfarrer in Ausbildung der Lenox Baptist Church in
Harlem, wenn er die Haltung seiner Gemeinde gegenliber Homosexualitdt erklart:

»Die Bibel ist fiir uns sehr wichtig. Freilich, wir werden sie niemandem um die
Ohren hauen. Wir sind ja in der Kirche ... Wir heiflen jeden willkommen, der in
unsere Gemeinde kommt. Das heiRt aber nicht, dass wir unsere biblischen Grund-
lagen aufgeben und es uns egal ist, was in der Bibel steht. Ich will es einmal so
sagen: Wenn in unsere Gemeinde jemand kdme, der oder die schwul oder lesbisch
ist, dann werden wir diese Person in der Gemeinde willkommen heillen. Aber wir
werden nicht ihren Lebensstil gutheifen ... Aber wir heillen jede und jeden will-
kommen, die zu uns kommen.«

Die Haltung, die Pfarrer Jones beschreibt, entspricht der Grundiiberzeugung
vieler Black Churches: sLiebe den Siinder, aber hasse die Siinde!« Diese Verbin-
dung von Homosexualitdt und Siinde, die in den Interviews noch einmal deutlich
wird, hat das Stigma von Aids verstarkt und viele Geistliche davon abgehalten, HIV
und Aids in ihrer Gemeinde offen anzusprechen. Wir kbnnen zwar in den ganzen
Vereinigten Staaten beobachten, dass sich Black Communities wie Black Churches
einem homosexuellen Lebensstil gegeniiber 6ffnen, doch diese Offnung war bei
den meisten meiner Interviewpartner (noch) nicht zu spiiren. Auf die Frage, wa-
rum Kirchen und Gemeinden so eine negative Haltung gegeniiber Homosexualitdt
einnehmen, konnten mir sowohl die Pfarrer als auch die Leiter der Aids-Pastoral
keinen anderen Grund nennen als die eben erwihnten biblischen Bezlige.

Sowohl fiir Saving Grace als auch fiir die Aids-Aktivisten ist Homophobie der
Hauptgrund fur die fehlende Diskussion tiber Aids in der Black Church. Noch ein-
mal Rhetta Daniels:

»Fur die Kirchen sind HIV und Homosexualitdt immer noch eng verbunden.
Sie glauben, dass Homosexualitdt zu Aids fiihrt. Sie halten diesen Mythos, diese
Lige fiir wahr.
Und sie hassen
Homosexuel-
le. Sie hassen

sie. absolut.  machen sich oft keine lllusionen iiber die
WnelSSsictver

Die Menschen in den Gemeinden

binden  ihren sexuelle Orientierung ihrer Chorleiter,
Hass auf die- = A :

se Gruppe von So|osanger, Kiister, Organlsten,
Menschen mit D I( CI PF

dicier tich lakone oder sogar Flarrer.

lichen Krank-
heit und das ist
der Grund, warum sie so in die Irre gehen ... Sie kdnnen ihre theologische Haltung
gegeniiber Homosexualitdt nicht verdndern, und weil sie dazu so unfihig sind,
kénnen sie nicht auf HIV reagieren, obwohl HIV und Homosexualitit zwei vollig
verschiedene Dinge sind.«
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Auch wenn Heterosexismus in den Black Churches allgegenwirtig ist, so sind
sich doch viele Gemeindeleitende und Gemeindeglieder der schwarzen Gemein-
den durchaus bewusst, dass unter den aktiven Mitgliedern ihrer Gemeinde eine
ganze Reihe von Lesben und Schwulen sind. Ahnlich wie schon in den Untersu-
chungen von Fullilove and Fullilove stellen auch meine Interviewpartner fest, dass
die Menschen in den Gemeinden sich oft keine Illusionen machen tber die sexu-
elle Orientierung ihrer Chorleiter, Solosdnger, Kiister, Organisten, Diakone oder
sogar Pfarrer, aber dariiber niemals offen sprechen. Jeder meiner Gesprachspartner
ging von dieser Tatsache aus. Pfarrerin Julia Michaels von der John Baptist Church
erklarte zum Beispiel:

»Wir alle wussten, dass sie schwul waren und Beziehungen mit anderen Man-
nern hatten — oder genauso mit Frauen oder wie auch immer, aber dariiber spricht
man doch nicht in der Gemeinde. Nein, nein, das ist ein Tabu. Selbst wenn wir uns
dessen bewusst werden, dann tuscheln wir vielleicht dariiber, aber so etwas spricht
man doch nicht offen an.«

Fiir Pfarrerin Michaels hat dieses Getuschel die Situation noch erschwert, als
so viele bekannte junge ménnliche Mitglieder der Gemeinde in der Mitte der 80er
und den frithen 90er Jahren auf mysteritse Weise an »Krebs« starben. Meine Inter-
viewpartner wiesen darauf hin, dass Gemeindeleitungen wie Gemeindemitglieder
so ablehnend gegeniiber jeder Diskussion tiber Aids waren, dass sie sogar Todes-
ursachen erfanden, wenn Menschen in der Gemeinde an Aids verstorben waren.

