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B GESINE KRUGER

»...this splendid old Zulu people«
— Anfange der Ethnisierung
von Politik im siudlichen Afrika

Die Entstehung und Artikulation ethnischer Zusammengehorigkeit ist in Afrika ein
Phianomen des Kolonialismus. Auf diesen Zusammenhang verwies bereits der be-
kannte britische Afrika-Historiker John Iliffe 1979 mit seinem beriihmt gewordenen
Satz: »The British wrongly believed that Tanganyikans belonged to tribes; Tanganyi-
kans created tribes to function within the colonial framework.«! Diese fast lakonisch
anmutende Bemerkung, die den Stamm als Resultat des Kolonialismus ausweist, zahlt
zu den wohl am hiufigsten zitierten Sitzen der afrikanischen Geschichtsschreibung
tiberhaupt. Gleichwohl gehort die Vorstellung, »ethnische Identitit« begriinde ein
uraltes und kulturell tief verwurzeltes Organisationsprinzip afrikanischer Gesell-
schaften, bis heute zum Standard-Repertoire in Lehrbiichern, populdren Darstel-
lungen und Feuilletons und wird auch von den einschligigen Afrika-Kennern be-
standig wiederholt und aktualisiert. Daf$ die Ableitung »ethnischer Identitit« aus
klassischen Merkmalen wie Sprache, Religion, Kultur und Abstammung in den mei-
sten Fillen historisch und aktuell vollig unzutreffend ist?, andert nichts an der At-
traktivitit dieses Konzeptes zur Abgrenzung unterschiedlicher »Stimme« und zur
Erklarung angeblich aus gegebenen ethnischen Gegensitzen hervorgehender Kon-
flikte.? Solche Erklidrungen sind bestenfalls tautologisch, aber sie verweisen auf eine
gesellschaftliche Realitat. Denn so »erfunden«* die »Stimme« auch sein mogen, sie

1 John Iliffe, A Modern History of Tanganyika, Cambridge 1979, S. 318.

2 Ein besonders prignantes Beispiel ist das Massaker in Ruanda. Wie zum Beispiel Leonard Harding
gezeigt hat, teilen Hutu und Tutsi genau die als zentral geachteten Merkmale »tribaler Identitat«,
wie Sprache, Religion und Kultur. Siehe: Leonard Harding (Hg.), Ruanda — der Weg zum Volker-
mord. Vorgeschichte — Verlauf — Deutung, Hamburg 1998.

3 Ganz anders zum Beispiel argumentiert Georg Elwert mit seinem Modell der Gewaltmarkte. »Am
Rand der florierenden industriellen Markte wird Gewalt zweckrational als effizientes Mittel markt-
wirtschaftlichen Erwerbsstrebens eingesetzt.« Sie ist Ursache und nicht Resultat »ethnischer Kon-
flikte«. Siehe: Georg Elwert, Wie ethnisch sind Biirgerkriege? Der Irrglaube, daf Biirgerkriege kul-
turelle Wurzeln haben, in: E+Z Entwicklung und Zusaniimcnarbeit 10 (Oktober 1998), S. 265-267.

4 Seit Erscheinen des von Eric Hobsbawm und Terence Ranger herausgegebenen Konferenzbandes
The Invention of Tradition ist die Rede von der »Erfindung« von Traditionen, besonders im Zu-
sammenhang mit der Nation, zum gefliigelten Wort geworden. Da im Begriff der Erfindung zu sehr
der subjektive und willkiirlich Aspekt mitschwingt, hat Ranger ihn inzwischen korrigiert. In einer
Revision seines Konzeptes antwortete er auf den Vorwurf, daf§ der Begriff der »Erfindung« eine zu
artifizielle Konnotation habe, und schliagt alternativ den Begriff der »Imagination« vor. Siehe:
Terence Ranger, The invention of tradition revisited: the case of colonial Africa, in T. Ranger &
O. Vaughan (Hg.), Legitimacy and the State in Twentieth Century Africa. Essays in honour of
A.H.M. Kirk-Greene, S. 62-111. Ungeachtet dieser Diskussion um die Begrifflichkeit besafl das Kon-
zept eine grofie Sprengkraft, und der Sammelband zeigt dariiber hinaus einen produktiven Weg des
Vergleichs europiischer und afrikanischer gesellschaftlicher Phanomene.
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boten einen Rahmen, Interessen und Anspriiche gegeniiber dem Kolonialstaat zu
formulieren, und auch heute dufSern sich viele Konflikte in den postkolonialen afri-
kanischen Gesellschaften im Idiom politisierter Ethnizitit.

Michael Werz stellt, mit Rekurs auf Max Horkheimer, die Entstehung ethnischen
Bewuftseins in den westlichen Gesellschaften in einen Zusammenhang mit dem Un-
tergang der alten biirgerlichen Ara des 19. Jahrhunderts und dem Zerbrechen von
»einschligigen Traditionen«: »Ethnisches Bewuftsein ist eine Reaktion auf diese
Entzauberung der Welt, ein Versuch ihrer erneuten Verzauberung, der jedoch nicht
gelingen kann, weil soziale und kulturelle Bindekrifte sich in der Zwischenzeit
grundlegend verindert haben.«’ In Afrika ist ethnisches BewufStsein ebenfalls kein
Kennzeichen einer noch verzauberten Welt und auch nicht allein Reaktion auf eine
Entzauberung der alten Welt aufgrund kolonialer Eroberung und Durchdringung.
Ethnizitdt ist vielmehr inhirenter Bestandteil des kolonialen Modernisierungspro- 59
jektes selbst®, und damit kein Phinomen genuiner afrikanischer Kultur, sondern ko-
lonialer und postkolonialer Politik. An der »Erfindung der Stimme«, dem, was heu-
te als tribale oder ethnische Identitit in die Vergangenheit zuriick projeziert wird,
waren Missionare, Wissenschaftler sowie Kolonialbeamte vor Ort und in den eu-
ropiischen Metropolen ebenso beteiligt, wie Teile der afrikanischen Gesellschaften
und deren alte und neue Fiithrungsschichten.”

Dieser Beitrag geht davon aus, daf8 Ethnizitit als gesellschaftlicher Handlungs-
rahmen und als subjektive Bewuftseinsform nicht im Kampf zwischen Tradition
und Moderne entstand, sondern im Kampf um Tradition und Moderne. Dieser Kampf
begann bereits im 19. Jahrhundert, wenngleich die Politisierung von Ethnizitit in
Afrika erst ein Phinomen des 20. Jahrhunderts ist. Zunichst werden im ersten Teil
einige generelle Uberlegungen zum Thema der »Erfindung von Stimmen« vorge-
stellt, weil kaum ein Vorurteil iber Afrika so bestindig und in so hohem Ausmaf$
resistent gegen historische Erkenntnis und Kritik ist, wie die Vorstellung vom grund-
legenden und unverinderlichen »Stammesprinzip« als Organisationsweise afrikani-
scher Gesellschaften. Der zweite Teil skizziert den historischen Hintergrund des Auf-
stiegs und Niedergangs der »Zulu-Nation« und legt einen Schwerpunkt auf
afrikanische und koloniale Legitimationsstrategien, insbesondere im Zusammen-
hang mit der Person Shaka kaSenzangakhona (1787-1828). Im Mittelpunkt des
dritten Abschnitts stehen die Missionsgemeinschaft von Ekukhanyeni sowie zwei
zentrale historische Personen: die Missionarin Harriette Colenso (1847-1932)% und
der Zulu-Ko6nig® Dinuzulu kaCetshwayo (ca. 1868-1913), die eine tiefe Freundschaft

S Michael Werz, Ethnizitit als moderne Ideologie — Ein gesellschaftlicher Begriff in geographischem
Kontext, in: Tel Aviver Jahrbuch fiir deutsche Geschichte XXX, herausgegeben von Moshe Zucker-
mann, Ethnizitit, Moderne und Enttraditionalisierung, Géttingen 2002, S. 13-22, S. 13.

6 Das zeigt der ugandische Gesellschaftstheoretiker Mahmood Mamdani in seiner Analyse des ent-
falteten kolonialen Staates in Nigeria und Siidafrika. Mahmood Mamdani, Citizen and Subject.
Contemporary Africa and the Legacy of Late Colonialism, Kampala — Cape Town — London 1996.

7 Zur Diskussion von Ethnizitit in Afrika siehe zum Beispiel: Carola Lentz, Die Konstruktion von
Ethnizitit. Eine politische Geschichte Nord-West Ghanas, 1870-1990, Koln 1998; dies., »Ethni-
zitit und 'Tribalismus' in Afrika. Eine Einfithrung«, Entwicklungspolitische Korrespondenz EPK
4, 1993, S. 7-10.

8 Ausfithrlich wiirdigt das Leben und die politische Arbeit von Harriette Colenso Jeff Guys Studie,
The View across the River: Harriette Colenso and the Zulu Struggle against Imperialism, Charlot-
tesville 2001.

