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Afrikanische Philosophie

Daf der Einflufl des modernen Afrika auf das kul-
turelle Leben in Deutschland zunimmt, bedarf
keiner weiteren Ausfithrungen. In Wissenschaft,
Literatur, Kunst und Sport, tiberall beteiligen sich
Afrikaner und sind inzwischen in einigen Berei-
chen fihrend. Eine andere Frage ist, wie die
Offentlichkeit auf diese Entwicklung vorbereitet
ist. Afrikaner miissen sich ihre kulturelle Aner-
kennung und Integration noch immer hart er-
kimpfen. Sie werden mit Vorurteilen, oft sogar
mit gewaltsamen Ubergriffen konfrontiert. Doch
{iber diese von Extremisten verursachten Schwie-
rigkeiten hinaus begegnen sie einer auch in den
eher gebildeten Schichten weit verbreiteten und
oft zu Mifverstindnissen fiihrenden Unkenntnis
ithrer Kultur, ithrer Geschichte und ihres Denkens.

Eine Reihe neuer, zum Teil erstmals auf
deutsch erschienener Biicher zu diesem Problem-
feld mochte dazu beitragen, dem entgegenzuwir-
ken, weniger durch duflerliche ,,Information® als
durch eine Interpretation der gegenwirtigen gei-
stigen Situation Afrikas, auch durch Afrikaner
selbst und insbesondere in der Begegnung mit der
deutschen Kultur.

So beschreibt Peter Martin die Geschichte von
Afrikanern mit Deutschen anhand von Einzelbio-
graphien!. Nicht um allgemeine Phinomene wie
Kolonialismus und Entwicklungshilfe geht es
ithm, sondern um den Einfluff von Afrikanern auf
Kultur und Bewufitsein der Deutschen, angefan-
gen von der Stationierung afrikanischer Legioni-
re an den Grenzen des barbarischen Germanien
der rémischen Kaiserzeit tiber die ,Mohren®
(»Mauri®) der Kreuzzugszeit bis hin zu Immi-
granten zur Zeit des internationalen Sklavenhan-
dels. Die ,Kammermohren® des 18. Jahrhunderts
etwa waren nach Martin keine Sklaven, sondern
Dienstboten, oft genug gehobenen Standes, die es
durch Fleif und freundliches Benehmen zu
Wohlstand und Ansehen in ihrer deutschen
Nachbarschaft brachten. Erst gegen Ende des
18. Jahrhunderts kam es mit der Entstehung bio-
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logistischer und rassistischer Theorien zu einer
Umbkehrung dieser bis dahin positiv verlaufenden
Entwicklung. Eine Darstellung afrikanisch-deut-
scher Beziehungen unter diesem neuen Aspekt bis
heute fafit Martin fur einen zweiten Band seines
Werks ins Auge, der demnichst erscheinen soll.

Unter den zahlreichen Biographien fillt eine
ganz besonders ins Auge, diejenige Anton Wil-
helm Amos aus Axim an der ghanaischen Goldkii-
ste. Kurz nach 1700 geboren, kam Amo 1707 tiber
Amsterdam an den Hof des Herzogs von Braun-
schweig-Wolfenblttel, erhielt eine schulische
Ausbildung und immatrikulierte sich 1727 an der
rechtswissenschaftlichen Fakultdt der Universitit
Halle. 1729 verteidigte er seine Inauguraldisserta-
tion ,Das Recht der Afrikaner in Europa® (,De
iure Maurorum in Europa®), eine Arbeit, die lei-
der verloren ist. Nach den Annalen der Universi-
tat hat Amo darin gezeigt, wie vom rémischen
Recht her Freiheit und rechtliche Gleichstellung
von Afrikanern in Europa garantiert und infolge-
dessen der moderne Sklavenhandel unrechtmaflig
sel.

Kurz danach hat Amo Halle verlassen und
schrieb sich im Lauf des Jahres 1730 in Witten-
berg ein. Dort verfafite er 1734 an der philosophi-
schen Fakultit eine zweite Dissertation mit dem
Titel ,De humanae mentis apatheia® (etwa: ,Die
Emotionslosigkeit des menschlichen Geistes®).
Als Magister hatte er von nun an das Recht, Vor-
lesungen zu halten und Priifungen abzunehmen.
Zwei Jahre spiter iibte er dieses Recht auch in
Halle aus. Ob er, wie einige Quellen vermuten
lassen, in den 40er Jahren Staatsrat in Berlin wur-
de, ist unsicher. 1753 kehrte er nach Ghana zu-
rick und lebte bis zu seinem Tod in einem Fort
der West Indian Company in Chama.

Wihrend Martins Interesse an Amo mehr bio-
graphischer Natur ist, geht es Paulin Hountondji
aus Bénin um das philosophische Vermichtnis
des Ghanaers?. In seinem erstmals 1983 erschie-
nenen, nun ins Deutsche tbertragenen Buch
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»African Philosophy. Myth and Reality“ geht er
kurz auf ,De humanae mentis apatheia® und auf
das Hauptwerk Amos , Tractatus de arte sobrie et
accurate philosophandi® ein.

