Sonja Lehner
Wege aus dem Schatten: Afrikanische Frauenliteratur

Die Vorstellung, afrikanische Literatur von Frauen sei die Angelegen-
heit einer kleinen, férderungsbedirftigen Minderheit, ist teilweise ei-
ne Frage der Wahrnehmung: Die ersten Studien, die sich ausschlieB-
lich mit der Literatur afrikanischer Schriftstellerinnen befasste, Lloyd
Browns ,Women Writers in Black Africa" und Taiwo Oladeles ,Female
Novelists of Modern Africa“, erschienen 1981 bzw. 1984 - ca. 20 Jah-
re, nachdem die erste Generation der heute bekannten Autorinnen zu
schreiben begonnen hatte. Auch bei Ubersetzungen, Buchmessen,
Tagungen und Literaturkonferenzen sind afrikanische Schriftstelierin-
nen haufig unterreprasentiert bzw. auf die exotische Nische einer
Frauenliteratur® reduziert, fiir die weniger die Literaturwissenschaft
als die Frauenbewegung zustandig scheint.

Viele Afrikanerinnen kritisieren dariber hinaus einen paternalistisch-
wohlwollenden Ton in der Besprechung ihrer Werke. Die ghanaische
Autorin Ama Ata Aidoo beispielsweise warf Oladele Taiwo vor, er be-
handele die Schriftstellerinnen, die er in seinem Buch vorstelle, wie
ein Pascha die Ehefrauen in seinem polygamen Haushalt oder ein O-
berlehrer eine Gruppe frihreifer Sechsjahriger:

“Taiwo manages to see the books he discusses only in one-
dimensional categories. (...) What is even more bewildering is that he
treats the female authors of those novels (and short stories when the
spirit moves him) as though they were his co-wives, to whom he
dishes out his whimsical favors. He constantly remarks on their intel-
ligence of storytelling capabilities in the best “dancing dog” tradition
or as if the writers were a bunch of precocious six year olds who had
demonstrated some special abilities to the head teacher” (Aidoo
1998, S. 21)

Aidoos kenianische Kollegin Micere Mugo (1998) konstatiert eine teils
paternalistische, teils defensive Haltung auch bei weiblichen Kritikern.
Sie wertet sie als Hinweis auf einen patriarchalisch geprégten Markt
der Publikation und Rezeption, der afrikanische Schriftstellerinnen bis
heute auf Klischees reduziere und ihren ménnlichen Kollegen gegen-
liber benachteilige.

Dennoch - afrikanische Literatur von Frauen ist keine Nischenlitera-
tur. Ihre Themen wie auch deren literarische Vermittlung sprengen
bei weitem den Rahmen, der ihr durch das enge Etikett der ,Frauenli- |
teratur" gesteckt ist. Der folgende Uberblick befasst sich zundchst mit
den Urspriingen und der Entwicklung afrikanischer Literatur von
Frauen, und wird anschlieBend einige zentrale Themen und Motive
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vorstellen, mit besonderer Beriicksichtigung westafrikanischer Prosa
in englischer und franzdésischer Sprache.

Die Anfénge: Schriftliche und miindliche Literatur von Frauen

Trotz der erwdhnten Einschrénkung ist es sicherlich richtig, dass es
fir afrikanische Frauen ungleich schwerer ist als fur Manner, das
Schreiben von Literatur zum Beruf zu machen: In vielen Ldndern ha-
ben Frauen eingeschréankten Zugang zu Bildung und Ausbildung und
sind in erster Linie auf die Rolle der Familie festgelegt. Soliten sie
dennoch berufstétig sein, tragen sie die Last der Familienarbeit meist
zusatzlich, so dass kaum Zeit und MuBe zum Schreiben bleibt. Ein
Tagesablauf, wie ihn eine der sidafrikanischen Frauen in der Antho-
logie ,Lip" beschreibt, ist keine Seltenheit:

I get up every day at 4:30, and I only get home about 6:15 p.m. By
then my daughter has already made the fire. But I do the cooking.
After supper we wash ourselves and go to bed. I read the paper when
I go to bed - not novels and things. I usually have a headache and I
am too tired.” (Jane Barret, “Part of my Life”, in: Brown et al. 1983,
S. 94-107, hier: S. 95)

Die Benachteiligung afrikanischer Frauen im Bildungssystem ist nicht
nur einer ,traditionellen® Festschreibung auf Ehe und Mutterschaft
geschuldet, sie ist auch ein Erbe des Kolonialismus. Er legte den
Grundstein fur ein formales Bildungssystem, dessen Besuch ange-
sichts fehlender Ressourcen und hoher Kinderzahlen in vielen Lan-
dern bis heute ein ménnliches Privileg blieb. Frauen miissen sich hau-
fig im informellen Sektor ein Auskommen suchen?.

So verwundert es wenig, wenn in der schriftlichen afrikanischen Lite-
ratur anfangs die Mdanner dominierten. In der Oralliteratur dagegen
reicht der Beitrag von Frauen weit in vorkoloniale Zeiten zurlick.
Ruth Finnegan weist in ihrer Studie zur Oralliteratur bereits 1970
darauf hin, dass Frauen nicht nur Erzdhlerinnen, sondern auch Auto-
rinnen von Geschichten, Liedern und Sprichwértern waren (Finnegan
1970, S. 98). Harald Scheub (1977) oder Thomas Hale (1990) zei-
gen die Bedeutung von Geschichtsschreiberinnen und griottes als
Trdger der kulturellen Tradition. Regionale Studien zur oralen Litera-
tur von Hausa-, Yoruba- oder Igbo-Frauen in Nigeria (z. B. Mack
1983, Barber 1991, Arndt 1998) oder zur kenianischen Kiswahili-
Literatur (Mugo 1991, 1998) deuten auch auf weibliche Innovation

1 Vgl. Hugon 1994; die Auswirkungen der franzésischen und englischen Bildungspo-
litik in Afrika auf die postkolonialen Literaturen in den betroffenen Léndern hat Fre-
deric Michelman (1995) analysiert.
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und politisches Engagement im Bereich der oralen Tradition®.

Auch wenn die Prdsenz von Frauen in der oralen Geschichtsschrei-
bung und Literatur nicht idealisiert werden darf - die Autobiogra-
phien von Nafissatou Diallo, Aoua Keita oder Kesso Barry? bestatigen
Buchi Emechetas Erinnerungen an ihr Heimatdorf Ibuza in Nigeria.
Emecheta beschreibt den starken EinfluB von Mittern, Tanten, und
GroBmittern, der viele Schriftstellerinnen erst in Kontakt mit Litera-
tur gebracht hat:

It was at home that I came across the real story tellers... the story
teller...was always someone’s mother. My Big Mother was my aunt...
We would sit for hours at her feet mesmerized by her trance-like
voice... It was a result of those visits in Ibuza, coupled with the en-
joyment and information these stories used to give us, that I deter-
mined when I grew older that I was going to be a story teller, like
my Big Mother." (“"Feminism with a small ,f1”, S. 173f.)

