seinem missionarischen Handeln und seinem Glaubensverstindnis Profil. Denen,
die Kriege und Herrschaft rechtfertigten, sagte Las Casas: ,Wenn sie Indios
wiren”, dann wiirden sie nicht so sprechen. Er versuchte stets - nicht frei von
Begrenzungen und Briichen -, die Sache der Indios und die christliche Botschaft
vom Standpunkt des Anderen, des Indio, aus zu betrachten, in dem Christus
gegenwartig ist.

Er versuchte sich das frische und lebhafte Geddchtnis zu eigen zu machen, das
Gott vom Allerkleinsten und am meisten Vergessenen hat. Heute vergegenwértigt
dieses Geddchtnis fiir uns das Zeugnis so vieler in Lateinamerika und der Karibik,
die ihr Leben fiir das Evangelium hingaben und weiterhin hingeben.

L Er war der Bruder des Christoph Columbus. Eine sehr gute kompakte Einfithrung zur Person
von Las Casas und dem Zeitkontext (Encomienda-System etc.) bieten: Thomas Eggensperger/
Ulrich Engel, Bartolomé de las Casas. Dominikaner - Bischof - Verteidiger der Indios. Mit einem
Vorwort von Gustavo Gutiérrez, Mainz 1991 (Anm. d. fT.].

2 Alonso de la Veracruz, ein Augustiner, Freund und Erbe von Las Casas, verlas vor dem
Indienrat das letzte Memorandum des Dominikaners zur Verteidigung der Indios (1566). Fray
Alonso notierte an den Rand des Dokumentes: ,Und dazu trafen sie keine Anordnung, sondern
sagten, man werde sehen.“ Immer noch ,sieht man“ die Forderungen, die die einheimischen
Volker und alle gesellschaftlich Bedeutungslosen des Kontinents hinsichtlich ihrer grundle-
gendsten Rechte erheben ...

3 Die zitierten Biicher (deren Erscheinungsjahr wir, soweit es bekannt ist, angeben), finden
sich allesamt in: Bartolomé de las Casas, Qbras completas, 5 Bde., Madrid 1957-1958, sowie in:
ders., Obras completas, Madrid 1990-2005. (Auf Deutsch ist lediglich verfiighar: Bartolomé de
Las Casas, Kurzgefasster Bericht von der Verwistung der Westindischen Ldinder, hg. von Hans
Magnus Enzensberger, Frankfurt am Main 1981; Anm. d. T7.)

Aus dem Spanischen iibersetzt von Dr. Bruno Kern M.A.

Das kollektive Lehramt der
Bischofe Lateinamerikas und der
Karibik

José Oscar Beozzo

Die Zweite Generalversammlung des Episkopates Lateinamerikas und der Kari-
bik, die im Jahr 1968 in Medellin stattgefunden hat, wird von vielen als die
Geburtsstunde der lateinamerikanischen Kirche als einer Kirche mit eigenem
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Profil und eigener Identitdt betrachtet. Hier sei das kollektive Lehramt ihres
Episkopates entstanden, der damals ungefdhr 700 Bischofe, also ein Viertel des
Weltepiskopates, umfasste.

Doch Medellin fiigt sich in einen viel weiteren Kontext ein, dessen Wurzeln man
in zwei unterschiedlichen geschichtlichen Ereignissen suchen muss: dem der
ersten Evangelisierung im 16. Jahrhundert, als sich die Verkiindigung der Frohen
Botschaft mit dem Engagement fiir die Gerechtigkeit verband, und dem Ereignis
des Zweiten Vatikanischen Konzils, welches die Verbindung zwischen dem Prin-
zip der Kollegialitdt und dem bischoflichen Lehramt herstellte.

Ein Lehramt ausgehend von der Mission

Der Stolperstein fiir die Missionsarbeit der Kirche auf dem amerikanischen Konti-
nent war die Verquickung zwischen politischer Herrschaft, wirtschaftlicher Aus-
beutung und einer erzwungenen Durchsetzung der Kultur, Sprache und Religion
vonseiten der spanischen und portugiesischen Eroberer. Einerseits sicherte das
Patronat der Krone die Unterstiitzung der Missionsarbeit durch den Staat, auf der
anderen Seite schuf die Struktur der ersten Phase der Kolonialherrschaft, deren
Grundlage die Ausbeutung der Arbeitskraft der Indios war, das Bewusstsein
dafiir, dass das Evangelium in Amerika und der Karibik nur dann als solches in
Wahrheit verkiindet werden konne, wenn dies mit der Verteidigung des bedroh-
ten Lebens und der bedrohten Freiheit der Ureinwohner einherginge. Der Schrei
nach Gerechtigkeit, den Bartolomé de las Casas vernahm, als er am vierten
Adventssonntag, am 21. Dezember 1510, die Predigt von Antonio de Montesinos
auf der Insel Santo Domingo horte, hallt noch heute auf beispielhafte Weise wider
und fordert uns nach wie vor heraus.!

