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0.1  Vorlesung  
 
aus dem KoVo 
 
010324 VO  Afroamerikanische Religionen. Eine Einführung   
 
Hans Gerald  HÖDL  
 
2 Std.    Mo 14:15-15:45   Hs. 47 HG  

Inhalt :  

Zur großen Familie der sogenannten afroamerikanischen Religionen gehört eine 
Vielzahl von Gruppierungen, die unter den aus Afrika verschleppten Sklaven und 
deren Nachkommen entstanden sind, zunächst solche,  

(1) die Elemente autochthoner afrikanischer Traditionen erhalten, weitergeführt 
und in verschiedenem Grad mit Elementen des Christentums, des 
Spiritismus, indigener amerikanischer Traditionen und anderen Religionen 
verbunden haben.  

(2) Dann afrikanisch geprägte christliche Denominationen,  

(3) religiös-politische Bewegungen,  

(4) spezifisch afroamerikanische Formen des Katholizismus und  

(5) Ausprägungen der islamischen Religion unter der afroamerikanischen 
Bevölkerung der USA. 

Die Vorlesung wird einen Überblick über dieses Feld geben und sich 
schwerpunktmäßig mit der Geschichte und jetzigen Situation der ersten Gruppe 
beschäftigen. Es handelt sich um in Brasilien und der Karibik entstandene Formen 
der Religion, die heute eine weite Verbreitung über das Ursprungsgebiet hinaus 
gefunden haben und in denen Tendenzen, zu einer "neuen Weltreligion" zu werden, 
festzustellen sind. Es wird auch auf die starke Rezeption von Elementen dieser 
Religionen in Kunst und populärer Musik eingegangen.  

Methoden :  

Vortrag mit Möglichkeit zur Diskussion. Einbezug von Analysen von 
Kultgegenständen, Bildern, Musik. Die Lehrveranstaltung verwendet e-learning 
(optional, nicht verpflichtend).  

Literatur :  

Volney J. Berkenbrock, Die Erfahrung der Orixás. Eine Studie über die religiöse 
 Erfahrung im Candomblé, Bonn 1995 
Timothy E. Fulop/Albert J. Raboteau (Hg.), African American Religion. Interpretive 
 Essays in History and Culture, New York 1997 
Stephen D. Glazier (Hg.), Encyclopedia of African and African-American Religions, 
 New York 2001 
Hans Gerald Hödl, Afroamerikanische Religionen. In: H. Baer/J. Müller/J. Sinabell, 
 Lexikon neureligiöser Gruppen, Szenen und Weltanschauungen, Freiburg i. 
 Br. 2005, 22-27 
Hans Gerald Hödl, Òrìsà, Exodus und Babylon. Inkulturation "von unten" in 
 afroamerikanischen Religionen? In: Rupert Klieber/Martin Stowasser (Hg.), 
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 Inkulturation - Akkulturation - Opposition. Sperrigkeit, Lernfähigkeit und 
 Gestaltungskraft christlicher Botschaft(en), Münster/Hamburg/London 2005 
Anthony B. Pinn, Varieties of African American religious experience, Minneapolis 
 1998 
Angela Pollak-Eltz, Trommel und Trance. Die afroamerikanischen Religionen, 
 Freiburg i. Br.1 995 
Astrid Reuter, Voodoo und andere afroamerikanischen Religionen, München 2003. 

Eine genaue Literaturliste wird in der Vorlesung zur Verfügung gestellt. 
 
 

0.2 Prüfung / Leistungsmessung  
 

O Termine: Mo 26.6.2006,  14 Uhr, HS 47 
  Mo 3.7.2006,  Zeit, Ort ? 
  Herbst 2006 weitere Termine 
 
O für ein Zeugnis: 

�  Schriftliche Prüfung mit 9 Fragen: 
o  3 Fragen / Themen, die ausführlich zu behandeln sind 
o  3 Fragen nach Details, kurze Antworten 
o  3 Multiplejoice-Fragen 
 

�  Mündliche Prüfung (aber erst nach Semesterende !) 
jeweils in der Sprechstunde 
 

�  Prüfungsstoff: 
die VO !; richtige Bezeichnungen zB der Götter, Orakel, Kultgegenstände, 
Kulturen und deren Entwicklung, Zusammenhänge 
 

�  „Eine 4“: zumindest die 3 ausführlichen Fragen richtig 
 
  

0.3  Organisatorisches  
 

�  Anmeldung via E-Learning !! 
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1. VO / 6.3.2006 
 

1 THEMENBEREICHE, LITERATUR 
 

1.1 Inhalt 
 
1. Voraussetzungen der Entstehung afroamerikanischer Religionen: der transatlantische 
 Sklavenhandel 
 
2. Afroamerikanische Religionen in der Karibik 
 2.1. Die Santería auf Kuba und deren Verbreitung außerhalb Kubas 
 2.2. Der Vodun auf Haiti 
 2.3. Jamaica 
  2.3.1. „Afrikanische Tradtionen“ in Jamaica: Obeah, Myalismus und Kumina 
  2.3.2. „Christlicher Myalismus“?: Native Baptists und Revival-Zion 
  2.3.3. Rastafari 
 2.4. Andere afroamerikanische Kulte in der Karibik: Shango, Kele, Spiritual Baptists 
 
3. Adaptionen des Spiritismus:  
 Kardecismo,  
 espiritismo popular und „spiritistische Kirchen“ auf Puerto Rico; 
 Maria Lionza in Venezulea 
 
4. Slave Religion: afrikanisches Christentum in den USA 
 
5. Moorish Science & Nation of Islam: Black Muslims in den USA 
 
6. Überblick über Afro-Amerikanische Religionen in Brasilien 
�
�

1.2 Literatur 
 
1.2.1 Überblick, Sammelbände 
 
Dale Bisnauth, History of Religions in the Caribbean. Kingston 1989. 
Sylviane A. Diouf, Servants of Allah. African Muslims Enslaved in the Americas. New York-
 London 1998. 
Stephen D. Glazier (Hg.), Encyclopedia of African and African-American Religions. New York 
 2001. 
Baba Ifa Karade, The Handbook of Yoruba Religious Concepts. York Beach 1994. 
Manfred Kremser (Hg.), „Ay Bo Bo“. Afro-Karibische Religionen. 3 Bde. Wien 1996. 
Joseph M. Murphy, Working the Spirit. Ceremonies of the African Diaspora. Boston 1994. 
Anthony B. Pinn, Varieties of African American Religious Experience. Minneapolis 1998. 
Angela Pollak-Eltz, Trommel und Trance. Die afroamerikanischen Religionen. Freiburg i. B. 
 1995. 
Astrid Reuter, Voodoo und andere afroamerikanische Religionen. München 2003. 
 
1.2.2 Yorùbá und Fon 
 
Omofolabi S. Ajayi. Yoruba Dance. The Semiotics of Movement and Yoruba Body Attitude in  a 
Nigerian Culture. Trenton, NJ 1998. 
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Andrew H. Apter, Black Critics and Kings. The Hermeneutics of Power in Yoruba Society. 
 Chicago 1992. 
Basil Davidson, A History of West Africa 1000-1800, Harlow, Essex 41981. 
Basil Davidson, West Africa Before the Colonial Era. A history to 1850. Harlow, Essex 1998. 
Margaret T. Drewal, Yoruba Ritual. Performers, Play, Agency. Bloomington 1992. 
Daryll Forde (ed.) African Worlds. Studies in the Cosmological Ideas and Social Values of 
 African Peoples. Hamburg 1999. 
E. Bolaji Idowu, Olódumàrè, God in Yorùbá Belief. London 1962. 
John Iliffe, Africans. The History of a Continent. Cambridge 1995. 
Judy Rosenthal, Possession, Ecstasy and Law in Ewe Voodoo. Charlottesville 1998. 
 
1.2.3 Santería, Spiritismus 
 
George Brandon, Santería from Africa to the New World. The Dead Sell Memories. 
 Bloomington 1993. 
David H. Brown, Santería Enthroned. Art, Ritual, and Innovation in an Afro-Cuban Religion. 
 Chicago 2003. 
Raul Canizares, Walking with the Night. The Afro-Cuban World of Santeria. Rochester 1993. 
Mary A. Clarke, Seven African Powers: Hybridity and Appropriation. Online-Publikation: 
 http://www.materialreligion.org/journal/candles.html (29.09.04). 
Migene Gonzalez-Wippler, Leyendas de la Santería. Pataki. St. Paul 2002. 
Migene Gonzalez-Wippler Santería. Mis experiencias en la religión. St. Paul 2003. 
Katherine J. Hagedorn. Divine Utterances. The Performance of Afro-Cuban Santería. 
 Washington-London 2001. 
Ócha’ni Lele, Obí. Oracle of Cuban Santería. Rochester 2001. 
Arturo Lindsay (Hg.), Santería Aesthetics in Contemporary American Art. Washington- London 
1996. 
Christian Lopez. Lukumi. Santería’s Beliefs, Principles, and Direction in the Twenty-First 
 Century. Lincoln 2004. 
Michael A. Mason, Living Santería. Rituals and Experiences in an Afro-American Religion. 
 Washington 2002. 
Joseph A. Murphy, Santería. African Spirits in America. Boston, Mass. 1993. 
Baba Osundiya. Awo Obi. Obi Divination in Theory and Practice. Brooklyn 2000. 
Carlos G. y Poenna, The Yoruba Domino Oracle. York Beach 2000. 
Bettina E. Schmidt. Von Geistern, Orichas und den Puertoricanern. Zur Verbindung von 
 Religion und Ethnizität. Marburg 1995. 
Miguel A. de la Torre, The Beliefs and Rituals of a Growing Religion in America. Grand  Rapids 
2004. 
Marta Moreno Vega, The Altar of My Soul. The Living Traditions of Santería, New York 2000. 
 
1.2.4 Jamaica 
 
Leonrad W. Barrett, The Rastafarians. Boston 1997. 
Barry Chevannes (Hg.), Rastafari and Other African-Caribbean Worldviews. The Hague 
 1995. 
Dianne M. Stewart. Three Eyes for the Journey. African Dimensions of the Jamaican  Religious 
Experience. Oxford e.a. 2005. 
 
1.2.5 USA 
 
Hans A. Baer / Merrill Singer (Hg.), African American Religion. Varieties of Protest and 
 Accomodation. Knoxville 2002. 
James H. Cone, The Spirituals and the Blues. An Interpretation, Maryknoll, NY, 1991. 
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Edward E. Curtis IV, Islam in Black America. Identity, Liberation, and Difference in African-
 American Islamic Thought. Albany 2002. 
Timothy E. Fulop/ Albert J. Raboteau (Hg.), African American Religion. Interpretive Essays in 
 History and Culture, New York 1997. 
Melville J. Herskovits, The Myth of the Negro Past. New York-London 1941. 
Paul E. Johnson (Hg.), African-American Christianity. Essays in History. London 1994. 
Arthur C. Jones, Wade in the Water. The Wisdom of the Spirituals. Maryknoll, NY 1993. 
Cheryll A. Kirk-Duggan, Exorcizing Evil. A Womanist Perspective on the Spirituals.  Maryknoll, 
NY 1997. 
Eric C. Lincoln, The Black Muslims in America. Boston 1961. 
Albert J. Raboteau. Slave Religion. The “Invisible Institution” in the Antebellum South. Oxford 
 e.a. 1978. 
Irving Zaretsky / Mark P. Leone (Hg.), Religious Movements in Contemporary America. 
 Princeton 1974. 
 
1.2.6 Brasilien 
 
Volney J. Berkenbrock, Die Erfahrung der Orixás. Eine Studie über die religiöse Erfahrung im 
 Candomblé.Bonn 1995. 
S. Bramly, Macumba. The Teachings of Maria-José, Mother of the Gods. San Francisco 1994. 
F. Giobellina-Brumana / E. Gonzales Martinez, Spirits from the Margin. Umbanda in São 
 Paulo. A Study in Popular Religion and Social Experience. Uppsala 1989. 
E. J. de Hohenstein, Das Reich der magischen Mütter. Eine Untersuchung über die Frauen  in 
den afrobrasilianischen Besessenheitskulten Candomblé. Frankfurt 1991. 
 
1.3 Links 
 
mary anne clark on material culture 
 
Rezension zu Charles Johnson "Middle Passsage" 
 
www.hans-gerald-hoedl.univie.ac.at Index Afroamerikanischer Religionen 
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2 VO AFROAMERIKANISCHE RELIGIONEN. EINE 
EINFÜHRUNG;  © HÖDL HANS GERALD – POWER POINT  

 

2.1 Voraussetzungen der Entstehung afroamerikanisch er Religionen: 
der transatlantische Sklavenhandel 

 
2.1.1 Frühe westafrikanische Königreiche: Ghana, Ma li, Songhay 
 
Orte primärer städtischer Kultur nach Paul Wheatly  

•China 
•Mesopotamien 
•Ägypten 
•Indus 
•Westafrika 
•Mittelamerika 
•Andiner Raum 

 

Nok-Kultur
Terracotta
Figur

 
 

Frühe Königreiche
in Westafrika:

Ghana
(~300 -~1240)

Mali
(~1050 - ~1400)

Songhay
(~1000 -~1600

 

 
Das Reich von Ghana (Wagadu)  
 

Ghana= Herrschertitel 
773  erste Erwähnung: das „Goldland“, gegründet von den Soninke 
~800  wichtiger Handelsplatz 
1076  Eroberung KumbiSalehs(?) durch die Almoraviden 
1203  der Fulani-HerrscherSumabguruerobert KumbiSaleh 
~1240  Ende des Reiches 

 
Das Reich von Mali  
 

~1050  Regierungszeit des 1. Königs von Mali, Barmandana(wurde 
Muslim, pilgerte nach Mekka) 

1235-60 Regierungszeit des „Reichsgründers“, Sundiata 
Mansa=Herrschertitel („Herr“in Mandinka) 

1298-1308 MansaSakuru 
~1312-37 MansaKankanMusa: Pilgerreise nach Mekka, bringt ägyptische 

Gelehrte mit nach Mali 
~1400  Zerfall des Reiches beginnt 
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Songhay  
 

11. Jhdt.  Gao von muslimischen Königen regiert, Handel mit Nordafrika & 
Spanien 

~1300  Gao wird Mali tributpflichtig 
~1375  Gao wieder unabhängig 
1464-92 Sunni Ali 
1493-1528 Askia der Große 
1591-? Askia Muhammad Gao, der letzte der 10 Askias 
~1590  spanische Muslime erobern Timbuktu und Gao 

 
2.1.2 Sklavenhandel 
 

Zentren des Sklavenhandels resp. 
Herkunftsgebiete der Sklaven

 

Dreieckshandel

 

Sklavenexporte 1; Quelle: UNESCO

 

Sklavenexporte 2; Quelle: UNESCO

 

Sklavenexporte 3; Quelle: UNESCO

 

Sklavenexporte 4; Quelle: UNESCO

 
 

2.2 Afroamerikanische Religionen in der Karibik 
 
2.2.1 Yoruba 
 
2.2.1.1 Geschichte der Yoruba  
 

~1000  Yorùbá Stadtkultur beginnt 
 
Ifé:  Gründungsstadt, in den Mythen Ort der Erschaffung der Welt u Menschheit 
Odùdùwa: Erster Òóni(oba) von Ifé 
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~1300  Größte Machtentfaltung von Ifé 
~1650  Vormachtsstellungvon Oyo 
~1800  Oyonur mehr im Norden v. Yorùbáland von Einfluss 

 

Bronzekopf aus Ifé
(11.-12. Jhtd.) 
Porträt eines 
Königs, die Löcher 
dienten zur 
Befestigung der 
Krone und eines 
Schleiers vor dem 
Gesicht. Methode 
des „verlorenen 
Wachses“

 
Kupferskulptur; Fundort Tada (Nupe-Dorf) Herkunft: Ifé

 
Terracottafigur aus Ifé

 

Traditionelle konische
Yorùbá-Königskrone

 

Die Kalebasse 
symbolisiert
den Kosmos:
òrun & aye,
Himmel & Erde
passen glatt
zusammen

 

Skulptur von E� u, 
mit phallisch nach 
hinten verlängertem 
Kopf

 
 
2.2.1.2 Religion der Yoruba  
 

Religion der Yorùbá

• Òrun und aye: Zwei Hälften einer 
Kalebasse

• A�e: „Kraft“
• Olódùmarè: Hochgott, Schöpfergott, 

„Deus otiosus“
• Òrì� à: „Geister“
• Ifá-Orakel: Divinationssystem
• Egungun: Ahnenverehrung

 

Olódùmarè
ol (von oni) & odùoderòdù & maré

· oni= zeigt den Besitzer an
· odù (Mittelton auf o) = ein Kapitel (im Ifá-Korpus); 

Herrscher, Autorität, Szepter
· ��� �������	�
�����
������ ��	����������������������
��� �����

�������
 ����������
· òdù-kàrì = ein gefülltes òdù
· olódù = der die Herrschaft besitzt

oder
· olódù = ein vollkommenes Wesen
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Olódùmarè
maré
•omoèrè = Sprößling der Boa
• má rè = „geh nicht“; das, was nicht 

geht, sich nicht verändert
• odù m’árè = Verbindung von odù (Szepter) 

und árè (Zeichen in der Krone)

oni und odù-kàrì: der die Vollkommenheit besitzt

 

Olódùmarè
1. Olódù, der Sprößling der Boa.
2. Olódù, der nicht geht, sich nicht 

verändert, bestehen bleibt.
3. Derjenige, der das Szepter mit der 

Krone verbindet.
4. Derjenige, der höchste 

Vollkommenheit besitzt.

