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Der Sinngehalt des Christentums wird auf der ganzen Welt von indigenen Volkern
wiederentdeckt, die sich mit dem Land und dem Wasser - in Ozeanien wird dies
Fonua bzw. Moana genannt - identifizieren. Ebenso kennen wir Spiritualitidten
und Theologien, deren Bezugspunkt das Land - in der Andenregion Pachamama
genannt - und das Wasser - im Amazonasgebiet und an den Ufern von Fliissen
und Meeren Siid- und Mittelamerikas - ist. All diese Gebiete werden vom Volk
der Kuna (sie leben in Panama und Kolumbien) Abya Yala genannt.

Was sind die Hauptmerkmale von indigenen/indianischen Theologien? Ich
mdchte hier unterschiedliche Typen und Phasen, Ausgangspunkte, Personen und
Gemeinschaften, die Theologie hervorbringen, Themen, Ziele, Methoden und mis-
sionarische Dimensionen indigener christlicher Theologien in Abya Yala untersu-
chen.

l. Indigene Vélker treten in Erscheinung: ein neuer
Kairos

Im Zuge ihrer Generalversammlung in Aparecida (2007) haben die Bischofe
Lateinamerikas und der Karibik das Auftauchen eines neuen gesellschaftlichen
und kirchlichen Akteurs zur Kenntnis genommen:

»Heute treten die Indigenen und Nachkommen der Afrikaner in der Gesellschaft und in
der Kirche wieder hervor. Dieser Moment ist ein ,Kairos’, in dem die Kirche diesen
Menschengruppen respektvoll begegnen kann: Sie fordern die volle Anerkennung ihrer
individuellen wie kollektiven Rechte und verlangen, mit ihrem Weltverstindnis, ihren
Werten und ihrer eigenen Identitit in der katholischen Welt ernst genommen zu
werden, damit die Kirche ein neues Pfingsten erfdhrt. “!

Dass die indigenen Vélker in Erscheinung treten, stellt einen neuen Kairos und
ein neues Pfingsten dar. Die indigenen Vélker sind zu aktiv Beteiligten an den
gesellschaftlichen, politischen, wirtschaftlichen und kulturellen Dimensionen ih-
rer Gemeinden und Regionen geworden. Innerhalb der katholischen Kirche gibt
es indigene Frauen und Méinner, Diakone, Priester und auch einige Bischife.
Doch die Beteiligung Tausender von indigenen Laien, die ein Dienstamt inneha-
ben (Katecheten, Prediger, Musiker, Singer, Heiler, Leiter von Gebetsgruppen
usw.), ist der Autoritdt des Klerus unterworfen. Die Beteiligung von Angehorigen
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indigener Vélker vollzieht sich nur innerhalb vorgegebener Strukturen, und sie
haben wenige Moglichkeiten, in einen Dialog mit ihrer eigenen indigenen
Spiritualitit zu treten.

Jhonny Montero aus Bolivien schreibt, dass in Aparecida Indigenas als die neuen
~Gesichter der Armen® und als Aktive in Kirche und Gesellschaft dargestellt
werden. Das Auftauchen der Indigenas werde als ein Zeichen der Gnade und als
ein neues Pfingsten fiir andere Minderheiten in Lateinamerika wahrgenommen.?
Er stellt fest: ,In Aparecida treten die Indigenas im Licht der Tatsachen in
Erscheinung, welche die Missionare herausfordern. Die Indigenas sind die Ar-
beitslosen, die Migranten, die Fliichtlinge und die Landlosen. Sie iiberleben im
informellen Wirtschaftssektor. Sie sind die Ausgegrenzten und Uberfliissigen der
globalisierten Welt.“3 Heute haben die Indigenas ein stirkeres Bewusstsein ihrer
Rolle als ,altester Bevolkerung des Kontinents* und ,der ersten Wurzel der
lateinamerikanischen und karibischen Identitit“ (Aparecida 88). Deshalb kom-
men ihnen historische, gesellschaftliche, politische, wirtschaftliche, kulturelle
und religiése Rechte zu. Deshalb gibt es eine stirkere Akzeptanz unserer Iden-
titdt als Eingeborene, unserer Weisheit, unserer Vielfalt und unserer kulturellen
Werte.