In den Missionsversammlunger?, die bald regelméRig stattfanden und bei denen
die Bischofe der Missionsgebiete Neuspaniens zusammenkamen, und bei den
ersten Konzilien in Mexiko (1555) und Lima3 wurden die ersten Grundlagen fiir
das kollektive lateinamerikanische Lehramt und seiner fruchtbaren, wenngleich
parteiischen Einsicht gelegt: Es kann keine Evangelisierung stattfinden, wenn
sich die Verkiindigung Jesu Christi nicht mit dem Engagement fiir die Gerechtig-
keit und der Verteidigung von Leben und Freiheit der Indios verbindet. Leider
erwies sich ein solches Engagement auch fiir die afro-amerikanischen Sklaven als
viel weniger klar bewusst und weniger unbeugsam.

Diese auffordernde Stellungnahme, die aus dem Zusammenprall zwischen dem
Anliegen der Evangelisierung und der Gier und Grausamkeit der Kolonialisierung
hervorgegangen war, veranlasste die ersten Missionare dazu zu versuchen, dass
Rom mit Autoritdt spreche, um ihrer Position zugunsten von Leben, Freiheit und
weiteren Rechten der Ureinwohner den Riicken zu stirken. Auf Veranlassung
dieser ersten Missionare verfasste Papst Paul II1. die Bulle Sublimis Deus (1537).
Diese Stellungnahme, die ihre Vorldufer bereits in der Behandlung &hnlicher
Fragen hatte, wie sie aufgrund des Eindringens der Portugiesen in Afrika (Ceuta



1415), in Asien (Indien 1498) und Amerika (Brasilien 1500) in der Absicht, ,den
Glauben zu verbreiten und das Reich auszudehnen®, aufgeworfen wurden, hitte
eine der Grundachsen des Konzils von Trient sein kénnen. Dieses aber be-
schrénkte sich auf Westeuropa und die innere Reform der Kirche angesichts der
Reformation. Dem Konzil fehlte es an Weitsicht und Beherztheit fiir die Neue
Welt, deren Grenzen sich vom Mittelmeer hin zum Atlantik, zum Indischen und
zum Pazifischen Ozean verschoben hatten. Von Trient ging keine Leuchtkraft
hinsichtlich der Dilemmata der Evangelisierung im 16. Jahrhundert aus. Und so
setzten das Dritte Konzil von Lima und das Dritte Konzil von Mexiko, welche die
Direktiven Trients auf Lateinamerika anzuwenden versuchten, der erneuerten
Phase der Reflexion iiber die Mission auf dem amerikanischen Kontinent ein
Ende.

Abgesehen vom Thema Gerechtigkeit standen noch zwei weitere Themen im
Zentrum der neu entstehenden theologisch-pastoralen Reflexion in Lateinameri-
ka, und sie halten mit aller Kraft wieder ins heutige Denken Einzug: das Thema
der Inkulturation des Evangeliums und das der Methode der Verkiindigung. Die
Sorge um die Inkulturation wird im anfinglichen Eifer der ersten Missionare
deutlich, mit dem sie sich den Kultu-

ren, den Sprachen und Religionen der
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Ureinwohner des Kontinents widme-
ten. Dies fithrte zu den Versuchen des
ersten Bischofs von Mexiko, des Fran-
ziskaners Juan de Zumarraga, einen
indigenen Klerus heranzubilden.
Dariiber hinaus griindete er das
berithmte Colégio Imperial de Santa
Cruz de Tlatelolco, dessen Leitung er
Bernardino de Sahagiin anvertraute
(1536). Die Begegnung des Indios
Juan Diego mit der Jungfrau Maria im
Bergland von Tepeyac (1531) war der
Ursprung der in der Sprache Nahuatl
verfassten Erzdhlung von Guadalupe,
Nican Mopohua. Es ist die in Schrift-
form dargelegte, poetische und sym-
bolische Antwort auf diesen ersten
Versuch eines Christentums, das auf
dem amerikanischen Kontinent inkul-
turiert ist.

