René Luneau

Das Jenseits in den
afrikanischen Traditionen

Wenn man bedenkt, daff es im heutigen Afrika mehr
als tausend verschieden groffe Volksgruppen gibt, die
tiber einen Kontinent verteilt sind, der dreimal grofier
ist als Europa, und daft sie sich durch Tradition und
Lebensgewohnheiten unterscheiden (die Welt eines
Waldbewohners ist anders als die des Savannenbauern,
und das Leben eines Hirten gleicht keinem von bei-
den), und wenn man an die Entwicklung denkt, der
sie, ob sie wollen oder nicht, zustimmen miissen, dann
wird man ohne weiteres verstehen, dafl nachfolgende
Ausfiihrungen nicht in gleicher Weise fiir die Gesamt-
heit des Kontinents gelten kénnen und dafl sie das, was
wir Jenseits nennen, nur am Beispiel der Art und Wei-
se, in der sich einige afrikanische Volksgruppen — die
unter vielen moglichen anderen gewihlt wurden — die-
ses vorstellen, andeuten konnen. Im Rahmen dieser
kurzen Betrachtung kénnen die Hauptlinien des afri-
kanischen Denkens in bezug auf das Jenseits nur in
groflen Linien gezeichnet werden, wobei, mangels
Raum, darauf verzichtet werden muf, diese durch ein
haufiges Zuriickgreifen auf Beobachtungen zu bele-
gen',

Gleich zu Anfang sei darauf hingewiesen, daff das
Jenseits, von dem hier die Rede ist, nicht mit unserem
Begriff «Himmel» iibereinstimmt: die Entsprechung,
die uns durch die christliche Tradition gelaufig gewor-
den ist, ist hier ohne Gegenstand. Nicht dafi man iiber
den Himmel nichts wiiite und ihm kein Gewicht bei-
messen wiirde. In einer Vielzahl von Mythen ist dies
der Ort, an den sich Gott, von dem miithsamen Umge-
hen mit den Menschen miide geworden, schlieflich
zuriickzieht?. Auflerdem kommtes, z.B. bei den Dan-
galeaten des Tschad, vor, dafl die Sprache Gott und
den Himmel gleichwertig nennt, als wiirde die sinnen-
hafte Erfahrung dieses Himmelsgewolbes, dessen
Ausdehnung grenzenlos und dessen Mittelpunkt nir-
gendwo ist, und der, wo man sich auch befindet, im-
mer einen Horizont bietet und in dessen Mittelpunkt
man immer selber zu stehen scheint, diese andere Er-
fahrung einer Gegenwirtigkeit symbolisieren, die den
Menschen umfingt und iiber ihn hinausgeht, die ihm
den Regen, das Leben und den Tod «gibt» (J. Fédry).
Der Himmel fehlt also nicht in der religiosen Erfah-
rung: da er unerreichbar ist, ist er das greifbare Zei-
chen der gottlichen Transzendenz. Zwar verband nach

einem Mythos aus Dagba (Zentralafrika) ein sehr lan-
ges «Seil» anfanglich Himmel und Erde miteinander.
Nach dem Fehltritt der ersten Erdenbewohner jedoch
hat Gott das Seil weggenommen (es ist «die Milchstra-
fe, die man sieht, wenn der Himmel klar ist»). Er hat
sich von den Menschen entfernt, und die Toten gehen
nicht in den Himmel !

