500 JAHRE EVANGELISIERUNG
LATEINAMERIKAS

WAS WIR AUS [HREN LICHT- UND SCHATTENSEITEN LERNEN
KONNEN:!

von José Oscar Beozzo

Einleitung

In der Menschheitsgeschichte spielt die Memoria, das Werk, von dem »uns unsere
Viter erziihlten« (Ps 44, 2), eine fundamentale Rolle. Die Erinnerung hilft, in schwierigen
Situationen zu widerstehen, die Hoffnung in unsicheren Stunden wiederzuerlangen, neue
Wege zu entdecken, wenn die Perspektiven zu verschwinden scheinen. Die Erinnerung
ist, wenn sie prophetisch und frei ist, fiir die Zukunft immer bedeutsam, indem sie nim-
lich die fruchtbaren Beispiele der Vergangenheit auf das Heute der Gemeinschaften
iibertrigt. Die Erinnerung dient uns auch dazu, bereits begangene Fehler zu vermeiden
und, wenn dies iiberhaupt moglich ist, sie wiedergutzumachen.

Fiir Lateinamerika und die Karibik nihert sich das Datum des 500. Jahrestages der An-
kunft der Europder auf unserem Kontinent. Es geniigt nicht zu sagen, daB es, wie jedes
historische Ereignis, doppeldeutig ist, daB es Licht- und Schattenseiten birgt. Es ist viel-
mehr nétig, uns denjenigen Stimmen zuzuwenden, die wihrend dieser 500 Jahre zum
Schweigen gebracht wurden und deren Schrei bis zu den Ohren des Gottes des Lebens
aufstieg. Diese Stimmen werden uns sagen, welches Licht ihren Weg erleuchtete und
welche Schatten der Trauer ihre Geschichte bedeckten.

Wir wollen auf unsere Vergangenheit zuriickblicken, wihrend wir die Sandalen von
unseren Fiiflen streifen, denn das Land, auf dem wir stehen, ist heilig, durchtrinkt von
Schweil} und Trénen und all dem unschuldig vergossenen Blut. Wir wollen uns das Wort
Gottes an Mose zu eigen machen, das er inmitten des brennenden Dornbusches sprach:
»Ich habe das Elend meines Volkes in Agypten gesehen, und ihre laute Klage iiber ihre
Antreiber habe ich gehort. Ich kenne ihr Leid. Ich bin herabgestiegen, um sie der Hand
der Agypter zu entreiBen und aus jenem Land hinaufzufiihren in ein schones, weites
Land, in ein Land, in dem Milch und Honig flieBen ...« (Ex 3, 7-8)

Der Gott unserer Viiter

Die indigenen Vélker des Kontinents waren zuallererst verwirrt, weil ihre Vergangen-
heit und ihr spiritueller Weg géinzlich zuriickgewiesen wurden, zunichst aus Unwissen-

! Aus dem Portugiesischen iibersetzt von Peter Downes, Miinster
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heit, dann aber absichtlich und systematisch durch eine Politik, die das ganze indigene re-
ligivse Erbe ablehnte und ddmonisierte. Die Unwissenheit geht schon auf Rechnung des
Kolumbus, der in seinem Tagebuch am 12. Oktober 1492 schreibt: »[...] es scheint mir,
daB sie keine Religion haben.«2

Pero Vaz de Caminha, der Chronist der Armada Cabrals, die Brasilien im Jahre 1500
streifte, berichtet von diesen Lindern in einem Brief an den Konig dhnlich wie Kolum-
bus: »Sie scheinen mir Menschen von solcher Unschuld zu sein, daB sie schon bald Chri-
sten werden wiirden, wenn wir ihre und sie unsere Sprache verstiinden. Ich sehe, daf sie
nach den duBerlichen Anzeichen weder einen Glauben haben noch kennen.«3

Jean de Lery, ein protestantischer Missionar, den Calvin zu den franzoésischen Huge-
notten Brasiliens (1555—-1558) schickte, die sich in der Guanabarabucht in Rio de Janeiro
niederlieBen, schreibt dhnlich: »Obwohl der Satz des Cicero, daf} es kein Volk gibt, das
so grausam, barbarisch und wild ist, dafl es keine Vorstellung von der Existenz Gottes
hat, allgemein akzeptiert zu sein scheint, so sehe ich doch einige Schwierigkeiten, unse-
ren Tupinambds eine Vernunft zuzusprechen. Denn sie haben nicht nur keine Vorstellung
des wahren Gottes, sondern sie verehren nicht einmal irgendwelche irdischen oder
himmlischen Gottheiten, wie etwa die antiken Heiden [...]«.4

Auf diese Deutung, die zugleich naiv und voll von Vorurteilen ist und in der katholi-
sche und reformierte Christen iibereinstimmen, antworten die indianischen Weisen in je-
der Beziehung mit Stirke und Hochmut. Japi-Acgu, Hiuptling der Tupinamb4 an den Kii-
sten von Maranhdo (Brasilien), trigt beim Empfang der Franzosen vor: »[...] die ver-
fluchten peré (Portugiesen), die uns soviel Schlechtes antaten, machten nichts anderes als
uns tadeln, weil wir keinen Gott verehren. Elendige! Wie konnen wir ihn denn verehren,
wenn uns niemand zuvor lehrte, ihn zu kennen und zu verehren?

Wir wissen ebenso gut wie sie, daf} es einen Gott gibt, der alle Dinge schuf, der gut ist
und uns eine unsterbliche Seele gab.«3

In Peru machte sich Garcilazo de la Vega, Sohn einer Inkaprinzessin und eines spani-
schen Hauptmanns, zur Hauptstimme des tiefen Glaubens seiner Vorfahren an den
Schopfer von Himmel und Erde und allem, was existiert. Mit Nachdruck betonte er, da
»die Inkas der Spur des wahren Gottes, Unseres Herrn, folgten: Sie verehrten nicht nur
die Sonne wie einen sichtbaren Gott, dem sie Opfer darbrachten und groBe Feste bereite-
ten, sondern ihre Konige und ihre Priester, die Philosophen waren, folgten auch der Spur
des natiirlichen Lichts (der Vernunft), dem wahren hochsten Gott und unserem Herrn, der
Himmel und Erde erschaffen hat [...]«.6

Heute kann unsere Antwort auf diese alte indianische Feststellung nur die des Apostels
Paulus sein, dessen Art, wie er Gottes Wege in der Geschichte der Athener zu erkennen
suchte, wir als Vorbild nehmen: »Athener, nach allem, was ich sehe, seid ihr besonders

2 CuristoprH KoLumBus, Das Bordbuch, mit einem Nachwort von Frauke Gewecke (Insel Taschenbuch 476)
Frankfurt/Main 1981.

3 SILvio CASTRO, A Carta de Pero Vaz de Caminha — O descobrimento do Brasil, Porto Alegre 1885, 94.

4 JEANLERY, Viagem & terra do Brasil, Belo Horizonte —Sao Paulo 1980, 205.

5 CLAUDE D'ABEVILLE, Histéria da Missdo dos Padres Capuchinhos na Ilha do Maranhdo e terras circunvizin-
has, Belo Horizonte - Sdao Paulo 1975, 60.

6 INcA GARCILAZO DE LA VEGA, Comentarios reales de los Incas, Bd.1, Lima 1973, 72.
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fromme Menschen. Denn als ich umherging und eure Heiligtiimer ansah, traf ich auf
einen Altar mit folgender Inschrift: »Dem unbekannten Gott«. Dieser Gott, den ihr ver-
chrt, ohne ihn zu kennen, den verkiindige ich euch. Gott, der die Welt schuf und alles in
ihr.« (Apg 17,22-24 a) Die umgekehrte Haltung erschiitterte die indianisch-amerikani-
sche Welt tief und brachte sie in Verwirrung. Christ zu sein bedeutete, mit all seinen kul-
turellen Wurzeln, mit allem, was die Eltern zuvor gelehrt hatten, zu brechen, sich zu ver-
lieren und dann nicht mehr den Mut zum Weiterleben zu haben. Was daraus folgt, wird
aus dem Dialog der »Doce«, der Ersten Zwolf Franziskaner, mit den indianischen Weisen
Mexikos sehr deutlich, wenn diese ihnen sagen:

»Es beruhige sich euer Herz und euer Fleisch,

unsere Herren,

weil wir ein wenig erdffnen werden,

jetzt werden wir ein wenig liiften

das Geheimnis, die Truhe des Herrn, unseres (Gottes).

Thr habt gesagt,

daB wir uns nicht bekennen

zum Herrn, der nahe und mit uns ist,

von dem Himmel und Erde sind.

Ihr habt gesagt,

daB unsere Gotter nicht die wahren waren.

Ein neues Wort ist dieses,

das ihr sprecht,

deshalb sind wir verwirrt,

deshalb sind wir aufgebracht.

Weil unsere Vorfahren,

sie, die existierten, sie, die auf dem Land lebten,

nicht von dieser Moglichkeit sprachen.

Sie gaben uns

ihre Lebensnormen,

sie hielten ihre Gétter fiir die wahren,

leisteten ihnen Kultdienst,

priesen die Gotter.

Sie lehrten uns

all ihre Kultformen,

all ihre Arten (die Gétter) zu preisen.«
Die tragische SchluBifolgerung der Weisen ist:

»(Aber), wohin sollen wir gehen?

Wir sind einfache Menschen,

wir sind vergénglich, wir sind sterblich,

laf3t uns denn sterben,

laf3t uns umkommen,

denn unsere Gétter sind schon tot«.” (Hervorhebung O. B.)

7 MIGUEL LEON-PORTILLA, A congquista da América Latina vista pelos indios, Petrépolis 1984, 20-21.
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Was ist unsere heutige pastorale Antwort auf diese theologische Anfrage, die die india-
nischen Volker uns stellen? An vielen Orten des Kontinents, angefangen von der Stadt
Riobamba des Bischofs Leonidas Proafio in Ecuador bis nach Sao Felix do Araguaia des
D.Pedro Casalddliga in Brasilien, von Chiapas des Bischofs Samuel Ruiz bis
Tarahumara des Bischofs Llaguno in Mexico, vielerorts und in vielen indianischen
Volkern gibt es eine demiitige, unruhige und beharrliche Suche nach einer evangelischen
und befreienden Antwort auf diese Frage. Ohne eine solche mutige und radikale Antwort
kann sich das Evangelium nicht in eine Frohe Botschaft im Leben dieser Volker
verwandeln.

In einer pastoralen Erkldrung am Ende des zentralamerikanischen Treffens der Kirchen
mit indianischen Gemeinschaften (México D. F., vom 1.—7. September 1989) versicherten
die Bischofe, nachdem sie den Darlegungen der indianischen Delegierten gefolgt waren:

»7. Wir nehmen uns ihrer Problemstellungen an:

— Wir treten ein fiir ihr Recht, als Indigénas zu leben.

— Wir optieren fiir die Indigéna als Volk, als dialogisches und historisches Subjekt mit
seiner ganzen Daseinsstruktur: mit ihrem Leben, ihrer Geschichte, ihrer Selbstbestim-
mung, ihrem Weltbild und ihrer Religion.|...]

9. Wir wollen auch, dafl diese Option unterstiitzt wird:

— durch Land, auf das sie ein Recht haben,

— durch ihre eigene (organica) Struktur, auf die sie ein Recht haben,

— durch die Feier ihrer Religion, auf die sie ein Recht haben,

— durch eine zweisprachige und bikulturelle indianische Erziehung, auf die sie ein
Recht haben und die den Respekt gegeniiber ihrer Identitit sichert. Sie soll ihr Bewulft-
sein, ihre Organisation und die Verteidigung ihrer Rechte unterstiitzen, die sie zu einem
freien Leben fiihren, und ihren historischen Kampf stirken.«

Gerade im theologischen und pastoralen Bereich hat dies zu weitreichenden Konse-
quenzen gefiihrt:

»13. Eine notwendige Voraussetzung, diesen langen Prozel3 gehen zu konnen, ist die
wahre Liebe zu unseren indianischen Gemeinden, den verschiedenen Gesichtern Christi,
des Herrn, als zahlreichen Zweigen und Blittern des Stammes der alleinigen historischen
Rettung der Menschheit.

14. Diese Liebe in Christus mahnt uns, die Kulturen anzuerkennen, zu schitzen und fiir
wertvoll zu halten. In der Tat handelt es sich nicht allein darum, die unterschiedlichen
und verschiedenen Manifestationen zu bewundern, sondern die Art und Weise zu entdek-
ken, wie Gott selbst sich denen offenbart hat, die ihn tiber Jahrtausende gesucht haben,
damit so die Geschichte der Rettung dieser Viélker verwirklicht wird.«®

8  DEemIS-CELAM, Primer encuento episcopal de pastoral indigena — México, Centroamérica, Panamd, México
1989.
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Gott, der alle Blumen liebt

Eine weitere verwirrende Erfahrung fiir die indianisch-amerikanische Welt war die
vollige Ablehnung nicht nur ihrer religiosen Erfahrungen, sondern ihrer ganzen Kultur,
die dadurch ausgeldscht wurde, dall man ihr im Namen der Herrschaftspolitik, oftmals
aber auch im Namen der religiosen Erfahrung eine fremde Sprache, fremde Sitten und
Lebensformen aufbiirdete. Einige der Kolonisatoren sprechen diesen Zusammenhang
zwischen politischer und kulturell-religiéser Dominanz offen aus. Gaspar Barleus, Chro-
nist der holldndischen Okkupation des Nordostens Brasiliens im 17. Jahrhundert, bekennt
aufrichtig die Rolle und den Platz der Religion im kolonialherrschaftlichen Unterneh-
men: »Um uns die Macht zu sichern, machen wir uns ohne Zweifel auch die religiosen
Meinungen zunutze. Jeder nimmt diejenige, die er gewihlt hat, als Gotzeninstrument, um
die Sicherheit im Wohlstand zu suchen, nicht nur die Rettung der Menschen, sondern
auch der Herrschaft«.®

Marquis de Pombal, Premierminister des portugiesischen Konigs José L., verdeutlicht
die Kulturpolitik der portugiesischen Krone auf dem sprachlichen Gebiet, indem er sie in
den Bestimmungen fiir die Indianersiedlungen von Maranhao und Gréo Para (1757), die
zur Ausweisung der Jesuiten fiihrten, als ein wesentliches Element des politischen Planes
von Herrschaft darstellt: »Immer war es eine hochste, unverinderliche Praxis in allen
Nationen, die neue Doménen eroberten, sobald wie moglich ihre eigene Gottheit bei dem
eroberten Volk einzufiihren, weil es unwiderruflich ist, dal} dieses das effizienteste Mittel
ist, um die lindlichen Volker von der Barbarei ihrer alten Sitten zu entfernen. Und die
Erfahrung hat gezeigt, daf mit der Einfithrung der Sprache des Herrschenden, des Erobe-
rers, gleichzeitig die Liebe, die Verehrung und der Gehorsam zum selben Herrscher ver-
wurzelt wird.«!0

Bis heute besteht noch in der vorherrschenden lateinamerikanischen Mentalitét, selbst
in den volkstiimlichen Bereichen, eine grundlegende Verachtung der indianischen Kul-
turwelt und ihrer Sprachen, von denen zur Zeit der Konquista mehr als 2.200 existierten.
Heute gibt es davon nur noch ca. 600. Fiir ein Volk ist die Riickeroberung der Sprache
zugleich eine Riickeroberung der eigenen Wiirde und Identitit. Als die Aymara von Bo-
livien ihre eigene methodistische Aymara-Kirche mit einer eigenen Liturgie und Sprache
errichten durften, erlebten sie eine Wiedergeburt ohne Vergleich in ihrer bisherigen Ge-
schichte. Es war die Geburt eines Christentums mit indianischem Antlitz, das sich an
vielen Orten verwirklichen wird — vergleichbar kleiner Olflecken [auf dem Wasser], die
in der Dunkelheit von 500 Jahren sich zu einem groflen Netz der Solidaritit von indiani-
schen Vilkern des Kontinents zu vereinen und zu artikulieren beginnen.