Der fortwédhrende Dialog zwischen dem christlichen Glauben und einheimischen
Kulturen, das heift die Inkulturation (sie wurde von der Vierten Generalver-
sammlung in Santo Domingo begriitt), wurde in Aparecida noch einmal be-
kréftigt. Die Inkulturation, das heift die stirkere Beteiligung der Gliubigen am
Leben der Kirche, ist ein Prozess, der von den indigenen Gemeinden dringend
vorangetrieben werden muss. Das Schlussdokument von Aparecida betont, dass
wir Jiinger und Missionare Christi sind. Der Geist der Inkulturation durchdringt
das Dokument. Paulo Suess stellt fest: ,Innerhalb der universalen Sendung
Christi sind wir alle dazu aufgerufen, unseren Glauben mit unseren eigenen
armseligen Mbglichkeiten weiterzugeben. Aparecida verweist auf einen ,neuen
Frithling der Mission ad gentes'“4 In Lateinamerika haben sich Ortskirchen
dankbar in den Prozess des Entsendens und Empfangens von Missionaren hi-
neinbegeben. Das Schlussdokument von Puebla (1979) sprach vom Teilen aus
unserer eigenen Armut heraus. Estermann weist darauf hin, dass in Aparecida
der interreligiose Dialog lediglich die monotheistischen Religionen Judentum und
Islam umfasst (Aparecida 235-237) und dass ,kein Wort iiber die Dringlichkeit
des interreligiosen Dialogs mit alten indigenen Religionen verloren wird, gerade
s0, als wiirden diese [hier] nicht existieren“S.

Lépez zufolge akzeptieren viele lateinamerikanische Bischofe die teologia india
(indianische Theologie) als authentische Theologie innerhalb der Kirche. Doch in
das Schlussdokument von Aparecida wurde sie wegen ,kirchenrechtlicher Ver-
fahren* nicht aufgenommen.® Er stellt fest, dass die Gegner einer indigenen
Theologie ,diese in Aparecida nicht zum Schweigen gebracht oder verurteilt
haben, obwohl sie es versuchten. Im Gegenteil: Wir haben in Aparecida Sympa-
thien gewonnen, Nihe erfahren und den Dialog gefiihrt.“?

In den letzten Jahren hat Lateinamerika verschiedene kontextuelle Theologien



entwickelt, die iiber Themen der Region, der Geschlechtergerechtigkeit, des Ver-
hiltnisses zwischen den Generationen und ethnische Fragen nachdenken. Heute
gibt es einen verstetigten Dialog zwischen Befreiungstheologie, afro-amerikani-
scher, feministischer und indigener Theologie. Der Dialog umfasst intergeneratio-
nelle, interkulturelle und 6kumenische Aspekte, denn man befasst sich mit
dhnlichen Themen und Forderungen.

Il. Indianische Theologien (indigene Theologien in
Lateinamerika)

Teologias indias, also indianische Theologien, wurden von indigenen christlichen
Gemeinden entwickelt, die sich im Prozess der Inkulturation engagierten. Dieser
Prozess ist ein ,fortwihrender Dialog zwischen Glaube und Kultur bzw. Kulturen
[...] erist die schopferische und dynamische Beziehung zwischen der christlichen
Botschaft und der Kultur bzw. den Kulturen.”® Im Verlauf der Entwicklung
indianischer Theologien ist die Inkulturation der fortwihrende Dialog zwischen
der Person Jesu Christi, dem christlichen Glauben und der Kirche einerseits mit
den indigenen Kulturen von Abya Yala (das ist Lateinamerika in der Sprache des
Volkes der Kuna) andererseits. Das Zweite Vatikanische Konzil und die fiinf
Generalversammlungen der lateinamerikanischen Bischéfe haben die katholische
Kirche zu einer indigenen Pastoral veranlasst und reife indigene christliche Ge-
meinden entstehen lassen. In der Folge hat die indigene Pastoral in der Region
zur Entwicklung von indianischen Theologien gefiihrt.?

