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Die Kultur der Filipinos
und die christliche Liturgie

1. Kultur, offizieller Gottesdienst und
Liturgiereform

Geschichtliche Umstinde des 16. und 17. Jahrhun-
derts hatten sich gegen die Anpassung des rémischen
Ritus an die Kultur der Filipinos verschworen. Im
Jahre 1563 vertraute das Konzil von Trient die Rege-
lung der Liturgie dem Papst allein an, und 1588 griin-
dete Sixtus V. die Ritenkongregation, die der freien
Entwicklung der Liturgie in den Ortskirchen ein Ende
setzte, Missionare aus Spanien betraten die Philippinen
mit den Idealen der katholischen Einheit, was damals
in der Praxis die Gleichférmigkeit mit der rémischen
Kirche bedeutete. Doch ein Umstand, der sich noch
unmittelbarer auf die Missionare auswirkte, war der
chinesische Ritenstreit, der die Kirche in Ostasien nach
dem 1610 erfolgten Tod von Matteo Ricci iiber hun-
dert Jahre lang blockierte. Diese Kontroverse schuf ein
‘Klima der Zuriickhaltung, wenn nicht der Feindschaft
gegentiber einheimischen Riten und Briuchen. Unter
diesen Umstinden liefd sich nicht daran denken, aus
Riicksicht auf die einheimische Kultur am rémischen
Ritus etwas zu dndern. Wihrend der Jahre, da sich die
Kirche auf den Philippinen bildete — Jahre, die norma-
lerweise fiir die Indigenisierung ideal gewesen wiren—,
wurden somit keine Anstrengungen gemacht, den of-
fiziellen Gottesdienst der Kirche in die Kultur der Fili-
pinos zu integrieren. Bezuglich der Liturgie war die
junge Kirche nicht eine Missionskirche, die sich des
Vorrechts erfreut hitte, ihre eigene Kultform zu ent-
wickeln, sei es durch Ubernahme passender Formen
anderer christlicher Kirchen (dem Rat Papst Gregors L.
an den Monch Augustinus in bezug auf England ent-
sprechend) oder sei es durch Entlehnung von Elemen-
ten aus den Brauchen und Uberlieferungen des Volkes
(wie das Dj ybd mja Zweiten Vatikanums tiber die Mis-
sionstitigkeit der Kirche in Art. 22. nahelegt).
Schon ganz von Anfang an bewahrten die Missio-
nare den christlichen Kult sorglich vor jedem Kontakt
mit dem philippinischen Animismus. Missionare aus
Manila, die das Experiment der Jesuiten in China sa-
hen, waren durch die Gesten der Ehrerbietung schok-
kiert, die zum Christentum Bekehrte vor den Sirgen
eben Verstorbener und vor den Ahnentafeln vollzo-
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gen. Sie erklirten solche Akte fiir gotzendienerisch
und abergldubisch. Doch trotz des Ankimpfens der
Kirche gegen den Animismus dauerte es lange, bis die
Filipinos diesen aufgaben. Bis zum Ende des 17. Jahr-
hunderts hielten die Missionare immer noch Umschau,
ob nicht Kirchginger in den Wildern heimlich animi-
stische Riten vollzégen. Die Praxis, das Fundament ei-
nes Hauses mit dem Blut eines Hithnchens zu bespren-
gen, istin der Tat ein Uberbleibsel des Animismus, der
in der Hauptstadt Manila noch fortlebt. Doch noch
entscheidender fiir die Frage nach der Schaffung eines
engeren Kontaktes mit der einheimischen Kultur ist
die Sprache. Das mifigliickte chinesische Experiment
und der Fehler, den Franz Xaver anfinglich in Japan
machte — indem er das japanische Wort fiir Gott ver-
wendete, begiinstigte er die Verehrung einer buddhi-
stischen Gottheit —, miissen die Missionare bei der
Ubernahme einheimischer Worter in den christlichen
Gebrauch vorsichtig gemacht haben. Darum wurden
den Eingeborenen spanische Worter wie Dios, gracia
und santo aufgedringt und von den meisten Sprachen
der Filipinos allmzhlich ibernommen. Doch die Kul-
tur kann Rache nehmen : im Laufe der Zeit haben ein-
zelne dieser Worter Bedeutungen erhalten, die sich
von der urspriinglichen stark unterscheiden. Reis wird
beispielsweise oft als gracia Gottes bezeichnet.