Weshalb sollten sie im iibrigen auch in den Himmel
gehen ? Die Vorstellung der christlichen Tradition, die
den Himmel und die Gegenwart Gottes als Kronung
eines an sein Ziel gelangten christlichen Lebens sieht,
hat hier keinen Sinn, da den Alten nie offenbart wor-
den ist, wohin die Toten gehen. Wiahrend sie sich nur
auf ihre Weisheit stiitzen, spiiren sie gewiff auch die
fundamentale Frage, die der Tod stellt, und die Furcht,
die er einfloft. Aber sie sind sich dessen bewufit, dafy
der Tod unlgsbar mit dem Leben verbunden ist, daft er
das verborgene Antlitz seines Geheimnisses ist. Und
wenn der Tod ihnen auch in mancher Hinsicht als ein
Bruch oder eine Diskontinuitit erscheint, so iiberlas-
sen sie sich doch nicht der Trauer, denn fiir sie ist das
Sterben-Lernen, das eng mit der Entwicklung des
Menschen verbunden ist, von grundlegender Bedeu-
tung. Man muf} seine Kindheit sterben lassen, um ein
Mann zu werden, man mufl die Zeit des Erwachsen-
seins sterben lassen, um Zugang zu den Privilegien des
hohen Alters zu erlangen, und die Welt der Ahnen
mufl man verlassen, um in diejenige der Vorfahren ein-
zutreten. Leben bedeutet notwendigerweise An-der-
Schwelle-Stehen und Weggehen, und was gibt es wich-
tigeres als das Leben?

Kann man aber verniinftigerweise von den Toten sa-
gen, dafl sie leben? «So wie ein gefiillter Krug beim
Zerbrechen das Wasser zerflieflen lifdt, so zerfliefit das
Leben eines sterbenden Menschen», heiflt es in Zaire?.
Dieser «Krug, der zerbricht», ruft bei Beerdigungsri-
tualen hiufig Verhaltensweisen hervor, die mit Macht
diese Erfahrung des Bruchs, der sich mit dem Tod ver-
bindet, zum Ausdruck bringen. Deshalb wird der Stiel
von der Hacke des Bauern aus Bambara (Mali) abge-
trennt, bevor man sie begribt, und ihn selbst bekleidet
man mit all seinen Kleidern, indem man sie ihm links
anzieht, den Gurt auf dem Riicken gebunden, und man
zerbricht die kleine Kiirbisflasche, nachdem man das
in ihr enthaltene Wasser iiber die Rinder des Grabes
gegossen hat, usw.*. Anderswo riumt man das Haus
desjenigen, der soeben gestorben ist, und wenn er das
Oberhaupt des Dorfes war, so verlassen alle Einwoh-
ner das Dorf®. Gewifl weiff man iiberall in Afrika, dafl
der Tod ein Teil der gemeinsamen Beschaffenheit aus-
macht («der Tod ist mit dem Tag der Geburt verbun-
den», sagt ein Sprichtwort aus Fon [Bénin]), aber man
sucht nicht nach Erklirungen dafiir, warum er hier und
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jetzt auftaucht: der Tod versetzt nicht in Erstaunen,
dieser Tod versetzt in Entriistung. Von daher wird
man immer versuchen, die wirklichen Griinde — und
nicht nur die biologischen ~ fiir sein Kommen aufzu-
decken, selbst wenn Gott schliefflich fiir alles haftet. Es
ist nicht nur der Tod der alten Menschen, satt an Ta-
gen, der nicht in Erstaunen versetzt. Von daher sind
jene ausgedehnten Wahrsagungssitzungen zu verste-
hen oder die eigenartige Gewohnheit, den «Toten zu
befragen», die zwischen Casamance und Angola weit
verbreitet ist und darin besteht, daff der Verstorbene
angeblich den Trigern seiner Bahre vollkommen kodi-
fizierte Bewegungen einprigt, aus denen man die beja-
henden oder verneinenden Antworten erkennen wird,
die er auf die ihm gestellten Fragen gibt: ob sein Tod
nur von Gott gewollt war, oder ob er die gerechte
Strafe fiir einen begangenen Fehler ist oder das Ergeb-
nis einer Rache oder das Werk eines Zauberers 2° Der
Tod ist von soviel Angsten begleitet, daff man thm ge-
wissermafien die bosen Geister austreiben muf: das
wird in dem Augenblick der Fall sein, in dem man
weifl, warum dieser Mensch gestorben ist. Auflerdem
wird alles getan, um ihn fernzuhalten : Sprechverbot’,
Trauerrituale, in denen der Ehegatte gezwungen wird,
mehrere Monate hindurch abseits der Dorfgemein-
schaft zu leben, oder Reinigungsverfahren, denen sich
diejenigen unterziehen miissen, die mithalfen, die
Grube auszuheben, und die an der Bestattung teilnah-
men, und weiterhin Gebete und Riten, die den Ver-
storbenen zum Gegenstand haben, damit er sich nun
von den Menschen seines Hauses entfernen mége und
aufhort, sie zu quilen: iiberall oder fast iiberall im
schwarzen Afrika findet man Gebriuche entsprechend
der unendlichen Vielfalt der lokalen Traditionen. So
werden der Ernst des Todes oder die Schmerzen, die er
verursacht, nicht mit schonen Redensarten abgetan : er
zerreiflt und gewihrt keinen Pardon: «Es gibt keine
Opfer fiir den Tod.»®