Eine systematische Entwicklung der indianischen Theologie begann mit der
ersten internationalen 6kumenischen

Versammlung iiber indigene Theolo-
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aufgrund eines geografischen Irrtums von Christoph Kolumbus gegeben.
Wihrend der vergangenen 500 Jahre wurden die sogenannten Indios und Indias
unterdriickt und von der vollen Teilhabe in der Kirche und in der Gesellschaft
ausgeschlossen. In den letzten Jahren haben die Angehorigen indigener Volker
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ihre soziale, kulturelle, politische, wirtschaftliche und theologische Teilhabe in
Kirche und Gesellschaft unter der Bezeichnung Indios bzw. Indias eingeklagt.
Aufierdem nennen Indigenas unsere Theologie feologia indiaim Singular im Sinne
einer gesellschaftlichen Matrix!1, welche die Sehnsucht aller indigenen Kulturen
in sich aufnimmt. Teologias indias im Plural ist ein Begriff, der die lokalen
Errungenschaften einer jeden Kultur widerspiegelt.“12

1. Was ist indigene Theologie?

Im Lauf der Jahre hat eine Entwicklung stattgefunden, und der Begriff wurde
erweitert. Dies spiegelt sich in der folgenden Beschreibung von Eleazar Lopez
wider, einem mexikanischen Theologen aus dem Volk der Zapotec, der als der
Vater der indigenen Theologie in Abya Yala angesehen wird.

»Fr die Kinder der urspriinglichen Bewohner dieses Kontinents ist indigene Theologie
nicht einfach noch etwas Zusdtzliches, das wir unserem Leben hinzufiigen, um fiir
unsere Jahrtausende alten Sehnsiichte eine rationale Erklirung zu finden. Es ist
vielmehr unser Verstdndnis unseres gesamten Lebens, das stets von der Hand Gottes
gelenkt wird. Es ist ein reflexiver Diskurs, der den Weg unseres indianischen Volkes
durch die ganze Geschichte begleitet, erklirt und anfiihrt. Darum haben wir als ein
Volk existiert und tun dies weiterhin. "3

Diese Beschreibung hat ihre Quellen in der christlichen Theologie: a) Teologia
india ist eine theologische Reflexion von Christen, die sich um ihre besondere
kulturelle Identitidt sorgen; b) sie ist eine Reflexion, die die Geschichte der In-
digenas erklart und leitet und ist deshalb dynamisch, vorwirtsgewandt und in
stetem Wandel begriffen; und c) das letzte Ziel der indigenen Theologie ist es,
eine rationale Erkldrung des Glaubens und Lebens der Indigenas zu bieten.

Eine 4hnliche Sichtweise bietet Clodomiro Siller, ein mexikanischer Mestize und
Mitglied von CENAMI. Diese Organisation verteidigt und férdert eine inkulturier-
te Evangelisierung bei den Indigenas. Siller sagt:

»Indianische Theologie bedeutet den Glauben der Indios zu leben, denkerisch zu
durchdringen und zum Ausdruck zu bringen. Und aus diesem Grund sollte die Freiheit,
die Bestandteil einer jeden Kultur ist, auch die konkrete Freiheit mit beinhalten, den
Glauben entsprechend den Eigenheiten einer jeden indigenen Gesellschaft zum Aus-
druck zu bringen und zu leben [...] Indianische Theologie ist eine Realitdt, die darin
besteht, die historische und alltdgliche Erfahrung indigener Gemeinschaften konkret
zu leben: Sie werden in Riten, Liedern, Geschichten, Deutungen, Redeweisen, Ermah-
nungen, Metaphern lebendig, was sich stets in der Gestalt historischen Widerstands
vollzieht. 14

Man kann hier die starke Betonung der Dreiheit ,Leben, Denken und Kommuni-
kation“ feststellen. All dies entspricht sowohl dem christlichen als auch dem
indigenen Glaubensverstindnis vollkommen.



2. Grundtypen indigener Theologie

Lateinamerikanische Treffen zu indigener Theologie haben in Mexiko, Panama,
Bolivien, Paraguay, Brasilien und El Salvador stattgefunden. Dabei kamen indige-
ne Christen, Katholiken und Protestanten, Missionare, Pfarrer, Bischéfe, Laien,
Sozialwissenschaftler und traditionelle Stammesfithrer zusammen. Im Laufe die-
ser Begegnungen gab es indigene und christliche Feiern in einer Atmosphire
gegenseitigen Respekts und gegenseitiger Bereicherung. Es heif3t, dass es zwei
Grundtypen indigener Theologie gebe. Der erste Typus:

»Eine indigen-indigene Theologie, aus der eine ausdriicklich frohliche kulturelle Erfah-
rung hervorgehen sollte, ist im Lauf der letzten fiinfhundert Jahre gereift, um sich in
Wiirde und mit Recht mit ihrer Besonderheit und dem ihr eigenen Reichtum in die
weltweiten Theologien einzureihen. Diese Erfahrung sollte aus der aktuellen soziokul-
turellen Praxis der indigenen Vilker hervorgehen, die sich mit ihren eigenen schriftli-
chen und miindlichen Quellen auseinandersetzen. Deren Ausdrucksweise wiirde sich
auf den Rest der indigenen Theologien hin orientieren, die sich in dem Glauben
vereinigen und zusammenflieen, der seit Jahrhunderten auf den Ruf Gottes antwor-
tet. “15

Aus einer missiologischen Perspektive bediirfte diese urspriingliche Theologie
des interreligiosen Dialogs. Die lateinamerikanischen christlichen Kirchen sind
dazu aufgerufen, mit den indigenen Religionen in einen Dialog einzutreten. Die
Sendung der Kirche besteht nicht nur darin, die Frohe Botschaft zu verkiinden
und Seelen zu bekehren, sondern auch darin, mit den Menschen anderen Glau-
bens einen Dialog zu fithren. Die Kirchen miissen der Identitit anderer Kulturen
und Glaubensweisen Respekt zollen, indem sie geeignete Mittel ,fiir das gegen-
seitige Verstehen und die gegenseitige Bereicherung, im Gehorsam gegeniiber
der Wahrheit und unter Achtung der Freiheit" bereitstellen.!® Wenn der Dialog
einen Teil der Sendung der Kirche in Lateinamerika bildet, dann stellen die
indigenen Religionen im positiven Sinne eine Herausforderung fiir die heutige
Kirche dar.17 Die Befiirworter dieser theologischen Perspektive nahmen an den
sechs oben erwdhnten Konferenzen nicht teil. Es handelt sich jedoch um die
weisen Manner und Frauen ebenso wie die traditionellen Inhaber von Funktionen
innerhalb der indigenen Gemeinschaften mit keinem oder nur wenig Kontakt zu
der Gesellschaft oder Kirche ihres Landes. Sie wohnen in abgelegenen Gebieten
der Anden, der Antarktis, der Amazonasregion und Mittelamerikas. Diese Indige-
nen sind die wirklichen Vertreter einer indigen-indigenen Theologie.

Auf einer vollig anderen Ebene befindet sich der zweite Typus, die indigene
christliche Theologie, zu der sich die Mehrheit der indigenen Christen bekennt. Sie
sind entweder katholische oder protestantische Christen, die ihre indigene kultu-
relle Identitit immer noch beibehalten. Die Beschreibung dieser Theologie lautet
folgendermafRen:

JIndigene christliche Theologie ist eine Reflexion indigener Christen, die sich in einem
offenen Dialog mit den christlichen Kirchen zu engagieren versuchen. Diese im Entste-
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hen begriffene indigene Theologie will ihren eigenen Platz unter anderen christlichen
Theologien beanspruchen, insofern sie eine theologische Reflexion indigener Gemein-
den darstellt, die durch eine christliche Theologie ermdglicht wird. Die indigenen
Christen treiben Theologie, erforschen Theologie und gestalten Theologie mit den
Mitteln ihrer eigenen besonderen kulturellen und historischen Erkenntnisse. Sie sind
dabei in den unterschiedlichen indigenen Kulturen verwurzelt, welche durch einen
gemeinsamen Glauben an Jesus Christus vereint sind. Mit anderen Worten: Indigene
christliche Theologie ist eine lokale Theologie, der das Recht zusteht, sich in die
Welttheologien einzureihen. “18

Die indigene christliche Theologie hatte ihren Ursprung in einzelnen christlichen
Kirchen und wurde von indigenen Christen von ihren missiologischen Grundlagen
her entwickelt. Sie ist das Ergebnis einer Inkulturation des Glaubens und des
Dialogs zwischen indigenen und christlichen Traditionen. Deshalb haben aus
einer missiologischen Perspektive betrachtet die Initiativen beider indigener
Theologietypen legitime Anspriiche. Eine indigene christliche Theologie erfordett
Inkulturation und dkumenischen Dialog, und eine indigen-indigene Theologie
erfordert interreligiosen Dialog.

