Aiban Wagua

Heutige Folgen der
europdischen Invasion
in Amerika

Aus der Sicht der Ureinwohner

Eine vom andern und fiir den andern gemachte
Geschichte

«Fiinf Jahrhunderte mufiten verfliefien, bis diese
Herren sich unserer Werte bewuflt wurden,
doch auch noch so zeigt uns diese Erfahrung,
worum wir stets betrogen worden sind. Begeg-
nen sie uns in diesem Moment unter threm Dach
deswegen als Freunde, weil sie etwas im Schilde
fithren? Oder deshalb, weil sie ehrlich sind? Aus
der Geschichte wissen wir, daf} es Tote gibt, die
nicht sterben, und Lebende, die jetzt tot sind.»'
Die Geschichte, die unsere Alten erzihlen, ist
eben die von den Toten, die nicht sterben, und
von den Lebenden, die jetzt tot sind. Es ist die le-
bendige Geschichte von Vergewaltigung, Tot-
schweigen, von Verdringung und Widerstand.
Es ist unsere Geschichte, und aus ihr suchen wir
uns zu nihren. In ihr nehmen die Taten eines hal-
ben Jahrtausends wieder greifbare, lokalisierbare
und sehr konkrete schmerzliche Namen an:

Wir sind verdringt und sie (die Weiflen)
méchten uns von der Erde tilgen.»”

«Die Regierungen betriigen uns, beuten uns
aus, erzihlen uns Dummbheiten.»’

Wir sind die wahren Eigentiimer dieser Mut-
ter Erde; wir sind die ersten; unsere Vorfahren
tranken als erste aus diesen Fliissen und lieffen ih-

re Gebeine auf dieser Mutter. Und jetzt sagt

man, man schenke sie uns, wir miifiten sie um
das Recht ersuchen, sie zu bebauen, und sie seien
ihre Eigentiimer. . .»*

«Sie (die Weiflen) sagen, sie- hitten uns einen
Gott gebracht (was eine Liige ist); sie haben uns
viele Gotter gebracht; sie brachten uns alles
durcheinander, schnitten uns den Weg ab. . .»’

Die einheimischen Kulturen, die einheimi-
schen Religionen, die einheimischen Minner
und Frauen. .. sind Widerstandselemente. Wir

befinden uns seit fiinfhundert Jahren in einem
langwierigen Krieg. Millionen unserer Briider
sind in ihm gefallen; ebenso viele andere haben

_sichin die unwirtlichen Regionen der Mutter Er-
de gefliichtet, und viele zogen es vor, sich in die

Forderungen der Fremden zu fiigen, um tiberle-
ben zu konnen. . . Unsere Alten sind wortkarg,
wenn sie von Berichten iiber die europiische In-
vasion sprechen, aber ihre Gesichter nehmen e1-
ne lebhafte, ernste Ténung an, wenn sie uns an
der Hand nehmen, um unsere Geschichte, die
von heute, zu besehen. Die Alten méchten von
uns nicht so sehr nach dem Blut gefragt werden,
das vergossen wurde, nach den Stitten, die Zeu-
gen davon waren, nach den Spaniern mit ihren
Musketen, sondern nach dem, was wir jetzt emp-
finden, nach dem, was wir heute, an diesem Ort,
in diesem Graben unsern Feinden gegeniiber er-
leben. Unsere Grofieltern kennen viele Berichte
tiber die europiische Invasion, aber es sagt ihnen
viel mehr, wenn diese Berichte in einen blutigen
heutigen Kontext von Gemeinden von uns ge-
stellt werden, denn sie verbrannten den Stamm
und er brennt schmerzlich langsam weiter. Von
dieser einheimischen Sicht unserer Geschichte
aus wollen wir diesen Aufsatz vorlegen. Wir ha-
ben vor, die markantesten Gedanken zu ordnen
und zusammenzustellen, die wir bei unseren Ut-
einwohnertreffen in ganz Abia Yala® 1986-1989
ausgetauscht haben.

In dieser Hinsicht ist es wichtig, die geschicht-
liche Rolle der Kirche zu kliren. Bei unseren Ur-
einwohnertreffen empfinden wir es als schwie-
rig, sie in der Ureinwohnerproblematik anzusie-
deln. Zweifellos spielte die Kirche die Rolle, un-
sere Religionen zu entsakralisieren und thnen
den Tod zu bringen; sie beurteilte sie, ohne sich