Dom Pedro Casaldéliga schrieb im Vorwort der Grammatik des Tapirapé-Volkes, eines
Volkes, das zum Aussterben verurteilt war — in den 50er Jahren gab es nur noch 40 Ta-
pirapé — und heute eine Wiedergeburt in Kindern, Leben, Kultur und Hoffnung erlebt:

9 GaspAR BARLEUS, Histdria dos feitos recentemente praticados, durante oito anos no Brasil, Belo Horizonte-
Sao Paulo 1974, 71.

10 Directorio que se deve observar nas povogdes dos indios do Pard e Maranhdo [...], Lisboa na Officina de
Manoel Rodrigues, Anno MDCC.LVIIL, n.6, in: JosE OScAR BEozzo, Leis e Regimentos de Missdo, Sio Paulo
1983, 129ff.
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»Die Grammatik einer Volkssprache zu verfassen, kann zwar blof das Festhalten einer
Vergangenheit sein, es kann dem Volk aber auch systematisch eine Zukunft geben, weil
die geschriebene Sprache wie die Infrastruktur der gesprochenen Seele ist. Die Autoren
dieser Grammatik ... setzen auf die Zukunft der Tapirapé-Nation, sie wollen zur Stér-
kung eines Volkes beitragen, das auszusterben droht. Wie sie sich vor dreilig Jahren
vermehrten, so vermehren sie sich auch heute an Kindern, an ethnischem BewufBtsein und
an militanter Praxis, das eigene Land und die Selbstbestimmung zu garantieren.

Die Tapirapé-Indianer, zunichst die Autoren und Herren ihrer gesprochenen Sprache
und Schrift, finden sich in dieser Grammatik wie in einem Familienalbum wieder, und sie
stidrken sich mit ihr als Tapirapé, indem sie Tapirapé sprechen. Sie haben schon ihr Land
gerettet, selbst wenn es nach und nach wechselte und dezimiert wurde. Sie retteten auch
vollkommen ihre Sprache. Sie tiberlebten, wuchsen, bliihten auf als Tapirapé-Volk.« !!

Dies ist die einzige Moglichkeit, fiinf Jahrhunderte wiedergutzumachen, in denen das
Evangelium mit der abendldndischen Kultur verwechselt und so die Inkulturation der
christlichen Botschaft in den vielen Kulturen und Sprachen des Kontinents verhindert
wurde. Diese europdisch-abendldndische AusschlieBlichkeit bedeutete den Tod fiir all
diejenigen, welche die sogenannte »Begegnung der Kulturen« erlitten, und sie fand in be-
stimmten Dichtungen der Mayas ihre radikalste Verurteilung:

»Die Sonne zu kastrieren!

Das zu machen, kamen die dzules (die Fremden) hierher.«!2
In der Dichtung von Chilam Balam de Chumayel liest man:

»Sie haben uns christianisiert,

aber reichten uns weiter von einem zum anderen

wie Tiere.

Gott ist von den Aussaugern beleidigt.«'3

Und diese Erfahrung gilt weltweit fiir die Art und Weise, wie das Christentum verkiin-
det wurde und wie die indigene Welt es wahrnahm. Davon berichtet uns eine Prophezei-
ung des Buches der (Maya-) Geschlechter Chilam Balam de Chumayel: »Einzig durch die
verriickte Zeit, durch die verriickten Priester kam es, daf unter uns die Traurigkeit, dafl
unter uns das Christentum eingefiihrt wurde. Denn viele Christen kamen hierher mit dem
wahren Gott, doch das war der Anfang unseres Elends, der Anfang der Besteuerung, der
Anfang des Almosens, die Ursache, aus der die geheime Zwietracht hervorging, der An-
fang der Kéimpfe mit Feuerwaffen, der Anfang der Uberfille, der Anfang der Beraubung
von allem, der Anfang der Versklavung wegen der Schulden, der Anfang der den Schul-
tern auferlegten Schulden, der Anfang des kontinuierlichen Streites, der Anfang des Lei-
dens. Es war der Anfang des Werkes der Spanier und der Patres, der Anfang, sich die
Kaziken (Hauptlinge), die Lehrer und die Finanzbeamten nutzbar zu machen.

Obwohl sie kleine Kinder waren, wurden die Jungen der Dorfer gequilt! Ungliickliche!
Armste! Die Armsten protestierten nicht gegen denjenigen, der sie zu seinem Vergniigen

11" PEDRO CASALDALIGA, in: ALMEIDA u.a., A lingua Tapirapé, Rio de Janeiro 1983, 1-2.

12 MIGUEL LEON-PORTILLA, A conguista da América Latina vista pelos indios, 60.

13 Ebd., 60; im Original: »Cristianizaram-nos, mas nos fazem passar de uns a outros como animais. Deus estd
ofendido com os chupadores.«
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versklavte, der Antichrist auf Erden, der Tiger der Vélker, die wilde Katze der Volker,
Aussauger des armen Indios. Aber es wird der Tag kommen, an dem die Trénen ihrer
Augen zu Gott gelangen werden und die Gerechtigkeit Gottes auf einen Schlag auf die
Erde herunterfallen wird.« !4
Dasselbe Gedicht verurteilt den ausschlieBlichen Ethnozentrismus, der Kolonisierung

und Evangelisierung begleitete:

»[...] die dzules machten es nicht so,

als sie hier ankamen.

Sie lehrten uns das Fiirchten,

kamen, unsere Blumen verwelken zu lassen,

damit ihre Blume iiberlebe.

Sie vernichteten und verschluckten unsere Blume«. 3

Es ist die Hoffnung der Armen, daB Gott ihre Trinen trocknen wird; daB er kommen

wird, Gerechtigkeit auf Erden wiederherzustellen: Diese Hoffnung beruht auf einer der
letzten Wurzeln des indianischen Widerstandes. Die Armen halten das Bewultsein le-
bendig, daB Gott die gegen sie begangenen Verbrechen nicht wollen und noch weniger
rechtfertigen kann. Sie wissen auch, da das Lob Gottes keine Blume umbringt, daB
vielmehr alle iiberleben, gemeinsam zusammenspielen und eine Vielfalt von Farben und
Diiften formen werden. Das kleine Veilchen oder die Feldblume sind genauso wichtig
wie die Rosen und Jasmine.

Der Gott der Milde und des Friedens
— nicht des Krieges und der Gewalt

Die Frage ist fiir die Problematik der Evangelisierung Lateinamerikas zentral. Kolum-
bus ahnt sie schon in der ersten Zeile, die er iiber Amerika schreibt: Muf der Glaube sich
durch Waffen und Gewalt durchsetzen, in derselben Weise wie Mauren und Christen ein-
ander bekimpften, die sich seit sieben Jahrhunderten militdrisch in Europa gegeniiber-
standen? Ist »glaub oder stirb« die einzig mogliche Alternative im Umgang und im Ver-
haltnis zwischen Personen und Gruppen unterschiedlicher Religionen und Kulturen?
Oder konnte der Glaube nicht auch den Weg der Apostel wiederfinden, den Weg der an
die Schwachen gerichteten Verkiindigung, ausgeriistet allein mit der Macht des Beispiels,
der Liebe und der Uberzeugung? Las Casas, der uns das Bordbuch des Kolumbus iiber-
liefert, zitiert den Admiral folgendermafien: »In der Erkenntnis, daB es sich um Leute
handle, die man weit besser durch Liebe als mit dem Schwerte (Hervorhebung O.B.) ret-
ten und zu unserem Heiligen Glauben bekehren kinne, gedachte ich sie mir zu Freunden
zu machen und schenkte also einigen unter ihnen rote Kappen [...]<.«!6

In jener Zeit war man fest davon iiberzeugt, da die Indianer zum christlichen Glauben
bekehrt werden muBten. Dariiber bestand kein Zweifel. Zweifel bestand nur, wie dies zu

14 Ebd., 65-66.
15 Ebd., 60.
16 CurisTorH KoLumBUS, Das Bordbuch, 46.
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geschehen habe, und Kolumbus ahnte die Moglichkeit der Bekehrung mehr durch Liebe
als durch das Schwert. Aber sehr schnell trennte er sich vom milden Weg, und am glei-
chen Tag verkiindete er seine Absicht, sechs Indios zu nehmen und sie nach Spanien zu
bringen: »Wenn es dem Allmichtigen gefillt, werde ich bei meiner Riickfahrt sechs die-
ser Méanner mit mir nehmen, um sie Euren Hoheiten vorzufiihren, damit sie die Sprache
(Kastiliens) erlernen.«!7

Zwei Tage spiter, am 14. Oktober, nimmt Kolumbus 7 Indios gewaltsam gefangen:
»[...] da ja die Bewohner keine besonderen Kenntnisse von Waffen besitzen, wovon Eure
Hoheiten sich bei den sieben Minnern personlich iiberzeugen konnen, die ich ergreifen
lieBl, um sie nach Spanien mitzubringen, wo sie unsere Sprache erlernen sollen, ehe wir
sie wieder zuriickbringen. Sollten Eure Hoheiten den Befehl erteilen, alle Inselbewohner
nach Kastilien zu schaffen oder aber sie auf ihrer eigenen Insel als Sklaven zu halten, so
wire dieser Befehl leicht durchfiihrbar, da man mit einigen 50 Mann alle anderen nieder-
halten und zu allem zwingen konnte.« '8

In einer zwei Jahre spiter an die Konige von Spanien gerichteten Aufzeichnung hat
Kolumbus schon alle Bedenken verloren. Nur die Gewalt, die Versklavung, das Handel-
treiben mit menschlichen Personen und nicht mehr die Liebe waren fiir ihn der Weg,
sowohl zu kolonisieren als auch zu evangelisieren. Nachdem er zunichst davon gespro-
chen hatte, die Kannibalen aus diesen Lindern — Mainner, Frauen und Kinder — als
Sklaven an den Konig zu schicken, damit er sie als Geschenk an andere weiterreiche, die
ihnen die Sprache lehren konnten, verkniipft er das mit der Taufe: »[...] wenn sie die
Sprache verstiinden, empfingen sie viel schneller die Taufe, mit groBem Vorteil fiir ihre
Seelen.«!?

Kolumbus bringt von seiner zweiten Reise einen Kolonisierungsplan mit. Darin schldgt
er vor, jedes Jahr eine angemessene Anzahl von Karavellen zu diesen Inseln fahren zu
lassen. Sie sollten Vieh, Lebensmittel und Werkzeug fiir die Kultivierung und Besiedelung
des Landes bringen. Neben den Transportkosten »konnte jede Ware mit Sklaven, mit
solch wilden Menschen, die bereitwillig, gut geformt und mit sehr gutem Verstand be-
gabt sind, gezahlt werden; und Thre Majestiten konnten dariiberhinaus Ihre Rechte iiber
die zu ihnen gebrachten Sklaven in Gewinn umsetzen.«20

Knapp fiinfzehn Monate nach der Ankunft des Kolumbus in Amerika, von Oktober
1492 bis Januar 1494, hat sich das Indianerbild der Kolonisatoren gewandelt: von gut-
miitigen und freundlichen Indios zu wilden Kannibalen. Thre Versklavung und Benutzung
als Tauschobjekte fiir Handelswaren mit spaterem Verkauf in Europa entwickelt sich rei-
bungslos, um das Kolonialunternehmen zu finanzieren, die Truhen des Konigs von Spa-
nien zu bereichern und die Indios fiir die Taufe und ein christliches Leben vorzubereiten.
Was bisher noch als Ausweg eines Abenteurers auf der Suche nach Unterstiitzung fiir
sein Unternehmen erscheinen konnte, wird nun einen philosophischen und theologischen

17 Ebd., 48.

18 Ebd., 53.

19 »Memorial que o Almirante deu para dom Antonio de Torres entregar aos Reis Catélicos — Cidade de Isa-
bela — 30 de janeiro de 1494«, CrisTovAo COLOMBO, Didrios da descoberta da América, Porto Alegre 31986,
122

20 Ebd., 123.
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Anstrich erhalten. Es bleibt ein Handels- und Religionsunternehmen. »Den Glauben und
das Reich auszudehnen«, sich mit » Kreuz und Schwert« durchzusetzen, sind nur zwei
verschiedene Bezeichnungen fiir die Einfithrung der spanischen und portugiesischen
Herrschaft. Wie Darcy Ribeiro sagt, waren Spanien und Portugal gleichzeitig »handels-
treibende und erlosende« Imperien.

