CHRISTENTUM UND MISSION AUS DER SICHT
AFRIKANISCHER SCHRIFTSTELLER

von Ulrich Berner

Einige afrikanische Schriftsteller haben in Romanen oder Erzihlungen die
Auseinandersetzung zwischen dem europiischen Christentum und der afrika-
nischen Kultur dargestellt. Diese Autoren berithren damit eine Problematik,
um die es auch in der theologischen Inkulturationsdebatte geht.' In dieser
Debatte iiberschneiden sich theologische und religionswissenschaftliche Fra-
gestellungen, und die theologischen Inkulturationsprogramme kénnen wie-
derum zum Gegenstand der Religionswissenschaft werden.” Die Romane, in
denen die Auseinandersetzung zwischen Christentum und afrikanischer
Kultur dargestellt wird, sind also fiir Religionswissenschaft und Theologie
gleichermafien von Interesse.®

In dem folgenden Uberblick werden Werke der anglophonen und franko-
phonen afrikanischen Literatur beriicksichtigt, aus Nigeria, Kenya und Kame-
run, aus der Zeit von 1956 bis 1980. Die Betrachtung konzentriert sich darauf,
wie das Wirken christlicher Missionare oder das Christentum tiberhaupt
beschrieben und wie das Verhaltnis zwischen afrikanischer und christlicher
Religion bestimmt wird. Kurze Angaben zum Inhalt werden jeweils vorange-
stellt. Es ist in diesem Rahmen allerdings nicht moglich, die einzelnen
Romane oder Erzihlungen in das Gesamtwerk der Autoren und in den
Kontext der afrikanischen Literatur einzuordnen.*

1. Literatur aus Nigeria

1.1 CumuA Acsesg, ,Things Fall Apart®

Acnesgs erster Roman, ,Things Fall Apart®, erschien 1958, noch vor der
Unabhingigkeit Nigerias.” Die Zeit der Handlung ist die Wende vom 19. zum
20. Jahrhundert. Der Ort der Handlung ist ein Dorf im Land der Thos. Der
Roman ist in drei Teile gegliedert. Im ersten Teil wird die traditionelle Kultur
der Ibos dargestellt, im zweiten Teil die erste Berithrung mit der europii-
schen Kultur und im dritten Teil der Konflike zwischen beiden Kulturen.

Die Hauptgestalt des Romans ist Okonkwo. Er hat durch eigene Leistung
grofes Ansehen in seiner Dorfgemeinschaft gewonnen, und er identifiziert
sich vollstindig mit den Werten der Ibo-Kultur. Diese Identifikation geht so
weit, daB er sich selbst daran beteiligt, seinen Pflegesohn Tkemefuna zu téten,
als dies vom ,Orakel der Hiigel und Héhlen® gefordert wird: “He was afraid
of being thought weak.”™ Wegen eines unbeabsichtigten Vergehens muf}
Okonkwo fiir mehrere Jahre ins Exil gehen. Wihrend dieser Zeit dringen die
europiische Kolonialmacht und die christliche Mission in seinem Dorf ein.
Okonkwo ist aber nicht bereit, sich der neuen Situation anzupassen, die er
bei seiner Riickkehr vorfindet. Er sucht den Konflikt und tétet einen Gehilfen
der Kolonialmacht. Als er sich von der Gemeinschaft verlassen sieht, nimmt
er sich das Leben.



AcHEsE beschreibt im dritten Teil des Romans zwei europaische Missiona-
re, die ganz verschiedene Einstellungen der afrikanischen Kultur gegeniiber
vertreten. Der eine Missionar sucht das Gespriach mit den Vertretern der
traditionellen Religion, der andere die Konfrontation.” Es ist die Methode der
Konfrontation, die sich schlieBlich durchsetzt. Achese zeichnet also kein
einheitliches Bild der christlichen Mission. Er macht deutlich, dal es in der
Einstellung zur afrikanischen Kultur einen Freiraum gibt, der in der Missions-
geschichte nicht genutzt worden ist.

Der erste Teil des Romans nimmt den groBten Raum ein. Offensichtlich
geht es AcHese in erster Linie darum, Kultur und Religion der traditionellen
Ibo-Gesellschaft als eine geschlossene Sinnwelt zu rekonstruieren und darzu-
stellen. Auf diese Weise schafft er eine Grundlage, den WandlungsprozeR,
der zur Auflosung der traditionellen Gesellschaft fithrt, tiefer zu analysieren.
Die Tatsache, daB ein Teil der Bevolkerung zum Christentum tibergeht, wird
nicht einfach auf den Druck zuriickgefithrt, den die christliche Mission
zusammen mit dem Kolonialsystem austibt. Achese deutet zwar an, dall es
einen engen institutionellen Zusammenhang zwischen Mission und Kolonia-
lismus gibt. Er konzentriert sich aber nicht auf dieses Thema. Die Bekehrung
zum Christentum erklirt er zumindest teilweise aus Bedingungen, die schon
in der traditionellen Gesellschaft gegeben waren.

Soziale Randgruppen, wie die Aussitzigen und die Angehorigen der
Osu-Kaste, konnen durch den Ubertritt zum Christentum ihren sozialen
Status verindern und sich in eine Gemeinschaft integrieren. Miitter von
Zwillingen koénnen sich auf diese Weise einer Gesellschaft entziehen, in der es
das religios begrindete Gebot der Zwillingstotung gibt. Der ilteste Sohn
Okonkwos ist einer der ersten, die der christlichen Missionspredigt folgen: “It
was not the mad logic of the Trinity that captivated him. He did not
understand it. It was the poetry of the new religion, something felt in the
marrow. The hymn about brothers who sat in darkness and in fear seemed
to answer a vague and persistent question that haunted his young soul — the
question of the twins crying in the bush and the question of Tkemefuna who
was killed.”