So war der christliche Gottesdienst praktisch gegen
kulturelle Einfliisse abgeschirmt. Dies erklirt, weshalb
er auch noch nach vierhundert Jahren vielen Filipinos
fremd ist. Diese neuen «Heidenchristen» haben nim-
lich, im Unterschied zu den Griechen und Rémern der
Urkirche, nicht Gelegenheit gehabt, die urspriingliche
christliche Botschaft der Liturgie in ihre eigenén
Denk- und Sprechformen zu iibersetzen. Wahrend die
Franken und die anderen germanischen Vélker den
romischen Ritus an thre Kultur anpafiten, machten die
Missionare auf den Philippinen, weil es ihnen durch
geschichtliche Faktoren verwehrt war, keine Anstren-
gungen, thn an die philippinische Kultur anzugleichen.
So spricht die romische Liturgie, selbst in der Volks-
sprache, zu Gott und von Gott in Worten, die der grie-
chisch-romischen Kultur entstammen, also in Worten,
in denen sich Geistund Herz der Filipinos nicht wider-
spiegeln.

Fremd besagt jedoch nicht entfremdet. Die Einge-
borenen unterzogen sich nicht nur der neuen Gottes-
dienstform, die von den Kolonisatoren gebracht wor-
den war, sondern machten sie zu einem integralen Be-
standteil ihres Lebens. Der Kultur nach war und ist sie
immer noch ein fremdes Element in ihrem religitsen
und gesellschaftlichen Leben, doch sie ist wirklich zu
einem Bestandteil und einer Parzelle des philippini-
schen Kulturerbes geworden, zu einer Lebensweise
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und zu einem gesellschaftlichen Imperativ. Ein philip-
pinischer Christ sein heifit getauft sein, die Sakramente
«empfangen» und der Sonntagsmesse «beiwohnen»
gemif den Riten der romischen Kirche. Bis zum Zwei-
ten Vatikanum war es fiir fromme Filipinos in der Tat
trostlich, zu wissen, dafl die von ihnen besuchte Messe
sich nicht sehr von der Messe unterschied, die der
Papst selbst feierte. Sie verstanden von deren Zeremo-
nien und Sprache wenig oder nichts, doch kam es ihnen
dabei zum Bewufitsein, der romischen Kirche anzuge-
horen. Nicht ohne einen Anflug von Fanatismus nann-
ten sich Katholiken romano. Die Ubernahme der ro-
mischen Kultform in die Kultur der Filipinos ist somit
etwas, was nicht blof} zu tolerieren, sondern zu akzep-
tieren ist. Dies ergibt sich aus der Anhinglichkeit an
die rémische Kirche und aus der Gastfreundschaft und
Offenheit der Kultur der Filipinos.

Man darf nicht behaupten, die romische Liturgie
habe mit der philippinischen Kultur nie irgendwelchen
Kontakt gehabt. Infolge der Zeitverhiltnisse konnte
zwar im Bereich der offiziellen Texte und Rubriken
nichts getan werden, doch bestand eine Offenheit, die
der Kultur die Moglichkeit bot, sich zu behaupten und
der Liturgie ihren Charakter aufzuprigen. Diese Of-
fenheit war das Kulturklima der Kirche wihrend des
17. Jahrhunderts. Aus dem «Herbst des Mitrelalters»
und der Krise der Reformation heraustretend, war die
Kirche zum Feiern aufgelegt. Es war das Barockzeital-
ter und ein giinstiger Moment fiir die Missionstatigkeit
der Kirche auf den Philippinen. Die philippinische
Kultur hat ndmlich mit der des Barocks viel gemein-
sam. Man hat sie ja auch schon eine Kultur der fiesta
genannt, eine Kultur der Festlichkeit, dramatischer
und farbenfroher Feiern. Dieses gliickliche Zusam-
mentreffen erklirt nicht nur die rasche Annahme der
neuen Religion, sondern auch ihre schlieBliche Akkul-
turation. Der philippinische Genius fiir die Verbin-
dung fremder und einheimischer Formen fiihlte sich
hier ganz zuhause. In jeder grofieren Stadt wurden
Kirchen im Stil des spanischen Barocks errichtet, doch
schon auf den ersten Blick bemerkt man die philippini-
sche Version des Barocks —sie ist spielerischer, lippiger
und spontaner als ihr Archetypus in der Architektur.
Man bemerkt auch einzelne verbliiffende Variationen
mit oft humoristischem Einschlag, die die philippini-
schen Kiinstler zu der herkommlichen kirchlichen
Kunst hinzufiigten : Der Heilige Geist wird als Taube
dargestellt, deren Fliigel sich wie zum Gebet zusam-
menlegen ; der jiidische Hohepriester trigt einen Knei-
fer; ein chinesischer Hindler wird in die Tiefe der
Hélle versetzt. Doch vor der Liturgiereform des Zwei-
ten Vatikanums kam die barocke Religiositit der Fili-
pinos vor allem in der feierlichen Gestaltung der Messe