3. Wachstumsphasen und Typologie
Auf der Konferenz in Panama stellte Lopez die These auf, dass man innerhalb der
indigenen Theologie unterschiedliche historische Phasen ausmachen kann:

» Vor dem Kontakt mit dem Christentum konnte man den Inhalt und die Ausdrucksge-
stalt des Glaubens ohne irgendeine Einmischung aus Ubersee selbst entwickeln. Das
kénnte man die autochthone oder urspriingliche Theologie nennen. Diese Theologie
kennt eine lange Entwicklungsphase und war je nach Volk oder tibergreifender Kultur
unterschiedlichen historischen Wandlungsprozessen unterworfen.

Wihrend der fiinfhundert Jahre [seit der Conguista; d. Ubers.] wurde diese ur-
spriingliche Theologie angegriffen und verwandelte sich selbst in Widerstand oder
erzwungenen Dialog. Dies ist tatsdchlich die indianische Katakombentheologie, die
Zuflucht in den Bergen nahm, sich selbst als Christentum tarnte, sobald man Boden
unter den FiiSen hatte, neu formuliert wurde oder in den Untergrund ging.

Heutzutage ist die Theologie unseres Volkes aus den Katakomben herausgekommen
und hat sich zu einer VerheifSung des Lebens fiir andere gewandelt. Dies ist eine Zeit
neuer Chancen fiir einen fruchtbaren Dialog. Die Welt mag die indigenen Vilker als
Ressourcen der Menschheit neu bewerten, die sowohl den Gesellschaften als auch den
Kirchen neuen Glanz verleihen. “19

Innerhalb einer dritten Phase der Entwicklung, worin auch die zwei Grundtypen
indigener Theologie inbegriffen sind, kann man anscheinend fiinf Verhaltenswei-
sen der Indigenas unterscheiden: Sie agieren in ihrer Beziehung zum Christentum
auf unterschiedliche Weise.

Zunéchst gibt es jene indigenen Christen, deren Wissen und deren Methoden,
Gott zu erkldren, christlich sind. Sie sind mit mythologischer Symbolik nicht



vertraut. Sie sind die Forderer jener spirituellen Ermmeuerung, die zwischen 1940
und 1970 unternommen wurde. Die zweite Unterkategorie besteht aus den indi-
genen Christen, die ihre Identitit in einem indigenen Christentum gefunden
haben und sorgsam darauf bedacht sind, ihren christlichen Glauben zu ,indigeni-
sieren“. Dies sind die neuen Katecheten und Pastoralassistenten, die vor Kurzem
in einer offeneren Haltung der indigenen Welt gegeniiber ausgebildet wurden.
Drittens gibt es diejenigen indigenen Christen, die, seit sie ihre indigene religiose
Uberzeugung wiedergewonnen haben, einen offenen Dialog mit dem Christentum
fordern, um zu zeigen, dass ihre eigene Glaubensiiberzeugung tatsichlich christ-
lich ist. Sie gehdren zu den christlichen Konfessionen, die einen freimiitigen und
direkten Dialog zwischen indigenen und christlichen Traditionen befiirworten.
Diese Gruppe fordert die Entwicklung einer indigenen christlichen Theologie, die
ihre Wurzeln sowohl in indigenen als auch in christlichen Traditionen hat. Die
vierte Unterkategorie stellen die indigenen Nichtchristen dar, ,die in einen Dialog
mit dem Christentum treten wollen, um ihr eigenes Wissen um Gott zu erweitern.
Dies sind typischerweise die traditionellen religiésen Fithrungspersonlichkeiten
von Gemeinschaften, die die Christen nicht als Bedrohung ansehen, sondern
vielmehr als mégliche strategische Biindnispartner fiir das Uberleben in der
heutigen Welt“20, SchlieRlich gibt es noch die Nichtchristen oder entchristiani-
sierten Indigenas, die sich dazu entschlossen haben, ihre religiose Eigenstandig-
keit zu wahren und keinerlei Dialog mit dem Christentum wollen. Dies sind
gewohnlich Menschen, die schlechte Erfahrungen mit den christlichen Kirchen
gemacht haben.