9 TIn den Quellen und der englischsprachigen Literatur werden die Zulu-Herrscher seit dem friihen
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und die gemeinsame politische Arbeit miteinander verband. Harriette Colenso
kdampfte Zeit ihres Lebens, wie auch ihre gesamte Familie und besonders ihr Vater
als Bischof von Natal, fiir die Unabhingigkeit und das Selbstbestimmungsrecht der
»Zulu-Nation«. Einer Nation, die sich zu dieser Zeit im Sinne Benedict Andersons
mehr und mehr als eine imagined community, eine vorgestellte Gemeinschaft, kon-
stituierte und sich der Schrift in vielfiltiger Weise bediente.

Der Beitrag erzdhlt keine Geschichte und schligt kein neues Konzept vor. Er
wechselt zwischen den Ebenen der Geschichte und Geschichtsschreibung, der Pri-
sentation und Reprisentation, um zu verdeutlichen, wie historisches Wissen in kon-
kreten historischen Situationen entsteht und genutzt wird.

Die »Erfindung von Stammen«

So bestindig die Vorstellung von den Stammesgesellschaften auch ist, so unscharf
ist gleichzeitig der konkrete Bedeutungsgehalt eines Begriffes wie »die Zulu«. Geht
es um Stamm, Staat oder Nation, um eine Sprachgemeinschaft, oder eine Volks-
gruppe? Zulu kann sich ebenso auf einen vorkolonialen clan beziehen, wie auf den
von Shaka kaSenzangakhona!® durch Eroberung und Unterwerfung gegriindeten hi-
storischen Zulu-Staat, oder eine im zwanzigsten Jahrhundert unter der Apartheid
definierte Zensuskategorie. In den Quellen und der Sekundirliteratur zur afrikani-
schen Geschichte werden die Begriffe »Stamm«, »Nation«, » Volk«, und spiter auch
»Ethnie« in unterschiedlicher Weise benutzt. Einerseits spiegeln sie jeweilige zeit-
genossische Auffassung iiber die Organisationsweise afrikanischer Gemeinwesen
wider, andererseits stehen sie auch in den jeweiligen Epochen nebeneinander oder
werden ohnehin synonym verwendet. Das gilt fiir Kolonialakten, fiir afrikanische
schriftliche Quellen, fiir aufgezeichnete miindliche Uberlieferungen'! und teilweise
auch fiir die akademische Geschichtsschreibung selbst. Was als gesellschaftliche
Realitdt hinter Bezeichnungen wie »Zulu-Nation«, »Zulu-Stamme«, oder »Zulu-
Volk« steht, la8t sich daher immer nur aus dem jeweiligen historischen Kontext und
unter Einbeziehung der zeitgendssischen Auffassungen erschliefen.

Um Modernisierungsprozesse innerhalb kolonialer afrikanischer Gesellschaften
zu verstehen, beschiftigte sich eine der vielleicht wichtigsten und interessantesten ge-
sellschaftstheoretischen Diskussionen in der afrikanischen Geschichtsschreibung
mit dem Verhiltnis von kolonialer Staatlichkeit und Tribalismus bzw. Ethnizitit.
Die iltere Historiographie konzipierte den Kolonialstaat und seine Institutionen

19. Jahrhundert als kings bezeichnet. So zweifelhaft die Ubertragung europiischer Begriffe auf die
afrikanische Geschichte ist, verweist diese Bezeichnung doch zu Recht auf die neue Stellung der Zu-
lu-Kénige, die nach einer grundlegenden Reorganisation des Militirwesens und der Agrarproduk-
tion iiber ein stehendes Heer befehligten und eine neue Form zentralisierter politischer Autoritit
einfihrten. Grundlegend zur Geschichte des Zululand: Jeff Guy, The Destruction of the Zulu King-
dom. The Civil War in Zululand, 1879-1884, London 1979; Andrew Duminy & Bill Guest (Hg.),
Natal and Zululand from Earliest Times to 1910. A New History, Pietermaritzburg 1989; Shula
Marks, The Ambiguities of Dependence in South Africa. Class, Nationalism, and the State in Twen-
tieth-Century Natal, Johannesburg 1986.
10 Auch Shaka Zulu, bzw. Chaka.
11 Wenn es sich bei afrikanischen Quellen um Ubersetzungen handelt, stellt sich noch ein besonde-
res Problem der Ubertragung von Begriffen, wenn etwa Tribe, Nation und People unterschiedli-
che Ubersetzungen der selben Ausgangsvokabel sind.
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gleichsam als Satelliten der Mutterlinder, die europdische Modernitat einer tradi-
tionellen afrikanischen Gesellschaft »iiberstiilpte«, von der man annahm, sie sei tri-
bal verfa8t, und dabei zur Herausbildung einer neuen afrikanischen Schicht von
Mittlern zwischen Tradition und Moderne (middle men oder educated elite) fithrte.
Dagegen hat die Diskussion iiber das Phinomen der Creation of Tribalism — so der
Titel eines Sammelbands mit Fallstudien aus Siidafrika, Botswana, Malawi, Zaire,
Mozambik, Belgisch Kongo und Zambia'? — die Spezifik des kolonialen Verhaltnis-
ses aus der Binnenperspektive eines neu entstehenden ethnischen BewufStseins und
dessen Institutionalisierung in Auseinandersetzung mit dem kolonialen Staat unter-
sucht. Das Verstindnis von » Tradition« nicht als Gegensatz zur Moderne, sondern
die Invention of Tradition als ein der Moderne (auch in Europa) inhirentes Phino-
men, war Grundlage eines solchen Perspektivwechsels. Im Kontext der Diskussion
iiber »Stimme«, Tribalismus und Ethnizitit als Ergebnis, bzw. als integraler Be- 61
standteil der Entstehung moderner Staatlichkeit, Biirokratie und kapitalistischer
Produktionsweisen richtete sich der Blick auch auf die vielfdltigen Formen der Aus-
einandersetzung mit dem Kolonialismus. Einem einfachen Dualismus von Wider-
stand und Kollaboration — verstanden als erzwungene oder selbst gewihlte Mittler-
position zwischen kolonialem Staat und afrikanischer Gesellschaft oder gar
zwischen Tradition und Moderne — liefen sich diese Formen nicht zuordnen. Dabei
zeigte es sich auch, dal der Versuch, Klassen- oder Schichtenmodelle auf die mo-
derne Kolonialgesellschaft anzuwenden, wesentliche Bereiche der kolonialen Aus-
einandersetzung nicht erfassen konnte. Diskussionen iiber den Charakter der afri-
kanischen Bauernschaft (peasantry), des Systems der Wanderarbeit, der urbanen
und lindlichen Kleinbourgeoisie und der neuen westlich gebildeten Gruppen (edu-
cated elite) verdeutlichten, da8 der unterschiedliche Zugang zu Produktionsmitteln,
Besitz, Bildung, Status und politischer Reprisentation weniger Klassen oder Schich-
ten konstituierte!®, als vielmehr die Basis weitverzweigter klientelistischer Netz-
werke und schichtenunabhingiger Assoziationen schuf. Daraus resultierend artiku-
lierten sich auch der Anspruch auf Reprisentation und die Formen des Widerstandes
und Widerstehens in Auscinandersetzung mit kolonialer Dominanz und Unter-
driickung — trotz der Entstehung von iiberregionalen Gewerkschaftsbewegungen,
Berufsverbinden und politischen Parteien — oft als lokal verankerte »Riickzugsphi-
nomene«, deren eigene Werte-, Status- und Prestigesysteme haufig in einer »ethni-
schen Selbstvergewisserung« griindeten.

Der siidafrikanische Historiker Patrick Harries macht auf ein grundlegendes
Mif3verstindnis und Problem hinsichtlich des Verstindnisses von Ethnizitét in Afri-
ka aufmerksam, wenn er schreibt: »What must be questioned is the readiness with
which historians have fused the two forms of ethnicity — early classificatory ethni-

12 Leroy Vail (Hg.), The Creation of Tribalism in Southern Africa, London — Berkeley 1989.

13 Marks und Rathbone etwa schreiben, »the connections between workers and peasants [were] in-
timate and continuous; they were also frequently the same people at different but often closely
juxtaposed periods of their lives.« Und mehr noch, die Entstehung einer wie auch immer defi-
nierten Arbeiterklasse sei auf das engste mit der Entstehung einer petty bourgeoisie verbunden ge-
wesen. Shula Marks & Richard Rathbone (Hg.), Industrialisation and Social Change in South Af-
rica. African class formation, culture and conciousness 1870-1930, London — New York 1982, S.
2. Bonner schreibt im selben Band, es sei hoch problematisch »to draw a sharp boundary between
either wing of the petty bourgeoisie and the working class or to fix its composition at any parti-
cular point in time.« Ebd., S. 305.
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city and later politicized ethnicity — and have consequently extrapolated into prece-
ding centuries the existence of ethnic groups, [...] imbued with a political and soci-
al unity that in reality only emerged in the twentieth century.«!'* Hinter heute ge-
brauchlichen ethischen Kategorien, oder Ethnonymen' verbergen sich also zugleich
linguistische Definitionen und Zuordnungen, mythische und historische Abstam-
mungsgeschichten sowie sozio-kulturelle und politische Prozesse.