Ginés de Sepulveda, ein gebildeter Theoretiker des beginnenden europdischen Kolo-
nialismus, rechtfertigte den Gebrauch von Gewalt und den Krieg gegen die indianischen
Volker Amerikas sowohl aus kulturellen als auch aus politischen, ethischen und religio-
sen Griinden. Die Spanier konnten einen gerechten Krieg fiihren, weil ihre Kultur gegen-
tiber der Kultur der »Barbaren«, die in Amerika wohnen, iiberlegen sei: weil jene nicht
dem Naturgesetz folgen. Daher ist es ethisch zu rechtfertigen, »[...] die Heiden von ver-
brecherischem und unmenschlichem Stumpfsinn abzuhalten... und sie zu den guten und
menschlichen Sitten zu fiihren.«2! AuBerdem hiitten die Christen die Pflicht, diese Vélker
zu erobern und gegen sie Krieg zu fithren und zwar wegen der Menschenopfer, die diese
vollziehen: »Nachdem so die Ungliicklichen unterworfen sind, sollen sie sich von ihren
unsiglichen Verbrechen enthalten. Im Umgang mit den Christen und ihren gerechten,
frommen und notwendigen Warnungen werden sie dann zum geistigen Wohl und zur
Redlichkeit ihrer Sitten zurilickkehren, und sie werden die wahre Religion mit ihrer im-
mensen Wohltat bereitwillig erhalten, die sie zur ewigen Rettung fiihrt.«22 SchlieBlich
rechtfertigt auch die religiose Predigt den Krieg: »So wie wir verpflichtet sind, den um-
herirrenden Menschen den Weg zu zeigen, so verpflichtet uns das Naturgesetz und die
menschliche Nichstenliebe, die Heiden zur Kenntnis der wahren Religion zu fiihren... in
der Weise, daB nicht nur die Wahrheit die Finsternis des Irrtums verjagt, sondern auch so,
daB die Kraft der Angst die Fesseln der schlechten Gewohnheiten zerreifit«. 2

Diejenigen, die die den Indianern zugefiigten Leiden vor Augen hatten — das Massa-
ker, dem sie durch Kriege unterworfen wurden, das Dahinsterben, das aus den Wande-
rungen und der Zwangsarbeit resultierte, die Dezimierung durch Epidemien und Krank-
heiten, die durch die Konquistadoren eingeschleppt waren — sie konnten sich lediglich
dariiber emporen und revoltieren, indem sie versuchten, die Predigt des Evangeliums von
dem zu lésen, was ihnen als deren MiBBbrauch durch die Siedler und Administratoren er-
schien. Thnen stand klar vor Augen, dal der Einsatz von Krieg und Gewalt nicht nur ein
Miflbrauch war, sondern sogar integraler Bestandteil der Kolonialherrschaft und in die-
sem Zusammenhang eine notwendige vorbereitende Stufe fiir die nachfolgende Predigt
des Evangeliums, die als Strukturelement des Kolonialunternehmens gesehen wurde.

In Brasilien zum Beispiel emporten sich die Jesuiten anfangs so sehr gegen die Ver-
sklavung von Indianern, daf} sie denjenigen die Absolution verweigerten, die in ihren
Hiusern und »engenhos« (Zuckermiihlen) »schlecht gehaltene Sklaven« besafen.
SchlieBlich aber vertraten auch die Jesuiten eine Verkniipfung von Katechese mit der
vorherigen Unterwerfung der Indios durch Waffengewalt. Unterwerfung und Angst wur-
den zum Bestandteil der missionarischen Pidagogik, wie es Nébrega in seinem »Didlogo

21 Juax GINES SEPULVEDA, Tratado sobre las justas causa de la guerra contra los indios, México 1979, 32,
22 Ebd., 32.
2% Ebd., 33-34.
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da Conversdo do Gentio« (Gesprich von der Heidenbekehrung) deutlich ausdriickt, wenn
er schreibt, daB man vergebens missioniere,« [...] solange diese Heiden nicht unterwor-
fen seien, und sie nicht mit Angst kimen, um den Glauben zu empfangen.«2

Es scheint, daB es innerhalb der Logik des Systems keinen anderen Ausweg gab als die
Evangelisierung mit der Gesamtheit des Kolonialunternehmens zu verkniipfen, ein-
schlieBlich der nach kurzem anfanglichem Zogern begonnenen Versklavung von Indios
und der bald danach ohne groBe Bedenken vor sich gehenden Versklavung von Afrika-
nern. Die Empfehlungen Pe. Manoel da Nébregas, des Provinzials der Jesuiten Brasi-
liens, die er in einem Brief an den Konig schrieb, konnen als Beispiel fiir die allgemeine
Kolonialpolitik dienen: »Unterwirft man die Heiden, so wird es nicht mehr schlecht be-
handelte Sklaven geben und es werden sich viele Bedenken eriibrigen: Denn die Madnner
werden legitime Sklaven sein, die im Krieg gefangen wurden, und man wird Dienst und
Vasallitit von den Indios haben. Das Land wird sich bevolkern, und Unser Herr wird vie-
le Seelen bekommen, und Eure Hoheit wird hohe Einkommen in diesem Land haben, weil
Thr viel Vieh und viele Miihlen haben werdet. Denn es gibt hier kein Gold und Silber«. 25

Diejenigen, die sich prophetisch gegen das System auflehnten, bezahlten ihre Opposi-
tion mit Verfolgung, Ausweisung und Tod. Las Casas sagte, die einzige Weise zu evan-
gelisieren sei »die apostolische Art«. Mit Sanftmut und Liebe solle man evangelisieren.
Diese Meinung brachte ihm auf Betreiben der Kolonisatoren den Ausschlufl aus seiner
Ditzese von Chiapas in Mexico ein. In seinem Buch »Del unico modo de atraer a todos
los pueblos a la verdadera religion« (Von der einzigen Art, alle Menschen zur wahren
Religion zu fiihren) schreibt er: »Fiir jeden, der wiinscht, sie zu belehren oder sie von ei-
ner Lehre zu iiberzeugen, vor allem von der Lehre des Evangeliums, ist vor allem ande-
ren eines notwendig: er muf} die Gesinnungsbereitschaft seiner Zuhorer bekommen, so
dall diese wohlwollend ihn lieben. Zweifellos erreicht man das mit der Sanftheit der
Stimme, mit einem freundlichen Antlitz und mit anderen dhnlichen Mitteln.

Wenn der Prediger des Wortes Gottes jedoch seinen Anhiéngern Kummer bereitet, sie
miBhandelt und mit schrecklichen korperlichen Ziichtigungen dngstigt, das heiit mit der
Peitsche, mit Gefdngnis oder anderen Strafen, die er fiir die begangenen Siinden nach der
Taufe eigenhéndig oder durch eigenen Befehl ausfiihrt, so steht es fest: die Ungldubigen
werden ihn hassen und demzufolge nicht zuhéren wollen, und sie werden auch nicht das
tun, was er ihnen sagt. Sie werden auch keinen Geschmack daran finden, an das zu glau-
ben, was man iiber den Glauben gesagt hat und was sie von ihm schon akzeptiert hatten.
Denn was eine Person nicht selbst wiihlt, das kann sie weder wiinschen noch lieben; und
leichter verachtet sie denjenigen, den sie nicht liebt. Denn nichts ist gut, wenn es nicht
freiwillig ist. Deshalb befahl der Herr, man solle keinen Stab, mit dem Gewalt geiibt
werden kann, mit auf den Weg nehmen«.26

Bischof Antonio Valdivieso in Nicaragua denunzierte die Gewalttiitigkeiten, den Raub
der Landereien und die Versklavung der Indios, die durch den Gouverneur Contrera und

24 PE. MANUEL NOBREGA, »Didlogo da Conversdo do Gentio«, in: SERAFIM LEITE, Cartas dos Primeiros Je-
suitas do Brasil, Comissdo do IV Centenario de Sao Paulo, 1954, Bd.II. (1553-1558), 328.

25 SERAFIM LEITE, Cartas dos Primeiros Jesuitas do Brasil, Bd.11, 116.

26 BARTOLOME DE LAS CasAS, Del unico modo de atraer a todos pueblos a la verdadera religion, México
21975, 468-469.
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seine Familie praktiziert wurden. Dies war auch der Grund seiner Ermordung auf Befehl
des Gouverneurs (26. 02. 1550). Dasselbe Schicksal traf vier Jahrhunderte spiter Bischof
Oscar Arnulfo Romero (24. 03. 1980) in El Salvador. Bischof Romero und tausend ande-
re Christen von heute haben sich zu Erben dieser Propheten des 16. Jahrhunderts gewan-
delt. Sie weigern sich, das Evangelium mit der Gewalt der Michtigen gegen die Kleinen
zu verbinden, indem sie sich zu Zeugen und Boten des Gottes des Friedens und der Milde
machen.

Gott als Verteidiger der Schwachen, Witwen und Waisen

Wenn wir uns fragen, wie es moglich war, dafl die evangelische Botschaft trotz der
kolonialen Wirklichkeit zu den Herzen der Indios gelangte, so miissen wir antworten:
durch einige Ritzen konnte Licht und ein wahrhaftigeres Bild des Gottes Jesu Christi
durchdringen.

Fiir das evangelische Zeugnis in Lateinamerika war von Anfang an die Frage des
Rechtes wesentlich, eben weil es permanent und strukturell gebrochen wurde. Die Predigt
von Fray Anténio de Montesino, die am vierten Adventssonntag 1511 auf der Insel Hi-
spaniola (die heutige Dominikanische Republik) gehalten wurde, zeigt sehr anschaulich
das ungerechte System, das sich als Kolonialsystem einen Weg geebnet hatte. Er kom-
mentiert den Satz Johannes des Tdufers: »Ich bin die Stimme, die in der Wiiste ruft«.
Unter den Zuhorern befanden sich der Admiral Diego de Colén, der Sohn des Kolumbus,
die wichtigsten Beamten des Konigs und weitere bedeutende Personlichkeiten der Insel:
»Diese Stimme — sagte er -[verkiindet], daB ihr alle in Todsiinde lebt und darin sterben
werdet, weil ihr diesen Unschuldigen gegeniiber grausam und tyrannisch seid. Sagt, mit
welcher Berechtigung und mit welchem Recht haltet ihr diese Indios in so grausamer und
schrecklicher Sklaverei? Was ermichtigt euch, so verabscheuungswiirdige Kriege gegen
diese Menschen zu fiihren, die friedlich und ruhig in ihrem eigenen Lande lebten, Kriege,
in denen ihr unendlich viele von ihnen mit nie gehdrtem Mord und nie dagewesener Zer-
storung vernichtet habt? Warum haltet ihr sie in Unterdriickung und Erschopfung, ohne
ihnen etwas zu essen zu geben, ohne ihre Krankheiten zu heilen, die sie befallen wegen
des UbermaBes an Arbeit, das ihr ihnen auferlegt; und sie sterben euch weg, oder besser:
ihr totet sie, nur um jeden Tag Gold herauszupressen und zu erhalten?«?7

Las Casas kommentiert, daf die Predigt Bestiirzung hinterlieB. Viele waren von Sin-
nen, andere verstockt, einige etwas reuig, aber keiner, wie man spiter sah, bekehrt. Nach
Abschluf3 der Predigt versammelten sich alle beleidigt und verstimmt im Haus des Admi-
rals und gingen nach dem Friihstiick zum Konvent der Dominikaner hinaus, damit der
Monch sich rechtfertige wegen der Predigt, die »[...] etwas so Neuartiges und Schéndli-
ches im Ungehorsam gegen den Konig und zum Nachteil aller Bewohner der ganzen In-
sel« war.28 Der Superior der Dominikaner auf Santo Domingo, Pedro de Cordoba, iiber-
trug die Verantwortung fiir die Predigt auf sich und die ganze Gemeinschaft: »[...] Was

27 BARTOLOME DE LAS CASAS, Histdria de las Indias, Bd.II, México 1981, 441.
28 Ebd., 442-443.
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der Pater gepredigt hat, stimme mit seiner Uberzeugung und der aller anderen iiberein.
Nachdem es von ihnen eingehend und reiflich iiberlegt worden sei, seien sie iibereinge-
kommen, daB er [Montesino] als gottesfiirchtige Wahrheit etwas predigen solle, das zur
Rettung aller Spanier und aller Indios dieser Insel notwendig sei. Denn erstere sihen
diese tiglich sterben, ohne sich mehr um sie zu kiimmern als um Tiere auf dem Feld«.?
Angesichts der Drohung, dal sie von der Insel ausgewiesen wiirden, antwortete Pedro,
daB sie damit wenig Arbeit hitten, denn ihre Habe bestiinde aus nichts als dem Habit, der
sie kleidet, und einigen Decken aus derselben groben Leinwand, mit denen sie sich
nachts auf dem Bett zudeckten, das aus Ruten und Stroh bereitet werde. »Was die Gegen-
stinde betraf, die sie fiir die Messe brauchten, und einige Biicher, so pafte dies alles
wahrscheinlich in zwei Truhen.«%©

Darin liegt mit Sicherheit die Kraft und der Mut Pedro de Cérdobas und seiner Mitbrii-
der des ersten Dominikanerkonvents Amerikas: im evangeliumgemiBen Horen des
Schreies und der Trinen der Indios; in der gewissenhaften Analyse der Realitit; in der
Armut ihres Hauschens aus Stroh, wo es manchmal nicht mehr gab als eine Kriutersuppe
und es oft sogar an Ol fehlte; in der Ubereinstimmung innerhalb der Gemeinschaft und in
ihrer Absicht, das Evangelium der Gerechtigkeit bis zur letzten Konsequenz zu predigen.

Mit Sicherheit haben die Dominikaner von Guatemala ein Jahrhundert spiter mit ihrem
groBen Konvent in der Hauptstadt — mit Fazendas, Silberminen und Hunderten zu ihren
Diensten bestellten Indios — nicht mehr die Predigt ihres Mitbruders Montesino wieder-
holt und sich gegen das System emport, an dem sie als Komplizen und NutznieBer teil-
hatten. 3!

