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Inleiding

“Geloof in God heeft het leven en de cultuur van deze naties voor meer dan vijf
eeuwen levendig gehouden. Sinds de confrontatie tussen dat geloof en de inheemse
mensen is een rijke christelijke cultuur op dit continent ontstaan. Vandaag de dag
moet dit geloof serieuze uitdagingen aangaan, omdat de harmonieuze ontwikkeling
van de samenleving en de katholieke identiteit van deze mensen in gevaar is.

Maar wat betekende de acceptatie van het christelijke geloof voor de naties
van Latijns Amerika en de Cariben? Voor hen betekende het het kennen en
verwelkomen van Christus, de onbekende God waarnaar hun voorouders, zonder het
te weten, op zoek waren in hun rijke religieuze tradities. Christus was de redder
waar ze zwijgend naar verlangden. De proclamatie van Jezus en zijn evangelie heeft
dus nooit een vervreemding van de pre-Columbiaanse culturen teweeg gebracht, ook
was het geen oplegging van een vreemde cultuur. Authentieke culturen zijn niet in
zichzelf opgesloten, ook zijn ze niet vastgenageld in een specifieke periode in de
geschiedenis, maar ze zijn open, sterker nog, ze zijn op zoek naar een ontmoeting met
andere culturen, hopend een universaliteit te bereiken via samenkomst en dialoog
met andere manieren van leven en met elementen die kunnen leiden tot een nieuwe
synthese, waarin zowel de diversiteit van expressies als de diversiteit van hun
specifieke culturele belichaming altijd gerespecteerd wordst.

De utopie van de pre-Columbiaanse religies opnieuw leven inblazen en de
mensen daarbij te scheiden van Christus en de universele Kerk, zou geen stap
voorwaarts zijn: integendeel, het zou een stap terug zijn. In werkelijkheid zou het een
terugtocht zijn richting een fase in de geschiedenis dat verankerd is in het verleden.

De wijsheid van de inheemse mensen heeft hen gelukkig geleid tot het vormen
van een synthese tussen hun culturen en het christelijke geloof dat de zendelingen
hen schonken. Zodoende de rijke en diepe populaire religiositeit, waarin we de ziel
van de Latijns Amerikaanse mensen zien.”

Benedictus XVI
Aparecida, Brazilié
13 mei, 2007

Een verbazingwekkend en opzienbarend statement van een van de belangrijkste
geestelijk leiders ter wereld, een statement waarin een aantal belangrijke thema’s en
betwistbare punten naar voren komen. Wat de Paus in deze toespraak stelt staat
haaks op de visie van een groot deel van de Latijns Amerikaanse populatie en de
toespraak zorgde dan ook voor controverse. De algemene opvatting in de Latijns
Amerikaanse regio is dat de Spanjaarden en Portugezen het katholicisme oplegden in
een verwoestend proces dat de inheemse bevolkingen tussen het spreekwoordelijke
kruis en zwaard achter liet. Het statement van Benedictus geeft echter wel, wellicht
onbedoeld, op een mooie manier de angst van de Katholieke Kerk weer. De Paus
prijst de synthese tussen inheemse religies en het christendom, maar tegelijkertijd
wordt de Katholieke Kerk ook bedreigt en als een van die bedreigingen noemt de

! Fragment uit sectie 1:*The Christian Faith in Latin America’, bij de inauguratie van
de Vijfde Algemene Conferentie van Bisschoppen van Latijns Amerika en de
Cariben: toespraak van Zijne Heiligheid Benedict XVI (13 mei, 2007). Zie
http://www.vatican.va/holy father/benedict xvi/speeches/2007/may/documents/hf b
en-xvi_spe 20070513 conference-aparecida en.html
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Paus specifiek de pre-Columbiaanse religies. Hij beschouwt terug gaan naar die
vorm van religiositeit als een stap achteruit, maar in werkelijk maken juist die
religies grote sprongen voorwaarts omdat ze steeds populairder worden in Latijns
Amerika, waardoor het katholicisme serieuze uitdagingen aan moet gaan.

Het hedendaagse Latijns Amerika is nog steeds overwegend katholiek. In 2006
woonden er een geschatte 490 miljoen rooms-katholieken in Latijns Amerika, wat
meer is dan in elk ander deel van de wereld.” Het protestantisme, en wat specificker
het pentecostalisme, is zo’n 40 jaar geleden begonnen met een grote inhaalslag en is
daarmee de op een na belangrijkste religieuze beweging in de late twintigste en vroeg
eenentwintigste eeuw.’ Ook in Mexico, waar in het jaar 2000 zo’n 88% van de
bevolking zich als katholiek identificeerde®, zijn er op dit gebied grote veranderingen
gaande. In onderzoek naar religieuze verschuivingen in het moderne Mexico ligt de
focus vooral op de verschillende protestante bewegingen die terrein winnen op de
Katholieke Kerk. Sommige katholieke stromingen reageren hierop door een minder
hiérarchische en centrale en meer liberale houding aan te nemen, waardoor de Kerk
hoopt een aantrekkelijker alternatief te zijn. Deze vorm van ‘damagecontrol’ blijkt
echter weinig effectief, de golf van bekering tot andere religies lijkt in Mexico
exponentieel te groeien’, zo zijn de Mexicaanse evangelisten van bijna 900.000
gelovigen in 1970 gegroeid tot bijna vier miljoen in 1990.° De katholicke populatie
blijft echter krimpen, zo identificeerde 96,2% van de bevolking zich in 1970 nog met
het katholicke geloof en was dat percentage in 1990 al terug gelopen tot 89,7%.” Bij
deze percentages moet ik wel toevoegen dat statisticken met betrekking tot ‘religieus
lidmaatschap’ vaak erg onbetrouwbaar zijn, zo toont het lidmaatschap bijvoorbeeld
niet automatisch de actieve participatie van mensen aan en verschillen de methodes
van dataverzameling per land.® Hoewel nu vaak de vraag wordt gesteld of de ene
grote ‘offici€le’ religie de ander overneemt, is het ook interessant om naar de grote
religieuze onrust in het algemeen te kijken, te onderzoeken wat de drijfveren van
bekering zijn en te kijken naar het complexe proces van (her)ontdekking, opkomst en
toe-eigening van oude of nieuwe religies.

Zoals Susanna Rostas stelt in haar bijdrage aan The Popular Use of Popular Religion
lijken redenen voor bekering vaak vrij weinig te maken te hebben met de inhoud van
de nieuw gekozen religie, maar eerder met de sociale verstoring en ontwrichting die
wordt veroorzaakt door de snelle sociale, economische, culturele en politieke
veranderingen die plaatsvindt in Mexico.” Deze verstoring en ontwrichting van het
dagelijkse leven leidt vaak tot de behoefte om een nieuwe vorm van religie of
spiritualiteit te vinden. Deze nieuwe vorm wordt door velen bij de eerdergenoemde
protestante bewegingen gevonden, maar ook bij een meer inheemse vorm van
religiositeit, een vorm waar de Paus in zijn toespraak hoogstwaarschijnlijk voor
waarschuwde. Ook binnen deze inheemse vorm zijn echter verschillen te ontwaren.

? Penyak & Petry, 2009: 190

3 Ibid. p. 190

* http://www.state.gov/j/drl/rls/irf/2004/35546.htm
> Rostas & Droogers, 1993: 211

® Bowen,1996: 1

7 Ibid. p. 38

¥ Penyak & Petry, 2009: XXI

? Rostas & Droogers, 1993: 211



In sommige gemeenschappen worden namelijk de pre-Columbiaanse gewoontes en
gebruiken opnieuw geintroduceerd en geincorporeerd in zowel protestante als
katholieke bewegingen, waardoor er een syncretische aftakking ontstaat. Er is echter
een groeiend aantal gemeenschappen dat de meer inheemse vorm van religiositeit
nastreeft en regenereert zonder te syncretiseren met andere religies.'’

Ik heb voor de benaming ‘pre-Columbiaanse religiositeit’ gekozen, omdat die
benaming naar mijn mening zowel de verschillende pre-Columbiaanse religies
behelst, als een bredere inheemse vorm van spiritualiteit, levensvisie en manier van
leven. Zoals in hoofdstuk 1 en 3 zal blijken is het leven van de mensen die hierin
geloven namelijk niet gescheiden in profaan en sacraal, maar vloeien deze in elkaar
over en zijn ze nauw met elkaar verbonden. Deze perceptie is in het Westen moeilijk
te begrijpen en wordt door de geinterviewde Edoardo dan ook meer als totalitaire
energie omschreven, waarbij goden eerder elementen zijn dan een daadwerkelijke
god. In het Nederlands is er volgens Edoardo dan ook moeilijk een passende
vertaling of benaming voor te vinden. Er zijn verschillende religieuze stromingen te
benoemen die een pre-Columbiaanse vorm van religiositeit nastreven, zij het wel of
niet syncretisch, maar ik wil mij in deze scriptie niet zo zeer richten op de inhoud van
deze pre-Columbiaanse religiositeit, maar vooral focussen op de oorzaken en
gevolgen die met de religieuze verschuiving en verandering te maken hebben. De
huidige economische, sociaal-culturele en politieke transformaties en
maatschappelijke processen in Mexico staan daarbij centraal. Mijn doel is dus om
een overkoepelend beeld te schetsen met in het achterhoofd alle bijzonderheden van
elke culturele en religieuze groep. Ik zal proberen een interne samenhang aan te
tonen tussen de pre-Columbiaanse religies om in een ‘geldige generalisatie’ te
kunnen spreken, een samenhang die uitgelegd wordt door de wereldvisie die ze
hebben en de daarmee verbonden waarden die betekenis geven aan alles wat ze doen.

De zoektocht naar een nieuwe religieuze identiteit kan niet op zichzelf gezien
worden, maar moet geplaatst worden binnen het bredere debat over de problematiek
van ‘een Mexicaanse (etnische) identiteit’ die zich in de loopt van de geschiedenis
ontwikkeld heeft. Mexico is al eeuwenlang verstrikt in de vraag wie of wat de
Mexicanen eigenlijk wel of niet zijn. Zijn het indianen, zijn het Spanjaarden, zijn het
mestizo’s? Mexico heeft een lange en pijnlijke geschiedenis doorlopen om een eigen
identiteit te vinden en is daar in feite nog mee bezig. De zoektocht naar een nieuwe
religieuze identiteit zal in deze scriptie dus geplaatst worden binnen de bredere
context van de ambigue Mexicaanse identiteit, waarbij er ook ingezoomd wordt op
welk deel van de Mexicaanse bevolking hier vooral belang aan hecht. Wat hopen zij
via deze religieuze zoektocht te vinden, wat levert het op? Gaat het om status,
rechten, privileges en erkenning of puur om een innerlijke spirituele verandering en
de daarbij horende manier van leven?

Probleemstelling

Zoals Susanna Rostas stelt in haar bijdrage aan The Popular Use of Popular Religion
beweren vooral niet-Mexicaanse historici dat het onmogelijk is om de pre-
Columbiaanse religies in hun originele staat terug te brengen, omdat het teruggaan
naar een inheemse vorm van religiositeit een construct zou zijn dat bedacht is, een

" Rostas & Droogers, 1993: 212



zogenaamde invented tradition.'' Op basis van verschillende gesprekken met
betrokken Mexicanen, zoals Edoardo Ramos Anaya die ik geinterviewd heb,
betwijfel ik echter of het terugkeren naar de daadwerkelijk originele traditie hun
uiteindelijke doel is. Mijn vraag is dan ook of de bekering tot een pre-Columbiaanse
vorm van religiositeit'* niet een (instrumenteel) middel is om andere aspecten van
‘de etnische indiaanse identiteit’ te verkrijgen, zoals erkenning, rechten en privileges.
Wat maakt het aannemen van een inheemse pre-Columbiaanse religie'” voor de
betrokkenen aantrekkelijk? Hoe verhoudt hun keuze zich tot brede maatschappelijke
processen in het Mexicaanse heden en verleden en tot bekering in Mexico in het
algemeen? En wat zijn de gewenste en ongewenste consequenties van de transitie
naar een andere vorm van religiositeit?

Ik zal aan de hand van een literatuur onderzoek proberen antwoord te geven op deze
vragen. Ik heb hiernaast een interview afgenomen bij Edoardo Ramos Anaya (47),
een Mexicaanse mestizo ‘verhalenverteller’ die tweeéntwintig jaar geleden uit
Mexico naar Nederland is geimmigreerd. Toen hij naar Nederland kwam is hij uit
liefde voor zijn cultuur op zoek gegaan naar zijn ware Mexicaanse identiteit en de
positie die hij daarmee in Nederland inneemt. Door zijn eigen kennis te verreiken via
boeken en musea is hij nu een ware kenner geworden op gebied van de Mexicaanse
geschiedenis, identiteit en religiositeit en heeft hij mij via een interview vooral
geholpen bij elementen die nog misten in mijn scriptie.

Deze scriptie is als volgt ingedeeld: allereerst wordt er ingegaan op de historische
context van de zoektocht naar een Mexicaanse identiteit, die aan de hand van
verschillende periodes uiteen gezet zal worden. Hierna zullen de factoren worden
besproken die invloed hebben op de zoektocht naar een nieuwe religieuze identiteit
in Mexico en vervolgens ga ik hier dieper op in door specifiek de motieven voor
bekering naar een pre-Columbiaanse vorm van religiositeit te onderzoeken. Ten
slotte zal ik eindigen met een conclusie waarin ik mijn ondervindingen beknopt zal
weergeven en uiteen zet hoe die analyse mijn probleemstelling heeft beantwoord.

""Rostas & Droogers, 1993: 217
2 Ibid. p. 212
13 Marcos, 2009: 1



1. Historische context van de (de)constructie van een Mexicaanse identiteit en
de rol die religie in de vorming hiervan heeft gespeeld.

Voor het daadwerkelijke begrip van de religieuze verschuivingen in het hedendaagse
Mexico en de wederopkomst van een pre-Columbiaanse vorm van religiositeit is in
grote lijnen kennis van de geschiedenis van Mexico een vereiste. Door de eeuwen
heen hebben politieke, economische en religieuze conflicten en demografische,
sociale en culturele veranderingen gezorgd voor een ambigue Mexicaanse identiteit,
waarbij religie soms een versterkend en kracht gevend element kon zijn, maar soms
ook een verwarrend en ontwrichtend effect had. Aan de hand van verschillende
historische perioden wordt een (de)constructie van deze ambigue Mexicaanse
identiteit uiteen gezet en gekoppeld aan de plaats die religie door de eeuwen heen
innam in de vorming van die identiteit. Bij deze uiteenzetting zal vooral worden
gefocust op de positie van de onderste laag van de bevolking, namelijk de inheemse
Indiaanse gemeenschappen, omdat daar in hoofdstuk 3 de meeste aandacht aan zal
worden besteed. Met deze historische context in het achterhoofd zal de hedendaagse
zoektocht in Mexico naar een religieus alternatief beter te begrijpen zijn en ontstaat
er een vollediger beeld van de problemen die vooral de inheemse onderste laag van
de Mexicaanse bevolking vandaag de dag moet trotseren.