zur Entfaltung. Eine Stunde vor Beginn durchzog eine
Gruppe von Musikanten die Stadt, um die Leute zur
Kirche einzuladen. Wihrend der Messe begleitete
ein Amateur-Kammerorchester die mehrstimmigen
Chorgesinge, und bei der Wandlung wurde die Erhe-
bung der Hostie mit Feuerwerk, Glockengeldute und
dem jubilierenden Spiel einer Hymne gefeiert.

Nach mehr als zehn Jahren der Liturgiereform kann
man sich fragen, ob der Weg, den sie in Fragen des Ri-
tus gegangen ist, dem Temperament der Filipinos ent-
spricht. Vereinfachung der Riten, Riickkehr zu einer
niichternen Zelebrationsform, Vermeidung von allem
Dramatischen und Malerischen und Beschrankung des
liturgischen Zubehérs auf ein Mindestmafl — verbrei-
tert all dies den Graben zwischen der Liturgie und der
einheimischen Kultur nicht noch mehr ? Die kreative-
ren Menschen finden bereits Mittel und Wege, um den
festlichen Charakter der Liturgiefeier wieder aufleben
zu lassen, indem sie beliebte Musikinstrumente ein-
filhren, um die Gesinge zu begleiten, oder indem sie
zu einer reichhaltigen Zurschaustellung frischer
Friichte und gekochter Efiwaren bei der Offerto-
riumsprozession anregen. Man will selbstverstandlich
nicht den festlichen Charakter auf Kosten der Inner-
lichkeit des christlichen Kults iibertreiben. Auch ge-
denkt man keineswegs, zu einer barocken Liturgie zu-
riickzukehren, die sich um die aktive, einsichtige Teil-
nahme nicht kiimmert, Auflerlichkeiten pflegt und das
Wesentliche vernachlissigt. Aber diirfen wir den geist-
lichen Charakter des Kults auf Kosten des gesamten
menschlichen Erlebens betonen? In der Absicht, die
romische Liturgie wieder zu ihrer urspriinglichen «ed-
len Einfachheit» zuriickzufiithren, gab das Zweite Va-
tikanum die Barockkultur praktisch auf und liefi wohl
oder tibel in der religiosen Erfahrung der Filipinos eine
Leere entstehen — wohl oder tibel, denn dies kann ent-
weder auf die Religiositit einen liuternden Einfluf} ha-
ben oder dann die Liturgie den einheimischen Kultur-
formen entfremden. Und was die Dinge noch schlim-
mer macht: der Ubergang zur Volkssprache hat die
entwaffnende Tatsache zutage gefordert, dafl die
Ubersetzung lateinischer Texte die liturgische Kom-
munikation nicht geférdert hat. Bei vielen beginnt es
zu dimmern und wirkt es irgendwie schockierend, daff
die Sprache der romischen Liturgie dem linguaggio der
Filipinos dufierst fremd ist, die infolgedessen in ihrer
Form des Betens niche einen echten Ausdruck ihrer
Kulturwerte und kulturellen Bestrebungen empfinden
konnen.

