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Аннотация: в данной работе анализируются процессы христианизации индейцев, проживавших на территории современной Мексики, и влияние католицизма на местные верования и обычаи.

Актуальность представленного исследования обусловлена важностью вопроса кросс-культурной коммуникации как в современной жизни, так и в научной практике историков, религиоведов, социологов и иных специалистов социально-гуманитарного профиля.

Объект исследования - религиозный синкретизм в истории мировых цивилизаций.

Предмет исследования - синтез католичества и местных верований в Мексике.

Гипотеза исследования заключается в предположении о том, что католичество, появившееся на мексиканских территориях в начале XVI в., существенно трансформировало религиозные представления и практики индейцев.

Результатом исследования является вывод о весомом вкладе католицизма в изменение системы ценностей и верований коренного населения, что проявилось в:

1. Очевидном избавлении от жертвоприношений и идолопоклонничества.

2. Ассимиляциии и переосмыслении местных праздников.
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Религия коренного населения Мексики
На территории современной Мексики проживали племена древних майя, у которых существовала своя религия (майяизм). Это система верований древних индейцев Мезоамерики в доколумбовый период, которая была связана с почитанием множества богов и при этом пронизывала все аспекты жизни майяского общества, а также имела космологический характер. 

У коренных индейцев было множество групп богов и духов, которым они поклонялись: плодородия и воды, охотничьи боги, божества огня, звёзд и планет, смерти, войны и т.д. [5] В честь них проводились различные ритуалы, призванные заполучить расположение той или иной сущности. Также майя практиковали жертвоприношения. Кроме того, важной составляющей были тотемы, рукописи, храмы, скульптурные изображения божеств.
Христианизация коренного населения Мексики
Обращение местных племен в католическую веру происходило, зачастую, огнем и мечом, а также сопровождалось уничтожением всех культовых объектов: оккультных текстов, храмов языческих божеств и их идолов. Христианские священники таким образом хотели показать индейцам все бессилие местных божеств перед Богом. Кроме того, и корона, и конкистадоры, и церковнослужители не мыслили о воцарении католичества в недавно завоёванных территориях без разрыва со старыми традициями и верованиями [1]. 

Основной проблемой в обращении коренного населения было незнание языка майя среди католической миссии. Для понимания местных в плен брались наиболее грамотные индейцы, которые должны были выступать в роли переводчиков. Однако это не принесло особых результатов, так как даже понимая произносимые слова, местное население не понимало смысла, так как молебны были слишком отвлеченными по их мнению. Для решения проблемы с пониманием майяского языка была предпринята попытка составления алфавита. Этим занялся второй епископ Юкатана – Диего де Ланда [1]. Полагая, что использование миссионерами языка майя ускорит обращение индейцев в христианство, де Ланда решил изобрести свой собственный «алфавит майя». При помощи двух иероглифически грамотных индейцев, он составил список соответствий между майяскими иероглифами и испанскими буквами. Де Ланда не знал, что письменность майя была не алфавитной, а логосиллабической, а помогавшие ему майя в некоторых случаях записывали не произношение испанских букв, а их название (например, be, hache, ka, cu). Всего де Ландой было записано 27 знаков (плюс 3 знака в примерах написания слов), которые, по его мнению, соответствовали буквам испанского алфавита [2]. Де Ланда также принимал участие в создании латинской письменности для юкатекского языка — вероятно, первой латинской письменности для мезоамериканских индейцев. 

Основную роль в христианизации индейцев играли нищенствующие монашеские ордена, так как по мнению Испанской короны подобная мера могла бы способствовать более быстрому распространению католичества. Эрнан Кортес настаивал, чтобы в колонии посылали только монахов. Он писал королю: «Если мы будем иметь здесь епископов и прелатов, они, следуя обычаю, который в наказание за наши грехи существует сегодня, станут распоряжаться доходами церкви и тратить их на внешний блеск и удовлетворение других пороков, оставляя поместья в наследство своим родственникам и детям... Если же индейцы увидят слуг господних во власти Мамоны, ведущими себя легкомысленно, и узнают, что служители церкви погрязли в пороках, как то происходит в наше время в Испании, то сие навлечет на нашу веру их презрение и аборигены посчитают ее издевкой. И это может принести столько вреда, что, я думаю, никаким количеством проповедей его не исправить» [1].

Для упрощения христианизации индейцев, монахи и священники читали более короткие проповеди, уменьшали количество постов, а также из 43 обязательных к исполнению праздников местным племенам было разрешено соблюдать лишь 12 за исключением воскресений, а неофитов на два года освобождали ото всех податей. Кроме того, католическая миссия уделяла особое внимание индейским вождям, разрешая им ездить на лошадях, носить оружие и принимать дворянские звания с созданием соответствующих гербов, а для их детей были созданы специальные школы; для простых индейцев были введены иные льготы – добровольно принявших христианство церковь могла защитить от попадания в рабство. 