Rhetta Daniels, Sarah Seymour, Louise Adams und viele andere stellten in die-
ser Zeit fest, dass der blinde Fleck der Gemeinden, iiber den nicht gesprochen
wurde, eigentlich nicht die Homosexualitdt war, sondern der Umgang der Black
Church mit menschlicher Sexualitdt an sich.

4.1.3. »Don’t talk about sex ...«

Mit dem Wandel in der demographischen Verteilung der Aids-Infektionen verdn-
derten sich auch die 6ffentliche Wahrnehmung von Aids und die 6ffentliche Wach-
samkeit. Die Gesellschaft wurde toleranter gegeniiber Menschen mit Aids — und
dieser Wandel erfasste auch die Black Church. Gefragt, wann und wie ihre eigene
Gemeinde anfing ein Aids-Projekt zu entwickeln, betont Denise Fredericks von der
Lenox Baptist Church, dass es diese Veranderung bei der Gruppe der Betroffenen
gewesen sei, die ihre Gemeinde dazu gebracht habe, auf Aids positiver zu reagie-
ren: »Ich habe eine Veranderung unter den Betroffenen wahrgenommen. Jetzt gibt
es viele heterosexuelle Frauen, die mit HIV infiziert sind. Nattirlich, viele davon
sind intravendse Drogenkonsumentinnen. Aber das ist jetzt keine Schwulenseuche
mehr, da sind jetzt andere Aspekte dabei, es sind andere Bevolkerungsgruppen, die
es haben oder die sich infizieren.«

Alle Interviewpartner waren sich einig, dass die Black Church grofe Schwierig-
keiten habe tber sexuelle Themen gleich welcher Art zu sprechen und sich daher
eben sehr schwer tue, gegen Aids aktiv zu werden. Mitglieder der Aids-Pastoral wie
von Saving Grace betonten, dass wirksame Aids-Arbeit innerhalb der Black Church
voraussetzen wiirde, eine Reihe kontroverser und sensibler Themen anzusprechen,
denen die Gemeinden gerne aus dem Weg gehen. Louise Adams, Leiterin der Aids-
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Pastoral, erklart das so: »[Aids] hat mit zwei der bedeutendsten Themen zu tun, die
die Black Church in ihrer Geschichte nie gerade heraus angesprochen hat: Dro-
genkonsum und Homosexualitat. Und ich bin héflich, wenn ich das so formuliere,
denn es gibt da noch das heimliche dritte Thema: menschliche Sexualitat. «

Pfarrerin Ida Wilson, die selber sechzehn Jahre lang fiir das New York City De-
partment of Health gearbeitet und dabei die meiste Zeit im Aids-Programm ver-
bracht hat, sieht ebenfalls, dass es das Thema »Sex« ist, das es der Black Church
so schwer macht, mit Aids umzugehen: »Es ware viel einfacher Giber Alkohol und
Drogenkonsum zu sprechen, denn dann kénnten wir das Thema Sexualitit vermei-
den.«

Althea Jackson, Rheatta Daniels und Sarah Seymour von Saving Grace haben
alle drei die Erfahrung gemacht, dass sich Gemeinden nicht mit Aids auseinan-
dersetzen wollten, weil die Gemeindeleitung der Meinung war, dass sie dann zu-
gleich Sex vor der Ehe und andere »stindige« Praktiken und Lebensstile gutheifsen
wiirden. Die Tatsache, dass sie sich nicht mit Homosexualitét, Sex, Drogenkonsum
und Missbrauch in der Black Community auseinandersetzen, so wiesen diese drei
Frauen und weitere vier Mitarbeitende der Aids-Pastoral hin, fiihre dazu, dass in
den Gemeinden auch nicht tber die Ubertragungswege von Aids und seine be-
drohliche Bedeutung fiir die Black Community gesprochen werde.