Entscheidend war auch die Debatte
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iiber die Methode, deren man sich im Prozess der Evangelisierung bedienen soll.
Las Casas setzte sich dafiir ein, dass die Methode der Apostel die einzig mégliche
sei: Man miisse den Weg der Uberzeugung durch Argumente und vor allem durch
das Lebensbeispiel des Predigers selbst beschreiten.# Ungliicklicherweise setzte
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sich die Einstellung eines Manoel da Nobrega (Brasilien) oder eines José de
Acosta (Peru) durch.3 Sie gestanden zwar zu, dass die Evangelisierung nach Art
der Apostel moglicherweise die bessere und zu bevorzugende sei, meinten aber,
dass diese sich in Amerika als ineffektiv erwiesen hétte. Sie und andere Missiona-
re gelangten zur Schlussfolgerung, dass es im Kontext der Kolonisierung, der
Konfrontation zwischen Ureinwohnern und Kolonisatoren, nicht méglich sei,
ohne ,vorherige Unterwerfung” dieser Volker zu evangelisieren. Diese Unterwer-
fung konne entweder manu militari oder durch stdndige Drohung mit dem Ge-
brauch von Gewaltmitteln erreicht werden. Die Furcht wurde so zum unabdingba-
ren Bestandteil der Glaubensunterweisung. Auch der Weg einer inkulturierten
und befreienden Evangelisierung wurde sehr bald verlassen. An seine Stelle
traten die Feldziige zur ,, Ausrottung des Gotzendienstes® und die Glaubensunter-
weisung ohne Dialog, die durch den Einsatz oder die Drohung mit Zwangsgewalt
unterstiitzt wurde. Damit verwechselte man Evangelisierung mit der zwangswei-
sen Durchsetzung der Kultur, der Sprache und der von Europa gepragten Spielart
des Evangeliums.

Das Zweite Vatikanische Konzil und das kollektive
Lehramt in Lateinamerika

Die zweite Wurzel fiir die Herausbildung eines eigenen lateinamerikanischen
Lehramts entstammt der Erfahrung des Zweiten Vatikanischen Konzils und der
Definition zweier zentraler Elemente in der Konzilskonstitution Lumen Gentium:
Volk Gottes und Kollegialitdt der Bischdfe.

Die Charakterisierung der Kirche als Volk Gottes hebt sowohl die Rolle der Laien
in ihrer Eigenschaft als Getaufte und an der Sendung der Kirche Beteiligte als
auch eine 6kumenische Ekklesiologie sowie eine Ekklesiologie der Gemeinschaft
(communio) hervor. Sie wird durch die Lehre von der Kollegialitdt der Bischdfe
erginzt, deren Kerngehalt in der Anerkennung der Tatsache liegt, dass Christus
das Apostelkollegium auserwahlt hat und dass die Bischofe deren Nachfolger in
der Verkiindigung des Evangeliums sind (Lumen Gentium, 22). Nach Jahrhunder-
ten der wachsenden Zentralisierung der Regierungsgewalt und des Lehramtes der
Kirche auf die Gestalt des Papstes, die in monarchischer und keineswegs kolle-
gialer Manier ausgeiibt wurde, bahnte sich die Schaffung kollegialer Strukturen
in Verbindung mit einer konsequenten, kollegialen pastoralen Praxis und einer
entsprechenden theologischen Fundierung den Weg in den ersten Jahren nach
dem Konzil. Doch die Doppelthese des Konzils von der Kollegialitdt der Bischofe
einerseits und dem Jurisdiktionsprimat des Papstes andererseits, deren vielfache
wechselseitige Beziehungen man nicht vertiefte, riumten sowohl der konkreten
Umsetzung der Lehre von der Kollegialitit als auch der neuerlichen Stirkung
einer isolierten Austibung der papstlichen Gewalt ein weites Feld ein.

Es gab damit drei unterschiedliche und einander ergdnzende Weisen der konkre-
ten Umsetzung der Kollegialitit aufker der in einem allgemeinen Konzil verwirk-
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lichten: Der erste Weg, der bereits beschritten worden war, war der der Bischofs-
konferenzen. Mit dem Artikel 37 des Konzilsdekrets Christus Dominus und der
Griindung verschiedener Bischofskonferenzen in Afrika und Asien noch wihrend
des Konzils erfuhr diese Méglichkeit Stirkung und Festigung.