‘etwas von ihnen zu eigen zu machen, als aber-

gliubische, teuflische, satanische Briauche. Doch
liflt sich auch nicht ihre Rolle bestreiten, unsere
Vorfahren vor den Zihnen gefrifliger Eindring-
linge geschiitzt zu haben. Sie rechtfertigte
manchmal den kulturellen, religidsen, ja sogar
den leiblichen Tod unserer Ahnen, unserer Ge-
meinschaften, und andere Male suchte sie diese
zu retten und zu verteidigen. Die Rolle der Kir-
che war zweideutig, zwiespiltig, und bleibt es
weiterhin. Es handelt sich dabei mehr um katho-
lische Kirchen und nicht um die katholische Kir-
che. Die theoretischen pastoralen Leitlinien der
Kirche waren in bezug auf unsere Gemeinschaf-
ten fast stets klar; ihre Ausfithrung war jedoch
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vorwiegend zwiespaltig, ja widerspriichlich.
Diese Nuancierungen sind zu beachten, wenn
wir von der Kirche innerhalb der Ureinwohner-
problematik sprechen.

In bezug auf die «Ureinwohnerproblematiks»
selbst haben wir ebenfalls mit Nuancen zu arbei-
ten. Zwar haben unsere Gemeinschaften genug
gemeinsame Probleme, doch ist es sehr wichtig,
sie von ihren unterschiedlichen Kontexten her
zu analysieren. Es handelt sich mehr um Urein-
wohnerprobleme als um ein Ureinwohnerpro-
blem; es handelt sich um Forderungen, um An-
spriche der Ureinwohner. .. Doch diirfen wir
dabei die geschwisterliche Solidaritit zwischen
allen nicht vergessen. «Ein einzelner Indio ist ein
toter Indio», sagen unsere Grofleltern immer
wieder.

Gesellschaftspolitische und wirtschaftliche Folgen

Wir haben es mit zwei Geschichten zu tun. Diese
beiden widersprechen einander, stehen zueinan-
der in Gegensatz. Die eine ist die «Uaga»’-Ge-
schichte, und die andere ist die Ureinwohner-Ge-
schichte. Die Uaga-Geschichte ist eine vergange-
ne Geschichte, Geschichte von etwas, das nun
vorbel ist: vom vergossenen Blut, von der mif3-
verstandenen Evangelisierung, von der Ausmer-
zung abgottischer Kulte, die wihrend der obsku-
rantistischen Epoche der Kirche betrieben wur-
de, von den Grofigrundbesitzern, welche die In-
dios verpriigelten... Und die, die diese Ge-
schichte angeht, sagen, es sei sehr geschmacklos,
dermaflen auf der Vergangenheit herumzurei-
ten, denn «die Dinge haben sich ja gedndert». Es
ist die Geschichte, die von denen ausgeht, die uns
tiberfielen, die Uaga-Geschichte. Es ist weder die
einzige noch die bessere, noch die genauere.
Unsere Ureinwohner-Geschichte ist nicht die
von Besiegten, sondern die von denen, die seit
funfhundert Jahren den Todesplinen widerste-
hen. Sie ist eine gegenwirtige Geschichte, die
nicht vergeht, sondern bestehen bleibt; eine le-
bendige Geschichte von Vergewaltigung und Wi-
derstand. Unsere Alten sprechen zu uns vom
Pfeil, der auf das Dach der Strohhiitte immer
noch frisches Blut triufelt, von der Indiofrau, die
mit Hieben bedringt wird, weil sie ihre Saatfel-
der vor den Grofgrundbesitzern schiitzt, von
der Weigerung der Regierung, unsere Linderei-
en zu markieren, von Briidern, die im politi-

schen Geschift gekauft werden, vom Lachen der
Regierungsminner iiber die Forderungen der
Ureinwohner, von der «legalen» Mitwirkung
der Regierungen bei der Zerstérung unserer Ge-
meinschaften. .. Fiir den Ureinwohner hat es
keinen Sinn, von der Invasion vor fiinfhundert
Jahren zu sprechen; es tont fiir sie absurd, es ist
nicht Geschichte. Es ist eine Redeweise, deren
sich die neuen Eindringlinge bedienen, um uns
zu sagen, dafl nun alles voriiber sei, dafl wir nicht
mehr im Kriege stinden; es ist eine Strategie, um
an der Macht zu bleiben. Deswegen geht es, von
der Geschichte der Ureinwohner her gesehen,
nicht um die Frage, ob man das halbe Jahrtau-
send seit der «Entdeckung und Evangelisierung
Amerikas» feiern soll oder nicht. Fiir die Urein-
wohner-Geschichte ist die Frage die, ob man die
Verdringung, das Niederrennen, den Genozid
und Ethnozid, die an unseren Ureinwohnerge-
meinden von Abia Yala veriibt wurden, feiern
darf oder nicht. Wir Ureinwohner wissen, daf§
wir einzig unseren Widerstand, unser unbe-
zihmbares Verlangen, fortzuleben, feiern kon-
nen — trotz der dagegen sprechenden Nacht.

