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Taufriten: Religiose Symbiose
des Vodun und des
romischen Katholizismus

auf Haiti

Die Symbiose religioser Traditionen

Jeder, der iber Haiti gelesen oder es gar schon einmal
besucht hat, hat die verbreitete Maxime gehért, daf} die
meisten Haitianer zu 100 % rémisch-katholisch und
zu 99 % Anhinger des Vodun seien. Diese Worte for-
mulieren eines der zentralen Paradoxe der haitiani-
schen Kultur. Denn der rémische Katholizismus ist
eine Religion, die es dem haitianischen Bauern ermog-
licht, einen Platz in der offiziellen Struktur seines Lan-
des zu finden ; Vodun dagegen gibt ihm die Mittel in
die Hand, durch die er mit den Problemen seines per-
sonlichen Lebens und seiner Existenz im Alltag fertig
werden kann.

Daf er Katholik sein muff, um den Vodun-Géttern
(loas) «zu dienen», scheint dem Bauern auf Haiti
vollkommen logisch, denn er betrachtet sowohl Ka-
tholizismus wie Vodun als unverzichtbare Teile seiner
Existenz. Er vertritt die Anschauung, daf} die Welt von
einer Zweiheit kosmischer Krifte beherrscht wird, die
einerseits in Gott und den Heiligen der Kirche repra-
sentiert sind, andererseits in den loas des Vodun. In sei-
nen Augen fungiert der Priester, wenn er die Messe ze-
lebriert, als Stelle des Kontaktes mit der unpersonli-
chen Gottheit, die das Universum regiert. Der Vo-
dun-Priester (houngan) seinerseits stellt im Vollzug
der Vodun-Zeremonie den Kontakt zu den niederen
Gottheiten her. Daher erweist der Bauer auf Haiti bei-
den Religionen in einer parallel laufenden Weise seine
Loyalitit. Als guter Katholik beichtet er regelmifig,
empfingt einmal im Jahr die Heilige Kommunion,
nimmt jedes Jahr an der Wallfahrt teil, die sich durch
die Straflen der groferen und kleineren Stidte Haitis
bewegt. Doch wenn er sich auch an die Rituale der Kir-
che hilt, so bedeutet dies keineswegs eine vollige Zu~
stimmung zu ihren Lehren. In gleicher Weise ist er
dem Vodun-Tempel (hounfort) ergeben. Dort zahlt er
demhoungan seine Abgaben, konsultiert ihn in prakti-

schen Fragen seines Alltagslebens und nimmt alljahr- .

lich an einer Wallfahrt teil, die unter der Oberhoheit
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des houngan steht. Kurzum: der Vodun-Anhénger ist
ein Mensch, der zwei Religionen zugleich und neben-
einander praktiziert.

Der Vorrang der katholischen religiosen Praxis bei
den Bauern Haitis in ihrem Alltagsleben laflt den Er-
folg der katholischen Missionare erkennen, die wih-
rend der Kolonialzeit nach Haiti kamen. Denn diese
frithen Missionare zogen aus mit dem Verlangen, das
Pfingstwunder wieder lebendig werden zu lassen und
alle Menschen anzusprechen, ungeachtet ihrer Rasse
und Hautfarbe. Sie hatten den Glauben, daf} es in
Christus «nicht Juden noch Griechen, nicht Freie noch
Sklaven» (Gal 3,28) gebe. Durch und durch belebt von
diesem Sinn fiir die Verpflichtung, die sich aus dem
Evangelium herleitet, drang die Kirche von Haiti mit
groflem Schwung vor und lste eine Reihe von Ereig-
nissen aus, die der Kultur von Haiti ihren Stempel auf-
driicken sollten. Vodun-Versammlungen unter den
Sklaven wurden fiir illegal erklirt. Mit afrikanischen
Religionen zusammenhingende magische und reli-
giose Praktiken wurden als Verbrechen abgestempelt ;
und die ein solches Verbrechen begingen, wurden mit
Folter oder Tod bestraft. Die Strenge von Gesetzen
wie dem Code Noir von 1685, der anordnete, alle
Sklavenbesitzer hitten ihre Sklaven binnen acht Tagen
nach ihrer Ankunftin der Neuen Welt in der «katholi-
schen, apostolischen, romischen Religion» unterwei-
sen und taufen zu lassen®, dringten afrikanische Ri-
tuale in den Untergrund und gaben dem Vodun seinen
finster-nichtlichen Charakter, den es noch heute be-
sitzt. :

Die feindselige Haltung des katholischen Klerus
dem Vodun gegeniiber bewirkte, dafl die Sklaven ihre
afrikanischen religiosen Traditionen hinter einer Fas-
sade romisch-katholischer Praktiken versteckten, So
entstand wihrend der Kolonialzeit in Haiti ein enger
Kontakt zwischen rémischem Katholizismus und afri-
kanischen Religionen, der einen religisen Akkultura-
tionsprozef in Gang setzte. In diesem Prozefl gaben
die afrikanischen Sklaven nicht ihre afrikanischen reli-
giosen Praktiken auf, sondern fiigten ihnen Elemente
des katholischen Rituals bei.

