Hore, Israel, der Ewige, unser Gott, der Ewi-
ge ist einzig.

Der Ewige, er ist Gott, der Ewige, er ist
Gott.'®

Folgendes Gebet wird vom Tage des Todes
eines Verwandten, nichsten Blutsverwand-
ten oder Ehegatten elf Monate lang beim
Gottesdienst in der Synagoge gesprochen. Es
ist das Kaddish, die Heiligung des Namens
Gottes. Das Beachtenswerte und Charakte-
ristische daran ist, dafl der Verstorbene nicht
erwiahnt wird, noch wird fiir seine Seele ge-
betet. Es hat vielmehr die Preisung von Got-
tes Ruhm zum Inhalt.

Es werde grofl und heilig sein grofler Name
in der Welt, die er nach seinem Wohlgefallen
geschaffen hat.

Er griinde sein Reich bei eurem Leben und in
euren Tagen und beim Leben des ganzen
Hauses Israels, bald und in naher Zeit!
Darauf sprechet: Amen.

Es werde sein grofer Name gesegnet fiir im-
mer und fur alle Ewigkeit. Gesegnet und ge-
priesen, verherrlicht und erhoben, erhéht,
gefeiert, erhaben und gerithmt werde der
Name des Heiligen, gesegnet sei er, hoch
iiber alle Segnungen und Loblieder, Preisge-
singe und Trostesworte, die in der Welt ge-
sprochen werden!

Darauf sprechet: Amen.

Es werde reicher Friede vom Himmel

Und Leben iiber uns und ganz Israel!
Darauf sprechet: Amen.

Er, der die Ordnung des Universums be-
stimmt,

Wird uns und ganz Israel Frieden bringen.
Darauf sprechet: Amen."

Achille Mutombo-Mwana

Christliche Eschatologie und afrikani-
sche Religionen

Nicht nur das Christentum, sondern auch die
afrikanischen Religionen haben eine ausge-
prigte Eschatologie, deren Ahnlichkeit mit
den christlichen Vorstellungen dem Autor
grofier zu sein scheint als thre Undhnlich-
keit. Auch sie versprechen den endgiiltigen
Sieg des Lebens iiber den Tod. Dies zeige

% Aus dem Gebetbuch.

'" Weekday Prayer Book, Rabbinical Assembly of
America, 1961.

auch, wie verkehrt es sei, die afrikanischen
Religionen als blofle ,Stammes-“ oder ,,Na-
turreligionen® zu bezeichnen und sie ge-
geniiber den hochentwickelten Religionen
abzuwerten. Der folgende Beitrag bietet Bei-
spiele, wie die Jenseitsvorstellungen der
Afrikaner das konkrete Leben beeinflussen.
red

Keine Religion kann darauf verzichten, auf
die Fragen der Menschen um den Tod und
das, was danach kommt oder nicht kommt,
also auf die eschatologischen Fragen Ant-
wort zu geben. Im Christentum gehért der
Glaube an die Auferstehung und das ewige
Leben zum Grundbekenntnis. Die konkrete
Form dieses Glaubens ist aber starken Ande-
rungen unterworfen, und auch die theologi-
sche Diskussion geht unbeschadet der lehr-
amtlichen Definitionen stindig weiter, und
es wird z. B. seit Jahrhunderten kontrovers
diskutiert, ob die Holle mehr als ein Wort-
spiel sei. Kann der Mensch unmittelbar nach
seinem letzten Atemzug die Gottesschau ge-
niefen? Soll er eher im Fegefeuer, falls er ka-
tholisch ist, oder im Seelenschlaf, wenn er
Lutheraner ist, auf den jiingsten Tag warten?
Inwiefern ist die ewige Verdammnis béser
Menschen mit der unbegrenzten Barmher-
zigkeit Gottes vereinbar? Was sollte unter
der Gerechtigkeit Gottes verstanden wer-
den, wenn alle Menschen, selbst die grau-
samsten, das ewige Heil erlangen werden?