Die frithe klassifikatorische Ethnizitit, von der Harries spricht, beginnt mit der
Suche von Kolonialbeamten, Missionaren und Wissenschaftlern nach einem Ord-
nungsmuster der ihnen fremden Gesellschaften. Dabei griffen diese vergleichend und
abgrenzend auf ihre eigene Geschichte zuriick und verstanden den »Stamme« als Ge-
genbegriff zum Staat und damit als grundlegende Organisationsweise afrikanischer
Gesellschaften. Natirlich war die Existenz grofer afrikanischer Reiche in der Ver-
gangenheit bekannt und die Abenteurer und Reisenden des 19. Jahrhunderts waren
keinesfalls allein mit umherziehenden Jiger- und Sammlergruppen, Nomaden oder
kleinen Dorfgemeinschaften konfrontiert. Afrikanische Herrscher wurden durchaus
als Konig ihrer Volker adressiert und verstanden, Heinrich Barth berichtete beein-
druckt von der »multikulturellen« Stadt Timbuktu, und an der ostafrikanischen Kii-
ste machten deutsche Héandler und Kolonialbeamte dem Sultan von Zanzibar ihre
Aufwartung. Die Stadtstaaten und Reiche galten jedoch als vornehmlich islamische
Griindungen, bereits als Verfremdung der »eigentlichen« afrikanischen Gesellschafts-
organisation. Der von fremden Einfliissen, vom Kolonialismus und der Moderne un-
bertihrte Stammesverband dagegen erschien als »sprachlich-kulturelle Einheit«, die
sich »im Rahmen einer Abstammungsgeschichte auch biologisch-ethnisch gegen an-
dere >Stammec« klar abgrenzen liefSe.«'® Grundlegend fiir die Identifikation dieser
»Stamme« waren von Missionaren, Ethnographen und Sprachwissenschaftlern vor-
genommene Klassifikationen, die auf der materiellen Kultur, »Briuchen« und be-
sonders der Einteilung der schriftlosen Sprachen in Sprachfamilien, Untergruppen
und Dialekte beruhten, die wiederum Volker, Stimme und Sub-Stimme reprisen-
tierten. Helmut Bley schreibt hingegen: »Die Ironie der Geschichte ist nun, daf$ alle
von Europiern entwickelten Kriterien fir Stamm, namlich sprachlich-kulturelle Ein-
heit und Stetigkeit, biologisch-rassische Geschlossenheit und Abgrenzbarkeit, voll-
standige Fiktionen sind.«!”

Bereits die als Staatenbildungsprozesse!® bezeichneten Herrschaftskonzentrationen
in vielen Regionen Afrikas — zu denen auch die Griindung des Zulu-Konigreiches

14 Patrick Harries, Exclusion, Classification and Internal Colonialism: The Emergence of Ethnicity
Among the Tsonga-Speakers of South Africa, in: Leroy Vaile, Creation of Tribalism, S. 82-117, S.
83.

15 Zu diesem Begriff siche Kwame Anthony Appiah, Ethnicity and Identity in Africa: An Interpreta-
tion, [www.africana.com/Articles/tt 417.html].

16 Helmut Bley, Tribalismus oder Die Verzerrung der afrikanischen Geschichte, in: Sozialwissen-
schaftliche Informationen: SOWI 15 (1986) 4, S. 5-10, S. 5.

17 Ebd.,,S. 7.

18 Die marxistische und marxistisch beeinflufste Schule der Afrika-Geschichtsschreibung verstand
Zentralisierungsprozesse in Afrika als Staatenbildungsprozesse, die analog zu Europa, aber unab-
hiangig von kolonialen Eingriffen zu einem neuen historischen Stadium der Gesellschaftsorganisa-
tion fuhrten. Siehe zum Beispiel: Heinrich Loth, Die christliche Mission in Siidwestafrika. Zur de-
struktiven Rolle der Rheinischen Missionsgesellschaft beim Prozef8 der Staatenbildung in
Stidwest-Afrika, Berlin 1963. Zu einem neueren Ansatz siehe: Ernst Buckmiiller u.a. (Hg.), Na-
tionalismus. Wege der Staatenbildung in der aufSereuropiischen Welt, Wien 1994.
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Anfang des 19. Jahrhunderts zihlt — widerlegen die Annahme einer generellen Statik
und Stetigkeit der vorkolonialen afrikanischen Agrargesellschaften.'” Aber noch ein
zweiter Aspekt ist hier wichtig. Ganz generell standen alle afrikanische Gesellschaf-
ten vor dem Problem, Klientel und Gefolgschaft zu binden. Land namlich war in der
Regel ausreichend vorhanden, als Ausweich- und Riickzugsmoglichkeit in Konflikt-
fillen, und so galt es, Herrschaft eher iiber Menschen, als iiber Territorien zu er-
richten. Sowohl stiarker zentralisierte, als auch die sogenannten staatenlosen Gesell-
schaften ohne zentrale Herrschaft, hatten Mechanismen der Integration von Fremden
entwickelt. Thre kinship-Systeme basierten neben dem hierarchisch strukturierten Fa-
milienverband auf Altersklassen, Geheimgesellschaften und anderen Formen von
horizontalen Zusammenschliissen. Daher kommt Bley zu dem Schluf, daf§ »Unab-
geschlossenheit und Offenheit« der »politischen und kulturellen Systeme« »das
Kennzeichen der afrikanischen Geschichte vor der Kolonialzeit ist«.? 63

Versteht man »Stimme« als »Erfindung« der Kolonialepoche, so spiegeln sie
doch reale gesellschaftliche Erfahrungen wider, denn die Fiktionen, von denen Bley
spricht, wurden zu »realen Fiktionen«?!. Die Briten, um noch einmal Iliffe zu zitie-
ren, unterlagen eben nicht nur einer falschen Vorstellung, wenn sie davon ausgin-
gen, dafy Afrikaner in »Stimmen« organisiert seien. Sondern, wie Iliffe im zweiten
Teil des Satzes schrieb, Afrikaner gingen daran, sich auch tatsachlich in »Stimmen «
zu organisieren, bzw. sich auf dieser Basis in die koloniale Ordnung der indirekten
Herrschaft (indirect rule) einzupassen. Dieses weit verbreitete koloniale Herr-
schaftsprinzip beruhte darauf, genehme lokale Herrscher in die Administration ein-
zubinden, die im Gegenzug Rechte wie die Steuererhebung und eine relative Auto-
nomie in »inneren Angelegenheiten« erhielten, etwa in der lokalen Gerichtsbarkeit.
Die auf Basis der indirekten Herrschaft legitimierten, oder zum Teil auch erst von
den Kolonialherren eingesetzten Herrscher profitierten von diesen mehr oder weniger
freiwilligen Biindnissen, indem sie ihrerseits versuchten, die Kolonialadministration
vor Ort und in den Metropolen in ihrem Interesse zu nutzen. Grundlegende Vor-
aussetzung der indirekten Herrschaft war die Identifikation abgegrenzter politischer
Einheiten, die man als homogene »Stimme« mit einem Anrecht auf historisch er-
erbte Territorien verstand. Konflikte mit Nachbarn, etwa um Ressourcen wie Was-
ser, Weiden und Land, erschienen im kolonialen Diskurs dann auch folglich als
»Stammeskonflikte«, die auf ererbte Feindschaften angeblich seit jeher ethnisch ver-
fafSter Einheiten zurtickgingen.

Ein weiterer Aspekt der von Iliffe angesprochenen »Erfindung von Stimmen« be-
traf die direkter in die weifle Kolonialgesellschaft integrierten Afrikanerinnen und
Afrikaner. In einem Wechselverhiltnis von Fremdzuschreibung und Selbstverstand-
nis entstanden ethnische Stereotype, die unterschiedliche »Stimme« aufgrund ihrer
»natiirlichen Anlagen« zum Beispiel als kriegerisch, fleifSig, lernbegierig oder unter-
nehmerisch auswiesen, und daher als besonders befihigt oder ungeeignet fiir be-
stimmte Aufgaben in der kolonialen Wirtschaft, Verwaltung und im Militar. Ethni-

19 Es ist bis heute umstritten, welche Faktoren die »Staatenbildungsprozesse« ausgelost haben und
wie diese jeweils zu gewichten sind. Dazu gehoren die beginnende Integration in den Weltmarkt
durch Sklavenhandel und Fernhandel, zunehmender Bevolkerungsdruck aufgrund klimatischer
Verinderungen, Agrarrevolutionen und die Expansion von Handelsnetzen.