Diese Bemerkungen wollen die Giiltigkeit der Li-
turgiereform des Zweiten Vatikanums nicht anzwei-

. feln und auch nicht auf ihre Zukunft auf den Philippi-

nen einen Schatten werfen. Das Aufbliihen des liturgi-
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schen Lebens der Pfarrei und die titige Beteiligung der
Laien sind ja Riesenschritte, die die Kirche nach dem
Konzil getan hat. Doch die tiefsten Werte der philippi-
nischen Kultur konnten von der Sprache und dem Ri-
tus der erneuerten romischen Liturgie noch nicht ein-
gefangen werden. Obwohl die christlichen Filipinos
von christlichen katechetischen Wahrheiten und sittli-
chen Weisungen tief durchdrungen sind und behaup-
ten, romano zu sein, spiegeln sich in ihrem importier-
ten Gottesdienst ganze Sektoren ihres angeborenen
Denkens und auch ihre Redeweise nirgends wider.

2. Religioses Brauchtum und offizieller Gottesdienst

Mit Ausnahme ihrer Barockkirchen, die nur ein blasser
Schatten der herrlichen Tempel sind, die Asien seiner
ganzen Linge und Breite nach durchziehen, hat die re-
ligiose Kultur der Filipinos keine steinernen Monu-
mente, die auf sie ein Loblied singen kénnten. Infolge
der geographischen Lage der philippinischen Inseln
sind ihre Einwohner von den kulturellen und religio-
sen Austauschen zwischen den alten asiatischen Zivili-
sationen abgeschnitten. Somit kennen sie weder die
Weisheit des Konfuzius noch die mystischen Wege des
Hinduismus. Die religiose Kultur der Filipinos, die
wir heute kennen, begann mit der Ankunft der spani-
schen Missionare. Im Unterschied zu denen der ande-
ren Volker Asiens ist sie nicht sehr alt noch ruht sie auf
dem Urgestein der asiatischen Religionen auf. Sie bil-
det eher eine Synthese zwischen der westlichen Reli-
giositit und dem einheimischen Kulturausdruck der
Filipinos.

Die philippinische Kultur lifit sich nicht ohne die
Riten ihrer Vollsreligiositit denken. Diese sind Feiern,
die auflerhalb des Kirchengebiudes und oft ohne
kirchlichen Kultusdiener abgehalten werden. Sie rei-
chen von einfachsten Familienriten bis zu groflartigen
Umziigen durch die Ortschaft, religiosen Tdnzen und
Theaterdarbietungen. Das Volk vollzieht sie mit einem
eigenartigen Gespiir fiir Dramatik und farbenfrohe
Festlichkeiten, in Hingabe und Spontaneitit. Hier sind
sie imstande, ihrer sonst eingeengten Begeisterung fiir
duflere Felern, die von der Niichternheit der offiziellen
Liturgie zuriickgehalten wird, freien Lauf zu lassen.
Wihrend des Ostertriduums, wenn die meisten
Volks-«Liturgien» Seite an Seite mit der offiziellen Li-
turgie abgehalten werden, herrscht deshalb eine festli-
che Stimmung in gemeinsamer Feier und Betitigung,
kurz, die Atmosphire einer allgemeinen fiesta.

Zu der Entwicklung der philippinischen religiosen
Kultur trugen die spanischen Glaubensboten bei, die
europiische religiose Briuche ihrer Zeit oder ver-
christlichte Formen bestehender religioser Riten ein-

fiihrten. Die Historiker fithren das Ati-atiban-Fest auf
das jahrliche Herniedersteigen des einheimischen Ati
auf die Ebenen der Insel Panay zuriick, wo er zur Be-
lohnung fiir eine Tanzdarbietung Nahrung erhielt.
Heute ist es ein Kostiimfest mit Straflentinzen und Be-
lustigungen zu Ehren des Kindes Jesu. Die Historiker
erblicken ebenfalls verchristlichte Riten in Flores de
Mayo (im Maimonat werden der Jungfrau Maria tig-
lich Blumen dargebracht), in den Flufiprozessionen zu
Ehren der heiligen Patrone von Stidten, die an einem
Flusse gelegen sind, und in den religiésen Fruchtbar-
keitstinzen vor Heiligendarstellungen. Andere volks-
tiimliche Briauche sind europiischen Ursprungs und
mit Liturgiefeiern eng verbunden. Vorbilder dafiir wa-
ren «liturgische Spiele», die in Europa vom 14. Jahr-
hundert bis zur Barockzeit blithten. Urspriinglich
wurden sie in Kirchen aufgefiihrt, wobei Texte ver-
wendet wurden, die auf das Missale und das Brevier
zuriickgingen, Doch als unpassende und komische
Elemente in sie eindrangen, wurden solche Spiele viel-
fach aus der Kirche verbannt und fanden dann auf dem
Stadtplatz statt. Dies erklirt, weshalb auf den Philip-
pinen fiir gewohnlich keine «liturgischen Spiele» in-
nerhalb der Kirche stattfinden, obwohl sie dem offi-
ziellen Kult verwandt sind. Sie sind ja populire Dar-
stellungen (oft mit apokryphen Einschiiben gewiirzt)
der Geschehnisse, die von den liturgischen Festen
kommemoriert werden. Darum halten sich diese Spiele
eng an das liturgische Kalendarium, aufler wenn das
Touristikbiiro das im Mai stattfindende Santakrusan
als einen weiteren Anziehungspunke fiir Touristen in
die Wethnachtszeit verlegen lifit.