Der Beginn einer schriftlichen Literatur von Frauen liegt in Sidafrika,
wo bereits zu Beginn des 20. Jahrhunderts Kurzgeschichten und lan-
gere Prosatexte in afrikanischen Sprachen wie Xhosa und Zulu ent-
stehen - in Xhosa beispielsweise von Lillith Kakaza (1913, 1914) oder
Victoria Swaartboi (1933); Violet Dube publizierte einen Band Kurz-
geschichten (1935) und einen kurzen Roman (1936) in ihrer Mutter-
sprache Zulu’.

In den franzosischen Kolonien Westafrikas finden sich einige friihe
autobiographische Fragmente von Frauen. In franzdsischer Sprache
verfasst, verweisen sie in erster Linie auf die koloniale Sprachpolitik
Frankreichs. Hans Jirgen Liisebrink (1996) hat bei seinen Studien zur
franzosischen Kolonialpresse auch einen kurzen Text von Mariama Bad
gefunden, der bereits aus dem Jahr 1946 stammt: Aus AnlaB einer
Umfrage in der Kolonialzeitschrift ,Notes Africaines" reflektiert die
damals 18jahrige Senegalesin, die 1979 mit ihrem Roman ,Une si

!t vgl. insbesondere Mugos Darstellung der sogenannten ,mapinduzi orature", die
bereits wahrend der Kolonialzeit zu einer lebendigen Widerstandsliteratur gefiihrt
habe und auch in der Gegenwart immer wieder mit Verboten und Zensur belegt
werde (Mugo 1991, 1998).

2 Nafissatou Diallo, De Tiléne au Plateau: une enfance dakaroise. Dakar 1975; Aoua
Keita, Femme d’Afrique: La vie d’Aoua Keita racontée par elle-meme. Paris 1975;
Kesso Barry, Kesso, Princesse peuhle. Paris 1988; eine genauere Analyse der Ro-
mane findet sich z.B. bei d’Almeida 1994, S. 32ff.

3 Die Biographien, die Brenda F. Berrian (1985) zusammengetragen hat, deuten
darauf hin, dass die Frauen alle aus Lehrerfamilien stammten, selbst Lehrerinnen
bzw. mit Lehrern verheiratet waren. Violet Dube z. B. ist der Kiinstlername fiir Nat-
ale Nxumalo (geborene Nxaba), die Frau des Lehrers und Schriftstellers James Alf-
red Walter Nxumalo.
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longue lettre" bekannt wurde, Uber ihre kulturelle Identitdt und die
franzosische Kolonialpolitik in Afrika. Auch die Anthologie ,Afrikaner
erzdhlen ihr Leben", die der deutsche Missionar und Sprachwissen-
schaftler Dietrich Westermann 1938 herausgibt, enthélt einen kurzen
Text von einer Frau, Marthe Aféwélé Kwamé aus Togo, das zu dieser
Zeit ebenfalls zum franzdsischen Kolonialimperium zéhlte.

Von diesen autobiographischen Fragmenten abgesehen, liegt der Be-
ginn der franzosischsprachigen afrikanischen Frauenliteratur jedoch
erst in den siebziger Jahren, und damit stark verzdgert gegeniiber
den eigenen madnnlichen Kollegen wie auch der Frauenliteratur aus
dem englischsprachigen Afrika: 1975 erscheinen die fiktive Autobio-
graphie der senegalesischen Autorin Nafissatou Diallo ,De Tiléne au
plateau: Une enfance dakaroise™ und die Autobiographie ,Femme
d’Afrique: La vie d’Aoua Keita, racontée par elle-meme" von der Ma-
lierin Aoua Keita. Der erste Roman der senegalesischen Autorin Ami-
nata Sow Fall, ,Le revenant", wird 1976 publiziert (dt. Erstausgabe
unter dem Titel ,Die wundersame Verwandlung des Bakar Diop", Got-
tingen 1998). Eine heftige Diskussion loste Awa Thiams ,La parole
aux négresses" aus (1978), in dem sie die Frauen im frankophonen
Afrika dazu aufruft, ihr Schweigen endlich zu brechen (dt. ,Die Stim-
me der schwarzen Frau: vom Leid der Afrikanerinnen". Reinbek bei
Hamburg 1981). Der erste Roman, der 1982 ins Deutsche (ibersetzt
wurde (,Ein so langer Brief"), ist Mariama Bds Briefroman ,Une Si
longue lettre”; er erschien 1979 zuerst bei den Nouvelles Editions
Africaines (NEA) in Dakar, ein Jahr spéter dann in Paris.

Im englischsprachigen West- und Ostafrika dagegen beginnen Frauen
bereits im Vorfeld der Unabhéangigkeit zu schreiben, nahezu zeitgleich
mit ihren mannlichen Kollegen, in den 50er und 60er Jahren. Kaum
bekannt sind die Kurzgeschichten von Adelaide Casely-Hayford (geb.
1868) oder Mabel Dove Danquah (geb. 1910), die beide der kolonia-
len ghanaischen Bildungselite angehéren!. Thre Texte markieren den
Beginn einer blihenden, Uberwiegend in Prosa verfassten Literatur,
sowohl in Ost- als auch Westafrika: Die Ghanaerinnen Ama Ata Aidoo
und Efua Sutherland?, Flora Nwapa und Buchi Emecheta aus Nigeria,
oder die Kenianerinnen Grace Ogot und Rebeka Njau zahlen zur glei-
chen Generation wie Wole Soyinka, Chinua Achebe, oder Ngugi wa

! Erstere ist fanti-britischer Herkunft, geboren in Sierra-Leone, und weit gereist,
bevor sie den Rechtsanwalt Joseph Casely-Hayford heiratet, der seinerseits mit
einem historischen Text in die ghanaische Literaturgeschichte eingeht: Ethiopia
Unbound: Studies in Race Emancipation (1911). Mabel Dove Danquah ist mit dem
ghanaischen Intellektuellen und spateren Diplomaten J.B. Danquah verheiratet;
1952, noch vor der Unabhéangigkeit, zieht sie als erste Frau in das Parlament der
damaligen Kolonie Goldkdste ein.