20 Helmut Bley, Tribalismus, S. 7.

21 Siehe zu dem Konzept zum Beispiel Detlev Claussen, Tradition der Traditionslosigkeit, in: Tel Avi-
ver Jahrbuch fiir Geschichte, S. 25-36.



zitit verfestigte sich mit Bleys Worten »als Steuerungsinstrument des kolonialen Staa-
tes«, der den Stamm als Verwaltungseinheit schuf und auf dieser Basis lokale Auto-
ritit stirkte, und zugleich auch als »Defensivinstrument afrikanischer Gruppen«?2,
die mit der zunehmenden kolonialen Durchdringung mehr und mehr Anspriiche und
Interessen im Rahmen einer jeweiligen zugeschriebenen und adaptierten Stammeszu-
gehorigkeit artikulierten, und artikulieren mufSten.>* Besonders interessant ist hier die
Geschichte der » Zulu-Nation«, in deren Verlauf sich das Problem der Ethnizitat nicht
grundsatzlich anders, aber in besonderer Weise konturiert darstellte.

Das Zulu-Kénigreich: Von einer Nation zu vielen Stdmmen und zuriick

1884 starb Konig Cetshwayo kaMpande, nachdem seit fiinf Jahren Krieg und Biir-
gerkrieg das Zulu-Land verwiisteten. Boten tibermittelten die Nachricht von seinem
Tod und seine letzten Worte miindlich an Melmoth Osborn, den Britischen Resident
in Eshowe, dem administrativen Zentrum des neu gegriindeten Zulu Native Reser-
ve. Laut der hochrangigen Delegation — es handelte sich um die letzten iiberleben-
den Fiihrer der konigstreuen uSuthu-Partei’* — hatte Cetshwayo auf dem Totenbett
unter anderem folgendes gesagt: »I am now in the state you see me in, and 1 want
you my children, to tell Mr. Osborn the words I now speak. I say that when Mage-
ba died he left the country to Punga; Punga on his death, left it to Ndaba; Ndaba,
on his death, left it to Jama; Jama, on his death, left it to Senzangakhona; Senzan-
gakhona, on his death, left it to Shaka; Shaka, on his death, left it to Dingane; Din-
gane, on his death, left it to Mpande; Mpande, my father, left it to me, Cetswayo; I,
Cetswayo, leave the country to my son Dinuzulu for him to have when I am no lon-
ger here.«?

Das Konigreich, als dessen neuen Herrscher Cetshwayo seinen Sohn Dinuzulu ka-
Cetshwayo bestimmt hatte, existierte zu dieser Zeit faktisch nicht mehr. Entstanden
war es aus den Eroberungsziigen von Shaka, der innerhalb weniger Jahre zwischen
1818 und 1822 in einer Welle von Kriegen und Inkorporationen eine zentralisierte
Herrschaft in der Region des heutigen Kwazulu/Natal errichtet hatte, die zeitgenos-
sische Quellen als Staat oder Konigreich der Zulu-Nation bezeichnen. Dieser Staat
war unter Shakas Halbbriiddern und Nachfolgern Dingaane und Mpande sowie
Mpandes Sohn Cetshwayo bis zu seiner Eroberung und Zerschlagung ein wesentli-
cher Machtfaktor im kolonialen Gefiige des stidlichen Afrika.*® Erst mit der Invasion
1879 durch britische und koloniale Truppen, dem Anglo-Zulu Krieg, den Kolonial-
politiker vor Ort gegen den Wunsch des Colonial Office in London vom Zaun bra-
chen, endete die unabhingige Herrschaft des Hauses Senzangakhona. Shakas Grof3-
neffe Cetshwayo wurde abgesetzt und ins Exil nach Kapstadt verbannt. Dem Krieg
folgte jedoch keine Annexion des Landes, sondern seine Aufteilung in dreizehn ein-

22 Helmut Bley, Tribalismus, S. 10.

23 Diesen Mechanismus analysiert Mahmood Mamdani, Citizen and Subject.

24 1In Jeff Guys Schreibweise »Usuthu«.

25 Zitiert nach Jeff Guy, The View, S. 6.

26 Zueinem Uberblick in deutscher Sprache siehe: Jorg Fisch, Geschichte Siidafrikas, Miinchen 1990,
S..123f.
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zelne chiefdoms. Unter den neu eingesetzten » Stammesoberhduptern« befanden sich
chiefs, die zum Teil in alter Opposition zum Herrscherhaus standen, zum Teil eng
mit ihm verschwigert waren, aber auch der weifse Handler und ehemalige Berater
von Cetshwayo John Dunn, der als Zulu-chief mit fiinfzig Ehefrauen residierte.”” Er
erhielt das groite und wohlhabendste Gebiet, ein Fiinftel des Zulu-Landes. Gegen
die Aufteilung des Landes rebellierte die uShutu, die Partei des abgesetzten Konigs
Cetshwayo, der nach politischen Protesten kolonialkritischer Kreise im Zulu-Land,
in Grofbritannien und Natal 1883 zunichst aus dem Exil zurtickkehrte. Im Zuge
des Biirgerkriegs zwischen der uSuthu und den neu eingesetzten chiefs mufte er je-
doch unter britische Obhut flichen, wo er am 8. Februar starb. Bei der Organisati-
on der politischen Proteste in dieser Ubergangsphase zur direkten kolonialen Do-
minanz spielte die Mission in Ekukhanyeni um die Familie Colenso eine zentrale
Rolle wie weiter unten ausgefiithrt wird. 65
Die ideologische Rechtfertigung der Invasion und der anschliefenden kolonial-
politischen Neuordnung des Zulu-Landes durch die Kolonialverwaltung vor Ort be-
ruhte im Kern auf einer neuen Deutung »afrikanischer Tradition« und ganz zentral
auf der Rolle Shaka Zulus. Uber dessen Leben und seine Bedeutung als Reichsgriin-
der existiert eine reichhaltige miindliche, populire, belletristische und akademische
Literatur.?® Das Thema gewann eine erneute Aktualitit in der akademischen Welt
mit der sogenannten Mfecane-Debatte, die mit einer Konferenz 1991 an der Uni-
versity of the Witwatersrand begann, ausgelost durch die kontroversen Thesen von
Julian Cobbing. Im Zentrum der Debatte standen der Charakter des Zulu-Staates
und sein Einfluf auf die tiefgreifenden gesellschaftlichen Umwilzungen Anfang des
19. Jahrhunderts im siidlichen Afrika, die Auswirkungen bis in das 6stliche Afrika
hatten.?’ Die Grundthese von Julian Cobbing besagt, in aller Kiirze, dafs fiir die Um-
briiche, Kriege und Migrationen Anfang des 19. Jahrhunderts nicht die Zulu-Armee
unter einem expansionswiitigen Herrscher, sondern vielmehr die Ausstrahlung des
kolonialen EinfluRbereiches und die Verschiebung der frontiers®® vom Kap und von
Delagoa Bay her verantwortlich gewesen sei. Einige Historikerinnen und Historiker
stellten das Bild des michtigen, auf Eroberungen beruhenden Zulu-Staates grundsitz-
lich in Frage, insbesondere was seine Ausdehnung und Bedeutung betraf, und ver-
standen ihn als Produkt kolonialer Propaganda.’' Wenig Zweifel bestehen jedoch an

27 John Dunns war ein extremer Fall mit seiner Nachkommenschaft von mehr als hundert Kindern.
Doch vor Griindung der britischen Kolonie Natal 1843 und der Einfithrung territorialer, sozialer
und politischer Segregation griindeten die meisten weiffen Handler und Jiger Familien mit afrika-
nischen Ehefrauen und Konkubinen. Allein Port Natal war eine weifle Enklave. Fern des kolonia-
len Zentrum paften sich die weilen Minner den sozialen und kulturellen Normen der afrikani-
schen Gesellschaft an und waren auf gute Beziehungen zu den lokalen Herrschern angewiesen.
Teilweise iibernahmen sie selbst die Rolle kleiner chiefs. Siehe: Charles Ballard, John Dunn — The
White Chief of Zululand, Craighall 1985.

28 Hierzu besonders Carolyn Hamilton, Terrific Majesty.

29 Carolyn Hamilton (Hg.), The Mfecane Aftermath, Johannesburg — Pietermaritzburg 1995.

30 Als frontiers werden nicht Grenzlinien, sondern Grenzraume bezeichnet, innerhalb derer sich die
unterschiedlichen Akteure begegnen. Zu Beginn der kolonialen Expansion sind diese Raume noch
relativ »offen«, werden im Verlauf der Eroberung aber zunehmend »geschlossen«, mit juristi-
schen, 6konomischen und insbesondere auch sozialen Konsequenzen fiir die Grenzbevolkerung.
Zu diesem Konzept in der siidafrikanischen Geschichte siehe: Richard Elphick & Hermann Gi-
liomee (Hg.), The Shaping of South African Society, 1652-1820, London 1979.

31 Siehe als Zusammenfassung und Uberblick: John Wright, Mfecane Debates, in: Southern African
Review of Books, Double Issue 39 & 40, 1995.



