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Der Protestantismus in Zentralamerika.
Modernisierung und Identititskonstruktion

1. Historische Dimension

In Zentralamerika begann die protestantische Mission unter britischem Ein-
fluss im 18. Jahrhundert. Sie war eingebettet in die britisch-spanische Rivali-
tat sowie die ethnische Differenz zwischen “spanischer” und nicht-“spani-
scher” (vor allem schwarzer) Bevolkerung. Im Falle etwa der Jamaican Bap-
tists in Costa Rica, der Episcopals in Panama oder der Herrnhuter bei den
Miskito trat der Protestantismus als eine Strategie ethnischer Identitétsaffir-
mation gegeniiber der katholisch geprigten spanischen Dominanzkultur auf.
Auf dhnliche Weise wurde der Protestantismus nach der Unabhéngigkeit zu
einer kulturellen Strategie liberaler Eliten gegen die Konservativen.

Das Bild blieb freilich nicht lange homogen. Zunéchst kamen die so ge-
nannten historischen Kirchen nach Zentralamerika. Sie verfolgten iiber Er-
ziehung ein kulturell orientiertes Projekt. Missions- und konversionsorien-
tierte Organisationen zogen schon in der ersten Hilfte des 20. Jahrhunderts
nach. Damit begann der Protestantismus, sich in den unteren Bevdlkerungs-
schichten zu verbreiten. Dies geschah besonders im Rahmen léndlicher
Strukturverinderungen durch groBflichige Monokulturen und durch den
Beginn gezielter “Indianermission” insbesondere im Falle Guatemalas.

Gegen Mitte des 20. Jahrhunderts erzielte der Protestantismus die hochs-
ten Konversionsraten auf dem Land. Schon makrosoziologische Daten er-
lauben es, die Konversion als Strategic des Uberlebens und der Identitétsbe-
hauptung unter Bedingungen von Migration und Semi-Integration aufzufas-
sen. In den Jahrzehnten ab 1960 hat es freilich auch in den Stddten ein
stirkeres Wachstum gegeben, und zwar unter den Bedingungen der stidti-
schen Modernisierung und Biirokratisierung sowie der Biirgerkriege in ver-
schiedenen Léndern.

*  Fiir statistisches Material danke ich Henri Gooren und Clifton Holland, fiir fachkundige
Hinweise Andrea Althoff. Zu den folgenden Ausfithrungen bis in die achtziger Jahre vgl.
Schifer (1992) mit weiterer Literatur.
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Eine gingig gewordene Typisierung unterscheidet zwischen den folgen
den Positionen im Protestantismus: Historischem Protestantismus, Evangcli
kalen, Pfingstkirchen sowie Neopfingstkirchen. Zum historischen Protestan
tismus zihlen Kirchen wie etwa Lutheraner, Reformierte, Presbyteriancr,
Episcopale und Methodisten. Sie sind traditionell auf die stidtische tnd
lindliche obere Mittelschicht konzentriert. Evangelikale umfassen weitge
hend Baptisten, die Mision Centroamericana, Nazarener und die Alian=
Cristiana y Misionera. Sie sind traditionell in den unteren und mittleren
Schichten anzutreffen. Traditionelle Pfingstkirchen sind die Asambleas
Dios, Iglesia de Dios (Cleveland) und die Iglesia Cuadrangular. Diese Kir-
chen kénnen auch als Unterschichtkirchen bezeichnet werden, da sie sich
hauptsachlich aus Mitgliedern dieser Schichtung zusammensetzen. Neo-
pfingstkirchen hingegen sind nationale Gemeinschaften, die der oberen Mi-
tel- und Oberschicht zuzuordnen sind. Einige Vertreter dieser Kategorie sind
FEl Shaddai, El Verbo, Vida Abundante und Amor Viviente.

So ldsst sich die Verteilung der protestantischen Stromungen im gesell-
schaftlichen Raum in groben Ziigen aufzeigen. Es scheint mir allerdings im
Blick auf die Analyse der gesellschaftlichen Rolle des Protestantismus inte-
ressanter, die Unterscheidung von “historischem” und “evangelikalem” Pro-
testantismus zu ersetzen durch die zwischen liberalem und konservativem.
Dic erste Kategorie erfasst dann jene Kreise der evangelikalen und histori-
schen Kirchen mit eher (links-)liberaler religidser und politischer Orientie-
rung; die zweite Kategorie erfasst jene Kreise aus historischen und evangeli-
kalen Kirchen, die religiés und politisch konservativ sind und zum Funda-
mentalismus tendieren.