2 Beide werden zuné&chst als Dramatikerinnen bekannt, s.u.
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Thiong’o. Sie haben das koloniale Bildungssystem durchlaufen und
die Unabhéangigkeit ihrer Lénder als junge Erwachsene miterlebt und
literarisch begleitet. Efua Sutherlands Theaterstiicke ,Foruwa™ (1964
/1967) und ,Edufa" (1966/67), Aidoos Theaterstlcke , The Dilemma
of a Ghost" (1964) und ,Anowa" (1969), sowie vor allem ihr erster
Roman ,Our Sister Killjoy,; or reflections from a black-eyed squint"
(1977), die Romane ,Efuru" (1966; dt. Efuru, Gottingen 1997) und
LIdu" (1970) von Flora Nwapa, ebenso wie Grace Ogots ,Promised
Land" (1966) und ,Land Without Thunder" (1968) sind daher sicher-
lich ebenso wichtig wie die Romane ihrer ménnlichen Kollegen. Den-
noch wurden sie im Vergleich dazu von der Kritik kaum zur Kenntnis
genommen. Auch die studafrikanische Autorin Noni Jabavu erhielt erst
in den achtziger Jahren wachsende Anerkennung fir ihre bereits
1962 und 1963 erschienenen Biicher ,Drawn in Color: African Con-
trasts" und , The Ochre People: Scenes from a South African Life".

In den siebziger Jahren, als auch die ersten Texte frankophoner Au-
torinnen erscheinen, findet afrikanische Literatur von Frauen allmah-
lich zu einem eigenen Selbstbewusstsein und einer gemeinsamen
Stimme. Unterstltzt durch eine afrikanische wie europédische Frauen-
bewegung, die sich fir die Vermittiung weiblicher Erfahrungen durch
die Betroffenen selbst interessiert, gewinnen Autorinnen wie Ama Ata
Aidoo, Buchi Emecheta, Bessie Head, Lauretta Ngcobo, Mariama Bd,
Miriam Tlali, Nafissatou Diallo und Aminata Sow Fall schnell eine zahl-
reiche Leserschaft. Feminismus ist vielfach auch ein entschiedener
Stimulus fiir das Verfassen der Texte. Mariama Bds Roman ,Une si
longue lettre™ (1979) entstand vor dem Hintergrund eines jahre-
langen Engagements in der senegalesischen Frauenbewegung - die
Autorin war zu diesem Zeitpunkt bereits iber 50 Jahre alt.

Seither kommen jedes Jahr neue Stimmen dazu, vielleicht noch im-
mer zu langsam, doch sie treffen auf eine bessere Infrastruktur und
Unterstiitzung, auch durch eine steigende Zahl weiblicher Kritiker.
Flora Nwapa, Buchi Emecheta, oder Aminata Sow Fall sind Beispiele
dafiir, dass Schriftstellerinnen sich inzwischen ihre eigene Infrastruk-
tur und Verlage geschaffen haben (Tana Press; Agwugwu Afor;
Khoudia Editions). Auch wenn diese Projekte nur bedingt bzw. in klei-
nem Rahmen erfolgreich sind, setzen sie wichtige neue Impulse flr
die Literaturszene in ihren Landern und ermutigen eine neue Genera-
tion von Frauen, sich mit Literatur zu beschéftigen. Tsitsi Danga-
rembga aus Zimbabwe war erst 19 Jahre alt, als ihr Roman ,Nervous
Conditions (1988) erschien’.

! Vor diesem Roman hatte die Schriftstellerin, die Medizin und Psychologie in Cam-
bridge und Harare studierte, bereits ein Theaterstlick publiziert, ,She no longer
weeps" (1985), sowie die Kurzgeschichte ,The Letter" (1987), vgl. Bruner 1993.
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Bedingungen und Motivation fir das Schreiben

Die Bedingungen und Motivationen fir afrikanische Autorinnen, litera-
rische Texte zu schreiben, sind sehr unterschiedlich. Einige von ih-
nen, wie Ama Ata Aidoo oder Mariama B4 , hatten das Gllck, von ih-
ren Familien geférdert und zur Schule geschickt worden zu sein. Flora
Nwapas Texte deuten auf das Ideal 6konomischer Selbststandigkeit,
um sich von autoritdaren Traditionen und mannlicher Willklir zu be-
freien. Buchi Emechetas autobiographische Romane ,In the Ditch"
(1972) und ,Second Class Citizen" (1974) beschreiben ihre Erfahrung
als arme Migrantin in England, aber auch ihren starken Glauben an
die Kraft des geschriebenen Wortes, eine eigene Stimme zu entfalten
und zu entwickeln.

Dieser Glaube an die Macht der Literatur bestatigt sich in vielen In-
terviews, in denen afrikanische Frauen (ber ihre literarische Asthetik
und ihre Rolle als Schriftstellerinnen reflektieren. ,Books are a
weapon®, betont nicht nur Mariama B4 in einem Gesprdach mit dem
englischsprachigen Book Publishing Record: ,a peaceful weapon per-
haps, but they are a weapon.” (B4 1980, S. 214). Fast alle der 15
Autorinnen, die Adeola James fur ihr Buch ,In their Own Voice"
(1990) interviewte, geben an, Schreiben ais einen bewussten Weg zu
verstehen, gegen Schweigen und Unterdriickung zu kdmpfen. Dabei
werden hdufig tragische Schicksale dargestellt, doch es finden sich
auch auffallend starke und selbstbewusste Frauen - als Vorbild und
Ideal, aber auch als Spiegelbild afrikanischer Lebensrealitdt, wie bei-
spielsweise Ama Ata Aidoo bekraftigt:

“If I write about strong women, it means that I see them around.
People have always assumed that to be feminine is to be silly and to
be sweet. But I disagree. I hope that in being a woman writer, I have
been faithful to the image of women as I see them around, strong
women, women who are viable in their own right.” (James 1990:12)

Feminismus, ,Womanismus" und andere Konzepte

Die Frage nach Stellung und Engagement der Frauen in der Gesell-
schaft oder den Beziehungen zwischen Mann und Frau ldsst Unter-
schiede zwischen afrikanischen und europdischen Frauenbewegun-
gen deutlich werden. So sind einige Kritikerinnen der Ansicht, dass
Afrikanerinnen die eigentlichen Feministinnen seien: Sie héatten im-
mer schon die Rechte und Stellung der Frau in der Gesellschaft re-
flektiert und verteidigt, und auch vor dem Kolonialismus hdufig eine
starke 6konomische, soziale, zum Teil auch politische Funktion inne-
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gehabt!. Andererseits gerét der Begriff ,Feminismus® immer wieder
unter Ideologieverdacht, gerade bei so engagierten Schriftstellerin-
nen wie Ama Ata Aidoo, Flora Nwapa, Buchi Emecheta, oder auch
Aminata Sow Fall>. Chandra Talpade Mohanty (1991) sieht darin eine
Gemeinsamkeit mit anderen auBereuropdischen Frauenbewegungen,
die sich gegen europdisch-westliche Bevormundung wehren:

.The term feminism is itself questioned by many third world women.
Feminist movements have been challenged on the grounds of cul-
tural imperialism, and of short-sightedness in defining the meaning
of gender in terms of middle-class, white experiences, and in terms
of internal racism, classism and homophobia. All of these factors, as
well as the falsely homogeneous representation of the movement by
the media, have led to a very real suspicion of "feminism” as a pro-
ductive ground for struggle.” (Mohanty 1991: 7)

Dem Engagement afrikanischer Autorinnen eher zu entsprechen
scheint der Begriff ,womanism", eingefihrt von der afroamerikani-
schen Schriftstellerin Alice Walker, die ihrem Buch ,In Search of Our
Mothers’ Gardens" (1983) den Untertitel ,Womanist Prose" gab.

