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Vorwort

Eine Festschrift fiir Wolfgang Dahmen vorzubereiten bedeutet, einen
besonders groflen Kreis von Kollegen und Freunden zu koordinieren, der
fiir und iber ihn schreiben méchte. Dazu gehéren jene Wissenschaftler,
die iiber Jahre mit ihm zusammengearbeitet haben und gemeinsam zum
Fortschritt der Romanistik und Balkanologie beigetragen haben, sowie
mehrere passionierte Schiilerinnen und Schiiler. Auf die Bithne treten
Sprachwissenschaftler, Literatur- und Kulturwissenschaftler, aber auch
Geographen und Historiker, Ethnographen und Anthropologen unter-
schiedlichster ‘Provenienz, die Beitrige auf Rumsnisch, Spanisch, Fran-
z0sisch, Italienisch, Aromunisch beisteuern, Dichter und Komponisten,
die thm kunstvolle Wortgefiige oder Lieder widmen. Das Ergebnis ist ein
Beleg der Vielfiltigkeit unseres Jubilars, die sich mit dem Titel Romanica et
Balcanica nur in Bruchstiicken wiedergeben lasst, ein kleines Dankeschén
fiir die vielen Inspirationen, die Wolfgang Dahmen stets offenen Herzens
an seine Kollegen und Freunde weitergibt.

Die 44 Beitrige, die diese Festschrift umfasst, sind in drei Teile ge-
gliedert. Der erste Teil beinhaltet vier Beitrige, die einen persénlichen
Charakter haben. Der Sprachwissenschaft ist der zweite Teil des Bandes ge-
widmet. Literatur- und kulturwissenschaftliche Analysen sind im dritten
Teil vereint, wobei auch Aspekte der Landerkunde, der Regionalanalyse,
der Geschichte beriihrt werden, mit Ausfliigen in die Medien-, Theater-,
Religionswissenschaft sowie die Musikologie. Wie nicht anders zu erwar-
ten fiir den einzigen Professor fiir rumanische Sprach- und Literaturwis-
senschaft im deutschsprachigen Raum und fiir einen Doktor honoris causa
der Babes-Bolyai-Universitit Cluj (Klausenburg), liegt der Schwerpunkt
des Bandes auf der Balkanromanistik, insbesondere auf der Rumanistik.
Neben verschiedenen galloromanistischen, italianistischen und hispanis-
tischen Beitrigen runden weitere Abhandlungen aus den Bereichen der
Ritoromanistik, der Kreolistik, der Sardistik und der Sephardistik den
romanistischen Teil ab, Die Balkanologie ist auflerdem mit slawistischen,

~ grazistischen und albanologischen Analysen breit reprisentiert.

Bei der Lektiire einzelner Beitrige vergisst man gelegentlich, einen wis-
senschaftlichen Sammelband in der Hand zu halten, sondern fiihlt sich
unterwegs in einer alten, gemiitlichen Dampflock durch ferne Linder, in
denen man von dudelsackspielenden Schaffnern kontrolliert wird und mit
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Vorwort

skurrilen Hopfenverehrern iiber Cantemir und Quijote diskutiert. Man
wandelt durch Strafen mit exotischen Namen und begegnet Hooligans,
Hirten, Vampiren und anderen sympathischen Gestalten — doch immer
auf dem Weg von einem Kollegen zu einem Freund.

Fiir die sorgfiltige und hervorragende Formatierung der wmmﬁ.mmm. und
die groe Unterstiitzung bei der Manuskripterstellung danken wir Simo-
ne Burchardt (Jena) herzlich. Sehr dankbar sind wir auch Simone Steger
von der Akademischen Verlagsgemeinschaft Miinchen (AVM), die dieses
Buchprojekt mit hoher Professionalitit betreute, Julia Dorbandt (Mann-

heim) fiir das proof-reading der englischen Texte sowie schliefflich Rainer -

Schlésser (Jena) und Claudia Hammerschmidt (Jena) m_.: &m Aufnahme
dieser Festschrift in ihre Reihe Jenaer Beitrage zur Romanistik.

Im Namen aller Autorinnen und Autoren dieses Bandes moﬁm. w:ﬁ.
befreundeten Kolleginnen und Kollegen, die sich daran nicht beteiligen
konnten, wiinschen wir Wolfgang Dahmen:

ad multos annos, s-ti avem harros, gézuar, sdndtate e bun anniversari!
Elton Prifti

Thede Kahl Johannes Kramer

Istanbul / Trier / Neckargemiind
im November 2014

S

Annegret Bollée (Bamberg) / Ingrid Neumann-Holzschuh (Regensburg)

Le vocabulaire du vaudou haitien

1. Fﬂdmﬁ.naob

La littérature consacrée au vaudou haitien, ses sanctuaires, ses rites, ses
divinités, est abondante, mais il n'y a que peu détudes lexicologiques qui
se proposent d’analyser lorigine du vocabulaire vaudou. Les auteurs des
livres les plus connus — Melville Herskovitz, Alfred Métraux, Jean Ker-
boull, Benjamin Hebblethwaite, Michel Le Bris et autres — définissent les
termes recueillis et donnent des explications dordre ethnologique, mais
ils ne fournissent que rarement des renseignements étymologiques.! Unée
exception est constituée par larticle de Suzanne et Jean Comhaire-Sylvain
(1955), «Survivances africaines dans le vocabulaire religieux d’Haiti», qui,
comme le titre I'indique, ne traite que les termes dorigine africaine - ou
supposés tels, car dans certains cas les étymologies proposées sont contes-
tables. Dailleurs, cet article peut donner l'impression que le vocabulaire
du vaudou provient majoritairement de langues africaines, ce qui nest pas
du tout le cas. La langue du vaudou est le créole, son langage rituel dérive
du frangais, il ny figure «plus qu'un flot de termes sacrés africains, pieu-
sement, nostalgiquement conservés par le Vaudou dans sa liturgie» (Ker-
boull 1973, 27). Dans le cadre de notre contribution, qui prend comme
point de départ les ouvrages de Métraux (1958/2007) et Kerboull (1973), il
estimpossible de présenter un inventaire exhaustif de la terminologie vau-
douesque, nous nous limiterons a quelques expressions choisies parmi les
plus importantes en privilégiant celles enregistrées dans ' Atlas linguistique
d’Haiti (ALH). Les étymologies proviennent du Dictionnaire étymologique
des créoles francais dAmérique (DECA) en préparation,? et un des buts de
notre exposé est de rendre compte de Iétat de nos recherches et des lacunes
a combler. Tous les exemples cités par la suite seront transcrits selon la gra-

! Le Dictionary of Vodou Terms, Appendix A du livre de Hebblethwaite (2012, 205-303),
est trés complet, mais lacunaire en ce qui concerne les étymologies. )
www.uni-bamberg.de/romling/deca. Un dossier inédit concernant les mots d'ori-
gine non-francaise que Philip Baker a compilé 4 la SOAS, 4 Londres, dans les années
1980 nous a été d’une grande utilité. Cf. aussi Baker 1993.
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Le vocabulaire du vaudou haitien

phie officielle du créole haitien, que nous avons également adoptée pour le
DECA (4 noter que le [e] fermé est transcrit sans accent).