Auf unseren ersten Ureinwohnertreffen und
im Blick auf die fiinfhundert Jahre hatten wir
vor, unsere alten Leute die alten Erzihlungen
wiedergeben zu lassen, und kamen dabei fast
stets zum Schluf, dafd sie sich nicht an die «Ge-
schichte» erinnerten. Nach und nach ging uns
auf, dafl wir von zwei ganz verschiedenen Stand-
orten aus urteilen. Wir baten damals die Alten
um die Sicht der Geschichte als Invasion, sie aber
sahen die Geschichte als jahrhundertelangen Wi-
derstand. Als bei einer unserer Zusammenkiinf-
te (1988) der Paéz-Sprecher aufgefordert wurde,
uns etwas tiber die funfhundert Jahre zu sagen,
beschrinkte er sich deshalb darauf, sein Hemd
auszuziehen und uns auf der Schulter seine noch
frischen Narben zu zeigen, wobei er sagte: «Seit
fiinfhundert Jahren tun sie uns das an.»®

Von diesem Standpunkt aus lassen sich unseres
Erachtens die gesellschaftspolitischen und wirt-
schaftlichen Folgen der ersten Invasion in den
folgenden Sachverhalten von heute erblicken:

» Unsere Gemeinschaften, die mit der herr-
schenden Gesellschaft in regerem Kontakt ste-
hen, leiden unter einer zunehmenden Flucht
von Briidern, die zu den Stidten ziehen und im
Anschlufl an die Zonen von Randsiedlern Ar-
mutsgiirtel um sie bilden. Die Ursachen sind
sehr verschiedenartig: Uberdruf, der in den Hei-
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matgemeinden von den im Dienst des Konsums
stehenden Massenmedien hervorgerufen wird;
Suche nach eintriglichen Arbeitsméglichkeiten,
nach Schulungsméglichkeiten fiir die Kinder;
falsche Bediirfnisse und Illusionen, die von der
Bombardierung durch die Werbung geweckt
werden; prekdre Existenzmittel in den Urein-
wohnerzonen. ..

» Die meisten unserer Ureinwohnergemein-
den haben eine Landwirtschaft fiir den Eigenbe-
darf und fiir das blofle Auskommen betrieben
sowie etwas Viehzucht. Sowohl die Unzufrie-
denheit mit Lindereien von blof} kargem Ertrag
(wir Ureinwohner sind auf die unfruchtbarsten
Landstriche von Abia Yala verbannt) als auch
das Bevolkerungswachstum erschweren die Si-
tuation schrecklich. Und wo es zu reichen Ertri-
gen kommt, stoflen unsere Briider auf geschlos-
sene Handelswege, auf gesetzlich geschiitzten
Zwischenhandel, auf Ausbeutung als billige
Arbeitskrifte. . .

» Im politischen Handeln lassen die latein-
amerikanischen Linder in der allgemeinen Ver-
waltung scheinbar eine «Mitbeteiligung der Ur-
einwohner» zu. Dabei nehmen sie nicht nur kei-
ne Riicksicht auf die Verwaltungsstrukturen der
Ureinwohner, sondern handeln zudem gegen
sie, fithren so eine innere Spaltung herbei und
lassen fiir neue, eigene Mitbeteiligungsweisen
keinen Raum. Die Fiihrer der Ureinwohner
selbst werden schlieflich lediglich zu Wortfiih-
rern der Ureinwohnerpolitik der Regierung
oder zu Sprachrohren politischer Parteien, in de-
ren Dienst sie stehen, und das auch entgegen den
Beschliissen und Rechten unserer Ureinwohner-
gemeinschaften.

» Das Schulsystem, das uns seit vielen Jahren
aufgezwungen ist, war dazu da, die Ureinwohner
zu beschwichtigen, zu zihmen, zu zivilisieren,
zu christianisieren, sie zu Weiflen zu machen.
Die Ziele sind auch heute noch die gleichen.

Man bringt uns bei, alles Nichteingeborene -

hochzuschitzen, und 16st uns von unsren Wur-
zeln. Man sagt uns von klein auf, daf} es uns nur
dank den Weifien gut gehe. Man schwicht uns in
unserem Personsein und erntichtert uns beim
Eintritt in ihre Gesellschaft. Infolge der Schu-
lung, die wir unter ausgesprochen gegen die Ur-
einwohner gerichteten Vorzeichen erhielten —
und die Kirche kam diesem System noch zuhilfe
—, fithlen wir uns behindert, wenn wir entschei-
dende Schritte zur Anniherung an unsere Philo-

sophien, unsere Religionen, unsere Ahnen und
zur Vertiefung in sie tun wollen. . .