~More often than not, where a white woman may be a feminist, a
black woman writer is likely to be a womanist®, so die nigerianische
Kritikerin Chikwenye Okonjo Ogunyemi. “That is, we should recognise
that along with her consciousness of sexual issues, she must incorpo-
rate racial, cultural, national and political considerations into her phi-
losophy" (Ogunyemi 1985, S. 64). Flora Nwapa ist der Ansicht, der
Begriff ,womanism" impliziere eine weniger antagonistische Bezie-
hung zwischen Mann und Frau, ein ,commitment to the survival and
wholeness of the entire people, male and female™ (Nwapa 1984)3.

Gemeinsam ist den Konzepten eines afrikanischen Feminismus eine
starkere Kontextualisierung der Frauenfrage. Eine Pionierin in dieser
Hinsicht ist die Nigerianerin Molara Ogundipe Leslie. Sie zahlt zu-
nichst die verschiedenen Aspekte einer Benachteiligung afrikanischer
Frauen auf, aus der sie die Besonderheiten eines afrikanischen Femi-

! Ogundipe-Leslie 1984, 1987; vgl. Filomena Steady in The Black Women Cross-
Culturally (1981), S. 36: “the black woman is to a large extent the original femi-
nist”.

2 vgl. Aidoo 1998, Emecheta 1988, Nwapa 1984; zu Aminata Sow Fall z. B. Almeida
1994. S.12.

3 Dennoch gibt es auch im Hinblick auf den Begriff des ,womanism" unterschiedli-
che Auffassungen, vor allem zwischen afrikanischen und afro-amerikanischen Fe-
ministinnen - ein guter Uberblick zu diesen und anderen Konzepten findet sich bei
Susan Arndt, die jedoch darauf hinweist, dass deren Urheberinnen meist in den
USA leben und ihre Theorien und Modelle auf dem afrikanischen Kontinent daher
kaum bekannt sind (Arndt 2000, S. 52).
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nismus ableitet: Eine Unterdriickung von auBen, durch (Neo-) Koloni-
alismus und Fremdbestimmung; eine Benachteiligung aufgrund von
Rasse und Herkunft innerhalb einer ungerechten Weltwirtschaftsord-
nung; die eigene Rickstandigkeit in Afrika, Armut und Analphabeten-
tum als Erbe des Kolonialismus; eine Benachteiligung gegentiber den
eigenen Madnnern, die ihre Privilegien nicht aufgeben wollen; und
nicht zuletzt eine weibliche Verinnerlichung patriarchaler Ideologien,
ein anerzogenes weibliches Bewusstsein und negatives Selbstbild,
das Frauen dazu veranlasst, sich unterzuordnen und keine eigenen
Winsche zu duBern (Ogundipe-Leslie 1984, 1987).

Ein spezifisch afrikanischer Feminismus sollte sich nach Ogundipe-
Leslie darauf konzentrieren, gemeinsam mit afrikanischen Mdnnern
gegen Fremdeinfllisse wie Rassismus, Neokolonialismus, Armut und
Rickstandigkeit zu kdmpfen. Dartber hinaus fordert die nigerianische
Feministin eine starkere Orientierung an der Lebensrealitdt afrikani-
scher Frauen. Statt vorschnell westliche Konzepte zu importieren,
sollten Afrikanerinnen den Blick auf ihre eigene Geschichte und Ge-
genwart richten und traditionelle wie moderne Institutionen auf ihren
Wert fir Frauen priifen — indem sie beispielsweise die wichtige Rolle
der Mutterschaft wirdigten, wo es nétig sei, jedoch nicht davor zu-
rickschreckten, deren Zwangscharakter oder die einseitige Bevorzu-
gung mdnnlicher Nachkommen zu kritisieren. Ein afrikanischer Femi-
nismus misse nach Wegen suchen, die finanzielle Selbststéndigkeit
durch Kooperationen und Vernetzung zu férdern. Darliber hinaus sei
die Stellung der Frau nach der Unabhdngigkeit zu verfolgen, um tra-
ditionelle wie aktuelle Wege weiblicher Entwicklung und Entfaltung
aufzuzeigen.

1994 flihrt Ogundipe-Leslie fir dieses Konzept den Begriff des ,Sti-
wanism" ein, um sich von feministischen wie womanistischen Model-
len auch begrifflich abzugrenzen. STIWA steht fiir ,Social Transfor-
mation Including Women" (Sozialer Wandel unter Einbeziehung der
Frauen), das heiBt, die Geschlechterfrage miisse bei allen sozialen
Verdnderungen eine entscheidende Rolle spielen. Auch Susan Arndts
Definition eines afrikanischen Feminismus orientiert sich stark an O-
gundipe-Leslies Modell (Ogundipe-Leslie 1984, 1987, 1994; Arndt
2000, 57ff.).

Ahnliche Ziele auch fiir das frankophone Afrika beschreibt das Mani-
fest der senegalesischen Frauenbewegung Yewwu Yewwi (,Wach auf
und wecke jemanden anderen auf*, wolof), nachzulesen in der ersten
Ausgabe der Zeitschrift Fippu (“Rebellion”) vom Juli 1987. Das Pro-
gramm betont ebenfalls die Notwendigkeit eines praxisorientierten,
praktischen Kampfes, mit dem Ziel, eine umfassende Gleichberechti-
gung und Beteiligung von Frauen in allen Bereichen der senegalesi-

schen Gesellschaft zu erreichen. Voraussetzung daflr sei eine klas-
senlibergreifende Solidaritét: zwischen Frauen in den Stadten und auf
dem Land, zwischen gebildeten Frauen und Analphabetinnen, auch
Prostituierte sind explizit miteingeschlossen (Savané 1987).

Insgesamt ist also auch auf dem afrikanischen Kontinent eine lebhaf-
te und breite Diskussion zum Thema Feminismus im Gange, die noch
lange nicht abgeschlossen ist. Auch wenn sich Ogundipe-Leslies Beg-
riff bisher nicht durchgesetzt hat - die Vielfalt der Lander, Erfahrun-
gen und Positionen legt es nahe, den Begriff ,Feminismus® zumindest
im Plural zu verwenden, wie dies auch die Autoren eines Sonderban-
des der Reihe ,Current Writing: Text and Reception in Southern Afri-
ca" von 1990 tun: Feminism(s) and Writing in English in South Africa.