1. Als Afrikaner und als Christ, das heift als
afrikanischer Christ glaube ich an die Aufer-
stehung der Toten und das ewige Leben. Ich
mufB mich bei diesem meinem Glauben aber
nicht von der Religion meiner Viater verab-
schieden, denn auch sie verspricht den end-
giiltigen Sieg des Lebens tiber den Tod’,
steht also keinesfalls im Widerspruch zu den
eschatologischen Aussagen der biblischen
Offenbarung. Um an diesem Glauben festzu-
halten, benétige ich keine detaillierte Be-
schreibung der Landschaften, die auf mich
warten, oder der Stufen, die ich nach mei-
nem irdischen Aufenthalt werde durchlau-
fen miissen. Dartiber kann man sehr unter-
schiedlicher Meinung sein. Es geniigt mir zu
glauben — das heiBt die Gewifheit der Dinge
zu haben, die ich noch nicht sehe (Hebr 11) —,
daB mein Schicksal und das der ganzen

! E. Mveng, L’Afrique dans I'Eglise, Paris 1985,
9-10.
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Schopfung diesseits wie jenseits des Todes in
Gottes Hinden liegt.

2. Will man Einblick in die eschatologischen
Uberzeugungen der afrikanischen Kulturen
gewinnen, dann wird man unausweichlich
auf die Religionen des schwarzen Erdteils
verwiesen. Entgegen allen alarmierenden
Prognosen haben die Afrikaner das Interesse
an den Religionen ihrer Vorfahren nicht to-
tal eingebut. Analphabeten wie Akademi-
ker greifen gelegentlich oder regelmiBig auf
sie zuriick, zumal wenn entscheidende Fra-
gen wie Geburt, Unfruchtbarkeit, Krankheit
und Tod mit westlichen Rezepten nicht be-
friedigend zu lésen sind. Die geheimen Ge-
sellschaften, die christlichen Freikirchen
und die Riten der schwarzen Diaspora auf
dem amerikanischen Kontinent legen fiir die
Lebendigkeit dieser Religionen Zeugnis ab.
Sie bilden den Hintergrund, auf dem alle
kulturellen Erscheinungen Afrikas zu ver-
stehen sind. DaB sie trotz der jahrhunderte-
langen Unterjochung nicht ausgerottet wor-
den sind, beweist, dall die Modernitiat die
Afrikanitdt nicht verschlungen hat. (Bim-
wenyi)

Die afrikanischen Religionen diirfen deshalb
nicht als primitiv und animistisch abgestem-
pelt und entsprechend abgewertet werden,
wie dies die ideologische Entgegensetzung
Hochreligion — Naturreligion lange gemacht
hat, indem sie einer Religion, deren Bot-
schaft keinen schriftlichen Niederschlag ge-
funden hat und die sich jeweils auf einen
einzigen Stamm beschrinkt, nicht die Wiir-
de einer Hochreligion zuerkannte.? Dem ist
allerdings entgegenzuhalten, dall weder Je-
sus noch Mohammed eine eigenhindige
Schrift hinterlassen haben, und die ,,Stam-
mesreligion* des Judentums wird selbstver-
stindlich den Weltreligionen zugerechnet.
Es spricht fiir die Offenheit der Stammesor-
ganisation der Religionen in Afrika, daBl es
auf diesem Kontinent nie einen Religions-
krieg gegeben hat. Ein weiterer Einwand ge-
gen die afrikanischen Religionen spricht da-
von, daf} sie auf Mythen und nicht auf da-
tierbaren Vorgdngen beruhen. Spétestens
mit der Entmythologisierung der Hochreli-
gionen wurde aber allen deutlich, dal My-

* Siehe I. P. Laleye, Les Religions d’Afrique Noire,
in: J. Delumeau (Ed.), Le fait religieux, Fayard
1993, 644-713.
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thos und Geschichte oft sehr eng verwoben
sind.

Gleichgiiltig ob das Parlament der Religio-
nen die Stimme Afrikas vernimmt oder sie
fir irrelevant erklart, 146t es sich nicht be-
streiten, daB die afrikanischen Religionen
gleichzeitig eine Theologie, eine Anthropolo-
gie und eine Kosmologie darstellen. Sie bie-
ten ein holistisches Menschen- und Weltbild.
Sie stellen den irdischen Aufenthalt des
Menschen als Drama dar, als Kampf zwi-
schen Leben und Tod. Dariiber hinaus ver-
sprechen sie den endgiiltigen Sieg des Le-
bens tiber den Tod. Der Tod wird nicht ver-
drangt. Die Religion lehrt den Menschen, die
Verbiindeten des Lebens zu identifizieren,
um sich auf ihre Seite zu schlagen.

