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Regina Valdés — Mary Ann Fones, Santiago de Chile

Volksreligiositdt im Norden Chiles'

Einfiihrung

Unser Beitrag bietet eine persdnliche Sicht der chilenischen Volksreligiositit. Dieses
Thema wurde bisher sowohl pastoral als auch in der wissenschaftlichen Forschung in Chile
nur wenig beachtet — obgleich die Kirchenzihlung von 1980 zeigte, daB 75% der chileni-
schen Katholiken Formen von Volksreligiositit praktizieren. Um etwas Hintergrundinfor-
mation zu erhalten, interviewten wir Theologen und Seelsorger, die sich mit der Praxis und
den Glaubensvorstellungen der Volksreligiositit auseinandersetzen. Unsere Studie ergab,
daB man mehrere Disziplinen — wie z. B. Asthetik, Geschichte, Musik und Volkskunde —
mit einbeziechen mull, um diese Religiositiit wirklich zu verstehen. Es ist nicht méglich, sich
ihr bloB von einem theoretischen Standpunkt aus zu nihern, da sie eine vielschichtige Rea-
lit4t und die Entwicklung einer bestimmten Kultur umfaft.

Volksreligiositt ist das christliche Erbe des Volkes, ein Erbe, das stindig neu aktualisiert
wird. Deshalb sind denen, die sie ausiiben, ihre historischen Wurzeln nicht bewuBt. Trotz-
dem lassen sich mit Hilfe der genannten Disziplinen jene Phéinomene und Ausdrucksformen
erschlieBen, die auf den ersten Blick von der Norm abzuweichen scheinen, andererseits aber
eine wichtige Bedeutung im EvangelisierungsprozeB haben.

Da wir die Feiern zu Fhren der Jungfrau Maria, die im Norden Chiles stattfinden, sehr
schétzen und mit ihnen vertraut sind, werden wir in unserem Beitrag Beispiele von diesen
Festen vorstellen.

Die Evangelisation Chiles

,»Die Evangelisation muB sich an das kulturelle Gedéchtnis unseres Volkes wenden. Dies beinhaltet
die Wiederherstellung eines erzieherischen Dialogs, der auf jenen Grundlagen beruht, die die ehema-
ligen Missionare dem Herzen unseres Volkes eingeprigt haben. Um das zu tun, miissen wir die Sym-
bole, die stille Sprache des Volkes, anerkennen und deuten.* (Dokument von Puebla 457)

Der Zusammenprall der Kulturen, den die Eroberung und Evangelisation Chiles verur-
sacht hat, brachte eine neue und lebendige religiése Synthese hervor, die durch die Koexi-
stenz katholischer Werte und Glaubensvorstellungen mit einheimischen rituellen Elementen
gekennzeichnet ist. Um diesen ProzeB zu verstehen, ist es notwendig, die auergewohnliche
Offenheit der chilenischen Missionspraxis zwischen dem 15. und 18. Jahrhundert gegen-
iiber der vorkolumbianischen Vergangenheit zu beriicksichtigen.

Von allem Anfang an gaben die Missionare ihr Bestes, um zu einem echten Verstindnis
der kulturellen Wirklichkeit, mit der sie es zu tun hatten, zu gelangen. Die Kiihnheit der
Methoden, die Zielstrebigkeit und Vervollkommnung ihrer missionarischen Aktivititen,
welche die lokalen Eigenheiten integrierten, forderten in hohem MaBe einen stufenweisen
ProzeB der Christianisierung.

' Vortrag auf dem internationalen KongreB von Universa Laus, St.-Maurice (Schweiz), 25. bis 29.
August 1997. Aus dem Englischen iibersetzt von Robert Wentz und Rudolf Pacik.
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Die urspriingliche Art und Weise, Gott zu benennen, sowie alte religiése Kultstétten wur-
den iibernommen. So war es nicht schwer, einheimische Feiern durch christliche Aus-
drucksformen zu ersetzen. Uberdies zog man die kiinstlerische Freiheit und Symbolik der
Einheimischen zur Ausschmiickung der christlichen Kirchen und des Gottesdienstes heran.
Oft findet man in unseren Kirchen und Kapellen Darstellungen der Sonne, des Mondes und
der Sterne als Symbole fiir Gott, die Jungfrau Maria und die Heiligen. Ebenso wurden tra-
ditionelle T#nze und Musik in den Feiern und in einer wirkungsvollen Katechese heimisch;
sie beeinfluBten die Art des Vortrags, des Singens und besonders des Tanzens.