1.1 Pre-Columbiaanse tijd (-1519)

‘Toen het nog nacht was, kwamen de goden in het donker bijeen om de mens te
creéren,’ vertelt de Popol Vuh, het heilige boek van de Maya’s'* dat naar alle
waarschijnlijkheid is vertaald vanuit een hiérogliefentekst in de 16° eeuw en
vervolgens verdwenen is'”,” laat het ochtendgloren aanbreken in de hemel en op
aarde. Er zal geen glorie bestaan totdat het menselijke wezen bestaat. De ene god
offerde zichzelf en kwam terug als de zon, een ander volgde en verscheen als de
maan en zo werd het universum gecreéerd waar de hele continuiteit van het
menselijke leven vanaf hing.’'® De verschillende oorsprongsmythen van de aarde
nemen niet alleen bij de Maya, maar ook bij andere inheemse Indiaanse
gemeenschappen, zoals onder andere de Azteken, Chichimeca en Tolteken, een
centrale plaats in.'” Het geloof van de indianen is onlosmakelijk verbonden met
concrete vormen van omgang met Moeder Aarde en de gemeenschap.'® Zoals
hieronder geschetst zal worden, is de rol van religie in de inheemse indiaanse
samenlevingen in Mexico ook altijd verbonden geweest met politieke
ondernemingen, sociale gelaagdheid en culturele identiteit. Religie is dus altijd al een
zeer dynamisch element geweest in de inheemse gemeenschappen dat veel invloed
had en nog steeds heeft op alle aspecten van het dagelijks leven."”

De natuur en daarmee de goden en hun (boven)natuurlijke krachten waren in de oude
Meso-Amerikaanse wereld erg geliefd, maar werden ook gevreesd en mythes werden
gecre€erd als de interpretaties die deze realiteit uitlegden. De indianen van het oude

' Lasarte & Wellinga, 1996: 11
15 Gossen, 1999: 234

16 Fuentes, 1999: 93

17 Coolen, 1998: 66

18 Coolen, ?: 15

1 Dow & Sandstrom, 2001: 57



Mexico kozen hun leider dan ook op basis van wie er naar de goden kon luisteren, de
tijd kon beheersen en daarmee de toekomst kon voorspellen en de dood kon beheren
in tijden van vrede en oorlog.”” Onder deze leiders veranderden tussen 7500 en 2500
v. Chr. de nomaden in boeren door de ontwikkelende landbouw en begonnen dorpen
zich te vormen tot ceremoniéle centra en grote steden, waarin de inheemse culturen
zich ontwikkelden tot een verstrekkend rijk waarin religie en het dagelijkse leven
diep met elkaar verstrengeld waren.”' De indiaanse volken hadden al ver voor de
komst van de Spanjaarden een enorme ontwikkeling doorgemaakt op gebied van
astronomie, handwerkkunst, technologie, gezondheidszorg, landbouw, opvoeding,
godsdienst, zang en muziek.*

Vele beschavingen volgden elkaar op tot aan de komst van de Azteken, de laatste
beschaving van de oud Meso-Amerikaanse wereld. Hun lange tocht vanuit de
woestijnen van Noord Amerika eindigde volgens een legende rond 1325 in Mexico
bij het zien van een adelaar die een slang verorberde op een cactus op een eiland in
een groot meer. Ze stichtten een stad, genaamd Tenonchtitlan (het huidige Mexico-
Stad), op de eilanden van het Texcoco meer. Ze voegden er het voorvoegsel
‘Mexico’ aan toe, dat ‘navel van de maan’ betekent en bouwden een enorm rijk op,
dat later het huidige Mexico zou omvatten.” De Spaanse overheersing die in 1521
begon werd hun ondergang. Deze gebeurtenis betekende het einde van de
geschiedenis van de elkaar opvolgende Meso-Amerikaanse beschavingen, maar
zeker niet, zoals we zullen zien, het einde van hun culturele erfgoed.24

1.2 Spaanse verovering en koloniale periode (1519-1810)

In de lente van 1519 vertrok Hernan Cortés vanuit Cuba richting de kust van Mexico
en stichtte daar de stad Veracruz in de naam van keizer Karel V. Vanuit hier begon
de verovering van het Azteekse Rijk.’ De locale stammen langs de kust kwamen er
al snel achter dat deze indringers, wie ze ook mochten zijn, niet snel te verslaan
waren. En dus brachten de chiefs hen goud en andere schatten. Op een dag kreeg
Cortés echter een ander geschenk gepresenteerd; twintig slavenmeisjes arriveerden in
het Spaanse kampement en hieruit koos Cortés één meisje. Haar naam was
Malintzin, ook wel La Malinche, de vrouw van de veroveraar. Ze kreeg een
buitengewoon belangrijke taak, ze werd namelijk ‘mi lengua’, letterlijk ‘mijn tong’,
voor Cortés, die haar als vertaler en geliefde nam. Via La Malinche kwam Cortés
erachter dat er een grote koning genaamd Moctezuma leefde in een prachtige stad
hoog in de bergen. Onderweg daar naartoe bleek Cortés niet alleen een gedreven
militaire veroveraar, maar ook een begenadigd christen die het geloof verspreidde en
de afgodsbeelden van de heidense indianen verwoestte. Hij zweerde bij de

spreuk: ’Amici, sequamur crucem, et si nos fidem habemus, vere in hoc signo
vincemus’, vrij vertaald ‘Vrienden, laat ons het kruis volgen, en zolang we geloven
zullen we onder dit teken veroveren.”*® Uiteindelijk bereikten ze Moctezuma, die

20 Coolen, ?: 19

2! Fuentes, 1999: 96

22 Coolen, ?: 33

23 Fuentes, 1999: 101

* Ibid. p. 96

25 Coolen, 1998: 20
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Cortés verwelkomde als de langverwachte god Quetzalcoatl.”” Cortés bedankte
Moctezuma echter door hem gevangen te nemen, zijn goud om te smelten, alle
indiaanse beelden te verwoesten en in plaats daarvan christelijke altaren op te
richten. Ook werd de inheemse bevolking uitgebuid en uitgemoord. In 1521
Veroverzcge Cortés de Azteekse hoofdstad Mexico-Tenochtitlan na een bloedige
oorlog.

De verovering van Mexico betekende niet alleen de verwoesting van het grootste
centrum van indiaanse macht en religie, het was ook het theater voor een van de
grootste botsingen tussen rivaliserende samenlevingen ooit. Deze clash zorgde aan
de ene kant voor een erfenis van wrok en verdriet in Mexico, maar werd aan de
andere kant ook de basis van de multiculturele samenleving, met La Malinche als
symbolische moeder die het kind van de veroveraar baarde; de eerste mestizo, de
eerste Amerikaan met gemengd bloed, de eerste Mexicaan.” Rassenvermenging was
zeker de regel in het koloniale Mexico, maar desondanks kenden veel mestizos alleen
maar hun indiaanse moeder. De legitimatie van de bastaard, de identificatie van de
wees, werd een van de centrale problemen van Latijns Amerika.*° Voor de mestizos,
de ‘nieuwe’ bevolking van Mexico, was het moeilijk om een ambigue identiteit te
vermijden; tot wie waren ze loyaliteit verplicht? Hun Europese vaders? Hun
inheemse moeders? Tot wie moest er gebeden worden en welke taal moesten ze
spreken? De taal van de veroveraars of die van de veroverden?'

Door de Spaanse verovering ontstond er grote ongelijkheid in het land. De
conquistadores hielden zich nauwelijks bezig met rechtvaardigheid, omdat ze
simpelweg de Nieuwe Wereld hadden overgenomen.*” Ze hadden deze veroverd en
zij waren de enige macht die onbeperkt over land en arbeid kon beschikken. Het
systeem van superioriteit dat ze introduceerden werd uitgevoerd via de encomienda,
waarbij land aan de conquistadores werd gegeven en diensten en eerbetoon van de
indianen werden verwacht, in ruil voor bescherming en de zogenaamde redding van
hun zielen via religieuze indoctrinatie. In werkelijkheid was dit koloniale systeem
een verkapte vorm van slavernij en een kastemaatschappij .>* Indiaan-zijn betekende
letterlijk het dragen van ‘de last van kaste’ als een wettelijke plicht. Dit beleid
segregeerde op een effectieve manier de indiaanse gemeenschappen op het platte
land van de Spaanse criollo (Spanjaarden geboren in Mexico’*) en mestizo populaties
van de dorpen en steden en deelde hen ongelijke rechten toe.*

De conquistadores wilden een beloning in de vorm van arbeiders, land en eigendom.
Deze houding zorgde er echter voor dat ze een ingewikkelde relatie kregen met de

*” Fuentes, 1999: 114

2% Penyak & Petry, 2009: 51

* Fuentes, 1999: 110-117

0 Ibid. p. 144

31 Ibid. p. 196

32 Tk wil hier niet de suggestiec wekken dat de Spanjaarden in Spanje wél rechtvaardig
waren, ook daar bestond een schokkende morele discrepantie tussen religieuze
overtuigingen en sociaal gedrag. Zie Penyak & Petry, 2009: 33

> Fuentes, 1999: 127

* Hervik, 1999: 37

% Gossen, 1999: 79
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Spaanse Kroon. De conquistadores wilden de feodale macht voor zichzelf, maar de
Kroon, die een verstrekkende, absolute autoriteit wilde bewerkstelligen,
dwarsboomde hen door bijvoorbeeld de encomiendas te verbieden.*® Ondanks dat de
encomiendas officieel werden verboden in 1542, bleven ze eerst vermomd als
repatimientos bestaan; een systeem van gedwongen arbeid opgelegd aan de
inheemse bevolking®’ en later als haciendas; een systeem gebaseerd op een
levenslange arbeidsschuld.*® Uiteindelijk leidde dit soort vormen van ongelijkheid tot
een breed uitgemeten debat over de aard van de veroverde mensen en de rechten van
een veroveraar; het eerste moderne debat over mensenrechten was geboren en duurt
tot op de dag van vandaag voort.*” Naast de sociale ongelijkheid veroorzaakte de
politieke corruptie, waar het hele economische systeem op rustte, morele hypocrisie
en dubieuze economische processen, waardoor de afstand tussen Spanje en hun
kolonie steeds groter werd. ‘La ley se obedece, pero no se cumple’ wat vrij vertaald
wordt als ‘de wet wordt formeel nageleefd, maar in werkelijk genegeerd’. Er
ontstond een diepe scheiding tussen het wettelijke land Mexico, verbonden aan de
koninklijke Spaanse regels en later aan republikeinse constituties, en het echte land,
wegkwijnend achter een fagcade, wat Mexico van begin af aan heeft ontmoedigd en
ontwricht.*

De koloniale exploitatie veroorzaakte dus een radicale transformatie van alle
aspecten in het leven van de inheemse gemeenschappen, inclusief hun religies.*!
Expansiedrift, zware arbeid, Europese ziektes en een allesverwoestende cultuur
shock vaagde het overgrote deel van de indiaanse populatie weg. Sommigen schatten
de indiaanse populatie in Centraal Mexico zo hoog als 25 miljoen op de vooravond
van de verovering; vijftig jaar later was dit nauwelijks de helft van dat aantal, ‘en in
1605 was dit zelfs ergens net boven de miljoen’, volgens Barbara en Stanley Stein in
The Colonial Heritage of Latin America.** Waaruit kon er nog hoop geput worden?
Het antwoord op deze vraag werd uiteindelijk voor een groot deel gevonden in
religie, en dan voornamelijk in de vorm van De Maagd van Guadalupe, een
samensmelting van een inheemse cultus en een Christelijke heilige *, en Jezus
Christus die door de Spanjaarden was gebracht; samen ook wel de vader en de
moeder van de weeskinderen van de Nieuwe Wereld genoemd.*

De evangelisatie van Mexico begon officieel met de aankomst van ‘De Twaalf’, de
eerste organisatie van Franciscaanse missionarissen in 1524, nauwelijks drie jaar na
de val van Mexico-Tenochtitlan.*> De bekering van de inheemse Mexicaanse
bevolking was vooral de taak van de reguliere geestelijkheid; de Franciscanen,
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goed op de problemen inspringen en wist dat het haar primaire missie was om te
evangeliseren; de verspreiding van het christelijke geloof was een van de
belangrijkste kenmerken van het Spaanse imperiale beleid voor de legitimatie van
verovering."’ De missionarissen kwamen in contact met een populatie die verscheurt
was tussen het verlangen om in opstand te komen en een verlangen naar
bescherming. De kerk bood dit laatste zo veel als ze maar kon. Sommige indiaanse
groepen boden lang weerstand, anderen wisten niet hoe snel ze zich moesten laten
dopen. Ook al zou het kerkelijke propaganda zijn, feit is dat vele praktijken behorend
tot het katholieke geloof, van de doop tot begrafenis rites, permanente elementen
werden in het populaire leven van de Mexicaanse bevolking. De Kerk nam de rol van
een figuurlijk ouderschap aan en zorgde voor een beschermende fysische plek waar
de oude inheemse goden min of meer werden toegelaten, zij het in vermomming
achter de altaren van de nieuwe goden.*® Het samensmelten van christelijke en
inheemse religies resulteerde in een diepgeworteld syncretisme, een van de culturele
fundamenten van de Latijns Amerikaanse wereld.*’

1.3 Onafhankelijk Mexico (1810-1910)

In de tweede helft van de 18° eecuw werd de Mexicaanse samenleving zich door
modernisering en verbeterde educatie van onder andere de Kerk steeds meer bewust
van haar specifieke identiteit en steeds minder gewillig om ondergeschikt te zijn aan
de Spanjaarden.”® Er werden nationale geschiedenissen van de kolonie herschreven
door de Jezuieten, die een enorm gevoel van identiteit te weeg brachten, zowel bij de
criollo en blanke elite als bij de mestizos, die steeds meer toegang kregen tot
educatie. Zo schreef Antonio de Alzate, een Mexicaanse priester en geleerde, in 1788
dat de Mexicaanse natie ‘haar eigen cultuur, eigen verleden en eigen tradities had,
die zowel Indiaans als Europees waren’.”' De Mexicaanse bevolking zag haar hoop
op onathankelijkheid steeds meer werkelijkheid worden door drie internationale
gebeurtenissen; de Noord Amerikaanse onathankelijkheidsoorlog, de Franse
Revolutie en de verovering van Napoleon op Spanje.’> Na drie eeuwen van koloniale
overheersing, verscheen er plotseling een nieuwe, onvoorziene realiteit voor de
bewoners van Mexico en de rest van Latijns Amerika; voor het eerst sinds de
islamitische invasie in 711, werd Spanje overheerst door een ander land, namelijk
door Frankrijk met Napoleon aan het hoofd.” De monarch die Mexico bestuurde was
niet meer. Nu was de vraag of Latijns Amerika plotseling onathankelijk was, nu de
imperiale overheersing vanuit Spanje niet meer bestond. Zouden ze ook moderne,
onafhankelijke naties kunnen worden, die konden handelen met iedereen en vrij
waren om te publiceren, lezen, en spreken? De keuze was tussen een voortdurende
loyaliteit tegenover Spanje, gedeeltelijke onafhankelijkheid totdat Napoleon was
verslagen of een radicale separatie van Spanje. Zoals John Lynch zegt in zijn