3. DaB die afrikanischen Kulturen und so-
mit die afrikanischen Religionen an das Le-
ben jenseits des Todes glauben, 148t sich an
vielen Beispielen zeigen. Das dgyptische To-
tenbuch und die Pyramidentexte sind die er-
sten und &ltesten Zeugnisse des Jenseits-
glaubens der Menschheit. Einem PaB oder
einer Landkarte gleich war das Totenbuch
jedem Toten ins Grab mitgegeben, damit er
sich in der Unterwelt vor Gefahren schiitzt
und dem zweiten Tod nicht erliegt.® Selbst
wenn man bestrebt ist, die alte dgyptische
Kultur von Schwarzafrika zu trennen, ist
nicht zu leugnen, daB viele Spriiche des To-
tenbuches den eschatologischen Aussagen
afrikanischer Religionen nicht fremd sind.
In vielen Stimmen wird der Tod mit dem Be-
ginn einer langen Reise verglichen, der ins
Dorf der Ahnen fiihrt.* Die Aufnahme ins
Dorf der Ahnen erfolgt aber nur, wenn die
Abrechnung, das heiit die Rechenschaft
iiber die Vergangenheit, positiv ausfillt. Bei
dieser Reise braucht man Hilfsmittel, weil
die Gegend unbekannt ist und gefihrlich
sein kann. Bei der Beerdigung eines jungen
Vetters von mir 1976 ergriff mein Onkel das
Wort und sagte, er sei nicht daran schuld,
dal ein Leben so frith beendet wird. In der
Tat hatte sich der Junge freiwillig in einen
See gestiirzt. Da der leibliche Vater meines
Vetters acht Jahre zuvor im gleichen See ge-
storben war, lag es nahe zu meinen, er habe

* E. Hornung, Das Totenbuch der Agypter, Miin-
chen 1993, 7.

* J. Mbiti, Death and the Hereafter in the Light of
Christianity and African Religion, Kampala 1974,
10-11.



seinen Sohn zu sich geholt. Mein Onkel legte
dann meinem Vetter eine Miinze in die Hand
und sagte, er konne sie unterwegs brauchen,
bevor er das Ziel seiner nun angetretenen
Reise erreicht. In vielen Stdmmen wird die
Trauer erst beendet, wenn der Verstorbene
seinen Angehorigen im Traum mitteilt, daf
er gut angekommen und aufgenommen ist.
In der Nihe des Sees Kisale, in der zairi-
schen Kupferprovinz Katanga, wurde vor
ungefihr 15 Jahren eine Totenstadt aus der
Zeit der Jahrtausendwende entdeckt. Den
Archiologen fiel auf, dal das Begribnis un-
terschiedlich vollzogen worden war, je nach
dem Alter und dem Rang der Verstorbenen.
Bezeichnend ist, daB die Toten mit Gegen-
stinden wie Topfen aus Keramik, Pfeilen
aus Eisen, Halsketten aus Kupfer, Tieren etc.
ins Grab gelegt worden waren.® Wie John
Mbiti es bestétigt, ist das Leben jenseits des
Todes als Kopie des Diesseits angesehen.
Demnach fithren die Verstorbenen ein Le-
ben, das dem irdischen in allen Punkten
dhnelt. Sonst wiirden sie alle diese Gegen-
stinde nicht brauchen. Heute werden Koni-
ge nicht mehr mit ihren Sklaven oder mit
ihren Frauen begraben. Aber an vielen Gra-
bern sind Topfe oder Schiisseln zu sehen.
Meistens sind sie mit Absicht teilweise be-
schidigt. Der Grund hierfiir ist, dafl solche
unbrauchbaren Gegenstiande von den Le-
benden nicht gestohlen werden kénnen. Die
Verstorbenen nehmen sie mit auf ihre lange
Reise.