Le terme vodou, défini par A. Métraux comme ‘ensemble @o croyances
et de rites dorigine africaine qui, étroitement mélés .w des pratiques nm?o-
liques, constituent la religion de la plus grande wmm:m dela paysannerie et
du prolétariat urbain de la République noire d’Haiti’ (2007, 10), vient du
fon:

vodiin ‘déité de la religion traditionnelle au Sud du Bénin, wawqowmma.ma tra-
duit par «fétiche». Toute manifestation d’une force quon ne peut définir, toute
monstruosité, tout ce qui dépasse Fimagination ou Fintelligence est &omo:?
cest-a-dire une chose mystérieuse et qui réclame un nE.ﬁ. On ne sadresse
habituellement pas 4 Dieu mais 4 ces forces agissant, en bien ou en mal, dans
ce monde. Le but principal du culte semble étre de capter 4 son profit ces
forces mystérieuses: culte fait dadmiration, ,»Eoﬁ et de crainte comme en
témoignent de nombreuses priéres’ (Segurola / Rassinoux; Baker 1993, 149 et
Hebblethwaite 2012, 299).

Les Fons étaient lethnie la plus importante dans Pancien royaume m.“.on,
may ou Dahomey. D'aprés les données de David Eltis (2001) et .% H wi&
of the Transatlantic Slave Trade (Eltis / Richardson mowe. la B.awn:m mmmn
esclavés transportés & Saint-Domingue dans la premiére moitié du 18
siécle étaient en provenance du golfe du Bénin: 59,3 pour cent mbﬁ.ﬂm 1701
et 1725, 37,8 pour cent entre 1726 et 1750 (Bollée 2012, N#m.v. wma.: eux les
locuteurs du fon étaient particuliérement nombreux, mais il convient éga-
lement de prendre en compte une autre langue, le yoruba, dont la contri-
bution au vocabulaire du vaudou reste a élucider, v. Kerboull (1973, 31):

Le vaudou tire son origine de FAfrique. Les vaudoulogues Tont E\mj &mnmu,smn
le polythéisme fon et yorouba de la culture béninoise (golfe du Bénin) est ala
source du Vaudou haitien.

A partir de la deuxiéme moitié du 18¢ siécle, la majorité des esclaves &
destination de Saint-Domingue sont des locuteurs de langues @ubﬂozmm,u
embarqués dans les ports de UAfrique du Centre-Ouest, de Ho,msmo a
Luanda: 60,2 pour cent de 1751 a 1775 et 51,5 pour nmb.ﬁ.mw :.,wm a 1800.
Le nombre total desclaves partis pour Saint-Domingue .mwﬁwsw a 774.000,
PAfrique du Centre-Ouest en ayant fourni plus de la moitié, 398.000, et le
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golfe du Bénin 237.000 (Eltis / Richardson 2010, 248). Nous reparlerons
de la contribution bantoue au lexique du vaudou et du créole haitien.

Avant dentrer dans les détails de la terminologie il faut souligner qu’il
nexiste pas un vaudou haitien homogene, mais des vaudous, ‘aprés Ker-
boull «autant de Vaudous qu'il y a de régions dans I'lle, et, pour une méme
région, des variations sensibles d’'un lieu de culte & lautres (1973, 13).
Néanmoins, on peut distinguer grosso modo deux catégories qui corres-
pondent & la bipartition de la société haitienne décrite par André-Marcel
d’Ans (1987): le vaudou urbain des grandes villes, surtout de Port-au-Prince
et de la région avoisinante avec ses sanctuaires et prétres / prétresses pro-
fessionnels (oungan, manbo), et le vaudou rural décrit par Kerboull (1973)
qui I'a quasiment «découvert». Sa description est établie sur des enquétes
extensives dans deux communes éloignées de Port-au-Prince de plus de
cent kilométres et éloignées I'une de Fautre de plus de cent kilométres éga-
lement. Au centre de son étude figure le «Vaudou domestique, tel que le
vivent les habitants de ces deux communes, & partir de la cellule familiale,
qui est en fait la source du Vaudou» (1973, 14).

Notre présentation du vocabulaire sera classée selon quatre champs sé-
mantiques: (1) sanctuaires et accessoires du culte; (2) le clergé vaudou; (3)
les rites d’initiation; (4) les lwa, les étres surnaturels du vaudou.

2. Sanctuaires et accessoires du culte

Le centre du vaudou traditionnel dans ce qwAndré-Marcel d’Ans a ap-
pelé la «culture paysanne de recomposition postesclavagiste» est la famille
étendue, la 7as. Le terme, qui vient du fr. race, a pris un autre sens en créole,
‘groupe de parenté élargie’ dapres TALH ( 1089); d’Ans propose de le tra-
duire par ‘lignée’ ou lignage’ (1987, 244) . Les membres d’une ras habitent
dans Iakou, autre mot frangais qui a subi une évolution sémantique no-
table: .

lakou n. ‘unité de résidence familiale et de production’ (ALH 674).
La structure résidentielle du lakou, autrefois un espace circulaire entouré
d'une palissade ol les maisons étaient regroupées en étoile autour de la mai-
. son du patriarche, prit naissance «au moment ot s'isolérent 3 Toccasion des
troubles révolutionnaires puis postérieurement & I'Indépendance, d’abord les
esclaves en rupture de ban, puis par la suite des groupes de paysans fuyant la
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rapacité des citadins qui voulaient rétablir le systéme de plantations [...] Il
sagit d’'une sorte de village fortifié, 4 la fois physiquement et mystiquement»
(d’Ans 1987, 248-249).
Aujourd’hui le mot créole désigne un groupe de maisons ou un petit village, cf.
les définitions dans le HCED: ‘compound of residences, small group of huts
occupied by members of extended family; community, area, small hamlet
. unto itself with adjacent cemetery, etc’. Iétymologie taino du terme proposée
par le oungan Max Beauvoir, citée dans le catalogue de lexposition de Berlin,
est aberrante (Hainard / Mathez 2010, 28).

Dans le vaudou domestique, les rites et sacrifices du culte célébrés par le
patriarche se déroulent donc dans lakou. Cest 4 partir de ce modele tradi-
tionnel que se sont développés les sanctuaires dans les villes, appelés ounfo:

ounfo n. ‘sanctuaire ou temple du vaudou’ (ALH 1345).

Meétraux précise: «Un houmfo® nest pas un temple au sens habituel du terme,
mais un centre religieux comparable, par son apparence, a1a «cour» qui grou-
pait autrefois les ménages de la «grande famille» [...] Il est des houmyfo pauvres
qui se réduisent a une seule hutte, d’autres qui ressemblent & un petit hameau.
[...]1 Souvent le houmfd ne comprend qu’un espace couvert et un corps de
batiment qui abrite a la fois les loa et la famille du houngan ou de la mambo»
(2007, 66).

. < Fori hunx) ‘case vodoun, case fétiche’ (Segurola/Rassinoux; Hoftmann).

Les cérémonies et danses se déroulent dans le

peristil n. ‘partie publique du temple vaudou’ (ALH 1346) < fr. péristyle.
1l s'agit d’'une sorte de hangar largement ouvert dont la toiture est soutenue
par des poteaux peinturlurés (Métraux 2007, 66); le plus important en est le

poto-mitan n. ‘mat planté au centre du péristyle’ (ALH 1347).

Meétraux: «Cestle pivot des danses rituelles [qui] recoit pendant les cérémonies
divers hommages qui attestent son caractére sacré. [...] Il est le «chemin des
esprits» ou, si lon veut, léchelle qu'ils empruntent pour descendre dans le
péristyle lorsqu’ils y sont invoqués» (2007, 66-67). «The potomitan is de-
scribed as the nexus or axis mundi between the spheres of the natural and the
supernatural» (Hebblethwaite 2012, 280).

