Virgil Elizondo

Unsere Liebe Frau von
Guadalupe als Kultursymbol:
«Die Macht der Machtlosen»

Wir werden uns heute bewuflt, dafl die religiosen Bil-
der und Briuche, die der Theologe als «Volksreligion»
etikettiert und als heidnische Praxis bezeichnet hat,
nicht zu verwerfen, sondern neu zu interpretieren
sind. In den letzten Jahrzehnten neigte die rationale
Theologie dazu, diese Sinngestalten als Phantasiege-
bilde anzusehen, ihre Vieldeutigkeit zu betonen und
somit einzig negativ von ihnen zu sprechen. Die
Volksreligion, die man nicht als echtes Glauben an-
sieht, und der Christusglaube, der als die Religion der
intellektuellen Elite erscheint, werden so einander ent-
gegengesetzt.

Besieht man die Wirklichkeit genauer, kommt man
zu einer anderen Auffassung'. Mag auch die Volks-
frommigkeit dem Theologen verdichtig vorkommen,
soistsie doch der Weg, der das Volk mit dem Gott Jesu
verbindet. Deshalb hat man sowoehl vom pastoralen
Standpunkt wie vom Gesichtspunkt der Theologie aus
nach einer Antwort auf die Frage zu suchen: Welches
istder Sinn der volkstiimlichen religitsen Symbole und
welches ist ihre Funktion im Hinblick auf das Evange-
lium ? Der vorliegende Aufsatz versucht, diese Frage
zu kliren, indem er den Blick auf eines der wichtigsten
lebendigen Symbole des Katholizismus der beiden
Amerika richtet : auf Unsere Liebe Frau von Guadalu-
pe.

Wenn Unsere Liebe Frau von Guadalupe nicht er-
schienen wire, so hitten alle die Anstrengungen des
ganzen mexikanischen Volkes, in seiner chaotischen
Existenz einen Sinn zu finden, sie geschaffen. Der Kul-
turkonflikt® des 16. Jahrhunderts zwischen Spanien
und Mexiko wurde in der braunen Madonna von Te-
peyac® auf eine Weise zu einem Ausgleich gebracht,
mit der kein anderes Symbol wetteifern kann. In ihr
findet die neue Rasse der Mestizen*, die aus der gewalt-
samen Begegnung zwischen den Europiern und den
Eingeborenen Amerikas hervorging, ihren Sinn, ihre
Eigenart und Einheit. Guadalupe ist der Schlissel zum
Verstiandnis der Christenheit der neuen Welt® und des
christlichen Bewufitseins der Mexikaner und der me-
xikanischen Amerikaner der Vereinigten Staaten.
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I. Geschichtliches Umfeld der Erscheinung

Um den tiefen Sinn von Guadalupe richtig zu wiirdi-
gen, mufl man die geschichtlichen Verhiltnisse zur
Zeit der Erscheinung kennen. In das engmaschige,
gutentwickelte System der Zeit-Raum-Bezichungen
der prikolumbischen Zivilisationen® drang plotzlich
eine auflere Macht, die weiflen Menschen Europas,
ein. Niemand hatte bis jetzt je vom andern gehért, und
keiner hatte eine Ahnung von der Existenz der anderen
Gruppe gehabt. Was geschah nun?

Die abendlindische Geschichtsschreibung hat die
Eroberung vom Standpunkt der auf ihre Rechtferti-
gung bedachten europiischen Kolonisatoren aus be-
schrieben, aber es gibt noch einen anderen Stand-
punkt, den der Eroberten. Mit der Eroberung war der
Welt der eingeborenen Vélker Mexikos ein Ende ge-
macht worden. Die Endkidmpfe von 1521 waren ei-
gentlich nicht blof} die siegreiche Beendigung eines
Krieges, sondern das Ende einer Zivilisation. Zu Be-
ginn hieffen einige Stimme die Spanier willkommen
und schlossen sich ihnen an in der Hoffnung, von der
Aztekenherrschaft befreit zu werden. Erst nach der
Eroberung wurden sie inne, daf} die Niederlage der
Azteken die Niederlage aller Ureinwohner des Landes
bedeutete”.

Dieser schmerzliche Kreuzweg des mexikanischen
Volkes begann, als Cortez am Karfreitag, den 22. April
1519, landete, und endigte mit der Endschlacht vom
13. August 1521. Das Volk wurde sowohl militarisch
als auch theologisch tiberwiltigt, denn seine Haupt-
stadt wurde erobert, seine Frauen wurden vergewal-
tigt, seine Tempel zerstort und seine Gotter besiegt.