Eine kurze Schilderung einiger Hauptformen der
philippinischen Volks-«Liturgie» wird ihren gesell-
schaftlich-religiosen Wert veranschaulichen und ihren
weiterdauernden Einfluff auf die Kultur der Filipinos
erkliren. Am Vorabend von Weihnachten findet in
manchen Stidten das Panuluyan statt, eine dramati-
sche Darstellung der Herbergssuche des heiligen Paa-
res. Schon Stunden vor Mitternacht werden die Sta-
tuen der Jungfrau Maria und des hl. Josef zu Hiusern
gebracht, wo die Szene neu aufgefiihrt wird. In Lied-
versen bittet der Chor um Unterkunft, wird aber von
den Hausbesitzern barsch abgewiesen. Diese dramati-
sche Wiederauffithrung soll auf die Filipinos, fiir die
die Gastfreundschaft eine hochangesehene Tugend ist,
tiefen Eindruck machen.

In der Fastenzeit wird wihrend eines ganzen Tages
oder wihrend mehrerer Stunden tiglich in verschiede-
nen Hiusern die Passion gesungen. Freunde und
Nachbarn treten ein, singen vor dem Altar einen Teil
der Passion und setzen sich nachher zu einem Mahl,
das immer noch einen vagen sakralen Unterton hat.
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Der Text, der in den sieben Hauptsprachen der Filipi-
nos vorliegt und aus ungefihr 3150 gereimten Stanzen
von je fiinf Versen besteht, ist eine Erzihlung der
Heilsgeschichte. Er erzihlt die Geschichte von der
Schépfung und vom Siindenfall, erklirt das Geheimnis
der Dreifaltigkeit, spricht von der Menschwerdung,
der Kindheit und dem 6ffentlichen Wirken Christi und
verweilt lange bei seinem Leiden und Sterben, seiner
Auferstehung und Auffahrt. Der Text schliefit mit
Pfingsten und der Aufnahme Mariens in den Himmel
und erinnert an das Jiingste Gericht, den himmlischen
Lohn und die Hollenstrafe. Obwohl das Werk im
Jahre 1884 von kirchlichen Zensoren gepriift wurde,
ist der Text nicht von allen apokryphen Elementen
purgiert. Dennoch ist er dufierst didaktisch und war
fiir manche Generationen das einzige katechetische
Werk, das der Mehrheit der Filipinos zuginglich war.