<« Fr. poteau et mitan ‘milieu’ Le constituant mitan est dorigine régionale ou
populaire, v. FEW 13/1, 92a: mfr. mitan ‘miliew’ (ca. 1550, AncThéit; boul.
1567; Brantdme; Angot; Paris 1596; pik. 1597; D’Aubigné; Hu) [...] nfr. id.
(Sorel 1, 129; ‘pop. Delv 1867; 1895, Rostand) [...] Paris id. (1894, Sain Paris),

3 Le h- des termes dorigine africaine est retenu dans les graphies traditionnellés (cf.
les citations dans cette contribution), mais aujourd’hui amui. CALH nlen enregistre
que de rares traces, p. ex. honfo (1345/15), houngan (1338/16), honsi (1339/18).
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argot id. Lc, Seine id (p. 226) [...] Nord, PCal. mitd ‘milieu; moitié, pik. art.
St-Pol, Dém. Proyart, Abbev. mitan, norm. mitan (Cotgr 1611), etc.

Dans le batiment attenant au péristyle se trouve le

badji ou bagi n. ‘chambre ou sanctuaire ot se trouve l'autel des Iwa’ (Mé-
traux 2007, 326; Hebblethwaite 2012, 215), appelé aussi kay-misteé, ‘mai-
son des lwa’ (Métraux 2007, 68, misté est synonyme de lwa, v. ci-dessous);
‘temple vaudou’ (ALH 1435).
Métraux et le HCED enregistrent aussi une variante sobadji, sobagi. Il s'agit
d’une piéce dont le fond est occupé par un ou plusieurs autels (pe) en magon-
nerie. Dans les localités rurales visitées par Kerboull, le badji, nommé aussi
kay-sevité, kay-gad, kay-djovi, tit-kay-sévi ou depo-lwa est un petit temple fa-
milial, ordinairement d’une seule piéce (Kerboull 1973, 184). Sur la carte 703
del'ALH, le terme est donné comme désignation du meuble sur lequel on met
les objets qui servent pour les divinités vaudou (badji au point 4 et kay badji
au point 3). Ce meuble est désigné par ogatwa ou bwat ogatwa par d’autres
informateurs. Soit dit en passant, la polysémie des termes et le foisonnement
de synonymes peuvent parfois étre déroutants, cf. les significations de ogatwa
ci-dessous.
<« Fon agbaji ‘véranda, cour intérieure’; so ‘foudre, tonnerre’ (Segurola / Ras-
sinoux). Selon Combhaire-Sylvain, So Agbadji est lautel de la foudre 4 Ouidah.

pe n. ‘autel’
Tautel en magonnerie peut étre en gradins ce qui permet d’y placer un plus
grand nombre de cierges, doffrandes et dobjets sacrés (Métraux 2007, 68).
¢ Fon kpé ‘butte, marche ou estrade en terre ou en ciment (pour sy asseoir ou
y installer un vodoun)’ (Segurola / Rassinoux; Baker 1993, 148).

ogatwa, wogatwa n. ‘petit autel’ < fr. oratoire.*
Peleman: ‘petit autel dans une maison; ramassis dobjets «religieux» dans un
coin de la maison et parfois.dehors dans une petite chapelle. Parfois ce nest
qu'une boite avec quelques images et autres objets servant aux exercices de
dévotion (personnelle) en honneur des loua’ (cf. ALH 703, HCED et Kerboull
1973, 184).

De la multiplicité dobjets utilisés pour léquipement ou «harnachement»
des oratoires, ustensiles et vaisselle, mobilier, chandelles et bougies, bijoux

* Le mot est écrit rogatoua chez Peleman et rogatoire chez Kerboull, mais la variante en
{r-] ou [w-] nlst pas attestée sur la carte 703 de FALH. Pour le [-g-] intervocalique,
Fattier donne Texplication suivante: le [r] intervocalique francais céde la place 2 une
consonne vélaire. Ce changement phonétique est relativement constant et régulier:
on le retrouve dans la forme [segyce] qui alterne, il est vrai, avec [sériyé] ‘sérieux,
consciencieux, ou dans un mot comme [dmégda/dmeéda] (< emmerdant) ‘agacant’
(ALH 1, 327).

329



Le vocabulaire du vaudou haitien

et foulards, chromos, chapelets, crucifix et tambours, nous nen mention-
nerons que trois dorigine africaine:

ason n. ‘hochet rituel’
Métraux 2007, 325: *hochet rituel du houngan et de la mambo, fait dune cale-
basse recouverte d'un filet dans les mailles duquel sont prises des graines de
porcelaine ou des vertébres de serpent’ (ALH 1348; Hebblethwaite 2012, 211).
<« Fon as’ ‘petite gourde 3 manche; recouverte d’un réseau de cauris, dosselets
ou de perles enfilés, cest un instrument & percussion indirecte que Ton bat’
(Segurola / Rassinoux); cf. fon asdn ‘instrument de musique pour marquer le
rythme, fait en vannerie de forme conique avec un fond de calebasse 3 la base
rempli de petits cailloux qui frappent la paroi en cadence’ (Segurola / Rassi-
noux; Baker 1993, 146).

govi n. ‘récipient rituel’
Métraux 2007, 327: ‘récipient rituel, cruche en terre cuite dans laquelle on fait
descendre les loa et qui contient des esprits.
<« Fon govi ‘petite bouteille’ (Segurola / Rassinoux; Baker wa 147).

asen n. ‘support en ferronnerie,

Meétraux 2007, 325: ‘tige de fer surmontée d’un petit plateau rond. Il est
planté devant l'autel et sert de support & des bougies’ (Métraux 2007, 68- mw
Hebblethwaite 2012, 210).

<« Fon aséén ‘objet en métal habituellement orné de pendentifs et surmonté
de figures symboliques matérialisant la présence d'un défunt. Laséén est une
sorte d'autel portatif que Ion fixe en terre, et sur lequel on offre au défunt de la
nourriture, le sang sacrificiel, Ialcool’ (Segurola / Rassinoux).

Les ogatwa ou badji sont Yune des trois résidences des lwa, les autres
étant les arbres sacrés et les personnes.® Les arbres sont appelés pyebwa-se-
vis (< pied de bois + service) & la campagne (Kerboull 1973, 183), Métraux
les désigne sous le terme d’arbres-reposoirs, «reconnaissables 4 une bordure
ronde en magonnerie, aux macouttes (sacoches en vannerie), aux chiffons
et souvent aux crines d'animaux accrochés 3 leurs branches» (2007, 70).

repozwa n. ‘arbre ou tout autre emplacement ol un loa est censé résider’

(Métraux 2007, 326).
Le mot créole repozwa est glosé ainsi par Peleman: ‘demeure des loua; arbres
plantés le plus souvent autour du ounfo; on y sertles loua. Iy a d’autres arbres
de Joua un peu partout; construction provisoire faite pour une cérémonie des
loua, quand celle-ci ne se passe pas dans le ounfd’ (Hebblethwaite 2012, 284).
Comme ogatwa < oratoire, le mot provient de la terminologie %3:259 avec
changement de référent.