Der zweite Weg war die Einrichtung der Synode. Leider fiihrte diese unter der
strengen Kontrolle der rémischen Kurie nur zu einer sehr abgeschwichten Um-
setzung des Gebotes Christi, dass die Bischofe in kollegialer Weise fiir die
Gesamtkirche Sorge zu tragen hétten und faktisch in Gemeinschaft mit dem
Haupt des Apostelkollegiums ihr ihnen im ureigenen Sinne zukommendes Lehr-
amt auszuiiben hitten.

Der dritte Weg schliefflich, der, wie man weify, die Kollegialitit aus mehreren
Griinden im urspriinglichsten Sinne zum Ausdruck bringt, war die Durchfiihrung
von Generalversammlungen des lateinamerikanischen Episkopates. Deren
Fihigkeit, in Ubereinstimmung mit dem Heiligen Stuhl Initiativen fiir die
Durchfiihrung starker und aufergewdhnlicher Gesten der Kollegialitit zu ergrei-
fen, erwies sich als providentiell fiir den Kontinent.

Was die Zweite Generalversammlung in Medellin betrifft, so wihlte der CELAM
[lateinamerikanischer Bischofsrat; d. Ubers.] - nachdem Papst Paul VI. konsul-
tiert worden und seine Zustimmung eingegangen war - das Thema aus und er-
arbeitete das Beratungsdokument, das Vorbereitungsdokument sowie die
Schlussfolgerungen der Versammlung selbst. Die Delegierten wurden bis auf
wenige Ausnahmen, wie Nuntien, die Mitglieder der CAL [Pépstliche Kommission
fiir Lateinamerika; d. Ubers.] und von Rom ernannte Prisidenten anderer Bi-
schofskonferenzen, von den 22 Bischofskonferenzen des Kontinents gewihlt. Das
Schlussdokument der Versammlung ging aus den von den Bischéfen approbierten
Schlussfolgerungen und ihrer Botschaft hervor. Hier vollzog sich die verantwort-
liche und eigenstdndige Ausiibung des kollegialen Lehramtes der Bischife eines
ganzen Kontinents. Es war der Beginn eines kollegialen Lehramtes, das der

lateinamerikanischen Kirche als solcher zukommt, welches sich nicht schlicht:

und einfach mit dem Lehramt des rémischen Pontifex vermischt. Das Handeln von
Papst Paul VI. dabei ist bezeichnend: Er erdffnete die Konferenz in Bogota und
kehrte nach Rom zuriick, wihrend sich die Bischofe nach Medellin begaben, um
mit ihrer eigenen Arbeit zu beginnen, die in die Approbation des Schlussdoku-
mentes miinden sollte. Nachdem der Papst die getroffenen Entscheidungen voll
und unmittelbar akzeptiert hatte, trug er dazu bei, dass das Schlussdokument zu
einem kraftvollen Ausdruck der schopferischen Rezeption und Aktualisierung
des Konzils durch die Kirchen des Kontinents werden konnte.

Ohne dass dies eine festgeschriebene Regelung ist, fanden die vom CELAM
vorbereiteten Generalversammlungen der Bischofe mit jeweils -einiger
Verspiatung jedes Jahrzehnt statt: Medellin im Jahr 1968, Puebla 1979, Santo
Domingo 1992 und Aparecida 2007.6

Es ist jedoch bekannt, dass Johannes Paul II., der einige Monate vor Puebla sein
Amt als Papst antrat, im Lauf seines langen Pontifikates nach und nach An-
derungen im Ablauf sowohl der nationalen als auch der linderiibergreifenden
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Versammlungen einfiihrte. Tatsichlich verdnderten die Vorschriften des Motu
proprio Apostolos suos aus dem Jahr 1998 die Moglichkeiten der Intervention der
Versammlungen erheblich, vor allem, was die Ausiibung des Lehramtes betrifft.”
Insbesondere die Einfithrung des Prinzips der Einstimmigkeit fiir Erklarungen,
die die Glaubenslehre betreffen - nicht einmal fiir Abstimmungen eines allgemei-
nen Konzils ist dies erforderlich - machte es den Konferenzen faktisch unméglich,
ihr Lehramt auszuiiben. Damit wurde ein wesentlicher Grundsatz der ,Ordnung
der Bischofe” verletzt: dass sie ,dem Kollegium der Apostel im Lehr- und Hirten-
amt nachfolgt" und dass sie ,,gemeinsam mit ihrem Haupt, dem Bischof von Rom,
und niemals ohne dieses Haupt, gleichfalls Trager der hochsten und vollen Gewalt
iiber die ganze Kirche" ist (Lumen Gentium, 22).

