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Die Volksreligion als Stiitze
der Identitdt

Eine auf der Erfahrung mexikanischer
Amerikaner in den USA beruhende
pastoralpsychologische Fallstudie

Einleitung

Der mexikanische Amerikaner, der entweder in
die amerikanische Staatsangehérigkeit hineinge-
boren ist oder diese erworben hat, bewahrt sich
gleichzeitig sein grofles amerikanisches Kultur-
erbe. Etwa 14.300.000 mexikanische Amerika-
ner leben heute in den USA, und ihre Zahl nimmt
taglich zu. Sie stellen eine sehr komplex struk-
turierte soziokulturelle Gruppierung dar, die
sich in den USA vollkommen zu Hause fihlt,
jedoch ohne sich die amerikanische Lebensweise
jemals vollig zu eigen gemacht zu haben. Die
mexikanischen Amerikaner sind weder ganz
«US-Amerikaner» noch sind sie ganz «Latein-
amerikaner». In diesen Gebieten, die sie noch
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heute bewohnen, lebten sie bereits, lange bevor
die USA den Westen besiedelten und sich die
mexikanischen Territorien einverleibten. Einer
der Schliisselfaktoren, der die Identitit, den Zu-
sammenhalt und die Kontinuitit dieser Gruppie-
rung bis heute wesentlich bestimmte, ist im
behartlichen Uberdauern ihrer religiésen Sym-
bolik gegeben. Sie soll in der folgenden Darstel-
lung kurz untersucht werden.

1. Die Funktion der religiosen Symbole

Die volkstiimlichen Ausdrucksweisen eines
Glaubens lassen auf seine Funktion innerhalb des
sozialen Lebens der Glaubenden schlieffen, die je
nach der Geschichte eines Volkes und seines
sozialen Standortes ganz unterschiedlich ausfillt.
So etwa wird einer dominanten Kultur der volks-
timliche Ausdruck ihres Glaubens der Legiti-
mierung ihrer Lebensgewohnheiten dienen, die
als von Gott selbst verfiigte und wahrhaft
menschliche Lebensweisen ausgegeben werden.
Die Glaubensiuflerungen haben hier die Funk-
tion, das moralische Gewissen zu beruhigen und
das Volk zu blenden, so daf es die Ungerechtig-
keiten des Alltagslebens nicht mehr wahrzuneh-
men vermag. Fiir eine kolonialisierte, unter-
driickte und von anderen dominierte Gruppie-
rung eines Volkes hingegen stellen die Glaubens-
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duflerungen die letzte Méglichkeit dar, sich ge-
gen das Bestreben der dominanten Kultur, sie
durch Vernichtung oder durch Einverleibung
und totale Angleichung als eine selbstindige
Gruppierung zu zerstoren, zur Wehr zu setzen.
Die Glaubensiuflerungen einer solchen Grup-
pierung halten damit das Gespiir fiir die Unge-
rechtigkeiten lebendig, der diese Menschen Tag
fiir Tag ausgesetzt sind.

Wenn hier von den volkstimlichen Aus-
drucksweisen des Glaubens die Rede ist, so sind
nicht die privaten oder individuellen Gebete
einiger weniger Menschen gemeint, vielmehr die
Gesamtheit der Glaubensauffassungen, Rituale,
Zeremonielle, Verehrungen und Gebete, welche
von einer Mehrzahl von Menschen gemeinsam
praktiziert werden. Meine Ausgangsthese dabei
ist — sie in diesem Papier zu entwickeln wiirde zu
weit fithren —, dafl solche von der Mehrheit des
Volkes freiwillig getragene, feierlich begangene
und von Generation zu Generation im Sinne der
Kirche (oder ohne sie - manchesmal sogar ihr
zum Trotz) weitergegebene Glaubensauflerun-
gen der Identitit eines Volkes einen tiefen Aus-
druck zu geben verméogen.