Das gedemiitigte Antlitz Gottes in der Geschichte der Frau

Die Erfahrung der indianischen, spiter dann der afrikanischen Fran war im ganzen
Verlauf der Konquista und der Kolonisierung tragisch und dramatisch allein schon da-
durch, dalB} es nur wenige weifle Frauen gab und sie dariiberhinaus ein Vorrecht von hoch-
rangigen Beamten waren. Neben allem, was die Ménner ihrer Stimme oder Vélker auch
erlitten, waren sie zusitzlich noch der sexuellen Gewalt unterworfen. Sie wurden ge-
zwungen, nicht mehr aus Liebe fiir ihr Volk und ihre Rasse zu gebiren, sondern in
Schande und Bitterkeit die Rasse und das Volk der Invasoren zu vermehren. Die Demiiti-
gung der Frauen begann in der ersten Stunde. Als Sklavinnen den Konquistadoren aus-

29 Ebd., 443.

30 Ebd., 443—444.

31 Tomas Gage, ein Monch auf der Durchreise durch Guatemala beschreibt die Konvente der Stadt (Domini-
kaner, Franziskaner, Mercedarier), die alle mehr als 100 Briidern haben: »[...] Das Einkommen dieses Konvents
(von Santo Domingo) besteht aus einigen Indiodérfern, die ihnen gehdren, einer Wassermiihle, einer Fazenda
des Weizenanbaus, einer anderen, in der sie Pferde und Maultiere aufziehen, einer engenho oder Zuckermiihle
und einer Silbermine, die man im Jahre 1633 ihnen gab. Deren fliissiges Einkommen iibersteigt mindestens
30.000 Dukaten.« ToMas GAGE, Nueva relacion que contiene los viajes de Tomds Gage a la Nueva Espana, sus
diversas aventuras y su vuelta por la Provincia de Nicaragua hasta La Habana, con la descripcion de la ciudad
México, México 1974, 27 ff.; zitiert nach: RODOLFO CARDENAL u.a., Histéria General de la Iglesia en América
Latina, Bd. VI, Salamanca 1985, 87.
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geliefert, wie Malinche und die andern, die Cortez und seine Hauptleute an der Kiiste
Mexikos erhielten, oder gewaltsam von ihren Eltern, Eheménnern und Séhnen weggeris-
sen waren sie wehrlos angesichts der Wut der Sieger, wie ein Unbekannter von Tlatelolco
(1528) nach der Zerstérung von Tenochtitldn erzdhlt: » [...] und als sie zu Gefangenen
gemacht wurden, da begann die Bevolkerung fortzugehen, um zu sehen, wo man sich
niederlassen konnte. Sie gingen in Lumpen, die Frauen mit fast nackten Hiiften. Und von
allen Seiten untersuchten sie die Christen. Sie 6ffneten ihnen die Rocke, iiberall beriihr-
ten sie sie mit ihren Hiinden: an den Ohren, am Busen, an den Haaren«.32

Bei der Eroberung Perus geschah dasselbe. Der Indio Guamin Poma de Ayala berich-
tet: »Nachdem sie erobert und geraubt hatten, begannen sie, Frauen und Jungfrauen zu
nehmen und sie zu vergewaltigen. Und wenn diese nicht wollten, toteten sie sie wie
Hunde und ziichtigten sie ohne Furcht vor Gott oder dem Gericht. Es gab keine Gerech-
tigkeit«.3* Guaman ist in seiner Chronik oft dariiber verzweifelt, zerriittete Familien, den
auftretenden MiBbrauch der Frauen, den Geburtenriickgang von Indios und die Vermeh-
rung der »verfluchten Kaste der Mestizen« zu sehen. Die Gerichtsprisidenten, die vom
Vizekonig Francisco de Toledo eingesetzt wurden, verdeckten den Raub gemeinsam mit
den Patres und Encomenderos: »Aufgrund der genannten Gerichtsprisidenten, Patres,
Comenderos und weiteren Spanier, die den Indianern ihre Haciendas, Linder, Hiuser,
Saatgut, Nahrung, ihre Frauen und Tochter — verheiratete wie Jungfrauen — rauben,
haben alle schon Mestizen und Cholos gezeugt. Es gibt Kleriker, die zwanzig Sohne ha-
ben, und es gibt kein Heilmittel.«34

In den Doctrinas [den Katecheseschulen, Anm. d. Ubers.), klagt Guaman an, vereinten
die Vikare die Jugend unter dem Vorwand der Katechese, »[...] um Frauen in der Néhe
zu haben, Dutzende von Kindern zu haben, Mestizen zu vermehren und die sogenannten
Ledigen arbeiten zu lassen. Und er sagt, daf3 er sie besénftigt und zu Christen macht, wo-
durch sich die Indios dieses Reiches nicht vermehren und sich auch nicht vermehren
werden.«35 Sie respektierten auch nicht die Verbote, die Spaniern, Mestizen und Schwar-
zen das Betreten der »Pueblos« der Indianer nicht gestatteten. Am benachteiligtsten wa-
ren immer die Frauen, die Guamén zufolge von Hand zu Hand gereicht wurden und sich
in »grofle Huren« wandelten. Guaman beklagt sich beim Ko6nig: »[...] Ich sah noch eine
halbe Provinz, in der die Indianerinnen zu Huren gemacht wurden.. ., alle belastet mit ei-
nem halben Dutzend von Mestizen, Mulatten, Cholos und Cafuzos. Da sie solch grofie
Huren sind, wollen sie sich bereits nicht mehr mit ihresgleichen, den Indios, verheiraten.
[...] Und so meiden sie die besagten Indianer, vermehren sich nicht mehr und die Sied-
lungen entvolkern sich und horen auf zu existieren.« 3

Das Zeugnis von Fray Pedro de Cérdoba auf den Antillen geht in dieselbe Richtung. In
einem Brief an den Konig beklagte er: »[...] Die Frauen, welche in allen Volkern wegen
ihrer Schwiche von der Arbeit verschont werden, haben gearbeitet und arbeiten in die-

32 MiIGUEL LEON-PORTILLA, A conquista da América Latina vista pelos indios, 44.

3 PHELIPE GUAMAN POMA DE AYALA, El Primer Neuva Cronica y Buen Gobierno, Siglo XXI —, Bd.Il,
México 1980, 363. -

34 Ebd., 414.

35 Ebd., 414.

36 Ebd., Bd.III, 119.
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sem Land ebensoviel wie die Miinner, ja sogar mehr als sie; nackt, ohne Essen, ohne
Bett, genau wie die Minner. Einige unter ihnen sind sogar schwanger, andere haben ge-
rade entbunden [...] Manche Frauen haben — miide von der Arbeit — Empfangnis und
Schwangerschaft vermieden, obwohl sie nicht soviel arbeiten miiiten, wenn sie schwan-
ger wiren oder gerade entbunden hitten. Und trotzdem haben viele Schwangere etwas
eingenommen um abzutreiben. Andere brachten eigenhindig ihre eigenen Kinder um,
nachdem sie entbunden hatten, damit diese nicht unter solch eine Knechtschaft fielen.«3’

Fiir die Welt der afrikanischen Sklavinnen bestand das Dilemma genauso, und oft war
die Abtreibung der einzige Ausweg, um den Kindern dieselbe Bestimmung zu ersparen.
Im 18.Jahrhundert empfahl der Jesuit Andreoni in Brasilien den Herren, dal sie ihre
Sklavinnen gut behandeln sollten, damit man sie ermutige, die Zahl der Diener und Die-
nerinnen fiir sie zu vermehren und nicht die Abtreibung vorzuziehen: »Man sollte mei-
nen, daB es ein Grund fiir die Sklavinnen wiire, den Herren bereitwillig zu dienen und ih-
nen freudig die Dienerschaft zu vermehren, wenn diese die Reste vom Tisch ihren klei-
nen Kindern geben. Aber im Gegenteil. Einige Sklavinnen treiben absichtlich ab, damit
die Kinder, die aus ihrem Inneren kommen, nicht das erleiden, was sie erleiden. «38

Es geht nicht darum zu bestreiten, daB zwischen Spaniern oder Portugiesen, die in
Amerika eintrafen, und indianischen und afrikanischen Frauen von hier nicht auch Liebe
und Zuneigung aufkommen konnte. So aber war der Rahmen, in dem sich dieses Zu-
sammenkommen abspielte, von Grund auf verfilscht. Auf der einen Seite haben wir
Minner — WeiBe, Européer, Christen, Beamte, Soldaten, Siedler oder Missionare — im
Rang von Konquistadoren oder Herrschern in militéirischer, politischer, wirtschaftlicher,
kultureller, sprachlicher und religitser Hinsicht. Auf der anderen Seite haben wir Frauen
einer besiegten und besetzten Nation, eines durch Zwangsarbeit reduzierten Volkes, einer
verurteilten Rasse, einer verachteten Kultur, einer diskriminierten Farbe, einer verfluch-
ten Religion, einer verbotenen Sprache, egal ob es sich bei den Frauen um indianische
oder afrikanische Sklavinnen handelt. Diese treten fast nie als Ehefrauen in eine Mann-
Frau-Beziechung, sondern nahezu immer als Vergewaltigte oder als Sklavinnen, als
Frauen und Sklavinnen zugleich. Ihre erwachsenen Kinder kénnen nie die abgelehnte und
besiegte Seite ihrer Mutter entdecken. Es handelt sich bei diesem Spiel der Mestizierung
um ein Stiick ohne Zukunft. Und dennoch: Die weibliche Seite der Kultur und der latein-
amerikanischen Geschichte, ihre indigene und afrikanische Seite, die zuriickgedringt
wurde, widersteht dem maskulinen und europiischen Erbe auf allen Seiten. Julia Esqui-
vel, guatemaltekische Theologin und Dichterin, ausgewiesen aus ihrem Land aufgrund
ihres Kampfes fiir das Recht und die Wiirde der indianischen Bevolkerung, beendet einen
dramatischen Zeugenbericht iiber die Unterdriickung der indianischen Frauen in Vergan-
genheit und Gegenwart mit den Worten: »In der Kosmogonie der Maya ebenso wie in
vielen anderen entspricht die Sonne der Minnlichkeit und der Mond der Weiblichkeit.
Die Prophezeiung sagt, daf sie genau in dem Augenblick, wenn sich ihr Glanz vereint,
dieser also vollkommen sein wird, die Wunden und die Male des Volkes heilen werden.

37 »Informe de Fray Pedro de Cordoba al Rey dé Espafia — Santo Domingo de la Espaiiola — 28 de mayo de
1517« ; zitiert nach: RopoLro bE Roux, Dos mundos enfrentados, Bogota 1990, 122.
38 Joao ANTONIO (ANTONIL) ANDREONI, Cultura e Opuléncia do Brasil, Sdo Paulo 1967, 164.
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Mit dieser Heilung wird das gegeben, was jetzt unmoglich ist: Wassergriaben und Fliisse
bewissern das Hochland, das sich in bebaubares Land verwandeln wird; in diese jetzt fast
unfruchtbaren Hochebenen hat man die indianischen Vo6lker Amerikas fortgetrieben.

Das gleiche Recht auf wirkliche Entwicklung wird die weibliche wie die ménnliche Er-
scheinung mit Glanz erfiillen, und beide werden einander bereichern, ohne Nachteil fiir
den einen oder die andere. Diese Reife kennzeichnet den kairés fiir das Wiederaufbliihen
des wahren Lebens auf einer Erde, die das Haus aller ist.«3?

Das feminine Antlitz Gottes

Wie kann man angesichts dieser Voraussetzungen von einem femininen Antlitz Gottes
sprechen? Wie kann man eine wiedererlangte und wiedergefundene Wiirde der Frau ver-
kiinden? Wie kann sich eine Frau wiirdig fithlen und einen Sohn lieben, der in seinen Ge-
sichtsziigen die Spuren des Vaters triigt, eines Vaters, der fast immer iiber ihn verfiigte
und ihn dann im Stich lieB; einen Sohn, der Sklave sein wird, da er von einer Sklavin ge-
boren wurde? Einen Sohn, der sich, sobald er frei ist, abwenden wird von der Mutter, die
ihn erndhrte und aufzog, um den FuBspuren eines abwesenden und meist unbekannten
Vaters zu folgen? Wie kann sie sich zu einer Tochter bekennen, die gleichermafen dis-
kriminiert sein wird, weil sie Mestizin und Frau ist?

Octavio Paz spricht die schreckliche Erfahrung an, ein Mestize in Amerika zu sein:
»Fiir die Mestizen war und ist die umfassendste und dramatischste Erfahrung die Verwai-
sung. Die Frage nach der Herkunft ist fiir den Mestizen zentral, es ist die Frage von Le-
ben und Tod. In der Vorstellung der Mestizen hat Tonantzin/Guadalupe eine teuflische
Kehrseite: Die Chingada [die Hure]. Auf der einen Seite haben wir die vergewaltigte
Mutter, offen zur AuBenwelt, schamlos durch die Konquista; auf der anderen Seite die
jungfriuliche Mutter, die verschlossen und unverwundbar ist und die in ihrem Inneren
einen Sohn birgt. Zwischen der Chingada und Tonantzin/Guadalupe schwankt das ge-
heimnisvolle Leben der Mestizen.«*

Es scheint, daB sich hinter der Marienfrommigkeit eine Befreiung des Femininen in ih-
rem indigenen, afrikanischen, mestizenhaften oder ganz allgemein lateinamerikanischen
Antlitz, eine Aufkiindigung der grundsitzlichen Unterdriickung der Frau und eine hoff-
nungsvolle Offenbarung des femininen Antlitzes Gottes verstecken.

In der dunkelhéutigen Jungfrau von Guadalupe wird das, was durch das koloniale Pro-
Jjekt abgelehnt ist, durch das Gesprich der Sefiora mit dem Indio Diego wieder aufgegrif-
fen. Der Indio sagt zur Sefiora, daB er »zu ihrem Haus« in die Stadt México gehe. Sie
antwortet ihm, daf} sie wiinscht, da man ihr eine Kapelle in Tepeyac errichte. Siller be-
merkt: »Eigentlich war jedoch das erste, was in den Friihstadien der Evangelisierung in
nur diinn besiedelten Gebieten gebaut wurde, eine Klause. Das Vorhaben ist folglich, was
diesen Aspekt anbelangt, ein wirklich bescheidenes Gebidude. Juan Diego hatte zur Mut-

39 JuLia ESQUIVEL, »Die eroberte und vergewaltigte Frauc, in: Concilium 232, 1990/6, 490-496.
40 Qctavio Paz, »Orfandad y Legitimidad«, in: Mexico en la obra de Octavio Paz — El pergrino en su Patria
— 1. Pasados, México 1987, 185.



258 José Oscar Beozzo

ter Gottes gesagt: »ich mufl zu deinem Haus in Mexiko Tlaltilolco gehen« (vgl. V. 21),
aber die Jungfrau von Guadalupe antwortete ihm, daB sie ihr Haus, ihre Klause auf dem
Tepeyac haben méchte; sie sagt nicht, daB sie ein weiteres Haus haben mdchte: Will sie
damit vielleicht andeuten, daB das Heiligtum, das in Mexiko steht, nicht ihr Haus ist? Es
ist klar, daB ihr EntschluB auf dem Hiigel ein anderes Ziel verfolgt. In Mexiko werden die
gottlichen Dinge gelehrt — auf dem Tepeyac wird den Armen ihre Wiirde zuriickge-
geben und ihre Welt des Todes wird in eine Welt des Lebens verwandelt. Deshalb ist es
von entscheidender Bedeutung, dal} sich der Sitz der Evangelisierung nicht am selben Ort
befindet wie der Sitz der Herrscher.« #!

Es treten eine Reihe von wichtigen Gegensitze auf:

— Die zentrale Rolle wird von einer Frau, von Maria gespielt und nicht von einem
Mann. Der Gesprichspartner ist ein indigena, Juan Diego.

— Der von den Konquistadoren besetzten Stadt — der Stadt der Missionare und des Bi-
schofs — steht Tepeyac gegeniiber, als indigener und freier Ort, der gekennzeichnet ist
durch Armut und Eindde. Hier entwickelt sich das Gesprich zwischen der Jungfrau und
Juan Diego.

— Die Wahl der Jungfrau fillt nicht auf das Heiligtum von Tlatelolco oder von México-
Tenochtitlan, sondern auf die Kapelle, die nach der Anweisung der Sefiora in Tepeyac er-
richtet werden soll.

— Die gute Nachricht wird zunichst dem Indio Diego verkiindet und nicht dem Bischof
Zumarraga.

— Das Gespriach wird in der Ndhuatl-Sprache der Besiegten gefiihrt und nicht in kasti-
lisch, der Sprache der Sieger.

— Der verschmihte und erniedrigte Juan Diego, »mein hilflosester Sohn«, wandelt sich
um in den »wiirdigen Juan«.