Dieser Versuch, eine Uniformitit herzustellen, die nicht in der Lage ist, der
heutigen gesellschaftlichen und kulturellen Unterschiedlichkeit Rechnung zu
tragen, birgt die konkrete Gefahr in sich, dass die lokalen Kirchen des Reichtums
des Lehramtes der letzten Jahre verlustig gehen und sich ein gefdhrliches Un-
gleichgewicht einstellt: die Schwindsucht der Ortskirchen und ihres eigenen
Lehramtes, das der Wirklichkeit und den sich stellenden Herausforderungen
gerade am nichsten stiinde, zugunsten einer einzigen fernen Stimme.

Das kollektive Lehramt der Kirchen
und die landesweiten Treffen der Kirchlichen
Basisgemeinden

Wenn man vom ,Lehramt® spricht, dann denkt man tendenziell unmittelbar an
seine sichtbarste Gestalt, ndmlich das Lehramt der Bischofe, ohne den ganzen
Reichtum und die Vielfalt, wie sie der Kirche als Volk Gottes eigen sind, zu
erkunden. Das Volk Gottes insgesamt hat namlich teil am priesterlichen, prophe-
tischen und kéniglichen Amt Christi (1 Petr 2,9; CIC, can. 204). Es wére ange-
messener, vom , Lehramt der Kirchen“ zu sprechen und sich damit dem weitesten
Spektrum der Subjekte der Kirche zu offnen, die die Ausiibung des Lehramtes
mittragen.

In Brasilien wurde das Lehramt der lokalen Kirchen praktisch verwirklicht. Es
wird in inklusiver Weise vom ganzen Volk Gottes ausgeiibt, welches von der
diézesanen Leitung zusammengerufen wird. Gemeinden, Pfarreien, pastorale
Gliederungen fiir die verschiedenen gesellschaftlichen Bereiche, Vereine und
Bewegungen engagieren sich in der Diskussion, in der Artikulation der Heraus-
forderungen, die sie erleben, und im Finden von Antworten darauf im Licht des
Wortes Gottes. Aus der Basis der Kirche heraus entstehen die Vorschldge, die
Basis wihlt die Delegierten, und der gesamte Prozess findet seinen Héhepunkt in
der Durchfithrung einer Ditzesanversammlung, auf der iiber die Schwerpunkte
und die bestimmenden Richtlinien der Pastoral abgestimmt wird. Dieser Versuch,
die neue Auffassung von der Kirche als Volk Gottes hinsichtlich des Lehramtes in



die Praxis umzusetzen, verstetigt sich, indem man nicht nur auf diézesaner
Ebene, sondern auch auf regionaler und landesweiter Ebene Pastoralversamm-
lungen durchfiihrt. Dokumente und pastorale Richtlinien, die dabei ausgearbeitet
und verabschiedet werden, gewinnen das Gewicht eines von den lokalen Kirchen
geschaffenen kollektiven Lehramtes inmitten der Vielfalt und des Reichtums der
Mitglieder dieser Kirche, die sich um ihren Bischof versammelt.

Im Hinblick auf diese ,interekklesialen Treffen® der Basisgemeinden haben wir
noch keine theologischen Kategorien erarbeitet, die dieser neuen kirchlichen
Praxis Rechnung tragen. Sie konnten zur Inspirationsquelle und Orientierung fiir
den Weg der Kirche werden. Medellin stellt zu den Kirchlichen Basisgemeinden
fest, sie seien ,der erste und fundamental kirchliche Kern, der sich in seinem
eigenen Bereich fiir den Reichtum und die Ausbreitung des Glaubens, wie auch
fiir die des Kults, der sein Ausdruck ist, verantwortlich machen muss* (Medellin
10,15)8. Von daher sehen viele Ortskirchen in ihnen weiterhin »die Kernzelle
kirchlicher Strukturierung” und die ,Quelle der Evangelisierung® sowie den
»Hauptfaktor der menschlichen Férderung und Entwicklung*” (ebd.).

So mancher Theologe hat in Bezug auf die interekklesialen Treffen der Kirchli-
chen Basisgemeinden in Brasilien von wahren ,Konzilien“ der Basiskirche ge-
sprochen, die auch ihre eigenen Dokumente mit reichhaltigen biblischen, theolo-
gischen und pastoralen Inhalten ausarbeiten. Die Kirchlichen Basisgemeinden
bestehen hauptsichlich aus Laien, die mit einem grofken Reichtum an Charismen
und Amtern ausgestattet sind. Sie schicken nach langer und sorgféltiger Vorbe-
reitung in Didzesan- und Regionalversammlungen gewihlte Delegierte zu den
landesweiten Treffen. Sie werden von ihren jeweiligen regionalen und nationalen
Assessoren, von Ordensleuten und ihren Bischéfen begleitet. Alle nehmen vollig
gleichberechtigt an den Reflexionen, den Feiern und der Erarbeitung des
Schlussdokumentes in Form eines Briefes teil.