Fast tiberall opfert man in Afrika den Ahnen
Getranke. Vor Jahren forderte der Diktator
Mobutu immer demonstrativ alle auslandi-
schen Géste auf, mit ihm zum Baum der Ah-
nen zu gehen, um dort Tropfen hinzugieBen,
bevor sie selber tranken. Die Ahnen sind
nach dieser Vorstellung nicht ganz tot. Sie
sind an allen Veranstaltungen ihrer Nach-
kommen beteiligt. Sie sind auf ihre Erinne-
rung angewiesen. Kein Ungliick ist griBer,
als niemanden zu haben, der die Erinnerung
jenseits des Todes weiterpflegt. Laut Mbiti®
ist in diesem Umstand unter anderem der
Grund zu sehen, weshalb die Kinderlosigkeit
als grofes Ungluck empfunden wird. Aber
nicht nur kinderlose, sondern auch bdse
Menschen laufen Gefahr, von der Nachwelt

* M. Cornevin, Archéologie africaine, Paris 1993,
221-225,

$J Mbitialaa 0,512,

vergessen zu werden und so kein Opfer der
Lebenden zu bekommen.

Es trifft sicherlich zu, dafl das Gliick der Ah-
nen von der Erinnerung und der Grofiziigig-
keit der Nachkommen abhéngt. Es darf aber
nicht vergessen werden, daB sie sich auch in
deren Angelegenheiten einmischen. Sei es,
um die noch Lebenden an ihre Pflichten zu
erinnern, sei es, um die Ordnung in der Ge-
meinschaft wiederherzustellen, die Ahnen
beanspruchen fraglos das Recht einzugrei-
fen. Als ich fiinf oder sechs Jahre alt war, hat
eines Tages mein Grofvater den Ahnen ein
Huhn geopfert. Die Griinde dafiir konnte ich
noch nicht durchschauen. Erst spater muBlte
ich zufalligerweise erfahren, dafl die Ver-
wandtschaft mit unlésbaren Problemen kon-
frontiert war. Die besondere Anrufung der
Ahnen war deshalb notwendig geworden,
weil allem Anschein nach jeder seinen
Standpunkt durchsetzen wollte. Die Ahnen
wurden bestellt als Zeugen des Willens jedes
einzelnen zur Versthnung. Das Huhn der
Ahnen wurde draullen von allen Verwandten
eingenommen. Wir alle aBlen aus einer
grofien Schiissel. Nach diesem Mahl durfte
nicht mehr iiber den Gegenstand der Strei-
tigkeiten gesprochen werden. Wenn die To-
ten ganz und endgiiltig tot wiren, wére das
Vollziehen eines solchen Ritus sinn- und ge-
genstandslos.

Die Angst vor den Toten oder sogar vor dem
Betreten eines Friedhofes ist sehr verbreitet.
Sie ist nur dadurch zu erkléaren, daBl den Ver-
storbenen eine groflere Macht zugeschrieben
wird als den noch Lebenden. Alle, die die
Verstorbenen nicht fiirchten, oder alle, die
bewuBt mit ihnen in Berithrung kommen,
werden ebenfalls gefiirchtet. Ein Beispiel:
Am Vorabend unserer Priesterweihe 1983
wurden wir, ich und meine zwei Kollegen,
vom Bischof abgeholt. Mit ihm fuhren wir
zum Stadtfriedhof von Lubumbashi, um zu
beten. Im Weihegottesdienst erwéhnte der
Bischof, da wir einige Stunden in der Nacht
am Friedhof verbracht haben, damit wir als
Priester die Angst vor den Toten und vor
dem Tod iiberwinden. Christus, dem wir ge-
weiht waren, sei letztendlich starker als der
Tod. Die Reaktion der Glaubigen lieB nicht
auf sich warten. Jeder machte einen kurzen
Kommentar dazu. Fiir sie war nun klar, dall
die Priester iiber eine gewisse Macht verfii-
gen, die sie vom Volk aussondert. Viele sahen
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sich in ihrer Annahme bestitigt, dal die
Priester regelméfig mit den Toten sprechen
wiirden.