*" Penyak & Petry, 2009: 51
*® Fuentes, 1999: 144

¥ 1bid. p. 145

% Ibid. p. 236

> bid. p. 237

>2 Penyak & Petry, 2009: 157
>3 Fuentes, 1999: 242

11



geschiedenis van de Latijns Amerikaanse revoluties:’De Latijns Amerikanen moeten
vanaf nu hun eigen lot bepalen.”*

Een aantal grote namen waren vastbesloten dat lot te bepalen en zorgden voor
verstrekkende veranderingen. Op 16 september 1810 kwam de priester Miguel
Hidalgo in opstand tegen het Spaanse regime in Mexico en riep hij op tot
onafhankelijkheid.”® Velen volgden hem op, maar het was niet voor het jaar 1821 dat
het Verdrag van Coérdoba getekend werd, waarbij Mexico onafhankelijk werd
verklaard. > Ondanks dat sommige priesters, zoals Hidalgo, leiders van de
onafhankelijkheids beweging waren, was de Kerk in haar geheel tegen deze
beweging. Toch werd de onathankelijkheid uiteindelijk in 1821 ook door de Kerk
omarmd, om haar privileges te beschermen. Ondanks de nieuwe republikeinse en
liberale constitutie van 1824, de eerste volledige grondwet van Mexico, bleven de
koloniale macht en privileges van de Katholieke Kerk dus in tact. Antikerkelijke
gevoelens groeiden onder de Mexicaanse liberalen toen de Kerk terughoudend was
bij het financieren van de oorlog tegen de Verenigde Staten rond 1840, waarbij de
Verenigde Staten Texas en California annexeerde, en zagen de Kerk als obstakel op
de weg naar vooruitgang en democratie.”’ Uiteindelijk voerden de liberalen onder
leiding van de grote hervormer en liberale president van de 19° eeuw, Benito Juarez,
complete vrijheid van religieus gedachtegoed -en belijdenis in en werd de macht van
de Kerk gemarginaliseerd.”® * De antikatholieke gevoelens onder een groeiend
aantal Mexicanen werden nog eens aangewakkerd door de invasie van Franse
troepen onder Maximilian, die in 1864 de kroon aangeboden kreeg door de
Mexicaanse conservatieven en de Katholieke Kerk om de hervormingswetten van
Juérez af te schaffen. Ook deze strijd werd echter weer gewonnen door de liberalen,
waardoor veel geestelijken en twee van de drie aartsbisschoppen vluchtten.*

Ondanks de onafhankelijkheid bleef de meest bittere scheiding bestaan; die van de
sociale ongelijkheid.®' Cultureel keerde het onafhankelijke Latijns Amerika zowel
het indiaanse als het Afrikaanse erfgoed de rug toe en werden de inheems indiaanse
en Afrikaanse culturen als barbaarse samenlevingen beoordeeld. Zoals de
Argentijnse Romantische dichter Esteban Echeverria over Latijns Amerika zei: ‘We
zijn onafhankelijk, maar niet vrij; de armen van Spanje onderdrukken ons niet langer,
maar haar tradities houden ons tegen.” ®> Na de onafhankelijkheid van Spanje waren
de criollo en mestizo elites, die tot dan toe onder de autoriteit van de Kroon het
publieke leven hadden gecontroleerd, vrij om indiaans land, arbeid en productie te
exploiteren zonder enige vorm van verantwoordelijkheid te hoeven afleggen aan de
kerk of staat voor het indiaanse welzijn. Honderdduizenden indianen werden tijdens
de 19° eeuw gedwongen tot schuldslavernij op de criollo- en mestizoranches, op
plantages en in de mijnbouw. Tegen de achtergrond van deze enorme politiecke en

>* Fuentes, 1999: 244

> Penyak & Petry, 2009: 161
3¢ Fuentes,1999: 233

> Penyak & Petry, 2009:157
3% Fuentes, 1999: 271

) Bowen, 1996: 24

5 Ibid. p. 25

5! Fuentes, 1999: 258

52 Fuentes, 1999: 278



economische exploitatie, die zijn piek bereikte tijdens het lange dictatoriale regime
van president Porfirio Diaz (1876-1910), bevonden de indiaanse talen, literatuur en
educatie zich op hetzelfde niveau als waar de indianen zich zelf bevonden; op de
bodem van nationale prioriteiten. Deze duizenden geisoleerde indianen populaties
werden wat Aguirre Beltran regiones de refugio noemde, wat suggereerde dat ze
demografisch, politiek, cultureel, economisch en sociaal gedwongen werden tot de
uiterste randen van het nationale leven.®

Door de liberale reformaties, buitenlandse interventie, civiele conflicten,
conservatieve tradities en handel met het buitenland ontstond er echter ook een
grotere, moderne middenklasse in Mexico. Deze middenklasse wilde niet langer
indiaan, Afrikaans of Spaans zijn, maar Europees en dan het liefst Frans. Er werd dus
een keuze gemaakt tussen ‘beschaving en barbarisme’, waarbij elke inheemse vorm
automatisch werd buitengesloten.®* Weer werden de principes en toepassingen van
democratie dus uitgesteld, doordat Latijns Amerika, en daarmee Mexico, blindelings
de buitenlandse modellen van vooruitgang en democratie imiteerde. In plaats daarvan
had het volgens Carlos Fuentes, auteur van The Burried Mirror, naar haar eigen
democratische roots op zoek moeten gaan, in bijvoorbeeld de humanistische en
sociale waarden van de Azteekse cultuur, en had het daarmee ook de kansarme
onderste laag van de bevolking er bij kunnen betrekken.®’

Bij het aanbreken van de 20°° eeuw begon de Mexicaanse bevolking zich te
realiseren dat echte onathankelijkheid alleen maar verkregen kon worden door
‘zichzelf’ te zien zoals men daadwerkelijk is, door de totaliteit van het verleden te
begrijpen, en door een toekomst voor ogen te hebben die niet vreemd is voor wat de
Mexicaanse bevolking is. Hiervoor heeft die bevolking echter wel op een
gewelddadige manier veel historische conflicten moeten doorstaan. De geschiedenis
moest nu echter het meest volhardende probleem sinds pre-Columbiaanse en
koloniale tijden aangaan: het bezit van land en de rechten van de meerderheid van de
bevolking. Nergens lieten de mensen en het land meer broederschap zien, zij het op
een gewelddadige manier, dan in de eerste grote sociale opstand van de nieuwe
eeuw; de Mexicaanse Revolutie.®

1.4 Mexicaanse Revolutie (1910-1929)

De Mexicaanse Revolutie bestond eigenlijk uit twee revoluties. De eerste werd
geleid door de populaire guerrilla’s Pancho Villa in het Noorden en Emiliano Zapata
in het Zuiden. Hun doel was sociale gerechtigheid gebaseerd op een locaal
zelfbestuur. De tweede revolutie werd geleid door professionelen, intellectuelen,
rancheros en kooplieden uit de middenklasse, die een modern, democratisch,
progressief Mexico voor ogen hadden, dat geregeerd werd vanuit het centrum door
een sterke nationale regering. Diaz’ regime had wel gezorgd voor economische groei
en vooruitgang, maar niet voor democratie, sociale gelijkheid en gerechtigheid. Ook
zagen de revolutionairen de Kerk als de handlanger van Diaz die andere religieuze
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bewegingen die voor sociale veranderingen streden negeerde.®” Zou een revolutie
economische groei, politicke vrijheid en culturele continuiteit laten zegevieren?®

Na een heftige strijd nam de ‘Apostel van de Democratie’, Francisco Madero, de
macht van Diaz over in Mexico. Madero gaf Mexico haar democratie, maar
adresseerde niet de onderliggende oorzaken van de ontevredenheid, waardoor
verschillende spelers na hem de opstand voort zetten in de hoop diepgaandere
veranderingen teweeg te brengen.®” Ondanks vele tegenslagen in de strijd voor
vrijheid en gelijkheid, werden er in Mexico uiteindelijk veel hervormingen
doorgevoerd ten gunste van de onderste laag van de bevolking. Zo werden er
agrarische en educatieve hervormingen bewerkstelligd en werden de publieke
gebouwen van Mexico opengesteld voor muurschilders om een culturele eenheid te
bevorderen. De strijd die de revolutionairen geleverd hadden was dus niet alleen een
politieke en economische strijd, maar ook een culturele. Voor het eerst ontstond er
het bewustzijn van wie men werkelijk was, er ontstond een diepgaand gevoel van
gedeelde waardigheid. Dit waren allemaal burgers van de revolutie en van een
‘nieuwe’ natie, die zich realiseerden dat hun natie eigenlijk alles belichaamde;
Indianen, Spanjaarden, mestizos, maar ook katholieken en liberalen, traditionelen en
modernisten. Deze culturele realiteit kon de afstand tussen het politieke leven en het
culturele leven van Mexico bij het ingaan van de 20° eeuw echter niet overbruggen.
7% Zou er een politicke en economische eenheid kunnen ontstaan uit de fundatie van
een culturele eenheid? Of het samenbrengen van economische ontwikkeling met
sociale rechtvaardigheid onder een politieke democratie?

1.5 Periode na de Mexicaanse Revolutie (1929-1945)

Na de Revolutie ging Mexico tegelijkertijd door zowel een proces van introversie als
van extraversie. Het land wilde haar eigen natuur en problemen begrijpen; maar
tegelijkertijd ook haar relatie met de rest van de wereld. Om haar eigen natuur te
begrijpen moest de Mexicaanse bevolking beseffen dat het tot op zekere hoogte een
nieuwe natie was geworden door de grote veranderingen en enorme groei. Mexico
heeft een belangrijke geschiedenis en hedendaags Mexico is geworteld in die
geschiedenis; maar de modus operandi van de tijd van de Revolutie was behoorlijk
anders dat die van de tijd daarvoor. Een belangrijke reden is dat er vanaf dat moment
een groter deel van de samenleving geincorporeerd werd in het leven van het land.”!

Rond 1930 kwam er een economische revolutie op gang, die Mexico introduceerde
in de wereldwijde industrialisatie en urbanisatie.”” De revolutionaire regimes
probeerden om de bevolking van het platte land tevreden te houden door de
haciendas op te doeken en hen te bevrijden van de arbeidsschuld, door hen land te
geven, en hen toe te staan om naar de stad en de nieuwe industri€le centra te
migreren. Deze veranderingen versterkten de arbeidersklasse, wiens organisatie
onder de bescherming van de regering kwam te staan. Vooral de middenklasse
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profiteerde van educatie en goedkope olie, meer arbeid en een groeiende
internationale markt. De Mexicaanse Revolutie kon de geschiedenis echter niet
uitwissen. De initiatiefnemers van de revolutie probeerden de vele sociale
misstanden aan de kaak te stellen, maar voor zowel een groot deel van de mestizo’s
als voor de Indianen bleven de structurele ongelijkheden die economische en sociale
misére crederden hetzelfde. ”* Mexico bleef een mestizo land met diepe indiaanse en
Spaanse wortels, geen noemenswaardige immigratie, weinig export booms en veel
problemen die voortkwamen uit de traditionele zwakheid van een ongeletterde,
ondervoedde en zeer reproductieve populatie. Mexico had als tegengewicht voor de
‘zwakheid’ van de samenleving een sterke regering, maar toen de economische crisis
van de jaren *30 het land in een diepe recessie gooide, eiste de bevolking een
vernieuwing van de economische groei en deze keer wél met democratie en sociale
gerechtigheid. Vrijheid, gelijkheid en democratie moesten een realiteit op straat
worden en niet zoals al decennia lang louter op papier.”*

Ondanks de vraag om vrijheid, gelijkheid en democratie, was de overgang naar een
meer moderne manier van leven voor een groot deel van de Mexicaanse bevolking
niet makkelijk. Zo kozen immigranten die naar de steden trokken niet simpelweg
voor moderniteit in plaats van traditie, maar hielden in de zoektocht naar een
culturele identiteit beiden in stand via creatieve uitingen, zoals muziek, dans en
kunst. Een mooi voorbeeld hiervan zijn de schilderijen van Diego Rivera (1886-
1957) waarin het diepgaande debat rondom de Mexicaanse identiteit werd
blootgelegd. Wat was de Mexicaanse cultuur? Was het autochtoon of geimporteerd?
Indiaans, Spaans, Noord Amerikaans of Frans? De Cubaanse patriot en schrijver José¢
Marti beantwoordde deze vraag door te waarschuwen voor de gevaren van het
importeren van modellen van vooruitgang. Hij koppelde vooruitgang nadrukkelijk
aan de daadwerkelijke behoeftes van de Latijns Amerikaanse bevolking, de bronnen
van de naties zelf en de werkelijke sociale compositie van de landen. ‘Vorm een
nationaal model uit de mensen, de behoeftes, de cultuur, de tradities,” schreef hij in
Our America,’de regering moet geboren worden uit het land, de geest en de vorm
van regeren moet voortkomen uit het land. De regering is niets meer dan de balans
tussen de natuurlijke elementen van het land. En vergeet niemand, vergeet niets. Als
we ons dit eenmaal realiseren, zou Latijns Amerika wellicht daadwerkelijk een
democratisch werelddeel kunnen worden.””

1.6 De Eigentijdse Geschiedenis (1945-heden)

Echter, welke kapitalistische en socialistische vorm en welk economisch en politieke
model de regeringen van Mexico in de loop der tijd ook invoerde, zij het Spaans,
Frans, Amerikaans, het lukte niet om de meerderheid van de bevolking uit zijn
misére te halen.”® Nog steeds is er aan de grens met Amerika de letterlijke scheiding
te zien tussen het reeds ontwikkelde en het zich ontwikkelende land, waar dagelijks
vele Mexicaanse immigranten hun leven wagen door de zwaarbewaakte grens over te
steken in de hoop op een betere toekomst.”” Economische, sociale, culturele en
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politieke ongelijkheid dwingt hen de eindeloze cirkel van armoede te doorbreken en
alles op het spel te zetten voor nieuwe kansen in het land dat vroeger hun eigen land
was, maar nu onder de naam van de Verenigde Staten vaart.”® Daarbovenop, en in
feite mede door de enorme ongelijkheid, is er nog een probleem bijgekomen dat
grote invloed heeft op het dagelijkse leven van de Mexicanen: de florissante handel
in drugs en het brute geweld dat daarmee gepaard gaat.”