 

Olódùmarè
1. Olórun: der Besitzer von órun
2. Eléda: der Schöpfer, Hervorbringer
3. Elémi: der émi, den Lebensatem 

gibt

 

òrì� à

1. ohun-tí-a-rí� à = das, was gefunden 
und gesammelt wurde

2. Orí (“Kopf”) & �è (“beginnen”) = 
Quelle des Orí

 

òrì� à funfun und òrì� à gbigbona

òrì� à funfun (kühle òrì�à)
• Obàtálá (Òrìsànlá) = 
der weißgewandete 
König; der große òrì�à
(Ifé)
• Òrunmìlà der Stifter 
des Ifá-Orakels

òrì� à gbigbona (heiße òrì� à)
• E�u (Eleggua): Trickster-
Gottheit, der universale 
Dolmetscher
• � angó(Oyo): Blitz & 
Donner, Elektrizität
• Ogun : Eisen und Krieg 7 
Ogun

 

Weibliche òrì� à

• Yemoja, Gattin von Obàtálá (in Ifé), 
Meeresgottheit

• Oya, (eine der) Gattin(en) von � àngó, Wind-
und Sturmgottheit

• O� un, eine Flußgottheit und 
Fruchtbarkeitsgöttin
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2.2.1.3 Das Ifa-Orakel  
 

Eji Ogbe Oyeku Meji Iwori Meji Edi Meji Irosun Meji Oworin

Meji

Obara Meji Okanran

Meji

I   I II   II II   II I   I I   I II   II I   I II   II

I   I II   II I   I II   II I   I II   II II   II II   II

I   I II   II I   I II   II II   II I   I II   II II   II

I   I II   II II   II I   I II   II I   I II   II I   I

Ogunda

Meji

Osa Meji Ika Meji Oturupon

Meji

Otura Meji Irete Meji O�e Meji Ofun Meji

I   I II   II II   II II   II I   I I   I I   I II   II

I   I I   I I   I II   II II   II I   I II   II I   I

I   I I   I II   II I   I I   I II   II I   I II   II

II   II I   I II   II II   II I   I I   I II   II I   I

Die 16 Hauptodu des Ifá-Orakels

 

 

1.oju opon: dem Wahrsager gegenüber 
(Kopf des Brettes)
2. Ese opon: auf der Seite des 
Wahrsagers (also: der Fuß des Brettes)
3. Ona Oganran:  der gerade Weg 
(rechts)
4. Ona munu: der direkte Weg (links)
5.Alabalotun: der mit der rechten Hand 
plant
6. Alaselosi: der mit der linken Hand 
etwas durchführt
7.Aliletepowo: Einer, der früh aufsteht 
und Erfolg hat
8.Afurukeresayo: Einer, der den 
Fliegenwedel eines Wahrsagers hat und 
glücklich ist
9.Erilade opon: Die Mitte des Brettes 
hat die Krone
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2.2.2 Geschichte der Sklaverei in Kuba 
 
2.2.2.1 Siedler und Sklaven  
 

• „Amerindians“ auf Cuba: Ciboney 
 
• Zwei Klassen von Siedlern:  

– Dominante Klasse: spnaische, französische, portugiesische, irische und 
holländische Katholiken, 4 Generationen ohne maurische oder jüdische 
Vorfahren 

– Die „Arbeiterklasse“: indigene Bevölkerung, spanische Sklaven (Afrikaner, 
Juden, Mauren, Ägypter, Syrer…), freie „unterklassige“ Menschen 

• Bis zur zweiten Hälfte des 18. Jhdts: kein deutlicher Unterschied zwischen Handel, 
Handwerk und Landwirtschaft, in dieser Zeit nur 10% der gesamten Sklaven-
Importe 

 
• 18. & 19. Jhdt: Zucker-Boom führt zu steigender Nachfrage nach Sklaven aus 

Afrika 
• Ende d. 18., Beginn d.19. Jhdts: 

• Verfall der Macht von Oyo, nach Alafin Abiodun 
• Handelsrouten zur Küste nicht mehr unter Kontrolle 
• Die Fon von Dahomey werden durch Handel mit Feuerwaffen zu 

einer Macht 
• Im Norden werden die Fulani-Könige der Haussa mächtig 

• Ergebnis: Bürgerkriege, in deren Verlauf viele Yorùbá in die Sklaverei verbracht 
worden sind 

 
2.2.2.2 Sklaverei am Land und in der Stadt  
 

• Arbeitssklaven: harte Bedingungen 
• Haussklaven 
• Cimarrones (wörtlich: die „Wilden“, domestizierte Tiere, die in ihren natürlichen 

Zustand zurückgefallen sind) 
 
Gruppen von Afrikanern in den Städten 
 

• Negros esclavos: 
– Negros de nación (in Afrika geborene) 

• Negros bozales („rohe“) 
• Ladinos (sprachen spanisch od. portugiesisch) 

– Criollos (auf Kuba geborene) 
 

• Negros horros (freie) 
– Coartación 
– Mulatten: Kinder weisser Herren und schwarzer Sklavinnen 
– Nach Abschaffung der Sklaverei in England wurden befreite Sklaven auf die 

Insel gebracht 
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• Negros curros 
 
2.2.2.3 Organisation in cabildos:  

 
– Erbliche oder gewählte Herrscher (Könige) 
– Heilige als offizielle Patrone 
– Gegenseitige Hilfe, Tänze und Feste an kirchlichen Feiertagen 
– Soziale Kontrolle: „Divide et impera“ 
– El dia de los reyes (Epiphanie) 

 
2.2.2.4 El dia de los reyes (Epiphanie)  
 
Beschreibung des „dia de los reyes“ (J.G.F. Wurdemann, 1844) 
 

Each tribe, having elected its king and queen, paraded the streets with a flag, 
having its name, and the words viva Isabella painted on it. Their majesties were 
dressed in the extreme of the fashion, and were very cermoniously waited on by 
the ladies and gentlemen of the court […] They bore their honours with the dignity 
the negro loves so much to assume, which they […] preserved in the presence of 
the whites. The whole gnag was under the commando of a Negro Marshall, who 
with drawn sword, having a small piece of sugar-cane on its point, was continually 
on the move to preserve order in the ranks 

 
But the chief object of the group was an athletic Negro, with a fantastic straw 
helmet, an immensly thivk girdle of strips of palm-leaves and other uncouth articles 
of dress. Whenever they stopped, this frightful figure would commence a devil‘s 
dance, which was the very signal for all his courts to join a general fandango. 

 
El dia de los reyes (Pierre Toussaint Frédéric Miahle, Havanna 1838)  
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Aus einer Beschreibung des „dia de los reyes“ (1830) 
 

There marched in perfect order Congos and Lucumis with their great sombreros of 
feathers […]  
Araras with their cheeks covered with scars [… ] bedecked with shells and teeth of 
dogs and alligators […] 
Mandingas very elegant with their wide trousers […] 
They would march on to the palace of the captain, and, until the end of day, dance 
their way back through the streets of the town. 

 
2.2.2.5 Cabildos und „Casa templos“  
 

• Traditionellerweise wird die zentrale Rolle der cabildos in der Formierung der 
„Santería“ aus afrikanischen, spanisch-katholischen und anderen Traditionen 
betont. 

 
• Cabildos waren einerseits Werkzeuge der sozialen Kontrolle 
• Cabildos wurden andererseits von der dominanten europäischen Kultur als ein 

gefährliches Element der kubanischen Gesellschaft angesehen 
• Deshalb gab es viele Restriktionen für deren kultische Aktivitäten 
• Nach dem Ende der Sklaverei wurden die Restriktionen für die Cabildos strenger 
 
• Während des 19. Jhdts. hatten befreite Sklaven ihre eigenen „social clubs“ 

gegründet, die „casa templos“ 
• Lt. Rafael López Valdés waren die casa templos wichtiger für die religiösen 

Traditionen als die cabildos 
• Nach dem Ende der Sklaverei wurden Kubaner afrikanischer Herkunft gezwungen, 

sich in die von europäischen kulturellen Mustern dominierte kubanische 
Gesellschaft zu integrieren 

• 1884: Gesetz gegen die Treffen der cabildos und gegen die  Teilnahme an der  
Prozession am „Dia de los Reyes“ 

• Cabildos wurden reine „social clubs“ 
 
2.2.2.6 Ifá‘s Weg von Yorùbáland nach Kuba  
 

• Ende d. 19. & Anfang d. 20. Jhdts. dienten  „casa templos“ als „Brücken“ zwischen 
frühen Formen der afroamerikanischen  Religion in den cabildos & der sich 
konstituierenden Santería. 

• Nach David H. Brown sind alle kubanischen babalawos Mitglieder eines der fünf 
von 5 babalawos gegründeten ramas (Zweigen) 

 
•  Die wichtigsten dieser babalawos sind: 
 

– Carlos Ade Bi 
 
– Remigio Herrera (1811-1905) 

 



Afroamerikanische Religionen. Eine Einführung   
Hödl  Version  27.06.2010 
SS 2005  Seite   18  
 
• Remigio Herrera (Adechina, 1811-1905) 
 

�  Sklave auf der Plantage des Don Miguel Antonio 
Herrera 

�  Gründet 1860 „Cabildo de la Virgen de Regla“ 
(Yemaya) 

�  Dieser cabildo wurde von seiner Tochter Josefa 
Herrera (Echubi Pepa) bis 1947 geleitet 

�  In Afrika geboren, soll die Ikin in seinem Bauch 
nach Kuba gebracht haben 

�  // Geschichten über die otan (Steine d. Orisha) 
�  Mit Hilfe von Carlos Ade Bi ikin rekonsekriert 

 
 

 
• Carlos Ade Bi 

 
– Wurde freigekauft, nachdem er für zwei 

spanische Gäste seines Herrn erfolgreich ein 
Orakel gestellt hatte 

–  Benutzte dabei eine aus Orangenschalen 
improvisierte opele 

 

 

 
• In der Zeit, als sich die Cabildos als „social clubs“ reorganisierten, lösten sich die 

ethnischen Unterscheidungen zwischen den Clubs allmählich auf 
• Zunächst konnten alle mit Yorùbá-Abstammung demselben Klub beitreten 
• Schließlich konnte man durch Initiation Lucumi werden 

 
• Wichtige Babalawos, die von Ade Bi und Adechina initiiert worden sind: 
 

• Eulogio Rodriguez Gaitán (Tata Gaitán), ein Kreole gemischter Herkunft 
 
• Bernardo Rojas Torres, ein Mulatte, ein erfolgreicher Geschäftsmann und 

der Leiter des wichtigsten casa-templo in Kuba um 1950 
 

  
 
 Eulogio Rodriguez Gaitán (Papa Gaitán)   Bernardo Rojas Torres 
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2.2.3 Santeria 
 
2.2.3.1 Ahnenverehrung in der Santería  
 

• Die traditionellen Egungun-Rituale haben in Kuba nicht überlebt. 
• Stattdessen gebrauchen die Afrokubanischen Rituale für die Toten Elemente des 

Spiritismus. 
• Das System des Spiritismus, das großen Einfluß sowohl auf die karibischen wie 

auch auf die brasilianischen afroamerikanischen Kulte gehabt hat, stammt von 
Allen Kardec (Hyppolite Rivail, 1804-69) 

 
2.2.3.2 Kardekismus & Santería:  
 

– Misa espiritual 
– Bóveda espiritual:  

• Altar: Tisch mit weißem Tischtuch, darauf mit Wasser gefüllte Gläser, 
die die Geister repräsentieren, ein Porträt des Verstorbenen und ein 
Kreuz. 

• Medien & Besucher sitzen auf Sesseln vor dem Altar, in weiß 
gekleidet. 

• Weihwasser, Eau de cologne, Kräuterwasser dienen als spirituelle 
Reinigungsmittel 

 

 

Allen Kardec (Hyppolite Rivail)  
 
• Das Universum ist voller Geistwesen 
• Kommunikation mit den Geistern ist durch 

mediumistische Phänomene möglich 
• Die Geistwesen inkarniern sich auf verschiedenen 

Ebenen der Existenz, ihrer karmischen Energie 
entsprechen 

• Gesetz des Fortschritts: Die Geister entwickeln 
spirituelle durch Inkarnation auf verschiedenen 
Existenzebenen 

• Kardecs System kann innerhalb des Rahmens der 
europäischen Aufklärung angesiedelt werden. 

 
  
 
Verschiedene Formen der  Idee einer Reinkarnation: 

– Metempsychosis: ein (der) unzerstörbare(r) Teil des  Individuums wird nach 
dessen Tod zum Teil eines anderen Wesens. 