Im gleichen Zusammenhang mufl man er-
wihnen, daB in gewissen Kreisen die Uber-
zeugung tief verankert ist, es sei moglich,
sich eine auflerordentliche Kraft anzueig-
nen, indem man sich einige Organe der Toten
aneignet. So wurde zum Beispiel Professor
Engelbert Mveng aus Kamerun im April
1995 erdrosselt. Das Geld, das neben seinem
Bett lag, wurde nicht beriihrt. Aber sein Ge-
hirn wurde aus dem Schidel entfernt. Wahr-
scheinlich wollten Mitglieder geheimer Ge-
sellschaften ihre Kraft starken, indem sie
sich die Organe eines besonders begabten
Menschen aneignen.

Fast iberall wird geglaubt, dafl der Verstor-
bene bis zu seiner Aufnahme in das Dorf der
Ahnen in der Néhe seines Hauses bzw. seines
Dorfes herumlduft. Dies macht die Reini-
gung des Hauses am Ende der Trauer not-
wendig. Diese Reinigung gilt auch fiir den
noch lebenden Lebenspartner, der keine Be-
ziehung eingehen darf, bevor alle diese Riten
vollzogen sind.

An der Eisenbahnstrecke Mwene-Ditu-Lu-
bumbashi in Zaire war es noch vor etlichen
Jahren tiblich, dal an der Briicke Kalule-
Nord die Reisenden Miinzen oder wertvolle
Gegenstinde in den Abgrund warfen. Dies
sollte verhindern, daB der Zug an dieser
Stelle umkippt und daB die unzufriedenen
Verstorbenen ihren Tribut an menschlichen
Leben fordern.

Bei der diozesanen Synode des Bistums Lu-
bumbashi in Luishia 1984 hielt der siebzig-
jahrige Herr Kalend a Mwamb einen Vortrag
iiber den den Toten gebilihrenden Respekt.
Seine These war, daBl es den Leuten immer
schlechter ginge, weil sie die Erinnerung an
die Verstorbenen nicht mehr pflegten. Dies
lieB sich an dem Zustand der Friedhéfe in
den Stiddten demonstrieren. Daher wurde
bei dieser Synode beschlossen, dafi die
Gemeinden regelméBig Gottesdienste am
Friedhof halten sollten.

Weitere Beispiele kénnten noch herangezo-
gen werden, um zu belegen, dafl im Bewul3t-
sein vieler Afrikaner, gleichgiiltig ob sie An-
hénger der afrikanischen Religionen sind
oder ob sie getauft sind, die Toten nicht ganz
tot sind. Sie leben weiter. Sie verfiigen iiber
eine Macht, vor der die normalen Sterbli-
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chen Angst haben. Man ruft sie an, um sich
zu beschweren, wenn Frauen keine Kinder
kriegen, wenn es Katastrophen gibt, wenn
man seine Unschuld am Ungliick anderer
beteuern mochte. Es ist nicht ausgeschlos-
sen, daf} die Lebenden den Ahnen vorwerfen,
sie im Stich zu lassen. Ein deutliches Bei-
spiel hierfiir gibt eine Szene des Films ,,Emi-
tai“ von dem Senegalesen Sembene Ousma-
ne. Die Altesten sind verzweifelt, weil das
Land von den Franzosen erobert und scho-
nungslos verwiistet worden ist. Mutig er-
greift einer der Altesten das Wort und be-
schuldigt die Ahnen, die alle zusehen, ohne
einzugreifen. Unmittelbar nach seiner Aufie-
rung stirbt er.

4. Aber was wird konkret iber das Leben
jenseits des Todes geglaubt? In einem
Uberblick iiber die afrikanischen Religionen
behandelt Issiaka Prosper Laleye die Frage
nach dem Ursprung des Todes. Viele afrika-
nische Mythen, die den Tod zu rationalisie-
ren trachten, werden herangezogen.” Aus
dieser Analyse ergibt sich, daf} es schwierig
ist, alle Versuche, den Tod auf erkennbare
Ursachen zuriickzufiihren, in ein einziges
Schema hineinzuzwingen. Der anglikani-
sche Theologe John Mbiti, der die meisten
dieser Mythen kennt, vergleicht sie mit dem
biblischen Mythos des Siindenfalls. Seiner
Ansicht nach 146t alles darauf schlieBen, dafi
es erhebliche Unterschiede zwischen beiden
Denkweisen gibt. Fiir ihn ist zum Beispiel
die kausale Verbindung zwischen Siinde und
Tod nur in der Bibel zu finden. Der afrikani-
schen Denkweise sei diese theologische Vor-
stellung véllig fremd.?