66

dem innovativen Charakter der Herrschaftssicherung, die Shaka weiterentwickelte:
Dazu gehoren die Aufstellung eines stehenden Heeres, die Organisation von Min-
nern und Frauen in »Regimentern«, die als Produktionseinheiten eigenes Land be-
wirtschafteten, ein Heiratsverbot bis zur Ableistung des Militirdienstes sowie der
Versuch, lokale Herrscher unterworfener und inkorporierter Gemeinwesen als »Be-
amte« (induna) einzubinden.

Shaka gehort heute zu den schillerndsten und bekanntesten Figuren der stidafri-
kanischen Geschichte tiberhaupt.’? Schon zu Lebzeiten umstritten, erscheint er in
vielen miindlichen Uberlieferungen, Praise Songs und anderen Texten iibereinstim-
mend als grofler, gleichwohl unerbittlicher und auch tyrannischer Herrscher. Eine
Version der vielen Griindungsgeschichten des Zulu-Staates erzahlte der von den Bri-
ten 1879 abgesetzte Konig Cetshwayo kaMpande dem Royal Artillery Captain Rus-
combe Poole, der ihn nach Kapstadt ins Exil eskortierte. Der 1880 im Macmillan’s
Magazine verdffentlichte Text beginnt mit den Worten: » The Zulu tribe before Cha-
ka‘s time, or rather before Chaka made it a great nation, was a small tribe occupy-
ing the Emashlabatini country.«3* Der junge Shaka wuchs nach Cetshwayos Erzih-
lung unter der Obhut von chief Dingiswayo auf, weil sein Vater ihm nach dem Leben
trachtete. Hier entwickelte er sich von einem »gewohnlichen Mann« zu einem in-
duna von bemerkenswerter Reputation. Damit hebt Cetshwayo eher die personli-
chen Qualititen bei der Erbfolge, als die Abstammung hervor. Ein wichtiger Aspekt,
weil es in den miindlichen Uberlieferungen umstritten ist, ob Shaka jemals von seinem
Vater als legitimer Sohn und Erbe anerkannt worden ist und somit Anspruch auf des-
sen Nachfolge hatte. Diese Frage war bei jedem folgenden Machtwechsel brisant und
liefd viel Spielraum fiir die Positionierung eigener Kandidaten. Der Text fihrt fort: »On
his father’s death the Zulu tribe sent to him and begged him to be their king; he cons-
ented, and all the people in countries through which he passed on his way to the Zu-
lus, accompanied him, and the whole Zulu tribe assembled to receive him, and he was
made king with great rejoice.« Im weiteren Verlauf von Cetshwayos Erzihlung fiihrt
Shaka eine Folge von Verteidigungs- und Eroberungskriegen und einigt schlieflich die
von ihm eroberten Gemeinwesen und diejenigen Gruppen, die sich seinen Schutz un-
terstellt hatten, unter einem Tributsystem. In der englischen Ubersetzung der Erzih-
lung werden die Zulu als Nation bezeichnet. Cetshwayo weist sie zunichst als kleinen
tribe, dann als Untertanen von Shaka aus, als Gruppierung, die einerseits bereits exi-
stiert, und andererseits gerade in der Entstehung begriffen ist. Von gemeinsamer Ab-
stammung, Sprache oder kultureller Praktiken ist im Text keine Rede.** Shakas Herr-
schaft beruhte auf der Eroberung und dem Zusammenschlufs unterschiedlicher
Gemeinwesen und auf neu geschaffenen und von Dingaane ibernommenen Institu-
tionen wie den Regimentern, der Armee und den nicht erblichen Amtern. »Die Zu-
lu« waren, wie so viele andere »Nationen« dieser Zeit im siidlichen Afrika »a peo-
ple in the making«.

32 Die Wirkung des Mythos Shaka Zulu geht weit iiber Siidafrika hinaus, wie etwa die Griindung
der Universal Zulu Nation 1973 in den USA durch Afrika Bambaataa und die weltweite Verbrei-
tung ihrer Chapter zeigt. [http://www.zulunation.com/home.html].

33 A Zulu King Speaks. Statements made by Cetshwayo kaMpande on the history and customs of
his people, Pietermaritzburg — Durban 1987. Eine andere Version findet sich in dem ersten in si-
Zulu geschriebenen, 1922 erstmals veroffentlichten Buch: Magema M. Fuze, The Black People and
whence they came. A Zulu View, Pietermaritzburg — Durban 1979.

34 In der Fremde aufgewachsen, sprach Shaka auch einen fremden Dialekt.
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Laut Cetshwayo war Shaka anders als sein Nachfolger Dingaane »a great favourite
with his tribe; he was also friendly towards the white man«.* Auch in »weiffen«
Quellen erschien er als fahiger Staatsmann und groffer Herrscher. Doch wihrend er
zu seinen Lebzeiten noch von den Hindlern, Kolonialbeamten und Siedlern als
michtiger Konig anerkannt und konsultiert wurde, und seinerseits diplomatische
Beziehungen mit den Englindern und Buren unterhielt, wandelte sich dieses Bild
grundlegend mit der verinderten politischen Situation. 1877 hatte England das
Transvaal annektiert und dies zog einen politischen Kurswechsel gegeniiber dem un-
abhingigen, militarisierten Zulu-Staat nach sich, der als Bedrohung der angestreb-
ten regionalen Einheit erscheinen muf$te. In diesem Kontext mutierte Shaka zu ei-
nem blutriinstigen und irrationalen Despoten. Eine Reihe duflerst erfolgreicher
belletristischer Werke wie auch Veroffentlichungen in der Massenpresse, in Maga-
zinen, erste Fotografien und Vortrige iiber das »koloniale Problem« prigten nach- 67
haltig das Image von Shaka und »den Zulu«. Sie erhielten, wie Carolyn Hamilton
schreibt, erstmals eine unverwechselbare Identitit in der 6ffentlichen Meinung in
der Kolonie und in Grofbritannien. Hamilton zeigt in ihrer Studie jedoch auch ganz
zentral, daf sich das Bild von »Shaka, dem Tyrannen« gleichermaflen aus afrikani-
schen Uberlieferungen speiste und sich insofern nicht auf eine koloniale Verzerrung
in demagogischer Absicht reduzieren 1ift.* Und mehr noch, Kolonialpolitiker wie
der michtige und einflufreiche Sir Theophilus Shepstone, ab 1845 dreiflig Jahre lang
Secretary for Native Affairs in Natal und bis zu seinem Tod 1893 einer der Haupt-
architekten kolonialer Segregationspolitik, verstanden die von Shaka und seinen
Nachfolgern ausgeiibte Gewalt und ihren Despotismus im Prinzip als wohlbegriin-
dete Form der Herrschaftssicherung und als Mittel der Aufrechterhaltung von Ord-
nung, also keinesfalls als kennzeichnend fiir »kulturlose Wildheit«.

Dieses Bild allerdings wandelte sich mit dem Anglo-Zulu Krieg und der Notwen-
digkeit diesen zu rechtfertigen in einem entscheidenden Punkt. Das zunichst als grofSe
Leistung bewunderte Militirsystem als Basis von Shakas Macht wurde nun zum Pro-
blem erklirt und die Zerschlagung der »despotischen« Herrschaft des Zulu-Konigs-
hauses nach dem Krieg sollte den Weg fiir die Riickkehr zur »traditionellen Stam-
mesgesellschaft« ebnen. Die Zulu erschienen nun nicht mehr als Volk und Nation,
sondern als Konglomerat vieler unterschiedlicher Stimme, die mit Hilfe der Koloni-
alherren von der Gewaltherrschaft befreit werden sollten. An die Stelle des Despoten
trat Shepstone selbst, der sich als supreme chief titulierte. Seine Form der indirekten
Herrschaft, das sogenannte Shepstone-System, griindete in einer ganz spezifischen,
aber nicht auergewdhnlichen, Adaption und Nutzung der vorgefundenen afrikani-
schen Strukturen und Institutionen. Shakas Herrschaftsform betrachtete Shepstone
nicht nur als legitim, sondern sogar als Vorbild seiner eigenen Herrschaft. Bei der In-
thronisierung Cetshwayos trat er dann schlieSlich sogar als Personifizierung von
»Shaka« auf, symbolisch wurde er selbst zu »Shaka«. Carolyn Hamilton hat dieses
Freignis ausfithrlich interpretiert und kommt auf Grundlage ihrer Analyse zu einer
wichtigen These. Entgegen der von vielen Sozialanthropologen favorisierten Per-
spektive der Kolonisierung des BewuStseins (colonising of the conciousness)’’ als