Diese Elemente bestanden bis zum Ende des 18. Jahrhunderts harmonisch nebeneinander,
d. h. bis zur Trennung und Unterscheidung zwischen Volkskultur und offizieller Kirche.
Die Ausweisung der Jesuiten — sie waren die Haupttriger der Evangelisation Chiles — und
der EinfluB der europdischen Aufklirung in Amerika verursachten einen Bruch mit der
fritheren Ordnung. Bis zu jener Zeit waren die Spanier der Integration von Frommigkeits-
formen wohlwollend gegeniibergestanden. Von da an wurde jedoch alles, was spanisch war,
abgelehnt und durch die franzésische Kultur, Denkart und Lebensweise ersetzt. Die geho-
bene Mittelschicht und der Weltklerus Chiles bewunderten franzésische Vorbilder und
ahmten sie nach. Die von den Spaniern betriebene Evangelisierung hatte auf Néchstenliebe
beruht; an ihre Stelle trat (aufgeklirte) Menschenfreundlichkeit. So wurde die inkulturierte
Religiositit mit einer aufgedringten vernunftgemafBen ,Reinigung® vermischt, was das
Verhiltnis von Kirche und Volk drastisch versinderte. Nichtsdestoweniger und trotz offizi-
eller Bemithungen blieben breite Schichten der Bevilkerung der spanischen Tradition treu;
wegen des Mangels an Missionaren hielten die Leute selbst Katechesen und feierten Feste —
auf ihre Art und Weise. Das heilit, dies ermoglichte den Vollzug und die Entwicklung der
Religiositit gemif ihrer Eigenart.

Das 19. und das 20. Jahrhundert waren von einer kulturellen Kluft gekennzeichnet, die es
in fritheren Jahrhunderten nicht gegeben hatte. Die Generalsynode der lateinamerikanischen
Bischofe, welche 1978 in Puebla tagte, empfahl, der Volksreligiositit groBere Aufmerk-
samkeit zu schenken. In unserem Land ist dies jedoch bisher mit nur wenig Begeisterung
geschehen.

Die von den Missionaren ererbte katholische Religion begiinstigte den Glauben an einen
transzendenten Kosmos, der unsere menschliche Welt direkt beeinflufit. Dieser transzen-
dente Kosmos umfalit Gott, Christus, Maria, die Heiligen, die Seelen der Toten, die Engel,
die Dimonen sowie Himmel und Hdlle. Diese religiose Prigung schuf zahlreiche Aus-
drucksformen, die den Glauben an das Wunderbare, Unerwartete und Ubernatiirliche nahr-
ten. Die Person der Jungfrau Maria spielte in der Mission eine sehr wichtige Rolle, und ihre
Verehrung wurde in mehrfacher Weise betont. In der Tat betrachtete man die Jungfrau
Maria als Mittlerin zwischen diesseitigem und jenseitigem Leben. Der Dialog zwischen
dem gottlichen und dem menschlichen Bereich beeinfluite die Leute zutiefst. Sie sahen sich
an zwei Welten beteiligt: einer konkret erfahrbaren Welt, die mit Schwierigkeiten und Pro-
blemen belastet war, und einer {ibernatiirlichen Welt, zu der jeder Mensch berufen ist. Eine
derartige Wechselwirkung lieB den Menschen erkennen, dafl er im Leben nicht allein sei,
denn der ganze gottliche Kosmos vermochte auf der Reise durch das Leben Hilfe anzubie-
ten.

Die kreative Vorstellungskraft des Volkes schuf noch eine andere vermittelnde religitse
Wirklichkeit: das Reich, in dem Visionen, Offenbarungen und Wunder geschehen. Dem-



110 Regina Valdés — Mary Ann Fones

gemdl wurde die Botschaft des Evangeliums durch die lebendige Erfahrung der Gemeinde,
die auch die Mitwirkung der Missionare beinhaltete, ergéinzt. Diese Glaubensvorstellungen,
die sich tief ins Gedachtnis des Volkes eingepriigt hatten, wurden von Generation zu Gene-
ration weitergegeben und sind auch heute noch sehr lebendig.

~ Feste zu Ehren der Jungfrau Maria

Zu den frequentiertesten religidsen Festen in Chile gehdren die Ténze zu Ehren der Jung-
frau Maria im Norden Chiles. Seit der Kolonialzeit gibt es viele Erzdhlungen iiber Mari-
enerscheinungen. Einige von ihnen berichten, Maria sei einem einfachen, armen Indianer
erschienen, um jene Stelle zu offenbaren, an der ihr wundertitiges Bild gefunden werden
konnte. Andere erzihlen davon, daB sie sich genau an jenem Ort zeigte, wo eine Inka-
Prinzessin, die einen Christen liebte und die Taufe empfangen hatte, von ihrem Stamm
geopfert wurde. Diese Offenbarungen wurden der Ausgangspunkt ausgedehnter Pilgerreisen
zu Heiligtiimern, um die Liebe und das Vertrauen zu ,,Unserer heiligen Mutter” zu bekun-
den.