* Nous avons laissé de coté Iépiphanie des Iwa par la possession: la personne possédée
devient alors le «cheval» (> chwal) du lwa quila «selle» (> sele) ou «<monte» (> monte).
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<« NPR: reposoir ‘support en forme d'autel sur lequel le prétre dépose le saint
sacrement en cours d’'une procession; meuble sur lequel on place 'hostie con-
sacrée, dans une église, la chambre d’'un malade’

3. Le clergé vaudou

«Les prétres du Vaudou sont, quand il y alieu, les intermédiaires officiels
entre les loas et les serviteurs. Ils exercent comme tels de nombreuses
forictions, dont celles de conseiller, guérisseur, devin, ordonnateur de
cérémonies, etc.» {Kerboull 1973, 63). Les désignations des protagonistes
principaux du culte sont en majorité dorigine fon, celles de leurs serviteurs
le plus souvent dorigine frangaise (v. ci-dessous).

oungan ou ougan n. ‘prétre vaudou’ (Métraux 2007, 53; ALH 1338; Hebble-
thwaite 2012, 274-275).
Peleman: ‘président de la célébration du culte vaudou’
< Fon hungdn ‘grand chef vodoun, composé de hiin ‘vodoun, divinité de la
religion traditionelle en pays fon’ et gin ‘chef, maitre, directeur, patron, supér-
ieur’ (Segurola / Rassinoux; Baker 1993, 147).

manbo n. ‘prétresse du vodou’ (ALH 1340).
Combhaire-Sylvain: ‘prétresse du vodou, parfois considérée comme [égale du
houngan’ (Métraux 2007, 53 et 328). «Manbo hold the same level of authority
as the oungan in Haiti’s Vodou culture» (Hebblethwaite 2012, 262).
< ALH 2, 588: «Une origine fon est probable» , mais aucun étymon nlest pro-
posé.
Peut-étre de fon ndgh6 ‘dame grande, grande vodiinsi [personne vouée au
culte d'un vodoun aprés son initiation aux rites, aux danses, aux chants et
4 la langue propres 4 un vodoun]’ (Segurola / Rassinoux). La forme manbo
pourrait sexpliquer par convergence avec maman. Un argument en faveur de
cette hypothése est le fait que oungan et manbo sont désignés aussi, mais plus
rarement, sous le nom de papa-lwa et de maman-lwa (Métraux 2007, 53).
D’aprés Combhaire-Sylvain, manbo viendrait du kikongo mambu, mais cette
mQBoHom_m nous semble douteuse. Laman enregistre deux entrées mambu:
‘jumeaux; congémination de deux fruits @E se sont unis’ et wmao»mmv affaire,
palabre, doli le nom propre Mdmbu ‘procés.

gangan n. ‘prétre vaudou’ (ALH 1338).
Meétraux 2007, 53: Le terme gangan, employé comme synonyme de oungan,
comporte, selon les régions une nuance respectueuse ou au contraire péjora-
tive.
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« [Etymologie est incertaine (ALH 2, 586). On peut penser & une dérivation
de oungan avec aphérése et redoublement de la deuxiéme syllabe (Hebblethwaite
2012, 237). Pourtant, [étymologie kikongo proposée par Baker (1993, 143)
nous semble plus probable: uganga ‘prétre idolatre, aide du prétre, médecin,
diseur de bonne aventure, homme instruit, un expert en, savant habile (3 faire
des recherches), a découvrir, 2 inventer, & faire qch’ (Laman). La nasale finale
de la forme gangan pourrait sexpliquer par croisement avec oungan,

bokd n. ‘prétre vaudou; guérisseur’ (HCED; ALH 1338; Hebblethwaite

2012, 220),
Métraux 2007, 326: Ce terme, dérivé du mot fon bokone ‘prétre] sapplique gé-
néralement au oungan qui pratique la magie noire, mais est souvent employé
pour désigner le prétre vaudou. Le boko est aussi un guérisseur. - Le sens de
cette troisiéme désignation du prétre vaudou semble dépendre du contexte
urbain ou rural dans lequel elle est utilisée. La carte 1338 de IALH donne
'impression que les trois termes sont parfaitement synonymes, tandis que
pour Peleman, la ditférence est nette, le oungan étant le ‘président du culte,
le I'oké un *magicien ct guérisseur, servant pour le bien comme pour le mal.
1l nous semble significatif que les témoins interrogés par Kerboull parlent le
plus souvent du boko qu'ils ont consulté, tandis que Kerboull utilise le com-
posé oungan-boke dans les passages qui résument les résultats de son enquéte.
Notons en passant que sur le territoire denquéte. on trouve un oungan-boko
pour 100 personnes (Kerboull 1973, 65), ce qui nous semble digne détre sou-
ligné dans un pays ol, i [époque de lenquéte de Kerboull (milieu du 207 siécle)
on nc_:w_.._m. un médecin pour 75.000 habitants (Kerboull 1973, 28).
< Fon bokond ‘devin, interpréte du Fa [‘génie et art de la divination'] doublé
d'un guérisseur’ {(Segurola / Rassinoux; Kerboull 1973, 271), Ewe boko ‘divi-
ner, priest’ (Westermann; Baker 1993, 147).

ounsi ou ounsi-kanzo n. ‘serviteur ou servante du temple vaudou' (ALH

1339%).
Métraux 2007, 337: hounsi ‘homme ou femme qui a passé par les rites
d'initiation et qui assiste le houngen ou la mambo’; la variante ounsi-kanzo
précise que la personne a passé le rite kanzo (v. ci-dessous). - ALH 2, 588: Les
ounsis sont en majorité des femmes, qui rendent maints services a leur chef.
< Fon hunsi (litt. ‘vodoun épouse’) ‘personne initiée au vodoun' {Segurola / Ras-
sinoux; Baker 1993, 147; Hebblethwaite 2012, 276).

badjikan n. ‘gardien ou gardienne du badji’ Ammwco:: 1973, 67; ALH 1339
et 2, 388),

Le terme apparait comme synonyme de onnsi(-kanzo) aux points 3-7 de la
carte 1339.

* La carte ALH 1339 enregistre les variantes phonétiques ounsi, honsi (19), wonsi ct
wansi (7. 11). Pour le développement du h aspiré en créole v. Bollée & paraitre.
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< Dérivé de badji (v. ci-dessus). Lélément kan provient peut-étre du fon kin
‘ensemble, domaine; qui fait partie de..." (Segurola / Rassinoux), le sens origi-
nal serait donc ‘personne qui fait partie du badji.

oundjenikon n. ‘chef de cheeur vaudou®

Métraux 2007, 61: «Une hounsi particuli¢rement dévouée ou zélée peut-étre
promue au rang de oungenikon ou de reine-chanterelle, elle occupe pendant les
cérémonies la position de chef de chaeur.» Le HCED offre entre autres la va-
riante andjennikon. Le oundjenikon ou andjennikon katye mét ‘est un homme
ou une femme préposé a la garde de la pi¢ce ot sont déposées Ies offrandes’
(Métraux 2007, 60).