Die Aussagen der Jungfrau nehmen den ganzen tiberlieferten spirituellen Reichtum der
ndhuatl-Welt auf, anstatt ihn zu ddmonisieren und damit zu unterdriicken. Sie kniipfen
wieder an die Fdden der Geschichte an. Die Sefiora erscheint als »die immerwihrende
Heilige Jungfrau Maria, Mutter des Gottes der einzigen Wahrheit, Téotl, dessen, durch
den wir leben, des Schopfers der Menschen, des Gebieters dessen, was nah und beisam-
men liegt, des Herrn des Himmels und der Erde.« Siller kommentiert diese Passage fol-
gendermaBen: »Dieser Abschnitt ist von entscheidender Bedeutung fiir die Vorgehens-
weise bei der Evangelisierung von Guadalupe. Die Heilige Jungfrau sagt, daf} sie die
Mutter der alten Nahuagotter ist. Dabei nennt sie nur die Namen jener Gotter, die nicht
bildlich dargestellt wurden, die aber Bestandteil der unvermischtesten Theologie waren,
insbesondere der Theologie, die unmittelbar vor der Konquista bestand. ... Der Autor
dieses Teiles des Nican Mopohua betrachtete die Ausdriicke ganz gewil} als Gottesna-
men, da er sie nicht in anderer Weise auslegen konnte. Diese Namen entsprechen genau
denen, die die Weisen Tlamantinime aus Mexiko im >Didlogo de los Doce< erwihnen.
Als die Missionare sie horten, antworteten sie: »Einen jeden eurer Gotter nennt ihr Spen-
der des Lebens und des Seins und Hiiter des Lebens. Ihre Bilder und Statuen sind furcht-

41 CLODOMIRO SILLER, Hier wird der Reihe nach erziihlt. Das Ereignis von Guadalupe. Urtext und Kommentar,
Anweiler 1988, 55.
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erregend, unrein und diister, unflédtig und ekelhaft: So sind eure Gotter beschaffen, die ihr
anbetet und verehrt ... sie sind verpestende Feinde und nie und nimmer Gotter.<

Das Geschehnis von Guadalupe stellt sich nun dar wie eine Berichtigung sowohl des
Inhalts als auch der Methode der frithen Evangelisierung in Mexiko. ... Durch diese
ganze Vorgehensweise gewinnen die Ereignisse von Guadalupe einen Teil des unermef3-
lichen, theologischen Reichtums des Nahuatl fiir das Christentum zuriick. Die Evangeli-
sierung der Indios wird durch diese Werte verkorpert, und sie ist — zusammen mit dem
ganzen Verlauf des Nican Mopohua — eine innere Botschaft, die eine Reife erreicht, die
sie wirklich universell macht.« 4

Die Hauptsache jedoch ist, daBl der neue Verantwortliche fiir die Evangelisierung der
zu ihrem Boten »nimitztitlani« bekehrte Indio Diego ist, der auch beauftragt ist, den
Geist und das Herz des Bischofs zu verindern, damit jener die Botschaft von der Jung-
frau empféangt: »Der arme Indio, der als unwissend, abergldubisch und lasterhaft beurteilt
wurde, wird bei diesem Vorhaben zum Boten der Jungfrau, derjenige, der beim Bischof
darum nachsuchen wird, daf er sich an der Evangelisierung von Guadalupe beteiligt, daf3
er glaubt und ... an der Befreiung des Indios mitarbeitet, der bereits glaubt.« 43

Dies verdndert auch den Inhalt der Evangelisierung, die durch die indigena-Welt, ihre
Personen, Traditionen und heiligen Orte ehrfiirchtig und milde wird. Die Jungfrau sagt zu
Juan Diego: »23. Ich wiinsche mir innigst und mochte sehr gerne, daB man mir hier, an
diesem Ort, meine Kapelle errrichte. In ihr werde ich allen Menschen all meine Liebe,
mein Erbarmen, meine Hilfe und meinen Schutz erweisen und zuteil werden lassen. 24.
Denn ich bin die barmherzige Mutter, die deine und die aller Vilker, die auf dieser Welt
leben, jener, die mich lieben, die zu mir rufen, die mich suchen und auf mich vertrauen.
25. Hier will ich ihre Klagen horen und all ihr Elend, ihre Schmerzen und ihre Leiden
lindern und heilen.« 4

Der Ort, an den die Jungfrau mochte, kann nicht Mexiko sein, wo die Katechese im ra-
dikalen Konflikt mit der indigena-Kultur betrieben wurde. Deshalb ist es das Haus der
Tonantzin, der Mutter aller Gotter, auf dem Tepeyac, das jetzt Wohnstitte der Sefora
[Maria] wird, die Juan Diego aufnimmt: »[...] Auf dem Tepeyac wird den Armen ihre
Wiirde zuriickgegeben und ihre Welt des Todes wird in eine Welt des Lebens verwandelt.
Deshalb ist es von entscheidender Bedeutung, daB sich der Sitz der Evangelisierung nicht
am selben Ort befindet wie der Sitz der Herrscher«.45 Dort gilt der Indio nichts, und Juan
Diego #ngstigt sich angesichts der Verpflichtung, zum Palast des Bischofs zuriickzukeh-
ren, der weder ihm noch seinen Worten glauben wird: »38. Ich sah ganz deutlich in der
Art, wie er mir antwortete, dal er denkt, daB ich es vielleicht ganz und gar erfunden
hiitte, dal du mochtest, daB man dir hier ein Heiligtum erbaue, und dafl der Auftrag viel-
leicht nicht von dir kommt. 39. Deshalb bitte ich dich flehentlich, meine Gebieterin und
Konigin, mein liebes Mégdelein, dal du einem der vornehmen Edlen, der allseits Be-
kannten, der Geschitzten und Geachteten, den Auftrag gibst, deine Botschaft und deine

42 Ebd., 52f.
3 Ebd. 58,
44 Ebd., 53-57.
45 Ebd., 55.
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Worte zu iiberbringen und zu iibermitteln, damit sie es glauben. 40. Denn gewi} bin ich
nur ein Campesino aus dieser Gegend, ein loses Band, ein Trittstein, der Auswurf des
Volkes, ein Blatt im Wind, mir wird befohlen, ich bin den anderen eine Last: und du, ge-
ringste meiner Tochter, liebes Migdelein, meine Gebieterin und Konigin, schickst mich
an den Ort, an dem ich nichts zu suchen habe und an den ich nicht hingehore. 41. Verzeih
mir, daB ich Gewill dein Antlitz und dein Herz betriibe, dein MiBfallen wecke und dir
Verdrufl mache, meine Herrin und Gebieterin.« 46

Die Sefiora jedoch besteht auf ihrer Wahl: »42. Die immerwihrende allerwiirdigste
Jungfrau antwortete ihm: Hore, geringster meiner Sohne, wisse in deinem Herzen, daf3
ich nicht wenige Diener und Boten habe, die ich beauftragen konnte, mein Anliegen und
meine Worte zu iiberbringen, damit mein Wille erfiillt wird. Aber es ist unbedingt not-
wendig, daB du selbst derjenige bist, der geht und hieriiber spricht, und da3 genau durch
deine Vermittlung und Hilfe mein Wunsch und mein Wille Wirklichkeit werde. 43. Ich
bitte dich sehr, geringster meiner Sohne, und befehle dir mit all meiner Strenge, morgen
noch einmal den Bischof aufsuchen zu gehen. 44. Und lasse ihn an meiner Stelle meinen
Willen und meinen Wunsch wissen und genau horen, damit er ihn verwirklicht und mir
hier das Heiligtum errichtet, das ich von ihm erbitte. Und sage ihm nocheinmal, daf ich
in Person, die ich die immerwiihrende Jungfrau Maria, die Mutter des Gottes Téotl bin,
dich dorthin sende.«*?

Juan Diego, der verschmihte Indigena, wird zu einem Boten der Jungfrau, zu einem
Gesandten der frohen Botschaft von der wiedererlangten Wiirde. Er wird durch die Jung-
frau zum Subjekt der neuen Evangelisation. SchlieBlich dringt die Gegenwart der Jung-
frau bis in die angsterfiillten Herzen der Indigena-Volker, die bedroht und dezimiert wur-
den durch von den Konquistadoren eingeschleppte Krankheiten, unter denen die Pocken
die verheerendsten waren. Auch der Onkel Juan Diegos liegt im Sterben. Er mochte, daB3
sein Neffe nach Tlatelolco geht, um fiir ihn einen Priester zu suchen. Aber die Jungfrau
versperrt Juan Diego den Weg, damit er zuerst seinen Auftrag beim Bischof erfiille.
Zugleich beruhigt sie ihn aber auch, indem sie die Heilung des Onkels verheifBt.

Sie gibt Juan Diego ein Zeichen, das deutlich das Poetische und Grundlegende der in-
digenen Kultur zeigt. Sie schickt ihn, obwohl es Hochsommer ist, um Blumen im Hoch-
eis von Tepeyac zu pfliicken und sie dem Bischof zu bringen als Zeichen ihres Wunsches
und Willens. »Erinnern wir uns daran, dal >die Wahrheit auf Erden< durch den Diphra-
sismus >Blume und Gesang« zum Ausdruck gebracht wurde: In Xochitl in Cuicatl. Das
Geschehnis von Guadalupe hatte inmitten von Gesdngen begonnen (vgl. V. 9, 13), und
wir fithrten aus, daB es sich dabei nur um den Beginn der Wahrheit handele, einer Wahr-
heit, die der Vervollstindigung bedurfte, die wihrend der Entwicklung des tatséchlichen
Geschehens von Guadalupe allmihlich entsteht. Der zentrale Teil des Dramas ist nun
beendet. Jetzt ist der Augenblick der Handlung gekommen, von dem ab der Knoten sich
16st. Es handelt sich um den Augenblick der vollkommenen Integration. ... Die Mutter-
gottes von Guadalupe spricht und handelt so, als ob sie eine Indiofrau sei, die nur {iber
die Logik des Néhuatl verfiigt und sie versteht. Wenn die Blume und der Gesang fiir die

46 Ebd., 64-66.
41 Ebd., 67f.



500 Jahre Evangelisierung Lateinamerikas 261

Indios die »Wahrheit< versinnbildlichen und als »Wahrheit< dienen, dann miissen folglich
die Blumen im Umbhang sicher auch dem Bischof als >Wahrheit« dienen. Entsprechend
den Worten der Mutter Gottes héngt es von den Blumen ab, daB das Geschehnis von
Tepeyac zur Erfiillung gelangt.«4

Sicher ist, dal vom 16. Jahrhundert an der niedergeschlagene Indio in Tepeyac seine
Wiirde wiederfand und daB sich dies durch Guadalupe/Tonantzin verwirklichte, durch die
femininen Gesichtsziige des liebenswerten Antlitzes Gottes. Die indigena-Frauen konn-
ten gleichermaBen in den indigenen Merkmalen der Jungfrau von Guadalupe und in ihrer
Erinnerung an die antike Mutter aller Gotter, Tonantzin, die Wiirde ihres eigenen Frau-
seins und ihrer Situation als indigena-Frauen wiedererlangen. Denn in ihnen begann das
Geheimnis und die Schonheit des femininen Antlitzes Gottes wieder zu scheinen. Die
Missionare hingegen reagierten heftig auf diese indigene Umwandlung des wahren
Evangeliums und auf seine Inkulturation auf der Grundlage der antiken Wallfahrten, die
zum Tempel Tonantzin in Tepeyac verliefen.

Bernardino de Sahagtin, ein Zeitgenosse des Ereignisses von Guadalupe, fiigt in seiner
»Histéria General de las Cosas de Nueva Espana« (Allgemeine Geschichte iiber die
Dinge Neuspaniens) einen Anhang iiber Aberglaube in der neuen Welt bei. Hier greift er
die Frommigkeit auf, die sich in Tepeyac entwickelte: »In der Néhe der Berge gibt es drei
oder vier Stellen, wo sie feierliche Opfer zu begehen pflegten, zu denen sie von sehr weit
herkamen. Eine davon befindet sich hier in Mexiko bei dem kleinen Berg, der Tepeacac
heiBit, den die Spanier Tepeaquilla nannten. Jetzt heiit der Ort nach Unserer Lieben Frau
von Guadalupe. Dort unterhielten sie einen Tempel, den sie der Mutter der Gétter ge-
widmet hatten, die sie Tonantzin nannten, d.h. Unsere Mutter. Dort brachten sie viele
Opfer zu Ehren dieser Gottin dar und kamen dazu von sehr weit her, iiber zwanzig Mei-
len weit aus allen Gegenden Mexikos, und brachten viele Gaben. Es kamen Minner,
Frauen, Jungen und Médchen zu diesen Festen: Es entstand ein groBer Menschenauflauf
an diesen Tagen und alle sagten: >LaBt uns zum Fest von Tonantzin gehen!< Jetzt, da dort
die Kirche Unserer Lieben Frau von Guadalupe erbaut ist, nennen sie diese auch Tonant-
zin, wobei die Prediger die Gelegenheit griffen und Unsere Liebe Frau von Guadalupe
Tonantzin nannten. Wo genau diese Funktion der Tonantzin entstanden ist, weis man
nicht sicher. Wir wissen hingegen wahrhaftig, da} die Vokabel seit der ersten Namens-
gebung jene antike Tonantzin meint und somit einen Sachverhalt darstellt, dem abgehol-
fen werden sollte, denn der eigentliche Name Unserer Lieben Frau und Mutter Gottes ist
nicht Tonantzin, sondern Gott und Nantzin. Es scheint, daB diese satanische Erfindung
dazu dienen soll, den Gotzendienst unter diesem falschen Namen Tonantzin zu vertu-
schen, und sie kommen zur Verehrung dieser Tonantzin von sehr weit her, wie frither.« 4

Die Verurteilung durch Sahagtin, der besser als irgendjemand die Ausmalle von dem,
was sich in Guadalupe bewegte, wahrnahm, wo die alte indigene Wurzel wiedergeboren

48 Ebd., 91; 95.

49 BERNARDINO SAHAGUN, Historia General de las Cosas de Nueva Espana, Mexico 1975, 704-705; Zur
Ubersetzung benutzt: MARIANO DELGADO, Gott in Lateinamerika. Texte aus fiinf Jahrhunderten. Ein Lesebuch
zur Geschichte, Diisseldorf 1991, 324.
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wurde, ist der Ausgangspunkt dafiir, dal bis heute die Moglichkeit einer Inkulturation
des Christentums in Lateinamerika abgelehnt wird.