Zentrale Themen und Entwicklungstendenzen

Obwohl sich also viele Afrikanerinnen von europdisch-westlichen Mo-
dellen weiblicher Emanzipation distanzieren, bestand eine wesentliche
Motivation fiir ihr Schreiben anfangs doch darin, die Frauenbilder in
den Texten ihrer méannlichen Schriftstellerkollegen geradezuriicken.
Viele Autorinnen wehrten sich gegen die Glorifizierung der Frau als
Ehefrau und Mutter im Sinne einer ,Mama Afrika", wie es die Anfdnge
eines afrikanischen Nationalismus im Kontext der Unabhangigkeit be-
stimmte: “Les chants nostalgiques dédiés a la mere africaine confon-
due dans les angoisses d’hommes a la mére Afrique ne nous suffisent
plus”, so die senegalesische Autorin Mariama B4 (B4 1981, S. 7).
Frauen wiirden in diesen Texten nicht in ihrer Individualitdt wahrge-
nommen, sondern auf eine stereotype Funktion festgelegt, es werde
ihnen keinerlei Entwicklung zugestanden®.

Tatsachlich deutet die literarische Vermittiung dhnlicher Themen auf
eine sensiblere, von innen erfolgende Darstellung der Frau, sowie ein
héheres Bewusstsein des Zusammenhangs von Rasse und Geschlecht
im Werk weiblicher Autoren?. Diese Besonderheit bestétigt die theo-
retischen Konzepte eines afrikanischen Feminismus. Afrikanische Li-
teratur von Frauen, auch weibliche Autobiographien, sind kaum mit
einem Riickzug in die Privatsphéare der Familie, der Beziehungen zwi-

! In den Blickpunkt der Kritik riickte vor allem Chinua Achebe; eine aktuelle kriti-
sche Debatte findet sich bei Kolawole 1997 oder Podis/Saaka 1998.

2 auch wenn dies gerade fiir die afrikanische Literatur nicht zu verallgemeinern ist -
Autoren wie Nuruddin Farah aus Somalia oder Ousmane Sembene aus Senegal sind
durchaus als ,feministische® Autoren zu bezeichnen, wie beispielsweise auch Mary
Modupe Kolawole (1997) feststellt. Ein Vergleich von Flora Nwapas Roman Efuru nd
Elechi Amadis The Concubine findet sich bei Banyiwa-Horne 1986; Anne V. Adams
(2001) dagegen vergleicht Cheikh Hamidou Kanés L‘aventure ambigue mit Ken
Buguls Le Baobab Fou und Ama Ata Aidoos Our Sister Killjoy.
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schen Mann und Frau gleichzusetzen. Spezifische ,Frauenthemen®
wie die Problematisierung der Mutterschaft, die Darstellung von
Schwierigkeiten im Alltags- und Eheleben, sowie in der Umsetzung
Okonomischer Selbststandigkeit und Unabhadngigkeit sind meist in ei-
nen breiteren historischen, politischen oder sozialen Konflikt einge-
bettet.

Mutterschaft

Eine Infragestellung der sozialen Notwendigkeit von Mutterschaft,
verknipft mit der Frage nach einer engen und gegenseitigen Bezie-
hung zwischen Mann und Frau findet sich beispielsweise in Buchi E-
mechetas Roman ,, The Joys of Motherhood" (1979; dt. 1983 als ,Nnu
Ego. 20 Sédcke Muschelgeld™): Nnu Ego verldsst den Mann, den sie
liebt, als dieser sich eine zweite Frau nimmt, weil sie ihm kein Kind
gebaren kann!. Obwohl sie schlieBlich selbst neun Kinder hat, stirbt
sie am Ende verarmt und einsam; ihre Kinder haben in der GroBstadt
oder im Ausland studiert, sie sind mit sich selbst beschaftigt und
kiimmern sich nicht mehr um ihre Mutter — ein deutlicher Hinweis auf
die Erosion traditioneller Werte im postkolonialen Nigeria:

“She had been brought up to believe that children made a woman.
She had had children, nine in all, and luckily seven were alive, much
more than many women of her period could boast of... Still, how was
she to know that by the time her children grew up the values of her
country, her people and her tribe would have changed so drastically,
to the extent where a woman with many children could face a lonely
old age, and maybe a miserable death all alone, just like a barren
woman?” (Joys of Motherhood, S. 219)

Bereits der Name der Protagonistin, Nnu Ego - eine nigerianische
Verballhornung des englischen ,new ego" - verweist auf diese Kritik
am sozialen Wandel nach der Unabhdngigkeit sowie dessen Kosten
gerade fur die Frauen, die nach wie vor an traditionelle Rollenvor-
stellungen gebunden bleiben.

Kritik am sozialen Zwang zur Mutterschaft findet sich auch in einem
Roman von Emechetas nigerianischer Kollegin Flora Nwapa,
L1du™(1970), oder in Angéle Rawiris ,Fureurs et cris de femmes"
(1989) aus Gabun. Beide Texte liegen nicht nur zeitlich weit ausein-
ander, sie sind auch in einem sehr gegensétzlichen Milieu angesiedelt
- im traditionellen, léndlichen Milieu der erste, in der wohlhabenden
stadtischen Bildungselite der zweite. Dennoch beschreiben beide Tex-

! Zur Bedeutung von Ehe und Mutterschaft in vielen afrikanischen Léandern vgl. z.B.
Ncgobo 1988.
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te das Scheitern einer engen und gegenseitigen Beziehung nach lang-
jahriger Kinderlosigkeit, und kritisieren u.a. den wachsenden Druck,
den die Familie auf das Paar auslbt, ihr endlich einen Nachkommen
zu prasentieren.

Polygamie

Das Ideal einer erfilillenden Beziehung zwischen Mann und Frau spielt
auch in der Darstellung der Polygamie eine Rolle; in vielen afrikani-
schen Landern ist sie inzwischen gesetzlich verboten, als ,traditionel-
le" Ehe wird sie jedoch haufig toleriert. Viele Romane von Afrikane-
rinnen kritisieren die Promiskuitdt der Manner, die sich aus Mangel an
Verantwortungsbewusstsein weigern, ihre Privilegien aufzugeben.
Darlber hinaus fragen sie nach einer Alternative fir die betroffene
Frau: Soll sie die Tradition und die ihr darin zugewiesene, unterge-
ordnete Rolle akzeptieren, oder diese infragestellen, indem sie den
Mann verldsst und ihren eigenen Weg geht? In Mariama Bds Briefro-
man ,Une si longue lettre" von 1979 (dt. ,Ein so langer Brief", Unte-
rageri 1980) sind diese beiden Méglichkeiten auf die Figuren der Ich-
Erzahlerin Ramatoullaye und ihrer Freundin Aissatou verteilt; in der
Generation der Téchter dagegen findet sich der idealtypische Vor-
schein einer monogamen und auf Gegenseitigkeit gegriindeten Be-
ziehung.