Eine in der Black Church beliebte Methade, sich nicht mit Homosexualitit aus-
einanderzusetzen, ist einfach Gber die Tatsache hinwegzusehen. Als ich Alia Wil-
l[iams, Leiterin der Aids-Pastoral
der St. Matthew’s Baptist Church
in Brooklyn und Frau des dorti-
gen Pfarrers, frage, wie in ihrer
Gemeinde (ber Homosexuali-
tat diskutiert wird, da antwortet
sie: »Wir miissen Uber alle As-
pekte von Sexualitdt sprechen.«
Auf die Nachfrage, ob andere
Gemeinden dies &hnlich sa-
hen, meint sie; »Wahrscheinlich
nicht. Nein, ganz wahrschein-
lich nicht. Aber wie ich eben ge-
sagt habe: es ist sicherer fiir uns,
wenn wir uns auf die Fakten beschranken und auf diese Weise die Informationen
unter die Leute bringen. Mit den falschen Worten kannst du Leute taub machen
und sie héren dir nicht mehr zu. Es gibt da eine ganz diinne Grenzlinie. Unsere
Gemeinde ist nicht so offen, dass wir tiber alles sprechen kénnten. Auch wenn ich
Gastredner einlade, dann bin ich vorsichtig und achte darauf, wie sie das Thema
zur Sprache bringen wollen.«

Alle Interviewpartner gestanden zu, dass die Black Churches zumindest in ir-
gend einer Weise (iber Sexualitat sprechen, aber es gab sehr unterschiedliche Ein-
schdatzungen dariiber, welche Themen dabei zur Sprache kommen kénnten. Pastor
Malee Mackabe, Pfarrer aus Uganda und Direktor der Africa HIV/Aids Faith Initia-
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tive bei Saving Grace, war Uberzeugt, dass Frauen-, Manner- und auch Jugendgrup-
pen in vielen Gemeinden auch Uber Sexualitdt sprechen. Louise Adams von der
Aids-Pastoral teilte diese Einschatzung. lhre eigene Gemeinde, die Bethel Baptist
Church, hat zwei Jahre lang Kurse zur menschlichen Sexualitit angeboten — unter
dem Titel »Sex in the City«. Die Kurse wurden vom Pfarrer der Gemeinde geleitet
und behandelten menschliche Sexualitat an sich, Verliebtsein und Sich-Verlieben,
Sex vor der Ehe und Homosexualitit sowie die dazu gehorigen biblischen Texte.
In der Bethel Baptist Church wurden solche sexuellen Themen sogar wahrend der
Gottesdienste offen in der Predigt und in anderen Gemeindeveranstaltungen ange-
sprochen und diskutiert. »Die Leute haben darauf recht positiv reagiert. Ich habe
nicht gesehen, dass irgendjemand deswegen aufgestanden und gegangen warec,
meint Adams. Wenn wir diesen Aussagen Glauben schenken, dann gibt es also
zumindest einige religiose Fuihrungskréfte, die es sich trauen, mit ihrer Gemein-
de Gber Sexualitdt zu sprechen. Adams schrinkt allerdings ein: »So weit ich das
beurteilen kann, ist meine Gemeinde sozial ein bisschen besser gestellt als ande-
re: Menschen im aktiven Berufsleben, mit verntinftiger Bildung. Das ist demogra-
phisch gesehen ganz interessant, denn es kann einem immer noch passieren, dass
Menschen auf so etwas wie HIV und Aids mit den Worten reagieren: »Ich glaube
nicht, dass mich so etwas betreffen kann.««

Nicht alle Mitglieder von Gemeindeleitungen zeigten sich im Interview aller-
dings so offen fiir eine Diskussion tiber Sexualitét in ihren Gemeinden wie Louise
Adams und Pfarrer Powell. Fiir alle Mitarbeitende in der Aids-Pastoral war das The-
ma »Sexualitit« eine schwierige Schwelle, ber die sie mit ihrer Gemeinde gelan-
gen mussten. Ja, es gab tatsdchlich Fille, in denen eine Gemeinde ihre bisherige
Haltung gegeniiber Sex und Sexualitdt sehr bewusst aufrecht erhielt.

Pfarrerin Julia Michaels, Leiterin der Aids-Pastoral der John Baptist's Church und
langjahrige Freiwillige bei Saving Grace, trat aus der Gemeinde aus, zu der sie
60 Jahre lang gehort hatte, weil St. Paul Baptist Church ihre konservative Haltung
gegeniiber Sexualitat beibehielt. Michaels spiirte, wie diese konservative Haltung
eine effektive Aids-Pastoral unmoglich machte und — wichtiger noch — die Gemein-
de daran hinderte, offen tiber Sexualitit zu diskutieren. Michaels erinnerte sich an
eine Begebenheit, als sie neben Aufkldrungsmaterial zu Aids auch Kondome in der
Gemeinde ausgelegt hatte. Es ergab sich eine Diskussion mit einer Diakonin der
St. Paul’s Gemeinde:

»Die Leute nahmen die Kondome, schauten sie an und steckten sie ohne ein
Wort in ihre Tasche oder Handtasche. Niemand sagte etwas. Nur eine Diakonin
nahm ein Kondom und lieB es wie einen brennend heifsen Stein fallen. Ich fragte
sie:

»Was ist los?c

»So etwas sollte nicht in der Kirche ausliegens, sagte sie.