< Fon houndjenoukon, v. Akindélé / Aguessy, 113: «Le numéro un des védoun-
sis sappelle Houndjénoukon.» Composé de fon hiin ‘vodoun’ et jemitkon ‘pre-
miérement, au commencement; partir avant qn; devancer, se mettre en avant’
(Haéftmann). (Comhaire-Sylvain et Baker 1993, 147). La variante andjennikon
est composée de jenitkon et fon han ‘chanson; chanter’ (Hoftmann),

sen

Comme nous l'avons déja signalé, on reléve parmi les désignations du
personnel secondaire des sanctuaires plusieurs termes dorigine frangaise,
quelques-uns issus de la terminologie militaire qui se rattachent aux événe-
ments historiques avant et aprés I'Indépendance d’Haiti. Par exemple, les
aides des oungan sont dénommés divizyon ‘division, maitre de cérémonie}
majo-tanbou ou amiral-tanbou ‘major-tambour / amiral-tambour, tam-
bourinaire’ (Kerboull 1973, 67), konfyans ‘confiance, bras droit du oungan,
bét-chay "béte-charge, sorte d'intendant qui soccupe de tous les détails ma-
tériels de Padministration d'un ounfo’ et laplas “maitre des cérémonies (ab-
réviation de commandant général de la place)’ (Métraux 2007, 60).

4, Les rites d’initiation

Il ne saurait étre question de décrire en détail les rites d'initiation dans
le cadre de cette contribution, qui ne vise qua expliquer quelques ter-
mes et leur origine. D'aprés Kerboull on doit distinguer quatre degrés de
initiation vaudou. Le premier degré est le lave-1ét, le deuxiéme, par le-
quel linitié accéde au grade de ounsi, est le kanzo, le troisiéme, la mise en
possession d'un temple et le quatriéme, «la prise des yeux» par laquelle le
oungan ou la manbo obtiennent le don de clairvoyance (Kerboull 1973,
67-68).

lave-téte n. ‘sorte de baptéme du premier loa investissant une personne’
(Kerboull 1973, 67).
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~Tout le monde 2 un gardien qui est son maitre-13ten déclare un des témoins
de Kerboull. On nait avec son mét-tét (< maitre-téte), un loa qui provient de
Pwhéritages de la famille. Mais les mét-téf ne parlent par la bouche du pos-
scdé et ne se fixent définitivement que si on les «<baptise» par la cérémonie du
lave-tét (Kerboull 1973, 188). On prépare avec plusieurs aliments une sorte
demplitre quon fixe sur la téte de I8lu du fwa avec un foulard. Celui-ci peut
le retirer le lendemain, mais doit attendre plusieurs jours avant de se laver Ia
téte (Métraux 2007, 107),

A Lexpression lave-181 (< fr. laver (la) téte) es! formée selon un modéle que lon
observe souvent dans le lexique créole, <f. par exemple chire ayizan et boule-
zen (ci-dessous) ou kase-kanari ‘cérémonie de briser solenncllement une jarre
ala fin des funérailles’ (Métraux 2007, 224 -225).

Le deuxiéme degré de Pinitiation est le

kanzo n. ‘initiation vaudou’ (HCED; ALH 2, 587-588; Hebblethwaite 201 2,
245-246).
Combaire-Sylvain: ‘rite oit le candidat howunsi-kanzo plonge ses mains dans
une marmite de mais bralant - en langage courant, épithéte appliquée i celui
qui ne craint pas le feu!
Les cérémonies du kanzo, qui comprennent une retraite de sept jours dont le
candidat doit garder le secret, sont des mystéres qui symbolisent a la fois mort
et résurrection (Métraux 2007, 171-181). Le procédé du kanzo est décrit par
Métraux {2007, 185): «Aprés avoir trempé leur main gauche dans un mélange
d'huile, de vin et d'amans® (infusion de mombin) et lavoir posée par trois fois
aplat sur le sol, ils la referment trois fois de suite sur une poignée de farine de
mais chaude. L'huile formant couche isolante, le risque détre brilé nest pas
trés grand».
< Le terme kanzo est probablement composé de fon ken ‘fouiller, gratter’ et
26 'feu. - S. et J. Comhaire-Sylvain proposent un étymon moins convaincant:
fon kanzo ‘partie brilée d'un mets:

Le kanzo commence, normalement le dimanche, par le kouche (< cou-
cher) des ounys ‘novices’ (< fon Tumy3 ‘nom donné i un initié au vodoun
Agasit, (Segurola / Rassinoux); Iunyd “fille initide, récemment sortie du
couvent, (Héftmann) qui sétendent 4 méme le sol autour du poto-mitan.
Dans cette phase qui précede la retraite se déroulent plusieurs actes rituels,
entre autres le

chire ayizan n. ‘effrangement rituel de feuilles de palmistes
Métraux 2007, 175-176: ‘des franges obtenues on fait des bandes que les néo-
phytes porteront en sautoir ou devant leur visage Au Dahomey. ces franges

" Le terme manque dans les dictionnaires et glossaires. 11 vient sans doute du fon
anasin ‘(litt. ‘feuille ean’) remede, tisane, médicament’ (Segurola / Rassinoux).
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sontemployées comme talisman contre les mauvais esprits. Les fibres tombées
A terre sont ramassées pour en tresser un fouct destiné i corriger les initiés.
< Du fr. déchirer et fon Ayizan ‘grande divinité a Allada et chez les Pédah. Vo-
doun du marché de Ouidah’ (Segurola / Rassinoux). - Le palmiste est Farbre-
reposoir dAyizan; ce hva est invoqué par des chants durant la cérémonic.

Le moment de la retraite venu, les ounsis bandent les yeux des novices
et les poussent vers le djevo ‘chambre de réclusion’ (< fon je vo ‘se mettre 2
part, a lécart, Segurola / Rassinoux) ot ils restent une semaine. Ils subis-
sent un autre lave-tét et le oungan (ou la manbo) leur coupent une tresse
de cheveux, des poils du corps et des rognures dongles. Ces parcelles du
corps, qui représentent fame du ounyo, sont mises dans le po-tét (< pot
(de) téte) ou po-kanzo qui sera plus tard déposé sur Fautel du sanctuaire
«en gage de bonne conduite et de soumission» (Métraux 2007, 178), La pé-
riode de réclusion se termine par le boule-zen du samedi soir qui précede
la sortie des initiés en grande pompe le dimanche matin (Métraux 2007,
181).

boule-zen n. ‘cérémonie du «briler pots»’
Métraux 2007, 326: «Cérémonie dans laquelle des pots en terre, dans lesquels
on fait cuire des offrandes, sont enduits d'huile et chauifés jusquau moment
oi: 'huile senflamune. Le boulé-zin cst une cérémonic polyvalente qui fait par-
tie des rituels d'initiation, de consécration et de rites funéraires. Le feu est
censé «chauffers les foa et leur donner plus de force et de vigueur. On expose
également les sacra aux flammes des zin» (aussi Métraux 2007, 181-187 et
226-227; Hebblethwaite 2012, 222),
<« Létymologie de boule < fr. briiler (la variante boule est courante 3 coté de
brile, cf. ALH 913) nous semble préférable i celle proposée par Comhaire-
Sylvain et Baker qui rattachent boule au kikongo bowla ‘frapper, marteler;
rompre, briser, casser’ (Laman; Baker 1993, 142).
Le mot zen 'pot’ vient du fon zen ‘poterie servant de récipient; pot, marmite en
terre, cruche, jarre; vase’ (Scgurola / Rassinoux; Baker 1993, 149),