Auch in der Darstellung der Polygamie spiegelt sich ein groBer sozia-
ler Druck auf die Frauen, der daraus entsteht, dass weibliche Identi-
tat primar Uber Ehe und Mutterschaft definiert wird. Eine alleinste-
hende, nicht verheiratete Frau ist selten als vollwertiges Mitglied der
Gesellschaft respektiert. Buchi Emechetas Roman ,Kehinde" (1994,
dt. ,Kehinde", Miinchen 1996) beschreibt die Riickkehr eines nigeria-
nischen Ehepaars, das Uber 15 Jahre in England gelebt hatte, in seine
Heimat Nigeria; wdhrend Kehinde - die (brigens eine Tochter Nnu
Egos aus ,Joys of Motherhood" ist — sich in England noch bemiiht,
das Haus zu verkaufen, ,reintegriert" sich ihr Ehemann mihelos in
seine Herkunftskultur und hat bei der Ankunft seiner Frau bereits ein
Kind mit einer zweiten ,Ehefrau®. Kehinde ihrerseits kehrt nach eini-
gen vergeblichen Versuchen, sich zu reintegrieren, resigniert nach
England zurlck. Wie bei Angéle Rawiri stammt die Zweitfrau in die-
sem Roman aus der modernen Bildungselite, und sie verfiihrt Kehin-
des Ehemann bewusst und systematisch, um den Anspriichen ihres
Umfelds nach Verheiratung gerecht zu werden - ein deutlicher Hin-
weis darauf, dass sich auch in den westlich orientierten stédtischen
Zentren Afrikas die traditionellen Wert- und Rollenvorstellungen fir
Frauen kaum geandert haben.

Eine unkonventionelle Darstellung der Polygamie findet sich in Ama
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Ata Aidoos Roman ,Changes" (1991; dt. ,Die Zweitfrau. Eine Liebes-
geschichte"; Goéttingen 1998), der im modernen Ghana der 80er/90er
Jahre angesiedelt ist. Im Titel ausdriicklich als ,love story™ bezeich-
net, thematisiert auch dieser Text Entfremdung und soziale Isolation,
bedingt durch einen massiven sozialen Wandel: Esi Sekyi, eine junge
stadtische Angestellte, verldsst ihren an sich treuen Ehemann und die
gemeinsame Tochter, um als zweite Ehefrau eines ghanaischen Mos-
lems ehelicher Routine und Verstdndnismangel zu entfliehen. Ihre
Hoffnung, sich in der polygamen, also scheinbar stdrker an afrikani-
sche Traditionen anschlieBenden Ehe eine grdBere Unabhdngigkeit
und Selbststandigkeit bewahren zu kénnen, erfillt sich nicht - auch
der neue Ehemann vernachlassigt sie bald bzw. erwartet, dass sie zu
Hause auf ihn warte und fir ihn sorge, obwohl er sie nur unregelma-
Big besucht. Im Kontext von Aidoos bisherigen Texten ist diese Dar-
stellung letztlich als Kritik an einem europdisch-westlichen Verstand-
nis von Ehe und Mutterschaft zu werten, der Ubernahme eines Frau-
enideals passiver Firsorge, das in eklatantem Widerspruch zu Aktivi-
tat und Selbststandigkeit afrikanischer Frauen steht, wie sie gerade in
Ghana eine lange Tradition haben®.

Politische Kritik

Auch politische Themen sind hdufig mit dem Verhéltnis zwischen
Mann und Frau verkn(pft, beispielsweise bei der senegalesischen Au-
torin Aminata Sow Fall: Thre Romane ,La gréve des battd" von 1979
(dt. ,Der Streik der Bettler", Géttingen 1996) wie auch ,L‘ex-pére de
la nation" von 1987 (dt. ,Der Sonnenprésident"”, Gottingen 1997) kri-
tisieren die Mitverantwortung der neokolonialen afrikanischen Eliten
an der Ausblutung ihrer Staaten am Beispiel eines Politikers, der sich
in Korruption und politische Manipulation verstrickt. In beiden Féllen
versagen diese mannlichen Fihrungsfiguren nicht nur als Politiker,
sondern auch und vor allem als Eheméanner und Vater: Sie ,verraten®
ihre langjdhrigen, treuen Ehefrauen, die sie in ihrem Aufstieg unter-
stiitzt hatten, indem sie eine junge Zweitfrau heiraten, die ihrerseits
von Macht- und Geldgier getrieben ist. Auf diese Weise verknilpfen
die Texte den politisch-6konomischen Niedergang postkolonialer afri-
kanischer Gesellschaften mit einem Verlust von Moral und ethischen
Normen. Die Hoffnung auf eine alternative Zukunft ist in beiden Ro-
manen (ber die Generation der Kinder présent, die den Vater heftig
kritisieren; auch dieser Aspekt jedoch relativiert sich im ,Sonnenpra-

! vgl. das Zitat aus Aidoos Killjoy, s.o. Ein dhnlicher Gedanke findet sich in Buchi
Emechetas Slave Girl (1977), wo die Protagonistin die Erfahrung macht, wie sehr
das Lesen von Literatur zur Entwicklung und Entfaltung einer eigenen Persdnlichkeit
beitréagt; in der englischen Kolonialschule dagegen werden die Madchen mit Hand-
arbeiten und Hausarbeit auf das Ideal der burgerlichen Hausfrau trainiert.
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sident", als dieser auf eine Studentendemonstration schieBen ldsst
und dabei versehentlich die eigene Tochter totet.

Radikalisierung und Visionen einer afrikanischen Renaissance

Eine radikale Infragestellung der Beziehungen zwischen Mann und
Frau findet sich u.a. bei zwei Autorinnen aus Kamerun, Werewere Li-
king und Calixte Beyala. Erstere lebt als kiinstlerisches Multitalent
seit langem in der Elfenbeinkiiste. In einem Stadtviertel Abidjans hat
sie eine eigene Kinstlerkommune gegriindet, um afrikanische Rituale
und Traditionen wiederzubeleben und nach afrikanischen Modellen fir
eine alternative politische und soziale Ordnung zu suchen. Calixte
Beyala lebt in Paris und ist nach mehreren Plagiatsvorwirfen teilwei-
se umstritten, jedoch ungebrochen erfolgreich?.

Die weiblichen Hauptfiguren in Likings Roman ,Elle sera de Jaspe et
de Corail. Roman d’une misovire" (1983) wie auch in Beyalas ,Tu
t'appelleras Tanga" (1988) scheinen die Manner wie auch ihre eigene
Weiblichkeit zu hassen. Tanga ist eine der vielen ,femmes-fillettes" in
der fiktiven Stadt Iningué, einem typisch afrikanischen GroBstadt-
Moloch mit einer riesigen unterprivilegierten Schicht, die ohne gere-
geltes Einkommen leben muss. Brutal beschnitten, mit 12 vom Vater
vergewaltigt und spéater von der Mutter zur Prostitution geschickt, um
die Familie zu erndhren, erféhrt Tanga ihren Korper als eine Ware,
die Begierde, nicht jedoch Liebe bei den Mannern hervorruft - eine
Erfahrung, die sie im (brigen mit ihrer Mutter und GroBmutter teilt,
was deren Grausamkeit teilweise relativiert und erkldrt. So traumt
Tanga davon, jedes Zeichen von Weiblichkeit an sich zu ersticken und
ihre Vagina mit Sand und Steinen zu flllen. Das Ideal einer auf ge-
genseitige Unterstltzung und Liebe gegriindeten Partnerschaft ist im
Text zwar prdsent, bleibt aber angesichts der sozialen und 6konomi-
schen Bedingungen in Iningué ein Traum, der sich fiir Tanga und vie-
le andere Frauen sicher nicht erfullt.

