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C. Rauhut: Santería und ihre Globalisierung in Kuba

History is back â nicht nur in sÃ¤kularen Ereignissen
und Medienspektakeln um sie, sondern auch in Religio-
nen, die eher fÃ¼r longue durÃ©e, Ideologie-, Diskurs-
und MentalitÃ¤tswandel stehen. Claudia Rauhut nimmt
sich in ihrer Doktorarbeit (Uni Leipzig) ausgehend von
einer kritischen Reflektion des Begriffs und der RealitÃ¤t
von âReligionâ vor, die gegenwÃ¤rtige gesellschaftliche
Verankerung der SanterÃ a - natÃ¼rlich als eine âpopu-
lÃ¤re, nationale Volksreligionâ Kubas (S.Â 22) â und ih-
rer Bedeutung im Alltag eines Landes, welches sich als
âkommunistischâ definiert, zu erforschen. Das Haupt-
problem der SanterÃ a-GlÃ¤ubigen auf Kuba (immerhin
der patria de la santerÃ a als Cuba santa) besteht, nach
Rauhut und meiner Meinung nach sehr richtig, aus einem
zum Teil extrem lokalen Umfeld, das von einem starken
kommunistischen Nationaldiskurs Ã¼berwÃ¶lbt ist und
zugleich neue Formen der Partizipation in dynamischen
Prozessen der Globalisierung und Transnationalisierung
zu finden versucht, ohne die eigene SouverÃ¤nitÃ¤t und
Traditionen vÃ¶llig aufzugeben.

Die Hauptthese des Buches geht aus von einem kon-
stanten Balanceakt der SanterÃ a-Praktizierenden zwi-
schen Teilhabe und Integration in globale Prozesse ei-
nerseits und der Behauptung grÃ¶ÃtmÃ¶glicher Sou-
verÃ¤nitÃ¤t im lokal bezogenen Handeln andererseits.
Die Geschichte einer Globalisierung, die sich in den Mi-
kroebenen stark kompliziert und in gewissem Sinne ver-
wirbelt, im Sinne von Konflikten, Neuaushandlungen,
WiderstÃ¤nden, Polarisierungen und WidersprÃ¼chen.
Im Grunde, um das auch deutlich zu sagen, handelt es

sich um eine HÃ¶henkamm-Analyse der SanterÃ a in Ha-
vanna als zugleich globaler, atlantischer und transnatio-
naler Metropole (auch und grade in historischer Dimen-
sion), die zugleich Teil eines heute recht abgeschotteten
Inselstaates ist. Zu den dynamischen Prozessen auf der
Insel minus Havanna wird man in dem Buch nichts fin-
den.

Die Konstellation der Beobachtung (siehe die Aus-
fÃ¼hrungen zur Stellung der Beobachterin, S.Â 19-
20) sowie ca. 30 Interviews jeweils mit wissenschaft-
lichen und religiÃ¶sen Expert/Innen (beide Kreise
Ã¼berlappten sich zum Teil) im gesellschaftlichen Kon-
text der spÃ¤ten Fidel-Ãra (2000-2007) und unter sich
von deduktiv (religiÃ¶se Globalisierung) zu empirisch
(Rolle von Babalaos und Frauen) wandelnden Fragestel-
lungen ergibt ein sehr interessantes Panorama. Es ist
geprÃ¤gt durch Perspektiven und Traditionsmodell des
Babalaos und Ethnologen Victor Betancourt und eines
dynamischen Schneeballsystems des Zuganges der Au-
torin zu Informant/Innen, dessen Anfang in der Ent-
scheidung liegt, direkt an wissenschaftliche Expert/Innen
heran zu treten. Deshalb ist das, was im Buch darge-
stellt wird, eher eine Art intellektueller Designreligion
der Eliten Havannas und weniger der viel breiteren Welt
der Volksreligion(en) auf Kuba (minus Havanna = âInte-
riorâ).