Diese Notlosung entging den Missionaren keines-
wegs. Bereits 1724 bemerkte Pater Labat, daff in «Vo-
dun-Versammlungen hiufig «res sacrae> einer Religion
mit Gegenstinden eines gotzendienerischen Kultes
vermischt werden»?. Dann schreibt Pater Labat wei-
ter : «Die Neger (sic)... nehmen jeglichen Aberglauben
ihres alten Gotzendienstes in die Zeremonien der
christlichen Religion hinein. Alle Neger hegen eine
grofie Verehrung fiir die Oblate der Kommunion. Sie
verzehren sie nur, wenn sie krank sind oder sich vor ir-
gendeiner Gefahr fiirchten. Was das Weihwasser anbe-
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trifft, das nur in geringer Menge bei der Sonntagsmesse
geweiht wird, so findet man nur selten nach Schluf} der
Zeremonie auch nur noch einen Tropfen davon. Sie
nehmen es in kleinen Flaschenkiirbissen mit und trin-
ken ein paar Tropfen davon morgens beim Aufstehen
in der Meinung, es werde sie gegen alle Zauberei schiit-
zen, die gegen sie gerichtet sein konnte.»?

Pater Labats Beobachtungen scheinen zu besagen,
daff die Sklaven das Christentum nicht wirklich und
ehrlich annahmen, sondern es nur mit den Lippen be-
kannten. Sie nahmen das Christentum an als duffere
Umkleidung oder, wie Jean Price-Mars es formuliert
hat, als «Christianisme d’apparat (Reprisentations-
christentum)» hinter dessen Fassade sie ihre aus Afrika
stammenden «abergliubischen Praktiken» weiter be-
trieben®. Mit anderen Worten: Die Sklaven wahrten
hinter der Fassade christlichen Praktizierens die kultu-
relle und religitse Kontinuitit mit Afrika. Die nichtli-
chen Vodun-Versammlungen verlichen einen Geist
der Zusammengehorigkeit und lieferten die Basis fiir
ein Identititsbewufitsein ; diese Identitit aber schuf
eine innere Freiheit, kraft deren die Sklaven die op-
pressiven Bedingungen der Sklavenarbeit durchstehen
konnten.

Auch nachdem Haiti im Jahre 1804 seine Unabhiin-
gigkeit von Frankreich erlangt hatte, gab der rémische
Klerus seinem Befremden iiber das Ubergreifen des-
sen, was er «<heidnische Praktiken» nannte, auf seine
Theologie wiederholt Ausdruck. Da die Verbreitung
des Vodun so grofl war, iiberrascht es nicht, daf} in der
Geschichte Haitis die katholische Kirche einen hefti-
gen Kampf gefiihrt hat, um den «Fetischismus» auf der
Insel auszurotten. So unternahm in den Jahren 1860,
1896, 1913, 1939 und 1941 die Kirche immer wieder
neue Anstrengungen zur Durchfiilhrung gegen den
Aberglauben gerichteter Kampagnen, bei denen tiber-
all im Land Vodun-Tempel zerstdrt und verbrannt
wurden®.

Im heutigen Haiti spielt die Treue des Vodun-An-
hingers zwei Religionen gegeniiber dieselbe gemein-
schaftsbildende Rolle, die sie wihrend der Kolonial-
zeit gespielt hat. Gleich seinen Sklaven-Vorfahren
kann der Vodun-Anhinger kein «nur-katholischer»
Katholik sein. Um eine geistige Identitit mit seiner
Gemeinschaft herzustellen, verwendet er seine 6ffent-
liche Beobachtung der katholischen Rituale als Schlei-
er, hinter dem er seine Bindungen an afrikanische Reli-
giositit verbirgt. J.C. Dorsainvil schreibt, das Leben
des haitianischen Bauern sei durch eine Art «Nerven-
krieg» geprigt. Obwohl Dorsainvil als Psychiater sich
hauptsichlich auf die schlechten Ernihrungsgewohn-
heiten des Bauern, sein Leben in tropischem Klima
und seine Vodun-Tinze mit ihrer besessenen Raserei
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bezieht, schildert seine Darstellung zutreffend auch
das religiose Leben der bauerlichen Bevolkerung®. Da
der Vodun-Anhinger zwei Religionen praktiziert, die
einander nur zu oft widersprechen, ist er gendtigt,
Entsprechungen zwischen Katholizismus und Vodun
zu suchen, um mit diesen Widerspriichen fertig zu
werden. Beim Suchen nach Beziehungen und Entspre-
chungen zwischen diesen beiden religiésen Traditio-
nen hat er Elemente des kirchlichen Rituals in seinen
Vodun-Zeremonien nachgestaltet. Wenn er Farb-
drucke von Heiligen an den Winden des hounfort be-
festigt, wenn er katholische Rosenkrinze, Kruzifixe
und Kerzen verwendet, schafft er sich einen Raum, der
dem des christlichen Kirchenraumes dhnlich ist. Durch
ein solches Nach-Schaffen sucht er die Frustrationen
zu bewiltigen, die die unversohnliche Feindseligkeit
verursacht hat, die der Klerus in der Vergangenheit
thm gegeniiber so oft an den Tag gelegt hat.