»Wieso, was ist das?s, fragte ich. Sie wiirde jedoch niemals aussprechen, was sie
da in der Hand gehabt hatte. Stattdessen stand sie weiter einfach da und wieder-
holte: :So etwas darf nicht in der Kirche sein! Wer hat lhnen erlaubt, dass Sie diese
Dinger mit in die Kirche bringen?:



40 Aids U30

Ich antwortete: »Ich habe niemanden um Erlaubnis gefragt. Man hat mich ge-
beten, sie zu dieser Aufkldrungsveranstaltung mitzubringen und ich habe sie hier
auf den Tisch gelegt. Da steht nirgends drauf, was das ist oder wofiir sie benutzt
werden sollen — aber die Leute nehmen sie mit, also scheint es in Ordnung zu sein.
Sie sind die erste Person, die mich fragt, was die hier machen — und da habe ich
Sie gefragt, warum Sie das fragen. Aber Sie konnen mir keine Begriindung geben,
Sie behaupten nur immer wieder, die hitten in der Kirche nichts verloren. Das ist
Ihre Meinung — meine ist eine andere. Da kann ich nicht mit lhnen diskutieren.«

Sie war schier besessen davon, dass so etwas nicht in der Kirche liegen diirfe.
Ich habe kein einziges dieser Kondome deshalb weggenommen — aber am Ende
waren alle weg.«

Ich habe bei Pfarrerin Michaels noch einmal nachgefragt, ob die Diakonin nicht
doch erklart hat, warum die Kondome nicht in der Kirche liegen sollten, aber sie
bekréftigte: »Nein, darauf wollte sie iberhaupt nicht eingehen. Aber ich weils, dass
sie das alles dem Pfarrer erzihlt hat, der selber nicht genug Riickgrat gehabt hat mit
mir zu sprechen. Jedenfalls, wenn ich ihn nach diesem Vorfall auf weitere mogli-
che Aids-Programme in der Gemeinde angesprochen habe, dann wurde das Ge-
sprachsklima immer richtig frostig. »Nein, das ist im Moment nicht unser Schwer-
punkt. Da kénnen wir spater noch einmal driiber sprechen.« Das war ziemlich
frustrierend. «

Pfarrerin Michaels’ Diskussion mit der Diakonin zeigt die Mechanismen, mit
denen eine Gemeinde aktiv das Stillschweigen tiber das Thema Sexualitit bewah-
ren kann. Kondome zu verteilen hétte in der beschriebenen Situation dazu fih-
ren kénnen, tiber Sexualitdt zu sprechen, was von der Diakonin aktiv vermieden
wurde. Was an dieser speziellen Szene bedeutsam ist, ist die Tatsache, dass die
Gemeindeglieder deutlich einen Bedarf nach Kondomen zum Ausdruck brachten —
und damit implizit deutlich machten, dass es ihnen wichtig wire, in der Gemeinde
auch tiber Sexualitat zu sprechen. Michaels zeigt jedoch unmissverstandlich, wie
die Gemeindeleitung dieses Ansinnen missbilligt und zum Ausdruck bringt, dass
sie nicht gewillt ist, in irgendeiner Form tber Sexualitdt zu diskutieren. Alle, die in
der Aids-Pastoral engagiert sind, waren in den Interviews der Uberzeugung, dass
man zundchst an dieser Haltung der Black Church gegentiiber Sexualitdt allgemein
arbeiten misse, wenn man wirksame Aids-Arbeit betreiben will. Julia Michaels
sagte zum Beispiel, dass sie viel aus den negativen Erfahrungen in St. Paul gelernt
habe und in der John Baptist Church nun viel mehr Freiheit flr ihre Aids-Arbeit
habe, obwohl es auch dort noch enorme Schwierigkeiten gebe, in Gesprachen
mit der Gemeinde auf Sexualitdt zu sprechen zu kommen. Damit dies gelingt, be-
schreibt Michaels Sexualitit nun haufig als »Gabe Gottes« — was allerdings auch
nicht widerspruchsfrei bleibt.