Statt zerstreute Mythen zu befragen, ziehe
ich es vor, in einem Buch zu bldttern, das die
religisen Uberzeugungen eines afrikani-
schen Volkes wiedergibt: die , Bible Noire"
(Schwarze Bibel)’. Diese ,Bibel*“ beschreibt

* I P. Laleye, a.a. O., 673 ff.

¢ J. Mbiti, a. a. O., 8-10.

* I. Fourche — H. Morlighem, Une Bible Noire,
Briissel 1973. Die beiden belgischen Autoren dieses
Buches, das in den vierziger Jahren unseres Jahr-
hunderts erschienen ist, betonten im Vorwort, dall
sie nur das ins Franzosische iibertragen haben, was
die Bevélkerung im Kasai/Zaire glaubt, und daB sie
dem afrikanischen ,Hypotext“ treu geblieben sind.
— Die Frage, ob die Bible Noire christlich inspiriert
worden ist, wird unterschiedlich beantwortet: Die
einen Wissenschaftler bejahen diese Frage; Mabika
Kalanda (La révélation du Tiakani, Kinshasa 1992)
hingegen hilt den Inhalt dieses Buches fiir eine ori-



sehr ausfiihrlich die Genesis der Geister, der
Welten, der Tiere, des Menschen ... Dann
kommt der Ungehorsam des Menschen. Er
weigert sich, den Anweisungen Gottes zu fol-
gen; er hat von dem verbotenen Palmwein ge-
trunken. Um die Menschen zu bestrafen, ver-
nichtet der Hochste Geist (Maweja Nangila)
alle seine Geschopfe. Bald darauf 146t er sie
alle auferstehen, denn der Tod war ein Feh-
ler, den Gott bei der Erschaffung der Welt
nicht bereinigt hat. Der Mensch ist demnach
nicht dafiir verantwortlich zu machen, daf3
der Tod in die Welt kam. Was schon im Keim
angelegt war, kam durch seine Verweige-
rung, dem Hochsten Gott zu gehorchen, zur
Entfaltung. Diese Losung der Theodizeefrage
wird in der Bible Noire durch die Stellung-
nahme der Ratte Mutumba veranschaulicht.
Nach der Auferstehung der Geschopfe, die
auf deren Vernichtung durch den Héchsten
Geist folgt, so heilt es, tritt die Ratte Mutum-
ba mutig auf und wendet sich in Trommel-
sprache an den Héchsten Geist: ,,Du hast al-
les wunderbar erschaffen. Aber eine Stelle
deiner Schopfung ist unvollkommen geblie-
ben.“ Der Hochste Geist (Maweja Nangila)
erwidert liberrascht: ,,Was denn?“ Und Mu-
tumba, keineswegs verangstigt, fahrt fort:
»Du hast uns nicht unsterblich gemacht, wie
Du selber bist. Du hast diesen Palmbaum er-
schaffen, der unseren Tod verursacht. Du bist
unsterblich. Aber wir Menschen nicht.“ Der
Hochste Geist sagt verdrgert zu Mutumba:
»,Wer bist Du eigentlich, um mich so anzu-
sprechen? Du bist nur eine Ratte.“ Mutumba
entfernt sich darauf mit seiner Trommel und
ironisiert: , In seinem eigenen Hof bin ich ihm
iiberlegen gewesen.“ In der Bible Noire wird
also Gott nicht entlastet und wird nicht dem
Menschen allein die Verantwortung fiir den
Tod angelastet.