» Unsere Religionen sind durch das Chri-
stentum mifthandelt, ins Licherliche gezogen
und abgewertet worden. Unsere religitsen Fiih-
rer erfahren es als schwierig, die neue Genera-
tion auf dem Weg tiber die Verehrung von Pacha-
mama, von Paba, von Wiracocha, von Mani-
td. .. zusammenzuschweiflen. Und die Sekten-
invasion wird immer aggressiver und zerfres-
sender.

» Die von auflen her geplanten Projekte, sei-
en sie nun national oder kirchlich, zerstéren die
Integritit unserer Gemeinschaften. Sie 6ffnen ei-
ne Bresche fiir das noch virulentere Eindringen
der Multis, die unter unseren Briidern regelrech-
te Massaker anrichten im Verein auch mit der
Militarisierung der Ureinwohnerzonen in ganz
Lateinamerika.

» Sie nahmen uns die Lindereien und
schrinkten uns auf die unwirtlichsten Landstri-
che ein; sie nehmen uns weiterhin noch das We-
nige, das uns geblieben ist. Wir verspiiren es als
dringlich, Gesetze zu erlassen, die unsere Rechte
schiitzen und eine echte Selbstbestimmung als
Vélker und Nationen mit eigenen gesellschafts-
politischen, wirtschaftlichen und religiésen Sy-
stemen zulassen. Und wir fordern solche Geset-
ze nicht um des Mitleids, sondern um der Ge-
rechtigkeit willen’.

Religiose Folgen

In Lateinamerika bleiben die einheimischen Re-
ligionen bestehen, und in vielen Regionen haben
sie trotz des Christentums immer mehr Wurzel
gefaflit. Unseligerweise wurde im Namen des
Evangeliums das zarteste, verwundbarste und fiir
den Zusammenhang und die Kraft unserer Ur-
einwohnergemeinden entscheidende wichtige
Element verletzt. Auch das bildet einen Bestand-
teil der Geschichte, der nicht voriibergegangen,
sondern geblieben ist und weiterwuchert.
Selbst die Haltung eines Teils der Kirche, der
von einer integristischen Pastoral zu einer inkar-
nierteren Pastoral im Sinn einer Inkulturation
des Evangeliums tibergeht, wird von einigen un-
serer Briidder mit gewissem MifStrauen («Eine
neue Herrschaftsstrategie?) betrachtet. Zwar
entspricht diese Haltungsinderung in der Kir-
che vielen Faktoren, doch wird sie stets aufler-
halb des Ureinwohners gedacht, von einem ange-
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nommenen Wunsch der Ureinwohner her, von
einer Verkennung und Abwertung der einheimi-
schen Religionen her. In ihrer offiziellen Hal-
tung straubt sich die lateinamerikanische Kirche
immer noch dagegen, die einheimischen Religio-
nen als solche anzuerkennen. Puebla 16st das
Problem, indem es von «sehr religiésen Kultu-
ren» spncht und fiir «die Armsten unter den
Armen'®, aber nicht fiir den anderen schlecht-
hin Partei nimmt. Die Hinnahme und Anerken-
nung der einheimischen Religionen, die imstan-
de sind, unseren Gemeinden trotz vieler Todes-
gefahren inneren Zusammenhang zu geben,
wiirde im Schofd der Kirche tiefe, radikale Sinnes-
dnderungen voraussetzen. Man miifite sich
durch den Dialog zwischen reifen Menschen ein-
ander annihern und die Idee aufgeben, daf} die
einheimischen Religionen «unvollkommen»,
danebengefallene Samenkorner seien. .. Wenn
unsere Volker notwendigerweise wie die Mehr-
heit in der Kirche und von uns fremden Denk-
mustern her denken miissen, wie 148t sich dann
die Universalitdt verstehen, die diese Kirche als
ithr Wesensmerkmal beansprucht? Und wo
bleibt dann ihre Aquidistanz zu den Kulturen?
In einer ersten Etappe sprach man viel von
Einpflanzung der Kirche und spiter hielt man es
fiir besser, einheimische Ureinwohnerkirchen
zu bilden. Als es noch darum ging, die Kirche
einzupflanzen, fragten sich unsere Briider in ver-
schiedenen Widerstandsauflerungen: Um wel-
che Kirche handelt es sich? Woher wird sie ge-
nommen? Und wer sagt uns, dafl wir diese Kir-
che iberhaupt wollen? Die Kirche brauchte fiinf
Jahrhunderte, um sich davon zu iiberzeugen,
daf} sie ein fremdes Erdreich betrat und sich
nicht einpflanzen konnte. Und nun sagt sie uns,
dafl wir fiir die neuen Ureinwohnerkirchen, die
entstehen sollen, verantwortlich sind. Sie weifs
aber doch, dafl wir fiir eine so Uiberraschende
Aufgabe ginzlich unvorbereitet sind. Und wir
haben weder Balken noch Bausteine noch Stroh
noch Lianen, um eigene Kirchen zu errichten.
Unsere Fragen gehen jedoch weit iiber Schaufeln
und Balken hinaus: Ist denn die Kirche schon be-
reit, Kirchen von uns, die nach unserem Bild und
Gleichnis gemacht sind, zu tolerieren? Will sie
Tochter- oder Schwesterkirchen, blof} einhei-
misch gekleidete oder wirklich einheimische?
Einige sprechen von «einheimischen Kirchen»
und verkennen und verdringen dabei weiterhin
die einheimischen Religionen; andere pflegen