35 A Zulu King Speaks, S. 8.

36 Carolyn Hamilton, Terrific Majesty.

37 Dieses ebenso zum Schlagwort gewordene Konzept geht besonders auf die Arbeiten von Jean und
John Comaroff zuriick, siche zum Beispiel: Of Revelation and Revolution. The Dialectics of Mo-
dernity on a South African Frontier, Vol 1 + 2, Chicago 1991/1997.
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grundlegendes Ziel jeder kolonialen Eroberung und Herrschaft kommt sie vielmehr
zu dem Schluf3, dafl Shepstone eine solche Kolonisierung des Bewufitseins genau
nicht wollte.?® Seine Ideologie beruhte vielmehr darauf, die afrikanische Bevolke-
rung vor »fremden Einfliissen« abzuschirmen. Sie sollte zwar Steuern zur Finanzie-
rung der Kolonialverwaltung entrichten, jedoch separat von der weiffen Kolonial-
gesellschaft auf ausreichendem und fruchtbarem Land unabhingig und nach »native
laws and customs« leben. Hier traf er sich zum Teil mit Missionaren wie Bischof Co-
lenso, die zutiefst von dem Existenzrecht unabhiingiger afrikanischer Gemeinwesen
und einer »afrikanischen Lebensweise« iiberzeugt waren. Shepstone allerdings ma-
nipulierte die von ihm mit Sorgfalt untersuchten afrikanischen Institutionen im
Dienst einer imperialen Kolonialpolitik und verstand Segregation als zweckdienli-
che Herrschaftstechnik. Colenso hingegen strebte im Sinn frither universalistischer
Missionskonzepte nicht die Konservierung afrikanischer Institutionen an, sondern
ihre Modernisierung von innen heraus, basierend auf einem BewufStseinswandel der
Eliten. Dies fithrte zu einer paradoxen Situation. Wihrend Shepstone seine Politik
nach dem Anglo-Zulu Krieg modifizierte, indem er Cetshwayo zum Usurpator in
Nachfolge des Despoten Shaka erklirte, wehrte sich die uSuthu mit Unterstiitzung
der Missionsgemeinde von Ekukhanyeni gegen die Entmachtung der zentralen Herr-
schaft durch die neue Form der Tribalisierung unter Shepstone. Gemeinsam streb-
ten sie die Wiedererrichtung des Zulu-Kénigtums unter Dinuzulu an, der zum Zeit-
punkt des Todes seines Vaters allerdings erst vierzehn Jahre alt war. Dabei nutzte
die uSuthu iiber die Familie Colenso Kontakte zur Aborigines’ Protection Society in
London und bediente sich der Schrift in unterschiedlicher Weise, um das Bild der im
Kern despotischen Zulu-Herrschaft zu modifizieren.

Die Nutzung schriftlicher Kommunikation war von grofSer Bedeutung nicht erst
in der Krisensituation der 1870er und 1880er Jahre. Waffen und Besiedlung schuf-
en Fakten, aber die Machtverhiltnisse waren im 19. Jahrhundert in vielen Gebieten
im siidlichen Afrika noch nicht eindeutig zu Gunsten der Kolonialherren entschie-
den. Potentiell waren die Briten jedem afrikanischen Gemeinwesen militirisch iiber-
legen. Doch das Colonial Office in London hatte oftmals wenig Interesse daran, di-
rekt in koloniale Konflikte einzugreifen. Die Kosten-Nutzen-Rechnungen fielen in
London und vor Ort oft unterschiedlich aus und hier war die Méglichkeit, 6ffentli-
che Meinung zu beeinflussen, von grofler Bedeutung. Die Kolonialbeamten hatte ei-
nen entscheidenden Vorteil. Sie kontrollierten die Kommunikation mit London und
wenn sich Zulu-Herrscher »ihrer Mutter, der Kénigin« unterstellten, konnte dies als
Hoflichkeit oder faktische Unterwerfung ausgelegt werden. In diesem Kontext spiel-
te die Beherrschung der Schrift, die Moglichkeit, Dokumente zu produzieren, eine
existenzielle Rolle, wie auch die Transformation miindlicher Uberlieferung in das
Medium der Schrift zeigt.

In der protokollierten und im Macmillan’s Magazine veroffentlichten Erzihlung
Cetshwayos beginnt die Geschichte der »Nation« mit dem Aufstieg Shakas von ei-
nem Mitglied eines unbedeutenden #ribe zum Konig. In der nach seinem Tod iiber-
brachten Botschaft aber stellte er seinen Sohn in die Nachfolge eines Shaka, der nun
selbst einer langen Reihe von Konigen entstammte, die die Geschichte der Nation
weit zurlick der Vergangenheit verankerten. Auf diesen Anspruch reagierte Sir Henry

38 Carolyn Hamilton, Terrific Majesty, S. 74.
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Bulwer, Governor of Natal und Special Commissoner for Zululand hochst ungehal-
ten und erklirte: »with regard to the Zulu Kings dating from Shaka, there has been,
strange to say, no order of succession according to ancient custom or in any other
way.«* Anders als in Cetshwayos Darstellung einer geordneten Abfolge der Herr-
schaft und der Ubergabe des Landes von einer Generation zur nichsten, hitten Meu-
chelmorde, Intrigen, Gesetzlosigkeit und Gewalt die Thronfolge seit je her bestimmt.
Auf diese Weise erschien der Krieg nur gerechtfertigt, diente er doch der erneuten Ein-
setzung der angeblich alten Briuche. Die beiden Versionen konnen als Konfrontation
einer gereinigten miindlichen Uberlieferung mit schriftlich dokumentierten Fakten ver-
standen werden, wobei die Bestimmung dessen, was als geordnete Nachfolge zu ver-
stehen ist, bereits der Interpretation unterliegt. Viel wichtiger ist hier jedoch, dafs es
beiden Seiten weniger um historische Wahrheit ging, als vielmehr um Legitimation,
um die kiinftige Stellung des Zulu-Konigshauses in einem entscheidenden historischen 69
Moment. So bestanden die Abgesandten der uSuthu auch auf Anfertigung eines
schriftlichen Dokuments von Cetshwayos letzten Worten, wohl wissend um die Be-
deutung der Schrift: » They had created a historical document which was now moving
up the imperial administrative system and would leave its mark in the Residency at Es-
howe, Government House in Natal, and in the Colonial Office in London.«*°

Harriette Colenso und Dinuzulu - Briefe und »ldentitat«

Im Exil in Kapstadt hatte Cetshwayo gesagt: »Letters are now my only assegais. «*!
Er selbst diktierte seine Korrespondenz noch, doch sein Sohn und von ihm einge-
setzter Nachfolger Dinuzulu kaCetshwayo lernte selbst Lesen und Schreiben, im Exil
in St. Helena, wohin ihn die Briten 1890 nach einem Hochverratsprozef§ mit einer
kleinen Gefolgschaft von Mannern und Frauen verbannt hatten. In einem seiner er-
sten Briefe an Harriette Colenso schrieb er: »See now, here I have been writing to
thee. No one has helped me, and 1 am like a lizard, struggling through choking
sand.«* Harriette Colenso nutzte die Briefe des Zulu-Kénigs und seiner Entourage in
einer Kampagne zur Freilassung der Exilierten und veréffentlichte sie in einem Band
mit dem Titel Zulu Letters from St Helena (1895). In seinem Brief schrieb Dinuzulu
weiter: »if  were not in bondage I should verily be over there now where you are, and
studying books. I greatly desire to learn. Indeed I am like one who has long athirst re-
ceiving no water, until he feels as if he must swallow a whole river. But then, too, I am
like a fly wrapped round in a spider’s web, through its heart is yet alive.« Ein Brief mit
solch poetischen Bildern und als Ausdruck eines offensichtlich drangenden Bildungs-
hungers geschrieben, diirfte seinen Eindruck auf eine liberale britische Offentlichkeit
kaum verfehlt haben. Hier sprach nicht der Erbe blutriinstiger Zulu-Despoten, son-
dern ein junger tragischer Konig, der sich vertrauensvoll an seine Mentorin wandte.
Harriette Emily Colenso, 1847 in England geboren, war die alteste Tochter des

39 Zitiert nach Jeff Guy, A View, S. 10.

40 Jeff Guy, A View, S. 8.

41 Assegais sind Waffen. Jeff Guy zitiert den Ausspruch in: The Tyranny of Literacy, unpublished
Lecture Notes, June 1991, University of Cape Town, BAP 374.012 GUY.

42 Saint Helena Guardian, 18. August 1892, zitiert nach: Jackie Loos, The Zulu Exiles on St Helena,
1890-1897, in: Quartely Bulletin of the South African Library 53 (1998) 1/2,S. 32-47,S. 39.
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berithmten Bischof John Colenso und seiner Frau Sarah Frances.® Sie kam im Alter
von acht Jahren mit ihrer Familie nach Natal und kehrte 1862 zunichst zur Ausbil-
dung nach England zuriick. Wieder in Siidafrika lernte sie siZulu zu schreiben und
zu sprechen. Dies war selbstverstandlich fiir die Mitglieder der Missionsgemeinde
von Ekukhanyeni (Bishopstowe) und entsprach Hariette Colensos eigener politi-
scher Haltung, die sie in einer Anhorung vor der South African Native Affairs Com-
mission** im Mai 1904 folgendermafSen erklirte: »I think that the Natives and we
are parts of one community out here. I think we mislead ourselves when we talk ab-
out the Native question. It is an odd way of putting it when you come to think of it,
because they were here first. It is rather a question of how Europeans are best to live
in this country, and we have not only to fit them to our ways, but to accommodate
ourselves to a certain extent to their ways and to their country.«* Sie formulierte
damit eine Uberzeugung, die viele frithe Missionsgemeinschaften teilten, die inner-
halb der noch relativ unabhingigen afrikanischen Gemeinwesen neue soziale und
politische Zentren begriindeten. Patriarchalisch, aber nicht rassistisch organisiert,
assoziierte sich den Missionen eine heterogene afrikanische Bevolkerung, die im
Kern von der gemeinsamen Arbeit afrikanischer Christen und europiischer Missio-
nare mit ihren jeweiligen Familien lebten.