Fiir alle diese Falle gilt, daB sich durch die Bekehrung Spannungen lésen,
die in der traditionellen Gesellschaft bestanden hatten. Das bedeutet aber
nicht, dal Acnrse das Christentum als die wahre Religion darstellen will. Er
beschreibt die traditionelle Religion nicht als falsch oder gar sinnlos. Wenn
Okonkwo, die Hauptgestalt des Romans, schlieBlich scheitert, so liegt der
Grund nicht darin, daB er einer falschen Religion anhingt, sondern darin,
daB er sich vollstindig mit den Werten seiner Kultur identifiziert hat.
Okonkwo hat damit jene Distanz verloren, die notwendig ist, wenn ein
religioses System nicht unmenschlich werden soll. Das Scheitern Okonkwos
ist letztlich in seiner starren Identitit begrimdet, die sich jedem Wandel
verschlieBt.”

1.2 CriNua AcHERBE, ,Arrow of God“

1964 erschien ein zweiter Roman AcHeees, der das Thema ,,Christentum
und afrikanische Kultur® aufgreift.'” Die Zeit der Handlung liegt nicht ganz so
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weit zuriick wie im ersten Roman. Der Ort der Handlung ist wiederum ein
Dorf im Land der Ibos.

Die Hauptgestalt des Romans ist Ezeulu. Er ist der Priester des Gottes Ulu,
und er ist in dieser Funktion fiir einen Verband von sechs Dérfern zustindig.
Ezeulu identifiziert sich vollkommen mit seiner Rolle als Priester — er fiihlt
sich als ,Pfeil in Gottes Bogen®." Im Unterschied zu Okonkwo ist Ezeulu der
neuen Situation gegeniiber aufgeschlossen und unterhilt gute Bezichungen
zu dem Reprasentanten der Kolonialmacht. Er schickt einen seiner S6hne auf
die christliche Schule, um die fremde Kultur kennenzulernen. Ezeulu gerit
erst dann mit der Kolonialmacht in Konflikt, als er zum Hauptling ernannt
werden soll. Er lehnt dieses Angebot ab und wird deshalb langere Zeit
gefangengehalten. Wihrend dieser Zeit kann er seine rituellen Pflichten nicht
ausfihren. Die Dorfgemeinschaft verlangt von ihm, die rituellen Handlungen
i verkirztem Zeitabstand nachzuholen, so daf die Ernte nicht allzulange
hinausgeschoben wird. Ezeulu lehnt dies ab und verweist zur Begriindung auf
die Rolle des Priesters: “The gods sometimes use us as a whip.”* Ezeulu
isoliert sich damit von der Gemeinschaft und trigt gerade auf diese Weise
dazu bei, der christlichen Mission zum Durchbruch zu verhelfen: “In his
extremity many a man sent his son with a yam or two to offer to the new
religion and to bring back the promised immunity. Thereafter any yam
harvested in his fields was harvested in the name of the son.”® Ezeulu erlebt
diese Entwicklung nicht mehr mit BewufBtsein. Er endet im Wahnsinn,
nachdem sein Sohn bei der Ausfiuhrung eines traditionellen Rituals ums
Leben gekommen ist.

Acuese beschreibt auch in diesem Roman zwei verschiedene Einstellungen
der afrikanischen Kultur gegeniiber. Die beiden Christen, die ein missionari-
sches Selbstverstindnis haben, sind zwar selbst Afrikaner. Thre Emstellungen
entsprechen aber denen der europiischen Missionare, die AcHese in dem
ersten Roman dargestellt hat: der eine vertritt die Methode der Ankniipfung,
der andere die der Konfrontation.! Auch in diesem Fall zeichnet AcuEsE also
kein einheitliches Bild christlicher Mission. Er deutet wieder die Vielfalt der
Mébglichkeiten an, die im Rahmen der christlichen Religion gegeben sind.

Der Erfolg der christlichen Mission wird zumindest teilweise auf das
Verhalten Ezeulus zuriickgefiihrt. Die Bekehrung zum Christentum ist nicht
einfach eine Reaktion auf die neue Situation, soweit diese durch Mission und
Kolonialismus bestimmt wird. Eines der Motive fiir die Bekehrung ist die
Auflehnung gegen den traditionellen Priester, der den Dienst an seinem Gott
iiber den Dienst an der Gemeinschaft stellt.” Das Eingreifen der Kolonial-
macht, das den Konflikt indirekt auslést, verstirkt Spannungen, die es schon
vorher in der Dorfgemeinschaft gegeben hatte. Acrese beschreibt ausfithrlich
die Konkurrenz zwischen Ezeulu und einem anderen traditionellen Priester.
In seiner Analyse des historischen Wandlungsprozesses, der zur Auflésung
der traditionellen Gesellschaft fithrt, kommt AcHese also in “Arrow of God”
zu dem gleichen Ergebnis wie in “Things Fall Apart”.

Die Hauptgestalten der beiden Romane, Okonkwo und Ezeulu, unterschei-
den sich in ihrer Einstellung gegeniiber der neuen Situation, die sich durch
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die Berithrung mit der europiischen Kultur ergeben hat.'® Eine grundlegende
Gemeinsamkeit ist aber darin zu erkennen, daf sie an den einmal gewihlten
kulturellen oder religisen Normen auch dann festhalten, wenn sie sich
dadurch von der Gemeinschaft isolieren. Das Scheitern Ezeulus ist letztlich
darin begriindet, daR er keine Distanz zu der Rolle des Priesters hat und sich
ganz mit seinem religiésen System identifiziert. Eine eigenartige Kontinuitat
liegt darin, daR Ezeulu gerade durch sein Selbstverstindnis als JPfeil“ des
Gottes Ulu der Verkiindigung des christlichen Gottes zum Durchbruch
verhilft. Acrree vermeidet auf diese Weise eine eindimensionale Betrachtung
der religiosen Systeme und eine einfache Gegeniiberstellung wahrer und
falscher Religion.