Sie stellen das grundlegende Fundament des
innersten Wesens eines Volkes dar und sind der
gemeinschaftliche Ausdruck seiner kollektiven
Seele. Fiir die an den Feierlichkeiten beteiligten
Menschen sind diese Glaubensiufierungen iiber-
aus bedeutungsvoll, wihrend sie fiir Auflenste-
hende dagegen bedeutungslos sind. Menschen,
die in ithnen eine lebenspendende Kraft erfahren,
bediirfen keiner Erliuterung, um sie zu verste-
hen. Dem gelegentlichen, moglicherweise wis-
senschaftlich interessierten Zuschauer hingegen
wird keine Erklirung je die wahre und volle
Bedeutung solcher Glaubensiuflerungen wieder-
geben und vermitteln kénnen. Ohne solche ge-
meinschaftlichen Ausdrucksweisen des Glau-
bens mag es Zusammenschliisse von Menschen
geben, die ein gemeinsames Interesse verbindet
(z.B. die Genossenschaft, den Staat usw.), aber
niemals die Erfahrung, ein Volk zu sein.

Das Selbstbewufitsein einer Gruppe und das
Zugehorigkeitsgefiihl ihrer Mitglieder entsteht
aufgrund ihrer Tradition. Im Erleben der Tradi-
tion behilt der Einzelne die Verbindung zu
seinen Urspriingen ebenso wie zu seinem spite-
ren Ende, aufgrund von Stammbaumforschun-
gen und Geschichten uiber die Anfinge der sozia-
len Gruppierung etwa. Wir alle sind in derartige
Zusammenhinge hineingeboren und erfahren in

thnen unser Wesen in seiner Gesamtheit und
Tiefe. An anderen Traditionen mogen wir uns
erfreuen, mogen sie sogar sehr bewundern, den-
noch werden wir uns in ihnen niemals vollig zu
Hause fithlen. Ganz gleich, wie vertraut sie uns
werden, wir werden niemals das Gefiihl verlie-
ren, anders zu sein.

In seinen ersten Anfingen vermochte das
Christentum den Menschen auf einzigartige
Weise das Gefiihl einer Zusammengehorigkeit zu
vermitteln, ohne ihre ortsgebundene Identitit zu
zerstoren. Die Menschen mufiten sich weder in
volliger Assimilation aufgeben, noch wurden sie
als Minderwertige ausgegrenzt. Die christliche
Botschaft verwob sich gleichsam mit den lokalen
religidsen Traditionen und vermittelte den Men-
schen auf diese Weise ein tieferes Empfinden
ihrer ortsgebundenen Identitit (ein Gefihl des
Verwurzeltseins). Gleichzeitig iiberwand es die
psychosozialen Barrieren, die die Nationalititen
voneinander trennten und auf Abstand hielten,
und lie so eine wirklich universale Gemein-
schaft entstehen (ein Gefiihl der Universalitit).
Mit anderen Worten, das Christentum forderte
die Verwurzelung und hob gleichzeitig jede Art
von Gettodasein auf. Es verwandelte Volker und
Kulturen, nicht etwa, indem es sie vernichtete,
sondern indem es ihre wichtigsten Rituale und
Mythen auf der Grundlage seiner eigenen grund-
legenden Rituale und Mythen neu interpretierte.
So konnte ein Jude weiterhin ein glaubiger Jude
sein und doch der neuen universalen Gemein-
schaft angehdren; ebenso wie ein Grieche oder
ein Romer ohne Einschrinkung das bleiben
konnte, was er war, und gleichzeitig der neuen
weltweiten Einheit zugehoren konnte.

2. Religiose Traditionen Nord- und
Lateinamerikas

Zur Zeit seiner Entstehung setzten sich in Nord-
bzw. Lateinamerika zwei grundlegend verschie-
dene Leitbilder bzw. Mythenversionen der
christlichen Tradition durch. Die USA entstan-
den im Zuge sakularer Initiativen, die von dem
tief empfundenen Gefiihl eines religiésen Sen-
dungsbewufitseins durchdrungen waren. Die
Religionen der Eingeborenen rottete man aus
und ersetzte sie restlos durch einen neuen Typ
von Religion. Ein puritanischer Moralismus, ei-
ne presbyterianische Rechtschaffenheit und ein
methodistisches soziales Bewufitsein fithrten in
Verbindung mit einem Deismus und dem Geist
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eines krassen Individualismus zu dem neuen
Nationalismus, der als die hauptsachliche Reli-
gion des Landes fungierte. Ganz anders verhielt
es sich in Lateinamerika. Dort prallten die Reli-
gionen der alten und neuen Welt aufeinander,
und das Bestreben der neuen Religion, die alten
Religionen auszumerzen, fand in der vélligen
Aneignung durch eben diese Religionen sein
Ende.