Die Verwendung von rituellen Gegenstinden der
Kirche bei Vodun-Zeremonien hat wissenschaftliche
Autoren, die sich mit dem Vodun befassen, veranlafit,
ihn als eine Form von Synkretismus darzustellen ; sie
verstehen in diesem konkreten Falle darunter die Ver-
mischung traditioneller afrikanischer Glaubensinhalte
mit katholischer Theologie. Betrachtet man jedoch die
Vodun-Rituale niher, so erkennt man, daff das Ver-
hiltnis zwischen Vodun und Katholizismus nicht das
eines Synkretismus, sondern das einer Symbiose ist”.
So wie wir thn in diesem Beitrag verwenden, ist der Be-
griff der Symbiose in seinem etymologischen und eth-
nologischen Sinne verstanden. Etymologisch setzt das
Wort sich zusammen aus ovv, was soviel bedeutet wie
«mit, zusammen mit», und Blog=Leben. Ethnologisch
gesehen entspricht «Symbiose» dem, was Roger Ba-
stide «syncretism in mosaic — mosaikartiger Synkre-
tismus» nennt®, das heiflt der Gegeniiberstellung, dem
Kommensalismus zweier religioser Traditionen, die
sich nicht miteinander mischen.

Dieses Nebeneinanderstellen, diese Symbiose, lifit
sich in den Vodun-Ritualen da erkennen, wo Elemente
der katholischen Messe und afrikanische Rituale mit-
einander koexistieren. Genauso wie die winzigen Teile
eines Buntglasfensters nebeneinandergestellt ein Gan-
zes ergeben, so bilden die beiden Teile, das afrikani-
sche und das katholische Ritual, in ihrer Nebeneinan-
derstellung das Ganze des Vodun-Rituals. Diese Ne-
beneinanderstellung hat zwei Formen:

Zum ersten liflt diese Symbiose sich erkennen in
dem Ausstattungsinhalt des hounfort, in dem die Ri-
tuale vollzogen werden. Steht man vor einem Vo-
dun-Altar (pé), so scheint jeglicher Unterschied zwi-
schen Vodun und Katholizismus aufgehoben. Votiv-
kerzen, Rosenkrinze und Farbdrucke von Heiligen
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stehen neben rituellen Rasseln, Trommeln und Krii-
gen, in denen die Geister der Vorfahren wohnen.

Zum zweiten demonstriert die priesterliche Hierar-
chie der hounforts diese Symbiose, denn diese Hierar-
chie kennt nicht allein den houngan und seine Akoly-
then, sondern auch eine Gestalt, die unter der Be-
zeichnung prét’savanne (Savannenpriester) bekannt ist
und katholische Gebete sowie Bruchstiicke christli-
cher Liturgie bei den verschiedenen Vodun-Zeremo-
nien rezitiert.

Die Urspriinge des prét’savanne in der Geschichte
von Haiti ist unbekannt, doch seine Rolle im Vodun
wurde in den Jahren nach Erlangung der Unabhingig-
keit genauer umschrieben. Die ersten Prisidenten von
Haiti waren kirchenfreundlich und bestrebt, den Ka-
tholizismus zur Staatsreligion zu machen mit dem Pra-
sidenten als Oberhaupt®. Die Reaktion Roms bestand
nicht allein darin, dafl es sich weigerte, Haiti als
Schwarze Republik anzuerkennen, sondern daff es
ebenso die Rolle des Prisidenten als Oberhaupt der
Landeskirche nicht bestitigte. Im Anschluff daran un-
terhielt die Kirche 56 Jahre lang (1804-1860) keine Se-
minare, noch entsandte sie Missionare oder ernannte
irgendwelche Wiirdentriger. Unter der Regierung des
schwarzen Konigs Christoph im Jahre 1814, so berich-
tet James Leyburn, gab es im ganzen Norden von Haiti
nur drei katholische Priester, von denen einer vom
Staat zum Erzbischof bestimmt wurde'®, Angesichts
der geringen Zahl katholischer Priester sahen sich die
ersten Prisidenten gezwungen, kirchliche Amter jun-
gen Priestern anzuvertrauen, von denen viele Sklaven
gewesen waren, wahrend andere siidamerikanische
Exilierte waren, die kaum soviel von der Liturgie ver-
standen, daf} man ihnen eine Pfarrkirche anvertrauen
konnte. Weil diese Manner nicht den Geist des Evan-
geliums besaflen wie die frithen Missionare, iibernah-
men manche von ihnen bereitwillig offizielle Amter in
der Hierarchie des hounfort. Sie gingen zu den Vo-
dun-Zeremonien und «tauften» Hiuser, Tiirpfosten,
Amulette und alles, wofiir man siec bezahlte'*.