– Ein Impuls aus einer früheren Existenz bestimmt eine neue Existenzform. 
– Ein Teil eines Ahnen bestimmt (teilweise) das Dasein eines neuen 

Individuums (die „afrikanische“ Version) 
– Kardecismus: Inkarnationen von prinzipiell rein geistigen Wesenheiten in 

verschiedenen Ebenen der Materiebehaftetheit, entsprechend dem Gesetz 
des Karma. 
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2.2.3.3 Die vier rituellen Wege innerhalb der Sante ría 
 

• Divination :   Obi, Diloggun, Ifá 
 

• Initiation:    Schrittweise vom Außenstehenden zu einem   
    eingeweihten Adepten der Religion werden: 
    hacer el santo, hacer ifá 
 

• Bessenheitstrance:   Einen Orisha empfangen & repräsentieren  
 

• Opfer (ebbo):   Libationen. Räucherwerk, Speisen,  Tieropfer   
    Bestandteil anderer Rituale, Akkumulation von Aché 

 
2.2.3.4 Divination in der Santería  
 

• Obi-Orakel 
• Diloggún (aus: Mérìndílógún /Eérìndílógún) 
• Opele; Ikin & opon-ifá (nur Babalawos) 

 
Das Obi-Orakel  
 

 
 
Mérìndílógún   
 

 

Opele  
 

 
 
 

Nein, Gefahr, Toter ruft den Fragenden Oyekun 4 Dunkle 

Nein  Ocana Sorde 1 weiß / 3 dunkel 

Definitiv Ja, das beste Ergebnis,  
„Glück“  

Eyife 2 weiß / 2 dunkel 

Es ist möglich; nochmals werfen Etawe 3 weiß / 1 dunkel 

Ja, nochmals werfen; Alafia, Etawe oder 
Eyife = sicher ja 

Alafia 4 Weiße 
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Neukonstruktion der Tradition 

• Zwei Patakis (Geschichten über Orisha in der Santería), die die Praxis erläutern: 
• Die Erzählung über Obi  
• Yemaya and Orunla 

 
2.2.3.5 Initiation  
 
Stufen der Initiation in die Santería 
 

• Interessierter Beobachter 
• Zeitweiliger  Klient 
• Jemand, der Amulette empfängt 
• Eleggua Initianten 
• Guerrero Initianten 
• Collares Initianten 
• Santeros/as 
• Babaláwos  

 
Inititiation in die Santería 
 

• Guerrero Inititiant:   Aborisha, jemand, der/die die Orisha verehrt 
• Collares Initiant:  Jemand, der die eleke trägt, als ein (noch nicht  

    vollständig) in die Santería eingeweihter Adept 
• Asiento Initiant:  Iyawo (iyabo): Braut des Orisha 
• Santero/Santera:  Priester eines Orisha (babalocha, iyalocha) 
• Babalawo:   Priester des Ifá-Orakel 

 
2.2.3.6 Spirituelle Hierarchie in  der Santería  
 

• Die Sphäre Gottes:  Olodumare, Olorun 
• Olofi(n):     „Der höchste Herrscher“, der Aspekt Gottes, der  

    erreicht werden kann; selten empfangen 
• „ installierte“ Oricha:  Siete potencias, im Kariocha-Ritual dauerhaft mit dem 

    Kopf eines/r iyabo verbunden 
• „Empfangene“ Oricha:  Nicht dauerhaft, nur zeitweilig empfangen  
• Kleinere Oricha:   Zusammen mit Aspekten der siete potencias   

    empfangen 
 
2.2.3.7 Oricha die „installiert“ (seated) werden:  
 
„las siete potencias africanas“ 
 

• Obatala 
• Eleggua 
• Oshun 
• Yemaya 
• Shango 
• Ogun 
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• Oya 
 
 

Obatala 
 
• Santo: Las Mercedes (Maria) 
• Farbe: Weiß 
• Vater aller Oricha (mit Yemmu); Oduduwa/Yemmu 
• Oricha der Schöpfung 
• Formte die Menschen aus Lehm 
• Patron der mißgebildeten, behinderten, verletzten 

und altersschwachen Leute 
 

 La virgen de las Mercedes 
 

• Virgen de las Mercedes = Die Jungfrau von der 
Gnade 

•  Erschien 1218 dem heiligen Petrus Nolaskus 
• • Dieser gründet zusammen mit Raimund von 

Peñafort den Orden der Mercedarier (Ordo Beati 
Mariae Virginis de Mercede Redemptione 
Captivorum)  Dient dem Freikauf von christlichen  
Sklaven aus sarazenischer Gefangenschaft  

 

 
 

 
 
Ellegua 
 

• Heiliger: Antonius von Padua 
• Farben: Rot und Schwarz 
• Emblem: Krummstab 
• Trickster, Botschafter, öffnet die Wege 
• Herr der Kreuzwege 
 

 
Oshun 
 

• Heilige: La Caridad del Cobre 
 

• Farbe: Gelb, Bernstein 
• Emblem: Fächer, Pfauenfeder 
• Liebe, Fruchtbarkeit, Flüsse, Seen, Süßwasser 
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Fächer d. Oshun-Priesterin, Oshogbo 12“  
 

• Wasser wird in Messing-gefäßen vom Fluß zum 
Schrein getragen 

• Kultadepten tragen Messingarmreifen 
• Priesterin trägt Fächer; Salamander &Vögel 
• Kreuz: Zusammen-treffen göttlicher & natürlicher 

Kräfte 
 

 
 

Yemaya 
 
• Heilige: La Virgen de Regla 
• Farben: Weiß und Blau 
• Königin der Meere, Mutter aller Kreaturen 
• Gottheit der Liebe 
• Mütterlichkeit 
• Pataki: Yemaya Olokun entstammend 

 

 
 
La virgen de Regla 
 

• Madonna mit schwarzer Haut 
•  Von Augustinermönchen in Süd-spanien verehrt 

(5. Jhdt.) 
•  Im XIII Jhdt. wieder aufgefunden, der Legende 

zufolge aufgrund einer Vision, in der sie ihren 
„Aufenthaltsort“ angegeben habe  

•  Wird, wie andere Madonnen, bekleidet 
•  Wird in Kuba in der gleichnamigen Stadt verehrt 

 

 
 
Shango 
 

• Heilige: Heilige Barbara 
• Farben: Rot und Weiß 
• Gottheit von Blitz und 

Donner 
• Mit Obba verheiratet 
• Liebhaber von Ochun und 

Oya 
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Oya 
 

• Heilige: La Virgen de Candelaria 
• Farben: Rot und Braun 
• Sturmgottheit  
• Geliebte von Shango 
• Öffnet die Friedhofstore: die Toten  gehen durch 

ihre Hände, dann zu Ob(b)a, und schließlich zu 
Yewa, die das Grab repräsentiert. 

 
La Candelaría, Patronin der Kanaren, 2. Februar (Maria 
Lichtmeß: Darstellung des Herrn; Lk 2,21ff; Lev. 12) 
  
 
Ogun 
 

• Heilige: Petrus, Johannes der Täufer, Erzengel Michael, Paulus, Jakobus (in 
Santiago) 

• Farbe: Grün & Schwarz 
• Eisen und Krieg 
• Das „Messer“ im Opfer 
• Zivilisationsgottheit 

 
Ogun & Christliche Ikonographie 

• Petrus: siehe Joh. 18, 10f Gefangennahme Jesu 
• Paulus: Mit Buch und Schwert dargestellt, enthauptet 
• Jakobus: enthauptet: Der Legende zufolge erschien er bei der Schlacht von 

Clavijo 844 und führte Christen unter Ramiro I. zum Sieg (Matamauros) 
• Johannes d. Täufer: enthauptet 
• Erzengel Michael: Schwert als Attribut wegen Engelssturz, resp. 

Flammenschwert v. Paradies 
 
 
Orula / Orunla (Orunmila) 
 

• Heiliger:  Franz von Asissi 
• Farbe:  Grün & gelb 
• Wird vom babalawo „gemacht“ 
• Stifter des Ifá-Orakels 
• Gott der Weisheit & des Schicksals 

 
 
 
2.2.3.8 Oricha die nicht „installiert“ werden (adim ú oricha)  
 

• Aggayu :   Oricha der Vaterschaft 
• Babalu Aye:   (=Shakpata, Soponna), Krankheiten, Pocken 
• Ibeyi (Ibeji):    Die Zwillingsoricha 
• Ochosi:   Jagdorisha 
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• Obba:   Heim, Haushalt, Erziehung, Bildung 
• Oko:    Landwirtschaft 
• Olokun:   Orisha der Tiefen des Ozeans, mit  Yemaya verbunden 
• Yewa:   Die jungfräuliche Gottheit, Oricha des Todes 

 
Rekonstruktion der Tradition: Die Ibeyi 
 

• Früher wurde Zwillingsgeburt in Yorùbáland als Gefahr angesehen 
• Deshalb: Tötung von Zwillingen 
• Später Änderung der Haltung: Kult von Zwillingen, Ijebi-figures, Taewó & Kaindé 

 
2.2.3.9 Oricha von Frauen: Obba & Yewa  
 

• Obba  
• Die Frau von Shango, schneidet sich das Ohr ab 
• Wird verflucht, muss unter den Toten leben 
• In dieser Zeit wächst sie sowohl physisch als auch spirituell 
• Ersteht wieder, bestraft die, die Frauen verletzen 
• Gottheit des heims, der Bildung und Erziehung, des Schreibens, Gottheit der 

Inspiration 
• Normalerweise „machen“ sie nur Frauen 
• Männer, die sie machen, sind transgendered/transsexuell 

 
Women‘s Oricha: Obba & Yewa 
 

• Yewa  
• Tocher von Obatala, sher talentiert, ihr Vater wollte, dass sie keusch bleibt.  
• Shango verliebt sich in sie, schenkt ihr einen feurigen Opal 
• Als Obatala den Edelstein sieht, schickt er sie, am friedhof zu leben 
• Sie hält ihre Anhängerinnen keusch und rein 
• Männer empfangen sie nicht, nur Frauen „machen“ sie 
• Frauen empfangen sie meist nach der Menopause 
• Gottheit des Friedhofs (die kein Leben weitergibt!) 

 
 
2.2.3.10 Kleine Oricha, die zusammen mit einem Aspe kt der siete potencias 

 empfangen werden  
 

• Aña: The spirit of the drums 
• Iroko: The sacred tree 
• Obi: The oricha of the Obi-oracle 
• Osun: The guardian Oricha 
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2.2.3.11 Bata -Drums  
 
 

    
Batadrums Okonkolo Itotele Iya 

 
 
2.2.3.12 Theorien über die Verbindung katholischer und afrikanischer 

 Elemente in der Santeria  
 
 

  
 
 
2.2.3.13 Theorien über die Verbindung afrikanischer  & christlicher  Elemente 

 in der Santería  
 

• Melville Herskovits (1937): Synkretismus 
• Roger Bastide: Übersetzung 
• George Brandon: Synkretismus als „black-box-concept“: Prozesse statt statischer 

Elemente 
• Raul Cañizares: Diskurslevel 
• David Brown: der transformative / adaptive Charakter der Kultur der Yorùbá 
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“Rather than resolving the problem of syncretism we have come in a 
roundabout fashion to the conclusion that the concept of syncretism is a 
problem for history and anthropology, a problem which cannot be resolved 
but only dissolved. In my opinion the concept of syncretism is a black box 
concept. The black box contains a number of processes which when 
illuminated turn the box white. In every black box there are two boxes trying 
to get out. Here, one concerns processes and other states. I believe that 
processes are the more fundamental of the two. [...] I believe that the 
concept of syncretism will dissolve into the study of cultural and social 
processes and the effects of problem solving and manipulation, decision-
making, ecology, and creativity in relation to social and historical context[...]”  

 
 
2.2.4 Die Fon aus Dahomey (heutiges Benin) 
 

• Vodu: Name für Geistwesen & ihren Kult 
• Ursprungsort: Adja-Tado, ~1300 
• Ort der königlichen Macht: Alladah / Adrah 
• Einfluß der religiösen Traditionen der Yorùbá 
• Dahomey = Im Buch von Dan (der König Wegbadja soll seinen Palast auf Dans 

Grab errichtet haben) 
 
2.2.4.1 Weltsicht und Kosmologie der Fon  
 

• Vielheit von Göttern, Kulten und Mythen 
• Sehr geschickt in Aufnahme fremder Tradition 
• Import der Ifá-Divination durch König ( jetzt „Fa“ in Ewe & Fon) 
• Mawu (w) und Lisa (m), von Nana Buluku 
• Mawu & Lisa manchmal als Zwillinge angesehen 
• Zwillingskult: xoxo 

 
• Mawu – weilich 
• Ordnung der natürlichen Welt, von 

Da assistiert 
• Mond, Nacht, Frische, Ruhe, 

Freude 
• Fruchtbarkeit, Mütterlichkeit, 

Sanftmut, Vergebung 
 

• Lisa – männlich 
•  Ordnung der Menschenwelt, von 

Gu assistiert 
•  Sonne, Tag, Hitze, Arbeit, 
•  Macht, Stärke, Strenge 

 

 
• Distribution der in der Welt wirksamen Kräfte unter den Vodu  
• Die Welt ist eine Kalebasse, die in einer zweiten Kalebasse schwimmt 
• Da: Sohn von Mawu-Lisa (im „volkstümlichen“ Vorstellungen) oder eine sich auf 

verschiedene Weisen manifestierende Kraft 
• Da Ayido Hwedo: Der Regenbogen (lit.: Schlange) 

 
„Haupt“- Vodu 
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• Hevioso (Sogbo): Donnergott, seine Domäne sind die Wettererscheinungen 
• Sakpata: duale Gottheit, seine Domäne ist die Erde; Herr der Pocken 
• Agbe-Naete: zweigeschlechtliche Zwillinge, Meeres- und Wassergottheiten 
• Age: Herr des wilden und unkultivierten Landes, wo kein Mensch lebt 

 
Zwei Hauptvodu ohne „Domäne“ 

• Legba: der Vermittler zwischen den Gruppen der Vodu; der jüngste Sohn von 
Mawu-Lisa 

• Gu: Gott des Eisens; der älteste Sohn von Mawu-Lisa; gehört einer Gruppe von 
Himmelsgöttern an, assistierte Lisa bei der Strukturierung der Menschenwelt  

 
 
Die Strukturierung des Kosmos in 4 Tagen 
 

• Erster Tag: Mawu ordnet die Welt und erschafft den Menschen 
• Zweiter Tag: Arbeit unterbrochen, Gu tritt auf 
• Dritter Tag: Der Mensch bekommt die Sinne und das Wissen über die Außenwelt 
• Vierter Tag: dem Menschen werden die handwerklichen Fähigkeiten beigebracht  

 
2.2.4.2 Kult der Vodu  
 

• Vodunsi = Adept eines bestimmten Vodu 
• Initiation: die Sprache, die Tänze und die Gesänge  eines Vodu erlernen, Arbeit, 

um ein Einkommen für  den Vodun-kpame (Hunkpame) zu garantieren 
• Hunkpame = Haus des Vodu 
• Xwégan = Herr des Hauses 
• Kangan = Meister des Seils 
• Hunso/Nagbo = Herr(in) des „Novizen“ 
• Hunnon = Hohepriester eines bestimmten Vodu 

 
Der tohwiyo 
 

• Mawu hat die Menschheit geschaffen, indem sie den tohwiyo jedes Clans geformt 
hat 

• Gleiches Wesen/Kult = gleicher tohwiyo 
• Tohwiyo verbindet die Menschenmit der Welt der Götter und nimmt an der 

Erschaffung der Menschen teil 
• Tohwiyo hat dem Clan den Ahnekult und die sozialen Regeln gegeben 
• Ahnenkult & spezieller Kult des tohwiyo 

 
2.2.4.3 Der Mensch in der Sicht der Fon  
 

• Am Anfang hat die Schöpfergottheit selbst die Menschen geschaffen, später hat 
er/sie sich zurückgezogen 

• Jetzt ist das die Aufgabe von tohwiyo & Ahnen  
• Der Ahne wird ein Teil der Person, sein joto; er sucht auch den Lehm aus 
• Das joto ist mit dem se („Seele“) verbunden, aber keine „Reinkarnation“ des Ahnen 
• Das große Se = Mawu, das se des Individuums ist ein Teil von ihm  
• Selido = die individuelle geistige Seite einer Person; Leben, Gefühl, Persönlichkeit 
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• Kpoli = das Schicksal einer Person, wird mit dem Fa-Oracle identifiziert 
• Ye = der unzerstörbare Teil der Seele, verläßt den Menschen beim Begräbnis 

 
Serving the loa 
 

• Vodu, Vaudou, Vodun, Voodoo…. 
• Solche  Namen für die Religion haben die Adepten selbst nicht; nur „serving the 

loa (lwa) 
• Loa/lwa = Geistwesen 
• 1797: Médéric Louis Merauy de Saint Marie, ein Reisender aus Martinique 

beschreibt einen Tanz, den er in der Kolonie St. Domingue (später: Haiti), gesehen 
hat, einem mächtigen Wesen, das „Vaudoux“ genannt wird, dargebracht, als 
„Schlangenkult“ 

 
2.2.5 Geschichte des Vodu in Haiti 
 

• Das heutige Haiti ist der westliche Teil der Insel  „Hispaniola“ die von den Arawak 
„Haiti“ genannt worden ist. 