Wederom kan men zich afvragen; waar put de laag opgeleide, economisch
achterblijvende en politiek geen stem hebbende Mexicaan nog hoop uit? Waar kan
hij zich nog mee identificeren, vol trots achter staan en hoe kan hij zijn positie toch
nog enigszins verbeteren? En net zoals in de verwarrende tijd van de Spaanse
overheersing zoekt men zijn heil in religie. Er zijn echter twee grote verschillen en
dat zijn het hedendaagse bewustzijn over de eigen positie in de maatschappij en de
brede keuze die men tegenwoordig heeft. De religieuze markt biedt een breed scala
aan opties en een van de meest opvallende en populaire stromingen zijn de
protestantse bewegingen. Protestants evangelische activiteit begon zich laat in de
jaren ’30 snel uit te breiden waar de Mexicaanse samenleving aan het veranderen
was, waar de oude structuren het minst diepgeworteld waren en waar de tegenstand
tegen de status quo het duidelijkst was. Zo was er nauwelijks sprake van werving bij
de bovenste klasse en hoog opgeleiden en des te meer bij de lagere klasse waarvan de
wereld aan het veranderen was.*® In de loop der tijd begonnen vooral de protestante
bewegingen zich steeds meer te richten op de gezondheidszorg, alcoholisme,
huiselijk geweld, economische vooruitgang en educatie van de inheemse bevolking,
wat belangrijke nieuwe kansen cre€erde en leidde tot een stroom bekeringen van
enorme omvang.*’

Protestantisme is vooral de afgelopen 40 jaar snel gegroeid onder indiaanse
gemeenschappen, maar deze groei is niet overal even sterk aanwezig in Mexico.
Vooral in het zuidoosten van Mexico, waar bijna een derde van de populatie zich niet
meer tot katholiek rekent, bekeren veel mensen uit deze gemeenschappen zich tot een
vorm van protestantisme. In de Indiaanse gemeenschappen heeft vooral het
pentecostalisme met zijn charismatische stijl van aanbidding en evangelisatie®* de
grootste impact gehad. Het pentecostalisme is vroeg in de 1900’s ontstaan in Noord
Amerika en breidde zich in de loop van de eeuw uit naar Latijna Amerika via
zendingsmissies en internationale religieuze netwerken. In deze regio groeide het
pentecostalisme het snelst aan het begin van de jaren 60 door een toename van
zendingsmissies uit Noord Amerika en een groei van Latijns Amerikaanse
protestante dominees. ** Het pentecostalisme legt vooral nadruk op het belang van
goddelijke genezing, empowerment via de Heilige Geest, het spreken in tongen,
ascese en een dramatische persoonlijke bekering.* Onder andere door de nadruk op
genezing en wonderen die overeenkomst hebben met de traditionele bovennatuurlijke
genezingen van hun oorspronkelijke inheemse cultuur is het pentecostalisme erg
aantrekkelijk voor de inheemse Mexicaanse bevolking.

8 Fuentes, 1999: 341

7 Koonings & Kruijt, 2007: 36
8 Bowen, 1996: 27

81 Gossen,1999: 83

82 Steigenga & Cleary, 2007: 8
¥ Ibid. p. 8

8 Bowen, 1996: 59

1¢



In onderzoek naar religieuze verschuivingen in het moderne Mexico ligt de focus dan
ook vooral op de verschillende protestante bewegingen die terrein winnen op de
Katholieke Kerk. Hoewel nu vaak de vraag wordt gesteld of de ene grote ‘officiéle’
religie de ander overneemt, is het ook interessant om naar de grote religieuze onrust
in het algemeen te kijken en binnen de context van de hedendaagse maatschappelijke
veranderingen te onderzoeken wat de drijfveren van bekering zijn. In het volgende
hoofdstuk wordt gezocht naar de verschillende factoren die mogelijk invloed hebben
op de zoektocht naar een nieuwe religieuze identiteit en de bekering die daar meestal
op volgt.

2. Factoren die mogelijk invloed hebben op de zoektocht naar een nieuwe
religieuze identiteit

Nu in hoofdstuk 1 aan de hand van de Mexicaanse geschiedenis de elementen zijn
aangegeven die de Mexicaanse identiteit mede hebben gevormd, is dit de basis om de
rol die religie hierin gespeeld heeft nader te onderzoeken en op zoek te gaan naar de
factoren die mogelijk invloed hebben op de zoektocht naar een nieuwe religieuze
identiteit. Religie is in feite door de hele geschiedenis van Mexico heen een punt van
houvast, hoop en hulp geweest, al was de keuze voor de Mexicaanse bevolking om
zelf te beslissen wélke religie men praktiseerde niet altijd aanwezig. Religie in
Mexico kent dan ook een geschiedenis van onderdrukking, wat een schadelijke
invloed heeft gehad op de Mexicaanse maatschappij. Meer recent is door grote
veranderingen in de maatschappij van Mexico, de rol en betekenis van religie gaan
verschuiven, met als gevolg een golf van bekeringen. De Mexicaanse bevolking heeft
door onder andere economische, sociaal-culturele en politieke veranderingen andere
behoeften gekregen. Er zijn nieuwe spirituele inzichten gevormd en er is een sterker
bewustzijn van de eigen positie in de maatschappij ontstaan, waarbij men naar een
passende religie is gaan zoeken. In dit hoofdstuk wordt de context van het nieuwe
religieuze landschap uiteen gezet, waarbij de factoren die hebben geleid tot
aanzienlijke religieuze transities nader onderzocht worden. Wat zijn precies die
factoren en hoe helpen ze ons bij het begrijpen en conceptualiseren van het proces
van religieuze bekering? Voor een goed antwoord op deze vragen is het allereerst
van belang te begrijpen wat de term ‘bekering’ inhoudt.

De term ‘bekering’

Al blijft een eenduidige definitie lastig, er bestaat wel een algemene consensus over
het gegeven dat bekering een proces is van radicale persoonlijke verandering in
geloof, waarden en, tot op zekere hoogte, persoonlijke identiteit en wereldvisie.
Echter, vragen over hoe men deze veranderingen kan meten (zelf identificatie, mate
van verbintenis, geloof en overtuiging, handelingen, etc) en de rol van persoonlijke
of innerlijke verantwoording versus externe contextuele factoren blijven een zaak
van twist en debat. Wat vast staat is dat het proces van bekering zich over een
langere periode uitstrekt, het niet altijd in een lineaire of chronologische volgorde
hoeft te gebeuren en er meestal sprake is van een wisselwerking met institutionele



netwerken met een religieuze -en culturele context.®® Bekering hoeft ook niet altijd
de transitie van niet gelovig naar gelovig te betekenen, maar kan ook een transitie
zijn van het ene naar het andere geloof. Zo komt het in Mexico vaak voor dat
katholieken zich bekeren tot een protestante stroming of juist van het Katholicisme
naar een meer inheemse vorm pre-Columbiaanse religiositeit.

2.1 Vraag en aanbod

Een manier om de bestaande theorieén over religieuze verandering en motieven voor
bekering in Mexico te organiseren, is in termen van vraag en aanbod. Timothy J.
Steigenga en Edward L. Cleary maken hier in hun bijdrage aan het boek Conversion
of a Continent een duidelijk onderscheid in, waarbij ze een groot deel van de
literatuur over dit thema indelen in 6f vraag 6t aanbod. Hierbij richten de vraag-
benaderingen zich vooral op de daad en het proces van de bekering zelf, terwijl de
aanbod-benaderingen zich vooral focussen op het bredere macroniveau van
religieuze verandering.®

Vraag gerichte verklaringen

Veel auteurs wijzen naar de enorme processen van modernisering, industrialisering
en sociale verandering die tijdens de afgelopen 40 jaar op gang kwamen als zijnde de
grootste factoren die bepalend zijn geweest voor de verandering van religie bij
individuen en groepen in Mexico. Afhankelijk van de context, zien deze auteurs het
proces van religieuze bekering als een individueel aanpasbare, praktische of
instrumentele actie in geval van verandering of crisis.®” Bekering wordt in dit geval
dus gezien als een aanpassende reactie op gevarieerde externe structuren en
processen.

Sommige van deze auteurs hangen de anomie thesis aan, zoals Emilio Willems in
zijn boek Followers of the New Faith. Bij deze theorie gaat men ervan uit dat
drastische veranderingen die geassocieerd worden met modernisering (urbanisatie,
veranderingen in landbezit, het verlies van de traditionele gemeenschap) een gevoel
van morele onzekerheid en het verlies van bescherming in termen van relaties,
normen en waarden veroorzaken.®® Sommige mensen kunnen in dit geval behoefte
krijgen aan een religie die terug gaat naar de oude sociale relaties, normen en
waarden, waardoor men ondanks de nieuwe omgeving en de veranderende
buitenwereld, toch nog een vertrouwd houvast heeft. Aan de andere kant kan men
religieuze bekering ook zien als een aantrekkelijke optie, waarbij de religie waar naar
men zich bekeert een nieuwe set aan normen en waarden biedt die affiniteit heeft met
individualisme en kapitalisme.* Hierdoor zou men wellicht beter mee kunnen komen
in de nieuwe processen en zich sneller aan kunnen passen aan de ‘moderne wereld’.

Er is ook een aantal auteurs dat zich specifiek focust op de onmiddellijke en
praktische redenen voor bekering, zoals fysieke veiligheid en economische
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zekerheid. Ook familiaire cohesie en armoede gerelateerde ziekte (fysiek,
psychologisch of sociaal) zouden redenen zijn voor onmiddellijke en praktische
bekering. Terwijl deze auteurs focussen op een pragmatische en instrumentele
verklaring voor bekering, beargumenteren anderen dat het in de eerste instantie de
spirituele, bovennatuurlijke, ervarings- en indoctrinerende elementen zijn van de
nieuwe religie die bekeerlingen trekken. Zoals de antropoloog Daniel Miguez
beweert: ‘Motivatie voor bekering wordt gedefinieerd door behoefte van de mensen
om antwoorden te vinden op transcendentale vragen en wat zij een passende manier
vinden om heilige wezens en krachten te verbinden.” Volgens Miguez zijn de
primaire veranderingen die de potenti€le bekeerling zoekt niet cultureel, economisch,
of familiair, maar eerder een religieuze verandering in termen van doctrine,
belijdenis, rituelen en geloven, die bekeerlingen zoeken en ontvangen wanneer ze
zich bij een ander geloof aansluiten.””*' Miguez wijst dus op een individueel proces
van zingeving in plaats van een puur praktische en instrumentele reden voor de
transitie naar een andere religie.

Aanbod gerichte verklaringen

Wat recenter heeft een aantal auteurs, zoals Roger Finke en Rodney Stark in The
Churching of America® en Anthony Gill in zijn bijdrage aan Religious Freedom and
Evangelization in Latin America’, de religieuze geschiedenis van Latijns Amerika
geinterpreteerd door de lens van een religieuze markt, die de religieuze stromingen
tot firma’s maakt en een potentiéle bekeerling tot een voorkeur hebbende klant.”*
Binnen deze religieus economische visie is er weer een onderscheid te maken tussen
interne- en externe oorzaken. Zo zouden een interne oorzaak voor het hoge
bekeringsaantal, de problemen binnen de Katholieke Kerk van de afgelopen 40 jaar
zijn. Andere spelers op de markt spelen op deze interne problemen in en bieden de
potenti€le bekeerling, die zich eerst identificeerde met de Katholieke Kerk, zekerheid
en vervulling van zijn/haar behoeften.

Een externe factor zou de opkomst van het pentecostalisme vanuit de Verenigde
Staten kunnen zijn. Er zijn zelfs visies die beweren dat het pentecostalisme extern
opgelegd is door Noord Amerikaanse missionarissen en de bekering hiertoe dus vrij
weinig te maken heeft een innerlijke religicuze transitie.”> Door een nicuwe speler op
de markt die plotseling meer kansen biedt dan de tot dan toe aangehangen religie,,
zoals een betere positie als vrouw of een hogere politieke participatie, zouden veel
mensen zich bekeren omdat ze die nieuwe religie als een meer complementaire optie
zien op hun levensbehoeften. *°

Kritiek

Steigenga en Cleary’s indeling van factoren die een rol spelen bij bekering in vraag
en aanbod is in principe een logische gedachte, maar naar mijn mening enigszins
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beperkend en uitsluitend. In het vraag-aanbod model worden de factoren al snel
gereduceerd tot een op zichzelf staande oorzaak, zonder enige nuancering. Bij zo’n
tweedeling zijn alle factoren heel statisch ingedeeld en worden de visies van de
verschillende auteurs door Steigenga en Cleary automatisch ingedeeld in 6f vraag of
aanbod; een indeling die al snel andere mogelijkheden uitsluit. Bij de vraag-factor
wordt bekering naar mijn mening gereduceerd tot een wel erg instrumentele manier
om een levenscrisis op te lossen. Uiteindelijk lijden er meer Mexicanen aan een
soortgelijke crisis, maar niet iedereen verandert daardoor van religie. Bekering heeft
dus met meer te maken dan met pure crisis management. Er zijn aan de andere kant
ook auteurs die zich uitsluitend focussen op de spirituele oorzaak van bekering en
ook dat kan naar mijn mening geen op zichzelf staande verklaring zijn. Ik denk
eerder dat er sprake is van een schakering van factoren. Ook de aanbod-factor zou in
deze schakering betrokken kunnen worden, want ik denk dat het aanbod, zowel
intern als extern, wel degelijk invloed heeft op de bekering. Ik geloof alleen niet dat
de aanbod-factor de énige oorzaak voor bekering kan zijn, er moet bij bekering denk
ik ook sprake zijn van a change of heart. Het complexe fenomeen van religieuze
bekering kan bijvoorbeeld niet louter gereduceerd worden tot het maken van
economische beslissingen. Ook de aanname dat bekering primair verklaard zou
kunnen worden doordat een religie opgelegd wordt, is naar mijn mening niet geldig,
omdat het geen rekening houdt met individuele bekeerlingen. De religieuze ervaring
van een individu krijgt bij deze visie naar mijn mening te weinig aandacht. Ik stel
daarom voor om alle factoren apart te belichten ervan uitgaand dat de verschillende
factoren in elkaar overvloeien en elkaar beinvloeden. Het is naar mijn mening dus
niet 6f 6f, maar én én.

