Barsten in katholieke monoliet 
Oprukkend protestantisme daagt Latijns-Amerikaanse kerk uit 

Van onze redacteur

BRUSSEL - Latijns-Amerika telt bijna de helft van alle katholieken ter wereld. De kans dat een Latijns-Amerikaanse aartsbisschop tot paus verkozen wordt, is voor het eerst reëel. Maar ongeloof en concurrentie door evangelische kerken knagen aan het monopolie van Rome. Hoe lang nog is het continent met de meeste katholieken ook het meest katholieke continent? 

ELK jaar op 12 december stromen uit alle hoeken van Mexico tienduizenden gelovigen toe op het heiligdom van de Virgen de Guadalupe in Mexico Stad. Ze komen per bus, in vrachtwagens, per fiets of te voet. Ze bidden, branden kaarsen, schenken geld of voeren traditionele dansen op. Dat allemaal ter ere van de Maagd Maria, die in 1531 verscheen aan de eenvoudige indiaan Juan Diego, met de vraag ,,geef me een plaats in je hart en in je land''. De koloniale geestelijken erkenden het mirakel. De indianen kregen een plaats in het Rijk Gods en zij omarmden massaal het geloof. Vandaag telt het continent 528 miljoen gedoopte gelovigen, bijna de helft van de katholieken wereldwijd. 

De Virgen de Guadalupe is bij uitstek het symbool van het katholieke Latijns-Amerika. Haar beeltenis siert zowel taxi's als het bureel van machtige politici en zakenlui. Pelgrims bidden haar om verlossing uit armoede of ziekte, een veilige oversteek van de Río Grande of nieuws van een geëmigreerd familielid in de Verenigde Staten. De meest getormenteerde zielen leggen in een ware martelgang de weg naar het schrijn op hun knieën af. 

Zelfpijniging is niet uitzonderlijk in de Latijns-Amerikaanse geloofsbeleving. In het Mexicaanse zilverstadje Taxco geselen boetelingen zich tijdens de paasprocessies tot bloedens toe. Antropologen zien hierin een restant van de voor-Spaanse rituelen. Offers en zelfmutilatie dienden toen om de eeuwige cyclus van dood en heropstanding draaiende te houden. De figuur van de lijdende Christus vond een vruchtbare bodem in de indiaanse Nieuwe Wereld. 

***

Dit is het geloof in Latijns-Amerika: intens en authentiek, maar ook sterk geritualiseerd en volks. Hardnekkig in onorthodoxe praktijken, maar tegelijk met groot ontzag voor de officiële kerk. Traditioneel, folkloristisch en kleurrijk, maar door en door devoot. Johannes Paulus II hield van dit continent van de hoop. Hij ging er achttien keer op bezoek. 

En toch is Latijns-Amerika ook een zorgenkind voor de katholieke kerk. Want is dit volksgeloof wel immuun voor het proces van secularisering dat met de toenemende verstedelijking, welvaart en democratisering gepaard gaat? Er zijn weinig of geen betrouwbare cijfers over de effectieve geloofspraktijk op het continent. 

Antropoloog Elio Masferrer, voorzitter van de Asociación Latinoamericana para el Estudio de las Religiones, bestudeert de situatie in Mexico. Hij stelde vast dat de priester gemiddeld 65 jaar is. Zeker in de steden loopt het kerkbezoek achteruit en ook daar vervreemden almaar meer jongeren van de kerk door de conservatieve seksuele moraal. ,,Als de kerk niet haar centralistische structuur en autoritaire stijl wijzigt, stort ze over vijftien jaar in elkaar in Latijns-Amerika'', waarschuwt Masferrer tegenover het persbureau IPS. Toch is niet ontkerkelijking de grootste bedreiging voor het katholicisme in Latijns-Amerika, zeggen andere waarnemers. Modernisering leidt niet automatisch tot secularisering. Bewijs van het tegendeel zijn de VS, die ondanks hun ontwikkelingsgraad toch door en door religieus blijven. Latijns-Amerika blijft een zeer sacrale cultuur. De grootste bedreiging voor de kerk doet zich op haar andere flank voor: de concurrentie van evangelische kerken uit de VS - de katholieke kerk spreekt zelf systematisch van 'sekten'. 