Wir diirfen uns von der Grausamkeit der Eroberung
nicht davon abhalten lassen, die heldenhaften An-
strengungen der ersten Missionare zu wiirdigen. Wie
aus ihren Aufzeichnungen hervorgeht, war es ihre Ab-
sicht, eine neue Christenheit zu begriinden, die dem
Evangelium besser entsprechen und nicht einfach ein
Ableger des Christentums von Europa sein sollte. Sie
waten von den Universititen Spaniens sorgfaltig aus-
gebildet worden und machten sich sogleich an die Ar-
beit, die eingeborenen Mexikaner zu evangelisieren.
Der Lebensstil der Missionare in seiner strengen Ar-
mut und Einfachheit stand in starkem Gegensatz zu
dem der Konquistadoren. Man bemiihte sich, mit dem
Volk eins zu werden und das Evangelium in seiner
Sprache und gemif seinen Sitten und Brauchen zu ver-
kiinden.

Doch den Missionaren waren durch die soziolo-
gisch-religidsen Verhiltnisse ihrer Zeit Grenzen ge-
setzt. Der Dialog war sehr eingeschrankt, denn keine
Seite verstand die andere. Die Spanier beurteilten die
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mexikanische Welt nach den Kategorien ihres spani-
schen Weltbildes. Die iberische Kommunikation ba-
sierte auf philosophischen und theologischen Abstrak-
tionen und direktem, genauem Sprechen. Die Missio-
nare waren davon tiberzeugt, dafl der Wahrheit selbst
geniigend Uberzeugungskraft innewohne, um den-
kende Menschen zur Bekehrung zu bringen. Sie waren
sich nicht bewuflt, daff die Wahrheit, zumal die gottli-
che Wahrheit, in Mexiko auf ganz anderem Wege
tibermittelt werden sollte, dafl sie sich nur auf dem
Weg tiber Blumen und Gesang richtig iibermitteln lie-
fle®. Selbst die tiichtigsten Missionare waren nicht im-
stande, in den lebendigen Tempel des mexikanischen
Bewufitseins einzudringen.

Dies war auch die Zeit der ersten Audiencia von
Guzmin, der wegen seiner Korruption und seiner Un-
gerechtigkeiten gegeniiber den Indianern beriichtigt
war., Wihrend dieser Periode stand die Kirche in be-
stindigem Konflikt mit den zivilen Autorititen wegen
deren maflloser Habsucht, Korruption und grausamer
Behandlung der Eingeborenen.

Die Ménche waren gute Mianner, die nach und nach
die Liebe und Hochachtung des einfachen Volkes ge-
wannen. Doch religidse Uberzeugungen, die Genera-
tionen hindurch festgehalten worden waren, wurden
nicht ohne weiteres aufgegeben, zumal von einem
Volk, das des festen Glaubens war, die Uberlieferun-
gen seiner Vorfahren seien der von den Gottern gewie-
sene Weg.

Je mehr die Ménche versuchten, die weisen Manner
der Indianer durch wohldurchdachte Ausfithrungen
zu bekehren, desto mehr wurden die Indianer inne,
dafd die Ménche darauf ausgingen, sie um den Glauben
ihrer Vorfahren zu bringen. Der Schock, den die
Menschenopfer auf sie austibten, hatte viele Missio-
nare dazu verleitet, auch alles andere in der Eingebo-
renenreligion als diabolisch anzusehen, wihrend der
Schock, den die Indianer dadurch erlitten, dafl die
Spanier im Krieg auf direkte Tétung ausgingen und so
keine Achtung vor dem Leben zeigten, sie davon ab-
hielt, in der Religion der Eroberer irgendetwas Gutes
und Echtes zu erblicken. Wohl machten die Indianer
Gefangene, um sie als Opfer darzubringen, aber sie t6-
teten im Krieg nie direkt. Das gegenseitige Argernis
machte die Verstindigung schwierig’.

Die schmerzliche Erinnerung an die Eroberung und
neue harte Mafinahmen gegeniiber den Indianern er-
schwerten es diesen, im Christentum eine «Religion»
der Liebe zu erblicken. Die Kommunikationsbemii-
hungen verblieben auf der Ebene blofler Worte, schei-
nen aber nie zu der Ebene der Symbole des Volkes vor-
gedrungen zu sein, die den inneren Sinn ihrer Welt-
sicht enthielten. Die Indianer fiihlten, dafl diese Be-
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kehrungsbemiithungen, die auf einen totalen Bruch mit
den Wegen ihrer Vorfahren ausgingen, ihnen noch tie-
fer Gewalt antaten als die Eroberung ihrer dufieren
Welt.