Nous ne traiterons pas ici les rites et pratiques funéraires, «fort com-
plexes» dans le milieu de la paysannerie haitienne (Métraux 2007, 216);
nous ne mentionnerons qu'un seul terme dont létymologie pose un prob-
léme, 3 savoir le

desounen n. ‘cérémonie par laquelle seffectue la séparation entre le défunt
et son loa’; synonyme degradasyon (Métraux 2007, 217-218).
Meétraux 2007, 217: «Linitiation a pour effet de créer entre loa et fidéle un lien
mystique qui fait de lesprit le «mait'téten de ce dernier. [...] Ce lien doit étre
brisé apreés la mort, sans quoi le loa se vengerait en attirant des désastres sur la
téte des parents négligents.» (Pour la description de la cérémonie v. Métraux
2007, 218-219).
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< Diaprés Métraux desourten viendrait du fr. sonner, ce qui nous parait invrai-
semblable pour des raisons sémantiques. On peut penser a désunir ‘séparer,
disjoindre), avec changement de conjugaison.? Létymologie fon proposée par
Anglade (1998, 86) nous semble incertaine: En fongbe, dé su ‘réconcilier qgn
avec un fétiche’; desuni ‘enlever un interdit. Dans le dictionnaire de Seguro-
la/ Rassinoux, d¢ si est traduit: ‘enlever interdit = faire sortir qqn du couvent,
et desuni ne sy trouve pas.

5, Les lwa

Le vocabulaire vaudouesque, nous l'avons vu, est en grande partie
issu du frangais et les africanismes qu'il comporte sont majoritairement
dorigine fon. Ceci n'a rien détonnant puisque, comme nous 'avons déja
dit, le vaudou tire son origine de l'ancien royaume de Dahomey dont la
langue principale est le fon. Il semble quen Haiti les locuteurs du fon, ori-
ginaires du golfe du Bénin, soient restés dominants dans le domaine de la
religion (Kerboull 1973, 267-280). D'autres tribus africaines, surtout des
locuteurs de langues bantoues, ont apporté leur contribution au polythéis-
me vaudou, comme nous allons le voir, mais pas au noyau du vocabufaire
religicux.

Dans ce contexte historique il est étonnant de constater que le terme le
plus important du vaudou, fiva (écrit loa dans les textes frangais), neest pas
dorigine fon. Les auteurs et lexicographes sont quelque peu embarrassés
pour le définir: HCED opte pour ‘voodoo deity, de méme IALH: ‘divinité
du vaudou; Peleman préfire ‘étre transcendant qui influence le terrestre.
Métraux essaie de préciser: «Etre surnaturel dans le vaudou. Ce mot est
généralement traduit par ‘dieu; divinité. En fait, un loa est plutot un génie,
un démon ou un esprit» (2007, 328; Hebblethwaite 2012, 259: «An imma-
terial spiritual being, force, or spirit» ). Ce que les Haitiens appellent hwa
correspond donc trés exactement au terme fon vodiin dont nous avons cité
la définition du dictionnaire de Segurola / Rassinoux (v. ci-dessus).

Lorigine du terme hva a donné lieu i des discussions et on ne peut pas
dire que son étymologie soit élucidée (ALH 2, 590). Kerboull prétend que
«plusieurs Ia rattachent a un idiome africain resté indéterminé» , ce qui est

* Le changement de [y] en [u] sest produit souvent dans l'évolution du frangais au
créole haiticn. En ce qui concerne le |-s-] intervocalique inattendu, cf. les variantes
desose et dezose du verbe ‘désosser’ (HCED).
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inexact puisque Comhaire-Sylvain ont proposé yoruba oliiwa, glosé par
‘lord, master’ (Baker 1993, 148). Mais pourquoi les locuteurs du yoruba
auraient-ils remplacé le mot fon vodiin par oliiwa et non pas par le mot
orisha qui a le méme sens dans leur langue maternelle? Diailleurs, il con-
vient de noter que parmi les rares termes dorigine yoruba identifiés par
Combhaire-Sylvain, on ne trouve que des noms propres (de hva) et aucun
nom commun. v

Kerboull lui-méme pense que le mot pourrait étre «tout simplement
le frangais loi [...] Le loa serait donc la loi qui s'impose au serviteur - loi
impérative, loi de la nature et de la vie, personnifiée ct diversifide dans les
multiples esprits» (1973, 50). Cette hypothése peut étre étayée par le fait
quon reléve plusieurs synonymes dorigine franqaise pour désigner les hwa:
misté < mystére, lesen < les Saints et zanj < les anges (cf. la carte 1342 «divi-
nité du vaudou» de IALH et Hebblethwaite 2012, 302). Kerboull note quen
ce qui concerne les dénominations des divinités vaudou, «les emprunts i la
langue sacrée chrétienne foisonnent» (1973, 51).

11 nous semble que dans cette discussion il faut tenir compte du fait que
hva pourrait étre un ajout tardif au vocabulaire vaudou; Moreau de Saint-
Méry, 4 qui nous devons la premiére description du vaudou (1797/2004:
64-66), ne l'utilise pas. Cela fait pencher pour létymologie francaise, mais
reste la question de savoir pourquoi les vaudouisants ont ressenti le besoin
de remplacer le mot traditionnel vodou par loi > lwa. Pour éviter la poly-
sémie de vodou, qui avait pris d'une part le sens de ‘culte haitien dorigine
africaine’ et d'autre part celui de ‘danse rituelle’? On sait que la danse est
d’une importance primordiale dans les cérémonies du vaudou. La poly-
sémie du terme est attestée depuis Moreau de Saint-Méry:

Le Calenda et le Chica ne sont pas les seules danses venues dAfrique dans la
Colonie. [l en est une autre que fon connait depuis longtems, principalement
dans Ia partic Occidentale, et qui porte le nom de Vaudoux. Mais ce nest pas
seulement comme une danse que le Vaudoux mérite détre considéré, ou du
moins il est accompagné de circonstances qui lui assignent un rang parmi les
institutions ol la superstition et des pratiques bisarres ont une grande part.
Selon les négres Aradas,” qui sont les véritables sectateurs du Vandoux dans
la Colonie, et qui en maintiennent les principes et les régles, Vaudoux signific
un éire lout-puissant et surnaturel, dont dépendent tous les événements qui
se passent sur ce globe (1797/2004, 64).

¥ Cest le nom de la ville dArada au Dahomey, qui désignait au 18° si¢cle les Daho-
méens.
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Pour l'instant, nous laissons la question en suspens, quitte 3 y revenir
dans le contexte de larticle du DECA 4 rédiger.

Parmi les 186 termes du vocabulaire religieux traités par Suzanne et
Jean Combhaire-Sylvain, 70 sont des noms de lwa, sans compter les ava-
tars multiples d'un méme lwa (par exemple Ogoun Achade / Bakoule / Ba-
lindjo / Batala / Chango, etc.). Max Beauvoir, cité dans le catalogue de
lexposition de Berlin, prétend qu'il y a 401 hva (Hainard / Mathez 2010,
25). Kerboull a compté prés de 1200 lwa dans 'une des deux communes et
3200 dans I'autre (1973, 196) - sans doute ces chiffres comportent-ils beau-
coup de doublets. On comprendra que devant cette masse de donndes,
nous ayons di capituler, surtout parce que nos recherches étymologiques
dans ce domaine ne sont pas encore trés avancées.’® Nous terminerons
donc notre exposé par quelques bréves remarques sur un des spécimens
d'héritages spirituels cités par Kerboull. Tout d'abord, il faut expliquer ce
quéest «I'Héritage». de toute évidence un phénomene dorigine africaine:

Une des particularités des religions de l'Afrique Occidentale est leur caractére
domestique. Chaque lignage et sous-lignage a ses dieux héréditaires qu'il ho-
nore pour attirer leur faveur ou éviter leur courroux (Kerboull 1973, 24).