1.3 Oz1 EGBUNA, ,Divinity®

Die Erzahlung ,Divinity“ des nigerianischen Autors Op1 EGBUNA ist in einem
Erzahlungsband enthalten, der 1970 erschienen ist.'” Die Zeit der Handlung
ist das erste Jahrzehnt nach der Unabhingigkeit Nigerias. Der Ort der
Handlung wird nicht niher gekennzeichnet. Vorausgesetzt wird die Situation,
daf in intellektuellen Kreisen eine Riickbesinnung auf die afrikanische Kultur
und Religion eingesetzt hat, und daf ein Bischof der katholischen Kirche ein
oJahr des Anti-Aberglaubens® ausgerufen hat.

Die Hauptgestalt der Erzihlung ist Thomas, ein afrikanischer Katechet. Er
folgt dem Aufruf seines Bischofs und plant eine Aktion gegen die ,Ozo-
Ebunu-Vereinigung®, einen traditionellen Geheimbund, dessen Macht in der
Gegenwart wieder zunimmt. Die Auseinandersetzung mit der afrikanischen
Tradition wird zu einem Generationenkonflikt, da der Sohn des Katecheten
als Student in der ,Afrikanischen Kulturvereinigung® mitgearbeitet hat und
Vizeprasident der ,Black-Power-Bewegung® geworden ist. AuBerdem ist der
Sohn selbst Mitglied des Geheimbundes. Der Katechet laft sich nicht von
seinem Vorhaben abbringen, auf den Trager der Juju-Maske zu schiefien, um
das Nichtvorhandensein ,gottlicher Kraft“ (divinity) zu beweisen. Ohne es zu
wissen, erschieft er seinen eigenen Sohn, der selbst die Juju-Maske trigt.

Ecsuna zeichnet das Bild eines Christentums, das als ein stindiger Kampf
gegen die Siinde aufgefaft wird. Alttestamentliche Gestalten, wie Abraham
und Hiob, dienen als Vorbilder.”® Der Kampf gegen die afrikanische Religion
erscheint im Rahmen dieses Christentums als eine unbedingt giiltige Norm.
Der afrikanische Katechet ist in seiner Frommigkeit ganz von der Auffassung
europdischer Missionare abhangig.

Am Schluf der Erzihlung wird deutlich, daf Egbuna eine solche Konfron-
tation zwischen christlicher und afrikanischer Religion als verfehlt betrachtet.
Wie der ungliubige Thomas des Neuen Testaments mufy der afrikanische
Katechet Thomas sich schlieflich von der Gottlichkeit des Juju iiberzeugen
lassen. Sein christlicher Eifer stellt sich nun als eine falsche Frommigkeit dar:
“No, Father’, replied the catechist after a pause. ‘I didn’t do it for faith. It was
pride.””"?
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Eceuna legt sich nicht auf die Tendenz fest, das Christentum zu kritisieren
und die wiederentdeckte afrikanische Religion als die wahre Religion darzu-
stellen. Es geht ihm um die tieferliegende Identititsproblematik seiner
Generation. Dies kommt in den Worten eines anderen afrikanischen Studen-
ten zum Ausdruck: “The youth of Africa today has become like a pendulum,
Father, a pendulum oscillating between Europe and Africa through a
mishmash of dissimilar beliefs and contradicting philosophies of life.” Eine
einseitige Riickwendung zur afrikanischen Tradition ist keine Losung dieses
Identititskonfliktes. Der afrikanische Student fahrt fort: “Ours is an inheritan-
ce of dilemma. Our only key to this dilemma is impartial enquiry, not
pedantry! Dogmatism is the most virulent enemy to clear-thinking, Father
Galligan, whether in Christianity or Juju Mysticism!”' Falsch ist demnach
nicht das eine oder andere System, sondern die distanzlose und starre
Identifikation mit einem religitsen System tiberhaupt. An dieser Einseitigkeit
und Starrheit ihrer Identifikation sind die Vertreter beider Systeme, der
Katechet und sein Sohn, gescheitert.

Die Frage stellt sich, ob Ecsuna eine Uberwindung der Einseitigkeit fiir
moglich hilt und einen Weg zur wahren religiésen Identitit zeigen will. In
der Stellungnahme, die der andere afrikanische Student vor seinem Tod
abgibt, wird diese Moglichkeit angesprochen: ,You see, Father, it’s far easier
for a confirmed pagan to understand the Holy Trinity than for a confirmed
Christian to appreciate the divinity of our Juju. Thanks to my upbringing, I'm
on the borderline between the two. I like to think that I understand them
both.” Am Schluf der Erzahlung wird damit angedeutet, daf die einseitige
Fixierung religioser Identitat iberwunden werden kann. Die Wahrheit kann
in den beiden konkurrierenden Systemen gefunden werden, ohne daB diese
Moglichkeit aus einer theoretischen Verhaltnisbestimmung abgeleitet werden
konnte,

2. Literatur aus Kenya

2.1 Neuct wa THioNG 0, ,The River Between®

Nguct wa TrionGg’os Roman ,, The River Between® erschien 1965, kurz nach
der Unabhingigkeit Kenyas.® Die Zeit der Handlung ist die Phase der
Ausbreitung christlicher Mission und englischer Kolonialmacht in Kenya. Der
Ort der Handlung ist ein Dorf im Land der Kikuyu. Die Bevélkerung des
Dorfes ist gespalten in zwei gleich groRe Gruppen von Christen und
Anhiangern der afrikanischen Religion.