Von 1804—1860 blithte in Haiti das Unwesen der
prét’savannes. Erst 1860, also in dem Jahr der Unter-
zeichnung des Konkordats, das die Beziehungen zwi-
schen Rom und Haiti wieder aufnahm, kamen erneut
Missionare nach Haiti, und die prét’savannes wurden
ihres Amtes enthoben. Einige, die ihre pseudoklerikale
Titigkeit nicht aufgaben, wurden festgenommen und
kamen ins Gefingnis. Andere verlieflen die Kirche und
tauchten im hounfort unter, wo sie den Frommen wei-
ter ihre Dienste leisteten.

Heute ist der prét’savanne ein Glied der Hierarchie

des hounfort. Obwohl seine Anwesenheit fiir den

Vollzug bestimmter Riten in einigen hounforts not-
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wendig ist, besitzt er keine eigene, unabhingige Amts-
gewalt. Er spielt praktisch eine ganz nichtssagende
Rolle. Die Vodun-Anhinger erblicken in ihm einen
Reprisentanten der Kirche und damit ein Symbol fiir
die kirchliche Sanktion ihrer Vodun-Riten. Er ist eine
symbolhafte Verkérperung des Kontaktes zwischen
Kirche und hounfort. Obwohl er bei beiden Ritualen
anwesend ist, wird er nur in den Vodun-Riten aktiv;
eine zentrale Bedeutung besitzt er in keinem von bei-
den.

Um einen Eindruck von der Art der Symbiose zwi-
schen Katholizismus und Vodun zu vermitteln, soll
der verbleibende Rest dieses Beitrages einer niheren
Untersuchung der Rolle des prét’savanne gewidmet
sein unter besonderer Beriicksichtigung des Wesens
der Initiationsriten des Vodun und seiner Rolle bei
eben diesen Riten.

Initiationsriten des Vodun

Bevor wir uns wieder der Rolle des prét’savanne zu-
wenden, miissen wir zunichst den Symbolgehalt der
Initiationsriten untersuchen, bei denen er eine Funk-
tion ausiibt.

Wenn ein hounfort errichtet ist, wird das Gebaude
und eine Reihe verschiedenster Gegenstinde in ihm fiir
dieloas gereinigt und geweiht. Fortan sind diese Dinge
die Tore, durch die die Verbindung zwischen der Ge-
meinschaft der Menschen und der Welt der/oas herge-
stellt werden kann.

Gleich den Gebiuden und rituellen Gegenstinden
konnen Vodun-Gliubige, die in den Dienst der loas
initiiert worden sind, von ihnen in Besitz genommen
werden. Durch das Medium ihrer Stimmen und Kor-
per konnen die loas der Gemeinschaft der Menschen
ihren Willen und ihre Macht offenbaren. Die Initiation
der Vodun-Glaubigen ist ein Ordal, das von den Neo-
phyten verlangt, dafl sie sich eine lange Vorberei-
tungszeit hindurch physisch schmerzhaften Opfern
unterziehen. Gliubige, die genug Mut und Entschlufi-
kraft besitzen, um sich den schmerzhaften Stufen die-
ses Abenteuers zu unterziehen, empfangen gewisse
héhere Graduierungen unter den Mitgliedern eines lo-
kalen hounfort, wobei sie nicht allein zu den loas, son-
dern auch zu der menschlichen Gemeinschaft in eine
engere Beziehung treten.

Die hoheren Grade in den Initiationsriten des Vo-
dun erinnern den Beobachter an westafrikanische Re-
ligionen. Gleich den Westafrikanern geben die Vo-
dun-Anhinger im Augenblick seiner Weihe dem Initi-
ierten einen neuen Namen. In allen Fillen, mag es sich
nun um eine Person, einen rituellen Gegenstand oder
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ein Gebiude handeln, ist der Name der der Gottheit,
der die betreffende Person oder der betreffende Ge-
genstand geweiht ist. Namen besitzen fiir diese Riten
eine derart lebenswichtige Bedeutung, dafl keine Ze-
remonie stattfinden kann, bis nicht fiir jeden zu wei-
henden Gegenstand ein Name festgelegt ist.