Der Grund dafÃ¼r wiederum liegt im zunÃ¤chst de-
duktiven und systematischen Herangehen, mit dessen
Darstellung der inhaltlich Teil des Buches von Clau-
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dia Rauhut beginnt (Forschungsstand und theoretische
Ãberlegungen, S.Â 31-52). Als Historiker hÃ¤tte ich,
wenn Ã¼berhaupt, diese Partien an den Schluss gesetzt
und mit Aussagen der Informanten begonnen. Aus Sicht
des Historikers machen diese Konzept-Herleitungen we-
nig Sinn, zumal wenn sie mit Bezug auf Volksreligio-
nen, die als Kulte des Sklaverei-Atlantik entstanden sind,
mit Aussagen einhergehen, wie etwa dass die Prakti-
kant/Innen der SanterÃ a kein âhistorisches Bewusstsein
der Sklaverei verinnerlichtâ hÃ¤tten (S.Â 46). Das wis-
sen wir nicht, denn die Verfasserin hat in ihren Inter-
views danach nicht gefragt. Es ist auch grundsÃ¤tzlich
fraglich, ob Menschen, die, wenn auch nur irgendwie,
wissen, dass sie von Versklavten abstammen, das preis-
geben wÃ¼rden (eine bekanntes Problem der Posteman-
zipationsgeschichte). Das ist aber nicht das eigentliche
Problem. Das eigentliche Problem sind Geschichtsrelati-
vismus und Strukturfeindlichkeit heutiger Perzeptions-
Konzepte. Auch Perzeptionen haben Strukturen und
beruhen auf ihnen. Auch und gerade, wenn die Ak-
teur/Innen sich dessen nicht bewusst sind. Mann/Frau
kann Ã¼ber Sinn und Unsinn von Konzepten wie âB-
lack Atlanticâ, âYorubaâ und âDiasporaâ trefflich strei-
ten. Nicht streiten kann man darÃ¼ber, dass nicht die
Sklavereien und die Versklavten die eigentlichen TrÃ¤ger
mobiler, transatlantischer Kulturen (zu denen diaspori-
sche oder mobile Kulte und Religionen gehÃ¶rten) gewe-
sen sind, sondern bei einiger Ãberlegung eher diejenigen,
die sie von den Afrikas in die Amerikas verschleppten
und dann wieder zurÃ¼ck nach Afrika fuhren, um neue
Verschleppte zu transportieren.

Das Personal des Sklavenhandels und beeinflusst von
diesem Personal die Verschleppten auf den Schiffen des
Atlantiks (und danach erst an den unterschiedlichen
Orten des Sklavereien) waren die TrÃ¤ger von Kultu-
ren, die transkulturelle Religionen hervorbrachten, de-
ren Ausgangsritual in der Initiierung von fiktiven Ver-
wandtschaften (und damit mÃ¶glicherweise von inte-
grierten Kopien des christlichen Taufrituals) gelegen ha-
ben mag. Als âPersonalâ fasse ich auch die im Buch
erwÃ¤hnten âRÃ¼ckkehrerâ, die oft auf Sklavenschif-
fen zurÃ¼ckkehrten oder dort als KÃ¶che, Ãbersetzer,
Heiler, Kabinenboys, Lotsen, Ruderer oder Matrosen be-
schÃ¤ftigt waren. Nur ein wirklicher, von Nation, auch
von Trans-âNationalitÃ¤tâ oder versteckter Imperialge-
schichte vÃ¶llig losgelÃ¶ster Atlantic Approach ist hier
sinnvoll und lÃ¶st auch die vertrackte Creolization-
Debatte, in dem er den Beginn (nicht den âUrsprungâ!)
der Kreolisierung in afrikanischen Territorien verortet,
wo sie allerdings bis zur Passage des Atlantiks (dort fan-

den die den flow stabilisierenden Rituale statt, die sich auf
die Neuformierung afroamerikanischer Gemeinschaften
auswirkten, insofern haben Price und Mintz Recht) sehr
instabil waren und durch den afrikanischen Sklavenhan-
del immer wieder zerrissen wurden.

Claudia Rauhut hat ihrerseits Recht, wenn sie sagt,
dass all dies nur durch ethologische Mikroforschungen
und emische Perspektiven gelÃ¶st werden kann (S.Â 48).
Die Frage, ob eine essentialistische Definition âAfrikasâ,
die es gibt, auf Kuba in den Aushandlungs- und Hierar-
chieprozessen wirklich Sinn macht; auch wenn viele ku-
banische Babalaos durch eine Reise zu den mythischen
UrsprÃ¼ngen sicherlich glauben, ihre Position in der Au-
thentizitÃ¤tsfrage verbessern zu kÃ¶nnen.