Das Christentum war irgendwie tiberbracht, doch
nicht eingepflanzt worden. Die Indianer und die Mis-
sionare horten wohl die Worte, die man zueinander
sprach, aber es kam zu keiner Verstindigung. Viele
heldenhafte Anstrengungen wurden gemacht, doch
mit wenig Erfolg. Die Missionare setzten ihr Beten
und aufopferungsvolles Arbeiten fort und suchten so
tauglich zu werden, das Evangelium iibermitteln zu
konnen.

I1. Die Erscheinung und ibr Sinn

1531, zehn Jahre nach der Eroberung, trat ein Ereignis
ein, dessen Urspriinge in Dunkel gehiillt sind, aber
dessen Auswirkungen gewaltig und von Dauer waren.
Es sind keine frithen Dokumente iiber den Hergang
vorhanden, doch die michtige Wirkung, die das Er-
scheinen Unserer Lieben Frau von Guadalupe ausge-
iibt hat und weiterhin ausiibt, 133t sich nicht bestrei-
ten. Der Sinn des Ereignisses ist alle die Jahre hindurch
im kollektiven Gedichtnis des Volkes haften geblie-
ben. Was 1531 geschah, ist nicht ein vergangenes Er-
eignis, sondern lebt weiter, wird immer bedeutungs-
voller und beeinflufit noch jetzt das Leben von Millio-
nen.

Die Legende berichtet: Als Juan Diego, ein christ-
lich gewordener Indianer aus dem gewéhnlichen Volk
seine Behausung in dem bei Tepeyac gelegenen Stadt-
viertel verlief}, horte er eine wunderbare Musik erklin-
gen. Wie er der Quelle der Musik nachging, erschien
ihm eine Frau und sagte zu ihm in der Sprache der Er-
oberten, Nahuatl, er solle zum Palast des Erzbischofs
von Mexico in Tlatelolco gehen und ihm ausrichten,
die Jungfrau Maria, «die Mutter des wahren Gottes,
des Urhebers des Lebens», wiinsche, daff an diesem
Orte ein Tempel gebaut werde, so daf} «ich darin simt-
lichen Bewohnern dieses Landes alle meine Liebe,
mein Mitleid, meine Hilfe und meinen Schutz erzeigen
und schenken..., auf ihre Klagen héren und ihre Note,
Schmerzen und Leiden lindern kann». Nach zwei er-
folglosen Versuchen, den Bischof von der Echtheit der
Erscheinung der Frau zu iiberzeugen, wirkte die Jung-
frau ein Wunder. Sie hiefl Juan Diego an einer Stelle,
wo sonst blofl Wiistenpflanzen gediehen, Rosen pfliik-
ken. Sie wickelte die Rosen in seinen Mantel und
sandte Juan Diego mit dem Zeichen, das dieser erbeten
hatte, zum Erzbischof. Als er in Gegenwart des Erzbi-
schofs seinen Mantel entfaltete, fielen die Rosen zu
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Boden, und auf seinem Mantel erschien das Bild der
Jungfrau.

Wegen Guadalupe lebte das mexikanische Volk
wieder auf. Die Erscheinung ldste bei den Indianern
eine spontane Welle von Pilgerfahrten, Festlichkeiten
und von Bekehrungen zur Religion der Jungfrau aus.
Aus der Sinnlosigkeit und chaotischen Existenz der
Jahre nach der Eroberung war auf einmal ein neuer
Sinn aufgestrahlt. Die unmittelbare Reaktion der Kir-
che reichte von Schweigen zur Verurteilung. Friihe
Quellen weisen darauf hin, dafl die Missionare, wenig-
stens diejenigen, die sich schriftlich ausdriickten,
tiberzeugt waren, es handle sich um eine Erfindung der
Indianer, um eiuen Versuch, ihrer friiheren Religion
wieder Geltung zu verschaffen. Doch nach und nach
nahm die Kirche an, bei der Erscheinung von Guada-
lupe handle es sich um die Jungfrau Maria, die Mutter
des Herrn. Im Jahre 1754 anerkannte Papst Benedikt
XIV. die Uberlieferung von Guadalupe, indem er sie in
die offizielle Liturgie der Kirche aufnahm™.

Um die Reaktion Juan Diegos und des mexikani-
schen Volkes zu verstehen, miissen wir das Ereignis
nicht durch unsere westlichen Kategorien hindurch
sehen, sondern durch das damalige Kommunikations-
system der Nahuatls hindurch. Was fiir die Spanier
eine Erscheinung war, war fiir die eroberte, im Sterben
liegende mexikanische Nation die Wiedergeburt einer
neuen Zivilisation.