• Seit 1517 afrikanische Sklaven 
• Spanische Siedler verließen den Ort, französische Piraten beherrschten ihn 

daraufhin 
• Französische Staatsgewalt übernahm die Kontrolle 
• Kolonialherrschaft seit 1675 
• 1697: Vertrag von Ryswick teilt die Insel in französischen  und spanischen Teil 

(Dominikanische Republik) 
• Französische Regierung wenig Interesse für das religiöse Leben der Sklaven 
• Kirchliche Autorität: „Teufelswerk“ 
• Französische Farmer gaben den Sklaven kleine Parzellen Landes, um es für sich 

zu bebauen 
• Diese Form „kleiner“ Landwirtschaft bis heute charakteristisch für Haiti 
• Mischung katholischer  & afrikanischer Elemente 
• Sklavenreligion wichtige Rolle in haitianischer Revolution 
• Februar 1791: Aufstand: gleiche Rechte für die Mulatten 
• 14. August 1791: Versammlung im  „Bois de Caiman“, Boukman 
• 1. Jänner 1804: Unabhängigkeitserklärung 
• Médéric Louis Moreau de St. Méry beschreibt 1797 ein Treffen von Schwarzen in 

der damals noch franzöischen Kolonie St. Domingue. 
• Er verwendet als erster das Wort „Vaudoux“, das danach zur universellen 

Bezeichnung für die schwarzafrikanischen Religionen in Haiti geworden ist. 
• Spricht von einer Schlangengottheit mit Namen „Vaudoux“ und schildert 

ekstatische Tänze. 
 

• Médéric Louis Moreau de St. Méry beschreibt 1797 ein Treffen von Schwarzen in 
der damals noch franzöischen Kolonie St. Domingue. 

• Er verwendet als erster das Wort „Vaudoux“, das danach zur universellen 
Bezeichnung für die schwarzafrikanischen Religionen in Haiti geworden ist. 

• Spricht von einer Schlangengottheit mit Namen „Vaudoux“ und schildert 
ekstatische Tänze. 

 
• Nach der Unabhängigkeit, Ende des Plantagensystems  
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• Landreform, Land für schwarze Bevölkerung 
• Subsistenzwirtschaft 
• Zweigeteilte Gesellschaft: Bauern am Land,  Elite in den Städten 
• Vodu-Kulte stark am Land verankert 
• Isolation von europäischem Katholizismus 
• Bis 1860 kein Kontakt mit der offiziellen Kirche 
• „Buschpriester“ (pret-savanne) 
• 1860-1900 wenig Aufmerksamkeit für Religion der Afrohaitianer 
• Im 20 Jhdt. Kampagnen dagegen „Teufelsanbetung“ 

 
• 31. Who is the principal slave of Satan? – the principal slave of Satan is the 

houngan [vodou priest] 
• 32. What are the names given by the houngan to Satan? – The names given to 

Satan by houngan are loas [the names for the vodun in haitian Vodun], angels, 
saints, morts [ancestors] and marass [the divine twins]” 

• 33. Why do houngan give the names of angels, saints and morts? – [...] in order to 
deceive us more easily. 

• 34 How do men serve Satan? In sinning, casting spells, practicing magic, giving 
food-offerings, manger les anges [souls], manger les marasses [divine twins] 

 
• 1915-1934: US-Marines besetzten Haiti, Angst vor dem subversiven Potential des 

Vodu  
• Unter der Herrschaft von Francois und  Jean Claude Duvalier (1957-1986), wurde 

die Vodu-Religion wegen ihres „noirisme“ bevorzugt, aber auch als Werkzeug zur 
Stärkung der Herrschaft gebraucht, manche Vodu-Priester waren  Kollaborateure 
mit dem diktatorischen Regime 

• Nach dem Ende der Diktatur heftig angegriffen 
 
Export des Vodu 
 

• Während der Regierungszeit der Duvaliers sind  viele Haitianer geflohen, wodurch 
Vodu-Kultstätten in Miami, New York & Montreal entstanden sind 

• Zuvor war der Vodu in die Südstaaten der USA exportiert worden, v.a. Louisiana, 
wohin französische Grundbesitzer nach der Revolution geflohen waren, die ihre 
Sklaven mitnahmen.   

• Heute findet man noch „hoodoo-doctors“ als Heiler und Hexer in diesem Teil der 
USA 

 
2.2.5.1 Vodu: ein Name für viele Traditionen  
 

• Angehörige ungefähr 70 verschiedener Ethnien sind nach Haiti 
 verbracht worden 

•  Die verschiedenen Geister, Tänze und Rhythmen gehören demnach 
verschiedenen „Nationen“ an.  

•  In einer Zeremonie immer verschiedene „Nationen“ involviert. 
•  M. Herskovits (1930er Jahre): 17 & 21 verschiedene „Nationen“ 
•  Genannt wurden: Rada, Petro, Dahomey, Ginen, Nago, Ibo, Congo, Wongol.  

 
3 unterschiedlche Bedeutungen des „umbrella-term“ „Vaudoux“ oder „Voodoo“ oder 
„Vodu“ nach Harold Courlander:  
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•  Nur die Nago & Arada-Riten 
•  Komplexe Riten, die sich um Nago & Arada-Riten bildeten, mit Einbezug von 

Kongo- und Igbo-Riten usw.  
•  Alle Afro-Haitianischen Riten  

 
2.2.5.2 Vodu und „Magie“  
 

• •In ganz Haiti ist Glaube an Geister, an Zauberei und Hexerei verbreitet.  
• • Zentral dafür sind „wangas“ („gardes“), Objekte, die die magische Kraft 

fokussieren. 
• Auch die lwa der Vodu-Riten können die Kräfte hinter diesen wangas darstellen   
• In den Vodu-Riten wird aber nicht versucht, geheime Kontrolle über diese Kräfte zu 

bekommen, sondern es geht um eine spirituelle Beziehung zu den lwa.  
• Maya Deren: 

„A magician‘s apprenticeship consists of exchanging his services for secreted, 
concealed information, whereas the religious neophyte, by virtue of experience and 
ordeals, matures spiritually to an understanding of things which have been frankly 
evident in public ritual all along“  

 
Petwo & Rada-Cults 
 

Petwo (petro) 
• Moreau: „danse a Don Pédre“ 
• aggressiv 
• heiß 
• revolutionär 
• in Haiti entstanden 
• kultische Verwendung von Rum 

 

Rada-Cult 
• ausgleichend 
• kühl 
• mit der afrikanischen  Heimat 

verbunden (Ginen) 
• Arada / Allada, die „heilige“ Stadt in 

Dahomey 
• Wasser zentral im Kult 

 
 
Die Geisterwelt des Vodu 
 

• Bondye (Dye Bondye = Dieu bon dieu) 
• Lwas (mysteres) 
• Ahnen (les morts) 
• Andere Geister 

 
2.2.5.3 Der Vodu - „Tempel“ (ounfo/hounfor)  
 

• Haus des Kultleiters 
• Kultgruppe = eine Familie 
• Kultleiter = Mambo (Priesterin) &/oder Oungan (Priester); sie können eine(n) 

„Ounsi machen“ 
• Initiierte Mitglieder = Ounsi (Kinder des Hauses)  
• Am Land sind Ounfo meist Bauernhöfe 
• Bestehen aus mehreren Gebäuden 
• Dort leben die Mambo / der Oungan und deren Familie 
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• Gebäude für die Lwa, mit den Vever (Vévé) dekoriert, den Symbolen der Lwa 
• Bäume, Pflanzen, Tiere 
• Ärmere Ounfo bestehen aus einem Gebäude 

 
2.2.5.4 Vodu-Altar  
 

• Objekte, die mit den Lwa verbunden sind 
• Schüsseln, Teller, Flaschen 
• Bilder und Statuen der katholischen Heiligen 
• Kerzen, Steine usw. 
• Spielzeug für die Zwillingsgottheit  Marassa 
• Rituelle Kleidung 
• Basin für die Wassergeister 

 

  
 
2.2.5.5 Der Peristil (Ritualraum)  
 

• Der Raum, in dem Feste und Rituale abgehalten werden 
• Eine Terrasse mit einem Dach 
• Poteau mitan, der mittlere Pfeiler 
• Verbindet die untere, mittlere & obige  Welt 
• Die Lwas reisen mittels des Poteau mitan in den Peristil 
• Beispiel für den Begriff einer „Axis mundi“ 

 
Die Trommeln 
 

• Werden im Peristil aufbewahrt 
• Rada-Set: 3 Trommeln mit einem Fell 

– Pitit (von „petit“) 
– Segon (von „seconde“) 
– Manman (die Mutter) 

• Petwo-Set: Kongolesische Trommeln,  
– in Petwo-Riten werden auch Peitschen benutzt 

• Andere Rythmusinstrumente:  
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– Asan (ason) Kalebasse mit Perlen oder Knochen 
– Glocken 

 
Unterschiede zwischen Kultplätzen 
 

• Jedes Haus ist autonom 
• Es gibt keine schriftliche Fixierung der Tradition 
• Anpassungsfähigkeit der (West-) afrikanischen Traditionen an wechselnde 

historische, kulturelle und soziale Umstände 
 
2.2.5.6 Heilungszeremonien  
 

• Im Alltagsleben von größerer Bedeutung als die mehr spektakulären Seiten der 
Religion 

• Heilungszeremonien sind z.T. dafür verantwortlich, dass Vodu als Magie und 
Hexerei angesehen wird  

• Heirat eines Lwa 
• Divination um die Ursache der Krankheit herauszufinden 

 
Heilungsriten 
 

• Trétmen (Behandlung): 
– Speisen für hungrige Geister 
– Rituelles Bad 
– Einen pwen (Punkt) herstellen 

• Fokussierung der Probleme einer Person  
• Ein Objekt das mit der Ursache der Probleme verbunden ist 
• Sympathetische Symbolisierung der Situation 
• Symbolische Änderung der Lage 
• Kontext der „Voodoo-Puppe“ 

 
2.2.5.7 Zombies  
 

• Ti bonanj: der kleine gute Engel: Gewissen 
• Gwo bonanj: Persönlichkeit einer Person 
• Lwa mèt tèt: der lwa, der Herr des Kopfes ist = persönlicher Schutzengel 
• Nach dem Tod muss die Verbindung zwischen dem gwo bonanj und dem lwa mèt 

tèt rituell gelöst werden 
• Hexer (Bòkò) kann sonst aus dem gwo bonanj eine bösen Geist machen 
• Die lebenden Toten 
• Der Hexer (Bòkò) nimmt einen Leichnam aus  dem Grab 
• Der gwo bonanj hat den Körper bereits verlassen, deshalb hat der wiederbelebte 

Zombie keine Persönlichkeit 
• Zombie wird für schwere Arbeit herangezogen, eine seelenlose Arbeitsmaschine 

 
2.2.5.8 Die lwas  
 

• Hunderte lwas im Vodun 
• Ursprünge: 
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– Westafrika 
– Zentralafrika 

• Manche, wie die Gede,  sind in Gruppen organisiert 
• Vévé (vever): Zeichnungen aus Mehl, Gries oder Schiesspulver, die die Kräfte der 

Lwa konzentrieren 
• Lave Tét (washed head): Inititionsritual 
• Kouche, von  Katherine Dunham beschrieben 

 
2.2.5.9 Kouche (Empfangen des lwa mét tèt)  
 

• Kouche = am Boden liegen 
• Ruf des Lwa (im Traum, mediumistischer Erfahrung) 
• Manifestation des Lwa in Besessenheitstrance: Ounsi bosalle (wilde Ounsi) 
• Initiation macht sus der Ounsi bosalle eine konesan (von conaissance, Wissen) 
• „Waschen des Kopfes“: Ounsi lave tèt 
• Zeit der Unterweisung (kann Jahre dauern 

 
Kouche: Stufen der Initiation 
 

• Ounsi bosalle 
• Ounsi lave tèt 
• Ounsi kanzon: Heirat mit dem lwa 
• Oungenikon: „Vorsänger“, leitet die Anrufungen in den Zeremonien 
• Die Initiation dient nicht nur den Zielen der jeweiligen ounsi, sondern auch der  

Gemeinde (dem ounfo), durch rituellen Tanz 
 
Kouche: das Ritual 
 

• Sammeln der für das Ritual benötigten Gegenstände, spezielle Gegenstände sind 
den einzelnen Lwa zugeordnet 

• Kein direkter Geldfluß, aber viele Kosten mit derAusrichtung d. Rituals verbunden 
• Initiation der Ounsi lave tèt findet in einem djévo, einem „sakralen“ Raum statt 
• 3-tägige Zeremonie 
• Der gwo bonanj wird von der Person getrennt 
• Pot tèts für den gwo bonanj 
• Nach der Herstellung des pot tét promenieren die ounsis mit ihren pot-téts auf den 

Köpfen 
 
2.2.5.10 Die Götter (Lwa)  
 
Aroyo (Agwe) 

�  Lwa des Meeres 
�  Schiff oder Fisch 
�  Heiliger Ulrich 
�  Patron der Seeleute & 

Schiffe 
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• Aizan Velekhete (Ayizan Avlekete) 
• Repräsentiert das ”weibliche” 

Prinzip 
• Wichtige  Rolle in Inititiationsriten 
• Persönlicher Lwa von Jean-Jaques 

Dessalires 
 

 
Die Lwas der Gede-Familie 

�  Baron Cimetiere (bawon) 
�  Manman Brijit 
�  Baron Samedi 

 

 
Baron Cimetiere (bawon) 
 

 
Manman Brijit (Brigitte) 
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Der Schlangen Lwa, die göttliche 
Schlange 
 

 
Legba Ati-bon 
Der erste Lwa der in allen Zeremonien 
angerufen wird 
 

 
Anrufungen von Papa Legba 
 
Open the road for me, 
Legba, I want to pass through 
Open the road for me 
Papa Legba, I am here 
Open the gate for me 
Master Legba, I want to get in 
 
Papa Legba 
Have patience 
At your service 
Ago, ago-e 
Papa Legba 
Come from Guinea 
That we may pass 
 

 

Mehrere Ogou 
Ogou Sen Jak Majé 
Ogou Panama 
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Maraca Dosou (Dosa); Marasa 
Das primordiale Paar, Zwillingsgottheiten 
 

 
Erzulie / Ezili 
Weiblicher  Lwa der Liebe; Jungfrau Maria 
 

 
Simbi 
Eine aus dem Kongo stammende Familie 
von Wassergeistern 
Simbi Dlo, Simbi Andezo 
Simbi pwen hat spezielle magische 
Fähigkeiten: nkisi 
Petwo Simbi: Simbi Anpaka, Simbi Ganga, 
Simbi Makaya 
 

 
 
Nkisi (Pl: Minkisi) 
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2.2.6 Afro-Amerikanische Religionen in Jamaika 
 

• Jamaika < chaymaka („gut bewässert, fruchtbar“), Arawaken 
• 1494 Columbus „entdeckt“ Jamaica 
• Indianer bald ausgerottet 
• Einige reiche Familien kaufen die Insel auf 
• 1655 Engländer erobern Jamaica, Insel wurde zu wichtigem Sklavenhandelsplatz 
• 1655-1807: ungefähr 750.000 Afrikaner wurden als Sklaven auf die 

jamaikanischen Zuckerplantagen gebracht 
• 1807: ~ 320.000 Menschen afrikanischer Abstammung in Jamaika 
• 1834: Abschaffung der Sklaverei 

 
• Vor 1655: wenig Signifikanz, Spanier importierten kaum Sklaven 
• 1655-1807: Sklavenimporte in der Zeit der britischen Kolonialisierung und der 

Einrichtung einer Plantagenökonomie 
• 1841-1865: befreite Sklaven als Kontraktarbeiter 
• 1655-1688: Sklaven aus Barbados: hauptsächlich von den Holländern von der 

Goldküste verbrachte Sklaven 
• nach 1688: Royal African Company: vor allem von der Sklavenküste/Goldküste 
• Freie Händler, die das Monopol brachen, rekrutierten Sklaven von überall, also 

auch aus Zentralafrika („Angola“) 
 
Jamaika: Herkunft der Afrikaner 
 

• 1655-1700: Ghana (Akan), Angola, Dahomey (Ewe-sprechende Völker) 
• 1700-1730: Ghana (Akan), Hinterland (nicht spezifiziert) 
• 1730-1790: Ghana (Akan & andere), Nigerdelta (haupts. Igbo), andere 
• 1790-1807: verschiedene Regionen, hauptsächlich BaKongo 

 
Jamaica ab 1841 
 

• 1841-65: Befreite Sklaven als Kontraktarbeiter auf die Insel gebracht 
•  ab 1844: Inder als Kontraktarbeiter 
•  1865:  The Morant Bay Rebellion, Paul Bogle (1822-65), George William  

  Gordon: Baptistenrevolten National Heroes of Jamaica 
•  06.08.1962:  Jamaica unabhängig 