Doch die dramatischsten Volks-«Liturgien» sind
die, die wihrend der heiligen Woche gefeiert werden.
Am Palmsonntag wird das Hosanna von Kindern auf-
gefiihrt, die das «Benedictus qui venit» singen und
wihrend der Prozession Bliitenbldtter streuen. Am
Abend wird das Cenaculo oder Passionsspiel abgehal-
ten. Es beginnt mit der Erzihlung vom Siindenfall und
endigt mit der Auffahrt Christi. Das Spiel kann sich
iiber mehrere Nichte erstrecken. Doch das Drama er-
reicht seinen Hohepunkt am Karfreitagmorgen, wenn
in den Hauptstralen der Stadt von kostiimierten
Kreuztrigern der Kreuzweg dargestellt wird. Juden
und romische Soldaten rezitieren (oder extemporieren)
hohnende und verurteilende Spriiche und peitschen
den Cristo, der durch das Gewicht des hélzernen
Kreuzes zu Boden gedriickt wird. Fromme Frauen
kommen heraus, um ihn zu laben und den ibrigen
Darstellern Nahrung anzubieten. Am Abend durch-
zieht die Hauptstrafien eine feierliche, von einem Mu-
sikkorps, das Trauermirsche spielt, begleitete Prozes-
sion mit den Statuen des ins Grab gelegten Christus,
der Schmerzensmutter und einer Schar von Heiligen,
die Trauergewinder tragen. Das Schluflidrama findet
am frithen Ostermorgen vor Beginn der ersten Messe
statt. Es ist das sogenannte Salubong oder Santo Encu-
entro, die Begegnung zwischen Christus und seiner
Mutter am Ostermorgen. Zwei getrennte Prozessio-
nen, die eine mit dem Bildnis des auferstandenen Chri-
stus, die andere mit dem in einen schwarzen Schleier
gehiillten Bild der Schmerzensmutter, treffen auf dem
Stadtplatz zusammen. Ein kleines Kind, als Engel ge-
kleidet, wird von einem Dach auf das Podium hinun-
tergelassen und hebt langsam den schwarzen Schleier
hinweg, wihrend das «Regina coeli» gesungen wird.

Dann lift man die beiden Statuen zum Zeichen des -

Grufles sich dreimal voreinander verneigen. Weifle

Tauben werden freigelassen, und ein junges Madchen,
das ein mit Ornamenten versehenes Banner hilt, fithrt
einen rituellen Tanz auf, der die Osterfreude zum
Ausdruck bringt.

An diesem Beispiel lafit sich ermessen, von welcher
Bedeutung die Volks-«Liturgien» im Leben der Filipi-
nos sind. Sie erfreuen sich grofer Beliebtheit, weil sie
in die religiose Kultur des Volkes inkarniert sind. Sie
fordern das Gemeinschaftsleben, denn sie sind eine
Anstrengung, die die Beteiligung aller erfordert und
die Menschen miteinander in Kontakt bringt. Sie wer-
den bei wachsendem Interesse weiterhin abgehalten,
weil sie vom Volk als echte Auflerungen seiner kultu-
rellen Identitit empfunden werden. Auf der Ebene der
religiosen Erfahrung haben diese Volksbréuche, mehr
als die offiziellen Liturgien, den Glauben und den reli-
giosen Eifer der Filipinos Jahrhunderte hindurch ge-
stitzt. Weil sie in den grofien Strom der Volksreligiosi-
tit einmiindeten, wurden sie zu institutionalisierten,
bleibenden Formen der katechetischen Unterweisung,
die dem barocken Temperament der Bevolkerung zu-
sagen und allen leicht eingehen. Wenn man von einem
negativen Aspekt absieht — sie vertiefen das Verstind-
nis der eigentlichen Liturgie nicht, sondern lenken
eher von ihr ab —, ist zu sagen, dafl sie einen unerlifili-
chen Bestandteil der religiosen Kultur der Nation bil-
den.

Man kann sich jedoch nicht mit diesem Thema be-
fassen, ohne einige Fragen nach der Beziehung zwi-
schen den Volks-«Liturgien» und der erneuerten romi-
schen Liturgie zu stellen. Stimmen diese Volks-«Li-
turgien» mit deren Geist iiberein ? Sollten sie so belas-
sen werden, wie sie sind, oder sollten sie irgendwie in
den offiziellen Gottesdienst der Kirche eingegliedert
werden? Am 16. Mirz 1971 gestattete die Gottes-
dienstkongregation, das Salubong an die Stelle des Er-
offnungsritus der ersten Messe des Ostersonntags tre-
ten zu lassen. Dies ermutigte viele, mit dem Gedanken
zu spielen, auch das Panuluyan in die Weihnachtsli-
turgie einzubetten. Eine solche Integration wire eine
willkommene Bestitigung dafiir, welchen Wert die
Kirche Volksbriuchen beimifit und welche Rolle diese
bei der Ausformung einer einheimischen Liturgie spie-
len konnten. Doch die Frage ist sehr verwickelt und
weist mehr Knoten auf, als man vermuten wiirde. Ge-
schichtlich gesehen waren, wenigstens auf den Philip-
pinen, die Volks-«Liturgien» nie als Bestandteile des
offiziellen Gottesdienstes gedacht. Als Volksfeiern
haben sie notwendigerweise den Charakter der Spon-
taneitit und Improvisation. Man kann sich auch fra-
gen, ob ihr Einbau in die fremde Welt der romischen
Liturgie diese weniger fremd machen wird. Geniigt
eine Integration dieser Art, dem Verlangen zu entspre-
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chen, die offizielle Liturgie in der Volkskultur zu in-
karnieren ?