Der iberische Katholizismus mit seiner Beto-
nung des klerikalen Rituals und von Gott gewoll-
ter monarchischer Gesellschaftsstrukturen siegte
nur physisch. Er wurde von dem vorkolumbiani-
schen Spiritualismus aufgesogen, der die harmo-
nische Einheit von Gegensatzspannungen beson-
ders betonte: von minnlich und weiblich, Leiden
und Gliick, Selbstvernichtung und Uberlegen-
heit, Einzelnem und Gruppe, Heiligem und Pro-
fanem. In der sakularisierten Kultur der Verei-
nigten Staaten gilt derjenige als rechtschaffener
und gerechter Mensch — als gut und heilig —, der
materiellen Erfolg hat. In der vorkolumbiani-
schen iberisch-katholischen Mestizenkultur Me-
xikos ist ein rechtschaffener und gerechter
Mensch derjenige, der all die Gegensatzspannun-
gen des Lebens ertragen kann, ohne dabei seine
innere Harmonie zu verlieren.

Wihrend ihres groflen expansiven Vorstofies
in den Westen Anfang des neunzehnten Jahrhun-
derts eroberten und iibernahmen die USA fiinf-
zig Prozent des nordamerikanischen Territo-
riums. So wurden die Mexikaner, die dieses
gewaltige Gebiet bewohnten, das sich in einer
Breite von 3500 Kilometern von Kalifornien bis
Texas erstreckte, in ithrem eigenen Land iiber
Nacht zu Fremden - zu Auslindern, die ihr
Zuhause niemals verlassen hatten. Thre gesamte
Lebensweise war plotzlich der Geringschitzung
preisgegeben. Der mexikanische Mestize wurde
als ein Bastard, der nur zur billigen Arbeitskraft
tauge, verabscheut. Man war bemiiht, alles Me-
xikanische systematisch zu unterdriicken: Sitten
und Gebriuche, die Sprache, den mexikanischen
Katholizismus. Die verbliebenen hellhdutigen
und blonden Mexikaner hatten dieWahl, in der
weiflen angelsichsischen und protestantischen
Kultur der USA entweder vollig aufzugehen
oder aber als ein minderwertiger Mensch der
Achtung preisgegeben zu sein. Die dunkelhauti-
gen Mexikaner dagegen hatten gar keine Wahl!
Sie wurden zur minderwertigen Rasse erklart,
dazu bestimmt, Diener der weiflen Herrenrasse
zu sein.

Aufgrund sozialer Unruhen und aufierster Ar-
mut sehen sich heutzutage viele Mexikaner ge-
zwungen, in die ehemals mexikanischen Territo-
rien, die politisch jetzt zu den USA gehéren, zu
iibersiedeln. Die Neuankémmlinge werden von
der US-amerikanischen Einwanderungsbehorde
allerdings laufend belistigt und wie Eindringlin-
ge behandelt — eine kuriose Ironie, wenn man
bedenkt, dafl es die USA waren, die einst illegal
in diese Gebiete eingedrungen waren und sie
Mexiko weggenommen hatten. Dennoch fiihlen
sich die Nachfahren der urspriinglichen Bewoh-
ner dieser Region und jene, die eingewandert
sind, weiterhin dort zu Hause. Sie widerstehen
der Zerstorung durch Assimilation und pflegen
das feierliche Gedichtnis an ihren Rechtsan-
spruch, ein Volk zu sein.