2.2 De verschillende factoren die van invloed zijn op bekering

In dit deel zet ik mijn eigen visie uiteen over wat, op basis van een literatuur
onderzoek, de belangrijkste factoren zijn voor religieuze verandering. De
verschillende factoren staan niet los van elkaar, maar zijn onderling verbonden,
worden door elkaar beinvloed en vloeien uit elkaar voort. De factoren die Steigenga
en Cleary bespreken zijn naar mijn mening dan ook niet fout, alleen hun tweedeling
in vraag-aanbod klopt niet. Ik denk echter wel dat de situatie van bekering per
context verschilt, en dat de bekering de ene keer eerder veroorzaakt zal worden door
een diepe spirituele crisis, dan weer door economische problemen. De factoren
hoeven dus niet allemaal een even grote rol te spelen, maar ik ben er van overtuigd
dat het kiezen voor een andere religie ingebed is in meerdere factoren in plaats van of
vraag -of aanbodfactoren, ook al is degene die zich bekeert zich daar niet altijd van
bewust.

In de volgende sectie behandel ik achtereenvolgens de economische factoren, dan de
sociaal-culturele factoren en tot slot de politieke factoren, waarbij het soms lastig is
om een duidelijk onderscheid te maken tussen de verschillende elementen.

Economische factoren

Een factor die in bijna alle literatuur over dit thema naar voren komt is die van een
onstabiele economische positie. De overgang van rurale gemeenschappen die van de
landbouw leefden naar een kapitalistische samenleving heeft veel invloed op die
positie gehad en miljoenen Mexicanen hebben hier de gevolgen van ervaren. Het
kapitalisme kwam tegen het einde van de 19° en begin van de 20° eeuw op in Latijns
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Amerika. Overgewaaid uit Europa, werd het beetje bij beetje de dominante manier
van productie in Mexico. De opkomst van het kapitalisme bracht een nieuw proces
van reorganisatie in de Mexicaanse samenleving op gang.”’ De enorme groei van de
grote Mexicaanse steden in de afgelopen 50 jaar is vooral te danken aan de komst
van Indiaanse of mestizo immigranten vanuit de rurale gebieden. De verarming van
het platteland en de concentratie van economische activiteiten en mogelijkheden in
de stedelijke zones spelen hierbij een grote rol. Ook zijn sociale en familiaire
contacten hierdoor sterk veranderd. De eerste stroom migranten kwam terecht in een
totaal andere omgeving, waardoor het sociale en culturele leven drastisch
veranderde. Voor latere migranten ging de overgang soms makkelijker doordat
vrienden en familie het eerste contact met de stad faciliteerden en meehielpen met
aanpassen en het vinden van werk. Deze mensen vormden groepen in de grote steden
en industriéle centra die zich identificeerden met hun locale cultuur of origine en
probeerden vast te houden aan de eigen gebruiken.”® Religie speelt een belangrijke
rol in een dergelijke onzekere situatie en bekering is een belangrijk element om met
deze veranderende omstandigheden om te gaan. Sommige groepen vinden hun heil
door over te stappen naar een religie met een nieuwe set aan normen en waarden die
meer affiniteit heeft met individualisme en kapitalisme. Deze zijn soms hard nodig
om goed te kunnen functioneren in een grote stad of industri€le centrum en daardoor
een betere economische positie te verkrijgen. Andere groepen grijpen juist terug op
de oude gebruiken, normen en waarden die ze voorheen in de rurale gebieden
hanteerden, om beter om te kunnen gaan met de transitie en om nog enig gevoel van
vertrouwde sociale en culturele waarden te behouden.

De sociale herstructurering die door de economische factoren op gang werd gebracht
had dus belangrijke implicaties voor de verschillende religies en heeft mede
bijgedragen aan de toename van verschillende religieuze stromingen. Deze sociale
verandering is een mooi voorbeeld van hoe economische factoren in sociaal-culturele
factoren kunnen overlopen en hoe de factoren elkaar wederzijds beinvloeden. In het
volgende stuk wordt daar verder op in gegaan.

Sociaal-culturele factoren

Zoals al eerder benoemd ontstond er een diepe transformatie en algehele sociale
crisis in de Mexicaanse samenleving door onder andere de introductie van
kapitalistische technologieén die de industrialisatie en een groeiende urbanisatie op
gang bracht.”” Ook de ongelijke ontwikkeling van verschillende regio’s, nicuwe
methodes van bronnenexploitatie en een groeiende mobiliteit van mensen die naar de
steden en ontwikkelingszones trokken hebben bijgedragen aan die sociale crisis. De
immigranten kwamen in een andere omgeving terecht met andere normen en
waarden, andere omgangsvormen en een ander wereldbeeld. Vooral deze ontaarding
en ontwrichting van het dagelijkse, voornamelijk rurale, leven en een verandering
van sociale contacten zorgden voor psychologische problemen, die weer leidden tot
verandering in religie en identiteit.'”’
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Bij het ontstaan van de sociale crisis in Mexico, en daarmee de verandering in religie
en identiteit, is ook een rol weg gelegd voor de eeuwenoude historische verdeling in
sociale klasse. In de Mexicaanse samenleving is het probleem van sociaal-culturele
levels verbonden aan de twee fundamentele oorsprongen van de populatie; indiaans
en Europees. Ideologisch zou Mexico een mestizo samenleving hebben die
harmonieus de raciale achtergrond en cultuur van de twee primaire bronnen
combineert. De realiteit is echter dat uit die culturele variatie een verdeling in klassen
ontstaat, waarbij de machthebbende sociale orde bepaalt hoe de mogelijkheden en
privileges verdeeld worden.'®! Parker bepleit in zijn boek Popular Religion and
Modernization in Latin America dat er een correlatie bestaat tussen dit klassesysteem
en heterogene religieuze wereldvisies. Een bepaalde religie correspondeert dus min
of meer met een bepaalde klasse positie. Zo zou een groot deel van de hoge en
welvarende klasse geseculariseerd zijn, de middenklasse geloof en rationaliteit willen
combineren in bijvoorbeeld een vooruitstrevende stroming van het katholieke geloof
en blijft de onderste klasse in contact met bovennatuurlijke krachten via folk
katholicisme en- pentecostalisme of inheemse religies. Via deze zogenaamde
syncretische of inheemse religies kan de laagste klasse toch in hun behoeften worden
voorzien, ondanks dat ze niet of nauwelijks opgenomen zijn in de moderne
samenleving.'® Ik moet toegeven dat Parker’s visie op het verband tussen
religiositeit en klasse positie enigszins deterministisch zou kunnen overkomen, maar
ik ben wel van mening dat verschuiving in klasse, door bijvoorbeeld een betere
economische positie, een eventuele reden voor bekering zou kunnen zijn.

Naast de verdeling in klassen, bestaat er in hedendaagse Mexico ook nog een andere
diepe en problematische scheiding; een verdeling op basis van geslacht. Bekering tot
een andere religie kan vrouwen helpen omgaan met veranderende gender rollen. Ook
kan een andere religie inzicht bieden in wat hun situatie precies is en hoe ze hun
eigen positie kunnen veranderen en eventueel verbeteren. Zo zijn er vrouwen die zich
bekeren om ‘de vrede in huis te bewaren’, doordat ze zich anders gedragen verandert
soms de hele familie cohesie.'”” Een andere reden voor vrouwen om zich te bekeren
zou de gewelddadige cultuur van Mexico kunnen zijn. De aanwezigheid van een
hoog niveau van frustratie, onmacht, pijn en woede die ontstaat bij extreem
schokkende gebeurtenissen, zoals het bloedbad bij de studenten demonstraties in
1968'* en vandaag de dag de gruwelijke moordpartijen die gekoppeld worden aan
de drugshandel, ontwricht de gehele samenleving en verandert Mexico langzaam in
een society of fear."” Drugs gerelateerd geweld heeft inmiddels al rond de 30.000
levens geéist sinds president Calderon aan de macht is gekomen in 2006 en grote
delen van het land worden gecontroleerd door een of meerdere kartels, gangs of
milities. Er gaat geen dag voorbij of de media berichten weer van een gruwelijke
moord op onschuldige burgers of een brute afrekening van een kartellid en zelfs de
politie en overheid is regelmatig doel van aanvallen.'” Geweld in Mexico is echter
geen fenomeen wat pas recentelijk opgekomen is. Het kent een ellenlange
geschiedenis, zo was het al in elke vorm alom aanwezig in de koloniale tijd. Het was
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niet abnormaal, ongewoon of vermijdelijk, maar eerder een noodzakelijke conditie.
Het was de enige mogelijke manier om de Indianen te onderwerpen aan de macht
van de blanken. Geweld was alom aanwezig en totalitair, zoals de koloniale situatie
zelf en zo werden geweld en kolonisatie onlosmakelijk met elkaar verbonden en
wederzijds versterkend. Dit volhardende, diep gewortelde geweld heeft zijn stempel
achtergelaten op het leven van het onafhankelijke en hedendaagse Mexico.'"” De
politieke macht heeft allang geen monopolie meer op geweld en het ziet er naar uit
dat de kartels alleen nog maar agressiever en gruwelijker gebruik maken van geweld
om macht en status af te dwingen. Een manier om met deze verschrikkelijke realiteit
om te gaan is via religie en in het steeds maar uitdijende religieuze landschap wordt
er gezocht naar een vorm van religie die de meeste hoop, houvast en hulp biedt in
moeilijke tijden.

Naast geweld brengt de drugs crisis ook financi€le problemen met zich mee. Zo heeft
de drugs crisis niet alleen de politicke macht in verlegenheid gebracht, maar heeft het
ook de achilleshiel van de katholieke kerk blootgelegd; de overweldigende verleiding
van drugsgeld. Veel kleine parochies nemen geld aan van locale magnaten die
bekend staan als drugshandelaren. Ondanks dat dit soort transacties van fout geld
veroordeeld zijn door hogere katholieke machten, is het geen geheim dat priesters
drugsgeld aannemen om kerken te renoveren en sociale welzijnsprojecten op te
zetten. Deze concessies maken het de kerk natuurlijk moeilijk om nog veroordelende
uitspraken te doen over de criminaliteit en ook dit feit zou eventueel een reden
kunnen zijn voor bekering en de snelle vermenigvuldiging van andere religieuze
bewegingen die de stroom zoekende mensen opvangen. Sommige religieuze
stromingen zijn volledig los komen te staan van enige moraliteit en als reactie hier op
gaat de gelovige op zoek naar een andere religie waarbij deze twee wel verbonden
zijn.

Politieke factoren

Zoals uit hoofdstuk 1 gebleken is, is de politiek in Mexico altijd al een heikel punt
geweest. Bijna de hele geschiedenis lang is de politiek in handen geweest van de
bovenste laag van de bevolking en had vooral de onderste laag nauwelijks wat in te
brengen, laat staan de mogelijkheid om een politicke beweging op te zetten. De
laagste klasse werd dom gehouden en onderdrukt en maakte in feite niet eens deel uit
van de samenleving, waardoor de heersende klasse hen kansen, mogelijkheden en
rechten kon onthouden. Zo heeft ook de ontwikkeling van religieuze vrijheid als
recht een complexe geschiedenis in Mexico. Terwijl het voor de Mexicanen altijd
mogelijk is geweest om een religie te hebben, is deze mogelijkheid vaak wel
gelimiteerd geweest. Een lange tijd is het alleen toegestaan geweest om de
staatsreligie, het Katholicisme, te belijden. In de tijd daarna werden religies anders
dan het Katholicisme onderworpen aan vergaande regulaties en restricties. Zelfs nu
bestaan er nog dergelijke regulaties, zo verbied de regering nog steeds bepaalde
uitingen van het publiekelijk belijden van een geloof.'” De staat zou in de eerste
instantie bescherming moeten bieden aan het recht op religieuze vrijheid en zou
daarbij niet alleen de keuzevrijheid mogelijk moeten maken, maar de bevolking ook
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in staat moeten stellen om dit recht vrij uit te kunnen dragen.''"® In werkelijk is dit
dus echter niet altijd het geval, omdat het principe van secularisme, het belangrijkste
uitgangspunt van religieuze tolerantie en vrijheid in Mexico, nog lang niet altijd in
praktijk wordt uitgevoerd. Het concept secularisatie betekent niet dat de staat tégen
religie is, maar juist dat de staat open moet staan voor elke vorm van religie en
bovendien garant moet staan voor gelijke mogelijkheden voor elk geloof.'"! Er zijn
steeds meer bewegingen, ook uit de onderste laag van de bevolking, die voor deze
gelijke rechten opkomen. Stedelijke ervaringen en contact met andere ideeén,
informatie over en uit de bredere buitenwereld en relaties met bijvoorbeeld andere
immigranten hebben het mogelijk gemaakt om politieke groepen te vormen die
gemotiveerd zijn om de eisen van een bepaalde gemeenschap uit te dragen. Deze
nieuwe politieke aanwezigheid is vooral een stedelijk fenomeen, maar verspreid zich
steeds meer richting de rurale gebieden.''? In deze gebieden was, en is het vaak nog
steeds, moeilijk om telkens groeiende (politieke) aspiraties samen te brengen met
gelimiteerde mogelijkheden, maar religie kan een belangrijke rol spelen bij politicke
mobilisatie en behelst vaak een gezamenlijke politieke visie van een bepaalde groep
of stroming. Zo wordt vaak aangenomen dat religie de manier van politiek (en
economisch) handelen van individuen beinvloed' ", waardoor veranderingen in
religieuze wereldbeelden uitermate interessant en belangrijk zijn.

Religieuze bekering betekent dus veel meer dan het aannemen van een nieuw geloof
met het daarbij horende gedachtegoed en praktijken. Bekering is vaak een reactie, zij
het puur praktisch of spiritueel, op een verschuiving of gebeurtenis, waarbij de
mogelijkheden en kansen die de verschillende religies ‘op de religieuze markt’
bieden een grote rol spelen. Het is dus een synthese van vraag en aanbod, die op zijn
beurt ook weer nieuwe veranderingen op gang brengt. In feite zijn de veranderingen
die nu plaatsvinden in Mexico zowel de oorzaak als gevolg voor het steeds meer
uitdijende religieuze landschap. En hoe groter de keuze des te meer een individu
kans heeft om zijn of haar ware religieuze identiteit te vinden. Aan het bekeren tot
een nieuwe religie kleven echter ook weer nadelen. Zo kan een bekeerling met de
afwijzing van de ‘oude’ religie, ook afgewezen worden door de bijbehorende
gemeenschap, iets wat de bekeerling wellicht niet had gewild. Een groter aanbod en
de uitbreiding van religieuze bewegingen in Mexico hoeft dus niet altijd positief te
zijn. Het kan zowel gewenste als ongewenste consequenties met zich meebrengen,
dit zal in hoofdstuk 3 verder uiteen worden aan de hand van de bespreking van
bekering tot pre-Columbiaanse religiositeit.