Der Norden Chiles ist das ausgedehnteste Gebiet des Landes; seine Einwohner erbten die
Inkakultur, die religids hoch entwickelt und durch kiinstlerische Kreativitit gekennzeichnet
war. Deshalb sind die Riten in diesem Landesteil sehr mannigfaltig und reich an Symbolik.
Die Inkas glaubten an einen Gott, Wiraqocha, den Schépfer der Welt, und an zwei hohere
Michte, ohne die nichts existieren kann: Inti (die Sonne) und Pachamama (die Erdmutter),
die Manifestation einer Muttergottheit. Diese Glaubensvorstellungen verkorpern die ein-
heimische spirituelle Welt und jene Kultur, welche die Missionare mit dem Evangelium in
Einklang brachten, um die Anden zu christianisieren.

Heute, 500 Jahre nach der Entdeckung Amerikas, leben die Menschen in diesem Teil un-
seres Landes unter duBerster materieller und seelischer Not. Die Gegend ist eine kahle und
grausame Eindde, extrem trocken und ohne natiirliche Ressourcen, ausgenommen Minerali-
en. Die Manner arbeiten in den Bergwerken, fern von ihren Familien und ohne jegliche
soziale oder religitse Betitigung. Landwirtschaft kann nur im Hochland der Anden in 4.500
m Seehohe betrieben werden. In dieser Hohe leben die Leute noch unter altsteinzeitlichen
Bedingungen, sie weiden dort ihre Lamas in tiberwiltigender Einsamkeit und Stille. Diese
Miénner und Frauen halten ihren Glauben lebendig; einen Glauben, der es ihnen erméglicht,
aus dem Kreislauf der Monotonie und Grausamkeit ihres Lebens auszubrechen und der den
Leuten eine transzendente GewiBheit und Hoffnung gibt.

Die Art und Weise, wie sich diese Religiositit kundtut, ist ein bestéindiger, komplexer und
klarer Ausdruck menschlicher Existenz. Religiositit verleiht dem Leben Sinn, 146t es ge-
deihen und Friichte tragen. Der gemeinschaftliche Ausdruck des Glaubens entspringt dem
Geist der ererbten Tradition. Es ist kein leerer Ausdruck, sondern die stindige Begegnung
von Mensch und Sinn, indem die Zeichen der Gegenwart und die der Vergangenheit ver-
kniipft werden. Von der kolonialen Vergangenheit her leben religidse und weltanschauliche
Grundlagen der Volksseele als Glut unter der Asche des einheimischen Empfindens weiter.
Dies spiegelt sich in offentlichen Zeremonien wider, die im Umfeld christlicher Liturgie
begangen werden, und présentiert alte Symbole in Gotteshdusern oder bei Prozessionen
durch Tanz und Gesang.

Bei den Festen, die diese Leute feiern, setzt man Kreativitit wie Skonomische Mittel ein,
um die Pilgerreise zu einem Marienheiligtum durchzufithren. Dort tanzen und singen die
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Leute zwei ganze Tage oder léanger. Jedes Fest wird einmal jahrlich gefeiert, so daB sich ihr
Jahreskalender daran orientiert.

Die verschiedenen Feste Marias gestaltet man mit poetischen, musikalischen und choreo-
graphischen Formen. Ihr Mikro- und Makrokosmos driickt sowohl Riicksicht und Liebe
gegeniiber den unbedeutendsten Einzelheiten als auch Erschrecken angesichts der Herrlich-
keit aus.

Dieses Verhalten verlangt zu allererst die Wiederentdeckung des Leibes als des Mittlers
zwischen Mensch und Welt, zwischen Natur und Kultur. Deshalb ist der authentischeste
Ausdruck dafiir das Tanzen.

Ténze

Die Ténzer — echte Nachfahren der Inka-Kultur — haben viele Elemente der westlichen
Welt in ihre bodenstéindigen Ausdrucksformen iibernommen und integriert. Die Inkas stell-
ten personliches und gemeinschaftliches religidses Empfinden durch rituellen Tanz dar; er
hat dem Druck der neuen Kultur ebenso standgehalten wie dem Lauf der Zeit. Neben dieser
Ausdrucks-Funktion halt der Tanz Energie und Lebenssinn aufrecht. AuBerdem ist der Tanz
ein Zeichen der Identitit geworden. Die Bewohner der Anden finden in ihm Kraft fir ihr
Leben, Trost und die Hoffnung, ihren rechtméBigen Platz in der Gesellschaft wiederzuer-
langen. Der Tanz driickt in gewisser Weise ihre Bereitschaft aus, in Wiirde zu leben.