Einige kurze Kapitel der Schwarzen Bibel
sind dem Schicksal des Menschen jenseits
des Todes gewidmet. Threr Auffassung nach
halten sich Menschen, die ein gutes Leben

ginale theologische Leistung seines Volkes. Die
Tatsache, daB einige Geschichten stark an die Bibel
erinnern, muf} nicht unbedingt als Nachweis einer
Abhingigkeit ausgelegt werden. Meines Erachtens
ist dieses Buch insofern afrikanisch, als es die Jen-
seitsvorstellungen der Afrikaner wiedergibt. Selbst
wenn bewiesen wird, dall in diesem Fall nur von ei-
ner Synthese mit fremden Einfliissen die Rede sein
darf, ist die afrikanische Originalitat dieser Syn-
these nicht zu leugnen.

gefithrt haben, in einem Bananendorf auf.”
Von dort aus werden sie sich in neuen Men-
schen verkorpern, um weiterzuleben. Die
Schopfung wird dennoch eines Tages wieder
werden, wie sie vor dem Eintritt des Todes
war. Dann werden die Menschen nicht mehr
sterben miissen. Sie werden der Reinkarna-
tion nicht mehr bediirfen. Der Hochste Geist
(Maweja Nangila) wird sie in Menschen-
Geist verwandeln. Und der Urzustand wird
wiederhergestellt.

In dieser knappen Skizzierung der Grundge-
danken der Bible Noire ist es nicht méglich,
auf das Menschenbild, das sie vertritt, einzu-
gehen. Es wire interessant zu fragen, inwie-
weit der Kérper, der ohnehin sterblich ist,
ein wesentlicher Bestandteil des Menschen
ist. Es hat gentigt zu zeigen, dall der irdische
Aufenthalt des Menschen nicht als Endziel,
sondern nur als Zwischenstation einer lan-
gen Reise betrachtet wird.

5. Sind nun solche eschatologischen Vorstel-
lungen vereinbar mit dem christlichen Glau-
ben? Die afrikanischen Religionen lehren,
daB es ein Leben nach dem Tod gibt. Dies wi-
derspricht nicht der biblischen Offenbarung.
Jesus sagt, er gehe zu seinem Vater, um seinen
Jingern einen Platz vorzubereiten. Sein Va-
ter sei ein Gott der Lebenden und nicht der
Toten. So gesehen bestdtigt der christliche
Glaube das, was die afrikanischen Religionen
fir selbstverstandlich halten.

Die afrikanischen Religionen glauben an die
Moglichkeit, mit den Toten in Kontakt zu
kommen. Die Ahnen sind auf die Erinnerung
und die Opfer der Nachwelt angewiesen.
Thre ,seelische” Stimmung kann sich positiv
oder negativ auf das irdische Leben der
Nachwelt auswirken. Die Christen glauben
ihrerseits an die communio sanctorum, die
Gemeinschaft der Heiligen. Der Theologe
Charles Nyamiti aus Tanzania hat darauf
hingewiesen, dal man die erheblichen Un-
terschiede zwischen der Gemeinschaft mit
den Ahnen und der communio sanctorum
nicht iibersehen darf.! Thm ist es wichtig
hervorzuheben, daBl die communio sanc-
torum keine Stammesgrenze kennt, wobei
die Gemeinschaft mit den Ahnen auf die bio-
logische Verwandtschaft beschrinkt ist. Die

1 Vgl. Mabika Kalanda, La révélation du Tiakani,
Kinshasa 1992.
I C. Nyamiti, Christ as our Ancestor, Zimbabwe
1984, 127-137.
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Befiirchtung Nyamitis, dal die Stammesor-
ganisation der Religion die Afrikaner daran
hindern kann, Heilige anzuerkennen, die mit
ihnen nicht blutsverwandt sind, teile ich
nicht. Im zairischen Ritus der MeBfeier wer-
den die Ahnen mit den Heiligen angerufen,
ohne daB es die Christen eine groBle Uber-
windung kostet. In seinem Theaterstiick ,,La
tragédie du roi Christophe” inszeniert Aimé
Césaire eine Messe, die vom Bischof Juan de
Dios Gonzales zelebriert wird. Der Konig
Christophe erlaubt sich, der vom Bischof
heruntergelesenen Litanei der Heiligen ein-
heimische Namen hinzuzufiigen.