 
2.2.6.1 Grundzüge afrikanischer Religiositaet nach Dianne M. Stewart  
 

• Kommunotheismus (im Gegensatz zu Monotheismus – Polytheismus). 
• Ahnenverehrung 
• Besessenheits- und mediumistische Trance 
• Pflanzen- und Tieropfer 
• Divination, Verwendung von Heilkräutern und –pflanzen 
• Glaube an neutrale mystische Kraft 

 
• Erste Berichte über die Religion der Sklaven sprechen über Begräbnisriten 
•  Obeah und Myal,  zeichnen Bild von Magie, Hexerei, und ekstatischen Tänzen 
• Begräbnisriten (~1820): 
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„It [the procession] moved forward with a solemn pace; a flag was waved on a pole 
in front of the corpse, which was carried on the heads of two strong negroes; et 
every ten or twelve steps there was a rattling of the drums called tom-toms; and 
then the poor devotees set up their hideous shouts, which might have been heard 
to the extremeties of the city. The Africans in this colony retain many superstitious 
funeral rites, such as dancing round the grave, sacrificing poultry, pouring out 
libations, and affecting to hold conversation with the spirit of the deceased“ 

 
2.2.6.2 Obeah & Myalism  
 

• 1789 Alexander Long über den „Obeah-Man“: 
„The Negroes in general, whether Africans or Creoles, revere, consult and abhorr 
them; to these oracles they resort, and with the most implicit faith, upon all 
occasions, whether for the cure of disorders, the obtaining of revenge for injuries or 
insults, the conciliating of favour, the discovery and punishment of the thief or the 
adulterer, and the prediction of future events“ 

 
Obeah in kolonialen Berichten 
 

• Giftmischerei 
•  Schwarze Magie und Hexerei 
•  Neutrale mystische Macht 
•  Ritual, in dem zwischen sichtbaren und unsichtbaren Kräften vermittelt wird   
•  Heilmittel und Umgang mit kosmischen Energien  
•  Divination (Aufdeckung von Ursachen für Geschehnisse) 
• • Spezielles religiöses Wissen, das einer Priesterschaft  vorbehalten ist 

Religiöse Institution, die auf kosmologischen Überzeugungen aufbaut, Rituale 
inkludiert, bestimmte Vorstellungen über Götter  

 
Obeah & Myal 
 

• Obeah 
– Heilen mittels symbolischer, therapeutischer & toxischer Mittel 
– Kontrolle der Geister der Lebenden & der Toten 
– Der „Schatten“ ist die äußere Form einer unsichtbaren Dimension der 

menschlichen Person 
– Diese Dimension ist von der Person abtrennbar 
– Schatten kann angegriffen werden, er überlebt eine  Person nach deren Tod 
– Nach  dem Tod wird der Schatten ein duppie  
– Der duppie ist gefährlich und muss durch Begräbnisriten neutralisiert 

werden 
– Der Obeah-Mann kann den duppie für magische Zwecke einsetzen 

 
„Not long since, some of these execrable wretches [Obeah-men] in Jamaica 
have introduced what they called the myal dance, and established a kind of 
society into which they invited all they could. The lure hung out was, that every 
Negroe, initiated into the myal society would be invulnerable by the white men; 
and, although they might in appearance be slain, the obeah-man could, at his 
pleasure restore the body to life.“ 
(Edward Long, 1774) 
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„There we found them in full force and employment, forming a ring, around 
which were a multitude of onlookers. Inside the circle some females performed 
a mystic dance, sailing round and round, and wheeling in the centre with 
outspread arms, and wild looks and gestures. Others hummed, or whistled a 
low montonous tone, to which the performers kept time, as did the people 
around also, by hands and feet and the swaying of their bodies. A man, who 
seemed to direct the performance, stood at one side, with folded arms, quietly 
watching their evolutions“ 
(Der Missionar Hope-Mastersons Waddell, ~1840) 

 
• Myal 

– In den Berichten europäischer Missionare & Reisender als Tanz 
beschrieben 

– Initiationsriten 
– Mechanismus sozialer Verantwortung & Kontrolle 
– Wurde Teil von Kumina (Myal-Trance) 
– Kumina: wurde in  Jamaica zwischen 1841 & 1865 durch befreite Sklaven 

eingeführt 
 
2.2.6.3 Kumina  
 

• Leonard Barrett 
–  Kumina entstand in der Periode der Sklaverei unter Sklaven mit Akan-

Abstammung 
– Twi: akom (besessen sein) & ana (Beziehung zu einem Ahnen) 
– Kumina & Myal sind dieselbe Tradition 
– Dies war lange Zeit die Lehrmeinung 

 
• Monica Schuler; Kenneth Bilby/Maureen Wearner-Lewis 

–  Kumina ist kongolesischen Ursprungs und wurde in der Periode 1841-1865 
in Jamaica eingeführt 

– Kumina hat Myal-Tradition „absorbiert“ 
– Begründung 

• Kumina erscheint in Ostjamaika in diesen Jahren 
• Mündliche Überlieferungen enthalten Hinweise auf 

zentralafrikanische Region 
• Viele Kikongo-Wörter bei Kumina-Anhängern 

 
2.2.6.3.1 Kumina Weltsicht  
 

• Der göttliche Bereich = Nzambi 
• Der Mensch besteht aus: 

– kanuba (Geist: formt die Persönlichkeit, patrilinear) 
– deebu (Blut, patri- oder matrilinear) 
– beezie (Fleisch, matrilinear) 

• Diese drei sind eine Nabelschnur, die den Menschen mit seinen nkuyu (Ahnen) 
verbinden, und die Gemeinschaft mit der Gemeinschaft der Ahnen 
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2.2.6.3.2 Kumina Ahnenverehrung  
 

• Afrikanische Identität wird durch die transzendente, aber (etwa in 
Besessenheitstrance) erreichbare Gemeinschaft der Ahnen gewährleistet. 

• Bongo-Nation & Bongo-Ahnen 
• Bongo = der Name der afrikanischen Heimat der Ahnen & die ethnische Identität 

der Kumina-Vorfahren 
 
2.2.6.3.3 Kumina-Rituale  
 

• Name des Rituals = Kumina 
• Trommeln, Tanzen, Besessenheit durch Ahnen (Myal!), Tieropfer, Orakel, 

Heilpflanzen 
• Zwecke: 

– Lebenswenden (Geburt, Tod) 
– Ahnenverehrung 
– Erinnerung an geschichtliche Ereignisse, in die die afrikanischen Vorfahren 

in Jamaica verwickelt waren (Kämpfe..) 
– Heilungszeremonien für kranke Menschen (die wichtigste Funktion!) 

 
2.2.6.3.4 Kumina heute  
 

• Große Bedeutung von Frauen als Kultleiterinnen: Kumina Queens  
• Kumina-Traditionen gibt es heute noch in Ostjamaica (St. Thomas); Feldforschung 

von Dianne Stewart 
• Hochzeits- und Geburtsriten, die in den 30erJahren noch beobachtet worden sind, 

sind seitdem nicht dokumentiert 
 
2.2.6.4 Die große Erweckung (revival)  
 

• 1859 nahm eine Erweckungsbewegung in Irland & England ihren Ausgang, die 
durch Zusammenkünfte mit Gebet, Fasten & Singen gekennzeichnet war, um 
Erlösung in Christus zu erlangen 

• 1861 kam die Bewegung nach  Jamaika 
• Die wirtschaftlich & sozial angespannte Situation der Zeit   machte die schwarzen 

Jamaikaner offen für eine „millenaristische“ Bewegung 
• Aber die Bewegung wurde von den Afro-Jamaikanern in eigene religiöse Formen 

gebracht: Revival Zion & Pucumina („backsliding“ in den Augen der Kirchen) 
 
2.2.6.4.1 Pukumina & Revival Zion  
 

• Formen Afrika-basierten Christentums, in denen Himmels- und Erdgeister verehrt 
werden. 

• Geistbesessenheit, Trommeln, Singen, Tanzen als zentrale  rituelle Aktivitäten 
• Pukumina hat einige rituelle Besonderheiten. Auch negative Erdgeister (gefallene 

Engel) wichtig. 
• Pukumina wird heute selten praktiziert 
• Manche unterscheiden „Revival“ & „Revival Zion“, manchmal werden alle diese 

Gruppen als „Puk(k)umina“, „Pocomina“ oder „Pocomania“ bezeichnet. 
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Revival Zion 
 

• Bis in die 1950er wurden Revival Zion Treffen auf der Strasse abgehalten, mit 
speziellen Trommelrhythmen, Gesang, Zeugnis ablegen, Predigt und Gebet 

• Heute treffen sich kleine Gemeinschaften in Versammlungshäusern, dem Heim der 
Gruppenleiter. Einige Kultleiter sind auch für ihre Heilkräfte berühmt. 

 
Revival Zion Meeting 
 

• Erster Teil: Trommeln & Tanz, von Geistbesessenheit begleitet 
• Zweiter Teil: Singen der „Sankeys“, Lieder  aus einer Sammlung von Ira Sankey, 

sie werden „tracked“ durch den Vorbeter (Zeile für Zeile gelesen) und von der 
Gemeinschaft gesungen. 

• Schriftlesung, Predigt oder Zeugnisablegen, Heilung durch Handauflegen. 
 
Revival Zion Ritual: The Table 
 

• Ritual um einen mit Blumen, Kerzen, Weihwasser, Früchten, Kokosnüssen Reis 
und anderen Lebensmitteln dekorierten Tisch. 

• Wie ein normales Treffen, aber wichtigere Rolle des Tanzes 
• Um den Tisch herum weitere Riten, die sich auf die Erfahrungen der initierten 

Personen mit dem Geist drehen. 
 
 
2.2.6.5 Rastafarianism  -  Jaimaca  
 

Haile Selassie: 
·  Ras-Tafari (amharisch): 
·  der ehrwürdige Prinz“ 
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Marcus Garvey:  
Universal Negro Improvment Association;  
African Communities League. 
 

 
Leonard P. Howell:  
der erste, der die Göttlichkeit Selassies 
gepredigt hat 
 
Schlüsselideen von Howell 

• Black Supremacy 
• Theokratie und die Salomonische 

Dynastie 
• Gegensatz zwischen Zion und 

Babylon: zwei entgegengesetzte 
Reiche, von Haile Selassie und 
dem Papst regiert. 

  

 
2.2.6.5.1 Daten der Rastafari-Geschichte  
 

• 1939: Ethiopian Salvation Society 
• 1940: Gemeinschaft in Pinnacle 
• 1947: Youth Black Faith (Trenchtown) 
• House of Nyahbinghi wird als „orthodoxer“ Rastafarianismus angesehen 
• 1983: Resolution des Rastafari Theocratic Ensemble 

 
Resolution of the Rastafari Theocratic Ensemble 
 

• In dieser Ära ist  His Imperial Majesty (H.I.M.), Haile Selassie, der lebendige Gott 
• Äthiopien ist Zion 
• Die Unterdrücker-Gesellschaft des Westens ist Babylon 
• Die durch Babylon aus Afrika Entführten haben ein Recht auf Repatriierung in 

Afrika oder Zion. 
 
Einige Rastafari Organisationen 
 

• Rastafarian Centralisation Organisation (1990), eine Koalition von: Rastafari 
Patriot, Rasses International Sistren, Rastafari International Theocracy Assembly, 
Peace Makers Association. 
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• Twelve Tribes of Israel: 1968 in Jamaica gegründet, internationale Mitgliederschaft. 
Haile Selassie ist nicht Gott, eher eine Person von hohen  spirituellen Qualitäten. 

• Ethiopian World Foundation (1983), a.k.a. Bobo Dreads.  
 
2.2.6.5.2 Schlüsselideen d. Rastafari-Bewegung  
 

• Die Geschichte wird mit der Bibel als „Kursbuch“ interpretiert 
•  Cannabis wird rituell verwendet 
• • „Reasoning“: in einem gemeinsamen Gespräch werden Implikationen bestimmter 

Einsichten erörtert Livity: das tägliche Leben; Vorschriften, die oft auf dem AT, 
meistens dem Buch Leviticus, beruhen  

 
Bibelinterpretation:  
Bsp. „By the Rivers of Babylon“ 

 

By the rivers of Babylon / Where he sat 
down / And there he wept / When he 
remembered Zion / Oh, the wicked carried 
us away in captivity / Required from us a 
song / How can we sing King Alpha's song 
/ Inna strange land? So, let the words of 
our mouth / And the meditations of our 
heart / Be acceptable in Thy sight. / O Far 
I 
 

Ps 137, 1; 3-4: By the rivers of Babylon / 
we sat and wept / when we remembered 
Zion. / For there our captors / asked us for 
songs / our tormentors demanded songs 
of joy, they said, Sing us one of the songs 
of Zion. / How shall we sing the songs of 
the LORD / in a strange land?  
 
Ps 19,14: Let the words of  my 
mouth / and the meditation of my heart, / 
be acceptable in thy sight, / O LORD, my 
strength, and my redeemer  
 

 
 
2.2.6.6 Spiritual Baptists (shouters)  
 

• Stammen von den „Shakers“ ab, einer aus dem Quäkertum im 18. Jhdt 
entstandenen Freikirche Name „shaker“ von ihrem Tanzstil 

• Eigene Entwicklung der Gruppe auf Trinidad & Tobago (Zwei Insel in der südlichen 
Karibik, nahe Venezuela) 

• Religionsstatistik Trinidad  (1,2 Mill. Einwohner): 
• 29,4 % Römisch-Katholisch 
• 23,8 % Hindu 
• 10,9 % Muslime 
• 3,4 %  Presbyterianer 
• 25,7 % Andere 

 
• Elemente des Shangó-Kultes, einer aus Yorùbá-Kulten stammenden Religion in 

Trinidad & christliche Elemente 
• Während der Kolonialzeit verfolgt 
• Außerhalb von Trinidad: USA, Kanada, Großbritannien 
• Zungenrede 
• Bis zu 6-stündige Liturgie 
• Emotionale Predigt, call & response-Struktur           
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2.2.6.6.1 Spiritual Baptists Hierarchie  
 

• Preacher: Prediger 
• Prover : der Ausleger, interpretiert die Bibeltexte 
• Shepherds: für Kinder zuständig 
• Watchmen: für Besucher zuständig 
• Water carriers: Wasserträger, taufen 
• Nurses: kümmern sich um Kranke 
• Warriors, Commanders, Inspectors, Judges 
• Männer überwiegen in der Hierarchie 
• Baptistenpriester nehmen auch an Shango-Kulten teil 

 
Spiritual Baptists Initiation 
 

• Mourning-Rites: „Klageriten“: Rückzug in „Klagekammer“,  
• Kanditat liegt am Boden, sein Gesicht wird mit Bändern in den Farben seiner 

Schutzgeister bedeckt // afrikanische Initiationsriten 
• Fasten & Beten, Vision // „vision-quest“ 
• Visionen werden vom „leader“ interpretiert 
• Christliche Taufe, Untertauchen in einen Fluß 

 
2.2.6.6.2 Spiritual Baptists Kult  
 

• Rauchwerk wird abgebrannt, die gesamte Kapelle wird ausgeräuchert, um die 
bösen Geister zu vertreiben 

• Am Mittelpfosten der Kapelle werden Libationen dargebracht und Kerzen 
entzündet 

• Gesänge aus protestantischen Gebetsbüchern, begleitet von Trommeln und 
rhythmischen Klatschen 

• Herbeirufen des Hlg. Geistes durch eine Glocke 
• Glossolalie, Interpretation der Zungenrede 

 
2.3 Adaptionen des Spiritismus 
 
2.3.1 Puerto Rico 
 
Ungefähr ab 1860 entstehen spiritistische Zentren in Puerto rico, 1903 wird die 
„Federacion de los Espiritstas de Puerto Rico“ gegründet.  
Zwei Richtungen:  

•   antireligiöse Richtung, die Spiritismus als   
 Weltanschauung oder Philosophie ansieht 

•   Healing-oriented popular Spiritism 
Seit den 1960er Jahren haben Puerto-Ricaner, die in den USA leben, über die botánicas 
Kontakt mit Santería der Exilkubaner. 
Ergebnis: Import der Santería nach Puerto Rico, später „Reafrikanisierung“ 
 
2.3.2 Venezuela: Maria Lionza 
 

• Kult geht auf Kardecismo zurück 
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• • Vermischung mit indianischen Kulten, Volksmedizin, Elemente d. Katholizismus 
Die spiritistischen Geister wurden bald durch Mythologische Gestalten, 
Naturgeister, später unter Einfluß der Santería durch afrikanische Gottheiten 
ersetzt. Heut auch Buddhastatuen, indische & japanische Geister.  