Vom gegenwartsphilosophischen Standpunkt
aus betrachtet hat eine solche Untersuchung le-
diglich historischen Wert. Sie zeigt Amo als einen
Vertreter der vorkritischen Aufklirung. Doch
steht Amo immerhin in unmittelbarer Nahe zu
Christian Wolff, dem Lehrer Kants, und war
Zeitgenosse Lessings. ,De humanae mentis apa-
theia“ ist die typische Widerlegung des Vitalis-
mus durch einen Mechanizisten. Amo zeigt, daf§
der menschliche Geist nicht eigentlich passiv,
sondern vielmehr ,apathisch® sei, dafl Aktivitit
nicht mit Emotionalitat verwechselt werden diir-
fe. Wie es durch die Sinne zu einer Verbindung
zwischen Kérper und Geist kommt, mufl nach
Amo dahingestellt bleiben. Das Geheimnis des
Lebens konne nicht einfach dadurch gelést wer-
den, dafl man alle seine Funktionen, auch die pas-
siv rezeptiven, also materiellen, geistig deutet
(133-138).

Trotz seiner Zeitgebundenheit ist Amos An-
satz ernst zu nehmen, insbesondere hinsichtlich
seines Einflusses auf einige Vertreter der afrikani-
schen Gegenwartsphilosophie. Hountondji weist
zum Beispiel darauf hin, daff sich Kwame Nkru-
mah in seiner Polemik gegen den Idealismus auf
Amo bezogen habe (124) und von Kant und der
sprachanalytischen Philosophie beeinflufite Phi-
losophen wie Kwasi Wiredu und Kwame Gye-
kye, ihm nachfolgend, in der Tradition eines,
wenn man so will, ,ghanaischen Rationalismus*®
stiinden.

Worum es Hountondji aber vor allem geht,
ist, zu zeigen, daf afrikanische Philosophie nicht
etwas von der Gesamtheit aller anderen philoso-
phischen Traditionen vollig Verschiedenes, Exo-
tisches ist, sondern eine Denktradition unter vie-
len mit ihren ganz eigenen Entwicklungen und
Gesetzlichkeiten. Er wendet sich vor allem gegen
die sogenannte »Ethnophilosophie®, die aus der
ethnologisch-kulturanthropologischen  Analyse
traditioneller afrikanischer Kulturen hervorging
und den Europidern eine Art afrikanisches Kli-
schee vermitrelte, statt sie denkerisch herauszu-
fordern. Eine philosophische Diskussion im tra-
ditionellen innerhalb der
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Ethnophilosophie habe es nie gegeben. Ethnophi-

losophie sei nicht als Philosophie akzeptiert wor-

den, sondern habe eher als kulturanthropologi-
sches Kuriosum gegolten.

Freilich sei die Entwicklung nicht auf dieser
Stufe stehengeblieben. Zwischen dem ersten eth-
nophilosophischen Beitrag des belgischen Missi-
onars Placide Tempels (,Bantu-Philosophie,
1948) und einem Werk wie dem des Ruandesen
Alexis Kagamé (,Ruandesische Seinsphiloso-
phie®, 1956) habe doch ein weitgehender Diffe-
renzierungsprozefl stattgefunden (331.). Kagamé
sei zwar anfanglich noch der Meinung gewesen,
er habe eine eigene, traditionelle ruandesische
Auffassung vom Sein entdeckt. In Wirklichkeit
jedoch habe er lediglich gezeigt, wie sich die tra-
ditionelle ruandesische Sicht der Dinge im Zug
ihrer Begegnung mit europiischem Denken ge-
wandelt hat. Genau das aber sollte Ausgangs-,
nicht Zielpunket afrikanischer Philosophie heute
sein. Erst wenn sie sich nicht mehr gegeniiber den
Ethnologen fiir ihr eigenstindiges Denken zu
rechtfertigen brauche, sei sie fihig geworden, sich
am allgemeinen philosophischen Diskurs zu be-
teiligen (196-202).

Wie dies heute geschieht, zeigt der von Herta
Nagl-Docekal und Franz M. Wimmer edierte
Sammelband ,Postkoloniales Philosophieren:
Afrika“? mit Beitrigen von zehn namhaften afri-
kanischen Philosophen, darunter drei Frauen.

Darin fordert in einem ersten Aufsatz der
Nigerianer Peter Bodunrin von der Philosophie
Relevanz und Engagement (,,commitment®) in ei-
ner Zeit, da geisteswissenschaftliche Titigkeit oft
als Luxus diskrediert werde, insbesondere von
den reichen, vom wirtschaftlich iiberlegenen und
technokratischen Norden unterstiitzten Eliten,
denen es darum gehe, unbequeme Diskussionen
tiber politische und wirtschaftliche Reformen zu
vermeiden.