Die Hauptgestalt des Romans ist Waiyaki. Er stammt von einem Seher ab,
der die Ankunft der Weilen im Land der Kikuyu vorausgesagt hatte. Waiyaki
tbernimmt die Aufgabe, die Einheit des Stammes zu retten. Zu diesem Zweck
wird er auf die Missionsschule geschickt. Er soll ,die ganze Weisheit und alle
Geheimnisse des weilen Mannes® lernen, ohne der Tradition untreu zu
werden.* Waiyaki wichst in die Rolle eines Messias hinein. Er setzt sich fur
die Einfithrung von Schulen ein, und er versucht, den Konflikt zwischen



Christentumn und afrikanischer Religion aufzuheben: “For Waiyaki knew that
not all the ways of the white man were bad. Even his religion was not
essentially bad. Some good, some truth shone through it. But the religion, the
faith, needed washing, cleaning away all the dirt, leaving only the eternal
And that eternal that was the truth had to be reconciled to the traditions of
the people.” Es gelingt Waiyaki jedoch nicht, eine Versohnung herbeizufiih-
ren. Die Spannung zwischen den Christen und den Anhingern der afrikani-
schen Religion verschirft sich. Bei dem Versuch, die Einheit des Stammes zu
retten, verliert Waiyaki sein Leben.

Noucr zeichnet in der Gestalt des Katecheten Joshua das Bild eines
afrikanischen Christentums, das ganz von europiischer Mission abhingig ist.
Dieses Christentum kann sich nur in scharfer Antithese zur afrikanischen
Kultur darstellen. Der Widerspruch betrifft vor allem die traditionellen
Initiationsriten.*® Die Bekehrung wird als ein Bruch mit der kulturellen
Vergangenheit aufgefaBt. Aus der Sicht Ncucis hat diese Entwicklung keine
Zukunft.

Ein starrer Traditionalismus, wie er in der Gestalt Kabonyis, des Gegen-
spielers Waiyakis, dargestellt wird, hat aus dieser Sicht ebensowenig eine
Zukunft. Die Einheit des Stammes kann nicht durch eine einseitige Riickkehr
zur afrikanischen Religion gerettet werden. Denn der Zerfall der Einheit ist
nicht nur in dem Eindringen des Christentums begriindet. Eine Spaltung der
Gemeinschaft hat es schon immer gegeben. Im Titel des Romans, “The River
Between”, hat Ncucr diese Situation bereits angedeutet. Die ganze Hoffnung
beruht auf dem Messias, der die Gegensitze tberwinden kann. Waiyaki
scheitert aber daran, daB sich auf beiden Seiten eine starre religiose Identitit
herausbildet, die sich jeder Synthese verschlieft. Es bleibt die Frage, ob Neuar
nur die Bedingungen darstellt, unter denen der Versuch einer Synthese
scheitern mul}, oder ob er eine derartige Synthese tiberhaupt fiir unméglich

hale.*

2.2 Neuct wa THionG o, ,,The Black Bird®

In der Erzahlung ,The Black Bird® beschreibt Ncucr das Nachspiel einer
vergleichbaren Auseinandersetzung zwischen Christentum und afrikanischer
Religion.*® Die Hauptgestalt der Erzihlung ist ein afrikanischer Student im
modernen Kenya. Sein GroBvater hatte als neubekehrter Christ die Aus-
risstung eines Zauberers zerstort und damit einen Fluch auf sich und seine
Nachkommen gezogen. Trotz seiner modernen Erziehung glaubt der Stu-
dent, unter diesem Fluch zu stehen. Er kehrt schlieflich zu dem Gott seiner
Ahnen zuriick und findet dort seinen Frieden, allerdings erst im Tod. Sein
Gesichtsausdruck, so wird am Schlub der Erzahlung berichtet, habe an den
eines Evangelisten erinnert. Auf diese Weise scheint Ncucr die Moglichkeit
einer Synthese anzudeuten — es wire aber auch in diesem Fall eine Synthese,
die nicht im Leben realisiert werden kann.

In einer anderen Erzihlung hat Ncucr den Konflikt zwischen Christentum
und afrikanischer Religion in einfacher Weise aufgelost. Er scheint sich aber
von dieser Erzihlung distanziert zu haben, da er sie in eine spitere Ausgabe
nicht mehr aufgenommen hat.*

6



3. Literatur aus Kamerun

3.1 Monco BeTl, ,Le pauvre Christ de Bomba®

Mongo BeTis Roman ,Le pauvre Christ de Bomba® erschien 1956, noch vor
der Unabhingigkeit Kameruns.*® Die Zeit der Handlung ist die franzosische
Kolonialherrschaft zwischen den beiden Weltkriegen. Der Ort der Handlung
ist eine katholische Missionsstation in Kamerun. Der Roman ist in der Form
eines Tagebuches verfafit. Die Geschehnisse auf der Missionsstation werden
aus der Sicht des afrikanischen MeRdieners beschrieben.

Die Hauptgestalt des Romans ist der franzésische Missionar Pater Dru-
mont. Er ist zwanzig Jahre lang auf dieser Station titig gewesen, und er
betrachtet den Kampf gegen die Reste afrikanischer Religion und Kultur als
eine Aufgabe der Mission. Wihrend einer Inspektionsreise hat Pater Dru-
mont immer wieder Gelegenheit, dariiber zu reflektieren, warum das Chri-
stentum im Glauben der Afrikaner nicht fest verankert ist. In Gesprichen mit
seinem afrikanischen Koch und mit einem franzosischen Kolonialbeamten
wird dieser Reflexionsprozef schrittweise weitergefithrt. In der Missions-
station haben sich Dinge ereignet, von denen Pater Drumont nichts gewuft
hat. Als diese Vorginge bekannt werden, muR die Station geschlossen
werden. Pater Drumont sieht darin ein weiteres Indiz fiir das Scheitern seiner
Arbeit, und er entschlieft sich, nach Europa zuriickzukehren.