3. Auf dem Weg zu einer einheimischen Form des
Gottesdienstes

Das Problem, wie man ein Christ#nd ein Filipino sein
kann, lauft auf die Kulturfrage hinaus und muf infol-
gedessen im Zusammenhang mit dem Suchen der Na-
tion nach ihrer kulturellen Identitit gesehen werden.
Dies ist eine Bewegung, die darauf ausgeht, die her-
kommlichen Werte und Riten, die den Charakter der
Filipinos durch Generationen hindurch geprigt haben,
wiederzuentdecken und zu férdern. Durch die Kiin-
ste, die Massenmedien und nationalistische Schlag-
worte ist im Volk, das in der jiingsten Vergangenheit
sein Kulturerbe geringschitzte und westliche Lebens-
weisen und Werte iibernahm, ein gewisser Kulturstolz
geweckt worden. Fiir die Kirche ist dieses verinderte
Klima ein klarer Hinweis darauf, dafl die Zeit fiir die
Indigenisierung gekommen ist. Da sich in ihr die In-
karnation des Gotteswortes in Zeit und Raum hinein
erstreckt, mufl die Kirche sich auf solche Weise zu in-
karnieren suchen, dafl sie nicht blof§ als die Kirche be-
trachtet werden kann, die unter dem Volk der Philip-
pinen lebt, sondern auch als die Kirche der Filipinos.
Dem Vorbild Christi entsprechend, der Jude wurde,
mufl die Kirche philippinisch werden.

Bei diesem neuen, gewagten Unternehmen geht es
vor allem um zwei Bereiche : um eine Filipino-Theolo-
gie und eine Filipino-Liturgie. Wihrend der letzten
Jahre sind, zumeist in personlicher Initiative, ver-
schiedene Versuche in dieser Richtung gemacht wor-
den. Dank dieser Bestrebungen wurde die Grundlage
zur Zukunftsarbeit gelegt. 1974 tauchte die Frage offi-
ziell auf, als die katholische Hierarchie einen Hirten-
brief iiber Maria herausgab, der sich auf die Rolle der
einheimischen Werte und Brauche in Marienandachten
berief. Im Jahre darauf widmete die Bischofskonferenz
ithre Julisession einer Diskussion tiber die Werte und
die Religiositit der Filipinos. Und im Januar 1976
nahm sie im Prinzip die Misa ng Bayang Pilipino an,
einen in Zusammenarbeit mit der Theologischen
Schule von Maryhill von den Benediktinern ausgear-
beiteten Vorschlag fiir die Indigenisierung der romi-
schen Messe.

Die Misa ng Bayang Pilipino (Messe des philippini-
schen Volkes) ist ein Versuch, dem Verlangen nach der
Inkarnation des Gottesdienstes der Kirche in der phi-
lippinischen Kultur zu entsprechen und der Liturgie
zu ermoglichen, fiir die Gottesdienstgemeinde trans-
parent zu sein. Sie sieht im Filipino einen Menschen,
der sein eigenes Brauchtum hochschitzt. Darum ver-

wenden ihre Texte herkommliche Ausdrucksformen,
die seinem Denken und seiner Sprechweise entstam-
men, wihrend ihre Riten Elemente eingliedern, die
von seiner religidsen Kultur inspiriert sind. Ohne die
Grundlinien der romischen Messe aufzugeben, ent-
lehnte die Misa orientalischen Liturgien die Formen,
die dem philippinischen Temperament am meisten zu-
sagen. Ohne die von der Liturgie verkiindigte und ge-
feierte christliche Botschaft zu beeintrichtigen, sucht
sie den Filipinos eine Gottesdienstform anzubieten,
mit der sie sich identifizieren kénnen.