Louise Adams, die Leiterin der Aids-Pastoral, hofft, dass solche Gespriche die
weitere Diskussion tiber Sexualitdt in den Gemeinden voranbringen kénnen, auch
wenn die Gemeinden zundchst noch an ihrer Verurteilung von Sex vor der Ehe und
Homosexualitét festhalten: »Die Kirchen werden dir immer vorschreiben wollen,
was du zu tun oder zu lassen hast. Sie werden dir die Konsequenzen aus deinem
Verhalten vor Augen fiihren, aber sie werden dir keine lebensgerechte, biblisch be-
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griindete Erklarung der Sachverhalte geben ... slhr kommt alle in die Hélle, wenn
ihr die Ehe brecht!:, tont es von der Kanzel — schén, lasst uns driiber diskutieren!
Oder sie sagen »Wenn ihr lesbisch oder schwul seid, dann seid ihr doppelt ver-
dammt.c Wunderbar, was soll man da noch sagen?«

Drei Aids-Aktivisten, Sarah Seymour von Saving Grace und Louise Adams be-
tonen, dass dieses Fehlen jeglicher sexuellen Erziehung in der Black Community
schuld sei an der hohen Zahl von Teenager-Schwangerschaften, unehelichen Ge-
burten und Infektionen mit sexuell Gbertragbaren Krankheiten. Sie alle betonen,
dass es die Black Community als gesellschaftliche GréRe sei, die Probleme habe,
tber Sexualitit offen zu sprechen, nicht
nur die Black Church. Alle machen in ih-

ren Stgtemer?ts auch deutlich, dass sowohl »Die Kirchen werden
Gemeindeleitungen als auch Gemeinde-

glieder dieses Schweigen iiber Sexualitit dir immer vorschreiben
aufrecht erhalten.

Wie wir gesehen haben, stellen alle In- wo||en, was du zu tun

terviewpartner fest, dass die Black Chur-
ches Schwierigkeiten hatten, ein offenes
Gesprach tiber Sexualitit mit ihren Glau-
bensiiberzeugungen zu vereinbaren. Nur
ein Gesprachspartner allerdings brachte dies in Verbindung mit den historisch ge-
wachsenen Vorstellungen von Moral und Ansehen. McKenzie Winters, ein jun-
ger schwarzer Aids-Aktivist und Mitarbeiter in der Offentlichkeitsarbeit der New
York Black Male Alliance, ist Giberzeugt, dass »die Black Church und die schwarze
Mittelschicht immer Ansehen und Moral hinterhergejagt sind«. Winters macht im
Interview deutlich, wie gerade dieses Bediirfnis nach Ansehen die Black Church
davon abgehalten hat, sich friihzeitig im Kampf gegen Aids zu engagieren. Inzwi-
schen, das wird aus den Interviews deutlich, wissen die meisten Black Churches
und die Black Community um die Bedeutung von Aids-Aufklirung. Aber viele mei-
ner Interviewpartner sind der Meinung, dass die Kirchen dafiir immer noch keine
addquate Sprache gefunden haben. Wenn die Black Churches offen mit Aids um-
gehen wollen, so ist ihre Uberzeugung, dann ist es notig, fiir diese Zielgruppe spe-
zielles Aufklarungsmaterial zu entwickeln.

oder zu lassen hast.«

4.2. »Reframing« Aids

Ich habe die kirchlichen Teilnehmenden an der Studie danach ausgewdhlt, ob sie
in der Black Church an der Entwicklung von Strategien zum Umgang mit Aids be-
teiligt sind. Eines der positiven Ergebnisse der Studie ist, dass alle teilnehmenden
Gemeinden den deutlichen Wunsch zeigen, innerhalb ihrer Mitglieder ein wirksa-
mes und waches Bewusstsein fur Aids zu entwickeln. Sie wollen damit auch Vor-
bild innerhalb der Black Community sein. Alle Leitungspersonen aus Black Chur-
ches, die ich interviewt habe, hatten in ihren Gemeinden eine Aids-Pastoral und
Offentlichkeitsarbeit zu HIV und Aids etabliert — obwohl im Interview durchwegs
deutlich wurde, dass diese Personen von einer heterosexistischen Einstellung und
einer gewissen Hemmung offen lber Sexualitit zu sprechen geprigt waren. Alle
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meine Interviewpartner waren Mitglieder einer Black Church, unabhingig davon,
ob sie auch fiir eine dieser Gemeinden arbeiteten. Alle zeigten sich als fahig, ihren
religiosen Glauben und offenes Sprechen (iber Sexualitat miteinander zu verbin-
den. Nach Meinung der Mitarbeitenden in der Aids-Pastoral kommt Saving Grace
eine herausragende Rolle zu, wenn es um die Frage geht, wie diese Gemeinden
fahig werden, ihre alten Einstellungen und Vorurteile zu Sexualitit zu Giberdenken
und eine wachsame Aufmerksambkeit fiir Aids zu entwickeln.