Nach der Lehre der Bible Noire hat der
Mensch die Moglichkeit, in der Nachwelt
weiterzuleben. Alles hédngt von seinem sittli-
chen Verhalten ab. Aber dieser Zyklus ist
nicht endlos. Die Bible Noire ist der Ansicht,
daf die Ahnen der Reinkarnation miide wer-
den konnen. Alles zielt darauf ab, dafl der
Urzustand wiederhergestellt wird. Dann
werden die Menschen nicht mehr sterben.
Sie werden es auch nicht mehr nétig haben,
auf die Erde zuriickzukommen. Die bibli-
sche Offenbarung ihrerseits lehrt, dal eines
Tages der Tod tiberwunden wird und daB die
Menschen die Gottesschau geniefen werden.
Sie sagt aber nicht, daBl die Menschen auf
diese Erde zuriickkommen konnen.

Viele Afrikaner sind im christlichen Glau-
ben geboren. Sie streben danach, Afrikaner
und Christen zu sein. Sie bejahen ihr Christ-
sein, ohne ihr Afrikanersein verleugnen zu
miissen. Wenn man es mit dem afrikanischen
Christentum ernst meint, dann soll der reli-
giose Hintergrund der afrikanischen Kultu-
ren, den ich zu erldutern versucht habe,
berticksichtigt werden. Sonst wird alle Miihe
vergeblich.

Peter Wirtz

Tod als Thema der Rock- und Popmu-
sik

Wie geht die ,,populire Musik“ mit dem The-
ma ,, Tod“ um? Welche dieser fundamentalen
Fragen des Menschseins werden in welcher
Weise von den verschiedenen Textdichtern
und Musikern angesprochen? Kommen auch
Themen zur Sprache, die der christlichen
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Auferstehungshoffnung nahekommen? Der
folgende Beitrag beschreibt vor allem am
Beispiel von anglo-amerikanischen Gruppen
und Personen die Entwicklung dieser Musik
und des Zusammenhangs von Jungsein mit
dem Todesgedanken. (Die Rockmusik im
deutschsprachigen Raum stellt sich als Ab-
bild der englischsprachigen Musik dar.)

red

»Hey, hey, my, my / Rock and Roll can never
die“ - 1979 verfaBite der kanadische Song-
poet Neil Young jene Hymne auf den un-
sterblichen Rock 'n’ Roll, die auch noch fast
20 Jahre spéater ein Kultlied fiir junge Gene-
rationen ist. Dall zur Bezeichnung der Be-
standigkeit einer Musikrichtung die Meta-
pher vom Sterben benutzt wird, mag auf den
ersten Blick befremden, ist aber nichts Un-
gewohnliches; schon 1958 hatte die Gruppe
Danny and the Juniors einen Hit mit der
gleichen Textzeile. Will man verstehen, was
Rock 'n’ Roll, Todesgedanken und Jungsein
miteinander zu tun haben, mufl man zurtick-
gehen in die finfziger Jahre.

That’ll be the Day when I die

Der Rock 'n’ Roll entsteht in den USA in den
Jahren 1954/1955 als bewulites Gegenkon-
zept junger Menschen zur vorgefundenen
Gesellschafts- und Lebensform. Wahrend
die Kultur der Erwachsenen — repriasentiert
durch das Nachkriegskino Hollywoods und
die Schlagermusik — Traumwelten erschafft,
deren sozialpsychologische Funktion darin
besteht, romantisierte Fluchtmoglichkeiten
aus einer nur schwer ertraglichen Wirklich-
keit zu schaffen, geht es im Rock 'n’ Roll um
die alltdgliche Realitdt. Die Reflexion der
tatsdchlichen Lebensbedingungen junger
Menschen bildet den thematischen Schwer-
punkt der Texte: Schwierigkeiten in Eltern-
haus und Schule, Hoffnungen und Enttiu-
schungen in Liebesbeziehungen, eine unbe-
friedigende Arbeits- und Ausbildungssitua-
tion und die neu entstandene eigene Kultur,
die sich am starksten in Musikformen aus-
driickt. Wihrend die Texte der Schlager
Schicksalergebenheit predigen, fordern die
Rock ’n’ Roll-Texte zum Handeln auf: aus
der Miarchenprinzessin wird die Frau aus
Fleisch und Blut, aus erotischer Schwérme-
rei sexuelles Verlangen, aus verschwomme-
nen Traumbildern Sinnlichkeit, die sich rie-