Die Einzelheiten des Bildes iibermitteln den India-
nervolkern einen tiefen Sinn. Wenn man die Legende
liest, so fillt als erstes Detail auf, dafl Juan Diego eine
wunderbare Musik horte, die allein schon als Hinweis
darauf, dafl die Frau vom Himmel komme, geniigt hit-
te. Fiir die Indianer ist die Musik das Medium einer
Mitteilung Gottes.

Die Frau erschien auf dem heiligen Hiigel von Te-
peyac, uber einer der vier Hauptopferstitten in Mit-
telamerika. Auf ihm stand das Heiligtum der Tonant-
zin, der indianischen Gottermutter.

Die Farbe ihres Kleides war ein mattes Rot — die
Farbe des vergossenen Opferblutes und die Farbe des
Huitzilopopchtli, des Gottes, der Leben gibt und be-
wahrt. Das Blut der Indianer war auf dem Boden Me-
xikos vergossen worden und hatte die Mutter Erde be-
fruchtet, und nun sprofite etwas Neues hervor. Rot
war auch die Farbe des Ostens, der Himmelsrichtung,
aus der die Sonne siegreich aufsteigt, nachdem sie wih-
rend der Nacht erstorben war.

Die vorherrschende Farbe des Bildes ist das Blau-
griin des Mantels, das die fiir die Darstellung der india-
nischen Gétter iibliche Farbe war. Es war auch die
Farbe des Omet6tl, des Ursprungs aller Lebenskrifte.
In der Farbenpsychologie der Eingeborenenwelt stand
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Blaugriin im Zentrum, worin gegensitzliche Krifte
sich kreuzen. Damit wurde die Kraft angedeutet, wel-
che die Spannungen, die in der Weltam Werk sind, 16st
und sie zur Einheit verbindet.

Eines der prophetischen Omina, das die eingebore-
nen Weisen als ein Zeichen dafiir gedeutet hatten, dafl
das Ende ihrer Zivilisation gekommen sei, hatte darin
bestanden, dafl zehn Jahre vor der Eroberung am
Himmel eine Unmenge von Sternen erschienen war,
So wie die Sterne ein Zeichen fiir das Ende gewesen wa-
ren, so kiindigten nun die Sterne im Mantel den Beginn
einer neuen Ara an.

Daf die Jungfrau auf dem Bild von himmlischen
Kreaturen getragen wird, kann zwei Dinge bedeuten,
die einander nicht zu widersprechen brauchen. Er-
stens, dafl sie aus eigenem Antrieb kam und nicht von
den Spaniern hergebracht wurde. Zweitens war nach
Auffassung der Indianer jede Zeitperiode von einem
Gott getragen. Daran erinnerte ein Sinnbild, das die
von geringeren Kreaturen getragene Ara darstellte. Die
von himmlischen Kreaturen getragene Frau zeigte also
den Anbruch einer neuen Ara an.

Die Frau trug das schwarze Band der Mutterschaft
um ihren Leib geschlungen zum Zeichen dafiir, dafl sie
ein Kind erwarte. Also war es ihr Kind, das sie der
neuen Welt darbot.

Die Frau war grofier als die grofite Gestalt der ein-
heimischen Gétterwelt, weil sie die Sonne verdeckte,
doch nicht ausléschte. Der Sonnengott war die grofite
mexikanische Gottheit, die Frau aber war noch mich-
tiger. Sie war auch grofer als der Mondgott, stand sie
doch auf dem Mond, zertrat ihn aber nicht. Doch bei
all ihrer Grofle war diese Frau nicht eine Géttin. Sie
trug nicht, wie die indianischen Gorter, eine Maske,
und schon ihr vor Mitleid bebendes Antlitz sagte je-
dem, der sie betrachtete, dafl sie die Mutter voll Er-
barmen sei.

Und nun die Fiille dessen, was der Wunsch der Frau
nach einem Tempel bedeutete. In den Hieroglyphen,
worin die Indianer die Erinnerung an die Eroberung
festhielten, deutete ein brennender, zerstorter Tempel
das Ende ihrer Zivilisation und Lebensweise an.
Darum betraf die Bitte der Frau um einen Tempel nicht
sosehr ein Gebiude, worin ihr Bild verehrt werden
konnte, sondern eine neue Lebensweise. Sie wollte die
Kontinuitit mit der Vergangenheit ausdriicken und
doch radikal iiber die Vergangenheit hinausgehen.
Eine Zivilisation hatte in der Tat ihr Ende gefunden,
doch nun brach aus ihrem Mutterboden eine andere,
neue an. :

Die Frau hinterlief nicht nur im Bilde eine machtige
Botschaft, sondern auch die Ausweise, die sie vorlegte,
um sich der neuen Welt vorzustellen, waren auf-
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sehenerregend. Fiir den Bischof waren die Rosen aus
der Wiiste etwas Verwirrliches, fiir die Indianer hinge-
gen Zeichen eines neuen Lebens.