Der Tanz ist die Sprache des Glaubens, und der Leib ist das Instrument fiir Lob und Ge-
bet, um die Freude dariiber zu verkiinden, von Gottes Liebe beschiitzt zu sein — durch die
Fiirbitte Marias. In besonderer Art und Weise bekundet das Volk der Anden seinen katholi-
schen Glauben &6ffentlich, gemeinschaftlich und freudig. Die Leute fiihlen sich der Kirche
zugehorig, obwohl ihre Rituale, ihr Glaube und ihre sittliche Lebensweise nicht immer mit
den offiziellen Lehren iibereinstimmen.

Die T#nze haben ihren Ursprung fiir gewdhnlich in einem der Jungfrau Maria gegebenen
Versprechen. Dieses griindet meist in einer starken religiosen Erfahrung. Der Tanz driickt
Dankbarkeit, Schmerz, Vertrauen und Liebe zu Maria aus. Auf sie setzen die Leute in
schwierigen Zeiten ihre Hoffnung.

Um diese Motive verstéindlich zu machen, wollen wir von der Erfahrung eines Ténzers

berichten:
,Ich bin 29 Jahre alt und tanze seit meinem 14. Lebensjahr. Ich versprach der Jungfrau, drei Jahre
lang zu tanzen, aber ich konnte nicht aufhéren, weil sie mir eine Gunst gewihrt hat. Maria hat das
Leben meiner Mutter gerettet. Mein Vater starb, als ich acht Jahre alt war, weil er sich nur sehr wenig
ausruhen konnte und nicht genug zu essen hatte. Einige Jahre spéter erfuhr meine Mutter, daB sie
krank sei und sterben wiirde. Als sie diese Wahrheit erfuhr, begann sie zu beten, um sich auf den
Abschied aus dieser Welt vorzubereiten. Ich war sehr traurig und hatte Angst, sie zu verlieren; ich
konnte nicht aufhoren zu weinen. Meine Mutter sagte mir, ich solle mich wie ein richtiger Mann
benehmen und stark sein, denn falls sie fortgehe, miisse ich meinen Briidern helfen und meine Schwe-
stern beschiitzen. Erregt antwortete ich: ‘“Meine Mutter, du wirst nicht sterben, die Jungfrau darf das
nicht zulassen, weil du das einzige bist, was wir haben, und wir brauchen dich. Sie weiB es, und sie
wird dich heilen.” Meine Mutter begann zu weinen und sagte, alles hinge jetzt vom Himmel ab. Des-
halb versprach ich der Jungfrau zu tanzen. Nach der Operation konnte es der Arzt nicht recht glauben,
daf unsere Mutter geheilt war; wir dagegen schon, wir wuBten, daf es ein Wunder der Heiligen Jung-
frau war. Sie hatte unsere Bitten erhort, unser Flehen in jeder Nacht. Ich glaube, dal mein Vertrauen
auf die Jungfrau keine Grenzen hat, sie ist mit meinem Leben verbunden, und ich wiirde fiir nichts
und niemanden aufhoren, sie zu lieben. Sie ist meine michtige Verbiindete.*
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Die Gefiihle, die diese Erzihlung beinhaltet, werden uns helfen, den Geist zu verstehen,
der die Lieder und die Musik der Feste beseelt.

Lieder

Die Gesiinge anlidBlich der Feiern bei einem Heiligtum gehéren zu einem Zyklus religitser
Lieder, welche die wichtigen Momente eines langen Rituals hervorheben: den Einzug, die
BegriiBung, die Prozession und den Abschied. Der Pilger singt seine Gebete zur Jungfrau
Maria in einer stilisierten Form, einem strengen Aufbau folgend, der Teil kollektiven Schaf-
fens ist. Die Versammlung teilt denselben Glauben und dieselbe Frommigkeit, und gemaB
der spanischen Tradition hier in den Anden schafft sie auch weiterhin ihre gesungene Litur-
gie und Theologie. Obwohl man durch das Wiederholen der urspriinglichen Texte die
Uberheferung beibehilt, kommt es auch dadurch zu unmerklicher Innovation, daB nicht
mehr verstandene Elemente neu interpretiert oder ausgeschieden werden. Die Syntax und
Semantik der Gesdnge scheinen naiv, elementar und einfach zu sein; doch wenn man unter
die Oberfléiche blickt, zeigt sich eine auBerordentliche Komplexitit und eine manchmal sehr
vieldeutige Symbolik. Bekanntlich bilden poetische Texte das bevorzugte Mittel, das Leben
auszudriicken. Deshalb méchten wir jenen Themen etwas Zeit widmen, die am haufigsten
begegnen, um deren wichtigste Grundlagen zu bestimmen.