Lafaye zeigt in seiner Untersuchung der kolonialen Identifikation des Apostels Thomas
mit dem Helden der Zivilisierung, der in die Gottheit Quetzalcodtl umgewandelt wurde,
und der Mutter aller Gotter Tonantzin mit Unserer Lieben Frau, die Guadalupe genannt
wird, den Konflikt zwischen Spaniern, Kreolen und Mestizen in Amerika: »Der Unglau-
be der offiziellen Geschichtsschreiber Spaniens war die erste Herausforderung, die auf
kreolische Apologeten zukam. Die Identitit Quetzacodtls mit dem Apostel Thomas zu
negieren, die Authentizitit der Erscheinungen der Jungfrau Marias in Tepeyac abzuleh-
nen, waren die Art und Weise, die Indios (und spiter die Kreolen) in dem Stand der wiir-
delosen Unglidubigen und Gotzenanbeter zu belassen«.5¢ Wenn der Heilige Thomas Ame-
rika nicht missioniert hatte bevor Kolumbus kam, so wie der Hl. Jakob Spanien missio-
niert hatte, dann sind die Christen Spaniens Altchristen von gutem Holz, wihrend die
Amerikas immer Neuchristen sein werden, Christen der zweiten Kategorie, bereit zu
ihrem alten Aberglauben zuriickzukehren. Wenn die Jungfrau nicht in Tepeyac in Ameri-
ka erschien, so geschahen die einzig wirklichen Wundererscheinungen in Europa, und
Guadalupe ist ein Schwindel des Teufels. Wenn es keine Erscheinung gab, so ist die Got-
tin, die in Tepeyac verehrt wird, Tonantzin, und jede Frommigkeit zu ihr wire Gotzen-
dienst. Und selbst wenn sie erschienen wire, so wurde argumentiert, so habe sich ihre
Kultur synkretistisch verwandelt, und man verehre dort gleichermafen die Mutter aller
Gaotter von Anahual. So endet der Weg fiir eine Inkulturation des Evangeliums, und die
einzige Art, Christ in Amerika zu werden, ist aufzuhoren, »Indio« zu sein, um sich kultu-
rell wie spirituell zu einem Européer zu machen. In der Praxis des Volkes jedoch leuchtet
in Guadalupe fiir alle Armen des Kontinents das feminine und indigene Antlitz Gottes.
Wir schliefen mit einer Reflexion des Nobelpreistriagers Octavio Paz, der im Phidnomen
von Guadalupe dasjenige identifiziert, was das verborgenste und dunkelste, erhellendste
und verwirrendste der mexikanischen Seele ist: »Es ist fiir niemanden ein Geheimnis, da
der mexikanische Katholizismus sich im Kult der Jungfrau von Guadalupe konzentriert.
Zunichst: Man behandelt sie als eine indianische Jungfrau. Im Folgenden: Der Ort ihrer
Erscheinung (vor dem Indio Juan Diego) ist eine Hohle, die zuvor Heiligtum »unserer
Mutter« Tonantzin, der Gottin der Fruchtbarkeit bei den Azteken, gewesen ist. Wie be-
kannt ist, lief die Konquista parallel zum Hohepunkt der Kulte fiir die maskulinen Gott-
heiten; Quetzalcdtl, der Gott der Selbstopferung (dem Mythos zufolge erschuf er die
Erde, indem er sich auf das Lagerfeuer stiirzt, in Teotihuacan) und Huitzilopochtli, der
junge Kriegsgott, der opfert. Die Niederlage dieser Gottheiten — denn dies war die Kon-
quista fiir die indianische Welt: das Ende eines zyklischen Kosmos und die Errichtung
einer neuen Gottesherrschaft — ruft unter den Gldubigen den Drang nach der Riickkehr
zu den antiken femininen Gottheiten hervor. Dieses Phinomen der Riickkehr zur fremden
Mutter, bestens bekannt in der Psychologie, ist zweifellos eine der entscheidenden Ur-
sachen der schnell wachsenden Popularitit des Kultes der Jungfrau. Die indigenen Got-
tinnen waren Fruchtbarkeitsgottinnen, geleitet durch einen kosmischen Rhythmus der

30 JACQUES LAFAYE, Quetzacodtl y Guadalupe — La formacién de la conciencia nacional en México, México
.
21985, 426.
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Vegetationsabldufe. Die katholische Jungfrau ist auch Mutter (Guadalupe-Tonantzin nen-
nen sie einige der indianischen Pilger), aber ihr Hauptattribut ist es nicht, Wichterin iiber
die Fruchtbarkeit des Landes zu sein, sondern Zuflucht der Schutzlosen. Die Situation hat
sich gewandelt: Sie wird nicht mehr verehrt, um die Ernten zu sichern, sondern um Ge-
borgenheit zu finden. Die Jungfrau ist der Trost der Armen, der Schutz der Schwachen,
die Hilfe fiir die Unterdriickten. Insgesamt ist sie die Mutter der Waisen. Wir Menschen
sind alle enterbt geborene und unser wahrer Zustand ist der einer Waisen. Dies aber gilt
besonders fiir die Indios und die Armen von Mexiko. Der Kult der Jungfrau reflektiert
nicht nur den allgemeinen Zustand der Menschen, sondern die konkrete historische Situa-
tion, im Geistigen wie im Materiellen. Und noch mehr gilt: Als universale Mutter ist die
Jungfrau auch die Vermittlerin, die Botin zwischen dem enterbten Menschen und der un-
bekannten Macht ohne Gesicht: dem Fremden«.3!

Das schwarze Antlitz Gottes

Die Geschichte der Schwarzen ist die radikalste Herausforderung, die durch die Evan-
gelisierung Lateinamerikas hervorgerufen wurde, und dennoch die innerhalb der Kirche
am wenigsten bearbeitete, aufgeklirte und untersuchte. Neben einem gestérkten indige-
nen Amerika — wie es sich in Mexiko, Guatemala, Peru, Bolivien und Equador zeigt —
und auch neben einem weillen und européischen Amerika — wie es als Folge der Ein-
wanderungsbewegung in der zweiten Halfte des 19. Jahrhunderts in Argentinien, Urugay,
in Siidchile und Brasilien gegeben ist — hat sich in verschiedenen Regionen des Konti-
nents sehr frith auch ein afrikanisches Amerika gebildet. Sein Gebiet erstreckt sich vom
Siiden der Vereinigten Staaten vorbei an den Antillen entlang der gesamten karibischen
Kiiste, von den Staaten Zentral- und Siidamerikas iiber den Pazifik bis hiniiber zum ko-
lumbianischen Chocd, nach Esmeraldas in Equador und zur Zuckerkiiste von Peru. An
der Atlantikkiiste bildet dieses Afro-Amerika das Fleisch und Blut des kolonialen und
imperialen Brasilien, auf seinen Zucker-, Tabak-, Baumwoll- und Kaffeeplantagen oder
in seinen Gold- und Diamantenminen.

Zwischen dem 16. Jahrhundert, als die ersten Sklaven auf Hispaniola eintrafen (1504),
bis zur Mitte des 19. Jahrhunderts, als man den Handelsverkehr unterbrach, kamen ca. 11
Millionen Sklaven nach Amerika. Die Halfte von ihnen war fiir die Plantagen der spani-
schen, englischen, franzosischen und holléndischen Karibik bestimmt, 40% fiir Brasilien,
der Rest wurde auf verschiedene Staaten verteilt. Im Unterschied zur antiken Sklaverei,
die eine Institution neben vielen anderen in der Gesellschaft und im Staate war, waren
von der amerikanischen Sklaverei in bestimmten Staaten 90 % der Bevolkerung betroffen
(auf Inseln wie Barbados, Martinique, Guadalupe oder Haiti), und sie war jene Institu-
tion, die diese Gesellschaften wesentlich strukturierte, ihre Wirtschaft, ihre gesellschaft-
lichen und gesetzlichen Beziehungen, die den Staat und die Kirche formte. Bis zu ihrer
Auflosung diente alles der Legitimation, Konsolidierung und Aufrechterhaltung der Skla-
venherrschaft. Sie begann in Haiti 1791 mit einer Revolte der eigenen Sklaven und ihrer

31 Octavio Paz, »Los hijos de la Malinche«, in: México en la obra de Octavio Paz, 75-16.
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endlosen Agonie. Im 19. Jahrhundert wurde in der englischen (1835) und franzésischen
Karibik (1848) und im nordamerikanischen Biirgerkrieg (1860-65) die Sklaverei abge-
schafft. Der kubanische Krieg von 1860 fiihrte zu den Gesetzen von 1870 (Moret.Gesetz)
und zur Abschaffung der Sklaverei durch die Gesetze von 1880 und 1886. Brasilien folg-
te schlieflich 1888 mit den entsprechenden Gesetzen.

Es bleibt immer ein Stein des AnstoBes, diese Fragen zu behandeln, die in unseren
Lindern eben nicht nur Geschichte sind, sondern lebendige Kapitel der Gegenwart, mit
ihrem ganzen Erbe der Mestizierung, Diskriminierung und des verhiillten Rassismus.

Medellin hat fiir das Werden einer Kirche mit lateinamerikanischem Antlitz eine dhnli-
che Bedeutung wie die Ersten Konzilien fiir die Entstehung der Kirche und verschweigt
doch véllig die afroamerikanische Frage. Das Dokument von Puebla (1979), aufgrund
der Farbe seines Umschlages bekannt als »Griines Buch«, erwihnt nicht einmal im Ein-
leitungskapitel, das sich der Geschichte der Evangelisierung widmet, die Sklaverei der
Schwarzen, die in vielen Staaten iiber fast vier Jahrhunderte eine vielschichtige Realitt
war. Das AbschluBdokument von Puebla stief auf Schwierigkeiten, die Frage unter histo-
rischem Blickwinkel zu behandeln. Es widmet den fast vier Jahrhunderten der Sklaverei
blof} einen Satz, der schlieflich aus den geschichtlichen Passagen herausgenommen wur-
de und in einer FuBinote landete. So gelang es, aus dem laufenden Text des gesamten er-
sten Teils des Dokuments, der die »Historische Sicht der lateinamerikanischen Realitit«
behandelt, jegliche Anspielung auf die Sklaverei zu eliminieren. Die FuBnote spricht fiir
sich: »Zu beklagen ist, dall das Problem der afrikanischen Sklaven nicht Gegenstand der
Evangelisierungs- und Befreiungsarbeit der Kirche war.«52 Das ist besonders erwihnens-
wert, da dieser Satz einen Teil des Schluftextes bildete, der durch die Bischofe gebilligt,
dann aber durch das Sekretariat des CELAM in die Anmerkung 40 umgewandelt wurde,
ohne daB jemals das Kriterium oder der Grund dieses Verfahrens erklirt worden wiire.
Umso bemerkenswerter bleibt dies deswegen, weil es die einzige durch die Konferenz
gebilligte FuBnote von insgesamt 368 im offiziellen Dokument ist, die sich weder auf bi-
bliographische Angaben bezieht noch auf eine begleitende Erkldrung. Das zeigt die
Schwierigkeit, sich mit der Frage der afrikanischen Sklaverei im Zusammenhang mit der
Evangelisierung des Kontinents zu beschiftigen.

An anderen Stellen des Dokuments von Puebla erkennt man, da hierin bis heute eine
Herausforderung liegt, die nicht angenommen oder schlecht bewiltigt wurde. Bei der
Darstellung der Situationen auf dem Kontinent, bei denen eine Evangelisierung beson-
ders nottut, nennt das Dokument an erster Stelle: »Bestéindige Notsituationen gibt es bei
den Indios, die gewdhnlich nicht an den Giitern der Gesellschaft teilhaben und in einigen
Fillen gar nicht oder nur unzuldnglich evangelisiert wurden; sowie bei den so oft verges-
senen Afroamerikanern.« (Unterstr. O.B.; 365) Das Dokument &ffnet schlieBlich eine
Tiir fiir die theologische Beurteilung der Tragddie, die die Sklaverei der Schwarzen in
sich war, und zeigt die offizielle Haltung der Kirche ihr gegeniiber. Dabei finden sich

52 CELAM, Conclusdes da Conferéncia de Puebla — Evangelizacdo no presente e no futuro da América Latina,
S@o Paulo 1979, Nr.8 Anmerkung 40; deutsch: Stimmen der Weltkirche Bd.8: Die Kirche Lateinamerikas.
Dokumente der Il. und Ill. Generalversammlung des amerikanischen Episkopates in Medelin und Puebla, her-
ausgegeben vom Sekretariat der Deutschen Bischofskonferenz, Bonn 1979.
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einige Glanzlichter von Puebla und zwar dort, wo das konkrete und reale Antlitz der Ar-
mut des Kontinents untersucht wird: »Diese duBerste allgemeine Armut nimmt im tigli-
chen Leben sehr konkrete Ziige an, in denen wir das Leidensantlitz Christi, unseres
Herrn, erkennen sollten, der uns fragend und fordernd anspricht.« (31) Im Originaldoku-
ment, das spiter durch das Sekretariat des CELAM neugeordnet wurde, war das leidende
Antlitz Christi in der Geschichte des Kontinents gerechterweise zuerst das der Indigenas
und Afroamerikaner: »... den Gesichtern der Indios und hiufig auch der Afroamerikaner,
die am Rand der Gesellschaft in unmenschlichen Situationen leben und somit als die
Armsten unter den Armen betrachtet werden konnen.« (34)

In der Tat waren sie es, die alle Last der Zwangsarbeit und Sklaverei sowohl in der
spanischen, portugiesischen, franzdsischen, englischen, hollindischen oder dinischen
Kolonialwirtschaft ertragen muften, in den Landern des Kontinents und auch auf den In-
seln der Karibik. In diesem Prozef3 verschwanden wie durch Zauber alle grundlegenden
theologischen und politischen Unterschiede, die in Europa Katholiken von Reformierten
trennten. Die durch einen iiberzeugten Katholiken und Herrn einer Zuckermiihle im por-
tugiesischen Brasilien oder durch einen spanischen Herrn auf Kuba eingefiihrte Sklaven-
herrschaft unterschied sich nicht von der Herrschaft in einer Zuckermiihle eines frommen
holléndischen Calvinisten auf den holldndischen Antillen oder eines strengen Anglika-
ners auf Jamaika oder eines franzosischen Hugenotten auf Haiti oder eines dinischen
Lutheraners auf den Jungferninseln. Die Meinungsverschiedenheiten, die in Europa zu
Religionskriegen fiihrten, harmonisierten sich in Amerika, um in einer einzigen, gleichen
Sklavenherrschaft zusammenzugehen ebenso wie in einer Theologie, die die Versklavung
von Schwarzen rechtfertigte.

Eine dhnliche Entwicklung fiihrte bei den reformierten und katholischen Theologen zur
Herausarbeitung einer authentischen Theologie — nicht der Befreiung, sondern der Ver-
sklavung mit ihrem Dogma, ihrer Ethik und ihrer iibereinstimmenden sakramentalen Pra-
Xis.