Blumen und Musik waren fiir sie die hochste Kom-
munikationsweise, die die Gegenwart des unsichtba-
ren, allmichtigen Gottes zum Ausdruck bringen
konnte. So wie die Erscheinung mit Musik begann, die
ihr die Atmosphire des Géttlichen verlieh, so erreichte
sie thren Hohepunkt mit Blumen, den Zeichen des Le-
bens jenseits des Lebens, den Zeichen dafiir, daf} es
jenseits des menschlichen Leidens und Sterbens ein
grofieres Leben gibt am Aufenthaltsort des Lebens-
spenders™!,

Der Bericht, so wie er heute vorliegt, erscheint nicht
als geschichtlich, wenigstens nicht im westlichen wis-
senschaftlichen Sinn des Wortes. Er griindet nicht auf
einer objektiven, verifizierbaren schriftlichen Doku-
mentation. Und doch ist er ein geschichtlicher Bericht
fiir die Menschen, die ihre Vergangenheit durch diese
spezifische literarische Gattung dem Gedichtnis iiber-
lieferten'?.

Von Auflenstehenden, namentlich von Soziologen
und Theologen der herrschenden Gruppe, wurde die
Volksreligion eilfertig als ihrer Natur nach entfrem-
dend und abergliubisch bezeichnet. Doch die Volks-
frommigkeit braucht nicht unbedingt und von selbst
entfremdend zu sein, sondern sie kann einem besieg-
ten, eroberten und kolonialisierten Volk als eine letzte
Festung gegen das Vorgehen der Michtigen dienen.
Volksreligiositit wirkt entfremdend, wenn Agenten
der Religion sie zur Legitimation und Aufrechterhal-
tung der bestehenden Verhiltnisse miflbrauchen. Hin-
gegen wirkt sie befreiend, wenn man sie als Quelle von
Einheit und Kraft verwendet im Kampf fiir die Men-
schenwiirde und die entsprechende Zustandsverinde-
rung gegen die Michtigen der Gesellschaft. Sie ist die
kollektive Stimme des geknechteten Volkes, die aus-
ruft: «Wir werden nicht ausgetilgt werden ; wir wer-
den weiterleben ! Wir sind zwar erobert worden, doch
wir werden nicht vernichtet werden.» Sie gibt einer
sonst sinnlosen Existenz Sinn und somit einen Grund
zum Leben.

So wie die triumphierende Gruppe die Geschichte
auf ihre Weise festhilt, so haben auch die, die durch die
Unterjochung zum Schweigen gebracht worden sind,
ihre Deutung der Vergangenheit. Thre Erzihlungen
existieren auf eine noch lebendigere Weise. Fiir die Be-
siegten und Machtlosen ist die Geschichte etwas, was
im kollektiven Gedichtnis des Volkes in Erinnerung
bleibt und weiterlebt: in seinen Liedern, Tanzen,
Dichtungen, Kunstwerken, Legenden und in der
Volksreligion. Fiir die Michtigen ist die Geschichte
blof} ein schriftlicher Bericht, wihrend sie fiir die ent-
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machteten Volker Leben ist, denn es ist die Erinne-
rung, die sie sagen liflt, daf} es mit den Dingen nicht so
steht, wie es stehen sollte.

Die Michtigen konnen diese Geschichte nicht zer-
storen und nicht gegen sie aufkommen, weil sie sie
nicht verstehen. Es kann deshalb nicht iberraschen,
daf in der Geschichte Mexikos fiir die Uberlieferung
von Tepeyac kein Platz ist. Guadalupe, das auf Mexiko
den nachhaltigsten Einfluf} ausiibt, findet sich nur in
der Folklore und in Praktiken der Volksreligiositit der
Massen.

Zur Zeit der Erscheinungen errichteten die Spanier
auf den Ruinen der Aztekentempel Kirchen. Die ein-
stige Grofle und Macht von Tenochtitlan-Tlatelolco
(der urspriingliche Name der heutigen Stadt Mexiko)
wurde in die Herrlichkeit des neuen Spanien umge-
wandelt. Juan Diego getraute sich, das Machtzentrum
aufzusuchen, und verlangte mit iibernatiirlicher Auto-
ritit (die Frau hatte es befohlen), daff die Michtigen
ihre Pline dndern und einen Tempel bauen — ein Sinn-
bild fiir die neue Lebensweise -, und zwar nicht, wie die
Pline Spaniens dies vorsahen, im Stadtzentrum, son-
dern dem Verlangen des Volkes entsprechend im
Stadtviertel von Tepeyac.