Was die Riten betrifft, gliederte die Misa Elemente
ein, die der herkémmlichen Kulturwelt der Filipinos
entnommen sind. Beispielsweise werden im Eingangs-
ritus Bliitenblatter auf den Kirchengang gestreut, um
eine festliche Atmosphire zu schaffen und das Kreuz
zu ehren, das ein Priester trigt. In Einklang mit dem
tiberschwinglichen, tief religiosen Charakter der Fili-
pinos werden der Eingangsritus, die Verehrung der
Heiligen Schrift, das eucharistische Hochgebet und
der Segen so gestaltet, dafl sie eine dramatische Wir-
kung ausiiben, aber dabei doch eine religiése Dimen-
sion enthalten und schaffen. Aus diesem Grund wer-
den das Kreuz und die Heilige Schrift emporgehoben,
wihrend das Volk eine Doxologie singt ; um ein erha-
benes Gebet anzudeuten, werden zu Beginn des
Hochgebetes feierlich Kerzen entziindet, die Kirchen-
glocken werden festlich geldutet und das Volk wird mit
dem Kruzifix gesegnet. Der Priester empfingt erst
nach dem Volk die Kommunion, was an die philippini-
sche Sitte erinnert, dafl der Gastgeber erst nach dem
Gast1fit. Dies ist eine allgemeine Praxis bei reichen wie
bei armen Familien und eine der herkémmlichen Hof-
lichkeitsbezeugungen, um die Gastfreundschaft aus-
zudriicken. Das Zeichen der Einheit wird in den Ent-
lassungsritus versetzt als ein Akt des Lebewohlsagens,
der im gesellschaftlichen Leben der Filipinos einen
wichtigen Platz einnimmt. Man versichert dabei ein-
ander von neuem der Freundschaft und Einheit.

Doch die einzigartige Qualitit der Misa liegt in ih-
rem Text, der so formuliert worden ist, daf} er nicht
nur den liturgischen Inhalt getreu wiedergibt, sondern
auch das Denken und die Sprechweise des Volkes wi-
derspiegelt. Obwohl der Ritus eine vertraute Atmo-
sphire schaffen kann, ist er nicht das Hauptkriterium,
um zu beurteilen, wie tief die Indigenisierung geht.
Man gab sich sehr viel Miihe, philippinische Aussage-
formen zu verwenden, die das von der Liturgie gefei-
erte christliche Mysterium tibermitteln. Sprichworter,
Maximen, Aphorismen und die farbenreichen Idiome,
die sich nicht tibersetzen lassen, wurden paraphrasiert
und ihnen liturgischer Charakter eingeprigt. Dadurch
wurde erméglicht, dafl die Werte und das religiose
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Empfinden der Filipinos die Gebetsformeln durch-
dringen. Der Text des Hochgebetes spielt an Werte an,
die dem Volk von jeher teuer sind, wie z.B. Dankbar-
keit und Zusammengehorigkeitsgefiihl, und preisen
Gottes Initiative und Sorge fiir den Menschen. Die
weiteren Texte, z.B. die des Offertoriums und der
Communio, sind voller Paraphrasen von philippini-
schen Denkspriichen und Sprichwortern iiber die gote-
liche Vorsehung und iiber menschliches Streben und
menschliche Grofimut.

4. Schluft

Auf dem Wege iiber den geschichtlichen Ansatz zur li-
turgischen Erneuerung sind wir auf die wesentliche
Botschaft des christlichen Gottesdienstes gestofien. In
Geist und Form ist die Liturgie des Zweiten Vatika-
nums ihrem Archetyp dhnlicher geworden. Doch dies
ist lediglich ein erster Schritt zur lebendigen Liturgie.
Es bleibt die Aufgabe, die Botschaft in die Kultur und
das religidse Brauchtum des Volkes zu ibertragen.
Dabei besteht die Gefahr, daff Kultur-«Lasten» die
Transparenz der Liturgie verdunkeln, aber auch die
Gefahr, dafl die Liturgie zu einem geschichtlichen
Monument verkiirzt wird, das fiir das Alltagsleben der
Gottesdienstgemeinde bedeutungslos ist. Die Anpas-
sung der Liturgie an die Kultur und das religiose
Brauchtum ist deshalb eine dringliche Forderung.
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