Andererseits — und das ist das Paradoxe daran —voll-
zieht der Tod, obwohl er Gewalt und Bruch bedeutet,
doch keine radikale Diskontinuitit zwischen dem, was
zu Ende geht und dem, was entsteht. Das wird bereits
auf sprachlicher Ebene spiirbar. Nach alter Tradition
kiindigt man in Bénin den Tod des K6nigs mit der Mit-
teilung an, «er sei nach Alada gegangen», der Quelle
seines Konigstums, zu der er heimkehrt, <um den ihm
gebiihrenden Platz in der Mitte der Seinen einzuneh-
men». In gleicher Weise sagt man, daff der Wahrsager
auf dem Weg nach Ifé ist («er ist nach Ifé gegangen»),
der religivsen Hauptstadt der Wahrsagung durch den
Fa®. Man leugnet nicht die Brutalitit des plotzlichen
Ereignisses, aber man sicht es eingebunden in eine
jahrhundertealte Tradition. Diese Uberzeugung er-

klirt auch gewisse Verhaltensweisen, die zunichst
iiberraschen. So geschicht es nicht selten, daff der Ver-
storbene wihrend seiner Beerdigung von denjenigen,
die ihm die letzte Ehre erweisen, eine Hose, einen
Kamm und Kleingeld ausgehindigt bekommt: Ge-
schenke, die er denjenigen tibergeben soll, die vor ihm
gestorben sind und zu denen er nun hingehe. Die ver-
bale Uberlieferung spricht {ibrigens manchmal vom
«unterirdischen» Aufenthaltsort der Toten, wenn er
nicht weit von der gewohnten Umgebung hinter den
Hiigeln vermutet wird. Das Dorf, von dem dann die
Rede ist, ist denjenigen, die wir kennen, oft sehr dhn-
lich, und wenn man manchen Mythen Glauben schen-
ken will, so haben Reisende es auch gelegentlich er-
reicht, so wie jene Bauern aus Bobo (Obervolta), die,
da sie keine Hoffnung mehr hatten, Honig auf dem
Markt zu finden, hérten, «dafl nur der Markt der Ver-
storbenen noch welchen fiihre. Die armen Leute z6-
gerten nicht lange, sondern machten sich auf den Weg
nach Hokani — was soviel bedeutet wie Jenseits»'®.
Und wer hérte nie von jenem Verstorbenen, der be-
reits seit mehreren Jahren tot ist und dem «man» eines
Tages in einem fernen Dorf, in das nie jemand gegan-
gen ist, aber dessen Namen man kennt, begegnete ?
Diese Wahrnehmung der Kontinuitit zwischen dem
Hier-auf-Erden und dem Jenseits beschrinkt sich
nicht nur auf Anekdoten. In einem sehr schonen Beer-
digungslied aus Fon (Bénin) heifit es iiber den Toten:
«Er selber ist durch den Spiegel gegangen. Fiir ihn wird
nichts mehr in ‘der Finsternis sein.» Wenn auch das
Bild des «Spiegels» sehr schon ist, so mufd hier doch der
Gedanke der « Moglichkeit» der «Durchquerung» fest-
gehalten werden. Die ganze afrikanische Tradition
bringt zum Ausdruck, daff der Tod eine Schwelle ist,
die zu einer nexen «Geburt» fiihrt, und dafl man diese
wie die Zeit einer fortgesetzten Initiation leben solle.
Auch hier konnen die Verhaltensweisen aufschlufi-
reich sein. So ist es bei den Batawa in Zaire Sitte, daf}