3. Motieven voor bekering naar een inheemse vorm van religiositeit en de
bedoelde en onbedoelde consequenties
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In hoofdstuk twee zijn de macro-level factoren besproken die de context voor
religicuze bekering vormen''*, zoals onder andere grote sociale en economische
verschuivingen, veranderingen binnen de Katholieke Kerk, en veranderingen in het
beleid van de staat met betrekking tot religieuze vrijheid. Wat daar niet aan de orde is
gekomen is wie zich precies bekeren, onder welke omstandigheden en wat de
bedoelde en onbedoelde consequenties zijn.

Omdat het onmogelijk is om die laatste factoren voor alle religies in het huidige
religieuze landschap van Mexico te behandelen, en omdat vooral het katholicisme en
pentecostalisme in praktisch alle literatuur benoemd en besproken worden, heb ik
gekozen voor een enigszins onderbelicht thema van de Mexicaanse samenleving: de
bekering naar een vorm van pre-Columbiaanse religiositeit. Deze vorm van
godsdienstbeleving is steeds vaker een serieus alternatief voor het traditionele
katholicisme voor zowel inheemse gemeenschappen als indiaanse individuen in
Mexico. In dit hoofdstuk wordt een religieuze verandering besproken van een iets
andere orde dan de traditionele bekering, namelijk de groei van een meer inheemse
vorm van religiositeit en identiteit die teruggrijpt naar iets wat er ooit is geweest,
maar onderdrukt is geweest en lange tijd alleen ‘gesluimerd’ heeft.'"”

Van de inheemse Mexicaanse gemeenschappen die zo’n 10% uitmaken van de
gehele Mexicaanse bevolking praktiseert de meerderheid een vorm van katholicisme
of syncretisme.''® Dat laatste houdt in dat de inheemse religie vermengd wordt met
aspecten van het katholicisme, maar ook soms van het protestantisme. Dit laatste
komt vooral veel voor in Zuid Mexico.

Recent is er vooral in de rurale gebieden van Mexico een grote beweging ontstaan
richting een pre-Columbiaanse vorm van religiositeit of neo-native spiritualiteit,
onder een groot aantal van die inheemse groepen en individuen die voorheen of tot
het katholicisme waren gedwongen of zich met een syncretische religie
identificeerden. Door onder andere de reeds genoemde economische, sociaal-
culturele en politieke veranderingen is er een zelfreflectief proces van culturele
zelfbewustzijn op gang gekomen in deze regio’s. Hoewel het nog te vroeg is om
uitspraken te doen over hoe ‘populair’ deze religieuze bewegingen zullen worden,
zijn er wel al duidelijke aanwijzingen dat pre-Columbiaanse symbolen, praktijken, en
geloven een steeds grotere rol lijken te gaan spelen in het dagelijks leven van veel
inheemse Mexicaanse gemeenschappen.''” Wat ik wil onderzoeken is wat de
drijfveren van deze inheemse groepen zijn om naar dit soort religieuze stromingen
terug te gaan en wat de bedoelde en onbedoelde consequenties zijn van de transitie
naar een vorm van pre-Columbiaanse religiositeit.

Om bovenstaande vragen te kunnen beantwoorden moet eerst uiteengezet worden
wie zich precies bekeren, waar het zich afspeelt, wat zich precies afspeelt en wat
deze vorm van religiositeit inhoudt. Vervolgens zal ik verder gaan met het waarom,
waarbij verder in zal worden gegaan op een aantal punten die voor veel bekeerlingen
als belangrijkste oorzaak en gevolg gelden van hun transitie.
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3.1 Wie, waar, wat?
Wie bekeren zich?

De bekeringen naar een pre-Columbiaanse vorm van religiositeit vinden vooral
plaats onder de zogenaamde ‘inheemse’ bevolking van Mexico. Er zijn talrijke
definities van het woord ‘inheems’’’®, maar volgens Conventie Nr. 169 van de

Verenigde Naties, wordt het volgende er onder verstaan:

Elements of indigenous peoples include:

» Traditional life styles;
* Culture and way of life different from the
other segments of the national
population, e.g. in their ways of making
a living, language, customs, etc.;
« Own social organization and political
institutions; and
* Living in historical continuity in a certain
area, or before others “invaded” or
came to the area.

Bron: http://www.ilo.org/indigenous/Conventions/no169/lang--en/index.htm

De VN wijst er wel op dat dit geen precieze definitie is, maar eerder een aantal
criteria. Naast deze criteria is volgens de VN zelfidentificatie een fundamenteel
criterium voor de identificatie van inheemse groepen.

Met de inheemse bevolking in Mexico worden dus over het algemeen de indiaanse
gemeenschappen in vooral rurale gebieden bedoeld die allen hun eigen traditionele
cultuur en manier van leven hebben. De Indianen identificeren zichzelf meestal als
behorend tot een georganiseerde collectiviteit, een groep, een vereniging, een dorp
dat een bepaald cultureel erfgoed beheert, gevormd via een geschiedenis van
voorgaande generaties.''’ In Mexico is er echter geen wettelijke definitie van wat het
betekent om Indiaan te zijn, een precieze opmaak van het aantal mensen dat zichzelf
als lid beschouwd van een inheemse groep is dan ook moeilijk te maken.'*” Volgens
het CDI, een consultatie instituut dat zich bezig houdt met de verbetering van de
positie van de inheemse bevolking, beslaan de inheemse gemeenschappen in Mexico
zo’n 10% van de gehele Mexicaanse bevolking, met 62 inheemse groepen, 68

18 Marcos, 2009: 7
19 Batalla, 1998: 22
120 Ibid. p. 19

2¢



taalkundige groepen en minstens 365 verschillende dialecten.'?' Zapoteken,
Mixteken, Chichimeken, Otomi, Tzotzil; allemaal volken met hun eigen manier van
leven en geloofstradities.'*> Ondanks hun individuele verschillen is het naar mijn
mening wel mogelijk om een aantal overeenkomstige essentiéle karakteristieken te
schetsen.'*® Zo spelen sociale organisatie en geérfde kennis en cultureel erfgoed in
bijna al deze gemeenschappen een belangrijke rol'** en is het dagelijkse leven zeer
nauw verbonden met religie. Indiaanse culturen bestaan uit een complex dat
begrepen moet worden als geheel, als een bepaalde conceptie van de natuur en de
relatie ervan tot de mens.'* Alles in hun leven en de kosmos heeft dus met elkaar te
maken, beinvloed elkaar en is met elkaar verbonden.

In de indiaanse regio’s van het land is de indiaanse bevolking vaak te herkennen aan
uiterlijk vertoon; de kleding die ze dragen, het dialect dat ze spreken, de huizen en
hutten waarin ze wonen, de feesten die ze vieren en de gebruiken die ze aanhouden.
Ze wonen echter niet uitsluitend op ‘het platte land’. Door de urbanisatie zijn veel
van hen in de jaren ‘50 naar de stedelijke en industriéle centra getrokken in de hoop
op een betere economische positie. In deze gebieden zijn ze echter moeilijker te
onderscheiden van de niet-indiaanse of mestizo bevolking. De indiaanse bevolking
loopt vandaag de dag nog vaak tegen een muur van vooroordelen op; de luie indiaan,
primitief en onwetend,'*® met daartegenover de blanken en blanke mestizo’s als
gente de razon, ‘mensen die kunnen redeneren’.'*’ Een generalisatie natuurlijk, maar
een belangrijk punt om in gedachte te houden voor het begrijpen van hun
karakteristieken en huidige situatie is dat ze vijfhonderd jaar lang gekoloniseerd zijn.
De koloniale overheersing heeft een diepgaand effect gehad op elk aspect van het
inheemse leven, waarbij de koloniale macht er het meest baat bij had als de
gekoloniseerde ging geloven in zijn eigen ondergeschiktheid. Het komt dan ook nog
steeds voor dat indianen zich schamen en verontschuldigen voor ‘het indiaan zijn’,
waarbij ze zichzelf impliciet minderwaardig achten. Zoals Judith Friedlander vertelt
in haar boek Being Indian in Hueyapan werd ze door de indianen die ze bezocht vaak
begroet met: ‘Verontschuldigt u ons alsjeblieft, wij zijn louter arme indianen hier.’
Door zich bij voorbaat te verontschuldigen, geloofden ze dat ze niet langer
Verantwlcj)g)rdelijk konden worden gehouden voor hun ‘inheemse en ongecultiveerde’
gedrag.

Het zijn echter niet alleen indianen die (terug) verlangen naar Pre-Columbiaanse
tijden en religies. Ook een grote groep mestizo’s ziet heil in de transitie naar
inheemse spiritualiteit. Veel mestizo’s zien zichzelf eigenlijk als indiaan zonder
indiaanse identiteit, door Batalla in Mexico Profundo een proces van zogenaamde de-
indianisatie genoemd. De-indianisatie is een historisch proces waarbij populaties die
een bepaalde onderscheidende identiteit hadden, oorspronkelijk gebaseerd op hun
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eigen cultuur, gedwongen werden om die identiteit af te staan.'*’ Deze verandering
vindt plaats wanneer de druk van de dominante samenleving erin slaagt de etnische
identiteit van de Indiaanse gemeenschap te breken. De-indianisatie is bereikt
wanneer, ideologisch, de populatie stopt met het zichzelf beschouwen als Indiaan
zelfs als de manier van leven praktisch hetzelfde blijft."*° Dit gaat vanzelfsprekend
gepaard met veranderingen in sociale organisatie en cultuur. De-indianisatie is dus
niet zozeer het resultaat van biologische vermenging, maar eerder de verbroken
continuiteit van een cultureel onderscheidende groep die verder is gegaan onder een
andere identiteit en naam, namelijk de mestizo’s."*! In de koloniale tijd werden
fysieke gelaatstrekken gebruikt als sociaal principe om groepen en individuen te
ordenen, maar vandaag de dag zijn er vooral in de stedelijke gebieden vaak vrij
weinig verschillen te ontwaren tussen de ‘echte’ indiaanse bevolking en de mestizo’s.
Verderop in dit hoofdstuk zal dan ook blijken dat de groepen via o.a. religie weer
steeds dichter bij elkaar komen, doordat het gat dat de onderdrukte en verbannen
indiaanse identiteit achterliet weer langzaam door beide sociale klassen gevuld wordt
door de bekering naar een pre-Columbiaanse vorm van religiositeit.

Opvallend is dat mensen soms zelfs bewust ‘verschuiven’ tussen de verschillende
sociale klassen en in deze beweging ook de ‘bijbehorende’ religies meenemen. Zo
maakte Jorge Nieva, de man die vorm gaf aan de beweging La Mexicanidad waarbij
men op zoek ging naar een inheemse Mexicaanse identiteit, eerst deel uit van een
criollo beweging die neerkeek op indianen en buitenlanders. Hierna nam hij een
mestizo identiteit aan, totdat hij besloot een indiaanse identiteit aan te nemen nadat
hij een openbaring had ervaren temidden van een Council of Elders."* Dit is
natuurlijk een op zichzelf staande gebeurtenis, maar dit geeft desalniettemin aan dat
een pre-Columbiaanse vorm van religiositeit ook aantrekkelijk kan zijn voor niet-
indianen.

Waar vinden de bekeringen vooral plaats?

Zoals bij het kopje ‘Wie’ al genoemd is, komt de transitie naar pre-Columbiaanse
vormen van religiositeit het meest voor in de wat armere rurale gebieden van
Mexico, zoals Oaxaca, Yucatan en Chiapas.133 Rituelen en feesten van indiaanse
origine, zoals de ceremonies voor Dia de los Muertos en pelgrimages naar de
beroemde heiligdommen, zijn echter ook in het hart van de stad te vinden. Er bestaan
groepen, die indiaanse dansen en rites van eeuwenoude origine uitvoeren en een
groot deel van hun leden in de stad werven. Een voorbeeld hiervan zijn de dansers
van La Tradicion, die traditionele pre-Columbiaanse dansen uitvoeren.'** Vandaag
de dag worden er nog steeds traditionele dansen uitgevoerd op bijvoord Zocalo, het
belangrijkste plein in Mexico Stad. Toen ik zelf in Mexico Stad was dacht ik eerlijk
gezegd dat dit voornamelijk toeristische spektakels waren, maar toen ik Edoardo
interviewde verzekerde hij mij ervan dat dit niet het geval was en dat de dansers
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daadwerkelijk vanuit hun eigen religieuze overtuiging die traditionele dansen
uitvoerden.

Qua tijd vinden de bekeringen naar pre-Columbiaanse religiositeit plaats in de
‘moderne cultuur’. Zoals Mario Coolen stelt in Een Rozentuin vol Wijsheid:

De moderne cultuur wordt gedragen door een aantal ideeén en waarden die op
gespannen voet staan met het diepste wezen van indiaanse culturen. De leefwereld
van de moderne tijd wordt ingedeeld in een privé- en publiek domein en cultuur
wordt gescheiden van godsdienst. Waarheid wordt beschouwd als product van
wetenschappelijk processen en het beheersen van alle aspecten van het bestaan is het
uiteindelijke doel. Geschiedenis is een proces van vooruitgang, waartoe ook
‘primitieve’ volken moeten worden bekeerd. Eigenlijk streeft de moderne cultuur
ernaar alle culturen te laten opgaan in een mono-cultuur, wat vaak uitgelegd wordt
als globalisering. Wie in dat proces niet mee kan of wil, wordt opzij geschoven en

. .. 135
hoort er niet meer bij.

Wat houdt deze vorm van religiositeit in?