Weitere wichtige Positionen im religidsen Feld werden eingenommen
vom Katholizismus. Der traditionelle Katholizismus gliedert sich in den
“Volkskatholizismus™ der breiten unteren Schichten und den “Kulturkatholi-
zismus” der alten Oligarchie. Dazu kommt zum einen die katholische Basis-
bewegung in der lohnabhingigen Unterschicht und bei kleinbiirgerlichen
Intellektuellen. Die Bewegung ist zahlenmiBig deutlich zuriickgegangen.
Des Weiteren ist die katholisch-charismatische Bewegung zu nennen. Diese
operiert zum Teil in der traditionellen Unterschicht (wie grofe Teile der
Pfingstbewegung) und — mit anderen Praktiken — in der modernisierenden
Mittel- und Oberschicht (shnlich der Neopfingstbewegung). Dazu kommen
mit steigender Tendenz nicht-christliche religiose Praktiken (2,4%) sowie
nicht-religiése Menschen (9,4%; Holland 2002, nach CID-Gallup-Umfragen
1995-1997). Bei diesen Angaben ist mit einer hohen “Dunkelziffer” zu rech-
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nen. Insbesondere Praktiken des New Age laufen in etablierten religitsen
Stromungen leicht mit (z.B. bei Charismatikern, Neopfingstlern, Histori-
schem Protestantismus) — dhnlich wie die indigene Religion im Volkskatho-
lizismus. Und den Agnostizismus gibt es nicht nur in programmatischer
l'orm, sondern auch als praktischen Agnostizismus, etwa im Kulturkatholi-
zismus der Oligarchien.

Durch stiirkere soziale Mobilitit und Veréinderung der religiosen Prakti-
ken in den verschiedenen Kirchen kommt es zu Verschicbungen im religio-
sen Feld generell und im Protestantismus im Besonderen (Schéfer 2003).
Besonders wichtig sind zwei Trends: In Gruppen mit sozialer Aufwirtsmobi-
litat oder entsprechender Pritention wird der neopfingstliche Einfluss stér-
ker; Gruppen mit Abwirtsmobilitdt werden pfingstlich. AuBerdem ldsst sich
cine erhebliche Schwichung der linken Basisbewegung im liberalen Protes-
tantismus und im Katholizismus konstatieren. Ahnliches trifft auch fir die
katholische Position des religidsen Feldes zu, in der die Orthodoxie im Ver-
gleich zur charismatischen Bewegung immer weniger Gliubige mobilisieren
kann.

Der Protestantismus ist heute zur zweitwichtigsten Kraft im religidsen
Feld geworden: Zu ihm bekennen sich im zentralamerikanischen Durch-
schnitt immerhin 16% der Bevolkerung. Nach Landern aufgeschliisselt er-
gibt sich folgendes Bild: Costa Rica 14%, El Salvador 16,8%, Guatemala
25%, Honduras 21%, Nicaragua 12%, Panama 7,3% (Angaben nach Holland
auf der Basis von CID-Gallup Daten).

Die hohen Zahlen bedeuten aber nicht, dass der Protestantismus weiter-
hin quantitativ stark zundhme. Nachdem die politische und militérische Kri-
se nach 1990 ihren Hohepunkt iiberschritten hat, verlieren die Angebote
einer religiosen Interpretation der Krise und der Konstruktion neuer Identitit
offensichtlich an Attraktivitit (Gooren 2001: 188). Allerdings ist die Présenz
der hochst aktiven protestantischen Minderheit gesellschaftlich durchaus von
Bedeutung.

Es stellen sich folglich zwei Fragen: Wie kommt es zur Herausbildung
protestantischer Bewegungen in den zentralamerikanischen Gesellschaften?
Und wie wirken sich die Aktivititen dieser Bewegungen in den aktuellen
gesellschaftlichen Prozessen Zentralamerikas aus?