Monco Beti betont die Fremdheit des Christentums in Afrika. Der MeR-
diener bemerkt riickblickend: ,Wir haben ihn zu wenig geliebt . . . Als wenn
er nicht zu uns gehérte ... Weil er nicht zu uns gehorte ...“* Die
vorbehaltlose Bewunderung, die der afrikanische MeRdiener dem europii-
schen Missionar entgegenbringt, dient als ein Stilmittel, die Kritik an der
christlichen Mission um so schirfer zu formulieren. Diese Kritik betrifft vor
allem den Zusammenhang zwischen Mission und Kolonialismus. Dieser
Zusammenhang wird in einem langen Gesprich zwischen dem Missionar,
Pater Drumont, und einem franzosischen Kolonialbeamten erortert. Pater
Drumont lehnt es ab, die Interessen des Kolonialsystems zu vertreten, und er
verteidigt die Unabhangigkeit der Mission. Der Kolonialbeamte weist demge-
geniiber immer wieder auf die untrennbare Verflechtung der beiden Institu-
tionen hin. Pater Drumont muB schlieBlich einsehen, dal er sich diesem
Zusammenhang, der auf der Ebene der Institution besteht, nicht entziehen
kann. So bleibt nur das Eingestindnis des Scheiterns und der Entschluf, nach
Europa zuriickzukehren: ,Ich wire sehr froh, wenn ich Gott gegeniiber nie
Rechenschaft tiber die Kolonialisierung ablegen miifite; . . . Glauben Sie mir,
es gibt nur ein Entweder — Oder: Entweder ich bleibe zusammen mit Thnen in
diesem Land, an Ihrer Seite; dann helfe ich Thnen zwangsliufig bei der
Kolonisierung; . . . Oder aber ich christianisiere das Land; in diesem Fall ist es
das Beste, dal ich mich unsichtbar mache, solange Sie noch hier sind .. .%*

Mongo Betr zeigt an der Entwicklung des Paters Drumont, daB es keine
Moglichkeit gibt, die Verflechtung zwischen Mission und Kolonialismus
aufzulésen, und daB eine Einsicht in diese Zusammenhinge nur den Riickzug
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des Missionars zur Folge haben kann. Seine Kritik richtet sich nicht gegen das
Christentum, sondern gegen die Mission.

Das Verhiltnis zwischen Christentum und afrikanischer Religion wird in
mehreren Gesprichen erortert. Der afrikanische Koch weist Pater Drumont
darauf hin, daf die Inhalte der christlichen Verkiindigung den Afrikanern
bereits bekannt gewesen sein konnten: ,Hattet Thr tatsichlich die Vorstel-
lung, daR sie das nicht schon alles seit langem wulten, lange vor Eurer
Ankunft?*® Aus dieser Sicht ist die Bekehrung zum Christentum in dem
Bestreben begriindet, das Geheimnis der europiischen Macht zu verstehen.
Im Gesprich mit dem Kolonialbeamten kommt der Pater auf die Frage nach
einer Vergleichbarkeit der Gottesvorstellungen zuriick: ,Diese rechtschaffe-
nen Leute haben sehr wohl Gott angebetet — auch ohne uns. Was spielt es
dabei schon fiir eine Rolle, daR sie ihn auf ihre Weise angebetet haben . . .“.*
Mit dieser Aussage wiederruft der Pater ein Prinzip seiner missionarischen
Arbeit, die den Kampf gegen das Heidentum eingeschlossen hatte. Im
Fortgang des Gespriachs fragt der Kolonialbeamte nach der Méglichkeit einer
Afrikanisierung des Christentums.*”” Pater Drumont verwirft diese Idee. Der
Kolonialbeamte ist daran interessiert, weil er das Christentum als die beste
Waffe im Kampf gegen den Kommunismus betrachtet. Die Kritik Monco
Betis richtet sich nicht nur gegen die Abwertung der afrikanischen Religion
als Heidentum, sondern auch gegen den Versuch einer Afrikanisierung des
Christentums.

3.2 RenE PHiLomsE, ,,Un sorcier blanc a Zangali®

1969 erschien der Roman ,,Un sorcier blanc a Zangali von RENE PHiLOMBE.*
Der Autor hat das Thema aus dem Roman Monco Bers wiederaufgenom-
men. Die Zeit der Handlung liegt allerdings weiter zuriick, im Jahr 1915, also
unmittelbar nach dem Wechsel von der deutschen zur franzésischen Kolo-
nialherrschaft. Ort der Handlung ist zunichst die Stadt Jaunde, dann ein
abgelegenes, als Zentrum der traditionellen Religion bekanntes Dorf.

Die Hauptgestalt des Romans ist Pater Marius. Wie Pater Drumont im
Roman Monco Betis betrachtet auch Pater Marius den Kampf gegen die Reste
afrikanischer Religion und Kultur als eine vordringliche Aufgabe der Mission.
In der Erfullung dieser Aufgabe unternimmt er eine gefihrliche Missions-
reise, nur von seinem afrikanischen MeBdiener begleitet. In dem abgelegenen
Dorf wird ihm ein Stiick Land tiberlassen, und es ergibt sich zunichst eine
friedliche Koexistenz. Pater Marius stort aber absichtlich ein traditionelles
religioses Ritual. Er wird daraufhin angegriffen und miBhandelt. Dieser
Vorfall hat eine Strafexpedition der Kolonialmacht zur Folge. Pater Marius
versucht vergeblich, den verantwortlichen Offizier daran zu hindern, eine
exemplarische Exekution durchfithren zu lassen.