Die von Harriette Colensos Vater gegriindete Mission Ekukhanyeni (Bishopstowe)
wurde zwischen 1860 und 1880 mit Schule, Werkstitten, Druckerei und Bibliothek
zu einem wichtigen Zentrum des intellektuellen Lebens in Natal und war fithrend auf
dem Gebiet der Publikation, Ubersetzung und Ausbildung. Ekukhanyeni war zugleich
ein Ort der politischen Aktivitit. Mit der scharfen Verurteilung der brutalen Zer-
storung des Hlubi chiefdom durch Truppen der Regierung von Natal 1873 sowie der
britischen Invasion des Zulu-Land 1879 zeigten sich die hier lebenden Amakholwa,
die afrikanischen Christen, als kolonialkritische Opposition, titig unterstiitzt von dem
Bischof und seiner gesamten Familie.* Nach dem Tod von John Colenso, der im sel-
ben Jahr wie Cetshwayo starb, fithrte Harriette die Arbeit ihres Vaters weiter, der zwei
Ziele verfolgt hatte: die Aufrechterhaltung der »Church of England«*” in Natal und
die Verteidigung der afrikanischen Bevélkerung. Von der engen intellektuellen und so-
zialen Verbindung John Colensos mit William Ngidi, seinem Assistenten und Freund,
zeugt ein spottischer Limmerik, den der Natal Witness 1863 veroffentlichte: » A Bis-
hop there was of Natal/ Who had a Zulu for a Pal/ Said the native Look here./ Ain’t
the Pentateuch queer?/ Which converted my Lord of Natal«.*

43 Siehe auch: Shula Marks, Harriette Colenso and the Zulus, 1874-1913, in: Journal of African Hi-
story 4 (1963) 3, S. 403-11.

44 Die Kommission erarbeitete im Vorfeld der siidafrikanischen Unions-Griindung von 1910 Vor-
schlige fiir die kiinftige »Eingeborenenpolitik«.

45 South Africa, South African Native Affairs Commission 1903-5, Vol III., Minutes of Evidence ta-
ken in the Colony of Natal, Cape Town 1904, S. 415.

46 Harriettes Schwester Frances Ellen schrieb zwei Biicher iiber die afrikanische Seite des Kriegs von
1897, ihr Bruder Francis Edward war fiir kurze Zeit Berater von Cetshwayo, und nach seiner
Riickkehr nach England Harriettes Mittelsmann zu Kirche und Politik. Thr jiingste Schwester
Agnes arbeitete als Missionarin.

47 Die Kirchengriindung war Resultat der Exkommunikation von John Colenso aufgrund von Hire-
sie-Vorwiirfen. Nach seinem Tod versuchte Harriette vergeblich einen neuen Bischof zu bekommen.
Das Land (20000 arces) dieser Kirche mit einer einzigen Missionsstation erhielt die Church of the
Province of South Africa per Gesetz 1910 zugeschlagen. Shula Marks, Harriette Colenso, S. 404/5.
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Aufgrund der Diskussionen mit William Ngidi revidierte Bischof Colenso seine
theologischen Uberzeugungen in wesentlichen Punkten — ein Skandal nicht nur fir
Teile der weifen Kolonialbevélkerung.* Angefeindet von der weiflen Siedlerschaft
wie ihr Vater vertrat Harriette weder die Sichtweise des sogenannten Kapliberalis-
mus, der als Losung der »Eingeborenenfrage« eine vollstindige Anpassung und
Transformation der afrikanischen Bevolkerung propagierte, noch die von Shepstone
praktizierte Politik des »divide and rule«.’ Insbesondere wandte sie sich gegen eine
segregationistische Ideologie, die Afrikanerinnen und Afrikanern Gleichheit vor dem
Gesetz, Wahlrecht und der Zugang zu individuellem Landbesitz verwehrte. Ebenso
vehement aber verteidigte sie eine »afrikanische Lebensweise«, das Existenzrecht von
Institutionen wie Polygamie und lobola’', und die historischen Errungenschaften der
auf Basis militirischer Macht gegriindeten Reiche der Matabele, Bechuana, Basuto
und Zulu. Hariette Colensos Parteinahme fiir die afrikanische Bevélkerung, fiir afri- 7 I
kanische chiefs, die sie politisch und juristisch unterstiitzte, und besonders fir das Zu-
lu-Kénighaus stand aufer Frage. Sie bezeichnete sich selbst als »Zulu« und in ihren
Briefen findet sich hiufig die Redewendung »we Zulus«.’> Welche Bedeutung hatte
fiir sie selbst und fiir die Mission von Ekukhanyeni das Konzept Zulu?

Dieser Frage ist der siidafrikanische Historiker Vukile Khumalo nachgegangen.
Anhand eines fiir die afrikanische Geschichte vergleichsweise grofSen Bestandes von
2000 Briefen aus dem Umfeld von Ekukhanyeni, zu dem die Briefe von Hariette Co-
lenso, Dinuzulu und Ngidi gehéren, untersucht er die Dynamik eines entstehenden
Konzeptes von »Zulu-Identity« zu dieser Zeit.”> In der Literatur ist die Bedeutung
von Briefen, von schriftlicher Kommunikation, fiir die Konstitution von Missions-
gemeinschaften und im weiteren Sinn fiir die neuen sozialen Gruppierungen, die
nach der 6konomischen und politischen Entmachtung der unabhangigen afrikani-
schen Gemeinwesen entstanden, bisher tendenziell unterschitzt worden.’* Ganz gene-
rell, schreibt Vukile Khumalo, hat die ausfiihrliche Literatur zur Geschichte von Na-
tal und Zululand bisher noch wenig erforscht, »how a sphere of critical political
debate in a colonial situation was nurtured«.’S Die Untersuchung des Briefschrei-
bens kann hier einen Weg weisen, weil es sich um die wichtigste Form der Kommu-
nikation unter den Konvertiten in der zweiten Halfte des 19. Jahrhunderts in Natal
handelte. Auch mit dem Austausch von Briefen konstituierten sich die neuen so-
zialen Gruppierungen, zu denen »Weifle« und »Schwarze« gehorten, als eine Ge-

49 Jeff Guy, The Heretic. A Study of the Life of J.W. Colenso, Pietermaritzburg 1983.
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Arbeit, siche zum Beispiel: Necessary Evil: The Power of Letters on the Witwatersrand Gold Mi-
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meinschaft, die gegen die harschen Realititen des kolonialen Lebens eine Welt »of
fair play and equal treatment« verteidigte. Die Briefe, so Khumalo, schufen einen
Raum zum Debattieren, aber auch einen Raum zum Triumen.5’

Benedict Anderson hat in seinem bekannten Werk iiber die Nation als vorge-
stellte Gemeinschaft auf die zentrale Bedeutung der Verbreitung von Druckerzeug-
nissen hingewiesen: »Print-languages laid the bases for national conciousness«, denn
sie schufen »Sprachgemeinschaften« mit einem BewufStsein fiir ihre Zusammen-
gehorigkeit und ihre Unterschiedenheit von anderen; und sie verliehen der Sprache
»[t]hat image of antiquity so central to the subjective idea of the nation.«*¥ Die Ver-
schriftlichung der afrikanischen Sprachen, Grundlage jeder missionarischen Titig-
keit, schuf die Voraussetzungen fiir neue Formen imaginierter Gemeinschaften, fiir
einen Nationalismus, der auf gemeinsamer Sprache, schriftlich festgehaltener Ge-
schichte und zunehmend auch der Identifikation kultureller Besonderheit beruhte.
Die Gemeinschaft von Ekukhanyni diskutierte allerdings nicht iiber die Bedeutung
von »Zulu-sein«. Sie agierten zu allererst in einem vorgegeben kolonialen Rahmen,
der die Grenzen von Zulu-Reservaten absteckte und sich dabei auf eine Tradition
berief, die gerade erst in der Entstehung begriffen war. Im Kontext des Biirgerkriegs
schrieb William Ngidi, 1883: »My heart is very full of grief, I cannot find words to
express it, for this splendid old Zulu people.«* William Ngidi bezog sich offenbar
selbst nicht in die Gruppe der »splendid old Zulu people« mit ein, fiir deren Rechte er
kampfte. Er sprach von einem alten Zulu-Land, zu dem er nicht mehr gehorte.® Di-
nuzulu, der erst als erwachsener Mann schreiben gelernt hatte, und sich nun mit sei-
nen Briefen an den Diskussionen von Ekukhanyeni beteiligte, reprisentierte gleichsam
eine Briicke zwischen den »old Zulu-People« und der neu entstehenden » Missions-
elite«, die sich als schreibende und lesende Gemeinschaft konstituierte.