den Akzent auf die praktische Zusammenarbeit
zu einem Dialog zwischen verschiedenen Reli-
gionen zu setzen oder gehen davon aus, dafl viele
unserer einheimischen christlichen Briider einer
besonderen Art von Seelsorge bediirfen.

Fiir die Kirche ist es wichtig, die von den Ur-
einwohnern in ganz Lateinamerika vorangetrie-
bene Bewegung, die einheimischen Religionen
wieder aufzuwerten'’, sich zu eigen zu machen.
Einerseits werden unsere einheimischen Religio-
nen mit oder ohne Anerkennung von seiten der
Kirche ihren Widerstand fortsetzen und weiter-
leben, indem sie immer mehr Wurzeln schlagen,
und zwar gegenwiartig mit klarerem kritischen
Bewufltsein. Andererseits setzt eine Anerken-
nung der einheimischen Religionen von seiten
der Kirche eine Anderung der Pastoral in folgen-
den Richtungen voraus:

» Die Einheimischen sollen in keiner Bezie-
hung ersetzt werden, sondern es sind ihnen kon-
krete Freiriume zu geben, damit sie ihre Befrei-
ungsarbeit selbst vorantreiben kénnen;

» Vertrauen auf die Ureinwohner und auf das
Ihrige, obwohl ihre Kriterien, ihre Rhythmen,
ithre Handlungsweisen den a[lgememen Aufle-
rungen ihrer nichteinheimischen Briider zu wi-
dersprechen scheinen;

» die Ureinwohner selbst miissen wirklich
verspiiren, dafl die Kirche nicht das Reich Gottes
ausmacht und auch nicht dessen ausschliefili-
ches, vollendetes Instrument ist. . .;

» Option fiir die Normen, die Organisatio-
nen, die Forderungen nach Dienst an der Ge-
meinschaft, fiir Strukturen, die der «<normalen»
Praxis unserer nichteinheimischen christlichen
Briider nicht entsprechen oder gar wider-
sprechen;

» urteilslos und vorurteilslos die einheimi-
schen Religionen anerkennen und annehmen als
normale Mittel der Verbindung von Paba, Wa-
naisa, Manitd... mit ithren Volkern und als
Krifte zum Widerstehen und zu vollem Mensch-
werden. _

Kurz, es geht darum, sich nicht nur fiir den Ar-
men, sondern fiir den anderen, fiir den verarm-
ten anderen zu entscheiden, und diese Option
mufl von der Einsicht durchdrungen sein, welch
dunkle Rolle bei der Verarmung des «anderen»
die Kirche selbst gespielt hat. Somit ist die Zu-
sammenarbeit von der Gerechtigkeit gefordert
und nicht einfach Sache des guten Willens oder
des Mitleids. Von der einheimischen Sicht der
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Geschichte her gesehen kann es nicht Aufgabe
der Kirche sein, auf seiten der «Besiegten» zu ste-
hen. Unsere Alten sagen uns, dafl wir noch nicht
besiegt sind, sondern mitten im Krieg stehen,
Widerstand leisten und vorriicken. Auf vielen
Feldern sind wir vorgeriickt und «<haben wir ei-
nen Teil der Kirche besiegt», wie unser Quechua-
Bruder sagen wird". Im allgemeinen dndert die
Kirche ihre Haltung nicht, aufler wenn sie sich
ernstlich bedroht fiihlt.

In diesem Kontext darf die pastorale Arbeit der
Kirche unter unseren Ureinwohnergemeinden
nicht einzig darauf ausgehen, die Gefallenen auf-
zurichten, sondern muf sie sich auch bestreben,
denen Wege zu 6ffnen, die wihrend eines halben
Jahrtausends einem ungerechten Krieg stand-
hielten, damit dieser Widerstand immer stirker
sei, der Sieg realistischer, die Utopie aggressiver
und besser verstanden. Ein nichteinheimischer
Missionar muf} gegen den Strom seiner Gesell-
schaft schwimmen, frei von einer blofien Mit-
leidshaltung und bestindig auf der Suche nach
Befreiung im Vollsinn sein. Nicht um die Urein-
wohner als den archaischen Rest der Menschheit
zu isolieren und zu konservieren, sondern um
ihre integrale Befreiung zu unterstiitzen, ohne
sie schon allein deswegen, weil sie an den Rand
gedriickt sind, zu sakralisieren.