Schlussiiberlegungen

Es bedurfte eines langen Weges von fast fiinfhundert Jahren, um mit der Logik
der Evangelisierung in Symbiose mit der Kolonialherrschaft zu brechen. Das
Bewusstsein von den tragischen Folgen dieser Symbiose wurde schlieRlich
mehrheitsfahig, dies fiihrte zu Bitten um Vergebung fiir die Vergehen der ersten
Evangelisierung® und zur Wiederaufnahme der grofen Themen des 16. Jahrhun-
derts. Man musste auf die Generalversammlung von Medellin und weitere Gene-
ralversammlungen der Bischofe Lateinamerikas und der Karibik warten, bis die
Themen der Ungerechtigkeit, der Inkulturation und der Methode auf schopfe-
rische Weise wieder aufgegriffen wurden, indem man die Inkulturation mit der
Befreiung und die kulturelle Dimension mit der gesellschaftspolitischen Dimen-
sion der Errettung der Gekreuzigten der Geschichte verband.

Wir heben fiinf interessante Elemente hervor, durch die sich die Ausiibung der
bischdflichen Kollegialitét bei diesen Versammlungen auszeichnete: die Fihigkeit
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des CELAM zur Initiative, die Generalversammlungen einzuberufen; die Wahl der
grofRen Mehrheit der Delegierten durch die Bischofskonferenzen des Kontinents;
die Durchfiihrung der Versammlung auf dem Kontinent und nicht in Rom, wie es
bei den Synoden der Fall ist; die Fahigkeit der Versammlung, Beschliisse zu
fassen; die Ausiibung eines Lehramtes, das den lateinamerikanischen Bischdfen
zukommt. Diese Merkmale riicken diese Versammlungen eher in die Ndhe des
Modells von Konzilsversammlungen als des Modells der Synoden.

Schlieflich: Miissen wir die von den Diézesanversammlungen, die sich um ihren
Bischof als Reprdsentanten des ganzen Gottesvolkes vereinten, approbierten
Dokumente nicht als wahrhaftige Akte des pastoralen Lehramtes der Lokalkir-
chen betrachten? Dieselbe Uberlegung gilte fiir die als , Briefe“ bekannten Texte,
die vom Weg der Basisgemeinden Zeugnis geben und ihre Uberlegungen und
Vorschldge zusammentragen. Stellen sie nicht eine Art kollektives Lehramt
dutzender von Lokalkirchen dar, die in tiefer Verbundenheit mit ihren Bischofen
auf den interekklesialen Treffen als von der Basis ernannte Delegierte prdsent
sind? Wird ihnen nicht ein besonderer Beistand des Heiligen Geistes zuteil auf
dieser Suche nach Treue zum Wort des Evangeliums, das grof®herzig und uner-
schrocken gelebt und so oft mit dem Blut des Martyriums besiegelt wird, wie dies
die Generalversammlung von Aparecida anerkannt hat? Der Autor dieses Textes
antwortet darauf mit einem klaren , Ja“.

1 Bartolomé de las Casas, Historia de las Indias, Mexiko 1981, Bd. I, 441-444.
2 Die erste fand in Mexiko im Jahr 1532 statt, weitere in den Jahren 1539 und 1544.

3 Das Zweite Konzil von Mexiko (1565), das einberufen wurde, um seine Treue zum Tridenti-
num zu schworen, und das Dritte Konzil (1585), das die Rezeption des Tridentinums organisie-
ren sollte, waren nicht mehr von jener Kreativitit gekennzeichnet wie die Missionsversamm-
lungen und das Erste Konzil. Dasselbe lisst sich vom Dritten Konzil von Lima (1582-1583)
sagen.

4 Bartolomé de las Casas, Del iinico modo de atraer a todos los pueblos a la verdadera religion,
Mezxiko 1975.

5 Manoel da Nobrega, Didlogo da Conversdo dos Gentios, in: Serafim Leite (Hg.), Cartas dos
primeiros Jesuitas de Sdo Paulo, Bd. I, Dok. 51, 317-435, Sao Paulo 1954; José de Acosta, De
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