Die Wichtigkeit des Namens liegt in seiner Bedeu-
tung. Da sowohl in Westafrika als bei den Vodun-Leu-
ten der Glaube herrscht, die Macht der loas liege in 1h-
ren Namen, hat die Ubertragung des Namens eines oa
auf eine Person oder Sache den Zweck, thnen die
Macht des loa einzugieflen. So ist sein Weihename
nicht nur ein Wort, sondern wird fiir den Trager ein
Teil seiner personalen Eigenart, einer Eigenart, die ge-
schiitzt werden muff und deren Gebrauch ausschlief3-
lich ihm vorbehalten bleibt. Der Name fungiert gera-
dezu als Stellvertreter seines Tragers; daher bedeutet
seine Anrufung, nicht allein die betreffende Person ins
Dasein zu rufen, sondern sein eigentliches Selbst, die
gottliche Wesenheit, mit der er unlgslich verbunden
ist.

Der Weihename, der einem Menschen gegeben
wird, macht ihn erst zu einem Individuum. Er stellt
eine Metamorphose seines Seinszustandes dar. In
Westafrika wie in Haiti versteht die Mythologie den
Menschen nicht als etwas Bestimmtes, Unwandelba-
res, sondern als etwas im Flusse Befindliches, das
durch eine Vielzahl von Phasen hindurchgeht, wobei
jede durch Anderungen an seinem Weihenamen wi-
dergespiegelt wird. Bei der Geburt erhilt der Mensch
seinen Namen. Mit der Pubertit erhilt er einen ande-
ren, weil die Initiationsriten, die seine Weihe beglei-
ten, eine Widergeburt kennzeichnen : er hort auf Kind
zu sein und wird Erwachsener.

Der Name eines Menschen dient nicht allein dazu,
die Entwicklungsstadien seiner Personlichkeit zu
kennzeichnen, sondern schiitzt ithn zugleich vor dro-
hender Gefahr. Er entrinnt ihr, indem er ein anderes
Selbst annimmt, dessen Gestalt ihn unkenntlich
macht. So betrachtet, spiegelt die enge Verbindung
seines Namens mit dem eciner Gottheit die Kraftquelle
wider, aus der er die gottliche Substanz schépfen kann,
die fiir einen solchen Schutz notwendig ist. Gleich dem
Volk der Ewe in Dahomey geben die Vodun-Glaubi-
gen Kindern, namentlich solchen, deren altere Briider
oder Schwestern jung verstorben sind, einen Namen
mit einer erschreckenden Bedeutung, um sie so vor
dem Tod zu schiitzen. Denn sie glauben, daf} dann der
Tod abgeschreckt oder getiuscht wird und an ihnen
voriibergeht, als wiren sie iiberhaupt keine Men-
schen'?.

Nicht allein in der Namengebung reflektieren die
Initiationsriten des Vodun ein Uberleben westafrika-
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nischer Religionen, sondern ebenso in ihrer Anwen-
dung von Wasser. So wird in Haiti Wasser gebraucht,
um Personen oder Sachen zu reinigen, um sie so darauf
vorzubereiten, als Verkdrperung der loas zu dienen. In
verschiedenen Gebieten Westafrikas ist Wasser das
Symbol der Reinigung, wobei Neophyten, Schreine,
Tempel und rituelle Gegenstinde gewaschen und von
ihren Unreinheiten gereinigt werden, ehe sie einer
Gottheit geweiht werden konnen. So glaubt beispiels-
weise das Ewe-Volk in Dahomey, dafl seine Priester
von Gott «gerufen» werden und dafl jemand, bevor er
Priester wird, zunichst eine Einiibung auf sich nimmt,
sich dann den Initiationszeremonien unterzieht, zu
denen ein Ausgieflen von Trankopfern fiir Gott und
die Vorfahren gehort; danach wird sein Kopf gewa-
schen, gereinigt und geweiht, dann erst kann et prie-
sterliche Funktionen ausiiben'®. Eine ganz dhnliche
Zeremonie wird im Verlauf der Initiationsriten des
Vodun vorgenommen. Ein aufierordentlich wichtiger
Teil der Zeremonie, bekannt unter der Bezeichnung
laver téte (Kopfwaschen), weiht den Kandidaten zum
Dienst der loas in dem hounfort.