Zoals ik al eerder benadrukt heb, hebben alle verschillende volken in Mexico hun
eigen manier van leven en geloofstradities. Zo omvat alleen de grote noemer ‘Maya’
al talrijke subculturen, zoals de Tzotzils, een Mayavolk uit Chiapas. De Tzotzils
geloven oorspronkelijk in een spirituele wereld die tot uiting gebracht wordt via het
concept van bijvoorbeeld dierenzielen of andere bovennatuurlijke causale krachten
die hun lot bepalen, maar een ander Mayavolk kan hier weer een afwijkende variant
op hebben.'*° Het zou niet correct zijn om de inhoudelijke betekenis van alle vormen
van pre-Columbiaanse religiositeit over één kam te scheren. Er zijn echter wel
bepaalde overeenkomsten te ontwaren die de basis vormen van een groot deel van
die religies. Zoals de deelnemers aan The First Indigenous Women Summit of the
Americas claimen, is “spiritualiteit een niet te scheiden onderdeel van de
gemeenschap, het is een kosmovisie op het leven die iedereen deelt en waarin alle
wezens verbonden en complementair zijn in hun bestaan. Spiritualiteit is een
zoektocht naar het evenwicht en de harmonie in zowel onszelf als in de omringende
wezens en ruimte.”*’” De (boven)natuurlijke wereld speelt meestal een primaire rol
in hun leven en de krachten buiten het menselijke bereik worden belichaamd in een
breed repertoire van symbolische wezens. '** Hiernaast is dualiteit het middelpunt
van de spiritualiteit als kosmovisie van het leven, een perceptie die in het Westen
misschien moeilijk te begrijpen is. Volgens de Meso-Amerikaanse kosmologie is de
duale eenheid van het mannelijke en het vrouwelijke fundamenteel voor de creatie en
behoud van de kosmos.'*

Eenheid met de wereld wordt ook uitgedrukt in een andere transcendente dimensie;
tijd. In tegenstelling tot de Westerse conceptie is de Meso- Amerikaanse tijd circulair
en niet lineair. '** Het universum beweegt dus in cyclussen die elkaar opvolgen en
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die in sommige culturen aan de hand van zowel een rituele als astronomische
kalender uitgelegd worden.'*' Ook is het bij het analyseren van inheemse indiaanse
culturen lastig om een grens te trekken tussen bijvoorbeeld het economische en het
sociale domein. Landbouw is vaak nauw verbonden met activiteiten die niets te
maken hebben met het cultiveren van de grond en burgerschap, religie en moraal
vormen vaak een ingewikkeld vlechtwerk, dat nauw met elkaar verweven is.
Hiernaast worden belangrijke momenten in het leven van de gemeenschap omgeven
door godsdienstige rituelen en gebruiken. Er zijn bijzondere vieringen wanneer er
bijvoorbeeld gezaaid wordt of de oogst wordt binnen gehaald. Ook bij het overlijden
van een lid van de gemeenschap, als er een huis wordt gebouwd of wanneer ze bij
elkaar komen om vergeving te vragen voor begane fouten, vinden er vieringen en
riten plaats.'*” De indiaanse culturen bestaan uit een complex dat begrepen moet
worden als geheel, als een bepaalde conceptie van de natuur en de relatie ervan tot de
mens.'* Alles in hun leven en de kosmos heeft dus met elkaar te maken, beinvloed
elkaar en is met elkaar verbonden.

Vandaag de dag zijn er echter nog nauwelijks inheemse gemeenschappen die niet
beinvloed zijn door een vorm van het katholicisme of protestantisme. De synthesen
die in de afgelopen vijf eeuwen gevormd zijn tussen het traditionele erfgoed en
elementen van buiten zijn de indianen gaan zien en beleven als hun eigen vormen, als
hun eigen cultuur. Zo bevatten de als zo typisch indiaans beschouwde klederdrachten
onmiskenbaar elementen uit het koloniale Spanje.'** Wat ook altijd in gedachte moet
worden gehouden is dat de vijf eeuwen koloniale geschiedenis een verschillende
uitwerking heeft gehad op verschillende gebieden en gemeenschappen. Zo zijn bij de
ene gemeenschap wezenlijke onderdelen en structuren van het traditionele geloof
bewaard gebleven, terwijl een andere gemeenschap enkel aan aantal meer algemene
ideeén rond Moeder Aarde en de gemeenschap heeft behouden.'*’

Deze verschillen impliceren ook verschillen in behoefte aan bekering. Zo zijn er
indianen waarbij het christendom onlosmakelijk deel is verbonden met hun
religieuze beleving, er is bij hen in feite een ‘nieuw’ indiaans christendom ontstaan
waar ze erkenning voor vragen.'*® Er zijn echter ook indianen die hun religieuze
tradities het liefst grondig zuiveren van niet-indiaanse, christelijke elementen. Zij
willen terugkeren naar het oorspronkelijke geloof. Ze geloven dat hun voorouders
hen een rijke schat aan wijsheid hebben nagelaten, die hen nu helpt met leven en de
toekomst met vertrouwen tegemoet te zien. Indiaanse wijsheid ligt voor hen vervat in
mythen en riten, in talen en tekens, in gezang en gebed, in weefsels en symbolen,
dansen en feesten, in geneeswijzen en dromen, in de namen waarmee ze hun goden
aanroepen.'*’ Traditioneel priesterschap wordt in ere hersteld en veel tijd en aandacht
wordt besteed aan het bestuderen en het zich opnieuw toe-eigenen van authentieke
elementen uit de eigen traditie. Kennis van de heilige kalender en het zorgvuldig
uitvoeren van offers en rituelen staan daarbij centraal en kerken worden met klem
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verzocht het proces van herwaardering van indiaanse gemeenschappen niet te
verstoren. Daarnaast strijden Indiaanse organisaties er voor het recht op
godsdienstvrijheid en de vrije toegang tot traditionele offerplaatsen en ceremoniéle
centra bij wet te regelen.'* In het volgende hoofdstuk zal de strijd van de indianen
die terug willen naar hun oude tradities verder uiteen gezet worden.

3.2 Waarom bekering tot een vorm van pre-Columbiaanse religiositeit?

Bekering is vaak een aanpassende reactie op een gebeurtenis of ontwikkeling,
waarbij mensen op zoek gaan naar een nieuwe religieuze optie die op dat moment
hun behoeften vervult. De effecten van religieuze bekering zijn dan ook veelvoudig
en complex en zijn misschien het best te begrijpen via de lens van interactie met de
locale context en machtsstructuren.'* Het is daarom belangrijk om te onthouden dat
bekering een verschillende betekenis voor verschillende individuen met een
verschillende context heeft. In dit deel wordt gefocust op de context en situatie van
de inheemse bevolking van Mexico en worden de bedoelde gevolgen van transitie
besproken, zoals erkenning, maar ook de onbedoelde gevolgen, zoals etnocentrisme.

Erkenning

Voor veel indianen is een van de meest belangrijke redenen voor bekering, de
erkenning van hun geloof en cultuur als deel van de Mexicaanse geschiedenis en het
hedendaagse leven. Ze kunnen die erkenning wellicht niet alleen via een nieuw
aangenomen spiritualiteit en religie claimen, ook de gehele inheemse en Indiaanse
identiteit speelt hier een grote rol in. Spiritualiteit en identiteit zijn in deze
gemeenschappen echter zo nauw verbonden dat religie en de uitdraging daarvan een
zeer goede indicatie geeft van de bijbehorende identiteit, in feite is hun religie en
cosmovisie hun identiteit.

Ondanks het feit dat de heersende gedachte in Mexico is dat het levende inheemse
erfgoed zich beperkt tot de populatie die erkend wordt als indiaans, vertelt de sociale
werkelijkheid een hele andere waarheid. De aanwezigheid van dat gene wat indiaans
is, 1s in bijna elk sociale en culturele aspect van de samenleving terug te vinden. De
aanwezigheid van de indiaanse cultuur is in sommige aspecten zelf zo alom
aanwezig en vertegenwoordigd, dat men het nauwelijks doorheeft en stilstaat bij de
betekenis ervan. Het is dan ook cru dat de indiaanse bevolking nog steeds onder het
stigma primitief en onwetend gebukt gaat; in feite betekent discriminatie tegen dat
wat indiaans is, de ontkenning van een groot deel van wat de Mexicanen zelf zijn en
heeft het veel meer te maken met de verwerping van de indiaanse cultuur dan met de
verwerping van een gebronsde huid."*® Het is dan ook een schrijnende zaak dat de
grote archeologische monumenten als nationale symbolen en toeristische attracties
worden gebruikt, waarmee het prekoloniale indiaanse verleden wel geaccepteerd
wordt als de geschiedenis van het nationale grondgebied, maar niet als het
daadwerkelijke verleden van de hedendaagse Mexicaanse bevolking."”' Zo krijgen
veel culturele aspecten vandaag de dag officiéle aandacht om de groei van toerisme

48 Coolen, 1998: 12

149 Steigenga & Cleary, 2007: 27
150 Batalla, 1998: 18

B Ibid. p. 3

31



te stimuleren, zoals de restauratie van archeologische zones en de
vercommercialisering van inheemse handwerken, kortom een indiaans Mexico voor
externe consumptie, ~> maar tegelijkertijd wordt er nog steeds op de indiaanse
bevolking in Mexico neergekeken.

Een mooi, of eerder illustratief, voorbeeld hiervan zijn de woorden die de bezoeker
ziet bij het verlaten van het Nationale Museum van Antropology in Mexico City:
“In the greatness of their past people find courage and confidence to face the future.
Mexican, contemplate yourself in the mirror of that greatness. Foreigner, see proof
here of the unity of human destiny. Civilizations pass, but humanity will always
preserve the glory of others who struggled to build those civilisations™>

Batalla meent dat dit een mooi voorbeeld is van hoe de staat gebruik maakt van het
prekoloniale verleden. Hij vraagt zich af of de prekoloniale Mexicaanse wereld
alleen gezien wordt als een dode wereld die als kiem geldt voor de latere ‘glorieuze’
Mexicaanse beschaving of dat die eeuwenoude wereld nog steeds deel uitmaakt van
de hedendaagse realiteit in de vorm van miljoenen indianen die als tweederangs
burgers behandeld worden. Er is dus in feite een schizofrene situatie ontstaan waarbij
aan de ene kant het Nationale Museum van de Antropologie gebouwd is om de
geweldige beschaving te laten zien, maar aan de andere kant de indianen nog steeds
beschouwd als de lelijke eendjes waarvoor de Mexicanen zich eeuwenlang
gescl}?fmd hebben en die nu hun ware gezicht op een meer assertieve manier laten
zien.

De Indiaanse bevolking wordt zich meer bewust van hun positie in het heden en
verleden en van hun plaats in het Mexicaanse nationale idee. Ze weten dat ze een
centrale rol hebben gespeelt in het verleden van Mexico en eisen nu hun plaats in de
toekomst op.'>> De inheemse bevolking accepteert ook niet langer het beeld van hen
dat van buitenaf opgelegd is. Ze willen hun eigen identiteit creéren; ze weigeren om
museumobjecten te zijn. Het is niet zozeer het weder opwekken van het verleden, de
inheemse culturen zijn immers springlevend, maar de enige manier om te overleven
is door zichzelf te herontdekken en opnieuw uit te vinden, door hun eigen identiteit te
recreéren waarbij tegelijkertijd hun verschillen behouden worden.'*® Het zijn naar
mijn mening dan dus ook geen invented traditions, zoals veel onderzoekers
beweren."”” Zo gebruikt Hobsbawm de term in The Invention of Tradition als
‘handelingen van een rituele of symbolisch karakter dat in een korte periode ontstaan
is*.!*® Deze definitie impliceert naar mijn mening dat er iets ‘verzonnen’ is, terwijl de
indiaanse bevolking werkt vanuit een traditie die niet totaal verdwenen is, maar meer
een periode gesluimerd heeft. Er is denk ik dus eerder sprake van een reconstructie,
met een aanpassend karakter dat rekening houdt met de moderne wereld, dan van een
‘uitgevonden traditie’.
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Onder de inheemse sociale bewegingen is het claimen van het recht tot de
ontwikkeling en het definiéren van hun eigen identiteit en spiritualiteit een nieuwe
houding die steeds meer stem vindt bij de inheemse bevolking. Het is in feite een
beweging die voortvloeit uit de erkenning die ze zoeken. Via gerechtigheid, rechten
en privileges krijgt de erkenning een concrete gestalte, maar is dit wat de inheemse
bevolking daadwerkelijk zoekt?

Het koloniale regime heeft een diepgaand koloniaal erfgoed achter gelaten, waar
soms nog letterlijk de gevolgen van te zien zijn in de vorm van standbeelden, zoals
die van Columbus die ironisch genoeg in dezelfde straat staat als het beeld van de
pre-Columbiaanse godheid Cuauhtemoc. Elk jaar wordt op 12 oktober bij het beeld
van Columbus ‘de dag van het ras’ gevierd, een ‘viering’ die een steeds groter deel
van de bevolking tegen de borst stuit. Deze onvrede en woede van vooral de
indiaanse gemeenschappen werd nog duidelijker in 1992 tijdens de viering van dat
500 jaar geleden de Nieuwe Wereld ontdekt werd, waarbij het beeld van Columbus
beklad en vernield werd."”® Voor de nakomelingen van de oorspronkelijke bewoners
van Amerika, door Columbus omgedoopt tot indianen, was 1492 geen ontdekking,
maar een dodelijke ramp.'® Zoals de Mexicaanse historicus Edmundo O’Gorman
zei: ‘Amerika is niet ontdekt, het is uitgevonden door de Europese verbeelding.” '°'

Een aantal decennia geleden zou het beeld van Columbus en de viering misschien
een kosmopoliete en moderne uiting zijn van een diep cultureel erfgoed van ‘de
Mexicaan’, maar vandaag de dag is het eerder het symbool van de verdeelde
Mexicaanse identiteit; het geeft de sterke verwerping weer van de inheemse en deels
mestizo identiteit als bouwsteen van een nationale identiteit voor een moderne,
progressieve natie.'®® Dit ontkennen van inheemse -en deels mestizo bevolking vindt
zijn oorsprong in de koloniale overheersing, die de samenleving verdeelde in kasten
gebaseerd op hoeveel indiaans, Afrikaans of Spaans bloed men had. Elke kaste
betekende een bepaalde rang corresponderend met rechten, obligaties en verboden.
Veel auteurs, zoals Batalla in zijn boek Mexico Profundo'®, beweren dat dit systeem
in feite nog steeds gehanteerd wordt, waarbij de onderste laag van de bevolking, het
ware en voornamelijk inheemse gezicht van Mexico dat Batalla Mexico Profundo
noemt, wordt ontkent.'®*

Door het groeiende bewustzijn zouden inheemse indiaanse groepen dit
kastensysteem echter wel eens in hun voordeel kunnen gebruiken en door middel van
positieve discriminatie bepaalde rechten, obligaties en privileges kunnen afdwingen
met zicht op het onrecht dat hen door de eeuwen heen is aangedaan. Historisch
gezien werd de identificatie met een inheemse etniciteit, tradities, talen en kledij in
Mexico gezien als minderwaardig, de opkomst van actieve inheemse bewegingen in
Mexico en de rest van Latijns Amerika heeft er echter voor gezorgd dat er nieuwe
ruimte vrijgekomen is voor positieve discriminatie. In andere woorden, er wordt nu
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gewerkt aan politieke en economische ruimtes die gereserveerd zijn voor mensen met
een inheemse identiteit.'® De vraag naar recht op eigen grondgebied wordt echter
vaak door de politiek beantwoord met reservaten en nationale parken. Volgens de
indianen zijn dit pogingen om de als obstakel beschouwde indianen bij elkaar te
drijven, terwijl de beste grond in handen komt van grootgrondbezitters en
buitenlandse maatschappijen.'®® Ik vraag me dus af of deze positieve discriminatie
echt is wat de mensen zoeken. Zoals de georganiseerde inheemse vrouwen zeggen in
het artikel Mesoamerican Women'’s Indigenous Spirituality: ”We only come to ask for
Justice. Material, social and political justice and recognition of and respect for our
cosmological beliefs.”'%” Ze zoeken dus daadwerkelijke gerechtigheid, erkenning en
een gelijke behandeling en rechten, wat waarschijnlijk zwaarder weegt dan een
plotselinge bevoordeelde positie en arbeidspotentieel om het eeuwenlange onrecht
dat hen is aangedaan ‘even goed te maken’. Door ze te incorporeren in de huidige
maatschappij, dezelfde kansen te bieden en gelijkwaardige rechten te geven, zullen
ze uiteindelijk zelf een verbeterde politieke en economische positie bereiken.