Einbeimische Widerstandsalternativen

In der ersten Phase der europdischen Invasion in
Abia Yala — der ersten Etappe eines Kriegs ohne
Ende — wurden unsere Religionen, unsere Lin-
dereien, unsere Bergwerke, unser Saatgut gepliin-
dert und profamert Sie gingen in die Hinde sol-
cher iiber, die sie nicht erarbeitet hatten. Der
Rest unserer Ahnen, der nicht ausgetilgt worden
war, zog es vor, «als Christen» zu leben, der Ge-
walt der Grofigrundbesitzer zu gehorchen, sich

den Angriffen grofimiitig zu beugen, die christli- -

chen Bilder anzunehmen. Es waren Kampfstra-
tegien, wird der Aymara Bruno sagen, denn es
ging um das Widerstehen. Unsere Vorfahren
nahmen die Bilder, die Taufe, die christlichen Sa-
kramente an und verwendeten diese Dinge, um
damit diejenigen Elemente unserer Kultur zu be-
kleiden, die am wertvollsten waren: Pachamama,
Kukulcan, Yumbil, Paba. ... Unsere Ahnen
fanden die Beweggriinde fiir ithren Widerstand

nicht im Christentum, sondern vor allem in ih-
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ren eigenen Religionen. Trotz des Christentums
lebten die Ureinwohner mit ihren Religionen
weiter. Unsere Ahnen nahmen nicht gegen sie
Stellung, sondern gegen eine Religion, die sich
gegen die Ureinwohner richtete und belastend,
iibermichtig und, aufler in den Zonen, wo sich
tapfere Andersdenkende und Gegner des Sy-
stems erhoben, aggressiv war. Viele Jahre lang
versteifte sich die Kirche auf den Monokulturis-
mus und verteidigte die europiische Monozen-
trik. Und noch heute scheint sie sich gelegent-
lich nicht davon befreien zu wollen, wenn es sich
um ihre Beziehungen zu unseren Gemeinschaf-
ten handelt.

Hier haben wir an die bereits genannten
Nuancen zu erinnern, insoweit sie die Kirche be-
treffen. Die Kirche hat stets einen ausgeprigten
Sinn fiir die Menschenrechte, fiir die Armen und
Notleidenden, fiir die an den Rand Gedringten,
fur die von der herrschenden Gesellschaft Ver-
nachlissigten an den Tag gelegt. Falls es sich aber
um den «anderen» handelte, hat sie thn als Feind,
Heiden, Unglaubigen, Mohren, Indio... be-
trachtet, als Menschen, die, gerade herausgesagt,
eben andere seien. Andere, die nicht denken wie
sie, andere, die ihre eigenen Weltbilder, ihre eige-
nen Wertschemata haben. Sie nahm schwerlich
einen Dialog mit den anderen auf, aufler wenn
sie sich selbst in der Minderheit fithlte, wihrend
es in den meisten Fillen zu Unterjochung, Un-
terwerfung, Herrschaft kam.

Die lateinamerikanischen Bischofe sprechen
von einer «Option fiir die Armen» und versetzen
uns in die Kategorle der «Armsten unter den Ar-
men». Damit nimmt man nicht fiir den anderen
Stellung, sondern fiir den von der herrschenden
Konsumgesellschaft mit Fiilen Getretenen. Da-
mit verkiirzt man uns auf eine Klasse und nimmt
man nicht die reichen Werte des Widerstandes
wihrend fiinf Jahrhunderten wahr und unsere
Pflicht, von unserer Besonderheit her zur Har-
monie der Volker beizutragen.