2. Mobilisierungsfaktoren: objektive Sozialdaten

Schon die objektiven Daten legen nahe, die Herausbildung protestantischer
Gruppen und Bewegungen in einen engen Zusammenhang mit wirtschaft-
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lichen und gesellschaftlichen Umwilzungen zu stellen. Hier nur zwei Bei-
spiele:

Das Departement Escuintla, insbesondere die Gemeinde Tiquisate/Gua-
temala, wurde schon 1936 durch eine Bananenplantage der United Fruit Co.
(UFCO) durchgreifend umstrukturiert. “Tiquisate has been called an out-
standing example of productive efficiency and social disorganization...
Drunkenness, prostitution, lax family relations, strong social antagonisms are
all present” (Dessaint 1962: 349). Im Jahre 1940 leitete der US-amerikani-
sche Missionar John Franklin eben dort dic Arbeit der Asambleas de Dios
(Assemblies of God) ein. Diese Wandlungsprozesse, eine starke Einwande-
rung sowie das neue religiose Angebot verursachten ein rasches Wachstum
der Pfingstbewegung. 1950 lag Escuintla mit einem protestantischen Bevol-
kerungsanteil von 5,9% deutlich iiber dem nationalen Durchschnitt von
2,8%. Im Baumwollboom der fiinfziger Jahre, wihrend dem auch eine starke
Industrialisierung erfolgte, wuchs der Protestantismus weiterhin iiberdurch-
schnittlich: 1964 lag der protestantische Bevélkerungsanteil in Escuintla bei
11,2%, deutlich tiber dem nationalen Durchschnitt von 7,3%. Nach vollzo-
gener Umstrukturierung und bei Stillstand der Einwanderungsrate wuchs der
Protestantismus nur noch unterdurchschnittlich. In den achtziger Jahren lag
das Departement nur noch knapp iiber dem guatemaltekischen Durchschnitt.
Allerdings hatte sich der Anteil der Pfingstbewegung am dortigen Protestan-
tismus deutlich erhoht. Vergleichbare Entwicklungen lassen sich auch in
anderen Lindern beobachten. So wurden die honduranischen Departements
Santa Barbara, Ocotepeque und Copan seit den siebziger Jahren in die Ag-
rarexportwirtschaft integriert und sind ebenfalls protestantische Missions-
schwerpunkte. Ahnliches ldsst sich auch aufzeigen fiir den Zusammenhang
zwischen kriegerischer Gewalt und Wachstum des Protestantismus (Schifer
1992a: 131).

Ein Faktor des religiésen Feldes selbst ldsst sich dieser Beobachtung
hinzufiigen: die Quantitit und Qualitét katholischer Prisenz. Beispielsweise
bot Choluteca (Honduras) alle gesellschaftlichen Voraussetzungen fiir einen
starken Protestantismus. Breite katholische Basisarbeit seit den sechziger
Jahren hat freilich die neue religiose Nachfrage weitgehend befriedigen kén-
nen. Anders in Guatemala, insbesondere im Quiché, wo die katholische Ba-
sisbewegung gewaltsam niedergeschlagen wurde und hohe Konversionsraten
(auch taktischer Art) die Folge waren.

Es liegt freilich auf der Hand, dass sich gesellschaftliche Umbriiche nicht
in allen Schichten auf die gleiche Weise bemerkbar machen. Der unter-
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schiedlichen Nachfrage entsprechen unterschiedliche Bewegungen innerhalb
des Protestantismus. So operiert die neopfingstliche Bewegung vor allem in
der stidtischen oberen Mittelschicht und Oberschicht. Thre Praxis entspricht
einer religisen Nachfrage, die aus der Erfahrung relativer Deprivation (Ne-
gation sozialer Laufbahnperspektiven) aufgrund der wirtschaftlichen, politi-
schen und militérischen Lage der achtziger Jahre entspringt. Und sie reagiert
auf die gesellschaftliche Legitimititskrise sowie auf das Nein der katholi-
schen Hierarchie zur unterschiedslosen Legitimation von Herrschaft. In die-
sem Sinne ist auffillig, dass in Guatemala in den achtziger Jahren eine starke
Neopfingstbewegung existierte, die bei deutlicher Opposition zur katholi-
schen Hierarchie — insbesondere zur Menschenrechtspolitik des Erzbischofs
Penados — eigene politische Projekte verfolgte und damit stark an Einfluss
gewann. In Nicaragua hingegen wurde die politische Opposition zu den San-
dinisten von der katholischen Kirche angefiihrt, wodurch diese eine mogli-
che neopfingstliche Klientel selbst absorbierte; es gab in Nicaragua nur we-
nige Gemeinden schwach neopfingstlicher Tendenz, und zwar innerhalb
grofierer Pfingstkirchen wie der Asamblea de Dios.

Auf der Grundlage objektiver Sozialdaten lassen sich auch iiber den Zu-
sammenhang von Protestantismus und indigener Bevolkerung in den achtzi-
ger Jahren einige Aussagen machen.