***

De Amerikaanse antropoloog David Stoll heeft de doorbraak van evangelische kerken in Centraal-Amerika beschreven in ,,Is Latin America turning protestant?'' . Ze kregen voet aan de grond na de aardbeving van 1976, toen samen met de hulpgoederen de eerste predikanten landden. De Amerikaanse en plaatselijke overheden lieten welwillend begaan, want de evangelisten vormden een tegengewicht voor de politiek strijdlustige bevrijdingstheologie. Oorlogsmoeheid deed de rest. Veel armen keerden zich af van de officiële kerk, synoniem voor repressie en corruptie. Maar ze keerden zich ook af van het politieke verzet. 

In Guatemala bijvoorbeeld, had de guerrilla met morele steun van de basiskerk, de massa gemobiliseerd. Maar achteraf bleek ze militair niet in staat de indianen te beschermen tegen de moorddadige repressie. De evangelische kerken nestelden zich in het ontstane vacuüm. 

In Nicaragua slaagde de volksopstand er wel in het Somoza-regime omver te werpen. In de eerste Sandinistische regering zaten verschillende priesters. Maar daarop ontketende de Amerikaanse regering een bloedige contrarevolutie en wees Johannes Paulus de priesters-politici openlijk terecht. Ook daar zochten veel mensen, het oorlogsgeweld moe, hun heil in evangelische kerken. 

Met hun extatische vieringen, charismatische voorgangers, strikte arbeidsethos, puriteinse moraal en politieke apathie beloven deze kerken hun gelovigen een individuele uitweg uit de armoede, of op zijn minst een moment van illusie, een vlucht. In Guatemala zou een derde van de bevolking evangelisch geworden zijn. In Brazilië zouden jaarlijks een half miljoen mensen het katholicisme verlaten. 15 procent, zo schat men, van de totale Latijns-Amerikaanse bevolking zou nu al tot een evangelische kerk behoren. Onder hen ook heel wat van de hogere klassen. 

Volgens professor emeritus en jezuïet Georges De Schrijver, die de kerk in Latijns-Amerika volgt, heeft Johannes Paulus II mee de deur opengezet voor deze kerken. ,,Door zijn veroordeling van de bevrijdingstheologie en het benoemen van conservatieve bisschoppen heeft de kerk zich van de basis vervreemd. Armen vinden nu steun bij die charismatische groepen. Dat verontrust mij, want de puriteinse arbeidsethos van die kerken is volledig gericht op het instappen in de neoliberale economie.'' 

***

Maar de voorstelling van evangelische kerken als escapistisch of oplichterij is soms te eenduidig. Ook onder hen ijveren sommige groepen voor mensenrechten en sociale rechtvaardigheid. Omgekeerd is het evenmin waar dat onder Johannes Paulus II, de sociale rol van de katholieke kerk in Latijns-Amerika is uitgespeeld. Het instituut heeft altijd dat dubbele gelaat gehad; legitimatie voor behoudsgezinde machthebbers, bron van verzet voor verschoppelingen. Terwijl in de 16de eeuw de ene franciscaan indianen verbrandde, pleitte de andere bij de Spaanse koning voor een menswaardige behandeling. Het was een dorpspastoor die de Mexicaanse onafhankelijkheidsstrijd tegen de Spaanse - en katholieke - elite inluidde. En zelfs Oscar Romero van El Salvador was de aartsbisschop van het regime tot hij radicaal voor de armen koos. Hij werd op 24 maart vermoord door een doodseskader terwijl hij de mis opvoerde. De dag ervoor had hij de militairen nog gesmeekt op te houden met de repressie. 

Op veel plaatsen in Latijns-Amerika is de katholieke kerk nog altijd een motor van verzet. Er worden nog altijd religieuzen vermoord wegens hun inzet voor de armen. En Oscar Rodríguez Maradiaga, aartsbisschop van Honduras en 'papabile' genoemd, doet zéér politieke uitspraken over de ongelijkheid in de wereld en de verantwoordelijkheid van de Wereldbank, het IMF, het kapitalisme en de westerse wereld daarbij. 

De Vlaamse theoloog en kenner van de Latijns-Amerika Jacques Haers gelooft nog in de kracht van de Latijns-Amerikaanse kerk. ,,Zolang ze die motor voor sociale verandering blijft. Het is een geloof dat nog in het concrete, materiële leven van de mensen geworteld is, in hun dagelijkse strijd om te overleven. Ik hoop zelfs dat die kerk een veel grotere rol kan spelen in de internationale kerk. De evangelische kerken zijn geen bedreiging, maar een uitdaging voor de katholieke kerk. Beantwoordt zij nog aan de noden van de gewone mensen?'' 
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