Die Briefschreiberinnen und Briefschreiber teilten eine gemeinsame Sprache und
ein gemeinsames Verstindnis dessen, was sie diskutierten, und bezogen sich in ihren
Briefen auf die Biicher und Zeitungen, die sie lasen, vorlasen und untereinander
tauschte. Zur Hand-Schrift der Briefe, die zum Teil in Biichern und Zeitschriften ver-
offentlicht wurden, kamen in Ekukhanyeni gedruckte Texte: Worterbiicher und
Grammatiken, historische Werke, Zeitungen. Durch diese Texte und in diesen Tex-
ten fiillten sich Konzepte wie » Zulu«, » Zulu-Geschichte«, » Zulu-Kultur«. Der »Na-
tionalismus« von Ekukhanyeni driickte sich allerdings in einer gegen koloniale Do-
minanz und Ungerechtigkeit gerichteten Form der politischen Diskussion aus.
Hariette Colenso argumentierten zum Beispiel in einem Vortrag anders als Shepstone
nicht mit einer gleichsam zeitlosen Tradition, sondern mit historischen Argumenten
gegen die Wahrnehmung, dafl Krieg und Gewalt inhirenter Bestandteil einer unab-
hangigen Zulu-Herrschaft seien.®! » Zulu« wurde auch zu einem Gegenbegriff zu der
kolonialen Kollektiv-Kategorie der »Eingeborenen«. Es galt nicht, eine »Eingebore-
nenfrage« zu losen, sondern die Bedeutung, Geschichte und Kultur »der Zulu« an-
zuerkennen. »Zulu identity was gaining more momentum amongst Africans in Na-
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tal.«%2 Doch diese »Identitit« stand noch zur Verhandlung und hatte sich nicht als
biologistisches Konzept, oder im Sinn einer politisierten Ethnizitit verfestigt. »Zulu«
bezeichnete gegen Ende des 19. Jahrhunderts nicht mehr allein ein Herrscherhaus
und die Zugehorigkeit zu einer zentralen lokalen Autoritit, sondern wurde eine viel
weiter gehende Kategorie der Selbstbezeichnung in urbanen Gebieten, in Missions-
kreisen und auf dem Land. Wenn sich Harriette Colenso und andere Weifse als Zu-
lu bezeichneten, ist dies, zumindest im Fall von Harriette Colenso nicht als eine an
ein Londoner Publikum gerichtete Geste der tief in der afrikanischen Gesellschaft
verankerten Missionarin zu verstehen, sondern Hinweis darauf, daff »Zulu-sein«
erstmals zur Debatte stand. In ihrer Aussage vor der Native Affairs Commission hatte
sie bereits erklirt, dal es ihr nicht um die Lésung der sogenannten Eingeborenen-
frage in Siidafrika ginge, sondern daf§ »sie« und »wir« Teil eines einzigen Problems
und einer einzigen community seien. Dies erfordere von den »Weiffen«, von denje- 73
nigen, die spiter in das Land gekommen seien, ebenfalls eine Anpassungsleistung,
die der afrikanischen Bevolkerung im Zuge von Kolonisation und Industrialisierung
ohnehin abfordert wurde. Wenn sie von »uns Zulu« in ihren Briefen und Aufferun-
gen sprach, hatte dies eine deutliche politische Signalwirkung, ordnete sie sich doch
den »Eingeborenen« zu. Es deutete aber auch das Ideal einer verséhnten Gemein-
schaft an, in der »Rassenfragen« nur eine untergeordnete Rolle spielen sollten.

Wie wenig Harriette Colenso — trotz vielleicht einer Idealisierung der vorkolo-
nialen afrikanischen Welt, wie Shula Marks schreibt — restaurativen und paternali-
stischen Vorstellung iiber die afrikanische Gesellschaft anhing, zeigt ein Brief, den
sie 1912 anliRlich der Griindung des SANNC an dessen ersten Prasidenten John Du-
be schrieb: »Before, the Abantu were dumb, now they have found their voice and
John Dube has largely helped in finding it. This makes a difference for all the futu-
re. Perhaps you are to deep in the darkness for the Lands Act to perceive the diffe-
rence as yet, but I can see it clearly and you will do so before long...«*

SchluB

Fthnische Ideologien bediirfen keiner konsistenten historischen Begriindung, son-
dern beruhen im Gegenteil gerade auf der Ausblendung historischen Wissens und hi-
storischer Prozesse. Was »Zulu-sein« bedeutete und wen es umfafite, unterlag und
unterliegt einem gesellschaftlichen Prozef der Aushandlung und ist nicht gleichsam
selbstverstindliches Resultat sprachlicher und kultureller Gemeinsamkeit. So war es
ein grofler Unterschied, ob siZulu-sprachige Wanderarbeiter in den zwanziger Jah-
ren Tinze und Lieder als genuinen Ausdruck ihrer Wiirde als Zulu-Manner in den
Minen begriffen; ob die Geschichte des Zulu-Konigreichs von einer Missionselite ge-
gen einen kolonialen Expansionismus mobilisiert wurde; ob Berufsverbande auf
»landsmannschaftlicher« Basis agierten. Das versuchen reaktionire Politiker wie
Mangusuthu Buthelezi zu verschleiern, deren ethnonationalistisches Geschichtsver-
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standnis auf einem umfassenden und totalen Loyalitatsanspruch beruht. Der Fiihrer
der Inkhata Freedom Party stellt sich genealogisch und ideologisch in die Tradition
des Zulu-Konigshauses. Es waren, wie Timothy Keegan schreibt, allerdings mehr als
eine arrangierte Ehe notig, um den Bruch zwischen dem Buthelezi-clan und der uS-
hutu Fraktion, die auf den Biirgerkrieg der 1880er Jahre zuriickgeht, zu iiber-
briicken.®® Mangosuthu Buthelezi reklamiert fiir sich nicht nur die Erbschaft einer
Jahrhunderte alten Geschichte, die nach einer kontinuierlichen Abfolge grofSer Herr-
scher in der Staatsgrindung durch Shaka gipfelte, der »sein Volk« vereinte und des-
sen nationale Identitit begriindete, die es bis heute zu verteidigen gilt, sondern ver-
steht sich als Sprecher aller » Zulu« in Siidafrika und deren traditionelles Oberhaupt.
Buthelezi stellt die Geschichte der »Zulu-Nation« in den Dienst einer reaktiondren
Politik und behauptet ihre Kontinuitit und Homogenitit ungeachtet der Tatsache,
dafs das moderne Kwazulu eine Schopfung der Segregationspolitik war und der mo-
derne Zulu-Nationalismus aus einer restaurativen Politik zulu-sprachiger Mittel-
schichten und konservativer weifler Politiker in Allianz mit dem Zulu-Konigshaus
im 20. Jahrhundert hervorging.®’

Wie andere Nationalismen auch, ist der Zulu-Nationalismus durch ein hohes
Ausmafd von erfundenen Traditionen gepragt. Wichtiger als die blofSse Feststellung
dieser Tatsache ist jedoch eine Analyse der dahinterstehenden gesellschaftlichen Pro-
zesse. Daf$ Traditionen »erfunden« sind, macht sie nicht weniger machtvoll. Dieser
Beitrag skizzierte einen politisch brisanten Zeitpunkt der stdafrikanischen Ge-
schichte, den Ubergang zur kolonialen Hegemonie im Gebiet ehemals unabhingiger
afrikanischer Gemeinwesen. Diese Gemeinwesen lassen sich im allgemeinsten Sinne
mit den Worten von Eric Wolf als »soziale Einheiten« bezeichnen, »die sich bewufSt
als Trager von kulturellen Giitern verstehen, die von gemeinsamer Abstammung
herrithren.«% - soziale Einheiten, deren Grundlage nicht Faktoren wie zum Beispiel
»Blutsverwandtschaft« oder Sprache sind, sondern die Mobilisierung von Klientel
und Gefolgschaft und deren gemeinsame Abstammung als zumeist vorgestellte Ab-
stammung zu verstehen ist. Nicht die alte lindliche Welt, sondern die moderne ko-
loniale Welt mit Schrift und Printmedien generierte Konzepte von » Zulu-Identitat«,
die historisch niemals unumstritten waren und auch heute zur Verhandlung stehen.
Nicht die »Zdhlebigkeit« der alten Stimme und der Traditionen, sondern eine be-
wufSte Politisierung von Ethnizitdt behindert heute in Stidafrika demokratische Pro-
zesse.
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