In verschiedenen Erklirungen schlagen unsere
Ureinwohnergemeinden sehr konkrete Aktio-
nen als Widerstandsalternativen fiir das Uberle-
ben vor. Wir stellen hier einige kurz dar:

» Kulturelle und religiése Revitalisierung: In
der Kuna-Sprache ist von «pabgan e nagkannar
nudaked» (entstauben, reinigen, einfassen, put-
zen, vervollkommnen, die Spuren der Viter nut-
zen) die Rede. Einige bezeichnen es als «Kultur-
rettungy, andere als «Hinwendung zu den Alten»



DIE TRAUMATISCHE ERINNERUNG AN DIE CONQUISTA

oder als «Identititssuche». In Wirklichkeit geht
es nicht einfach um eine Kulturrettung, damit
der Ureinwohner sich nicht ginzlich verliert,
noch auch bloff um die Sammlung einheimi-
scher Dokumente fiir die kiinftige Generation.
Vielmehr geht es darum, in diesen Momenten
des Widerstands und des Vorriickens sich wie-
derum dem Grund des Uberlebens, dem Grund
der Stirke der Ahnen zuzuwenden, den Ent-
scheid und den Willen zur Selbstbestimmung als
Volker zu bekriftigen im Wissen um unseren
Reichtum und die Pflicht, den Briidern, die lei-
den wie wir, einen spezifischen, besonderen Bei-
trag zu leisten, um einer menschlicheren Welt
zur Geburt zu verhelfen in Verschwisterung mit
der Natur, mit der Mutter Erde. Es geht nicht
darum, sich auf reservierte Orte und Taten zu be-
grenzen, um in krankhafter Angst vor der sich
entwickelnden Gesellschaft in der Vergangen-
heit zu leben, denn damit hitte man von der
Notwendigkeit der Selbstbestimmung unserer
einheimischen Vélker eine naive Auffassung. In
ganz Lateinamerika akzeptiert keine unserer Ge-
meinschaften die Isolierung; bewufit oder durch
die Konsummittel dazu angelockt, wollen unse-
re Gemeinschaften sich der sich entwickelnden
Gesellschaft annihern.

Somit geht es darum, sich in den Grund des
Uberlebens oder Sterbens zu vertiefen, d.h. der
Ureinwohner mufl wissen, was er opfert, wenn
er fiir die herrschende Gesellschaft optiert, und
was er in diesem Aufeinanderwirken gewinnt.
Er muf sich seiner Verpflichtung bewufit wer-
den, von seiner Besonderheit aus zum Angebot
von Lebensalternativen fiir die Menschheit bei-
zusteuern. Nur dann, wenn unsere Volker sich
Rechenschaft dariiber geben, was sie besitzen
und was sie verlieren kénnen, machen sie sich
auf den Weg und setzen sie sich wirklich instand,
sich selbst zu befreien. Mit den Worten eines un-
serer Kunasprecher geht es darum, «zu wissen,
weshalb dieser Bogen des Grofdvaters von Blut
trieft oder was sie mit dem Grof§vater machten,
warum sie thn tteten und warum sie uns so sehr
zuriickstoflen. .. Aber ist denn wirklich alles
voriiber?

Aus weiteren Widerstandsbekundungen, die
wir aus ganz Abia Yala verwendet haben, geht
hervor, dafl das, was wir im vorausgehenden
summarisch beschrieben haben, dazu dringt,
Gesetze zu fordern, die unsere Rechte gewihrlei-
sten. Freilich ist es logisch absurd, daf} der Herr

des Landes um Erlaubnis blttet in seinem Land
zu leben. .

» Wir verlangen, Lindereien zu markieren,
geraubte Landereien zuriickzuerstatten. Auch
hierin muf} die Kirche in bezug auf Lindereien
von Ureinwohnern in vielen Regionen Lateina-
merikas eine entschiedene Haltung an den Tag
legen.

» In vielen Ureinwohnergruppen auf dem
ganzen Kontinent sind wir im Begriff, Gesetze zu
formulieren oder umzuformulieren, die sich aus
unseren gesellschaftspolitischen, religidsen und kul-
turellen. .. Werten ergeben'. Und wir verlangen
von den Nationalstaaten, gesellschaftspolitische,
multiethnische und multinationale Strukturen
wirklich zu akzeptieren und die falsche Idee ei-
ner einzigen, kreolischen Nationalkultur aufzu-
geben. Wir verlangen konkrete Riume, die uns
neue Strukturen anzubieten ermdglichen, die
fiir die Gesellschaft, welche daran stirbt, daf sie
sich in den Schwanz beifit, Alternativen sein
konnen.

Zum Schlufs

Wir Ureinwohner leben nicht nur in Erinne-
rung an die Vergangenheit. Unsere Geschichte
ist lebendig und schmerzt uns, wie sie unsere
Grofimiitter, unsere Grofviter schmerzte. Die
Geschichte der europiischen Invasion in unsere
Linder ist eine sehr weitliufige Geschichte und
massakriert uns immer noch. Wir stehen weiter-
hin mitten im ungerechten Krieg.

Die Glaubwiirdigkeit der Kirche, welche die
Gute Nachricht in Hinden hilt, wird davon ab-
hingen, wie weit sie eine wirkliche, geschichtli-
che Korrektur vornimmt. Mit — wenn auch
noch so klaren — Weisungen fiir die Ureinwoh-
nerpastoral ist es nicht getan. Sie miissen in ganz
konkreten Taten in die Praxis umgesetzt werden.
Wir Ureinwohner sehen, wie die Kirche inner-
lich in gegensitzlich denkende Teile gespalten
ist.