Die Gesprachspartner waren der Auffassung, dass die Bedeutung von Saving
Grace darin bestehe, dass die Organisation Wege sucht, Informationen und Fakten
zu Aids so zu formulieren (zu »reframenx), dass sie fur den kirchlichen Kontext in
angemessener Weise dargestellt werden konnen. Alle bis auf zwei Mitarbeitende
der Aids-Pastoral, alle Aids-Aktivisten und vier Mitarbeitende von Saving Grace
betonten, dass die meisten Aufkldrungs- und Informationsmaterialien urspriinglich
nicht mit Blick auf die spezielle Zielgruppe der Black Churches entwickelt worden
seien. Pamela Waters, die dffentliche Gesundheitsvorsorge an einem College un-
terrichtet und Vorstandsmitglied von Saving Grace ist, war der Uberzeugung, dass
»Gesundheitsorganisationen nicht immer mit besonders viel Gespiir flr Kirchen
aufgetreten sind«. Meine Gesprachspartner wiesen darauf hin, dass Aufklarungs-
und Informationsmaterialien zu Aids oft explizit sexuelle Darstellungen enthielten
und die Gesundheitsorganisationen auf die Kirchen Druck ausiibten, in ihren Rédu-
men Kondome zu verteilen. Denise Fredericks von der Black Leadership United
Against AIDS kommt daher zu dem Schluss: »Ich glaube, Mitarbeitende des &f-
fentlichen Gesundheitswesens kommen mit einer Sichtweise, einer Lebenshaltung
und einer Ideologie in unsere Gemeinden, die mit den unseren {iberhaupt nicht
ibereinstimmen.« Saving Grace war die erste Organisation, die Aufklarungs- und
Informationsmaterialien spezifisch flr die Black Church entwickelt hat. Denise Fre-
dericks daher weiter: »(Rhetta Daniels und Saving Grace) ist es gelungen, HIV
und Aids und die Themen, die damit zusammenhéngen, in einem vom Glauben
geprdgten Kontext zur Sprache zu bringen, in glaubensorientierten Institutionen,
die normalerweise solche Sachen nicht hdren wollen. Sie haben die fithrenden
Kopfe dieser wichtigen Institutio-
nen zusammengebracht und es ge-
schafft, sie so weit zu bringen, dass
sie HIV und Aids als ein Problem des
afroamerikanischen Teils der Gesell-
schaft anerkennen.«

Der erste Schritt, den Saving Gra-
ce unternahm, um Kirchen dazu zu
bewegen sich mit Aids in der Black
Community  auseinanderzusetzen,
war die Aufforderung zum Gebet.
Sarah Seymour erklirt, dass Saving
Grace die Gemeinden dazu ermutigte, fir Menschen mit Aids zu beten: »In jeder
Black Church wird gebetet. Wenn du also zumindest schon mal im Gebet dartiber
sprechen kannst, dann ist das der erste Schritt zu einer offeneren Diskussion (...).
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Wenn ich im Gebet sagen kann >Gott, segne die Menschen, die an HIV und Aids
leiden!¢, dann 6ffnet das eine Tiir. Womdglich knarrt es dabei, aber es 6ffnet sich
eine Tir, durch die du dann hindurchgehen kannst. Wenn du dann drin bist, dann
kannst du dariiber sprechen, dass diese Krankheit zu 100 Prozent vermeidbar ist,
du kannst (iber Enthaltsamkeit und Verhiitungsmethoden sprechen und tiber ande-
re Dinge. In den Gemeinden entsteht dann Raum auch fur Familien, die mit der
Krankheit zu tun haben oder zu tun hatten.«

Saving Grace, so stellen alle Interviewpartner fest, betont die Verpflichtung der
Gemeinden, sich um Kranke, Leidende und Sterbende zu kiimmern. Seymour, Da-
niels und Jackson, alle drei Mitarbeitende von Saving Grace, machten deutlich,
dass sie die Black Churches immer wieder an die biblischen Grundlagen dieser
Verpflichtung erinnern miissten, um Zugang zu den Gemeinden zu finden. Pfarre-
rin Ida Wilson vom New York City Health Department erklart die Bedeutung dieser
Zugangsweise:

»Saving Grace war endlich eine
Stimme aus dem Inneren unserer Glau- it
bensgemeinschaft. Eine Stimme des »er smd aufgerufen
Glaubens, eine glaubige Person, die : .
zum Ausdruck b?achte,g dass ihr Um- wie CI‘II’IStLIS Zu handeln
gang mit HIV und Aids in Einklang steht
mit dem Wort Gottes und aus diesem
heraus begriindet ist. Ja, dass wir durch
das Wort Gottes dazu verpflichtet sind,
weil es unsere Leute, unsere Mitglieder sind, die an dieser Krankheit sterben. Wir
sind aufgerufen wie Christus zu handeln inmitten dieser Krise, in allen Dingen,
ganz egal, um welche Herausforderung es sich handelt. Das ist die Bedeutung von
Saving Grace fiir die Gemeinschaft der Glaubigen und die Black Church.«

inmitten dieser Krise.«

Ahnlich duRert sich Pfarrerin Michaels, die in ihrer Aids-Pastoral mit Material
von Saving Grace arbeitet: »Was ich tiber Aids sagen will, das tue ich mit Zitaten
aus der Bibel. Es gibt gentigend Stellen, die man dafiir verwenden kann, es kommt
nur darauf an, wie man sie auswahlt und bestimmte Situationen hervorhebt. «

Saving Grace ermutigt aber nicht nur zum Gebet, sondern auch dazu, in der
Gemeinde eigenes Aufklarungs- und Informationsmaterial zu entwickeln. Daniels,
Jackson und Seymour betonen, dass Saving Grace »nur das Grundwissen iiber
Aids« aufarbeite sowie die biblischen Grundlagen deutlich mache, die fiir eine
Begriindung der Verpflichtung zum Engagement herangezogen werden kénnen.
Rhetta Daniels, die Griinderin und Vorsitzende von Saving Grace, machte im In-
terview deutlich, wie wichtig es sei, diese Grundinformationen in den kulturellen
Kontext der Gemeinde und ihr Gebet einzupassen. Nur so konne es gelingen, dass
Gemeinden das Stigma ignorieren, das Aids fiir sie darstelle, und sich auf die ge-
sundheitlichen Néte derer konzentrieren, die an der Infektion leiden. Saving Grace
unterstiitzt also Black Churches, indem es Aufklarungs- und Informationsmateri-
alien zur Verfligung stellt, welche die medizinischen Aspekte von HIV und Aids
sowie die christliche Pflicht zur Nichstenliebe und der Krankenfirsorge betonen.
Dies aber stellt einen Prozess des Reframings in Orientierung an den Werten und
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dem Glauben der Black Churches dar, durch den es moglich wird, dass kirchliche
Lehre, Aids-Aufkldrung und Rede iiber Sexualitit gemeinsam in einer Gemeinde
Raum haben.

Es gibt viele Wege, auf denen Saving Grace versucht, ihre religiose Zielgruppe
zu erreichen. Die Aufforderung zum Gebet habe ich bereits erwdhnt. In dem Auf-
kldrungs-Handbuch, das Saving Grace verteilt, wird immer wieder betont, wie sich
Jesus um die Kranken kimmerte und fiir sie sorgte. In Workshops, Vortragen und
vor allem ihren Publikationen hebt die Organisation immer wieder die Bedeutung
der Kirchganger als Werkzeuge Gottes hervor.

5. Es bleibt noch viel zu tun!

Meine Untersuchung hat gezeigt, wie schwer es einigen Black Churches in New
York City gefallen ist, sich auf Aids einzulassen. Man hitte eigentlich ein anderes
Ergebnis erwarten kénnen, da New York City besonders stark und besonders friih
von der Pandemie getroffen wurde und es in der Stadt sehr viele Black Churches
gibt. Tatsdchlich entspricht ihre Reaktion jedoch derjenigen der Mehrheit der Black
Churches tberall in den Vereinigten Staaten, wie wir sie aus der Literatur erhoben
hatten. Die spezielle, schwierige Beziehung der Black Church zu Sexualitat, Ho-
mosexualitdt und HIV/Aids hat auch die Gemeinden in New York City daran gehin-
dert, frither auf die Krankheit zu reagieren.