3. Mexikanisch-amerikanische religiése Symbole

Die mexikanischen Amerikaner, die in diesem
riesigen, zwischen den USA und Mexiko gelege-
nen Grenzlandgebiet leben, tiberlebten nicht nur
als ein groflartiges Volk, sie bewahrten sich auch
eine gute geistige Gesundheit, trotz der zahllosen
Beleidigungen und Demiitigungen, die sie im
Laufe ihrer Geschichte —ja sogar heute noch—zu
erdulden hatten'. Jeder, der eine solch lange
Geschichte der Rassentrennung, Erniedrigung
und Ausbeutung erleiden mufite, sollte eigent-
lich ein geistiges Wrack sein®. Trotz threm fort-
wahrenden Leiden jedoch wichst die Zahl dieser
Menschen stetig an, haben sie im allgemeinen
Erfolg und sind sie dank ihrem tiefen Glauben,
der sich in den gemeinsamen religiésen Praktiken
der Glaubigen ausdriickt und lebendig erhilt,
frohe und gesunde Menschen. Ich konnte viele
dieser Praktiken hier anfithren’, mochte mich
aber auf das beschranken, was ich als drei zusam-
mengehorige und verwandte innige Ausdrucks-
weisen des letzten Grundes und des entscheiden-
den Trachtens dieses Volkes ansehe: Guadalupe
und die Taufe, der Staub und das Wasser, die
Kreuzigung und die «Toten». Dies sind die
Symbole, die die offensichtlich zerstorerischen
Krifte des Lebens anzunehmen, zu iiberwinden
und zu vereinen vermogen. In ihnen erfahren wir
den letzten Sinn und die endgtiltige Bestimmung
der Pilgerfahrt unseres Lebens.

Es gibt kein bedeutenderes und beharrlicheres
Symbol der mexikanischen und mexikanisch-
amerikanischen Identitit als die Verehrung Un-
serer Lieben Frau von GUADALUPE. Tausen-
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de sind es, die taglich den Ort ihrer Erscheinung
und Verehrung in Tepeyac besuchen, und aller-
orts in Amerika tritt sie in den spontanen Gebe-
ten und kiinstlerischen Ausdrucksweisen der
Menschen alltaglich erneut in Erscheinung.
Durch sie erfahren die Menschen Anerkennung,
Wiirde, Liebe und Schutz ..., wagen sie es, ihr
Leben zu bejahen, auch wenn alle anderen ihnen
das Recht auf Leben bestreiten. Vom Tag ihrer
Erscheinung an ist sie gleichsam die Flagge aller
groflen Bewegungen gewesen, der Unabhingig-
keitsbewegung, der Bewegung fiir Bodenverbes-
serung, der Befreiungsbewegung.

Gibe es Unsere Liebe Frau von Guadalupe*
nicht, gibe es heute auch keine Mexikaner oder
kein mexikanisch-amerikanisches Volk. Die gro-
Ben mexikanischen Nationen sind von der spani-
schen Invasion, die ihren heftigen und blutigen
Hohepunkt im Jahre 1521 erreichte, besiegt wor-
den. Diejenigen Einheimischen, welche man
nicht umgebracht hatte, wollten nicht mehr le-
ben. Alles, was fiir sie von Wert gewesen war,
war zerstort worden, auch ihre Gottheiten.
Nichts gab es mehr, wofiir sich zu leben gelohnt
hitte. Durch diesen ungemein schweren Schick-
salsschlag war ihre gesamte Vergangenheit un-
wichtig geworden. Neue Krankheiten traten auf,
und im Verein mit dem Trauma einer kollektiven
Todessehnsucht der Menschen ging der Umfang
der einheimischen Bevdlkerung gewaltig zuriick.

Es war die dunkelhiutige Jungfrau von Gua-
dalupe, die dem Mexikanertum zur Geburt ver-
half. Durch sie iiberlebte das Volk und entwik-
kelte sich fort. Als die vorkolumbianische Welt
im Jahre 1531 ihr drastisches Ende fand, ereigne-
te sich ein vollig unvermuteter Einbruch, als am
ehemaligen Sitz der Gottin Tonanzin eine Mesti-
zin erschien, die «allen Bewohnern dieses Lan-
des» eine neue Zeitepoche ankiindigte. Guadalu-
pe lieferte den Funken, der es dem Volk ermagli-
chen sollte, sich aus dem Reich des Todes zu
erheben, dem aufsteigenden Phoenix gleich, der
sich einst aus der Asche erhob. Nicht nur Riick-
kehr zum Vergangenen sollte moglich werden,
etwas ginzlich Neues sollte vielmehr entstehen’.
In scharfem Kontrast zu dem totalen. Bruch mit
der Vergangenheit, den eine durch Eroberung
gekennzeichnete Weise der Evangelisierung ein-
geleitet hatte, lieferte Guadalupe jenen notwen-
digen sense of continuity, der aller menschlichen
Existenz zugrunde liegt. Die Erscheinung in
Tepeyac, dem lange Zeit verehrten Sitz der Got-
tin Tonanzin, brachte die Menschen in einen