Zum einen Teil setzt sich die Kirche fiir uns
ein, betrachtet uns als Geschwister, muntert uns
auf, weiterzuschreiten und mit neuen Kriften
Widerstand zu leisten. Sie vertraut uns, will uns
authentisch, kdimpft an unserer Seite und stirbt
auch zusammen mit unseren Briidern, die fallen.

Der andere Teil der Kirche ist aggressiv, fihrt
schon beim ersten Anklopfen von Ureinwoh-
nern auf, sagt uns, wir miifiten ihr dankbar sein
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fiir das Evangelium und fiir das Leben der Mis-
sionare. Sie hilt uns fiir Kinder und sagt, sie sei
unsere Mutter und die, die recht habe; sie wahr-
sagt unsere Wiinsche und errit sie dabei fast nie;
sie klammert sich an ihre alten Strukturen und
scheint imstande, unser Leben ihren alten Uber-
zeugungen und Strukturen zu opfern. . .

Ein weiterer Teil der Kirche ist die gleichgiilti-
ge Masse. Es ist der Teil, dem es nicht darauf an-
kommt, ob wir existieren oder nicht. Bischofe,
Pfarrer, Ordensfrauen, Laien, die um die Einge-

! Worte eines Yatiri Aymara auf dem Ureinwohnertref-
fen in La Paz (Bolivien) vom 24. bis 26. November 1988.

? Ein Emberd-Sprecher bei der Planung des Generalkon-
gresses der Emberd in El Salto am 1. Februar 1990.

3 So Digna Revera, ein bribri, auf dem Treffen fiir Urein-
wohner-Pastoral in Palmar Sur (Costa Rica) vom 2. bis 4. De-
zember 1989,

* So Saila Kuna Manuel Smith auf dem Treffen der Basis-
gemeinden in Kuna Yala (Panama) vom 6. bis 8. November
1989.

5 So Sukia Ngébe auf dem Treffen von Tolé (Panama)
vom 21. bis 23. August 1987.

¢ Die Kunas kannten dieses Land schon vor den Europi-
ernals Abia Yala, was besagt: reife Erde, Grofle-Mutter-Erde,
Bluterde. . . Heute hat man uns mit einer italienischen Be-
zeichnung (Amerika) versehen.

7 Ein von den Kunas (Panama) verwendeter Ausdruck
zur Bezeichnung der Kategorie der Nichtureinwohner, Aus-
linder, Weiflen, Lateiner. .

§ Ein Sprecher der Paéz (Kolumbien) bei der (klrchh-
chen) Ureinwohnerversammlung in Bogot4 vom 24. bis 26.
Mirz 1988.

 Aus den Schlufifolgerungen der Ureinwohnertreffen
von Bogota (1988), Quito (1986) Palmar Sur (1989).

19 Dokument von Puebla, Nr. 34.

" An unserer Konferenz fiir Ureinwohner-Pastoral (Pal-
mar Sur, 2. bis 4. Dezember 1989), wo wir Gelegenheit hat-
ten, mit vierzig in der Pastoral titigen Ureinwohnern (die 30
ethnische Gruppen und 16 christliche Religionsgemein-
schaften vertraten) zusammenzukommen, stucherten Wir

den Fall.

borenen ihrer Linder nicht einmal wissen und
sagen, man verliere mit ihnen nur seine Zeit; es
gebe in Amerika gravierendere Probleme; das
Problem der Indios sei ein falsches Problem, das
sich damit 1&sen lasse, daf} man ein wenig mehr
Schulen er6ffne, um sie rasch und wirksam und
ohne, daf} es jemandem wehtue, zu integrieren.
Diese Spaltung der Kirche schadet unseren Ge-
meinschaften, hilft im Krieg dem Feind. Wir set-
zen unsere Hoffnung jedoch auf den uns wohlge-
sinnten Teil der Kirche. ..

12 Quechua-Sprecher am Treffen fiir Ureinwohner-Pasto-
ral in Palmar Sur (Costa Rica) vom 1. bis 3. Dezember 1989.

13 Mutter Erde und Bezeichnungen von Ureinwohnern
(Aymaras, Quechuas, Mayas-Quichés, Kunas) fiir das hoch-
ste Wesen.

14 Das ist bei den Kunas (1925, 1962, 1989) der Fall sowie
bei den Quechuas, Mayas-Quichés, den eingeborenen
Brasilianern. . .

Aus dem Spanischen iibersetzt von Dr. August Berz
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