Cest cette forme de religion domestique que les esclaves ont apportée
4 Saint-Domingue et qui sest maintenue presque inchangée dans la pay-
sannerie haitienne, du moins jusqu’au milieu du siécle dernier.

Mais quist-ce, au jusle, que ce fameux Héritage? 1l se définit comme le groupe
¢sotérique de loas protecteurs d'un clan, dévoilés et transmis, par tradition
orale. i la génération suivante. Il compte une moyenne de 26 unités. La famil-
le étendue a le devoir impérieux de I'honorer ct de le servir, collectivement et
individuellement (Kerboull 1973, 180).

Voici un des 10 spécimens d'«héritages» recueillis par Kerboull dans les
années 1950;

Héritage de Tiresias Belotte (Kerboull 1973, 237).

Rada:  Agoué, Atiassou, Badére, Bossou, Erzulie-fréda-danhomé,
Legba, Linglessou, Loko, Mouché Pierre, Ogou-fer, Papa Lissa.
Pétro:  Calfour, Jean-zinga, Legba-pied-cassé, Tit-Jean pétro.

" Un trés grand nombre de noms de fwa avec des explications détaillées se trouvent
dans le glossaire de Hebblethwaite 2012, 205-303.
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Congo:  *Aminan, Mondongue.
Guédé:  Baron-Cimetiére, Brave.

%o

Rada:  Agoué, Atiassou, Azaka, *Badére, Boussou-trois-cornes, Er-
zulie danhomé, Legba, Loko, Ogou-ferraille, Papa Lissa,
Pétro: Linglessou-bassin-sang, Lucifer, Marinette-pied-chéche.
Congo: Aminan, Codio-sang, Loumandia.
Guédé:  Baron, Brave.

Dans ce tableau, les lwa du lignage paternel figurent dans la partie su-
périeure, ceux du lignage maternel dans la partie inférieure. Les mét-tét du
pére et de la mére sont marqués d’un astérisque. Les hwa sont classés selon
les catégories auxquelles ils appartiennent, appelés nanchon ou nasyon (<
nation), dont les noms proviennent de noms ethniques et qui sont hono-
rées par des rituels, danses, offrandes et sacrifices différents (entre crochets
la forme créole du nom):

Rada [Radal: le nom vient du nom Arada ou Allada au Dahomey {v. note
9). Clest la catégorie la plus importante. «Ce sont des loas bienveillants, en
principe trés sociables» (Kerboull 1973, 60-62; Hebblethwaite 2012, 282).

Pétro [Petwo]: Kerboull reprend 'hypothése de Moreau de Saint-Méry qui
attribue la fondation (en 1768) de cette catégorie «démergence haitienne»
i un personnage historique dorigine espagnole, Don Pedro (1797/2004,
69). Mais trés probablement, le rite Petwo provient du Congo, Pedro étant
le nom de sept rois du Congo (Geggus 1991, 38). La plupart des hwa Petwo
«sont méchants et réputés mangeurs d’hommes» (Kerboull 1973, 61).
Hebblethwaite 2012, 278: «The Petwo lwa (which are hot, dangerous, and
evil-attacking) and Rada lwa (which are cool, peaceful, and reflective) are
counterbalancing components of the overall Vodou religious system» .

Congo [Kongo): Les lwa de cette catégorie tirent leur nom de l'ancien
royaume du Congo. Pour les informateurs de lenquéte de Kerboull, ils sont
«plus forts que les Rada» et «affectés d’un fort coefficient magiquen. «lls
proviennent de panthéons autres que fon et yorouba» (Kerboull 1973,61).

Guédé |Gede]: «Les Guédé ne sont pas i proprement parler des loas, mais
des défunts. Génies de la Mort, maitres des cimetiéres, ils servent surtout
en goétie {...] Leur souche est danhoméenne» (Kerboull 1973, 61-62).
Diaprés Métraux, ils occupent par rapport aux autres loas une position
marginale (2007, 99).
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Nous nous bornerons a expliquer les plus importants parmi les noms de
hwa cités dans héritage de Tiresias Belotte.

Agoué [Agwe] ‘liva de ln mer’ < probablement du fon aghé ‘vodoun qui
représente la mer’ (Segurola / Rassinoux; Baker 1993, 146).

Badére [Bade] ‘hwa des vents’ < fon ghadé ‘vodoun de la famille de Xebyoso
(Segurola / Rassimoux; Baker 1993, 147).

Bossou-trois-cornes [Bosou twa kon] ‘loa de la foudre’ (Métraux 2007: 93)
< fon bosti ‘nom donné A un gar¢on né avec le cordon ombilical autour du
cou et des mains. Un nom de Sakpatd. Sakpatd ‘vodoun originaire de la
région de Dassa. Il est le maitre de la terre ou la terre elle-méme; source de
vie, il peut étre source de mort’ (Segurola / Rassinoux).

Erzulie-fréda-danhomé |Ezili-freda-danhome] ‘grande loa féminine,
personnification de la beauté et de la grice féminines’ (Métraux 2007, 97)
< dorigine incertaine, du fon azili ‘grand fétiche’ d'aprés Comhaire-Sylvain
(Baker 1993, 147). Freda est un nom de lieu.

Legba [Legba, Leba) ‘loa qui ouvre la barriére’ (Métraux 2007, 88)
< fon Leghd ‘génie protecteur d’un individu, d’'une maison, d'un enclos
d'initiation, d'un marché, d’une localité: dispensateur du bien et du mal,
il est le messager des autres vodouns’ (Segurola / Rassinoux; Baker 1993,
148; Hebblethwaite 2012, 254-257).

Calfour [Kalfou]: Legba est aussi nommé Mét-Kalfou *Maitre des carre-
fours' (Métraux 2007, 89).

Legba-pied-cassé on se représente Legba sous lapparence d'un vieillard
infirme, appuyé sur une béquille (Métraux 2007, 89).

Loko [Loko} 'loa de la végétation, personnification d'un arbre, protecteur
des «docteurs-feuilles»’ (Métraux 2007, 94) < fon loko ‘esp. d'arbre, iroko,
Chlorophora excelsa’ (Segurola / Rassinoux; Baker 1993, 148).

Ogou-fer, Ogou-ferraille |Ogou-fé, Ogou-feray] ‘hwva associé avec la
guerre, [énergie et le fer' (HCED) < yoruba Ogin ‘dieu de la guerre, des
chasseurs, des métaux’ (Sachnine; Baker 1993, 148).

Tit-fean pétro [Ti-Jan petwo] est un esprit africain arboricole rebaptisé
d'un nom créole (Métraux 2007, 76).
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6. Conclusion

Notre analyse d'un nombre restreint de termes ne permet pas den tirer
des conclusions définitives; bien au contraire, elle montre que beaucoup
de lacunes restent 2 combler: nous avons laissé de c6té un grand nombre
de noms des divinités et de leurs rites, les désignations des tambours et des
danses qui jouent un réle primordial dans le vaudou, tout comme dans les
cultes africains dont il est issu. Ce que dit Métraux des religions africaines
vaut également pour le vaudou haitien: «<Musique et danses sont si intime-
ment associées au culte que l'on peut presque parler de «religions dansées»»
(2007, 23).