Der Held der Geschichte ist ein einfacher Mann des
von den Spaniern unterworfenen Indianervolkes aus
einem Armenviertel und stellt somit die Armen und
Unterdriickten dar, die sich von der herrschenden
Gruppe nicht umbringen lassen. Die Geschichte hatte
zum Ziel, den Erzbischof, das Sinnbild der neuen spa-
nischen Machtgruppe, zu einer Umkehr zu bewegen,
so daf} er die Eroberergruppe von der Erbauung des
reichen, michtigen Zentrums— Sitz der Regierung, der
Wissenschaft und der Religion — absehen und ihre
Aufmerksamkeit der Peripherie der Gesellschaft zu-
wenden lieff, wo das Volk in Armut und Elend dahin-
lebte.

Die Erzahlung ist blof die Hiille, in die das unablas-
sige Ringen um Uberleben und Befreiung verpackt ist,
das Ringen um die Befreiung von der Herrschaft der
Michtigen, die sich tiber die letzten vierhundert Jahre
erstreckt hat. Durch die endlosen Kimpfe ist aus der
urspriinglichen Geschichte eine dynamische Tradition
erwachsen. Diese Uberlieferung hat zu Sinnfindung,
Wiirde, Identitit, Einheit, persénlicher und kollekti-
ver Emanzipation und zu den Befreiungsbewegungen
des mexikanischen Volkes gefithrt. Miguel Hidalgo
focht fiir die Unabhingigkeit Mexikos unter dem Ban-
ner Unserer Lieben Frau von Guadalupe. Emiliano
Zapata fiihrte seine Agrarreform unter threm Schutze
durch, und heute kimpft Cesar Chavez unter dem
Banner der Madonna von Guadalupe gegen einen der
michtigsten Wirtschaftsblocke der Vereinigten Staaten
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— und er ist in seinem Kampf fiir Gerechtigkeit gegen
alle Ubermacht erfolgreich!

Diese Uberlieferung wurde nicht deshalb in den Be-
reich der Fabel und Legende verwiesen, weil ihr die ge-
schichtliche Wirklichkeit abginge, sondern eben dar-
um, weil ihre geschichtliche Wahrheit von der Macht-
elite —auf dem Gebiet der Politik, Wirtschaft, Bildung,
Soziologie und Religion —jeder Epoche der Geschichte
nicht voll akzeptiert werden kann. Die volle Wahrheit
von Tepeyac ist offensichtlich die Wahrheit, die Mil-
lionen von Armen, Machtlosen, an den Rand Ge-
dringten, Unterdriickten unserer Gesellschaft in Be-
wegung bringt. Die Botschaft von Guadalupe ist die
Stimme der Massen, welche die Elite aufrufen, ihre
wirtschaftlichen, gesellschaftlichen, politischen und
religiosen Throne der Scheinsicherheit zu verlassen
und mit ithnen — in den Basisbewegungen — zusammen-
zuarbeiten, um die Gesellschaft fiir jedermann zu einer
menschlicheren Stitte zu machen.

Mit der Erscheinung war die Moglichkeit eines Kul-
turdialogs gegeben. Nun hatte das Werk und die T4-
tigkeit der Missionare eine Basis, um richtig verstan-
den zu werden. Die Vorevangelisation der Missionare
erreichte nun ihren Hohepunkt. Wie zu Bethlehem der
Sohn Gottes in Jesus Mensch wurde und der Sturz der
romischen Macht begann, so betrat zu Tepeyac Chri-
stus den Boden der beiden Amerika und begann die
europiische Herrschaft iiber die Vélker dieser Lander
zu stiirzen. Tepeyac bedeutet den Beginn der Zuriick-
eroberung und die Geburt der mexikanischen Chri-
stenheit.

Von den Armen aus begann der Bekehrungsprozef
— die Armen werden zu den Herolden einer neuen
Menschheit, Diese entscheidende Herausforderung,
die unsere mitleidige, befreiende Mutter an die Mich-
tigen jeder Zeit und jedes Ortes in den beiden Amerika
richtet, ist auch heute noch die kraftvolle Stimme und
Macht der Armen und Unterdriickten der beiden
Amerika in ithrem Sichsehnen und -abmiihen fiir eine
menschlichere Existenz. Ihr Dasein beschwichtigt
nicht, sondern erfiillt mit Energie ; sie gibt den Versto-
fenen und Leidenden der heutigen Gesellschaft Sinn,
Wiirde und Hoffnung. Thr Dasein ist die neue Macht
der Machtlosen, um iiber die Gewalttitigkeit der

1 Vgl. die ausgezeichnete Darlegung in bezug auf die Volksreligion
Mexikos von J. Meyer, La Cristiada (Mexico 1974) 316-323.