unmittelbaren Kontakt zu ihrer iiberkommenen
Vergangenheit und stellte die Verbindung zu
ihrer urspriinglichen Mythologie her. Indem die-
ses Ereignis den Menschen den Zugang zu etwas
Neuem eroffnete, bestitigte es auch ihre Ahnen.
Von den Missionaren war ihnen gesagt worden,
ihre Ahnen irrten und es miisse Licht in ihre
teuflische Vergangenheit gebracht werden. Dann
trat jedoch Unsere Liebe Frau auf, die sich als die
Mutter des wahren Gottes vorstellte und ver-
langte, an diesem heiligen Ort einen Tempel zu
errichten. Aus der ureigenen Vergangenheit die-
ser Menschen als Volk war damit in einer direk-
ten Kontinuitit etwas wirklich Heiliges hervor-
gegangen.

Dariiber hinaus verlieh die Erscheinung der
Gegenwart auf vielerlei Art Sinn und Bedeutung,
da sie Liebe, Rechtfertigung und Schutz gewahr-
leistete. In einer Zeit, da die Menschen erfahren
hatten, dafl ihre Gotter sie im Stich lieflen, bot
ihnen die Mutter des wahren Gottes ihre person-
liche Unterstiitzung an. In einer Zeit, da von
neuem rassische und ethnische Abgrenzungen
auflebten, bot sie als Mutter aller Einwohner des
Landes die Grundlage fiir eine neue Einheit. In
einer Zeit, da die Einheimischen von den Spani-
ern belehrt wurden, man ihnen sagte, was sie zu
tun hitten, erwihlte sie einen indianischen Ange-
horigen der Unterschicht zu ithrem Vertrauten
und Boten, der die Spanier in Gestalt des Bi-
schofs zu unterweisen hatte und ihnen sagen
sollte, was zu tun sei.

Schliefilich rief Unsere Liebe Frau von Guada-
lupe ein Zeitalter ins Leben, das nun seinen
Anfang nahm, und machte es allen offenkundig,
Uber ihrem Schof brachte man eine aztekische
Skulptur an, die das Zentrum des Universums
darstellt. So trigt sie die Kraft, die der Kultur zu
einem allmihlichen Aufbau verhelfen wird; eine
Kultur, die weder die einfache Wiederherstel-
lung der Vergangenheit noch einfach ein Neu-
spanien, vielmehr der Beginn eines Neuen ist. -
Das Blumensymbol, das Unsere Liebe Frau zum
Zeichen ihrer Echtheit bestimmt hatte, stellte fiir
die indianische Welt das sichere Zeichen fiir eine
Zukunft dar, in der das neue Leben erbluhen
wiirde.

In Guadalupe verbinden sich also die alten
Anfinge mit der Gegenwart und weisen auf das
hin, was noch kommen soll! Die Bruchstiicke der
herkémmlichen numinosen Welt sind nun auf
ganz neue Weise wieder zu einem Ganzen ver-
eint. Aus dem Chaos ersteht eine neue Welt, die
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von endgiiltiger Bedeutung ist. Der Phoenix ist
wirklich hervorgekommen, nicht nur in Form
eines neuen machtvollen Lebens, sondern auch
als das Numinosum, das den Menschen von
neuem Erfahrungen wie die Ehrfurcht vor dem
Heiligen und seine Verehrung nahebringt; nicht
eines Heiligen, das ihnen fremd und ablehnend
gegeniibersteht, sondern eines, das ihr innerstes
Wesen mit letzter Giiltigkeit bejaht — als Volk
ebenso wie als Einzelperson.