Insgesamt muss man wohl sagen, dass es sich um
eine Dissertation handelt und dass es in den systema-
tischen Wissenschaften nun einmal Ã¼blich ist, zu Be-
ginn den gut geputzten Satz konzeptioneller Instrumen-
te zu prÃ¤sentieren. Das ist Claudia Rauhut, auch und
grade in ihrer Kritik daran, sehr gut gelungen. Auch die
Wiedergabe der Debatten um die Konstruktion von Yo-
ruba (Diaspora, LucumÃ , NagÃ´) im Rahmen des Afrika-
Zentralismus und transatlantischer Interaktionen (bei
denen allerdings auffÃ¤llt, dass eben das Personal, weil
verbunden mit dem Schweigefeld atlantisches Slaving,
nicht oder kaum erwÃ¤hnt wird). Was den Synkretis-
mus betrifft, so bin ich aus historischen GrÃ¼nden ge-
neigt anzunehmen, dass Versklavte und auch das Perso-
nal aktiv die fÃ¼r sie augenscheinlich âstÃ¤rkereâ Re-
ligion annahmen und sie aber (auch) fÃ¼r sich nutzten
und Taufrituale mit Performanzen und Elementen anrei-
cherten (Blutopfer, geweihte Steine, KrÃ¤uter, TÃ¤nze/
Rhythmen), die sie halt kannten und oft auch von Mitver-
schleppten Ã¼bernahmen (vielleicht Synkretismus der
Diaspora?). So funktionieren halt historische Konjunk-
turen. Die Synthese offener Prozesse unter historischen
Konstellationen ist ein gutes ErklÃ¤rungskonzept.

Das eigentlich Spannende ist aber die noch vÃ¶llig
unerforschte Dimension der dichten Hin- und Her-
Transkulturationen des atlantischen Slaving unter Ein-
schluss der Verschleppten. Auch die Frage, wie die
Informationen zwischen Personal der Schiffe/ HÃ¤fen
und Versklavten der HÃ¤usern und Plantagen flos-
sen, ist neu und sehr spannend. Nicht umsonst fass-
ten bestimmte Kulte/ Geheimgesellschaften nur in Ha-
fenstÃ¤dten Raum. Nicht die Cabildos in den spa-
nischen Amerikas wÃ¤ren demnach die wirklichen
GrÃ¼ndungsrÃ¤ume transkultureller Kulte und neuer
Religionen - auch wenn das heute aus nationaler (âlo-
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kalerâ) Perzeption so erscheinen mag -, sondern der at-
lantische Raum davor und seine Portale/ Enklaven sind
die originalen Orte der Transkulturation und der Trans-
lokalitÃ¤t, und auf ihm Atlantikkreolen und Schiffe.
Claudia Rauhuts historischer Partien sind âohne Perso-
nalâ geschrieben (mit Ausnahme der âRÃ¼ckkehrerâ).
Das ist aber nicht ihr Fehler, sondern ein Manko
des kulturellen Postkolonialismus, der nicht bereit ist,
den offenkundigen Widerspruch zwischen quantitativ-
sozialhistorischer (www.slavevoyages.org) und kultur-
wissenschaftlicher Forschung (Konzentration auf Ver-
sklavte/ captives/ Nichtbeachtung des Personal auch ehe-
maliger Sklaven im atlantischen Slaving) zur Kenntnis zu
nehmen.

Die empirischen Teile des Buches von Claudia Rau-
hut sind wahre Fundgruben. Hier zeigt sich die Bedeu-
tung der Feldanalysen vor Ort.