•  Auch Politiker, verstorbene prominente Personen usw. 
•  Diese Geister manifestieren sich in Medien 
• Kultisch organisiert, sehr raschem Wandel unterworfen 
•  3 Hauptgeister für die drei „Nationen“: 

•  Maria Lionza (mit der Muttergottes verbundene Indianerin, Hüterin der Tiere 
und der Pflanzen), die aber  als weiße Frau dargestellt (wegen der 
Fotografie eines berühmten Mediums) steht für die Weissen. 

•  Negro Primero für die Afrikaner: General Pedro Camejon, ein Schwarzer 
General aus der Armee Simon Bolivars 

•  Indio Guaicaipuro, Anführer der Teques-Indianer 
 
 
2.4 Afrikanische Religiöse Traditionen in Brasilien  
 

• Candomblé 
• Umbanda 
• Batuque 
• Xango 
• Ñago 
• Tambor de Mina 
• MACUMBA: abwertender Allgemeinbegriff / meint „Magie“ 

 
• Sklaven wurden in (z.T. fiktive) „Nationen“ nach ihrer Herkunft eingeteilt 
• Institutionen für die Sklaven im Rahmen  der Katholischen Kirche: „hermandades“ 

& „irmandades“ 
• Der Versammlungsort = terreiro 
• Der erste terreiro in Salvador de Bahía wurde um 1830 von Frauen der  

„Irmandade da nossa senhora da Boa Morte“ gegründet 
 
2.4.1 Candomblé 
 

• Typen von Candomblés 
– Gege/Jeje-Candomblé: Ewe/Fon Dahomey 
– Angola & Kongo-Candomblé: Bantusprachige, aus Zaire, Angola, 

Mozambique u.a. 
– Caboclo-Candomblé: Indianergeister: 

• „Encantados“ 
• „Espiritos desencarnados“ 
• Caboclos de pena (Indios) 
• Caboclos boiaderos (Viehhirten) 

– Candomblé Nago: Yorùbá-Gottheiten 
 

• Heute: ungefähr 2000 terreiros in Brasilien 
• Mae de santo (iyalorixa), pai de santo (babalorixa) 
• Iya kekere (die kleine Mutter) 
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• Filho/filha de santo: durch Initiation zu Medien für die Orixa geworden 
• iyao : Braut des Orixa 
• Oga: männliche unterstützende Mitglieder 
• Terreiro= Familie, mit Obligationen verbunden 
• Besessenheitstrance, aber auch Heilungsrituale, Opfer an Orixa für bestimmte 

Zwecke - Divination mit 16 Kauriemuscheln 
 
2.4.1.1 Götter  
 
Logunede 

• Jäger, der manchmal weiblich, 
manchmal männlich ist 

•  Türkis, blau, gelb 
•  Tanzt mit Pfeil und Bogen und 

einem Fächer 
•  Erzengel Michael 

 

 
Ewa 

• Yewa: Fluß in Nigeria 
• Harpune und Schwert 
• Rot und Gelb 
• Johanna von Orleans 

 

 
Exu 

• •Jeder Initiierte, jeder Orixa und 
jeder Egun (Totengeist) hat seinen 
eigenen Exu Wird in jedem Ritual als 
erster angerufen, inkorporiert sich 
aber nicht, außer in Bantu-
Candomblés  

•  Rot und Schwarz 
•  Der Teufel 
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Nanan / Nana / Nana Buruku 

• Weibliche Wassergottheit 
•  dunkelblau / weiß 
•  Mutter von Oxumare & Omolu 
•  Heilige Anna 

 

 
Oba 

• Oba: Fluß in Nigeria 
•  Eine der Frauen von Xango 
•  Rot und weiß 
•  Heilige Katharina 
•  Tanzt oft sich das linke Ohr 

bedeckend 
 

 
Ogum 

• Metall, besonders Eisen 
•  Krieg 
•  Grün und Dunkelblau 
•  Heiliger Antonius 

 

 
Omolu / Omulu 

• = Babalu Aye, Sakpata 
•  Pocken, Fieber, Epidemien 
•  Mit Raffia bedeckt 
•  Schwarz und Weiss oder Rot 
•  Heiliger Lazarus 
•  Sohn von Nanan  
•  Andere Namen:  

•  Obaluaye 
•  Xapana 
•  Soppona 
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Onile 

• Herr der Erde 
•  Wird nie in Trance empfangen 
•  Symbol: Dreieckige Erdpackung 
•  Palmöl, Ziegenbock 

 

 
Ossaim 

• Beherrscher der axe in Heilpflanzen 
und Medizinen 

•  Farbe: Grün 
•  Mit dem Wald verbunden 
•  Trägt einen Stab mit sieben Spitzen 

und einem Vogel in der Mitte 
 

 
Oxala = Obatala/Orishanla 

• Schöpfergott mit zwei Aspekten. 
•  Oxaguian, der jugendliche 

Schöpfer, aggressiver 
Tanzstil, mit dem 
jugendlichen Jesus 
verbunden, blau und weiss 

•  Oxalufon, der ältere Aspekt: 
Herr von Geburt & 
Kreativitaet; Vater aller 
Orisha; Mann von Yemanja & 
Nanan, weiss 

 
 

Oxossi 
·  Der mit der Jagd und dem Wald 

verbundene Orixa,  
·  Sein Tanz kann die Bewegung 

durch hohes Gras nachahmen 
·  Hat Pfeil und Bogen, Mit 

Schießpulver gefüllte Hörner 
·  Türkis 
·  Heiliger Georg 
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Oxum 

• Spezieller Tanzrhythmus: ijexa 
•  Hält ihr Röcke beim Tanz hoch, 

tanzt auf Zehenspitzen 
•  Hat einen Fächer 
•  Gelbe Farbtöne 
•  Nossa Senhora das Candeias 
•  Wenn sie und Oba sich zugleich 

manifestieren, kommt es zu Streit 
 

 
Oxumare 

• Regenbogen 
•  Tanzt in schlangenartigen 

Bewegungen 
•  Hält in jeder Hand eine metallene 

Schlange 
•  Grün, Rosa, Gelb 
•  Sohn von Nanan 
•  Heiliger Bartholomäus 

 

 
Xango 

• Rot und Weiss 
•  Heiliger Hieronymus 
•  Sohn von Yemanja 
•  Ehemann von Yansan, Oba, und 

Oxum  
 

 
Yansan / Iansa 

• Sturmgottheit  (= Oya) 
•  Frau von Xango 
•  Fliegenwedel und Schwert 
•  Helle Farbtöne bis zu erdigem Rot 
•  Heilige Barbara 
•  Mutter von Egum (= kollektivierter 

Totengeist) 
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Yemanjá (Yemojá, Iemanjá) 

• Ogun-Fluß in Nigeria 
•  In einem „wellenartigen“ Tanzstil: 2-

3 Schritte vor, einen zurück 
•  Weiß und Blau 
•  Fächer 
•  Nossha Senhora de Conceicao 
•  Mutter aller Orixa, außer Omolu und 

Oxumare 
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3 VO AFROAMERIKANISCHE RELIGIONEN. EINE 
EINFÜHRUNG;  © HÖDL HANS GERALD - ORIGINALSKRIPT  

 
 
„Hiemit möchte ich bekannt geben, dass sich das offizielle Skriptum (Gesamtdatei, 
ggüber den Einzelteilen halbwegs durchkorrigiert) meiner VO 010324, "Afroamerikanische 
Religionen" SS06 abrufbereit auf meiner homepage befindet und ersuche Sie höflich um 
Verlinkung resp darum, dies bei Anfragen bekannt zu geben: 

 
http://homepage.univie.ac.at/hans.hoedl/aframskript.pdf 

 
Mit meinen besten Grüßen 

Hödl 
Privatdozent Dr. Mag. Hans Gerald Hödl 
Universität Wien Institut für Religionswissenschaft“ 
 
 
 

3.1 Der Plan der Vorlesung 
 
Unter „Afroamerikanischen Religionen“ versteht man diejenigen Religionen und Kulte, die 
unter der aus Afrika nach den Amerikas meist als Sklaven verbrachten Bevölkerung des 
amerikanischen Kontinents oder unter starkem Einfluß von afrikanischen Traditionen 
entstanden sind.  
 
Man kann diese grob in folgende Gruppen einteilen: 
 

1. Religionen, die autochthone afrikanische religiöse Traditionen bewahrt resp. Unter 
den Bedingungen der Sklaverei transformiert oder diesen angepasst haben. Hier 
handelt es sich vor allem um Kulte, die an den klassischen Umschlagplätzen des 
transatlantischen Sklavenhandels entstanden sind, in der Karibik und in Brasilien. 
Die Ursprungsgebiete für diese religiösen Traditionen sind Westafrika (Gold- und 
Elfenbeinküste) und Zentralafrika. 
 

2. Christliche Kirchen oder Denominationen v.a. in den USA, die durch Elemente 
„afrikanischer“ Spiritualität gekennzeichnet sind, oft als „Black Churches“ 
bezeichnet.  
 

3. Afrikanisch-amerikanische religiöse Gruppierungen in den USA innerhalb von 
mainstream-churches, die von „Weißen“ dominiert sind (etwa „Black Catholicism“)  
 

4. Religiös-politische Bewegungen, die eine „millenaristische“ Weltsicht oder eine 
„Backto-Africa“ Zielsetzung geprägt sind. 
 

5. Formen des Islam, respektive Gruppierungen, die Elemente des Islam adaptieren 
uner der schwarzen Bevölkerung der USA („Black Muslims“) 
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Die Vorlesung legt einen Schwerpunkt auf die unter 1. und 4. genannten Gruppierungen, 
geht aber auch auf die Gruppen 2. und 5. ein. Der Ordnungsgesichtspunkt ist aber nicht 
die oben genannte Einteilung, die, wie die meisten derartigen Einteilungen, unscharf ist. 
Der Hauptteil der Vorlesung geht auf afro-amerikanische Kulte in der Karibik ein, unter 
denen man religiöse Bewegungen, und Kultformen findet, die man (wenigstens einer) der 
o.g. Gruppen 1, 2 und 4. zuordnen wird können. Am ausführlichsten werden die 
kubanische Santería und der haitianische Vodu (Kap. 2 & 3) behandelt; es folgt eine 
Überblick über die religiösen Traditionen der Nachfahren der schwarzafrikanischen 
Sklaven in jamaica (Kap. 4). Im Anschluss daran wird ein kurzer Blick auf andere hierher 
gehörige Traditionen auf Trinidad, in Venezuela und Brasilien sowie auf die Entwicklung 
in Nordamerika geworfen (Kap. 5). 
 
Aus Zeitgründen konnte das nicht so ausführlich geschehen, wie ursprünglich geplant. 
Gleichermaßen musste die Behandlung der „Black Muslims“ leider entfallen. In den 
Zusammenhang des behandelten Feldes gehören aber auch die Adaptionen 
spiritistischer Praxis in Lateinamerika. Der Spiritismus des 19.Jhdt. hat nicht nur als 
eigenständige Tradition, sondern auch in der Form von Adaptation innerhalb der unter 1. 
genannten Gruppierungen Einfluß auf die religiöse und weltanschauliche Landschaft der 
Karibik gehabt. 
 
Daraus ergibt sich folgender Aufbau der Vorlesung: 
 
1. Voraussetzungen der Entstehung afroamerikanischer Religionen: der transatlantische 
Sklavenhandel 
2. Die Santería auf Kuba 

2.1. Die Religion der Yorùbá 
2.2. Die Verschiffung von Yorùbá nach Kuba 
2.3. Die kubanische Santería 

3. Der Vodun auf Haiti 
3.1. Die Weltsicht der Fon 
3.2. Haitianischer Vodu 

4. Jamaica 
4.1. Kurzer geschichtlicher Überblick 
4.2.Obeah und Myal 
4.3. Kumina & Revival Zion 
4.4. Rastafari 

5. Kurzer Überblick über andere Formen afroamerikanischer Religion 
5.1. Die Spiritual Baptists 
5.2. Maria Lionza 
5.3. Brasilien 
5.3.1. Candomblé 
5.3.2. Umbanda 
5.4.Der afroamerikanische Einfluß auf die Pentecoastal Churches 

 
Ergänzend zu diesem Skriptum stehen auch die Power-Point-Präsentationen der LVA zur 
Prüfungsvorbereitung zur Verfügung, die neben kurz zusammengefassten Überblicken 
auch viele Abbildungen enthalten.  
Das Skriptum und die PPP dienen einzig der Prüfungsvorbereitung der Studierenden. 
Das Skriptum ist somit nicht nach den Standards eines zum Druck bestimmten Werkes 
verfaßt. 
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UND DANN LIEGEN 105 EXZELLENTE, AUSFÜHRLICHE SEITEN  LT. LINK VOR.  
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4 HÖDL: „AFROAMERIKANISCHE RELIGIONEN“  -  
AUS ‚LEXIKON NEURELIGIÖSER GRUPPEN …’ 1 

 
4.1 Überblick 
 
Unter afroamerikanischen Religionen versteht man religiöse Gruppierungen, die in 
Amerika unter den aus Afrika verschleppten Sklaven und deren Nachkommen entstanden 
sind.  
 
Damit ist eine große Bandbreite an Religionen gemeint, unter denen sich  

(1) solche finden, die die autochthonen afrikanischen Traditionen erha lten, 
weitergeführt und in verschiedenem Grad mit Element en des Christentums, 
des Spiritismus, indigener amerikanischer Tradition en und anderer Religionen 
zu neuen religiösen Bewegungen geformt haben .  
 
Andererseits bezeichnet man auch  

(2) afrikanisch geprägte christliche Denominationen („Black Churches", v. a. in den 
USA),  

(3) religiös-politische Bewegungen,  
(4) den „Black Catholicism” und  
(5) die spezifischen Formen des sunnitischen Islam unter der afroamerikanischen 

Bevölkerung der USA („Black Muslims") als afroamerikanische Religionen.  
 
Der Schwerpunkt vorliegender Kurzdarstellung liegt auf (1), den afroamerikanischen 
Kultgemeinschaften, die man als Transformationen indigener afrikanischer Kulte 
betrachten kann. 
 
4.1.1 Ihre wichtigsten Merkmale sind  
 

a) die Verehrung von Geistwesen (nicht nur) afrikanischer Herkunft, der Orisha (engl. 
Schreibweise, vom Yoruba-Wort orisa, brasil. Orixa), in der Karibik und dem Süden 
der USA auch Vodou oder Loa (Bezeichnungen, die aus dem Ewe und Fon 
stammen) genannt.  
Die Religion der Yoruba kennt einen für den Kosmos letztverantwortlichen deus 
otiosus, 0lodumare.  
Nicht er steht aber im Zentrum des religiösen Lebens, sondern die Orisha, 
Wesenheiten, die Eigenschaften deszendierter Gottheiten mit denen von 
Naturgottheiten und Kulturheroen vereinigen. Versuche, ein fixes Pantheon zu 
ermitteln, sind aufgrund der oralen Traditionsbildung und großer regionaler 
Unterschiede zum Scheitern verurteilt. In den afroamerikanischen Kulten sind aber 
bestimmte Orisha (resp. ihre Pendants bei den Ewe und Fon) ins Zentrum der 
Verehrung gelangt. 
 

b) der Mediumismus, mittels dessen sich bestimmte Orisha in initiierten Adepten 
manifestieren und  

                                                 
1  Baer / Gasper / Müller / Sinabel: Lexikon neureligiöser Gruppen, Szenen und  
 Weltanschauungen 
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c) der Gebrauch des Ifa-Orakels, der aus der Religion der Yoruba stammt (im Vodun 

der Ewe gibt es ein ähnliches System, Afa).  
 