2 Kultur» bedeutet hier die Gesamtheit von Lésungen, welche die
Gruppen finden, um ihre natiirliche und gesellschaftliche Situation zu
liberleben, also das gesamte Weltbild - Normen, Werte und Riten —
der Gruppe. Spanien wie Mexiko hatten zur Zeit ihres Aufeinander-
prallens sehr hoch entwickelte Kulturen.

3 Tepeyac ist der Hiigel im Norden der Stadt Mexiko, auf dem das
Heiligtum von Tondntzin (was «unsere Mutter» bedeutet) lag. Es war
eine der heiligsten Pilgerstitten der beiden Amerika. Vgl. B. de Saha-
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Michtigen zu triumphieren. In ihr werden die Diffe-
renzen angenommen und beginnt der liuternde Pro-
zeR der kulturell-religiosen Begegnung zwischen Eu-
ropa und Amerika ; er hat zwar noch einen weiten Weg
zuriickzulegen, aber er hat begonnen und ist bereits im
Gang. Dies ist das fortwihrende Wunder der Madonna
von Tepeyac — die wirklich die Mutter-Koénigin der
beiden Amerika ist. Nun haben sich die Traume von
einer neuen Kirche und einer neuen Welt, das Gebet
und der Einsatz dafiir endgiiltig zu erfiillen begonnen.

So wie das neue Volk des Landes nun das Mestizen-
volk — «La Raza» —ist, so kann auch die neue Christen-
heit weder der kulturelle Ausdruck des iberischen Ka-
tholizismus noch die blofle Fortsetzung der vor Cortez
bestehenden einheimischen Religionen Amerikas sein,
sondern eine Neuausprigung des Christentums in den
beiden Amerika.

Heute darf es sich der Theologe nicht mehr leisten,
die Funktion und den Sinn der Volksreligion fiir die
Volksmassen zu verkennen'. Aufgabe des Theologen
ist nicht die Kanonisation oder Verteufelung der reli-
givsen Symbole des Volkes, sondern deren dauernde
Neuinterpretation im Blick auf das ganze Evangelium.
Dann wird die Volksreligion nicht entfremdend wir-
ken, sondern eines der Vehikel sein, die das Volk zu ei-
ner tieferen Erkenntnis des Rettergottes fithren. So
wird sie nicht entfremdend und versklavend, sondern
heilbringend und befreiend wirken. Volksreligion, die
durch das Evangelium regeneriert (nicht zum Ver-
schwinden gebracht) worden ist, wird zur unbesiegli-
chen, wirksamen Macht der Machtlosen in ihrem Be-
freiungskampf'4.

Fiir Millionen von Mexikanern und mexikanischen
Amerikanern der Vereinigten Staaten ist die Madonna
von Guadalupe der Tempel, worin und wodurch Chri-
sti heilbringende Gegenwart im Schofi der beiden
Amerika fortwihrend inkarniert wird, und durch ihre
Vermittlung erfiillt sich:

«Er vollbringt mit seinem Arm machtvolle Taten:

er zerstreut, die im Herzen voll Hochmut sind ;
er stiirzt die Michtigen vom Thron

und erhért die Niedrigen.

Die Hungernden beschenkt er mit seinen Gaben

und lift die Reichen leer ausgehen» (Lk 1,51-53).

gun, Historia general de las cosas de Nueva Espana (geschrieben um
die Mitte des 16. Jahrhunderts) Bd. 3 (Mexico) 352.

4 Mestizo» ist die spanische Bezeichnung fiir einen Mischling. Im
heutigen Lateinamerika erhilt sie einen positiven Sinn, und der Tag
der Ankunft des Columbus wird als La Raza (Rasse) gefeiert, d.h. als
Fest der aus Europiern und Eingeborenen Amerikas erwachsenen
Rasse.

5 Fiir die ersten zwolf Missionare, die nach Mexiko kamen, war
«Neue Welt» ein theologischer Ausdruck fiir die Welt, auf der das
neue Christentum erstehen sollte. Dieses sollte nicht einfach ein Able-
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ger des Christentums von Europa sein, sondern ein neues, dem Evan-
gelium entsprechendes Christentum. Vgl. S. Zavala, Recuerdo de
Vasco de Quiroga (Mexico 1965); J. Lafaye, Quetzalc6atl et Guada-
lupe (Paris 1974) 52-67.

¢ Einige der einheimischen Kulturen Amerikas waren hochentwik-
kelt und in mancher Hinsicht den Kulturen Europas im 16. Jahrhun-
dert iiberlegen. Dies wird treffend dargelegt von M. Leén-Portilla,
Aztec Thought and Culture (Norman, Oklahoma 1963), vor allem in
Kap. 5,134-176. (La filosofia Nahuatl, Mexico 1974.)