Die Protagonistin in Likings Roman beschreibt sich explizit als ,miso-
vire" (S. 153) - ein Neologismus, der Assoziationen zum franzdsi-
schen ,misogyne" und ,misanthrope" weckt. Der Autorin zufolge ist
damit jedoch keine ,Ménnerhasserin® gemeint, der Begriff sei be-
wusst doppeldeutig: Er beziehe sich auf eine Frau, die keinen bewun-
dernswerten Mann finde (,Une femme qui n'arrive pas a trouver un
homme admirable”) — was auf die vergebliche Suche der Frau anspie-

! Kritik wie Ursachenforschung zum literarischen Erfolg Calixte Beyalas findet sich
unter anderem bei ihrem Schriftstellerkollegen und Landsmann Mongo Beti (1997);
im Unterschied zu Liking wurden viele von Beyalas Texten auch ins Deutsche (ber-
setzt.

77



le, aber auch bedeuten kdnne, dass dieser bewundernswerte Mann
(noch) gar nicht existiere (Liking 1980, S. 21). Likings Kritik zielt da-
bei weniger auf die Manner an sich als auf einen generellen Verlust
von Werten und Moral in vielen afrikanischen Gesellschaften:

~Elle (la femme) se sent entourée par des ,larves’ uniquement preoc-
cupées par leurs panses et leurs bas-ventres et incapables d’une as-
piration plus haute que leur téte, incapable de Iui inspirer des grands
sentiments qui agrandissent, alors, elle devient misovire.” (Liking,
ebd.)

Der Titel von Likings Roman verweist auf die Hoffnung nach einer
neuen ,Rasse" aus Jade und Koralle, die erst noch geboren werden
musse.

Die Radikalisierung der Beziehungen zwischen Mann und Frau, wie sie
bei Beyala oder Liking umgesetzt ist, steht letztlich also ebenfalls im
Zeichen einer umfassenden politischen und sozialen Kritik. Die
Schriftstellerinnen verfolgen Gewalt und Brutalitdt in die sozialen Be-
ziehungen im Alltag zuriick und formulieren Ansatze fir eine afrikani-
sche Renaissance, die (ber eine Kritik an den politischen Institutio-
nen, an Regierung und Staatsapparat hinausgeht: Weder ein demo-
kratischer Zugang zu politischen Rechten, noch Bildung und Ausbil-
dung, oder auch die Vision gleichberechtigter Beziehungen haben
letztlich eine Chance, den Status quo zu verdndern, sondern nur eine
umfassende Reform der sozialen Strukturen.

Neue Formen und steigende literarische Komplexitat

Parallel zu dieser Radikalisierung ihrer politischen und sozialen Kritik
entwickelten afrikanische Schriftstellerinnen neue literarische For-
men, mit denen sie eigene und fremde Traditionen verbinden und
sich in die literarische Postmoderne einschreiben. Werewere Likings
Roman ,Elle sera de jaspe et de Corai" (1983) oder auch der Roman
»~Les Baigneurs du Lac Rose" (1995) der ivorischen Autorin Tanella
Boni* bieten wenig ,Handlung® im konventionellen Sinn. Statt dessen
findet sich eine kaum Uberschaubare Vielzahl von Handlungsstrén-
gen, Perspektiven und Zeitebenen, die auf eine umfassende De-
konstruktion kolonialer und postkolonialer Geschichte zielen. Insbe-
sondere Tanella Boni stellt der ,Geschichte der Herrschenden" die

! Tanella Suzanne Boni, geb. 1954, ist promovierte Philosophin und Professorin an

der Universitat von Abidjan und war von 1991 bis 1997 Préasidentin des ivorischen

Schriftstellerverbandes. Seit 1984 publizierte sie drei Gedichtbdnde, eine kurze No-
velle, sowie zwei Romane, Une vie de crabe, Dakar: NEA 1990, und Les Baigneurs

du Lac Rose, Abidjan NEI 1995.
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Geschichte(n) der Unterprivilegierten und der Frauen entgegen, als
derer, die im Schatten stehen und sich bewusst weigern, von den
Méachtigen vereinnahmt und manipuliert zu werden - ein nicht nur
politisches, sondern auch literarisches Programm:

,Mais I'ombre a aussi son charme, son efficacité. Nous manigangons
les plus belles choses de notre existence dans l'ombre. (...) La resi-
dent nos forces et nos faiblesses. Pouvoir en parler marque déja un
pas merveilleux sur le chemin de la conquete de soi.” (Les Beigneurs
du Lac Rose, S. 66)

Wie sich in diesem Uberblick andeutet, I&sst sich fur die Entwicklung
der Literatur afrikanischer Schriftstellerinnen einerseits eine gewisse
Kontinuitdt der Themen, aber auch eine zunehmende Radikalisierung
in der Analyse der Geschlechterfrage wie auch in der politischen Kri-
tik feststellen. Dies gilt insbesondere fir die jingeren Autorinnen,
also der inzwischen dritten Generation afrikanischer Schriftstellerin-
nen. Diese Entwicklung spiegelt den 6konomischen und politischen
Niedergang vieler afrikanischer Staaten in den letzten zehn Jahren,
wie auch Odile Cazenave (1996) feststellt. Die Darstellung von Ge-
walt und Brutalitat ist jedoch nicht als Ausdruck von Resignation und
Pessimismus zu verstehen. Sie dient als ein heilsames Schockerleb-
nis, das eine Suche nach Alternativen in Gang setzen soll. Ahnliches
gilt fir die zunehmende literarische Komplexitdt und Polyphonie der
Texte: Uber die Multiplikation der Erz&hlerstimmen, der Perspektiven
und Erzdhlebenen wird die Subversivitédt der Themen in die Struktur
und Sprache der Romane umgesetzt. Die LeserInnen sind dazu auf-
gefordert, sich nicht mit einfachen Lésungen zufrieden zu geben, sie
sollen sich aktiv an einer umfassenden Ursachenforschung und an der
Suche nach Alternativen beteiligen.

Literatur:

Aidoo, Ama Ata: “Unwelcome Pals and Decorative Slaves: The Woman Writer, the
Woman as a Writer in Modern Africa", in: Afa I, November 1982, S5.34-43.