Mit Kwasi Wiredu (,On Defining African
Philosophy“) kommt der wichtigste Vertreter der
kritischen ghanaischen Philosophie zu Wort, der
sich bereits 1980 mit ,,Philosophy and an African
Culture® (Cambridge University Press) an eine
groflere  Offentlichkeit wandte. Er begriifit
Hountondjis neue Ansitze, wie wir sie eben ken-
nengelernt haben, widerspricht ithnen aber auch
in einigen Punkten. So fordert er afrikanische
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Philosophen auf, sich auch mit europaischen Tra-
ditionen auseinanderzusetzen und (wie der
Kenianer Henry Odera-Oruka, ,Sage Philo-
sophy*, Leiden 1990) zu versuchen, Formen ri-
tischer mindlicher Uberlieferung in afrikani-
schen Kulturen in das heutige Denken miteinzu-
bezichen.

Der Kenianer Dismas Masolo erweitert Wire-
dus Gedankengang um eine historische Perspek-
tive, indem er die einzelnen Abschnitte von des-
sen Buch ,Philosophy and an African Culture®
von 1980, nidmlich Ethnophilosophie, Ideologie
und Utopie, Wissen, Handeln und Werten mit-
einander verkniipft und in Beziehung setzt. Seine
Kritik an einigen Argumenten, insbesondere an
Wiredus Option fiir die Moderne, fillt allerdings
weniger gliicklich aus und mutet beinahe wie ein
Riickfall in die Ethnophilosophie an.

Freilich wird sich die afrikanische Philosophie
nie ganz vom Ruch der Ethnophilosophie befrei-
en konnen, wie Sophie B. Oluwoles Beitrag zur
,Afrikanitit® einer Philosophie zeigt. Wenn auch
die biologisch-rassische Auffassung von ,Négri-
tude® unzutreffend sei, so lasse sich doch das al-
len afrikanischen Philosophien gemeinsame kul-
turelle Umfeld nicht leugnen. Eine Entafrikani-
sierung afrikanischer Philosophie durch eine
Regionalisierung in Einzelphilosophien (ghanai-
sche, nigerianische, kenianische Philosophie
usw.), wie sie einige Kollegen forderten, sei weder
durchfithrbar noch wiinschenswert, eine Periodi-
sierung etwa in antike, traditionelle und moderne
afrikanische Philosophie dagegen sinnvoll.

Eine Art afrikanischer ,Nouveau philosophe®
ist Yakouba Konaté von der Elfenbeinkiiste. In
einer faszinierenden Mischung von Anekdote
und Analyse stellt er das spannungsreiche Bezie-
hungsgefiige zwischen der traditionellen afrikani-
schen und der modernen, technisierten Kultur
des Westens dar: ,Der Eintritt Afrikas in den
Schof} der westlichen Bewufitseinswelt hat nicht
die Dimension eines verlorenen Paradieses, das
im Hollenfeuer dahinschmilzt, sondern die einer
frontalen Begegnung, die die urspriingliche Bahn
umlenkt* (165). Konaté spricht von der Wieder-
geburt Afrikas, an der auch die Philosophie An-
teil haben konne, ,nicht indem sie ausgefallene
Beziehungen zwischen der Antike und der Post-
moderne sucht, sondern indem sie die Autoren
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und Werke aus den Turbulenzen ihrer Zeit ver-
standlich macht, um zu zeigen, dafl jede Philoso-
phie wirklich eine Form des Bewuftseins einer
Epoche ist” (169).

Ein bibliographischer Essay mit einem um-
fangreichen Verzeichnis afrikanischer philoso-
phischer Literatur der Gegenwart rundet den
Band ab.

Was in allen drei genannten Biichern deutlich
wird, ist der eminente Einfluff der christlichen
Missionsbewegung der frithen Neuzeit und der
Gegenwart auf die Entwicklung modernen afri-
kanischen Denkens. Viele der zitierten Philoso-
phen haben an kirchlichen Einrichtungen studiert
(Dismas Masolo) oder sind kirchlich engagiert,
wie der Priester Chukwudum Okolo, die
Ordensschwester Marie Pauline Eboh (beide
Nigeria) und der Jesuit Muhigirwa Rusembuka
(Zaire).

Sogar europiischstimmige Missionare finden
Anerkennung, auch wenn diese manchmal um-
stritten ist, wie im Fall Placide Tempels’. Beim
athiopischen Jesuiten und Philosophen Claude
Sumner etwa (,, The Source of African Philoso-
phy. The Ethiopian Philosophy of Man®, Stutt-
gart 1986) steht sie nichrt in Frage.

Thre historische Genese im Zusammenhang
mit der christlichen Missionsbewegung muf} fir
die afrikanische Philosophie aber gerade nicht
notwendigerweise kulturelle Unmiindigkeit und
geistige Abhingigkeit vom kirchlichen Christen-
tum bedeuten. Dies wire auch nicht Sinn und Ziel
der Mission gewesen. Spitestens seit Anton Wil-
helm Amo ist afrikanische Philosphie moderne
Philosophie, emanzipiertes Denken, und spite-
stens seit diese Art des Denkens die politische
und soziokulturelle Entwicklung des Kontinents
bestimmt, ist afrikanische Kultur moderne Kul-
tur. Die genannten Biicher leisten einen bedeu-
tenden Beitrag, um dies in Deutschland ein wenig
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mehr publik zu machen.
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