der Mann im Todeskampf und sterbend an eine Frau-
gelehnt ist, die mit weit gedffneten Beinen auf ihren
Fersen hockt, so als solle er sie erneut schwingern''.
Bei den Sar des Tschad greift man wihrend der Toten-
feier auf Rhythmen zuriick, die bestimmten Initia-
tionstinzen eigen sind (nganjang). Das Auflebenlassen
der Nganjang-Rhythmen frischt nicht nur die Erinne-
rung an ein Geschehnis der Vergangenheit auf, son-
dern es offenbart den Sinn sowohl der Einfithrung in
das Leben als auch den des gegenwirtig erlebten To-
des, der nicht als das einzigartige und individuelle Er-
eignis des Lebensendes verstanden wird, sondern als
ein Ereignis von gesellschaftlicher Bedeutung, das in
einer neuen Phase das Leben eines Eingeweihten
gleichzeitig in das Leben und in die Gemeinschaft der
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Fortgegangenen integriert'?. Ubrigens gibt es in der
Sar-Sprache «kein Gegensatzpaar Tod/Leben. Das
Leben ist das alles Umschliefende, das nicht erwihnt
zu werden brauchit. Y6 (der Tod) integriert sich in das
Leben, in die umfassende Erfahrung des Lebens der
Gruppe, die iiber das Sterben> des Einzelnen hinaus-
geht.»'? So gesehen schreitet der Mensch von Schwelle
zu Schwelle, von Neubeginn zu Neubeginn sein Leben
lang. Der physische Tod ist nur eine Schwelle unter
anderen: sie filhrt zur Welt der «Vorfahren».

Das Empfinden einer Kontinuitit zwischen dieser
Welt und dem Jenseits ist so intensiv, dafl diese
schlieflich wie die Vorder- und Riickseite einer selben
Wirklichkeit erscheinen. Die Bazela in Zaire kennen
drei gesellschaftliche Integrationsstufen: die Kindheit
(bwana), das Erwachsenenalter (butamé) und das Al-
ter (buksnli). Vielleicht stellen sie nur das geschwichte
Abbild der urspriinglichen Ordnung dar, die in der
anderen Welt herrscht und die beinhaltet, daff man, um
den Status «eines Vorfahren» zu erlangen, ebenfalls
drei Stufen erklimmen muf}, die jeweils einem Ereignis
in den Beisetzungsfeiern entsprechen und sich iiber ein
ganzes Jahr erstrecken : bumufwé : die Person ist soe-
ben gestorben, er ist iiber die Schwelle gegangen ; bu-
mufi : dies ist die Zeit der Ungewiftheit, ob diejenigen,
die er soeben verlief}, ihn fiir wiirdig halten werden, die
Wiirde eines Ahnen zu tragen oder ob sie ihn verwer-
fen und ihn der Ungliicke und der unheilvollen Vorah-
nungen beschuldigen werden, die auf sein Ableben
folgten ; busyekalii: durch die Wirkung eines spezifi-
schen Rituals, muumbu genannt (wortlich = «die An-
kunft des Verstorbenen begriifien»), wird der Ver-
schiedene fiir wiirdig erkannt, Ahne genannt zu wer-
den, und so wird er zum Gegenstand der Verehrung
durch die Seinen. Von da an wird man Ausschau halten
nach den Zeichen seiner Riickkehr in einem der Kin-
der, die danach geboren werden.