Dies., 1985: “To Be A Woman Writer — An Overview and a Detail”. Paper presented
at The Writer's Workshop, Zimbabwe International Bookfair, 1985.

Dies., 1998: “ Literature, Feminism, and the African Woman Today”, in: Po-
dis/Saaka, S. 15-35.

Almeida, Iréne Assiba d’, 1994: Francophone African Women Writers: Destroying
the Emptiness of Silence. University Press of Florida, Gainesville 1994.

Amadiume, Ifi, 2000: Daughters of the Goddess, Daughters of Imperialism: African
Women Struggle for Culture, Power, and Democracy. New York.

Arndt, Susan, 1998: African Women's Literature: Orature and Intertextuality. Igbo
Oral Narratives as Nigerian Women Writers’ Models and Objects of Writing Back.
Bayreuth 1998. (Bayreuth African Studies Series; 48).

Dies., 2000: Feminismus im Widerstreit. Afrikanischer Feminismus in Gesellschaft
und Literatur. Minster.

79



.

B4, Mariama., 1980: “Mariama B4 , winner of the First Noma Award for Publishing
in Africa. Interview by Barbara Harrell-Bond”, in: African Publishing Record, 6,
1980, S. 209-214.

Dies., 1981: “Fonction politique des literatures africaines écrites”, in: Ecriture fran-
caise dans le monde 3, no 5 (1981), S. 3-7.

Banyiwa-Horne, Mary Naana: “African Womanhood: The Contrasting Perspective of
Flora Nwapa’s Efuru and Elechi Amadi's The Concubine”, in: Ngambika, ed. By
Carole Boyce Davies, Trenton 1986, S. 119-130.

Barber, Karin, 1991: 1 Could Speak until Tomorrow: Oriki, Women, and the Past in
a Yoruba Town. Washington.

Berrian, Brenda F. and Art Broek, 1985: Bibliography of African Women Writers and
Journalists: Ancient Egypt to 1984. Washington, D.C.

Beti, Mongo, 1997: “Affaire Calixte Beyala - Mongo Beti dénonce et accuse...”, in:
Galaxie, Nr. 204, 26 Mars 1997, S. 6-8.

Beyala, Calixte, 1988: “Un nouveau roman de Calixte Beyala - Interview de Assia-
tou Bah Diallo”, in: Amina, 223, Nov. 1988, S. 85.

Boyce Davies, Carol: Ngambika: Studies of Women and African Literature. Trenton,
N.J., 1986

Brahimi, Denise / Trevarthen, Anne: Les femmes dans la literature africaine. Por-
traits. Paris 1998.

Brown, Lloyd: Women Writers in Black Africa. Westport, Conn., 1981.

Brown, Susan / Hofmeyr, Isabel / Rosenberg, Susan (Hg.), 1983: Lip. From South-
ern African Women. Johannesburg.

Bruner, Charlotte, 1983: Unwinding Threads: Writing by Women in Africa. London
1983.

Dies. (ed.), 1993: African Women'’s Writing. Oxford 1993.

Cazenave, Odile: Femmes Rebelles. Naissance d’un nouveau roman africain au fe-
minin. Paris 1996.

Daymond, M.J.: South African Feminisms. Writing, Theory, and Criticism 1990 -
1994. New York, London 1996.

Finnegan, Ruth, 1970: Oral Literature in Africa. Oxford 1970.

Hugon, Philippe, 1994: Crises de l’education en Afrique. (Afrique Contemporaine,
Nr. 172).

James, Adeola (Ed.), 1990: In Their Own Voices: African Women Writers Talk. Lon-
don 1990.

Julien, Eileen, 1992: African Noveis and the Question of Orality. Blookington 1992.
Kolawole, Mary E. Modupe, 1997: Womanism and African Consciousness. Trenton,
N.J.

Liking, Werewere, 1983: “La femme par qui le scandal arrive. Interview de Sennen
Andriamirado”, in: Jeune Afrique, 1172, 22.Juin 1983, S. 68-70.

Liking, Werewere, et Marie-José Hourantier, 1980: “A la rencontre de... Werewere
Liking.” Dakar.

Lisebrink, Hans-Jirgen, 1996: “Du journal de voyage au témoignage - Autobiogra-
phies fragmentaires d'auteurs africains dans la presse ouest-africaine a I'époque
coloniale (1916-1950)". In: Autobiographical Genres in Africa / Genres Autobiogra-
phiques en Afrique. Janos Riesz/Ulla Schild (Hg.). Mainz 1996, S. 83-100.
Michelman, Frederic, 1995: “French and British Colonial Language Policies: A Com-
parative View of Their Impact on African Literature”, in: Research in African Litera-
ture, vol. 26, no 4, Winter 1995, 216-225.

Mohanty, Chandra Talpade, 1991: Third World Women and the Politics of Femi-
nism. Bloomington.

Mugo, Micere, 1991: African Orature and Human Rights. Lesotho 1991. (Human
and People’s Rights Monograph Series, No. 13).

80

Dies., 1998: “The Woman Artist in Africa Today: A Critical Commentary”, in: Po-
dis/Saaka 1998, 37-61.

Ngcobo, Lauretta, 1988: “African Motherhood — Myth and Reality”, in: Criticism and
Ideology. 2" African Writers Conference, Stockholm 1986. Ed. by Kirsten Holst
Petersen, Stockholm 1988, S. 141-154.

Nasta, Susheila, 1991: Motherlands. Black Women’s Writing from Africa, the Car-
ribean and South East Asia. London.

Nwapa, Flora, 1984: ,Meeting Flora Nwapa. Interview with Alison Perry", in: West
Africa, Nr. 3487, 18 June 1984, S. 1262

Ogundipe-Leslie, Molara, 1984: “African Woman, Culture and Another Develop-
ment”, in: Journal of African Marxists, 5, Feb. 1984, 89, S.35-36.

Dies., 1987: “The Female Writer and Her Commitment”, in: Women in African Lit-
erature Today, London 1987, S. 5-13.

Ogunyemi, Chikwenye Okonjo, 1985: “Womanism: The Dynamics of the Black Fe-
male Novel in English”, in: Signs 11, No 1, (1985), S. 63-79.

Podis, Leonard A. / Yakubu Saaku (eds.), 1998: Challenging Hierarchies. Issues
and Themes in Colonial and Postcolonial African Literature. New York; Frankfurt
etc.: Lang 1998. (Society and Politics in Africa; 5).

Savané, Marie Angélique, 1987: “Appel aux femmes du Sénégal”, in: Fippu, Journal
de Yewwu Yewwi pour la liberation des femmes, I, Juillet 1987, p. 6-7.

Taiwo, Oladele, 1984: Female Novelists of Modern Africa. New York 1984.
Wilkinson, Jane, 1990: Talking with African Writers. London 1990.

Wisker, Gina (Hg.): Black Women's Writing. Basingstoke 1993.

81