4.1.2 Kosmologie der Yoruba 
 
Im Wesentlichen teilen die afroamerikanischen Kulte Züge der Kosmologie der Yoruba, die 
von einem zwei-geteilten Kosmos, aye (Welt) und orun (Himmel) ausgeht, oft als die 
beiden Hälften einer Kalebasse dargestellt. Zentral ist das Konzept von ase, der 
Lebenskraft, die, von Olodumare gegeben, von jedem Individuum in einzigartiger Weise 
besessen wird. Alle Dinge besitzen ase, Götter, Ahnen, Geister, Menschen, Tiere, 
Pflanzen, Steine, aber auch Worte wie Lieder, Gebete, Lobgesänge, Flüche, sogar das 
alltägliche Gespräch. Ase ist wesentlich eine performative Kraft, die mit Aktivität zunimmt 
und mit Passivität abnimmt. Die in den afroamerikanischen Religionen dominante kultische 
Orientierung und die zentrale Praxis der Opfer an die Orisha beruht auf dieser Konzeption. 
 
4.2 Geschichte 
 
Als Folgeerscheinung des transatlantischen Sklavenhandels haben sich v. a. im mittel- und 
südamerikanischen Raum (im Einflussbereich der katholischen Kolonialmächte) 
afroamerikanische Religionen entwickelt, zunächst an den beiden zentralen 
„Umschlagplätzen” des Sklavenhandels im sog. Dreieckshandel, in der Karibik und in 
Salvador de Bahia (Brasilien). Diese sind insbesondere durch die westafrikanischen 
Religionen der Yoruba, Fon und Ewe beiEinflusst, aber auch durch Kulte aus Zentralafrika 
(Kongo).  
 
Die Orisha wurden dabei mit katholischen Heiligengestalten assoziiert. Frühere Forscher, 
die die christlichen Einflüsse als dominant betrachtet haben, haben darin einen 
Synkretismus erblickt, der christliche Heiligenverehrung mit den afrikanischen 
Göttergestalten verbinde. Aufgrund der besseren Erforschung der sowohl nach 
afrikanischer Tradition als auch wegen der Unterdrückungssituation für Nichtadepten 
geheim gehaltenen Kulte stellt man heute eher die Kulturleistung der Erhaltung und 
Transformation der afrikanischen Traditionen unter erschwerten Bedingungen in den 
Mittelpunkt, die die christliche Ikonographie als Ausdrucksmittel, das zugleich der 
Camouflage diente, adaptiert hat.  
 
In der Zeit der allmählichen Abschaffung der Sklaverei (zwischen dem britischen Verbot 
des Sklavenhandels 1807 und der Abschaffung der Sklaverei in Brasilien 1888) werden 
Sklaven zunehmend aus Sklavenkindern und weniger aus neuen Importen rekrutiert, was 
vielerorts erst eine Traditionsbildung ermöglicht. Deshalb sind die religiösen Traditionen 
der zuletzt in die Sklaverei verbrachten ethnischen Gruppen stärker in die Gestalt der 
afroamerikanischen Religionen eingegangen. Diese haben in den letzten Jahrzehnten 
insgesamt an Bedeutung gewonnen, indem sie sich über das ursprüngliche 
Verbreitungsgebiet und die afroamerikanische Anhängerschaft hinaus ausgebreitet haben.  
Weiterhin ist auch eine neue Hinwendung zu den Ursprungstraditionen auf dem 
afrikanischen Kontinent zu beobachten, die zu religionsgeschichtlich bedeutsamen 
Prozessen führt. 
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4.3 Brasilien 
 
In Brasilien kann man neben den beiden großen Richtungen Candomble (größerer Anteil 
von Traditionen bantusprachiger Völker) und Umbanda noch Macumba, Xango, Batuque, 
Tambor de Mina, Nago u. a. kleinere Bewegungen nennen.  
 
Die afrobrasilianischen Religionen stehen in enger Verbindung mit anderen Bereichen der 
Kultur, mit Kunst, Musik, Tanz, Heilkunde. Für die Entwicklung dieser Traditionen waren 
die quilombos, Siedlungen von geflüchteten Sklaven, und die „Bruderschaften” 
(irmandades), in denen die Sklaven organisiert worden sind, wichtig.  
 
Frauen der „Irmandade da Nossa Senhora da Boa Morte” (Schwesternschaft unserer Frau 
vom guten Tod) gründeten 1830 den ersten terreiro (Kultort) im Stadtzentrum 
„Barroquinha” von Bahia und damit die erste Institution, die sich den Namen Candomble 
gab.  
Heute gibt es in Brasilien ca. 2000, meist von Frauen geleitete terreiros.  
 
4.3.1 Candomble - Wichtige Orisha 
 
Wichtige Orisha, „Boten” von Olorun (= Olodumare), sind u. a.: Oxala, der mit dem 
gekreuzigten Jesus assoziiert wird.  
Er entspricht Obatala, dem Haupt-Orisha von Ife, dem spirituellen Zentrum und der 
mythischen Gründungsstadt der Yoruba. Die Bezeichnung leitet sich von dessen anderem 
Namen Orisanla (= der große Orisha) ab. Er spielt in der Kosmogonie der Yoruba eine 
wichtige Rolle u. a. als derjenige, der den Körper der Menschen formt, und gilt als Symbol 
moralischer Reinheit und ausgeglichenen Temperamentes.  
 
Yemanja (die brasilianische Form von Yemoja) die in Ife als Gattin von Obatala gilt, eine 
Fruchtbarkeits- und Liebesgöttin, die Königin der Meere, ist, als Mutter der Orisha mit 
Maria von der Empfängnis assoziiert, der beliebteste Orisha Brasiliens.  
 
Nana Buruku ist eine mit der hl. Anna verbundene Wassergottheit (ursprünglich Ewe).  
 
Xango (Yoruba: Sango; engl.: Shango) ist ein in allen afroamerikanischen Religionen 
bedeutender Orisha, der Züge einer Naturgottheit (Donner, Blitz) mit denen eines 
Kulturheroen (Elektrizität) und einer historischen Persönlichkeit, des vierten Alafin 
(Herrscher) der Yoruba-Stadt Oyo, vereinigt.  
 
Yansan (brasil. für Oya, die Frau von Sango, eine Wettergottheit) wird mit der heiligen 
Barbara assoziiert, deren Vater der Legende nach vom Blitz erschlagen wurde, weil er sie 
wegen ihrer Konversion zum Christentum getötet hatte.  
 
Wichtig ist auch Ogun, der traditionelle Gott des Eisens, der Schmiede und der Jäger.  
 
Exu (Yoruba: Esu), der „Götterbote” und Herr der Kreuzwege, bringt u.a. die Opfer der 
Menschen zu den Orisha.  
 
Die Ahnenverehrung ist in den brasilianischen Kulten weniger wichtig als in Afrika, im 
Zentrum steht axe (brasil. für ase), die Kraft, die hilft, das Schicksal zu erfüllen und zu 
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meistern, die Harmonie des Lebens zu erhalten, Glück zu erlangen, Unglück zu 
überwinden.  
 
Die Kultleiter sind der pai de santo oder die mae de santo, die Initiierten werden filha oder 
filho genannt: Sie dienen als Medien für die Orisha, deren Erscheinen in der Trance im 
Zentrum des Kultes steht.  
Die Orisha treten im Kopf (Yoruba: ori) in ihre durch lange Initiation vorbereiteten Medien 
ein. Die Institution der Oga (männliche, unterstützende Mitglieder, die keine spirituelle 
Rolle spielen, aber als Vermittler zwischen den terreiros und der Gesellschaft wichtig sind) 
geht auf die lange Zeit der polizeilichen Repression der Kulte zurück.  
Der Kultort, terreiro, entweder ein eigenes Gebäude im Besitz einer Gruppe oder Person 
oder nur ein Raum in einem Haus oder einer Wohnung, ist als Ganzes ein „heiliger” 
(geweihter) Ort, besondere Räume aber (quartos de santo) stehen nur Ein-geweihten zur 
Verfügung, während in den barracaos, wo getrommelt und gesungen wird und sich auch 
viele Besessenheiten ereignen, Zutritt für alle besteht. 
 
4.3.2 Umbanda 
 
Die Umbanda ist in den 1920er Jahren in Rio de Janeiro entstanden und in den 50er 
Jahren in Sao Paulo sehr populär geworden. Ursprünglich eine Religion der 
Unterprivilegierten, ist sie, bald von der Mittelschicht beherrscht, heute eine Religion aller 
sozialen Schichten.  
Als Unterschiede zum Candomble lassen sich nennen die größere Ausrichtung auf die 
Anliegen des Individuums, damit auch eine weniger starke Betonung der afrikanischen 
Elemente (im Sinne der Bewahrung), die eher in die moderne Welt integriert werden, und 
ebenso eine deutlicher ausgeprägte synkretistische Tendenz, vor allem durch die 
Einbeziehung des Spiritismus von Allen Kardec. Umbanda ist stärker auf den Erfolg des 
Individuums bezogen, utilitaristischer geprägt als der Candomble, in dem mehr Wert auf 
Selbstwerdung und Gruppenidentität gelegt wird. 
 
4.4 Karibik 
 
In der Karibik verschmelzen Elemente der Religionen der sehr bald ausgerotteten 
Ureinwohner, des Christentums, afrikanischer und indischer Religionen (Inder waren als 
Verwaltungsbeamte im britischen Dienst tätig). 
 
Man kann (theoretisch) fünf Gruppen unterscheiden: 
 
4.4.1 Santeria 
 

(1) Sog. neo-afrikanische Religionen, die Elemente afrikanischer Religionen mit dem 
katholischen Heiligenkult verbinden:  
 Vodou in Haiti,  
 Shango in Trinidad & Tobago,  
 Santeria in Kuba, der Dominikanischen Republik und Puerto Rico.  
 
In der Santeria werden zwei Hauptrichtungen unterschieden, die regla ocha (in der 
Yoruba-Tradition) und die regla mayombe, stärker zentralafrikanisch geprägt, in der 
Nganga-(Ahnen-)Kult und Spiritismus eine größere Rolle spielen.  
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Die regla ocha (aus: regla de oricha) bietet zwei Wege der Initiation an, einen zum 
santero (Priester eines bestimmten Orisha), einen zum babalao (Priester des Ifa-
Orakels), der Männern vorbehalten ist.  
 
Mit dem Ifa-Orakel werden durch verschiedene Verfahren Texte aus einem durch 
einen binären Code organisierten, mündlich überlieferten Korpus von 256 
Abteilungen ermittelt. (Die 16 Möglichkeiten, 1 und II in Vierergruppen anzuordnen, 
lassen sich zu 162Figuren kombinieren.) 
 
In der Santeria ist die Divination wichtiger als die Besessenheitstrance. Für diese 
sind v.a. die siete potencias (sieben Mächte) zentral, die zusammen mit lfa (auch 
Orula, von Orunmila, dem Stifter des Orakels im Glauben der Yoruba), den der 
babalao empfängt, dauerhaft im Kopf eines Adepten „installiert” werden können: 
Obatala, Eleggua, Ochun, Yemaya, Shango, Ogun, Oya.  
Auf Kuba wird Shango, dessen Symbol die Doppelaxt ist, aufgrund dieser 
ikonographischen Parallele mit der heiligen Barbara assoziiert. Andere Orisha wie 
Olokun oder Yewa werden nur vorübergehend empfangen. Die initiierten Mitglieder 
werden baba, babaloricha, iya loricha und hijo/hija de Santo genannt und lassen 
eine langwierige und teure Initiation über sich ergehen. Die Santeria ist heute auch 
außerhalb der Karibik, z.B. in den USA, verbreitet, und auch nicht mehr auf 
Amerikaner afrikanischer Herkunft beschränkt. 

 
4.4.2 Revivalistische und andere Religionen 
 

(2) Aus dem Protestantismus abgeleitete, auf afrikanischen Elementen beruhende 
Religionen in Jamaica (Cumina, Convince), Grenada (Big Drum), Santa Lucia 
(Carriacou, Kele). 
 

(3) Sog. revivalistische Religionen (Revivalists, Revivalist Movements), im 20. Jh. im 
Zusammenhang mit Pfingstler-Bewegungen (Pentecostal Churches und 
charismatischen protestantischen Bewegungen, zumeist aus den USA) entstanden,  
 
etwa die Revival-Zion-Bewegung in Jamaica oder die Spiritual Baptists (auch — 
aufgrund der Form des Gottesdienstes — shouters genannt), eine in Trinidad 
entstandene, inzwischen auch in Kanada, den USA und England verbreitete 
christliche Religion, deren Anhänger zum überwiegenden Teil aus den unteren 
sozialen Schichten stammen.  
 
In den bis zu sechsstündigen Gottesdiensten steht eine emotionsgeladene Predigt, 
die von Zurufen aus der Gemeinde begleitet wird, im Mittelpunkt. Diese ekstatische 
Form des Kultes wird von einer streng hierarchisch geordneten Gemeindestruktur 
begleitet, mit einem auf dem Charisma gegründeten Priesteramt und männlich 
dominierter Hierarchie. Manche Mitglieder, darunter auch Kultleiter, sind zugleich 
Anhänger der Shango-Religion.  
Zu den vielen Gemeindeämtern gehören leaders, preachers, provers (Ausleger), 
shepherds (für die Kinder zuständig), watchmen (für Besucher zuständig), water 
carriers (ein mit der Taufe verbundenes Amt) und nurses (zur Pflege der 
Kandidaten), dazu noch warriors, commanders, inspectors, judges. Neben Predigt 
und Austreibung der bösen Geister (als die die Orisha hier angesehen werden) 
steht die Zungenrede als Manifestation des Heiligen Geistes und das öffentliche 
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Sündenbekenntnis (die Besessenen werfen sich dabei auf den Boden) im 
Mittelpunkt des Gottesdienstes.  
Der Mittelpfosten der Kapelle ist, wie in den Kultorten im Vodou, von großer 
Bedeutung. 
 

(4) Die Praktiken der Divination und Heilung durch Mediumismus stehen im Zentrum 
des Espiritismo in Puerto Rico und des Maria-Lionza-Kultes in Venezuela 
(Parallelen zur Umbanda). 
 

(5) Religiös-politische Bewegungen, oft mit dem Ziel einer Repatriierung der aus Afrika 
stammen-den amerikanischen Bevölkerung, wie die Rastafaris und Dreadlocks in 
Jamaica, die sich über die Karibik hinaus verbreitet haben. 

 
 
HANS GERALD HÖDL 
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5 GLOSSAR, ZUSÄTZLICHE INFOS   2 3 
 
Stichwort Text 

BABALAWO "vater des geheimen wissens", ein priester des IFÁ-ORAKELS der 
YORÙBÁ bzw. des ORISHA ÒRUNMÌLÀ. höchster grad der 
einweihung in der traditionellen SANTERÍA, dem bestimmte rituelle 
handlungen (etwa das opfer vierfüßiger tiere)vorbehalten sind.  
sowohl in yorùbáland als auch in der santería können nur männer 
babaláwo werden, es gibt aber in yorùbáland weibliche divinatorinnen, 
meist töchter oder frauen eines babaláwo 
�

Haiti Haiti, (Hispaniola [span. „Kleinspanien”]), 
zweitgrößte Antilleninsel, zwischen Kuba und Puerto Rico, 76 484 
km2, 15,3 Mio. Einwohner; mit buchten- und halbinselreichen Küsten 
und hohen, regenreichen und dicht bewaldeten, aber auch im Bereich 
Haitis schon sehr stark abgeholzten Gebirgszügen (tropisches Klima 
mit Passatregen).  
Die Gebirge werden durch trockene Senken und Hochbecken 
voneinander getrennt. 
Die Senken werden heute mittels Bewässerung intensiv 
agrarwirtschaftlich genutzt. Besonders für den Export werden 
Zuckerrohr, Kaffee, Bananen und Reis angebaut. Im westlichen Teil 
der Insel auch bedeutende Fleischproduktion und Bergbau. Industrie 
ist bisher nur wenig entwickelt.  
Politisch ist die Insel aufgeteilt in die größere Dominikanische 
Republik im Osten und die kleinere Republik Haiti  im Westen. 
 