Nach einer kurzen Kontextanalyse (SanterÃ a und Ku-
banische Revolution, S.Â 87-97 mit Folklorisierung und
Musealisierung; ZurÃ¼ckdrÃ¤ngung ins Private) geht
die Autorin daran, ihre Ergebnisse fÃ¼r die Zeit ab 1990
darzulegen. Dabei wird deutlich, dass sie Reform der
Religion auf Kuba nach 1990 den ReformschÃ¼ben der
Wirtschaft voranging. Sie folgte aber Ã¤hnlichen Mecha-
nismen: etwas Informelles wurde erlaubt und aktiv ge-
nutzt, u.a., um unter Nutzung der Ergebnisse von Initi-
ierten in der Wissenschaft das AuthentizitÃ¤tsmonopol
der Chefs von Ritualfamilien (wieder) auszubauen und
sie an den partiellen Ãffnungen nach auÃen sowohl for-
mell (Tourismus, Wissenschaft) wie auch persÃ¶nlich
(Freunde, Bekannte, Patenkinder) partizipieren zu las-
sen. Noch spannender ist die Integration eines Landes in
den globalen Religionsmarkt unter Bewahrung konstru-
ierter AuthentizitÃ¤t. Kuba ist formell immer noch ein
kommunistischer Staat und einer von starkem Zentra-
lismus kontrollierten Wirtschaft. Private Akteure unter-
liegen extremer Kontrolle, so dass sich unter den Chefs
von Ritualfamilien ein neuer Synkretismus (ich benut-
ze den etwa abgelederten Begriff ganz bewusst) heraus-
bildete â der Wissenschaftssynkretismus. Auch weil es
(noch?) keine SanterÃ a-Theologie gibt. Dazu kommt, we-
gen der Touristifizierung des Landes, die neue Sichtbar-
keit speziell von SanterÃ a-Praktiken, LÃ¤den, Ritualen,
kÃ¼nstlerischen Darstellungen und Habita (WeiÃklei-
dung in der Probezeit). Die anderen Elemente der Volks-

religionen, die nicht oder kaum (Stephan PalmiÃ© ist ei-
ne Ausnahme) von berÃ¼hmten Literaten, Intellektuel-
len und Wissenschaftlern bearbeitet worden sind â Palo
Monte, AbakuÃ¡, etc. â werden negativ dargestellt und
erhalten nicht die Aufmerksamkeit der SanterÃ a und der
Regla de IfÃ¡.

All das analysiert Claudia Rauhut in den tragen-
den empirischen Kapiteln des Buches (S.Â 99-180). In
dem folgenden Kapitel legt sie unter den Stichwor-
ten âAfrikanisierung Kubasâ (S.Â 181-205) die kon-
kreten EinflÃ¼sse religiÃ¶ser Globalisierung und des
Yorubaisierungs-Modells auf Havanna dar. Das Kapi-
tel 10 zÃ¤hlt zu den spannendsten Teilen des Buches.
Es befasst sich mit Victor B., VÃ ctor Betancourt Estra-
da, dem Protogonisten einer Re-Lucumiisierung Kubas
(âTraditionsmodell LÃºkÃºmÃ â). Zum Programm soll
auch die Initiierung von Frauen zu Babalaas (IyÃ¡onifÃ¡)
gehÃ¶ren. Das Reformprogramm basiert auf fast quel-
lenkundlich genauer RelektÃ¼re der Texte in der Ritual-
sprache LucumÃ und kontrollierter Transkulturation in
Richtung Yoruba-Globalisierung. Eine Art Reformation
soft. Das trifft natÃ¼rlich, genau wie die schon vorher
begonnene Entwicklung der so genannten lÃ nea Africa-
na (Frank Cabrera â von Anfang an Babalao) und ins-
gesamt die Afrikanisierung, auf den Widerstand der im
Ganzen nicht-diasporischen LucumÃ -IdentitÃ¤t oder gar
lucumÃ -kubanischen National-IdentitÃ¤t der allermeis-
ten Praktizierenden. Das Geheimnis lÃ¶st sich einerseits
mit Hilfe der microstoria â Victor B. war erst Initiierter
des Palo Monte, dann der SanterÃ a und schlieÃlich der
Regla de Ifa (S.Â 207) und andererseits aus der longue
durÃ©e-Psychopathologie der kubanischen Geschichte
in ihrem Independencia-Narrativ. Was hat es seit 1868
nicht gekostet, mÃ¶glichst viele in das Independencia-
Lager, mit seinen militÃ¤risch-patriarchalischen Struk-
turen zu integrieren⁈ Auch die abschlieÃenden Aussa-
gen Ã¼ber Synkretismus und Nicht-Synkretismus (und
das VerhÃ¤ltnis zu etablierten Kirchen) ist und bleibt
sehr spannend.

Das Buch von Claudia Rauhut stellt einen sehr ori-
ginÃ¤ren Forschungsbeitrag dar und ist Jeder/Jedem
empfohlen, der sich mit den extrem dynamischen glo-
balen und nationalen/ lokalen Prozesses von Diaspora-
Religionen, natÃ¼rlich in ihrer einzigartigen kubani-
schen Form (in Havanna), befassen will.

If there is additional discussion of this review, you may access it through the network, at:

http://hsozkult.geschichte.hu-berlin.de/
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