Die Feste feiern die Gegenwart des Géttlichen, das sich in der Jungfrau inkarniert hat. Die
Metapher ,,es bliiht die Wiiste, es blithen die Steine® beherrscht die Dichtung und 148t die
Alltagswirklichkeit verschwinden, wihrend die Gegenwart des AuBerordentlichen betont
wird.

Die Reise und der Einzug

Das Singen beginnt, wihrend man zum Heiligtum wandert; es beschreibt den Verlauf der
Pilgerreise. Die Liedtexte beziehen sich oft auf Berge als den Ursprungsort, eine Anspie-
lung auf den alten Glauben, daB dort die Stelle sei, wo Himmel und Erde einander beriihren:
,»von den Bergen, von jedem Hiigel kommen wir.“ Die Sonne, Kraft und eine starke Er-
leuchtung treiben die Begegnung mit dem Leben an: ,.Die leuchtende Sonne fiihrt uns®,
wihrend die Natur mit dem Pilger eins wird, der singt: ,Bereitet die StraBen, zeigt uns den
Weg, Felder und Natur, laBt uns durchziehen.“ Aufgrund der Hirte der langen Reise und
weil es ein Stihnegang ist, sind sich die Pilger bewuBt, daB sie eine schwere Last tragen:
»von weit entfernten Lindern komme ich, o Jungfrau / ich trage in meinem Leib meine
stindige Seele.” Die Leute fiihlen sich stark mit ihrem Leib verbunden, sie glauben, daB es
der Leib ist, der der Seele Halt gibt; sie lehnen die Vorstellung ab, daBl der Leib die Seele
gefangen halte. Der Sinn der Lieder liegt darin, die Welt und ihre Werte umzugestalten.

Die Begriifiung und die Prozession zu Ehren der Jungfrau Maria

Nach der Ankunft, dem Aufstellen der Zelte und dem Herrichten ihrer Kostiime betreten
die Pilger das Heiligtum, um die Jungfrau zu griien. Das ist ein bewegender Augenblick.
Das Betrachten des Bildes kann zur schonsten Erfahrung ihres Lebens werden, es stirkt
ihren Glauben und gibt ihrem Leben Sinn: ,,Geliebte Jungfrau, das Licht deiner Augen
erleuchte mein Leben.* Maria wird als Blume, als Stern, als das Licht, als die Sonne, als ein
Diamant und als Ort der Begegnung Gottes mit dem Menschen beschrieben. Es ist sehr
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beeindruckend, wenn man sieht, wie Poesie in ganz einfachen Ausdrucksformen das Hei-
ligtum erfiillt.

Im Angesicht Marias weiht sich jeder Pilger ganz der Jungfrau, wihrend die feierliche
Prozession einen Tanz einleitet, dessen Choreographie voller Dynamik ist und eine er-
staunliche Farbenpracht zeigt. In dichterischen Worten: ,,Die Wiiste bliiht in Gegenwart der
Jungfrau Maria.*

Der Abschied

Wenn die Prozession und der Tanz vorbei sind, verabschieden sich die Leute von der
Jungfrau. Es ist ein Augenblick der Trauer. Die Lieder sagen siie Nichtigkeiten, die die
Wehmut des Abschieds bekunden. Tatsdchlich enthilt die begrenzte Ausdruckskraft der
Sprache den Reichtum einer einsamen Not: ,,Wir werden néchstes Jahr wiederkommen,
wenn du uns das Leben gewihrst®, das ist ihr wiederkehrendes Gebet. Wenn sich die Men-
schen aus dem Odland von Maria verabschieden und das Heiligtum verlassen, erfahren sie
erneut die Kargheit ihres Lebensraumes, ein konkretes Symbol fiir die Verbannung des
Menschen und fiir das Wissen darum, da8 menschliches Leben aus eigener Kraft unmoglich
wiire. Das Lied lautet so: ,,Ist es moglich, daB ich fortgehe, ist es moglich, meine Mutter? Es
ist unmoglich, meine Seele von deiner lieben Nihe zu trennen!*

Analysiert und vergleicht man diese Texte, dann lassen sich Archetypen finden, die alte
religitse Gedanken ausdriicken.