IFÁ divinationssystem der YORÙBÁ, vom ORISHA ÒRUNMÌLÀ gestiftet, 
der auch ifá genannt wird. 
der divinator ermittelt in mehreren vorgängen (wenigstens) eines von 
256 ODU. dazu verwendet der BABALÁWO 16 palmnüsse (IKIN) 
und ein divinationsbrett (OPON IFÁ). 
mit jedem odu ist eine anzahl von erzählungen in versen und 
erläuterungen verbunden, die oral tradiert worden sind. 
einige BABALÁWO geben an, dass 16 unterkapitel pro odu 
existieren, das ergäbe 4096 abschnitte; die zahl 16 hat aber hohen 
symbolischen wert in der religion der yorùbá. 
das ifá-orakel hat in der SANTERÍA große bedeutung, in der die 
initiation zum BABALÁWO die höchste einweihung darstellt. 
andere mit dem ifá-orakel verbundene rituelle gegenstände sind 
IYEROSUN, IRO(KE) IFÀ, AGERE IFÁ, OPELE und APO IFÁ. 
andere von den yorùbá stammende orakelformen in manchen 
afroamerikanischen religionen sind das OBI-ORAKEL und die 16 
kauriemuscheln  

�

                                                 
2 Das große Bertelsmann Lexikon 2002 - CD 
3 PD Hödl – Index zu Afroamerikanischen Religionen �   in GROSSBUCHSTABEN 
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IKIN 16 PALMNÜSSE  

die ikin sind nüsse (kerne) einer afrikanische ölpalme, eleais 
guineensis. sie werden in der IFÁ-DIVINATION vom BABALÁWO 
verwendet, um die ODU herauszufinden. dabei werden die IKIN in 
der linken hand gehalten und mit der rechten gefaßt; verbleiben zwei 
nüsse in der linken hand, markiert der BABALÁWO einen Strich, 
verbleibt nur eine, zwei Striche auf dem mit IYEROSUN bedeckten 
OPON-IFÀ. 

� �
 

Jamaika 1. Landesnatur  
Das Innere der Tropeninsel wird von einem zentralen Faltengebirge – 
Central Range im Zentrum der Insel und Blue Mountains im Osten – 
sowie ausgedehnten Kalkplateaus gebildet, um die sich 
Küstenebenen legen. Der stark beregneten Nordküste steht eine 
relativ trockene Südküste gegenüber. 
 

2. Bevölkerung 
Die Bevölkerung besteht zu 91% aus Schwarzen und Mulatten sowie 
weißen, indischen und chinesischen Minderheiten. Die Mehrheit der 
Bevölkerung gehört dem Christentum an (Protestanten, Baptisten, 
Katholiken). Die indianischen Ureinwohner (Aruaken) wurden in der 
frühen Kolonialzeit fast völlig ausgerottet. 
 

3. Wirtschaft 
Die Landwirtschaft, in der noch 23% der erwerbstätigen Bevölkerung 
beschäftigt sind, ist stark exportorientiert: ausgeführt werden 
Zuckerrohr, Bananen, Zitrusfrüchte, Nelkenpfeffer, Kakao und Kaffee, 
wohingegen Grundnahrungsmittel für den Eigenbedarf eingeführt 
werden müssen. Wirtschaftlich bedeutsam sind vor allem der 
Zuckerrohranbau (jährliche Produktion rund 2 Mio. t) und der 
Bauxitbergbau, der zusammen mit der Aluminiumoxidproduktion 50% 
des jamaikanischen Exportaufkommens stellt. Die Industrie erzeugt 
neben Nahrungsmitteln zunehmend Konsumgüter (Textilien, 
Autoreifen und elektronische Geräte) für den ausländischen Markt. 
Durch intensive Industrialisierungsbestrebungen gibt es heute ca. 600 
Industriebetriebe.  
Jamaika gehört mit etwa 1,7 Mio. Besuchern pro Jahr zu den 
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bedeutendsten Fremdenverkehrsinseln der Karibik. Internationale 
Flughäfen sind Kingston  und Montego Bay. 
 

4. Geschichte  
1494 von Kolumbus entdeckt, seit 1536 als Grundherrschaft unter 
spanischer Oberhoheit im Besitz der Nachkommen des Kolumbus, der 
Herzöge von Veragua, gelangte die Insel 1655 in britischen Besitz.  
1866 wurde Jamaika Kronkolonie und erhielt 1944 eine neue 
demokratische Verfassung.  
Seit 1958 Mitglied der Karibischen (Westindischen) Föderation, wurde 
Jamaika nach deren Auseinanderbrechen unabhängig (6. 8. 1962), 
blieb aber Mitglied des Commonwealth.  
Erster Premierminister wurde Sir Alexander Bustamante, Führer der 
1943 von ihm gegründeten „Jamaica Labour Party” (JLP). Unter ihm 
und seinen Nachfolgern betrieb diese Partei eine konservativ-
privatwirtschaftlich orientierte Politik. Die Wahlen 1972 und 1976 
gewann die „People's National Party” (PNP) unter Michael Manley, der 
einen demokratischen Sozialismus propagierte. Bei den Wahlen 1980 
und 1983 siegte wieder die westlich orientierte JLP; Premierminister 
wurde Edward Seaga. 1989 wurde erneut Manley Premierminister. Er 
trat 1992 aus gesundheitlichen Gründen zurück. Nachfolger wurde P. 
J. Patterson, der mit der PNP auch die Wahlen 1993 und 1997 
gewann. 
 

Kuba 1. Landesnatur  
Anders als die übrigen Antilleninseln wird das randtropische, 
wechselfeuchte Land überwiegend von Tiefebenen und niedrigen 
Hügelländern eingenommen. Nur an drei Stellen der Insel ragen 
Gebirge auf: im äußersten Südosten die Sierra Maestra mit Höhen bis 
zu 1994 m, im mittleren Süden die Sierra del Escambray (1156 m) und 
im Westen die Sierra Guaniguanico (728 m). An den Gebirgsflanken 
wachsen dichte Wälder, die Ebenen dienen dem Ackerbau; daneben 
finden sich auf ärmeren Böden auch natürliche Savannen. 
 

2. Bevölkerung  
Die spanisch sprechende Bevölkerung setzt sich aus rund 70% 
Weißen, 17% Mulatten, 12% Schwarzen sowie 1% Chinesen 
zusammen. Über die Hälfte der Kubaner gelten als konfessionslos; 
rund 40% bekennen sich zur römisch-katholischen Kirche. Mit 
Abstand die größte Stadt ist die Hauptstadt Havanna  , in der über 
20% der Bevölkerung leben. 
 

3. Wirtschaft  
Die Landwirtschaft, der wichtigste Wirtschaftszweig des Landes, baut 
für den Export vor allem Zuckerrohr, Tabak, Kaffee, Früchte und 
Gemüse an. Von Bedeutung sind auch Viehwirtschaft und Fischerei, 
die nach 1960 einen beträchtlichen Aufschwung nahmen.  
Die Industrie erzeugt in erster Linie Zucker für den Export, 
Nahrungsmittel, Maschinen, Tabakwaren, Textilien u. a. Konsumgüter. 
Von Bedeutung ist die Förderung und Verhüttung von Nickelerz; 
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außerdem werden noch Chrom, Kupfer, Kobalt und in geringen 
Mengen Erdöl gewonnen. Die Einstellung der Wirtschaftshilfe aus der 
Sowjetunion führte Kuba in eine schwere Wirtschaftskrise. 
 

4. Geschichte  
Die Insel wurde 1492 von Kolumbus entdeckt und Anfang des 16. 
Jahrhunderts für Spanien erobert.  
Im 18. Jahrhundert nahm die Wirtschaft einen starken Aufschwung 
durch intensive Plantagenwirtschaft (Zucker) und Sklavenhandel.  
Nordamerikanische Wirtschaftsinteressen erstrebten im 19. 
Jahrhundert den Anschluss Kubas an die USA. Ein zehnjähriger 
Bürgerkrieg der Kreolen unter der Führung von C. M. de Céspedes 
gegen die spanische Kolonialherrschaft endete 1878 mit dem 
militärischen Sieg der Spanier. Die ungeklärte Explosion des US-
amerikanischen Kriegsschiffs „Maine” vor Havanna  (1898) führte zum 
spanisch-amerikanischen Krieg. Spanien wurde besiegt und im 
Pariser Frieden (1898) gezwungen, u. a. auch Kuba an die USA 
abzutreten.  
1902 wurde Kuba formell selbstständig.  
1933–1959 war General F. Batista y Zaldivar  der maßgebende Mann 
in Kuba.  
Er wurde nach einem mehrjährigen Guerillakrieg am 1. 1. 1959 durch 
Fidel Castro gestürzt, der das Amt des Ministerpräsidenten übernahm. 
Castro bekannte sich öffentlich zum Kommunismus und zog 
zahlreiche technische und militärische Berater aus osteuropäischen 
Staaten, vornehmlich aus der Sowjetunion, heran; durch die 
Stationierung sowjetischer Raketen auf Kuba kam es 1962 zur Kuba-
Krise. 
1976 erhielt Kuba eine neue Verfassung mit rätestaatlichen Zügen. 
1980 lockerte Kuba vorübergehend die Ausreisesperren. In kurzer Zeit 
verließen über 100 000 Kubaner das Land.  
Auch nach dem Zusammenbruch des Kommunismus in Osteuropa 
und dem Ende der UdSSR hielt Castro an seinem orthodox-
marxistischen Kurs fest, obwohl sich die kubanischen 
Wirtschaftsprobleme nach der Auflösung des COMECON dramatisch 
verschärften.  
1992 wurde eine umfangreiche Verfassungsrevision durchgeführt. Das 
Machtmonopol der Kommunistischen Partei blieb allerdings 
unangetastet. Die Befugnisse Castros wurden  noch erweitert. 1993 
fanden erstmals Parlamentswahlen auf Grundlage der neuen 
Verfassungsgesetze statt. Gleichzeitig zwangen die enormen 
Wirtschaftsprobleme das Regime zu einer vorsichtigen ökonomischen 
Lockerung (Zulassung privater Kleinbetriebe u. Ä.). Trotzdem kam es 
1994 zu einer Flüchtlingswelle nach Florida.  
 

���  1) odù: Herrscher, Autorität, Szepter oder Kapitel (im Ifa-Orakel) 
(2) òdù: großer, tiefer Topf, die Grube im Ayo-Spiel 
(3) In Bedeutung  
(1) oder (2) Bestandteil des Gottesnamens Olódùmarè  
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Im ifa-orakel 
Die Frau von Ifá/Òrunmìlà, dem Stifter des Ifá-Orakels 
Eines der 256 Kapitel des Ifá-Korpus, durch 16 Haupt-Odu und deren 
Kombinationen zu ermitteln: 
Die Signatur der Odu folgt einem binären Code, den 16 möglichen 
Kombinationen von 2 Werten in Viererreihen 
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Hier wird die in der SANTERÍA gebräuchliche RANGORDNUNG DER ODU 
verwendet, die derjenigen der südwestlichen YORÙBÁ  entspricht. 
Die Ordnung in IFÉ unterscheidet sich etwas von dieser 
�

OPON IFÁ DIVINATIONSBRETT  

das opon ifá wird in der IFÁ-DIVINATION verwendet; es ist ein meist 
runder, manchmal auch viereckiger, hölzerner teller, der in zwei 
hauptsächliche bereiche aufgeteilt ist: den inneren, flachen und 
glatten bereich, auf dem die in der divination durch den BABALÁWO 
ermittelten ODU auf einem speziellen holzstaub, IYEROSUN, der 
darauf aufgetragen worden ist, markiert werden, und einem 
abgehobenen randbereich, in den verschiedene figuren und 
ornamente geschnitzt sind. es gibt keine festgelegte ikonographie 
dieses bereiches, außer, dass der "kopf des brettes" immer das 
gesicht von ESHU zeigt. die schnitzereien repräsentieren die in der 
welt wirksamen kräfte, oft handelt es sich um tiere, die in mehreren 
bereichen leben (etwa amphibien oder voegel). damit wird der 
übergang zwischen ORUN und AYE repräsentiert, der im prozess 
der IFÁ-DIVINATION stattfindet. das opon ist in neun SEKTOREN 
aufgeteilt. 

 
�

 
Puerto Rico Puerto Rico, mit 8683 km2 die kleinste Insel der Großen Antillen. 

 
Rastafari Rastafari, zu Beginn des 20. Jahrhunderts auf Jamaika entstandene 

religiöse Wertegemeinschaft, benannt nach Ras („Fürst”) Tafari 
Makonnen, dem späteren Kaiser von Äthiopien, Haile Selassie I.  
Es existieren viele verschiedene Strömungen; Hauptmerkmale sind 
die Anerkennung Haile Selassies als Gott („Jah”), die Ablehnung des 
westlichen Wertesystems sowie der Kampf für die Gleichberechtigung 
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der schwarzen Bevölkerung. Mit der Einbindung in die Reggae-Kultur 
bekam die Bewegung ein weltweites Sprachrohr. 

Sklave Sklave [mittellateinisch], ein Mensch, der das Eigentum eines anderen 
Menschen ist und keinerlei oder nur geringen Rechtsschutz genießt.  
Nach römischem Recht stand dem Herrn das Recht über Freilassung, 
Leben und Tod seiner Sklaven zu.  
Die Sklaverei nahm einen neuen Aufschwung, als im 16. Jahrhundert 
afrikanische Sklaven für die Zuckerrohr- und Baumwollplantagen 
Amerikas gebraucht wurden. Die Bestrebungen zur Abschaffung des 
Sklavenhandels (in England 1807, in Brasilien erst 1888) gingen vom 
Abolitionismus aus; sie führten u. a. zum US-amerikanischen 
Bürgerkrieg.  
Nachdem schon in der Französischen Revolution 1789 die 
Abschaffung des Sklavenhandels verkündet worden war, wurde das 
Verbot international festgelegt (Wiener Kongress 1815, Charta der UN 
1945).  
 

Spiritismus Spiritismus [lateinisch],  
Geisterglaube mit dem Versuch, zu Geistern Verbindung 
aufzunehmen, etwa der Spiritisten, wonach Lebende und Verstorbene 
oder andere Geistwesen meist im Ritual der Séance durch ein 
Medium in Kontakt treten und Botschaften senden und empfangen 
können; als Zeichen gelten Materialisationserscheinungen, Klopfen, 
Bewegungen von Gegenständen (z. B. Tischrücken).  
Im 18. Jahrhundert wurde der Spiritismus besonders von E. 
Swedenborg und F. A. Mesmer vertreten.  
Im 19. Jahrhundert belebte er sich erneut in den USA (seit 1848) und 
verbreitete sich auch in Europa.  
In der modernen Esoterik wird der Spiritismus eher negativ bewertet. 
 

Yoruba westafrikanisches Volk (rund 11 Mio.), stärkste Volksgruppe der 
Westregion Nigerias.  
Die traditionsbewussten Yoruba sind Träger einer alten Hochkultur 
(Plastiken  von Ife) mit dem kulturellen Zentrum Ife (heilige Stadt).  
Sie betrieben Hackbau, schon frühzeitig Pferdezucht, Baumwoll- und 
Plüschstoffweberei, Mattenflechten, waren geschickte Schmiede, 
Gelbgießer, Holzschnitzer, Lederarbeiter.  
Sie besaßen eine umfangreiche Mythologie.  
Im 10.–18. Jahrhundert bildeten die Yoruba ein großes Reich, eine 
Konföderation von Stadtstaaten, deren Kern das Reich Oyo bildete, 
unter dem „Alafin” (dem sakralen König). 
Es zerfiel um 1850 unter dem Druck der von Norden angreifenden 
islamischen Fulbe.  
Die britische Kolonialherrschaft (an der Küste seit 1860) ließ die 
Yoruba-Fürsten im Amt (indirekte Herrschaft).  
Etwa die Hälfte der Yoruba nahm den Islam an, der Rest ist 
christianisiert. 
 

 