Da diese Riten eine Verwendung von Wasser ein-
schlieflen, bezeichnen die Vodun-Anhinger sie als
Taufen. Obgleich der Begriff « Taufe» selbst dem romi-
schen Katholizismus entlehnt ist (insofern seine Ein-
gliederung in das Vodun-Vokabular vermutlich aus
der kolonialen Periode Haitis stammt), interpretiert
der Vodun den Ritus anders als die katholische Kirche.
Obwohl die meisten Vodun-Glaubigen mit den Ka-
tholiken darin iibereinstimmen, dafd die Taufe ein Rei-
nigungsritus ist, der die Initiierten in die geheiligte
Gemeinschaft einfithrt, hat er fiir den Vodun noch eine
weitere Bedeutung. Fiir die Vodun-Anhinger schliefit
Taufe auflerdem die Eingieflung einer Substanz von
gottlicher Wesenheit ein, die bewirke, dafl der Init-
ierte zum Gefifd wird, in dem ein loa wohnt. Die Vo-
dun-Anhinger glauben, daf} das Getaufte so durch und
durch mit der Kraft des loa getrankt ist, dafl an einer
bestimmten Stelle wihrend der Zeremonie der loa
seine geheiligte Wohnung verlifit und in den hounfort
kommt, nicht nur um die betreffende Substanz selbst
zu taufen, sondern darin einzuziehen.

Nachdem wir also den Symbolgehalt der Vodun-
Taufen dargelegt haben, kénnen wir nun zu der Rolle
desprét’savanne zuriickkehren. Eine nahere Untersu-
chung der Vodun-Taufe ist wichtig fiir das Studium
der Symbiose von rémischem Katholizismus und Vo-
dun, denn in keinem anderen Ritual sind die Riten der
Kirche derart vermischt mit den Elementen afrikani-
scher Religion. In keinem anderen Vodun-Ritus sind
die dufleren Erscheinungsformen derart tiuschend.
Dem ungeiibten Blick kénnte es scheinen, als spiele die
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Vodun-Taufe die kirchlichen Taufriten nach, einge-
fiigt in einen afrikanischen Rahmen; und das konnte
man dann nur zu leicht miflverstehen als eine echte Fu-
sion von religiosen Handlungen der katholischen Kir-
che und solchen des Vodun. Doch der geschulte Beob-
achter sieht die Dinge anders. Was den zufilligen Be-
obachter tiuscht, ist die scheinbare Funktion des
prét’savanne, der als Randfigur der Tempelhierarchie
die Gebete der Kirche «aus dem Buch» liest und kirch-
liche Gesinge singt ; aufferdem besprengt er den Men-
schen oder den Gegenstand, der getauft werden soll,
mit geweihtem Wasser.

Betrachten wir die Anwesenheit des prét’savanne
bei zahlreichen Vodun-Taufen niher, so wird uns klar,
daf seine Rolle dabei rein formal und nebensichlich
ist. Zum ersten : Wahrend der prét’savanne die Gebete
der Kirche rezitiert, vollzieht der houngan das eigent-
liche Vodun-Zeremoniell und macht dabei die Worte
desprét’savanne nur allzuoft fiir die Gliubigen unhor-
bar. Zum zweiten : Der houngan besitzt die Amtsge-
walt, die Joas aufzufordern, dafl sie sich im hounfort
manifestieren ; der prét’savanne besitzt eine solche
Gewalt nicht. Zum dritten: Jedesmal wenn die loas
sich wihrend der Zeremonie im Korper eines von ih-
nen besessenen Gliubigen manifestieren, erweisen sie
dem houngan besondere Ehren durch eine eigene Be-
griflung, die denen gebiihrt, deren geheiligte Krifte
ihnen dieses Recht erworben haben. Demprét’savanne
entbieten die Joas dagegen keinen besonderen Grufi.
Zum vierten: Zwar besprengt der prét’savanne
zwischendurch die Initiierten mit geweihtem Wasser,
als taufe er sie, doch der houngan vollzieht die eigentli-
che Taufe und beginnt im rechten Augenblick, die Ge-
genstinde oder Kopfe der Personen, die geweiht wer-
den sollen, einer rituellen Waschung zu unterziehen'*.

Am deutlichsten zeigt sich die begrenzte Bedeutung
desprét’savanne aber wohl darin, dafl er weithin nur in
stidtischen hounforts auferitt. In den abgelegenen Ge-
birgsgegebenden von Haiti, wo es nur wenige Kirchen
gibt und der Einfluf des Katholizismus gering ist,
bleibt der prét’savanne im wesentlichen unbekannt. So
gab es zum Beispiel bei Taufzeremonien in den abgele-
genen Gebieten des Furcy keinerlei Rezitation katholi-
scher Taufgebete oder katholischer liturgischer Ge-
singe. Der einzige Teil, der auch hier an das katholi-
sche Ritual erinnerte, war die Besprengung der Initi-
ierten mit Weihwasser durch den houngan selbst. Die
eigentliche Taufe aber erfolgte nicht in dem Augen-
blick der Besprengung, sondern zu einem spiteren
Zeitpunkt wihrend der Zeremonie, als der houngan
den Glaubigen verkiindete, er werde nun zum Ritual