Die zweite bedeutsame Ausdrucksweise ist die
TAUEFE der Kinder. Um Zugang zu der Kirche,
die die Liebe Frau ihnen geschickt hatte, zu
haben, brauchten diese Menschen ihrem alther-
gebrachten religiésen Erbe nun nicht mehr véllig
zu entsagen. Sie konnten eintreten, wie sie gerade
waren — mit ihren Sitten und Gebriuchen, ihren
Ritualen, thren Liedern, ihren Tdnzen und ihren
Wallfahrten. Gerade dies aber furchteten die
alten franziskanischen Missionare sehr. Viele
von ihnen wihnten, sie hitten es mit einem
teuflischen Trick zu tun, der ihre missionari-
schen Anstrengungen zunichte machen sollte.
Die Menschen kamen aber weiterhin. Sie erbau-
ten wirklich den neuen Tempel, den die Liebe
Frau gefordert hatte, den lebenden Tempel aus
mexikanischen Christen. Durch die Taufe tritt
jedes neugeborene mexikanische Kind in diesen
Tempel ein und wird Teil des fortlaufenden
Prozesses, wodurch sein Leben, trotz den sozia-
len Kriften, die ihm entgegenstehen, gesichert
ist. Die Gemeinde erklirt jedes Kind zu ihrem
eigenen und fiihrt es stolz dem ganzen Volke vor.
Innerhalb der Gemeinschaft erwartet das Kind
ein grofies Mafl an Bestatigung und Zirtlichkeit.
Dies vermittelt dem Kind zutiefst das Gefiihl
existentieller Sicherheit und versetzt es in die
Lage, sein Selbst trotz den Demiitigungen und
Beleidigungen, die es in der Gesellschaft erwar-
ten, zu behaupten. So wagen es diese Kinder
auch, der zu werden und zu sein, der sie sind,
und sie sind es mit groflem Stolz!

Die Spendung des Aschenkreuzes zu Beginn
der Fastenzeit ist ein recht merkwiirdiger und
geheimnisvoller religioser Ausdrucks der mexi-
kanischen Tradition. Sie erreicht ihre volle sozio-
religiose Bedeutung in Verbindung mit dem
Weihwasser, das in der Osternacht geweiht wird.
Fiir Menschen,die man einst zwang, in ithrem
eigenen Land zu Fremden zu werden, die von
ihrem Eigentum vertrieben und von den Michti-
gen herumgestoffen wurden, gerade so wie ein