Der Mythos vom Zentrum der Welt ist das Hauptmotiv, das die Pilgerreise veranlaBt: Hier
wird das Heiligtum zur Weltachse oder zum mythischen heiligen Berg, wo Himmel und
Erde einander beriihren. Dieser Mythos stellt auch den Ursprung der Menschheit dar und —
falls unsere Interpretation stimmt — das Heiligtum als Entsprechung zur heiligen Stadt. In
der Inka-Kultur waren Cuzco und Macchu Picchu heilige Orte. Diese Parallele weist auf
einen klaren Fall zeitlicher und kultureller Umformung hin. Indem die Pilger das heilige
Land erreichen, erlangen sie Sicherheit und Hilfe fiir ihr Leben. Deshalb singen sie ,,wir
stehen auf heiligem Boden®. Falls sich ein Mensch vom Zentrum trennt, verliert er seinen
Realitiitsbezug. Und wenn er nicht erfiillt, was er der Jungfrau gelobt hat, verliert der
Mensch seine Lebensgrundlage; dies ist auch ein Grund fiir die jéhrliche Pilgerreise.

Der Mythos der schweren Reise zum Zentrum ist die Voraussetzung dafiir, eine spirituelle
Héhe zu erreichen. Die Schwierigkeiten weisen auf den Ubergang vom Alltéglichen zum
Heiligen hin, vom Tod zum Leben, und es wird das BewuBtsein und die Distanz betont,
welche die gegensitzlichen Bereiche trennen. Tatséichlich erkldrt es die Wiederholung der
Zeilen ,,von weit her kommen wir“. Die Reise ist schwierig, aber sie ist der Eintritt in eine
neue Welt, die VerheiBung von Leben.

Der Mythos von der ewigen Wiederkehr: Geschichte wird in alten Traditionen als sténdi-
ge Wiederkehr zum selben Zentrum angesehen. Dieser Mythos nimmt eine periodische
Wiederherstellung des urspriinglichen géttlichen Modells an, d. h. die Riickkehr zum Para-
dies. Wenn am Horizont das Heiligtum sichtbar wird, dann empfinden die Pilger seine
Schonheit und singen: ,,Was ist das, was dort glinzt?* ,,Was fiir ein schoner Palast ist das
Heiligtum der Jungfrau!* ,,Oh herrlicher Tempel, wo unsere himmlische Mutter wohnt!*
Die Freude der Begegnung wird im Durchschreiten einer symbolischen Pforte und in einem
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feierlichen Ritual dargestellt. Die Riten des T#nzers und das poetische Szenario erfiillen die
Funktion des Wiederholens und der Nachahmung des gottlichen Urbildes.

Der Mythos der heiligen Zeit stellt die stindige Wiederholung eines zeitlichen Zyklus dar.
Der liturgische Jahrszyklus wird im Ritus symbolisiert und durch Gesénge in Worte gefafit.
Der Mensch kann die Quelle des Heiligen wiedererlangen, indem er am gemeinsamen Ritu-
al, das im Heiligtum stattfindet, immer wieder teilnimmt.

Diese mythologischen Elemente sind in den meisten alten Kulturen vorhanden. Im Nor-
den Chiles trifft man sie in den Briuchen an, die an den marianischen Hauptwallfahrtsorten
begangen werden. Der Gesang ist ein altes Element der Kultur, der tief im christlichen Be-
wuBtsein des Volkes wurzelt — ein Beweis fiir die gemeinsame kulturelle Herkunft und fiir
deren lebendige Prisenz. Deshalb griindet das dichterische Schaffen auf einer Ur-Tradition,
welche die Stirke und Dauerhaftigkeit alten Gedankengutes in der Volksreligiositiit klar
zum Ausdruck bringt. Viele haben diese Feste beschrieben, aber die meisten von ihnen
haben nicht versucht, deren Bedeutung zu erkléren.

Musik

Trotz des Einflusses westlicher Musik seit dem 17. Jahrhundert hat die religitse Musik im
Norden Chiles, besonders in den Dorfern der Anden, die Rhythmen und Melodien fritherer
Zeiten bewahrt. Die Fiinfton-Skala, die damals verwendet wurde, besteht in ihrer reinen
Form nicht mehr, obwohl sie sich in den meisten Liedern noch deutlich erkennen 148t —
trotz der Uberlagerung durch das westliche diatonische System, das die Gestalt der alten
Melodien leicht verdndert hat.