Миссионеры посылали в Мадрид отчеты о том, как легко идет обращение индейцев в новую веру. Однако это было далеко не так. Многие вожди яростно противились христианству и отказывались предать веру отцов. В ответ на это испанцами применялись не столько аргументы в теологических спорах, сколько массовые репрессии и иные виды давления. Де Ланда описывает несколько эпизодов применения испанцами террора в качестве инструмента усмирения. В «Сообщениях» рассказывается о волнениях жителей города Иобаина в провинции Челей. Для подавления восстания испанцы заперли в одном доме несколько знатных индейцев, предварительно заковав их, и подожгли дом [3]. Кроме того, испанцы уничтожали целые селения, сжигая их дотла и разрушая до основания, и при этом избивали или убивали с особой жесткостью местных жителей. Так, в период с в 1851 по 1901 года мексиканское правительство вело войну с независимой индейской областью со столицей в Чан Санта-Крус. В 1901 году город был разрушен, а во время своих наступлений колониальное правительство сжигало близлежащие деревни [2]. Помимо этого, есть также сведения о том, что испанцы могли позволить себе жестокость по отношению к коренному населению из своей собственной прихоти. У Бартоломе де лас Касаса можно найти описание того, как конкистадоры из чистого любопытства дали команду собаке взять касика (колонизаторы использовали данный термин для всех индейских вождей), вследствие чего он был разорван на куски [4]. 
Сопротивление индейцев принятию христианства было в основном пассивным, ибо массовое истребление коренного населения, сопутствовавшее военной конкисте, убедило аборигенов, что в открытой борьбе они не смогут победить колонизаторов. Стоит отметить, что еще одной проблемой в восстании местного населения являлась раздробленность среди индейских вождей, из-за чего силы восставших были сильно разобщены и раздроблены на отдельные очаги [2]. Тем не менее, хронисты XVI в. неоднократно упоминают о поджогах монастырей и церквей, о нападении на миссионеров и о других проявлениях враждебного отношения индейцев к христианской вере и ее заморским носителям. 
Влияние католичества на местные верования

К настоящему времени доминирующе религией в Мексике является католичество, но с середины 50-х годов ХХ века на территории страны началось возрождение коренных индейских верований. Наиболее крупная организация, которая занимается восстановлением религии и философии ацтеков – это Мексикайотль. Лидерами этого движения выступали Антонио Веласко Пинья, Родольфо Ньева Лопес и Франсиско Хименес Санчес. Последнего даже удостоили титула Тлакаэлель, а в 1970-х годах под его руководством была основана Ин Калтонал (Дом Солнца), который также называли Мексиканской церковью. Последователи этого течения уверены в том, что только верования древних ацтеков являются проявлением настоящего мексиканского духа. В это же время деятели Мексикайотля контактировали с сомнительными представителями движения национализма чикано (проаборигенные националисты, требовавшие признать инклюзивность местного населения и наделить их должными правами). 

Ввиду того, что многие сведения о религии местных племен были уничтожены во время христианизации Мексики, современные попытки возродить традиционные верования скатываются либо в неошаманизм и не отражают сути утраченных религий, либо в синтез христианской и местных религий. Ярким примером такого смешения можно считать Праздник Смерти или же День Мертвых, который ежегодно проводится в Мексике. Корни этого мероприятия восходят к верованиям майя и ацтеков, по поверьям которых души умерших родственников посещали семьи. В этот день приносились дары богине смерти Миктлансиуатль и строились стены черепов (цомпантли). В настоящее время День Мертвых календарно совпадает с Днем всех святых и Днем всех душ. 

Современным аналогом цомпантли служат фигурки черепов, скелетов, ярко украшенных и одетых. Сама святая Смерть у мексиканцев ассоциируется с Девой Марией и Миктлансиуатль одновременно. Несмотря на то, что праздник называется День Мертвых, устраиваются массовые гуляния, готовятся сладости, одеваются самые яркие наряды и проводятся парады. Для того, чтобы покойные родственники не гневались на живых, для них готовятся любимые кушанья и относятся специально на могилы. На кладбищах мексиканцы также ведут себя непривычно для европейца – они могут петь и плясать. Примечательно, что на угощениях в виде черепов часто изображаются кресты. Стоит отметить, что ввиду влияния католичества усопших хоронят по христианскому обряду, хотя в доколумбовый период было обычной практикой захоронение около порога дома, чтобы умершие могли защищать ныне живущих родственников. Подобный праздник ярко показывает синтез католичества и местных верований, а также влияние одной религии на другую. 

Также нельзя забывать и о различных религиозных течениях, которые сформировались или еще формируются в Мексике на фоне синтеза католичества и местных верований. Так, например, можно упомянуть культ Святой Смерти, который никак не связан с Днем Мертвых. Основой для образа Смерти тут также служат ацтекская и майяская богиня и Дева Мария, но основными почитателями культа являются члены ОПГ и различных наркокартелей. 

Интерес вызывают и похороны в некоторых регионах страны. До сих пор некоторые индейцы на похоронах не выказывают своей горечи и боли от утраты, считая, что страх лишь оскорбит их умершего родственника или близкого человека, что нехарактерно для христиан. Также среди индейцев Юкатана существует вера в перерождение душ наравне с христианскими представлениями о смерти: мертвые попадают на суд божий, грешники отправляются в Ад, праведники в Рай, но в конце концов все снова попадают на землю, воплощаясь в новорожденных детей, животных и даже в воздушные вихри [5].  

Заключение
Таким образом, католичество довольно сильно повлияло на религию индейцев Мексики. Оно внесло множество изменений в их систему ценностей и верований, начиная с очевидного избавления от жертвоприношений и идолопоклонничества и заканчивая ассимиляцией и переосмыслением местных праздников. Похожую ситуацию можно увидеть во всем регионе Мезоамерики, в таких странах, как Гватемала, Гондурас и Сальвадор, где отмечается также День Мертвых, и в Боливии, где ежегодно проводится похожее событие – День Черепов. Это празднование несколько отличается от мексиканского аналога тем, что тут больше превалируют народные черты. Например, эксгумация останков, освящение их в церкви и последующее их возвращение. Кроме того, интересна одна деталь: боливийцы хоронят усопшего, ждут 40 дней, а затем достают останки, отделяют череп от туловища и перезахоранивают мертвого, а голову освещают в местной церкви и помещают в специальный раствор.

Подобное отношение не поддерживается Ватиканом, а в последние годы и местными церквями. Священники стоят на том, чтобы местные прекратили проводить этот оккультный и демонический праздник.
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