heftiger Wind den STAUB herumwirbelt, wird

die Asche zum machtvollen Symbol ihrer nicht
zur Ruhe kommenden Lebenswallfahrt. Sie ist
das Zeichen fiir die bedingungslose Annahme des
gegenwirtigen Augenblicks, auch wenn sie ei-
gentlich gar keine andere Wahl haben. Aber dies
ist nicht das letzte Wort, denn die Menschen
kommen nicht nur der Asche wegen, das ganze
Jahr hindurch kommen sie auch wegen des Weih-
wassers, mit dem sie sich, ihre Kinder, ihr Zu-
hause - alles und jedes - besprengen. Sie sind sich
dabei sehr wohl bewufit, daf} die gesamte Welt
sich sehnt und in schmerzvollen Wehen liegt,
einer Erlosung harrend, die in Christus tatsich-
lich bereits begonnen hat, deren rehabilitierende
Wirkung sich in einer Welt voller aktueller Un-
gerechtigkeiten aber erst noch zeigen mufi. Das
Besprengen mit dem Weihwasser der Osternacht
driickt den unaufhérlichen Ruf der gesamten
Kreatur nach Wiederherstellung und Erneue-
rung aus. Der dem Weihwasser beigegebene
Staub wird in fruchtbare Erde verwandelt wer-
den und so im Uberflufl Ertrag bringen. Das
Empfangen der Asche kommt dem Hinnehmen
des Gegebenen gleich, das Besprengen mit Weih-
wasser seiner fraglosen Bejahung. Wie die Asche
wieder zu Erde werden wird, so verwandeln sich
auch die Menschen, die Staub sind, wieder zu
fruchtbarer Erde; so wird die Erde wieder einmal
unser sein. Das STAUB-WASSER symbolisiert
das grofle Leiden eines entwurzelten Volkes, das
es ablehnt, sich der Verzweiflung und Hoff-
nungslosigkeit zu iiberlassen, das vielmehr in der
unangefochtenen Hoffnung auf das neue Leben
lebt, das mit Sicherheit kommen wird.
Schliefllich méchte ich die KREUZIGUNG
erwihnen, derer am Karfreitag feierlich gedacht
wird, und das am 2. November begangene Fest
der TOTEN; auch dies religiése Feierlichkeiten,
die etwas von dem innersten Kern der Identitit
des mexikanisch-amerikanischen Volkes aus-
driicken. Das Volk, das fortwihrend der Unge-
rechtigkeit und Grausamkeit ausgesetzt war und
einen frithen Tod zu erleiden hatte, betrachtet
das Bild des Gekreuzigten als ein iiberragendes
Symbol fiir das Leben, obwohl es tagtiglich
vielfiltige Todesgefahren erleben mufl. Wenn die
ungerechte Verurteilung und Kreuzigung des
Gottmenschen tatsichlich etwas Gutes und Erl6-
sendes in sich birgt, dann muf auch in diesem
Geschehen etwas letztlich Gutes und die Welt
iberwindend Wertvolles gesehen werden, so
sinnlos und nutzlos uns unser Leiden auch im-
mer erscheinen mag. Begreifen kénnen wir dies
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nicht, aber in Jesus, dem Gottmenschen, der um
unserer Erlosung willen litt, bejahen wir es, und
in dieser wirklichen Bejahung wird uns die Kraft
zuteil, die uns alles Leid durchstehen lifit, ohne
dafl wir zerstort wiirden. So kann man uns zwar
toten, aber nicht vernichten. Es ist eine merk-
wiirdige Ironie, die in unserer Feier der Toten
enthalten ist: Die Toten, sie scheinen nur tot, sie
sind es nicht wirklich! Sie leben! Nicht nur in
Gott, auch in unseren Herzen und unserer Erin-
nerung sind sie lebendig. Jene, die die Welt tot
wihnt, die von der uns umgebenden Gesellschaft
ums Leben gebracht wurden, sie bieten dem Tod
die Stirn und leben in unseren Herzen fort. In
unseren Gedichtnisfeiern ist ihre Gegenwart le-
bendig. Was somit als der Tag der Toten feierlich
begangen wird, ist in Wirklichkeit eine Feier des
Lebens — eines Lebens, das nicht einmal der Tod
vernichten kann. Die Machtigen der Gesellschaft
kénnen uns unser Land wegnehmen, sie konnen
uns zu Auflenseitern machen, ja sie kénnen uns
sogar toten, vernichten aber konnen sie uns
nicht. Denn wir leben in den kommenden Gene-
rationen fort und sind in ihnen weiterhin le-
bendig.

Schlufifolgerung

Die Eroberung des alten Mexiko durch Spanien
im Jahre 1521 und die darauffolgende Eroberung
des nordwestlichen Mexiko durch die Vereinig-
ten Staaten in den vierziger Jahren des neunzehn-
ten Jahrhunderts zwang die einheimische Bevol-
kerung und die folgenden Generationen in eine
zerrissene und sinnlose Existenz. Es war dies
eine tddliche kollektive Katastrophe, die unge-
heuere todbringende Auswirkungen' hatte.
Durch das Auftauchen neuer religioser Symbole
und die Neuinterpretation der alten Symbole,
welche die Vergangenheit mit der Gegenwart
verkniipfte und eine Zukunft eréffnete, ver-
mochte das Volk als solches jedoch zu iiberleben.
Die aufgefiihrten religiosen Ausdrucksweisen —
vom Volke als Ausdruck seines Innersten durch
Generationen hindurch weitergegeben und ge-
feiert — stellen einigende Symbole dar, in denen

sich die entgegengesetzten Krifte des Lebens zu
einer harmonischen Spannung vereinen und auf
diese Weise den teilhabenden Menschen eine
Erfahrung des Ganzseins vermitteln. In diesen
Symbolen und durch sie finden die Gegensitze
zueinander und dringen zu einer Losung, so dafy
die Menschen, die sie feiern, die Uberwindung
ihrer Zerrissenheit erfahren kénnen. Wo ehemals
Widerspruch und Gegensitze herrschten, da
wird heute Versohnung, ja sogar eine Synthese
erfahrbar. Und dies ist genau das, was dem
Leben Freude und Sinn zu geben vermag, was ein
sinnvolles Leben tiberhaupt erst erméglicht, un-
geachtet der Situation, in der es sich befindet.
Nur im Begehen dieser Feste des Seins und der
Erinnerung kann das Volk als Volk fortleben.
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