7 O. Paz, The Labyrinth of Solitude (New York 1961) 9396 (El la-
bertino de la soledad, Mexico 1959).

8 Leon-Portilla 2a0. 74-79.

? ]. Soustelle, La vida cotidiana de los aztecas en visperas de la con-
quista (Mexico 1970) 102-104 und 124 (La vie quotidienne des Azte-
ques a la veille de la conquéte espagnole (Paris 1955).

% Eine gute Beschreibung der Entwicklung der Guadalupe-Uber-
lieferung findet sich bei Lafaye 2aO. 281-396.

11 Leén-Portilla 220. 102.

! Gute Beispiele fiir das Eindringen in das geschichtliche Bewufit-
sein, das in der Folklore des Volkes lebt, sind N. Wachtel, La vision
des vaincus (Paris 1971) und R. Acufa, Occupied America (San Fran-
cisco, California, 1973).

Irénée-Henri Dalmais

Liturgie und
Volksfrommigkeit

Die Feier des Weihnachtszyklus
in den Kirchen des Orients

Die Verwnrzelung christlicher Feste in
vorchristlicher Zeit

Die meisten christlichen Gemeinden haben sich auf-
grund einer langen Tradition daran gewohnt, die Li-
turgie als ein fast unantastbares Ganzes an Feiern zu
betrachten, die immer von neuem wiederkehren und
so die verschiedenen Zyklen des menschlichen Lebens
strukturieren. Bleiben wir einmal bei den jahrlich wie-
derkehrenden Festen: Thre Feier erscheint so sehr an
die Abfolge der Jahreszeiten gebunden, dafl es kaum
méglich ist, eine Unterscheidung zu treffen zwischen
solchen, die an einem bestimmten Tag eines histori-
schen Ereignisses gedenken oder, wie das Osterfest, in
fernen Tiefen der Heilsgeschichte verwurzelt sind und
solchen, die in engerer Verbindung mit dem Rhythmus
der Natur eingerichtet werden, wie er in einer vorwie-
gend biuerlichen Zivilisation gelebt wird.

Dies kommt daher, daf§ die Liturgie — die Bezeich-
nung als solche sollte schon verhindern, daff wir dies
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** Papst Paul VL., Evangelii Nuntiandi (8. Dez. 1975). Abschnitte
48 (iiber Volksfrémmigkeit) und 63 (Anpassung und Treue im Aus-
druck). Meyer aaO. 307 legt dar, wie falsch der mexikanische Katholi-
zismus von nordamerikanischen und europiischen Missionaren beur-
teilt worden ist.

14 Meyer aaQ. 275-323,
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vergessen — sehr stark den Willen einer Gemeinde zum
Zusammenleben tangiert. Sie beriihrt also jene Griin-
de, von denen her sie sich selbst Rechenschaft gibt iiber
ihre tiefe Existenz als diese Gemeinschaftund jene Mo-
tive, derentwegen sie sich in jeder Generation in Ge-
meinschaft weiff und will mit jenen, mit denen sie sich
tiber Raum und Zeit hinweg solidarisch weif}. Dem-
nach besteht also keinerlei Veranlassung dafiir, er-
staunt zu sein tiber das Unbehagen und die Erschiitte-
rungen, ja iiber den Bruch, den jede Neuerung und je-
der Wandel in Ritus und Kalendarium hervorrufen.
Die Schwierigkeiten, die wir derzeit in den katholi-
schen Gemeinden feststellen kénnen seit der vom
Zweiten Vatikanum beschlossenen Erneuerung der
romischen Liturgie sind keineswegs einmalig. Da wir
uns hier auf den orthodoxen Orient beschrinken wol-
len, mag es geniigen, an das Schisma der «Alegliubi-
gen» mit seinen tragischen Folgen zu erinnern, das im
17. Jahrhundert in Ruffland durch die liturgischen Re-
formen des Patriarchen Nikon hervorgerufen wurde,
oder — aus neuerer Zeit — an die Einfithrung des
«Neuen Kalenders» in Griechenland, der seit fiinfzig
Jahren von den Anhingern des «Julianischen Kalen-
ders» (Palioimerologisten) heftig abgelehnt wird.
Aber hier liegt auch der Grund dafiir, warum es oft
schwierig ist abzuwigen, welche Ziige fiir den spezi-
fisch christlichen Charakter eines Festes bedeutsam
sind und welche Bestandteile aus Brauchtum oder aus
Resonanzen aus dem menschlichen Raum, in dessen
Mitte es gefeiert wurde, seine Feier im Laufe der Zeit
integriert hat. Das charakteristischste Beispiel dafiir,