Die Frage der Taufe soll hier zur Darstellung dienen: Jede vergangene Sklavereipraxis
lehnte es ab, Sklaven aus den eigenen sozialen, ethnischen, sprachlichen und dariiber-
hinaus religiosen Gruppen zu halten. In der juddischen Welt verbot das Gesetz ausdriick-
lich: »Die Sklaven und Sklavinnen, die euch gehoren sollen, kauft von den Volkern, die
rings um euch wohnen; von ihnen konnt ihr Sklaven und Sklavinnen erwerben. [...] Aber
was eure Briider, die Israeliten, angeht, so soll keiner iiber den anderen mit Gewalt herr-
schen.« (Lev 25,44 u. 46 b). Im Deuteronomium war jemand, der diesem Gesetz Gewalt
antat, zur Todesstrafe verurteilt: »Wenn ein Mann dabei ertappt wird, wie er einen seiner
Briider, einen Israeliten, entfiihrt, ihn als Sklaven kennzeichnet und verkauft, dann soll
dieser Entfiihrer sterben.« (Dtn 24,7). Unter den Arabern war der Status eines Sklaven
meist voriibergehend. Die Konkubinensklavin, die fiir ihren Herrn einen Sohn zeugte,
erlangte danach die Freiheit. Wer sich zum Islam bekehrte, horte ebenfalls auf, Sklave zu
sein. Die religiose Bekehrung war die Quelle der Freiheit. Im mittelalterlichen Christen-
tum war das BewuBtsein nicht anders: Christen konnten maurische Sklaven haben und
umgekehrt konnten Mauren christliche Sklaven haben. Es war jedoch undenkbar, dafl
Christen andere Christen versklavten oder Mauren andere Muslime zu ihren Sklaven
machten.
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Mit der modernen Sklaverei, die durch die christlich-europdischen Staaten am Ende
des 15.Jahrhunderts eingefiihrt wurde und in Amerika im 16., 17. und 18. Jahrhundert
ausuferte, konstatieren wir eine Verdnderung des BewuBtseins und schlieBlich — in aller
Hirte — die Entstehung einer Theologie der Sklaverei.

Wihrend des 16. Jahrhunderts gab es sowohl im reformatorischen als auch im katholi-
schen Lager Bedenken angesichts der Sklavereipraxis in ihrer Relation mit dem christli-
chen Weg und den Sakramenten. Es gab auch die weitverbreitete Volksmeinung, die
Taufe selbst schon hebe die Person aus ihrem Sklavendasein heraus, indem sie ihre verlo-
rene Freiheit wiederherstelle.

Richard Hart erginzt in seiner Studie iiber die Sklaverei auf den englischen Antillen,
nachdem er vom Widerstand der Siedler gegen die Katechese der schwarzen Sklaven be-
richtet hatte: »Ein anderer Grund der Feindseligkeit der Plantagenbesitzer im
17. Jahrhundert zu den Vorschldgen, den Schwarzen die christliche Lehre zu unterbreiten,
war der verbreitete Glaube, dal die zivilen Gesetze die Sklaverei von Christen untersag-
ten. Wie verbreitet dieser Glaube war, wird deutlich in dem Tadel, den man Hochwiirden
Rishworth, Pastor der puritanischen Kolonie auf der Antillen-Insel Providéncia 1635,
machte. Rishworth' Predigten gegen die Sklaverei und seine Sympathie fiir die Afrikaner
... miBfiel seiner Kongregation so sehr, daf} er bei den Besitzern der Handelsgesellschaft
angeklagt wurde. Im April desselben Jahres verurteilte die Kompanie seine Indiskretion,
die angeblich unfundiert sei, daff die Christen jene Personen nur solange gesetzlich im
Dienststatus halten kénnten, wie sie nicht Christen wiirden.«53

Ein anderes Beispiel kann im Tagebuch von John Evelin, einem Mitglied des Rates der
auslindischen Plantagenbesitzer, gefunden werden, wo man 1685 liest, daB der Konig
wiinsche, »da} die Schwarzen auf den Plantagen getauft wiirden, indem er den Unglau-
ben ihrer Herren verurteile, die die Taufe verbieten, in der irrigen Meinung, dal diese
aufgrund jener Tatsache frei seien.«* Um die Plantagenbesitzer dazu zu bringen, ihre
Sklaven zu taufen, verordnete ihre Versammlung auf Jamaika 1896: »Kein Slave wird
frei sein, wenn er Christ wird.«3

Interessant ist, wie die Theologie und die Pastoral gerade nicht durch eine Synode oder
durch irgendeine kirchliche Autoritit bestimmt sind. Die Versammlung der Besitzer, die
Wiinsche des Konigs oder die Handelskompanie fiihren grundlegende Verinderungen in
der traditionellen Lehre und christlichen Praxis ein. Das Dekret der Versammlung von
Jamaika kollidiert frontal mit jeder bestehenden Praxis im Christentum vor allem in der
Festlegung, daB »kein Sklave, der Christ wird, frei sein wird.« Die Taufe verwandelt sich
vom Sakrament der Befreiung zum Sakrament der Sklaverei.

Dieselbe Hilflosigkeit war im katholischen Lager anzutreffen, und die Lésung unter-
schied sich in nichts von der der Reformierten. Auf der Insel St. Christobal auf den fran-
zosischen Antillen zum Beispiel brach am Ende des 17. Jahrhunderts ein schwerer Kon-
flikt zwischen dem Gouverneur Poincy und den Kapuzinerbriidern iiber die Situation der
getauften Sklaven aus. Die Kapuziner forderten, daB »die Kinder der schwarzen Christen

53 RicHARD HART, Esclavos que abolieron la esclavitud, 1.a Habana 1984, 95.
3 Joun EVELIN 45, Bd. 2, 245; zitiert nach: RICHARD HART, Esclavos que abolieron la esclavitud, 96.
55 RICHARD HART, Esclavos que abolieron la esclavitud, 96.
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nach der Taufe von der Sklaverei befreit sein miibten, denn es sei eine unwiirdige Sache,
sich seines christlichen Bruders wie eines Sklaven zu bedienen.«56

Die Kontroverse brachte keine Einigung dariiber, ob die Taufe zwangsldufig der Ort
der Befreiung sei oder nicht. Sie fiihrte aber zu einem eigenen Verstiindnis iiber die Wir-
kung der Taufe. Um Taufe und Sklaverei zu verbinden, waren drei Voraussetzungen zu
machen.

— Die erste: Die (offensichtlich falsche) Annahme zu akzeptieren, dafl die Afrikaner
schon in Afrika Sklaven waren und bei ihrem Transport nach Amerika kein Unrecht er-
fuhren. In Wirklichkeit wandelte sich die Versklavung in ein militirisches und kommer-
zielles Unternehmen, um Sklaven »herzustellen«, mit dem Ziel, der stetig steigenden
Nachfrage nach Arbeitskriften fiir Amerika nachzukommen.

— Die zweite: Die Annahme einer radikalen Wandlung: Man sagte, daB die Betroffenen
in Afrika Sklaven und Heiden waren und in Amerika zwar Sklaven blieben, sich jedoch
zum Christentum bekehrten. Und damit schufen sie sich ein unvergleichbares Gut. Der
Schliissel all dieser Verdnderung lag in der Taufe, die eine Befreiung, allerdings nur von
der Versklavung des Teufels und der Siinde war.

— Die dritte: Die radikale Trennung von Korper und Seele, von gegenwirtigem und
jenseitigem Leben. Die Taufe befreite die Seele des Sklaven, aber sie hielt unverindert
die Sklaverei seines Korpers aufrecht, versprach ihm ein besseres zukiinftiges Leben,
aber verdnderte nicht das Tal der Trédnen seines gegenwirtigen Lebens. In den Richtlinien
fiir die Hauptstadt der franzdsischen Kolonialverwaltung der Windward Inseln heifit es:
»(Ist die Religion) notig fiir alle Menschen, ist sie es noch mehr fiir die Kolonien und
Dérfer der Sklaven, die nur zuriickgehalten werden konnen durch die Hoffnung auf ein
besseres Leben« (Unterstr. O. B.).57

So wandelte sich die Religion zynischerweise zum Instrument, dem Sklaven beizubrin-
gen, sich mit seiner Erniedrigung und Unterdriickung abzufinden, gleichermaflen in Imi-
tation der Passion Jesu: »... wie ein Schaf zur Schlachtbank gefiihrt, 6ffnet er nicht sei-
nen Mund.« Gehorsam, Geduld und Ergebenheit mit seiner Situation waren die grundle-
genden Tugenden des Christseins des Sklaven.

Staat und Herren manipulierten die Religion, um Ordnung und Herrschaft aufrechtzu-
erhalten: »Die Religion, so bestimmt der Konig (von Frankreich) gegeniiber dem Gou-
verneur von Guiana, muf} die ersten Anliegen der Verwaltung festhalten. Sie ist vor allem
als Bremse einzusetzen, damit die Sklaven zuriickgehalten werden kénnen, selbst wenn
sie durch ihre Versklavung ungliicklich und gleichermalBen gefiihllos gegeniiber Ehre,
Schande und Ziichtigungen sind.« Die Herren und Verwalter wollten jedoch nicht, daf3
diese Religion begleitet wire von der Botschaft, die den Lebensgeist des Sklaven auf-
richten will. Fenelon, Verwalter von Martinique, schreibt am 11. Februar 1767 an den
Minister in Frankreich: »Ich kam nach Martinika mit all den europiischen Vorurteilen
gegen die Hirte, mit denen die Schwarzen behandelt werden. Ich stimmte der Verpflich-

56 P, MAURILLE SAINT-MICHEL DE CARMES, Voyages aux iles camercanes..., Les Mans, 1652, 80; zitiert nach;
GABRIEL DEVIEN, Les esclaves aux Antilles Francaises 17'e et 18'e siécles, Basse Terre, 280.

57 ANTOINE GISLER, L'esclavage aux Antilles Francaises (XVIIE—XIX®. siécle), contributionau probléme de
l'esclavage, Paris 1981, 169.

58 Ebd., 170.
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tung auf religiose Unterweisung zu, die ihnen in gleichem MaBe zukommen sollte. Diese
Unterweisungspflicht — ich werde alle Priester des franzosischen Klerus erschrecken,
wenn meine Meinung bekannt werden sollte — gilt zwar gleichermaBen auch hier, aber
die politische Lage und die humanitiren Erwadgungen sprechen stark dagegen. Es ist eine
Schande, den Schwarzen hier eine Moglichkeit zu erdffnen, die sie zu anderen Erkennt-
nissen fiihren, zu einer iiberlegenen Gruppe machen kann. Die Sicherheit der Weilen, die
zahlenmiBig geringer, umgeben von den Siedlungen dieser Menschen und ihnen ausge-
liefert sind, fordert, da} die Schwarzen in grundlegender Unwissenheit festgehalten wer-
den...«®

Pere Labat war ein feinfiihliger Beobachter der grundlegenden gesellschaftlichen Ver-
dnderungen auf den Antillen zu der Zeit, als die Zuckerproduktion die Inseln mit Sklaven
fiillte. Er schreibt, dal die Herren sich der religiosen Unterweisung ihrer Sklaven wieder-
setzen, »indem sie sie in krasser Unwissenheit iiber alle Dinge lassen wollen, die nicht
die Arbeit betreffen.«%

Auf der Insel Martinique gerieten die Dominikaner in schweren Konflikt mit den zivi-
len Autoritdten wegen ihres Dienstes an den Sklaven. Sie wurden beschuldigt, den Skla-
ven, die aus ungldubigen Landern ankamen, die Taufe nicht ohne weiteres zu spenden.
Sie verteidigten sich und betonten, daB sie dieselben giiltigen Regeln anwandten, die fiir
die Erwachsenentaufe bei den WeiBen galten. Sie forderten, daB die Sklaven wenigstens
wissen sollten, dafl es einen Gott, die Trinitit der géttlichen Personen, die Rettung und
die Ewigkeit gibt. Erst dann wollten sie sie taufen, wenn ihre Herren bestitigten, da sie
nicht lasterhaft seien. »Sie zu taufen ohne diese Vorkehrungen, wire nur ein sichtbarer
MifBbrauch des Sakraments... Unterdessen, Herr, wollen sie, daB wir sie taufen, sobald
sie angeschifft sind«.6!

Meistens jedoch waren die Missionare und Pfarrer desinteressiert am Dienst unter den
Sklaven, wie es Pe. Benci in Bahia zu Beginn des 18. Jahrhunderts beklagt: »Als sie euch
das Sakrament gaben, haben sie euch zu Priestern von Freien und WeiBen oder auch von
Schwarzen und Gefangenen gemacht? Schon hore ich, daB ihr mir antwortet: Von allen.
Weil wir gleichermaBen Schafe Jesu Christi sind und alle durch sein kostbares Blut erlost
wurden. Wenn ihr also auch Priester der Schwarzen und Gefangenen seid, warum seid ihr
so nachléssig darin, sie zu unterweisen, obwohl ihr wiBt, daB sie von den Dingen Gottes
nichts wissen? Macht ihr es vielleicht deswegen nicht, weil dieser Dienst weder etwas
einbringt noch einen Gewinn abwirft? [...] Wenn ihr nur die Lehre der WeiBen und
Freien behandelt, weil ihr von den armen Schwarzen und ungliicklichen Gefangenen
Lohn und Gaben und Kenntnisse erwartet, die ihr nicht erwarten konnt, seht ihr dann
nicht, daB es euch nicht darum geht, die Schafe Christi auf der Wiese der geistigen Dok-
trin zu weiden, sondern euch selbst zufriedenzustellen 7«62

59 Ebd., 171-172.

60 J-B. LABAT, Nouveau vayage aox iles d'Amérique, Bd. 111, Paris 1742, 231; zitiert nach: GABRIEL DEVIEN, Les
esclaves aux Antilles Francaises, 268.

61 Archives Nationales, Colonies C 8, B 3; zitiert nach: GABRIEL DEVIEN, Les esclaves aux Antilles Francaises,
266.

62 JorGE BENCI, Economia crista dos senhores no governo dos escravos, Sio Paulo 1987, 91-92,
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Inmitten des bitteren Schicksals lieen die Sklaven Werte ihrer Kultur durchscheinen,
die den Scharfsinnigsten wie Pe Antonio Viera SJ (1608-1696) nicht entgingen: »Den
Schwarzen ist die Einheit so sehr eigen und natiirlich, daB alle, die die gleiche Farbe ha-
ben, sich Verwandte nennen; alle, die im selben Haus Dienst tun, nennen sich Partner;
und alle, die sich auf dem selben Schiff befanden, nennen sich malungos.«53 Als Briider
in derselben Farbe, Partner derselben Arbeit und Kameraden derselben Reise verstanden
es die Schwarzen, die Bande der Solidaritit, die die Versklavung zu zerbrechen drohte,
zu erneuern. Auch in der Taufe errichteten sie sich eine Familie, die sie sonst niemals ha-
ben konnten. Deshalb bekam das Kind, dessen Vater fast immer unbekannt war, einen
Paten und eine Patin, und eine alleinstehende Mutter mit ihrem Kind bekam einen com-
padre und eine comadre in einer familidren Verwandtschaft, die nicht weniger real war,
nur weil sie geistig und nicht korperlich bestand. Dieses Taufverstindnis durch die Skla-
ven, die darin den Neuaufbau einer durch die bestehenden Strukturen fast zerstorten So-
lidaritiit sahen, war genauso wichtig wie die Wahl des Paten und der Patin und die Bande
der geistigen Verwandschaft, die daraus entstand. Sie besteht bei der Taufe der Armen
bis heute fort.