Empowerment

Naast erkenning en gerechtigheid zijn er ook nog een aantal wat directere en
concretere gevolgen van de transitie naar pre-Columbiaanse vormen van religiositeit.
Een mooi voorbeeld hiervan is de empowerment die vooral vrouwen vinden in hun
vorm van spiritualiteit.

Vandaag de dag wordt er door groepen inheemse Mexicaanse vrouwen een inheemse
vorm van spiritualiteit aangenomen die geinspireerd is op voorouderlijke tradities om
te vechten voor sociale gerechtigheid en gelijkheid in een poging tot het
dekoloniseren van de klassenmaatschappij. Deze vrouwen zijn dus actief op zoek
naar voorouderlijke spiritualiteit om de religieuze visie waartoe ze gedwongen zijn
tijdens de Spaanse overheersing te dekoloniseren.'®® Zo vormen zich steeds vaker
groepen inheemse vrouwen die trots zijn op hun inheemse afkomst, voor hun cultuur
uitkomen en via bekering de gender issues in het overwegend machismo Mexico ter
sprake stellen en empowerment vinden. Vandaag de dag bestaan er namelijk nog
grote verschillen tussen de positie van de vrouw in relatie tot de man. Dit betekent
echter niet dat dit altijd zo geweest is. De vrouwen zien bekering als mogelijkheid
om terug te keren naar hun roots en op basis van de inheemse cosmovisie de
oorspronkelijke ruimte van de vrouw te herstellen.'® Inheemse vrouwen vinden het
dus niet alleen noodzakelijk om hun voorouderlijke roots en geloven terug te
brengen, maar gebruiken deze ook als vruchtbaar middel in hun strijd voor gender
gerechtigheid en gelijkheid.'”

Indiaanse vrouwen in de rurale gebieden in Mexico hebben bovendien niet alleen een
andere positie in verhouding tot mannen, maar ook vrouwen die in de stad wonen
hebben meestal makkelijker toegang tot hogere educatie, professionele posities en
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economische resources en vaak zijn het hun stemmen, voorstellen en
onderzoeksprojecten die steun vinden. De inheemse vrouwen gebruiken hun nieuw
hervonden spiritualiteit als startpunt en motor voor het opnieuw creéren van
inheemse collectieven waarin ook inheemse vrouwen een leidersrol kunnen krijgen
en waarin vrouwen worden gedefinieerd als mondig, sterk en belangrijke spelers bij
het teweeg brengen van verandering.'”!

Spirituele verandering en de daarbij horende manier van leven

Dat bekering zulke mooie en positieve veranderingen in de maatschappij te weeg kan
brengen is naar mijn mening een krachtig en hoop gevend gegeven. Voor veel
individuen is bekering echter niet louter een instrumentale manier om bepaalde
dingen zoals rechten en privileges te bereiken en verkrijgen, het gaat ook om een
veranderende kijk op het leven, de relatie tussen mensen onderling en de relatie van
de mens tot de natuur.

Zo zijn veel bekeerlingen van mening dat inheemse spiritualiteit de waarde van de
natuur en de mens in deze eeuw herstelt. Het verlies van de onderlinge
verbondenheid heeft een onevenwichtige en verstoorde wereld veroorzaakt. Een
kosmische en bewuste spiritualiteit is nodig om het evenwicht en de harmonie in de
wereld terug te brengen. Hoewel deze spiritualiteit is ontstaan uit een traditionele en
specifieke vorm van geloof en filosofie, zijn de meeste inheemse gemeenschappen
wel van mening dat men zich bewust moet zijn van de rijkdom van de wereldwijde
culturele diversiteit. Inheemse groepen streven dus over het algemeen naar een open
karakter, een internationaal bewustzijn en een interactieve rol in een wereld van
verschillen.'”? In die wereld zijn de inheemse gemeenschappen bezig met een
zoektocht om de belangrijkste filosofische principes van hun pre-Columbiaanse
voorouders te redden en te behouden. Ze zoeken naar de relatie tussen identiteit en
kosmische energie van het bestaan die de mens leidt naar spirituele verbetering,
harmonie en het één zijn met de natuur.'”

Zoals ik al eerder zei geloof ik niet dat bekering puur instrumenteel is of juist alleen
spiritueel. Er zijn te veel consequenties verbonden aan bekering om het alleen te
‘gebruiken’ om iets te bereiken of te veranderen en andersom geldt ook dat als je je
alleen spiritueel verbind ook automatisch een bepaald wereldbeeld en een andere
identiteit aanneemt die weer verbonden is met een problematische geschiedenis en
een moeizaam heden. Bekering is dus een zeer ingewikkeld proces met veelvoudige
en complexe consequenties, die zowel positief als negatief kunnen zijn.

Negatieve gevolgen van bekering

Bekering betekent vaak toewijding aan een nieuwe manier van leven, meestal in een
nieuwe gemeenschap. Dit kan gewenst zijn, maar betekent soms echter ook
uitsluiting uit het ‘vertrouwde’ sociale netwerk. Bekeerlingen kunnen hun land of
huis verliezen en gedwongen worden ergens anders een leven op te bouwen.'”* Ook
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kan bekering naar een vorm van pre-Columbiaanse religiositeit doorslaan in inheems
extremisme of een extreme vorm van traditionalisme. Zo beschuldigen sommige
protestantse missionarissen inheemse extremisten van religieuze intolerantie' > en is
bijvoorbeeld een deel van de Mexica cultuur (een groepering die de spirituele
waarden van de oude Mexicaanse cultuur wil terugbrengen) absoluut
etnocentrisch.'’® Het benadrukken van het heel eigen karakter van een cultuur kan
dus leiden tot etnocentrisme en tot minachting van andere groepen. Ook de indianen
zijn niet vrij van egoisme, afgunst en corruptie, zo zijn er soms indiaanse leiders die
zich laten omkopen of laten gebruiken door politieke partijen of
ontwikkelingsorganisaties.'”” Er kan bovendien strijd ontstaan tussen verschillende
stromingen, zo wijzen de leden van de MCRA (Movimiento Confederado
Restaurador del Anahuac) de geloofsbelijdenis van de leden van La Tradicion af
(beiden willen terug naar ‘de traditie’), omdat ze niet de katholieke symbolen
verwerpen, terwijl La Tradicion de MCRA juist racistisch en bekrompen vind.'”
Sommige inheemse gemeenschappen gaan zelfs zo ver dat ze de indianen niet alleen
hun inheemse gebruiken willen laten praktiseren, maar zien deze gebruiken ook als
een model voor Mexico’s autochtone toekomst, zodat het land weer terug komt als
de grote culturele en politieke natie dat het in pre-Columbiaanse tijden was, waarin
de indianen cultureel en raciaal superieur zijn aan de niet-indianen. '”’

Onder andere door deze extreme stromingen ontstaan er ook weer bewegingen de
andere kant op; van een inheemse vorm van religie weer terug naar het katholicisme
of protestantisme. Ook daarin zijn natuurlijk nieuwe waarden en visies te verkrijgen,
zoals de afwijzing van alcohol, veranderende gender rollen en nieuwe netwerken en
identiteit.'®® Bekering naar een inheemse vorm van spiritualiteit of pre-Columbiaanse
religie impliceert dus niet altijd de beste keuze, de negatieve gevolgen kunnen de
overhand krijgen , waardoor de bekeerling spijt krijgt van zijn of haar keuze. Ook de
fase van iemands leven speelt hier wellicht een rol in. Op een oudere leeftijd kan
men heel andere behoeftes en spirituele inzichten hebben dan op een jonge leeftijd,
waardoor er weer een proces van bekering in gang wordt gezet.

Wereldwijde renaissance

De ‘renaissance’'®! van inheemse religiositeit beperkt zich niet tot Mexico en niet tot
Latijns Amerika; de Maori in Nieuw Zeeland, indiaanse gemeenschappen in
Noordwest Canada, aboriginals in Australié, de beweging wordt wereldwijd steeds
populairder.'®” De internationale inheemse bewegingen zijn overal ter wereld bezig
met het bouwen van bruggen en het verwerven van meer invloed. Er is een groeiend
verlangen naar culturele rechten vanuit de inheemse gemeenschappen wereldwijd. Ze
erkennen allemaal de schade die de verschillende (koloniale) machten hebben
aangericht en vormen collectieve bewegingen om hun eigen cultuur, religies,
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spiritualiteit en kosmologie weer terug te brengen. Vooral in de recente jaren strijden
de inheemse groepen steeds meer tegen de onderdrukking en de dominante spirituele
en religieuze perceptie van het land. Ze claimen een herstel van hun oude normen en
waarden, zonder over te gaan tot het geweld en de onderdrukking waar hun
voorouders zo onder hebben geleden.'®

4. Conclusie

Zoals gebleken is, is de werking van de Mexicaanse ‘religieuze markt’ in het algemeen
en bekering tot de optie pre-Columbianse religiositeit in het bijzonder, alleen te
begrijpen binnen de context van de grote maatschappelijke processen in het
Mexicaanse heden en verleden. Bijna alle factoren die invloed hebben op bekering en
die binnen dit heden en verleden aan bod komen, lijken invloed op elkaar te hebben en
in elkaar over te vloeien, een strikte scheidingslijn trekken en een enkelvoudige
verklaring voor bekering vinden is dan ook lastig.

Al meer dan vijf eeuwen verzetten de inheemse volken van Mexico zich tegen
systemen die het recht op eigen cultuur en een eigen geschiedenis ontkennen, vijf
eeuwen lang is er op de ruines van de pre-Columbiaanse beschavingen een ‘modern’
Mexico opgebouwd met een nationale identiteit, waarin volgens politici en economen
ontwikkeling alleen mogelijk was wanneer de inheemse culturen werden opgeofferd.
Het verdwijnen van die culturen werd gezien als prijs voor vooruitgang. Zoals
Edoardo beaamt staat ook vandaag de dag de regering nog in dienst van de economie
en buitenlandse belangen en legt het beslag op de rijkdom van de bodem en op
rendabele onderdelen van de economie. In feite herhaalt de koloniale geschiedenis
zich met andere personages, maar op dezelfde plek.

De laatste jaren eisen steeds meer indianen het recht op om zelf te beschikken over
hun culturele, economische en politieke toekomst en religie speelt hier een
versterkende rol in. Indianen wensen zonder verlies van culturele identiteit deel uit te
maken van de samenleving en een bestaan op te bouwen volgens eigen opvattingen
van ontwikkeling en vooruitgang. Ze verwerpen daarmee de visie die zowel de
regering als de Katholieke Kerk heeft op hun spiritualiteit, geloof en
geloofsbelijdenis.'® De recente ‘renaissance’'™ van de vaak verloren gewaande of
als achterhaald beschouwde cultuur en religiositeit van indiaanse volken in Mexico is
een complex geheel gebleken. Binnen de Mexicaanse ‘religieuze markt’ met haar
enorme diversiteit aan religies, blijkt vooral pre-Columbiaanse religiositeit geschikt
als motor in het proces van terugvinden en herwaarderen van de eigen indiaanse
identiteit; mythen, riten en feesten hebben telkens opnieuw hun identiteit bevestigd
en versterkt en worden steeds vaker in alle openheid en met gevoel voor eigenwaarde
getoond en gevierd. Zoals Edoardo dit mooi omschrijft; een deel van de indiaanse
gemeenschappen is ontwaakt en heeft haar ogen geopend.
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Hun poging tot het herdefiniéren van een etnische identiteit via pre-Columbiaanse
religiositeit blijkt voor veel indianen zowel deel te zijn van de strijd van inheemse
sociale bewegingen voor politieke en culturele zelfbeschikking, maar ook een
individuele zoektocht naar invulling van de spirituele behoefte. Bekering naar een
pre-Columbiaanse vorm van religiositeit is dus niet puur een instrument om
erkenning, gerechtigheid en empowerment te vinden, maar kan ook de waarde van de
natuur en de mens in deze eeuw herstellen. Het verlies van de onderlinge
verbondenheid heeft een onevenwichtige en verstoorde wereld veroorzaakt en een
kosmische en bewuste spiritualiteit is nodig om het evenwicht en de harmonie in de
wereld terug te brengen. Een groot deel van de inheemse Mexicaanse bevolking
zoekt dus naar de relatie tussen een erkende identiteit met bijbehorende rechten en
een kosmische energie van het bestaan die de mens overal ter wereld zal leiden naar
spirituele verbetering, harmonie en het één zijn met de natuur.'*®

Nawoord

In het nawoord wil ik graag benadrukken dat ik een ‘buitenstaander’ ben op dit gebied.

Ondanks het feit dat ik in Mexico ben geweest en eerder literatuur onderzoek verricht
heb omtrent dit thema, ben ik me ervan bewust dat ik de situatie onmogelijk kan zien,
zoals Mexicanen dat zelf doen. Daarom mijn excuses voor eventuele onjuistheden of
fouten die onvermijdelijk voort gekomen zijn uit gebrek aan diepgaande kennis die
alleen de Mexicanen zelf hebben en natuurlijk gebrek aan tijd. Telkens weer vond ik
andere boeken en artikelen, sprak ik mensen en zag ik documentaires die een mooie
uitbreiding zouden kunnen vormen op deze scriptie. Ik werd echter gelimiteerd door
tijd en door de norm voor het aantal woorden, die ik uit noodzaak om alle punten te
kunnen belichten ruim overschreden heb. Het zou wellicht interessant zijn om in
vervolgonderzoek juist in te gaan op de verschillen tussen pre-Columbiaanse religies
en een casestudy te maken over welke culturele groepen zich in praktijk precies naar
welke pre-Columbiaanse religies bekeert, dus wat het gehele proces in praktijk op
microniveau inhoudt.
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