Wie Monco Bert geht auch Punomse ausfithrlich auf das Thema ,Mission
und Kolonialismus® ein. In der Diskussion zwischen dem Missionar und dem
franzosischen Offizier werden die verschiedenen Rollen und ihr Zusammen-
hang erortert: ,Vergessen Sie vor allem nicht, Pater Marius, bei der Thnen
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zugewiesenen Rolle zu bleiben. Meine Aufgabe ist es, die Seele des Negers
mit der Rute der Gewalt zu erschlieBen. Thnen kommt es zu, den Samen des
Evangeliums zu sien. Eine andere Moglichkeit gibt es nicht, die groRartige
Maschinerie des Kolonialismus in Gang zu setzen.“’ An dem Widerspruch
des Missionars macht PuiLomse deutlich, daR die Intentionen der Mission und
des Kolonialismus nicht einfach identisch sind, und daf es individuelle
Versuche gibt, die wahren Interessen der Mission gegen die des Kolonial-
systems durchzusetzen. An dem Ergebnis der Diskussion macht er aher auch
klar, dal} diese individuellen Versuche an der untrennbaren Verﬂechtung, die
auf institutioneller Ebene gegeben ist, scheitern miissen. Seine Sichtweise
stimmt mit der Monco BeTis iiberein.

Pumomee fithrt aber einen neuen Gesichtspunkt ein, indem er einzelne
Elemente des Christentums und der afrikanischen Religion vergleicht. Er
weist darauf hin, da afrikanische Amulette und christliche Heiligenbilder die
gleiche Funktion im Leben des religiosen Menschen erfiillen.* Er beschreibt
ausfithrlich ein afrikanisches Stihneritual und deutet einen Vergleich mit dem
christlichen Abendmahl an. Der afrikanische MeRdiener bemerkt diese
Vergleichbarkeit, als er das Ritual beobachtet: ,Er konnte nicht umbhin,
gewisse Beziige zum Christentum herzuleiten.*” Der europiische Missionar
erkennt diese Vergleichbarkeit religioser Elemente nicht. Puromse betont die
Gemeinsamkeiten zwischen christlicher und afrikanischer Religion. Seine
Kritik richtet sich nicht gegen das Christentum, sondern gegen die Mission,
die auf der Annahme beruht, daf es keine Gleichwertigkeit der Religionen
gibt.

3.8 Kenjo JumBam, ,The White Man of God*

1980 erschien der Roman ,The White Man of God* von Kenjo Jumsam.*
Auch in diesem Roman wird die Arbeit europiischer Missionare in Kamerun
beschrieben. Die Zeit der Handlung ist die Phase der Ausbreitung und
Konsolidierung christlicher Mission. Der Ort der Handlung ist ein Dorf, in
dem es bereits eine katholische Missionsstation gibt. Die Bevolkerung ist
gespalten in Christen und Anhinger der afrikanischen Religion. Diese
Trennung geht auch durch einzelne Familien hindurch. Der Roman ist in der
Form eines autobiographischen Berichtes verfalt und gliedert sich in zwei
Teile, die zwei verschiedenen Altersstufen der Hauptgestalt entsprechen.

Die Hauptgestalt des Romans ist Tansa, ein afrikanischer Junge, der in
einer religivs gespaltenen Familie aufwichst. Seine GroBmutter hingt noch
der afrikanischen Religion an. Seine Eltern haben sich bereits zum Christen-
tum bekehrt. Die Spannung zwischen den verschiedenen Religionen stellt sich
als ein Generationenkonflikt dar, der in der Erzichung des Jungen immer
wieder aufbricht. Tansas GroBmutter lilt sich schlieflich doch noch taufen,
so dab die Einheit der Familie wieder hergestellt wird. Ein eindeutiger Erfolg
der christlichen Mission scheint am Schluf aber nicht gegeben zu sein. Denn
einer der beiden europiischen Missionare entdeckt, daR sein afrikanischer
Katechet an einem traditionellen Ritual teilnimmt und selbst die Juju-Maske
tragt.*!



Im Unterschied zu Monco Bert und Reng Puiomee geht Jumeam nicht auf
das Thema ,Mission und Kolonialismus® ein. In seiner Darstellung euro-
péischer Missionare legt er sich nicht auf ein einheitliches Bild fest. Wie
Acuegk stellt auch Jumsam zwei verschiedene Missionare in scharfem Kontrast
nebeneinander. Gerade der Missionar, der nicht das Gesprach, sondern die
Konfrontation sucht, muff zum Schluf die Entdeckung machen, daR es eine
verborgene Kontinuitit im Ubergang von der afrikanischen zur christlichen
Religion zu geben scheint.

Das Verhaltnis zwischen Christentum und afrikanischer Religion wird in
mehreren Gesprichen erortert und in verschiedenen theoretischen Ansitzen
formuliert. Dabei zeichnet sich auch die Maéglichkeit einer Relationierung ab,
in der eine Konfrontation vermieden wird: ,there is only one God who made
everything and everybody and the new way of worship was taught by his
own Son . . . At first the white men sacrificed just as we do now, . . .“.* Beim
Vergleich der religivsen Systeme fithrt Jumam einen neuen Gesichtspunkt
ein, indem er einen Lehrsatz christlicher Dogmatik problematisiert. In
Gesprichen und Reflexionen wird immer wieder die Frage erortert, ob die
Moglichkeit ewiger Hollenstrafen angenommen werden miisse. Im Kontext
der afrikanischen Religion ist eine solche Annahme unvorstellbar. Das
Gottesbild des Christentums, in dem diese Annahme erlaubt ist, erscheint
deshalb als grausam und unannehmbar.** Die theologische Problematik, die
sich aus diesem Lehrsatz christlicher Dogmatik ergibt, wird bis zum Schluft
des Romans als ungelost hingestellt. Auf diese Weise verhindert Jumsam, daf
die wahre Religion mit einem cinzelnen religivsen System identifiziert wird.

4. Schlufibemerkung

Die Kritik an der Methode der Konfrontation und die Forderung eines
interkulturellen Dialoges gehoren zu den grundlegenden Voraussetzungen
der theologischen Inkulturationsprogramme. In diesem Punkt besteht eine
Ubereinstirmnung zwischen den afrikanischen Schriftstellern und den Inkul-
turations-Theologen. Die Konfrontationsmethode wird in allen literarischen
Werken kritisch betrachtet; Acurse und Jumsam haben auBerdem Ansitze
eines interkulturellen Dialoges als positive Kontrastbeispiele dargestellt. Bt
und Puicomee haben die Kritik an der Konfrontationsmethode noch ver-
schirft, indem sie den Zusammenhang zwischen Mission und Kolonialismus
thematisieren und nach der Vergleichbarkeit und Gleichwertigkeit hetero-
gener religioser Elemente und Systeme fragen.