Das ist aber noch nicht alles. Die Ahnen selbst, die
aufgrund von Kriterien, die in Wirklichkeit die Wer-
tungen und Praktiken sind, in denen sich die Gruppe
wiedererkennt, auserkoren wurden, gehorchen einer
Hierarchie, die derjenigen unserer Welt ganz und gar
vergleichbar ist. An erster Stelle treten diejenigen Ah-
nen, die die Griinder sind, die Erstgeborenen der
Volksgruppe (inkolwe). Dann folgen die anonymen
Ahnen, also diejenigen, deren Namen in der Abfolge
der Generationen vergessen worden sind, die («friihe-
ren Schne» (basyeksnln). Schliefilich kommen diejeni-
gen, die man mit Namen nennt, die nahen Vorfahren,
«unsere Viter» (batata betu), «<unsere Grofiviter» (ba
nkambé bétu), mit denen man tatsichlich die Bezie-
hung zu den Ahnen empfindet. So stellt sich im Jen-
seits die Abfolge der Linien wieder her, so als wire es

Aufgabe eines jeden Ahnen, den Platz einzunehmen,
den er zu Lebzeiten hatte.

Was fiir die Bazela' gilt, gilt mutatis mutandis
ebenso fiir eine grofle Anzahl von afrikanischen
Volksgruppen, selbst dann, wenn die Anwesenheit der
Toten im taglichen Leben gelegentlich die Grenzen ei-
nes offiziell anerkannten Ahnenkultes weit iibersteigt.

Es wire ein Irrtum, in diesen weisen Konstruktio-
nen, die die kollektive Mentalitit hervorgebracht hat,
das einzige Ergebnis einer Vorstellungswelt zu sehen,
die mit der Wirklichkeit des Lebens nicht viel gemein
hat. Die Toten sind nicht nur die Hiiter des Gedacht-
nisses, sie sind hiufig auch die Hiiter der Hiuser. So
befindet sich bei den Fon des Bénin unter den Hiitten,
die zu einer hiuslichen Gemeinschaft gehoren, dieje-
nige der asanyi, «der in der Erde eingepflockter Me-
tallgegenstinde, die die Verstorbenen darstellens'®.
Denn, so fithrt R.M. Segbenou aus, «jeder Verstorbe-
ne, dessen Beerdigungsritual beendet ist, besitzt einen
asanyi, den man im allgemeinen fiir den Verstorbenen
selbst halt. Haufig liegt die 4jaldsd, eine Versamm-
lungsstitte fiir die privilegierten Mitglieder (der Grofi-
familie), gegeniiber der Hiitte der asanyi. Das nahe
Beicinanderliegen dieser beiden Hiitten soll die Ver-
bindung zwischen Lebenden und Toten zum Aus-
druck bringen. Man versammelt sich angesichts der
Ahnen, oder noch besser : mir ihnen. Auflerdem ver-
zichtet man nicht darauf, ihnen gelegentlich durch die
Vermittlung des fa (Wahrsageorakel) das Wort zu er-
teilen»'®, Von daher ist die Auflerung R. Bastides zu
verstehen, als er derzeit folgendes schrieb : «Die afri-
kanischen Zivilisationen sind symbiotische Zivilisa-
tionen, in denen die Toten und die Lebenden eine ein-
zige Gemeinschaft bilden, was um so leichter fillt, da
der Tod nur den Ubergang zu einem hoheren Status
bedeutet'”. An dieser Stelle miifiten die Triume er-
wihnt werden, durch die die Toten die Erde besuchen
und ihren Willen kundtun, nach dem Beispiel jener
Notablen vom Stamme der Tetela (Zaire), von denen es
heifit, daf} sie sich vor der Entscheidung in einer wich-
tigen Rechtsangelegenheit zuriickzogen, um zu triu-
men : die Ahnen kamen dann zu thnen, um ihnen mit-
zuteilen, wer Recht und wer Unrecht hitte.»'® Zu un-
terstreichen ist auch die Bedeutung der Trance, wih-
rend der der Vorfahre augenblicklich von demjenigen,
den er auserwihlt hat, Besitz ergreifen und seinen
Wunsch durch dessen Vermittlung duflern kann'®.