der Weihe selbst schreiten. Nach der Zeremonie, als °

der houngan nach einem prét’savanne gefragt wurde,
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ergab sich, daff ihm die Bedeutung des Wortes gar
nicht bekannt war. Selbst nachdem ich ihm die Rolle
des prét’savanne erklirt hatte, war er sich nicht klar
dariiber, welche Funktion der prét’savanne bei dem
Ritual zu versehen haben kénnte und schien offenbar
betroffen dariiber, dafl er seine Unwissenheit eingeste-
hen mufite. Zahlreiche Gespriche mit anderen houn-
gans im Furcy iiber die Rolle desprét’savanne ergaben,
daf} sie seine Dienste nicht brauchten, «da sie ihre ei-
gene Art und Weise des Umgangs mit den loas hat-
ten» i

So kann man bei den stidtischen hounforts die Sym-
biose von Vodun und Katholizismus deutlicher erken-
nen. Dort verrichten prét’savannes und houngans ihre
Funktionen gleichzeitig nebeneinander. Die beiden
Personen selbst sowie die Rituale, die sie vollzichen,
stehen in Raum und Zeit nebeneinander. Doch ist in
den Augen der Vodun-Anhinger das, was der houn-
gan tut, wichtig, das was der prét’savanne tut, jedoch
nicht. Dennoch haben sie immer noch das Gefiihl,
ohne dafd sie wissen, woher es kommt, und ohne daf§
sie es zu wissen suchten, dafl beides zusammengehort
und daf die Anwesenheit des prét’savanne die Zere-
monie erst vollstindig macht.

Daf die Rolle des prét’savanne bei der Vodun-Taufe
nur sekundir ist, ergibt sich eindeutig aus folgenden
Uberlegungen: 1. Wenn die Rituale der Kirche und des
Vodun tatsichlich miteinander verschmolzen wiren,
wiirde der prét’savanne bei der richtigen Taufe eine
wichtige Rolle spielen und eine wirksame Tauthand-
lung unabhingig von dem houngan vornehmen. 2.
Wire die Rolle des prét’savanne in diesen Ritualen
notwendig, wiirde der Grufy der loas, wenn sie sich
wihrend der Zeremonie in dem Korper der von ihnen
besessenen Gliubigen manifestieren, auch ihm gelten.
3. Wire seine Mitwirkung bei den Taufriten wesent-
lich, so wiirde das notwendig iiberall im Lande der Fall
sein. 4. Wiirde seine Rolle irgendwelche Auswirkun-
gen haben, so miifite sein Dienst als Offiziant eine be-
gleitende Reaktion von seiten des die Riten vollziehen-
den houngan erfahren.

Da die Kirche den Vodun nicht anerkennt und so oft
in der Vergangenheit versucht hat, ihn mit Gewalt zu
unterdriicken, empfinden die Vodun-Anhinger das
Bediirfnis nach irgendeinem Symbol einer kirchlichen
Sanktionierung ihrer Tdtigkeit, um sich irgendwie mit
der katholischen offiziellen Gesellschaft des Landes zu
identifizieren. In ihrem Bestreben, eine Anerkennung
durch die Kirche zu suggerieren, haben die Vodun-
Anhinger versucht, im Aufbau ihrer Rituale einer In-
stitution Platz zu geben, die sie als wiinschenswert im
Katholizismus erachten. Auf der einen Seite haben die
Vodun-Gliubigen aus historischen Griinden, die vom
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Fortbestand afrikanischer Religion in Haiti herrithren,
dieses Erbe nicht aufzugeben vermocht — einen Wert,
der symbolhaft dargestellt wird durch die Rolle des
houngan innerhalb der Gemeinschaft. Auf der anderen
Seite hat die Groflartigkeit der Kirche, wie sie sich in
ihrer Liturgie und ihren priesterlichen Gewindern wi-
derspiegelt, gelehrt, die katholische Kirche gleichfalls
zu bewundern — eine Bewunderung, symbolhaft dar-
gestellt durch die Rolle des prét’savanne in diesen Ri-
tualen.

Derprét’savanne ist daher ein Symbol der Kirche bei
den Taufriten. Sein Platz in dem stidtischen hounfort
ist gesichert durch seine Befihigung, in die Taufriten
Elemente eines «konkurrierenden» religiésen Systems
hineinzubringen, die der unter den Strukturen afrika-
nischer Tradition handelnde houngan nicht geben
kann, die aber dennoch nach dem Empfinden vieler
Vodun-Anhinger unverzichtbar sind.