Das zentrale Problem der theologischen Inkulturationsprogramme ist die
Verhalmisbestimmung zwischen dem Christentum und der Religion, die zu
der fremden Kultur gehort. In den religionstheologischen Modellen, die den
Inkulturationsprogrammen zugrundeliegen, wird zumeist ein Stufenverhilt-
nis angenommen. Die afrikanische Religion bleibt dem Christentum unterge-
ordnet, auch wenn der Gott der afrikanischen Religion mit dem Gott, der
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sich in der Bibel offenbart hat, identifiziert wird.* Es gibt aber auch ein
anderes Modell, das eine pluralistische Offenbarung voraussetzt und der
afrikanischen Religion eine vollstindige, dem Christentum gleichwertige,
Gotteserkenntnis zuschreibt.*

Die Sicht der afrikanischen Schriftsteller kénnte gerade im Hinblick auf
diese Debatte von Interesse sein. AcuEesk, Ecuna und Ncuct haben die
Problematik dargestellt, die sich aus der totalen Identifikation mit einem
religiosen System ergibt: der Verlust der Distanz kann zur Selbstzerstérung
des Individuums oder zur Zerstorung der Gemeinschaft fihren. In dieser
Betrachtungsweise wird anscheinend vorausgesetzt, dal die Bedeutung eines
religiosen Systems auch vom Verhalten des religiésen Individuums abhingig
ist, und daB die Funktion des Systems auch und gerade durch die totale
Identifikation verfehlt werden kann.

Aus dieser Interpretation der literarischen Werke koénnte ein theoretischer
Ansatz abgeleitet werden, der zwischen dem Inhalt religiéser Systeme und
ihrer existentiellen Realisierung — sozusagen zwischen Sinn und Bedeutung
religioser Systeme — unterscheidet. Bei der Frage nach der wahren Religion
miifte diese Unterscheidung dann beriicksichtigt werden, so daB die Antwort
nicht mehr im Rahmen eindimensionaler Vergleiche religioser Systeme
gegeben werden konnte. Eine vergleichbare Differenzierung hat W. C. Smita
eingefithrt, wenn er auf den Begriff ,Religion® verzichtet und zwischen
»cumulative tradition® und ,faith“ unterscheidet.*® Die Frage nach der wahren
Religion kann im Rahmen der Religionswissenschaft allerdings nicht beant-
wortet werden.'” Aus einem religionstheoretischen Ansatz kénnen sich aber
Gesichtspunkte ergeben, die in der Theologie beriicksichtigt werden miissen
und die zur Entwicklung neuer religionstheologischer Modelle fithren kon-
nen.

SUMMARY

Some African novelists describe the interaction between Christianity, as being
brought by European missionaries, and African religion and culture. Among these
novelists are well-known authors such as Cumua Acuese (Nigeria), Monco Bett (Kame-
run) and Neuci wa Taionc’o (Kenya). The image of Christianity and of the European
missionary, developed in these novels, is relevant to the actual discussion on
inculturation, that concerns both the theologian and the historian of religions. This
article gives an overview on the works of six African novelists from Nigeria, Kenya and
Kamerun,

! Siehe z. B. A. Rogst Croruws, Inculturation and the Meaning of Culture, in: A. Roest
Crovruus/TH. NkERAMIHIGO, What is so New about Inculturation?, Rom 1984 (Inculturation.
Working Papers on Living Faith and Cultures V), 88-54. Tu. Kramwm, Kirche und
Inkulturation in der Dritten Welt, in: Stimmen der Zeit, 203 (1985), 818-828. Speziell zur
afrikanischen Theologie siehe z. B. J. S. Ukpone. African Theologies Now. A Profile, Eldoret
(Kenya) 1984 (Spearhead No. 80), 7-38; A. SHORTER, African Traditional Religion and
Inculturation, in: Wajibu 2 (1987), 6-9.
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* Vgl. dazu: U. BeRNER, Inkulturationsprogramme in indischer und afrikanischer Theologie, in:
Saeculum. Jahrbuch fiir Universalgeschichte 37 (1986), 83-95.

* Eine religionswissenschaftliche Betrachtung afrikanischer Literatur bietet A. Nanji:
Religions in Conflict and Change in the Works of Modern African Novelists, in: Traditions in
Contact and Change. Selected Proceedings of the XIVth Congress of the International Association for
the History of Religions, ed. P. Sater/D. Wiese, Ontario 1983, 515-526. Vgl. auch: S.
HerTLEIN, Christentum und Mission im Urteil der neoafrikanischen Prosaliteratur, Miunster-
schwarzach 1962; O. Biscuorsercer, Tradition und Wandel aus der Sicht der Romanschrift-
steller Nigerias und Kameruns, Diss. phil. Freiburg (Schweiz) 1967; H. Dinwinpy, Missions
und Missionaries as portrayed by English-speaking Writers of Contemporary African Literature, in:
Christianity in Independent Africa, ed. E. Fasnork-Luke et al, London 1978, 426—442; E.
Inekweazu, Traditionsbewufitsein und Fortschrittsglaube in der afrikanischen Literatur, in:
Afrikanische Literatur — Afrikanische Identitdt, Loccumer Protokolle 17/82, hg, Ev. Akade-
mie Loccumn *1986, 13-36.