Ein besonderer Zug dieser Musik liegt in der Ausrichtung ihrer aufeinander folgenden
Phrasen, die immer absteigen. Dieses Charakteristikum sowie die Tatsache, daf die meisten
von ihnen in Moll stehen, verleiht diesen Melodien etwas Nostalgisches, das Einsamkeit,
Demut und Ferne mit sich bringt. Sie sind die Antwort auf die Wiiste und das iiberaus harte
Leben in den Bergen sowie auf das Weiden der Herden in vélliger Einsamkeit.

Die Musik der Anden wird mit Schlag- und Blasinstrumenten wie Quena und Zamporia
gespielt. Thren Klang kann man dadurch verstirken, dafl sie in verschiedenen Grofien ge-
spielt werden. Auf diese Weise kann man eine Art Flotenquartett bilden. Quenas und Zam-
pofias werden nie zusammen gespielt. Jedes dieser Musikinstrumente wird durch Cajas und
Bombos (kleine und groBe Trommeln) begleitet. Die Instrumentalisten bilden Musikgrup-
pen, die fiir bestimmte Gelegenheiten engagiert werden.

So gut wie alle ihre Musik — sei sie gesungen oder als Tanzmusik — folgt einem 2/4-Takt-
Schema. Die zwei bekanntesten sind der Huay#io (vier gleiche Achtelnoten durch das ganze
Stiick) und der Takirari (viertaktige Phrasen, bei denen die Trommel im 1., 2. und 4. Takt
den ersten Schlag und im 3. Takt beide Schlége spielt). Es gibt auch einige Lieder, die drei-
und viergliedrige Takte miteinander kombinieren.

Die Lieder bestehen normalerweise aus vier sehr einfachen Phrasen. Alle Lieder werden
einstimmig gesungen, wobei die meisten responsorisch sind. Die Gruppe wiederholt die
Melodie und den Text, die der Solist vorsingt. Ihre Stimmen sind hoch, grob und primitiv,
sie brauchen keine besondere Eignung, auBer dem Solisten, der fihig sein muB, eine einfa-
che Melodie durchzuhalten.

Die verschiedenen Gruppen, die spielen, tanzen und zu Ehren der Jungfrau singen, sind
durch ihre Gewénder und durch ihre Choreographie gekennzeichnet. Diese Vereinigungen
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werden aus Frauen und Minnern, Erwachsenen sowie Jugendlichen und Kindern gebildet.
Die Tinzer heiBen Promeseros, weil sie versprochen haben, fiir die Jungfrau zu tanzen, und
sie halten dieses Gelobnis um jeden Preis. Die Promeseros treffen einander Monate vorher
und proben mit Disziplin ihre Choreographie. Einer von ihnen wird zum Leiter gewéhlt und
ist fiir die Gruppe verantwortlich.

In den 30er Jahren dieses Jahrhunderts wurden viele solcher Gruppen gegriindet. Durch
das Kino erfuhr man auch vom Schicksal der Urbevélkerung Nordamerikas, die durch die
siegreiche Armee unterworfen wurde. Einige religiose Gruppen erblickten in ihnen ihre
eigene Kapitulation gegeniiber den spanischen Truppen und iibernahmen aus Solidaritit
Kopfschmuck und Gewénder der Indianer. Deshalb gibt es heute u. a. Gruppen in Indianer-
tracht, die zur Musik der Anden singen und tanzen.

Einige pastorale Uberlegungen

Der Wert der Volksreligiositit ist offenkundig. Zum einen ist sie die Glaubensgrundlage
einer Gemeinschaft, die Gott als eng verbunden mit dem menschlichen Leben wahrnimmt.
Um den Glauben auszudriicken, halten die Menschen an den Traditionen und Bindungen
der Volksreligiositit fest und scheuen keine Opfer, um Dankbarkeit, Erflehen einer Gnade
oder Siihne fiir Stinden auszudriicken. Obwohl man in duBerster Armut lebt, gilt die Tatsa-
che, ein Geschopf Gottes zu sein, als hoher Wert, als Beweis fiir die Wiirde und Geschwi-
sterlichkeit aller Menschen. Indem sie sich die Welt Gottes zu eigen machen, evangelisieren
sich die Menschen selbst (Dokument von Puebla 540). Die Idee von der Inkarnation der
Welt Gottes fithrt zu Selbstéindigkeit und Unabhangigkeit der Laien; in ihrem religidsen
Leben entfalten sie eine Kreativitit, die von der Hierarchie nicht immer unterstiitzt wird.