In Nicaragua verfestigte sich das historische Muster des Herrnhuter Pro-
testantismus (Moravian Church) als eines der Instrumente der Identitéts- und
Freiheitssicherung der Miskito gegen die “spaniards”. Es wurde auch gegen
den sandinistischen Versuch einer Integration der Miskito in die Revolution
mobilisiert.

In Guatemala kam es im Laufe der Aufstandsbekdmpfung unter den in-
digenas des westlichen Hochlandes zu einem starken Anwachsen des Protes-
tantismus. Dies rief Spannungen bei der Orientierung der indigenas an der
traditionellen Religion hervor. Die Bindung der traditionellen Kultur an den
Maisanbau wurde durch 6konomische Verinderungen seit den dreiBliger
Jahren aufgebrochen. Neben einer traditionellen, weiter am Mais orientierten
dorflichen Mittelschicht (die eng mit dem Cargo-System' verbunden ist und
somit hohen traditionellen Status genielit) entstanden zwei neue soziale Posi-
tionen in den Dérfern, die mit dem indigenen fiesta-System brachen: die
Kleinkapitalisten (Kaffee, Lastwagen) und die besitzlos gewordenen Tage-

1 Die traditionelle zivil-religidse Organisation indigener Gemeinden, in der sozialer Status
eng mit kostspieligen Verpflichtungen (z.B. dem Ausrichten von Patronatsfesten) gegen-
iiber der Dorfgemeinschaft verbunden ist.
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|shner (Annis 1987). Erstere neigten historischen und evangelikalen Kirchen
zu, letztere wurden Mitglieder in Pfingstkirchen (Katolla-Schéfer 1987). Der
Protestantismus ist also auch hier eingebunden in Strategien des Umgangs
mit bruchstiickhafter Modernitit. Manchmal ist dabei strikte Ablehnung in-
digener Briuche niitzlich, z.B. bei starkem sozialem Druck, manchmal nicht.
Bestimmte Brauche werden dabei stirker abgelehnt als andere: z.B. die fies-
tas und das Trinken im Unterschied zu Heilern, Naturmedizin und dem
Wahrsagen. Von einer grundsitzlichen Unvereinbarkeit von Protestantismus
und indigener ldentitit kann man nicht sprechen (Weisshar 2000).

In den achtziger Jahren war das Anwachsen des Protestantismus unter
den guatemaltekischen indigenas zudem iiberlagert vom militdrischen Druck
auf religiose Widerstandsbewegungen, vor allem die katholische Basisbewe-
gung. Somit haben die Ubertritte zum einen auch mit einer radikalen psychi-
schen Desorientierung durch die unmittelbare Gewalt und die mittelbaren
Kriegsfolgen zu tun; zum anderen aber auch mit Opportunitit: iiberlebens-
taktischer oder auch militdrisch-taktischer (Schifer 1989).

Sozialstatistische Daten lassen zudem erkennen, dass Frauen im Protes-
tantismus stirker prisent sind als Manner (Gooren 2001: 173; fiir Costa Rica
s.a. Bastian et al. 2000: 189). Dies lasst sich auch in den Versammlungen
beobachten. Es sollte allerdings nicht {iberbewertet werden, denn auch im
Katholizismus sind Frauen kirchlich aktiver als Meénner.”

3. Mobilisierungsfaktoren: religiése Dispositionen der Akteure

Entscheidend fiir die Verbindung zwischen sozialer Lage und Mobilisierung
ist allerdings, wie die Akteure ihre persénliche Situation erfahren. Die Mobi-
lisierung von Bewegungen kann also besser verstanden werden, wenn man
die Dispositionen der Wahrnehmung, des Urteilens und des Handelns der
Akteure untersucht.

Aus diesem Blickwinkel kann man das protestantische Feld Mitte der
achtziger Jahre in drei Arten von Bewegungen gliedern. Erstens jene, die
defensive Identitdtspolitik durch Riickzug aus gesellschaftlichen Handlungs-
zusammenhiingen betreiben; zweitens Bewegungen, die Abwirtsmobilitét
ihrer Mitglieder durch Bewahrung des gesellschaftlichen Status quo zu ver-

2 Gleichwohl wird deutlich, dass Frauen durch dichtere und stéirker familienbezogene
religiose Beziehungsnetze bei Pfingstkirchen mehr Bestitigung erfahren. Vor allem aber
gilt, dass durch den Verzicht der Ménner auf Alkohol, Tabak, cantinas (Kneipen), Zweit-
frauen u.a. das Familienleben generell stabilisiert wird. Frauen treten somit objektiv als
Vorkampferinnen einer religiésen Rationalisierung familisirer Okonomie auf.






















