Pastor Isaiah Anderson vertrat im Gesprach mit mir die Auffassung, dass heutzu-
tage alle »groferen« Black Churches auch eine Aids-Pastoral hitten. Allerdings hat
sich im Verlauf meiner Untersuchungen gezeigt, dass diese Aids-Pastoral nicht not-
wendigerweise auch eine herausragende Rolle in der Gemeindearbeit spielt. Nur
die Aids-Pastoral der Bethel Baptist Church scheint hier wirklich hervorgehoben zu
sein. Hier finden verschiedene offentliche Veranstaltungen, Theaterauffiihrungen
und sogar Reisen in das Afrika stidlich der Sahara statt. In allen anderen Gemein-
den, die ich interviewt habe, gibt es kleinere Veranstaltungen wie Podiumsdiskus-
sionen oder Aids-Gottesdienste, die aber nirgends wirklich von herausragender Be-
deutung zu sein scheinen. Kein Wunder, dass alle Mitarbeitende der Aids-Pastoral
der Auffassung waren, dass ihre Gemeinde Aids-Aufklarung und Information und
die Ausbildung des dazu nétigen Personals nicht ernst genug nahmen. Die Aids-
Pastoral und Aids-Arbeit in den Black Churches und der Black Community teilt
damit das Los der meisten Non-Profit-Organisationen in den USA: Das grolte Hin-
dernis fiir eine wirksame Arbeit ist der Mangel an finanziellen Mitteln.

Die Untersuchungsergebnisse bestétigen friihere sozial-konstruktivistische Ar-
beiten zu Aids, die davon ausgehen, dass Aids jeweils eine bestimmte Bedeutung
zugeschrieben bekommt. Wenn man aber die Bedeutungen versteht, die mit Aids
verbunden werden, oder versteht, wie die Wahrnehmung von Aids konstruiert ist,
dann ist es auch moglich, die Bedeutung von Aids fiir den Kontext der Black Chur-
ches angemessen zu formulieren. Das ist der Weg, auf dem es Organisationen wie
Saving Grace gelungen ist, in interessierten Gemeinden Aids-Aufkldrung zu betrei-
ben und diesen Gemeinden Material zur Verfligung zu stellen, das diese dann wie-
derum fiir die Aufklarungs- und Informationsarbeit unter ihren Mitgliedern nutzen
konnten.
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Gruppen, die sich der Aids-Aufkldarung und Pravention in Black Communities
widmen, sollten daher daran denken, in ihrer Arbeit die spezielle kulturelle Ge-
schichte der Black Churches mit Sex und Sexualitdt im Blick zu haben. Die Unter-
suchungsergebnisse bestdtigen, dass man durch bewusste Ausbildung, Aufklarung
und strategisches Training dazu beitragen kann, dass Menschen ihre Haltung ver-
andern. Die Arbeit von Organisationen wie Saving Grace ist dafiir bis heute von
groBer Bedeutung, denn wie wir gesehen haben hat keine der interviewten Per-
sonen homosexuelles Verhalten verurteilt oder die Verhaltensweisen, die mit der
Ubertragung von HIV verbunden sind. Auch wurde von allen Gemeinden in irgend
einer Weise eine Aids-Pastoral unterstiitzt. Wenn sie also dem kirchlichen Kontext
angemessenes Aufklarungs- und Informationsmaterial zur Verfiigung gestellt be-
kommen, wie dies von Saving Grace produziert wird, so sind Kirchen durchaus in
der Lage, angemessen auf Aids zu reagieren. Eine fiir die kirchliche Lehre ange-
messene Prasentation der medizinischen Fakten zu Aids flihrt so zu dem Versuch,
auch die Haltung der Gemeinden zu so umstrittenen Themen wie Homosexualitét
und Sex an sich zu verdndern. Das ist ein langsamer Prozess, aber Rhetta Daniels
betont, dass die Gemeinden nur so die Moglichkeit hatten, offener zu werden ohne
zugleich ihre bisherige Glaubenstiberzeugung tber Bord werfen zu mussen.

Meine Studie zeigt somit letztlich, welche Bedeutung Krankheiten innerhalb ei-
ner bestimmten kulturellen oder auch raumlich begrenzten Gruppe entfalten kon-
nen und wie sich dieser Bedeutungsgehalt durch kulturell angepasste Aufklarungs-
arbeit verandern lasst. Sie zeigt, wie Mitglieder und Fiihrungspersonen, aber auch
Aids-Aktivisten ihre Vorstellungen von Sex, Sexualitdt und HIV/Aids entwickeln
und zum Ausdruck bringen. Die Untersuchungsergebnisse konnen dazu beitragen
zu lernen, wie man gesundheitsrelevante Informationen kultur- und schichtenspe-
zifisch vermittelt — und das tber HIV/Aids hinaus auch mit Blick auf andere Krank-
heiten.

Angelique C. Harris ist Assistant Professor fiir Sozial- und Kulturwissenschaften am Helen
Way Klingler College der Marquette University in Milwaukee.
Ubersetzung: Wolfgang Schiirger