In Afrika sind die Toten zu wichtig, um der Verges-
senheit anheimzufallen, und wenn es auch stimmt, daf§
die Einfithrung das Leben betrifft, so mufl man doch
erkennen, daff sie in mancher Hinsicht lebendiger sind
als die Lebenden selbst. Sie sind auch noch gar nicht
alle ans Ziel ihrer Bestimmung angelangt. Gewisse
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Volksgruppen (z.B. die Tetela in Zaire) lieben die Vor-
stellung, dafl der Ahne im Kind wiederkommen kann.
Dies geschieht nach komplexen Regeln, in die gleich-
zeitig die Unterschiedlichkeit der geistigen Grundla-
gen, die die tiefe Personlichkeit eines Wesens bedin-
gen, hineinspielen (das Kind wird einige davon erhal-
ten und so die Identifikation zwischen seinem Ahnen
und ihm belegen) und auflerdem der Wechsel der Ge-
nerationen. So wird der Kreis wieder geschlossen. Das
Kind fingt ein neues Menschenleben an, und das Le-
ben nimmt seinen Lauf.

Wozu diese weise und peinlich genaue Darstellung,
in der der Tod niemals das letzte Wort hat ? Am Schluf§
dieser zu fliichtigen Skizze kénnten einige Griinde ge-
nannt werden.

Der individuelle Tod kann nicht ignoriert werden —
man kann nichts gegen ihn tun —, er scheint jedoch
machtlos der Gemeinschaft gegeniiber, die ihren Weg
von Generation zu Generation verfolgt.

Denn, wenn die Gemeinschaft Bestand hat, so nicht
nur wegen der Kinder, die sie hervorbringt (das Kind
bedeutet ihren grofiten Sieg iiber den Tod), sondern
weil sie sich einer gewissen Anzahl von Normen und
WertmafSstiben unterwirft, die sie als unantastbar er-
kannt hat. Wiren sie der gegenwirtigen Welt unter-
worfen, sie wiirden bald zunichte werden und mit ih-
nen die Gruppe, deren tiefe Identitit sie gewihrleistet.
Der Maflstabkatalog mufl also notwendigerweise an
anderer Stelle verankert werden, und es ist die Funk-
tion der Ahnen, ihn zu sichern. Auch impliziert der
Stand der Ahnen «einen gewissen Grad an Kenntnis
und Weisheit..., eine gewisse Funktion der Uberwa-
chung..., der Kontrolle ... und des Urteils»...2° Nie-
mand hat das Recht, den von ithm vorgezeichneten
Weg zu verlassen. Wer dieses wagte, wiirde schmerz-
dich zur Wirklichkeit zuriickgerufen, und das Ungliick
wiirde ihn alsbald ereilen.

Dariiber hinaus, und das ist eine der grundlegenden
Wahrnehmungen der afrikanischen Denkweise, ist
nichts mit dem Leben vergleichbar. Und wenn es auch
paradox klingen mag: um seinen Preis zu ermessen,
mufl man die Erfahrung des «Todes» gemacht haben
und wissen, dafl das Leben sich in einem stindigen
Uberschreiten offenbart. Durch die Initiation zum
Erwachsenenalter vorzustofen, bedeutet unausweich-
lich dem Tod begegnet zu sein und ihn iiberwunden zu
haben. Im Rahmen einer solchen Dynamik des Lebens
ist dieser unaufhérliche Nahrungsaustansch zwischen
Lebenden und Toten zu verstehen. Die Toten nihren
die Lebenden : sie befinden sich an der Quelle der Er-
giebigkeit des Ackers und der Fruchtbarkeit der Frau-
en; die Lebenden nihren die Toten durch die Huldi-
gung im Trinkgelage oder im Opferverfahren: «Die