SchlieBlich wird der Glaube durch eine alles umfassende Sprache ausgedriickt. Er ist nicht
nur eine intellektuelle Erfahrung, sondern der Glaube wird ebenso im Leib sichtbar. Die
Welt der Zeichen und Gesten koexistiert mit der Volkskultur und verleiht der Welt der
Sinne mehr Emotionalitit als Rationalitit (Dokument von Puebla 414). Diese letzte Eigen-
schaft ist sehr wichtig, weil die spiirbare Erfahrung zur Grundlage des Glaubens wird.

Es gibt jedoch einige Dinge, die einer weiteren Analyse bediirfen, z. B. das Verstindnis
fiir den Stellenwert, der der Person Jesu Christi und seiner Heilsbotschaft zukommt. Zwei-
tens ist nach dem Grund zu fragen, weshalb Christus in diesen Festen nicht erwéhnt wird.
Und drittens miiBte das rechte Verhiltnis zwischen Maria als Mutter Christi und Maria als
,Pachamama® (Erdmutter) geklért werden.

Aber es ist klar erkennbar, daB die Volksreligiositéit wihrend der letzten beiden Jahrhun-
derte den Glauben und die religisen Feiern beherrschte. Sie ist auch die Wurzel der hdchst
authentischen Ausdrucksformen von heute: eines Christentums, das dank des Wirkens der
alten Missionare sowie dank der Treue und der schdpferischen Ausdauer dieses Volkes voll
inkulturiert ist.

Wir mochten die Aufmerksamkeit noch auf einen weiteren Punkt lenken. Aus unbekann-
ten Griinden folgt die MeBfeier in Chile vom Norden bis zum Siiden einem einzigen Mo-
dell. Die chilenische Messe ist hauptsichlich durch ihre Betonung des Wortgottesdienstes
gekennzeichnet, so daB beinahe 60 % der Feier auf Worten beruhen. Noch dazu sind die
meisten Lieder fremden Ursprungs und beziehen sich in ihrer Kompliziertheit auf Wirk-
lichkeiten, die fiir die Menschen bedeutungslos sind. AuBerdem gibt es selten eine Prozes-
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sion oder eine symbolische Handlung, an der die gewdhnlichen Leute teilnehmen. Die akti-
ve Rolle, die die Leute in der Liturgie der Volkskultur spielen, wird fiir die Evangelisierung
nicht immer ausreichend beriicksichtigt. Im Gegenteil, viele Geistliche vollziehen Feiern,
welche die Gemeinde kaum versteht; diese hat ja schon Schwierigkeiten, die komplizierten,
wenig konkreten Texte zu erfassen. Die meisten Gottesdienste wirken abstrakt und quélend
starr. Es wére wohl ratsam, daB} die eucharistische Liturgie der Eigenart dieses Volkes ent-
spréiche und dafl man die Feiern der Sprache und Kultur der Gemeinde anpafite — und zwar
nicht nur an deren Sprache in Wort und Musik, sondern auch an deren Gesten. Religidses
Singen und Tanzen sollte ebenso wie volkstiimliche Musik einbezogen werden als Zeichen
der Verbundenheit des Menschen mit Gott. So gestaltet, wiirde die Liturgie den Glauben
einer sozialen Gruppe ausdriicken und deren Kultur widerspiegeln.

Leider haben sowohl die offizielle Kirche als auch die Leute Vorurteile. Die Hierarchie
fiirchtet, die kultischen Ausdrucksformen des Volkes kénnten zu iiberméBigem emotionel-
lem Engagement fiihren. Die Leute wieder sind nicht bereit, ihre tragende Rolle als Ausfiih-
rende aufzugeben. Der Glaube sollte sowohl evangeliumsgeméiB als auch inkulturiert sein.
Die erneuerten Gemeinden verkorpern den biblischen Glauben, wihrend die Gruppen aus
dem Volk interessante Formen der Inkulturation vertreten. Ein Synthese-ProzeB konnte dem
Schwinden des christlichen Geistes wehren, das in unserem Land heute, an der Schwelle zu
einem neuen Jahrtausend, immer mehr wahrgenommen wird.

Abschliefend mdchten wir noch ein Beispiel fiir gelungene Integration anfiihren, das je-
des Jahr in der Pfarrkirche von Quilimari stattfindet. Seit langem werden bei der Feier von
Ostern Musik und T#nze aus der Volkstradition einbezogen. Diese Entscheidung er6ffnete
die Moglichkeit, Leute in die Kirche zu bringen, die der offiziellen Liturgie fremd gegen-
iibergestanden waren.

In diesem Geist, so hoffen wir, wird der Heilige Geist unsere Kirche auch durch die
Volksreligiositit erneuern.
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