Trotz dieser analogen Stellung sind houngan und
prét’savanne nicht homolog. Das Ansehen desprét’sa-
vanne ist bei den Vodun-Gliubigen nicht so grofd wie
das des houngan. Seine Funktion gibt ihm einen Platz
zwischen dem houngan und dem katholischen Prie-
ster. Die Vodun-Anhinger betrachten ihn als eine Art
Supernumerar bei den Taufriten im hounfort. Dariiber
hinaus aber unterscheiden sie zwischen der von einem
katholischen Priester gespendeten Taufe und der Be-
sprengung mit Weihwasser durch den prét’savanne.
Ein Unterscheidungsmerkmal, das sie aufstellen, be-
steht darin, dafl der katholische Priester immer ein
Weifler sein mufl und der prét’savanne immer ein
Schwarzer. Gerade aus ihrer ureigenen Auffassung
vom Klerus haben die Vodun-Glaubigen das Empfin-
den, dafl sie selbst keinen schwarzen katholischen
Priester respektieren kénnen. Seit den Tagen der Ko-
lonialherrschaft sind die meisten katholischen Priester
von weifler Hautfarbe gewesen. In der Vorstellung der
Vodun-Leute haftet daher bis auf den heutigen Tag die
traditionelle Idee, daf}, dhnlich wie das Wasser, mit
dem der prét’savanne die Initiierten besprengt, eine
nicht von einem weiflen Priester gespendete «christli-
che Taufe nicht haften bleibt»'®. Sie sagen, bei der
Taufe bediirften der christliche Gott und die Heiligen
der Vermittlung eines weiflen Priesters, aber bei der
Vodun-Taufe miifiten die/oas von einem eingeborenen
houngan angerufen werden'’.

Zusammenfassung
Wenn wir die einzelnen Partien der Vodun-Taufen zu-

sammensetzen, konnen wir verschiedene Beobachtun-
gen machen:

1. Die theologischen Ideen, die hinter der Vodun-
Taufe stehen, sind ihrem Wesen nach westafrikanisch.
Obgleich die Vodun-Anhinger das Wort Taufe vom
Katholizismus entlehnt haben, verstehen sie darunter
gleich anderen Westafrikanern die Eingieflung gottli-
cher Wesenheit in eine Person, ein Gebiude, einen
Gegenstand.

2. Im groflen und ganzen haben die Vodun-Taufen
als Rituale ihre afrikanischen Formen beibehalten.
Durch die rituelle Waschung wird die getaufte Sub-
stanz ein Kanal, durch den derhoungan gottliche Kraft
in die Menschenwelt hineinleiten kann. Der Name der
Substanz, die den loa verkérpert, ist die Tiire, durch
die die Gottheit erreicht werden kann. Der Schliissel
zu dieser Tiir ist das Aussprechen dieses Namens.

3. Im Unterschied zum romischen Katholizismus,
dessen zeremonielle Gegenstinde ihren Charakter der
Weihe behalten, bis er durch spezielle Zeremonien der
«Profanierung» aufgehoben wird, ist der Weihecha-
rakter der zeremoniellen Gegenstinde im Vodun zeit-
lich auf den religisen Akt begrenzt, den ihr Gebrauch
begleitet; und da die religisse Handlung voriiberge-
hend ist, kommt und geht die gottliche Kraft zusam-
men mit dem Fall, in dem der betreffende Gegenstand
gebraucht wird. Maya Deren hat daher recht mit der
Annahme, der Vodun habe «eine Eigenart, die man als
stindigen Verschwindungsvorgang charakterisieren
kann»"®, Denn wenn die Kulthandlung beendet ist,
hort der Gegenstand auf, geweiht zu sein. So wird ein
hounfort, der wihrend einer Zeremonie erbebt von der
Kraft der loas, am Morgen danach zu einem Platz, an
dem Hunde und Hiihner herumlaufen. Frauen sitzen
dort und schwatzen, ohne im geringsten auf denloa zu
achten, dem der ganze hounfort samt allem, was darin
steht, geweiht ist'®.

4. Die Rolle des prét’savanne wihrend der Taufze-
remonien des Vodun ist sekundir und duflerlich. Nicht
nur daf} seine Gebete fiir die Gliubigen unhérbar blei-
ben — die eigentliche rituelle Waschung, die der zu tau-
fenden Person oder Sache die Kraft des loa eingiefit,
wird allein von dem houngan durchgefithrt. Aufler-
dem gibt es den prét’savanne in der hounfort-Hierar-
chie weithin nur dort, wo die katholische Kirche pri-
sent ist und das Leben der Mitglieder der Vodun-Ge-
meinde beeinflufit. In solchen Gebieten nimmt die
Symbiose von Vodun und katholischer Kirche zwei
Formen an: a) Der Standort des hounfort in der Nihe

- der katholischen Kirche vollendet das riumliche Ne-

beneinander von Katholizismus und Vodun. b) Die
Elemente aus den katholischen Riten wie die Bespren-
gung mit Weihwasser, die von dem prét’savanne ge-
sungenen Gebete und Gesinge, machen die Symbiose
dieser zwel Religionen augenfillig.
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