Nahrung, schreibt M. Fournier, ist aus Erfahrung das,
was gleichzeitig unsere Erhaltung und unsere Zet-
brechlichkeit darstellt. Wenn sie das Leben erhilt, so
ist sie alles in einem auch das Zeichen unseres Todes.
Mit dem Nahrungsangebot an die Toten will man ganz
einfach andeuten, daf} sie leben und dafl man sie nicht
hungern und dursten lassen soll, sprich vergessen und
verlassen.»*! Faktisch heifit das, dafl, wenn die Ge-
meinschaft jenseits des Todes erscheint, man eines je-
den Ahnen gedenken muf}, damit er iiberleben kann
und daff sein Name im Verlaufe von Opferhandlungen
beschworen wird. Was gibt es iiber das Los desjenigen,
dessen niemand sich erinnert und dessen Namen verlo-
rengegangen ist, zu sagen ? In Fon kennt man nur einen
einzigen Ausdruck fiir «sein» und «sich nennen». Von
daher ist die Notwendigkeit eines Nachkommen, der
einen iiberlebt und der von Zeit zu Zeit im Verlaufe der
jahrlichen Opferfeiern seinen Namen beschwort, zu
verstehen.

Schliefilich wire der Gedankengang eine lingere
Entfaltung wert, denn es geschieht immer aus Be-
quemlichkeit, wenn von dem Leben und dem Tod ge-
sprochen wird. In Afrika lebt man nicht. Man ist mehr
oder weniger lebendig. Im gleichen Sinne sollte man
von Tod in der Mebrzahl sprechen. Der Augenblick
des Todes ist nur die wahrnehmbare Schwelle einer
langsamen Entwicklung, die lange vorher eingesetzt
hat und die weitergehen wird bis zu dem Augenblick,
in dem alles aus dem Gedichtnis geschwunden sein
wird : der letzte Atemzug, die langsame Auflésung der
geistigen Tatigkeit, der Zugang zu einem neuen Status,
der durch die Trauerrituale erméglicht wird, Opfer-
handlungen fiir die Ahnen und dann das langsame Ab-
gleiten in die Anonymitit, weil sich die Generationen
entfernen. Der Tod gehorcht nicht einem Namen,
ebensowenig wie das Leben, dessen Gegenpol er ist.

Man wird leicht verstehen, daf} die christliche Pre-
digt angesichts dieses Jenseits und dieser Beziehung zu
den Toten zunichst vollig fremd geklungen hat. Das
geschieht im tibrigen nicht zum ersten Mal : Unsere ei-
genen lindlichen Traditionen in Zusammenhang mit
den Toten sind hiufig sehr lebendig geblieben, und
zwar bis in die letzten Jahrzehnte. Im Gegensatz zu
dem, was in der Kirche gelehrt wurde, «verging einige
Zeit, bis die Toten endgiiltig gestorben waren. Monate
hindurch, wenn nicht jahrelang kehrten sie in die Orte
und Hiuser, in denen sie gewohnt hatten, zuriick,
oder zumindest rechnete man mit dieser Moglichkeit.
Man muflte auf sie Riicksicht nehmen, sie fernhalten,
ohne sie zu verletzen, und ihr Leben auflerhalb des
Grabes erleichtern. Die Kirche hat diesen Glauben an
ein irdisches Uberleben von mehr oder weniger vor-
laufigem Charakter unermiidlich bekimpft.»** Tatsa-
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che ist, daf} es noch kein Jahrhundert her ist, daff man
in vielen Gegenden Frankreichs glaubte, daf die Toten
in der Nacht vom 1. auf den 2. November ihre Ver-
wandten besuchen kimen, und man lief§ fiir sie ein
brennendes Holzscheit im Kamin liegen (denn die To-
ten frieren immer !). Die afrikanischen Bauern unserer
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