! Einen Uberblick iiber die Themen der afrikanischen Literatur gibt J. Risz, Afrikanische
JKlassiher” — Zur Herausbildung eines Kanons der modernen afrikanischen Erzihl-Literatur, in:
Universitas 40 (1985), 81-42, Im kritischen Lexikon zur fremdsprachigen Gegenwarts-
literatur (hg. v. H. L. Arnorp, Miinchen 1984ff) sind bisher drei der im folgenden
genannten Autoren beriicksichtigt: Camvua AcHerg, MonGo BeTl, Nouct wa THIONG'©.

% Cu. Acugse, Things Fall Apart, London

91983 (The New Windmill Series 162); deutsch: Okonkwo oder das Alte stiirzt, Frankfurt
1983 (edition suhrkamp 1138).

8 Cu, Acuesg, Things Fall Apart, 54.

" Aa.0, 157-162.

¥ A.a.0., 128f. Die Sicht der afrikanischen Schriftsteller wire also auch im Hinblick auf
die Debatte tiber das Thema ,African Conversion® von Interesse. R. Horton hat 1971
eine Debatte iiber dieses Thema ausgeldst. Siehe dazu: F. M. Mson, Response fo
Christianity in Pre-colonial and Colonial Africa: Some Ulterior Motives, in: Mission Studies 7
(1987), 42-54; K. Ikenca-MeTun, The Shattered Microcosm: A Critical Survey of Explanations of
Conversion in Africa, in: Religion, Development and African Identity, ed. K. HoLsT PETERSEN,
Uppsala 1987 (Seminar Proceedings 17), 11-27.

? Acuese selbst scheint diese Interpretation zu bestitigen. Siehe dazu: African Writers
Talking, ed. D. DuerpeN/C. PieTERsE, London 21975, 14,

19" CH. Acues, Arrow of God, Second Edition, London #1985 (African Writers Series 16);
deutsch: Der Pfeil Gottes. Ein afrikanischer Roman, Wiesbaden 1965,

1 A0, 192,

2 A.a.0. 208,

18 A.a.0. 280.

" Aa.0. 46-50.

' Vgl dazu F. M. Mgox, African Traditional Community in Transition, in: Bulletin for the
International Committee on Urgent Antropological and Ethnological Research 23
(1981), 41-67: “There is an excellent illustration of the conflict between tradition and
community need in Chinua Achebe’s Arrow of God” (50).

'S Acuese betont diesen Unterschied. Siehe dazu: African Writers Talking {wie Anm, 9),
16f.

" O. Ecsuna, Divinity, in: Daughters of the Sun and other Stories, London 1970, 1-31;
deutsch: Gtliche Kraft, in: Der Neger vom Dienst. Afrikanische Erzahlungen, hg. R. JesTEL,
Frankfurt 1980 (edition suhrkamp 1028), 68-107.

BA20.25;

' Ebd.

DEA a0 99,
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2l Ebd.

N0, IR

2% Neouct wa TuionG’o, The River Between, London/Ibadan/Nairobi 221985 (African
Writers Series 17); deutsch: Der Flufi dazwischen, Miinchen *1985.

 Ncuct wa THionG o, The River Between, 20.

IR0

%% A.a.0. 80f; 84-86.

7 Vgl. dazu CH. WANJALA, For Home and Freedom, Nairobi 1980, 105—124.

% Neuct wa Tuionc’o, The Black Bird, in: Secret Lives and other Stories, London/
Ibadan/Nairobi/Lusaka 1975 (African Writers Series 150) 29-38; deutsch: Der schwarze
Vogel, in: Verborgene Schicksale. Erzdhlungen, Frankfurt 1982 (edition suhrkamp 1111)
72-85.

" Nouct wa THIONG’0, The Village Priest, in; Secret Lives (wie Anm. 28), 22-28. Siehe dazu:
Verborgene Schicksale (wie Anm. 28), 11f. Vgl. dazu auch: Cu. WanjarLa, For Home and
Freedom (wie Anm. 27), 110f.

8 Mownco Bert, Le Pawvre Christ de Bomba, Paris 1976 (Présence Africaine); deutsch: Der
arme Christ von Bomba, Wuppertal 1980 (Dialog Afrika). Von den anderen Werken
Monco Beris ist in diesem Zusammenhang der 1958 erschienene Roman ,Le Roi
Miraculé® zu nennen; englisch: King Lazarus, London/Ibadan/Nairobi 51982 (African
Writers Series 77).

% Monco Beri, Der arme Christ von Bomba, 855.

# Aa.0. 255 Vgl. dazu auch: A.-B. IscuiNcer, Der antikolonialistische Roman im
Jrankophonen Schwarzafrika, Frankfurt 1975 (Europiische Hochschulschriften XIII, 33),
58—65.

SRR )

ARG, 252,

% A.a.0. 262-266.

6 R. Punomek, Un sorcier blanc @ Zangali, Jaunde 1969; deutsch: Der weifie Zauberer von
Zangali, Frankfurt 1980 (Afrikanische Autoren).

% R. PuiLomsg, Der weifle Zauberer von Zangali, 178.

88 A0 6

8. Aa.0. 168

" K. Jumsam, The White Man of God, London/Ibadan/Nairobi 1980 (African Writers
Series 231).

AL O TS

A0, 8T

¥ A..0. 88; 88; 151,

“ Siehe z. B. Cu. Nvamrri, African Tradition and the Christian God, Eldoret (Kenya) 1977
(Spearhead 49), 8-8.

1® Siehe z. B. S. G. Ksicuo, Revelation in African Religion, in: Africa Theological Journal
12 (1988), 166—177.

% Siehe dazu: W. C. Smrts, The Meaning and End of Religion, New York 1978, 156f. Ein
Unterschied liegt darin, daf Smith in seiner Definition des Begriffes ,Faith® zugleich
auch den Begriff der ,Transzendenz® verwendet.

" Siehe dazu: U. Berner, Gegenstand und Aufgabe der Religionswissenschaft, in: ZRGG 85
(1988), 97-116, bes. 109f; 115f.
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