Andere geistige Dimensionen, die aus dem abgriindigen Zustand der Sklaven keimten,
waren der hartnickige Widerstand angesichts der Widrigkeiten, die Liebe zum Leben
trotz aller MiBhandlungen und Zukunftslosigkeiten, wie Benci sie beschreibt:
»Schrecklich und bedauernswert ist das Schicksal eines Gefangenen! Wenn er ift, ist es
immer die schlechteste und niedertriichtigste Speise; wenn er sich kleidet, ist es der grob-
ste Stoff und der verichtlichste Anzug; wenn er schlift, ist sein Bett oftmals der kalte
Boden und gewohnlich ein hartes Brett. Die Arbeit ist unablissig, die Miihe ohne Ruhe,
die Erholung unruhig und beéngstigend, der Trost nur selten und fast gar nicht da; wenn
er nicht aufpalt, fiirchtet er sich; wenn er fehlt, fiirchtet er sich; wenn er nicht mehr kann,
tut er sich Gewalt an und nimmt die schwachen Krifte hinweg. [...] Er mufl wie ein
Luchs sein, um das Wirken seines Herrn zu sehen; er mub ein Adler sein, um die Gedan-
ken zu durchdringen; er muf} ein Satyr [Waldteufel] sein, um die Stimmen zu héren; in
der Schnelligkeit, die Auftrige zu erledigen, muB er ein Hirsch sein; in der Kraft, die Ar-
beit zu leisten, muB er ein Ochse sein; in der Geduld, die Ziichtigungen zu erleiden, muf3
er ein Esel sein. Kurz: Er mubB alles sein, und doch gilt seine Rolle nichts. «%

Der Wille nach Freiheit war oft der AnstoB, an dem der Widerstand aufbrach, unter-
stiitzt durch das Verstdndnis Gottes als eines Gottes, der die Freiheit der Gefangenen
will, eines Gottes, der das Leben und nicht den Tod will, der die Gleichheit all seiner
Kinder will und nicht die Ungleichheit und Diskriminierung. Ein Teil dieser Sehnsiichte
wurde im konkreten Leben Wirklichkeit durch die Flucht oder durch die Errichtung von
Freiheitsdorfern, den »Quilombos«. Aber gerade solche Versuche wurden als Fehlverhal-
ten betrachtet, die ohne Nachwirkungen innerhalb der Sklavenherrschaft blieben. Die, die
es versucht hatten, erlitten nicht nur die zivile, sondern auch die viel hirtere religitse

63 ANTONIO VIERA, Sermao XII do Rosdrio — na Sé da Bahia depois da Armada Rial derrotada (Maria Rosa
Mistica — ano de 1639); zitiert nach: AFRANIO PEIX0TO / CONSTANCIA ALVES, Antologia Brasileira — Viera
Brasileiro, Paris—Lissabon 1921, 148.

54 JorGE BENCI, Economia crista dos senhores no governo dos escravos, 221.
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Strafe. In einer dramatischen Meinungsverschiedenheit zwischen Pe. Antonio Vieira und
dem Konig von Portugal wendet sich der Pater gegen die Erlaubnis, die der Konig einem
jungen italienischen Jesuiten gewihrt hatte, damit dieser sich nach Palmares, der be-
riihmtesten der von entlaufenen Sklaven des kolonialen Brasilien (1620-1695) gegriin-
deten Quilombos begebe, um sich ihrer vom religiosen Standpunkt aus anzunehmen.
Vieira fiihrt verschiedene kluge politische Griinde an, um mit einem theologischen Ar-
gument zu schlieffen. Ihm folgend war eine pastorale Anndherung an diese Quilombos
unnotig und unmoglich, aus verschiedenen Griinden: »Erstens: Wenn dieses moglich
wiire, sollte es durch die aus Angola stammenden Patres geschehen, die wir schon haben,
denen sie glauben, denen sie sich anvertrauen und die sie verstehen, als [Personen] aus
ihrem eigenen Vaterland und mit ihrer eigenen Sprache; ... Zweitens: Weil sie den Patres
in keiner Weise vertrauen wiirden, da sie sie immer verdichtigen wiirden, Spione der
Gouverneure zu sein, denen sie heimlich berichten, wie die Quilombos erobert werden
konnten. Drittens: Weil die geringste Verddchtigung geniigen wiirde, um sie zu vergiften,
wie sie es teilweise verborgen und heimlich gegenseitig tun. Viertens: Weil sie vielleicht
von Anschldgen gegen die Dorfer der Portugiesen abliefen, jedoch niemals aufhiren
wiirden, Landsleute, die zu ihnen fliehen, aufzunehmen. Fiinftens: Vor allem aber, da sie
rebellisch und gefangen sind, befinden sie sich und beharren sie in kontinuierlicher und
gegenwdrtiger Siinde, von der sie weder befreit werden, noch die Gnade Gottes erlangen
kénnen, ohne dafi sie sich im Dienst und der Verehrung ihrer Herren zuriickbegeben, was
sie aber auf keinen Fall machen werden.«% (Hervorheb. O. B.).

Die Traume und Sehnsiichte der Schwarzen traten auch in dem Wunsch hervor, die ei-
gene Identitdt zu rekonstruieren, die Erinnerung zu retten und die Treue zur Vergangen-
heit aufrechtzuhalten. Dies geschah durch die Verehrung der afrikanischen Gétter und
der Vorfahren an den geheimen Plitzen, die alle Sklavenbereiche umfassen. In dieser
Aufgabe traten besonders die Frauen hervor, als »Miitter und Tochter der Heiligen«, in-
dem sie versuchten, ihr eigenes Volk nicht nur physisch, sondern auch geistig wiederher-
zustellen, obwohl sie in einem Land des Exils lebten. Dieser Kult drang gleichermafen in
zahlreichen Bruderschaften der Sklaven in die Kirche vor, durch die Anrufung Unserer
Frau von Rosario dos Pretos, der Heiligen Efigenie, des Hl. Benedikt, des HI. Eslabao,
des Hl. Ant6nio Catagerd, alles schwarze Heilige oder von den Schwarzen verehrte Hei-
lige. Die Sklaven in Brasilien bildeten ein weniger rigides und dafiir festlicheres Chri-
stentum mit ihren »congadas« und »mocambiques«, die sie auf den Vorhofen der Kir-
chen zur Ehre Unserer Frau von Rosdrio oder des HI. Benedikt tanzten; ein liebevolles
und tolerantes Christentum, das mit verschiedenen kulturellen Traditionen zusammen-
geht und voller Respekt fiir die Toten als Teil des Erbes der Lebenden ist.

Die Abschaffung der gesetzlichen Sklaverei beendete weder die Diskriminierung in der
Arbeitswelt noch die sozialen und religiosen Diskriminierungen. Im brasilianischen Fall
fiel das Ende der Sklaverei mit der Absicht der Europiisierung und Romanisierung des
fritheren Katholizismus und mit der Ankunft religidser Kongregationen zusammen, die
Schwarze und Mulatten, Ménner wie Frauen vom Eintritt in thre Noviziate ausschlossen,

65 »Carta do Pe. Antonio Vieira a Roque Monteiro Paim, Conselheiro do Rei de Portugal (02.07.1691)«, in: DE-
cio FrEITAS, Escravidao de indios e negros no Brasil, Porto Alegre 1980, 141.



500 Jahre Evangelisierung Lateinamerikas 2771

unter dem Vorwand dall »Schwarze sich nicht zum Padre eignen«, und wir kénnen hinzu-
fiigen »noch zur Nonne«.

Damit hilt die Diskriminierung aufgrund der Farbe und Rasse an, die Benci schon als
Teil der Existenz des Sklaven unterstrich, indem er gleichsam anregte, daB mit der Ab-
schaffung des Sklavenzustandes die Diskriminierung aufgrund der Farbe weitergehen
konne: »Aber, wenn jeder Sklave aufgrund seines Slaveseins verachtet, vernachldssigt
und geringgeschitzt wird, was wird aus den Sklaven Brasiliens werden aufgrund ihres
Schwarzseins? Alle Sklaven gelten allein schon aufgrund ihres Sklaveseins wenig und
werden mit Verachtung behandelt, — wie wir gerade gesehen haben — aber noch viel
niedertrichtiger und niederschlagender ist die Behandlung, die man den schwarzen Skla-
ven entgegenbringt, nur weil sie schwarz sind.«®

Das schwarze Antlitz Gottes zeigt sich in unseren Lindern als die radikale Forderung
nach Gleichheit und Briiderlichkeit, nach dem Ende der Diskriminierung aber auch als
das frohliche und festliche Antlitz Gottes, als das Antlitz der wiederhergestellten Wiirde
der Frauen, als Antlitz der Toleranz und der Barmherzigkeit von grofziigiger und unent-
geltlicher Vergebung, die durch so viele Schwarze nach all der unerhérten Ungerechtig-
keit der Sklaverei geschenkt wurde. Aber vor allem als Antlitz des Gottes des Lebens und
der Befreiung, das uns nicht den Exodus und Gottes Willen vergessen 1d6t, sein Volk aus
dem Land der Sklaverei in Agypten herauszufiihren, um es in ein Land der Freiheit zu
fiihren, wo Milch und Honig flieBen.

Schlufifolgerungen

Wir koénnen vom Licht und Schatten der letzten 500 Jahre lernen wenn wir nicht nur
die Tatsachen sehen, sondern auch bereit sind, unsere personlichen und pastoralen An-
sichten zu #ndern. Im folgenden nehmen wir hier Passagen aus einer bereits frither ver-
offentlichten Studie {iber dieselbe Thematik auf: ¢

Alles, was wir sehen, dringt uns einerseits ein Schuldbekenntnis angesichts der Ver-
letzten und Erniedrigten wihrend dieser 500 Jahre auf. Anderseits dringt es uns zu festen
Vereinbarungen iiber Wiedergutmachung und tiber konkrete Auswege fiir die Zukunft.
Jede Gemeinschaft, jede Kirche wird sicherlich personlich ihre Gesten finden. Es gibt je-
doch einige, die dem ganzen Kontinent als Vorschlag gelten konnten.

— Im Alten Testament waren die Jubeljahre als Institution fiir die Armsten gedacht und
begannen mit einer Begnadigung durch die Gottheiten, mit der Riickerstattung des Lan-
des an die, die es verloren hatten, und mit der Befreiung der Sklaven (Lev 25, 8-19; vgl.
Dtn 15, 12-18).

— Jesus eroffnet seine Predigt von der Frohen Botschaft, die direkt an die Armen ge-
richtet ist und die er auch in der Synagoge von Kafarnaum verkiindet, mit der Verkiindi-

66 JorGE BENCI, Economia crista dos senhores no governo dos escravos, 217.
67 Josi Oscar BEozzo, Evangelizagdo e Vo Centendrio — Passado e futuro da Igreja na América Latina,
Petrépolis 1991, 67-68.
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gung eines Gnadenjahres des Herrn, das allen Sklaven und Unterdriickten die Befreiung
verheiBt (Lk 4, 16—-19).

— Konnten nicht alle Christen und alle Menschen guten Willens 1992 zu einem Gna-
denjahr fiir Lateinamerika machen, indem sie unseren Volkern die Hoffnung zuriickge-
ben, die sie in den 80'er Jahren verloren haben?

— Ein Gnadenjahr, in dem die Auslandsschulden, die jedesmal mit dem Hunger und der
Verzweiflung der Mehrheit bezahlt werden, endgiiltig abgeschafft werden, ein Gnaden-
jahr, in dem eine neue internationale Wirtschaftsordnung erkdmpft wird, die der tragi-
schen Tendenz, daBl die »Reichen auf Kosten der Armen jedesmal reicher, die Armen
hingegen jedesmal drmer werden«, ein Ende setzt? 1492 kennzeichnet den Anfang des
modernen Kolonialismus. Konnte nicht 1992 der Anfang des Endes des modernen Neo-
Kolonialismus sein, mit Unterstiitzung derselben Kirchen, die ein Teil und Komplizen
des ersten Kolonialismus waren?

— Ein Gnadenjahr, in dem das »fatal« von 1492 als »Gliick« des Jahres 1992 fiir die in-
digenen Volker des Kontinents wiederkehre, mit der Riickerstattung der »terras indi-
genas« (indianischen Léndereien) und ihrer gewissenhaften und unverbriichlichen Ab-
grenzung, und mit »terra para quem trabalha« (Land fiir den, der arbeitet) auf dem latein-
amerikanischen Feld, indem die Gleichung von der Versklavung, in der diejenigen, die
arbeiteten, weder Land, Lohn noch Menschenrechte hatten, und diejenigen, die nicht ar-
beiteten, sich zu Herren {iber alle Lindereien machten, umgekehrt wird?

— Ein Gnadenjahr, in dem das indianische, schwarze und mestizenhafte Antlitz Gottes
anerkannt wird. In dem alle nichteuropdischen Kulturen des Kontinents, besonders die
indigenen und afrikanischen Kulturen, aufthoren, unterdriickt und verachtet zu sein. In
dem sie ihren menschlichen und geistigen Reichtum aufgenommen und respektiert wis-
sen, mit einer zweisprachigen Erziehung, — unterstiitzt von Missionaren, den Kirchen
und den Staaten —, die wirklich verwurzelt ist und den mehrsprachigen und polyreligio-
sen Charakter unserer Volker anerkennt?

— Ein Gnadenjahr, in dem das feminine Antlitz in unseren Gesellschaften und in unse-
ren Kirchen scheinen kann, dadurch dafl den Jahrhunderten des Machismo ein Ende ge-
setzt wird und eine versohnte Menschheit gefeiert wird; in dem die wiederhergestellte
Wiirde der Frau mit der wiedergefundenen Wiirde des Mannes zusammenfillt?

— Ein Gnadenjahr, in dem der sichtbare und implizite Rassismus in unseren Ansichten
und in der herrschenden Kultur, auch innerhalb der christlichen Kirchen, von dem in be-
sonderer Weise die indianischen und afro-amerikanischen Gruppen betroffen sind, ver-
bannt wird durch einen wirklichen Respekt gegeniiber der spezifischen Identitit jeder
Gruppe und Kultur und durch die Unterstiitzung von Organisationen und Bewegungen,
die gegen die rassische Diskriminierung kidmpfen?

— Ein Gnadenjahr, in dem sich die Inkulturation zu einem Priifstein der Wiederherstel-
lung der Wiirde der Christen nichteuropdischer Kulturen und zu einem Weg wandelt,
damit geschwisterlich und fréhlich das indigen-afro-lateinamerikanische Antlitz unserer
Kirchen erstrahlt?