Néanmoins, nous croyons avoir illustré le caractére syncrétique du vau-
dou, reflété entre autres par son vocabulaire dorigine frangaise et africaine.
Lapport des langues africaines sobserve surtout dans les champs séman-
tiques des acteurs et des accessoires des cérémonies, tandis que les licux
du cuite sont désignés soit par des mots africains (ounfo, badji, pe), soit
par des mots frangais, issus pour certains de la terminologie chrétienne
(oratoire, reposoir). Les africanismes sont presque tous des noms, tandis
que les verbes ou noms daction utilisés pour désigner les rites et pratiques
sont presque tous dorigine frangaise - le terme kanzo < fon kan ‘fouiller’
et 26 *feu’ étant une des rares exceptions. Les composés d'un verbe franqais
avec un nom dorigine non-frangaise ne sont pas rares, cf. ci-dessus chire
ayizan, boule-zen, kase-kanari ‘cérémonie de briser solennellement une
jarre i Ia fin des funérailles’ (le mot kanari est dorigine karib, v. DECA II).
Comme le montrent lexemple lave-tét et beaucoup d'autres, les lexémes
frangais ont subi une évolution sémantique trés spécifique, par exemple:

dégradation ‘séparation entre un défunt et son hwa’ (Kerboull 1973, 146)
ou
décoiffage ‘opération qui consiste & oter Iime d'un sujet, pour la mettre
hors d'atteinte de sortileges’ (Kerboull 2007, 90).

Citons encore les mystérieuses expressions aller sous feau ou miou-

rir dans le coton recueillies par Kerboull (1973, 81 et 82) et dont il na pu
élucider a4 quoi elles correspondent dans les faits.

Cest surtout lapport des différentes tribus africaines au vaudou haitien
qui mériterait une étude approfondie. Celle-ci pourrait partir de larticle
de David Geggus Haitian Voodoo in the Eighteenth Century: Language,
Culture, Resistance (1991) qui fait état de la contribution bantoue i la
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langue et aux pratiques du vaudou. Geggus propose une réponse convain-
cante i la question qui vient  lesprit compte tenu de la domination des
termes dorigine fon dans la terminologie du vaudou qui ressort aussi de
notre étude:

Why, then, is the Aja-Fon legacy the most visible in modern voodoo, having
contributed the major deities and ceremonies, and most of the vocabulary of
African origin? The best answer remains that of Sidney Mintz and Richard Pri-
ce: in the creation of creole cultures the initial phase was often of paramount
importance [1976, 25-26). During the formative years of Saint Domingue sla-
very before 1720 Aja-Fon slaves were presumably much more numerous than
they were later (Geggus 1991, 36-37).

En effet, les esclaves fon étaient plus nombreux que les locuteurs de
langues bantoues avant 1720 {cf. les chiffres cités ci-dessus). Cest donc
4 lévidence ce que Salikoko Mufivene appellera plus tard «the founder
principle» (1996) qui explique la quasi-absence de mots bantous dans ce
que nous avons nommé le «noyau du vocabulaire religieux». Les Bantous,
majoritaires 3 partir de 1750, forment pour ainsi dire une deuxiéme cou-
che historique dont la contribution dans le domaine religicux sest rajoutée
au «fonds initial du Vaudou» (Kerboull 1973, 268): les catégories Pétro et
Congo des hwa, «affectés d'un fort coefficient magique» (Kerboull 1973, 61)
ainsi que leurs rites, leurs tambours et leurs danses. Une étude plus dé-
taillée des termes dorigine bantoue montrerait que beaucoup dentre eux
«font partie du vocabulaire de la magie noire» (Kerboull 1973, 271), par
exemple:

baka n. ‘génie malfaisant qui a le pouvoir de paraitre sous la forme d'un
animal et d'accorder cette Faculté  son serviteur’ (Kerboull 1973, 271).
< Kikongo mbdka ou mbika-mbaka ‘nain, petitesse. petite personne: ce qui
croit lentement’ {Laman; Baker 1993, 142).

wanga n. ‘maléfice’ (Kerboull 1973, 271).

Métraux 2007, 253: «’arme magique par excellence est le wanga - terme qui
définit toute substance, tout objet ou combinaison dobjets, chargé, par suite
d'une opération magique, d'une propriété nocive contre une personne ou un
groupe de personnes. On appelle aussi les wanga «poisons».»

< Kikongo mbwinga, bwanga ‘téte, mal de tétes pochette 4 kisi [‘fétiche,
sorcellerie’] contenant des poudres aromatisées et poivrées pour soulager les
maux de téte’ (Laman; Baker 1993, 145-146).

Lexemple de wanga témoigne aussi de l'aspect syncrétique du vaudou:
en note de lexplication citée, Métraux ajoute: «On attache un grand prix,
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dans la confection des warnga, aux objets se rapportant au culte catholique.
Les hosties sont trés recherchées et entrent dans la composition des wanga
les plus puissants» (2007, 253).

Notre dernier exemple est le mot zonbi, mot d’'une polysémie remar-
quable en créole haitien, cf. les définitions quen donne le HCED: 1 zom-
bie, living dead, body without its soul; 2 phantom, ghost; 3 ‘gwo bonnanj’
(soul, life force) when detached from its possessor; 4 soul of s.0. who acciden-
tally died before his time; 5 soul of @ woman who died a virgin; 6 zombie,
s.owithout will power; 7 fictitious person; 8 speculator’s accomlice or assi-
stant’ D'aprés Kerboull

Clst d'abord un mort-vivant, plongé dans hébétude, aprés étre sorti dun
coma prolongé; échappé des mains des ses maitres et plus ou moins revenu &
létat normal, cest alors un revenant bien vivant. De 13, le sens glisse & fantome,
ame abandonnée, et a petit enfant mort sans baptéme, donc suspect dans ses
activités doutre-tombe. Zombi se dit enfin, par plaisanterie, d'un enfant en
bas dge. Mis a part ce dernier sens, tous les autres. comme on le remarque
bien, relévent du secteur de la magie noire (1973, 272).

Le mot zonbi, répandu dans tous les créoles de la Caraibe ainsi que dans
les langues européennes, est certainement dorigine bantoue. Plusieurs éty-
mologies ont é1é proposées que nous ne discuterons pas ici, la plus con-
vaincante du point de vue sémantique étant kimbundu ndjumbi ‘espiritu
de pessoa assassinada sem culpa’ (Baker 1993, 146).
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Abstract: Literature dedicated to Haitian Vodou, its sanctuarics, rites, divinitics, priests ctc.
is ample, but so far there are only few lexicological studies focussing on the etymology of the
Vodou vocabulary. The existing literature tends to give the impression that the Vodou terms
maunly have an African etymology which is nat at all the case. The language of Vedou in Haiti
is Haitian Creole, its ritual language mainly derives from French, although there are certain
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domains in which African words are particularly frequent. In this article, which is based on
the studies of Metraux (1958/2007), Kerboull (1973) and Hebblethwaite (2012) as well as the
Atlas linguistique d’Haiti and the Dictionnare étymologique des creoles frangais dAmérique
{DECA) (in preparation), a certain number of Vodou-related terms will be analyzed in order
to show that the syncretism between Vodou and Catholicism characteristic of this hereditary
spiritual tradition of African descendants in Haiti is reflected in its vocabulary.

Keywords: creole, vocabulary, etymology, Haiti, voodoo
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