4. Der Ausgangspunkt

Die Teologia india cristiana (eine indianische christliche Theologie) hat ihre
Grundlage in der christlichen Tradition, in der Heiligen Schrift und in der lebendi-
gen apostolischen Tradition. Sie ist in der elementaren Basis christlicher Theolo-
gie verwurzelt. Befiirworter dieser Theologie erkennen an, dass der Glaube eine
ungeschuldete Gabe Gottes ist, die Menschen aus allen Epochen der Weltge-
schichte und Kulturen verliehen wird. Theologie wird nicht betrieben, damit man
an Gott glaube, denn der Glaube an Gott existiert bereits vor einem verstandes-
maRigen Durchdringen unseres Glaubens. Zweitens: Theologie ist ein kritischer
intellektueller Aspekt unseres Glaubens. Als solcher ist sie ein menschliches und
kulturelles Erzeugnis. Sie stellt eine Weise dar, uns selbst und die Welt um uns
aus der Perspektive des Glaubens zu verstehen. Drittens: Die Einzigartigkeit des
christlichen Glaubens besteht in der historischen Offenbarung Jesu Christi. Jesus
von Nazaret wurde durch seinen Tod und seine Auferstehung der Christus unse-
res Glaubens. Er ist Mensch geworden, wurde geboren, wuchs auf, lebte und starb
in einer bestimmten historischen Zeit und innerhalb des Bezugsrahmens der
jiidischen Kultur (Ad gentes, 10).

Deshalb ist der Ausgangspunkt unserer Theologie der Glaube an Jesus Christus
und die Offenbarungen Gottes, die als ,Samenkorner des Wortes“ in den indige-
nen Traditionen unserer Kulturen gegenwirtig sind.21
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5. Die Subjekte indigener Theologie

Indigenas sind nicht nur Subjekte des christlichen Glaubens, sondern auch
Subjekte ihrer eigenen Theologie. Siller behauptet, dass Indios und Indias auf-
grund ihres kohidrenten Lebens und Dienstes dazu fihig sind, eine Theologie zu
entwickeln. ,Das Subjekt indigener Theologie ist der Indio selbst.“23 Das Redak-
tionskomitee der Zusammenfassung der Konferenz von Mezxiko schreibt:

wJeder, der indigene Theologie betreiben will, muss ein Indio/eine India sein. Indigene
Theologie wird aus einer indianischen Praxis heraus entwickelt. In seiner/ihrer Theolo-
gie integriert der Indio/die India die menschlichen und géttlichen Erfahrungen. Sie
bzw. er ist Mystiker und Theologe. Der indigene Glaube ist vollstindig im Leben der
Gemeinschaft und des Volkes verwurzelt. Im Gegensatz dazu ist der weie Theologe
Jjemand, der von der Gemeinschaft abgesondert ist; sie oder er betreibt Theologie als
Beruf. Der indianische Theologe ist das Volk. “23

Die fortlaufenden lateinamerikanischen Konferenzen zur indigenen Theologie
weisen eine Kontinuitdt auf, indem sie daran festhalten, dass indigene Theologie
eine Reflexion indigener Theologen sein muss, denn sie sind Jiinger Christi, die
ihren Glauben in ihrem besonderen kulturellen Kontext darstellen miissen.

Diejenigen, die indigene Theologie praktizieren, kann man, wie es Lopez zusam-
menfassend getan hat, in unterschiedliche Kategorien einteilen. Allgemein ge-
sprochen sind alle indigenen Volker Subjekte indigener Theologie. In konkrete-
rem Sinne sind die organisierten indigenen Gemeinden Subjekte indigener Theo-
logie. In einem wissenschaftlicheren und akademischen Verstindnis sind die
indigenen Theologen Subjekte (Sprachrohre) einer indigenen christlichen Theolo-
gie; sie entwickeln zum Beispiel indigene christliche Theologien fiir den internen
Gebrauch und um den Dialog mit anderen christlichen Theologien voranzubrin-
gen. Die indigenen Mitglieder der christlichen Kirchen (Laien, die ein Amt inne-
haben, Ordensleute, Diakone, Priester, Pfarrer und Bischéfe der katholischen und
der protestantischen Kirchen) sind , Sprecher” des Glaubenslebens, der religio-
sen Ausdrucksweisen und der Theologien unseres Volkes. Wir betrachten auch
die ausldndischen pastoralen Mitarbeiter und Berufstheologen als Subjekte indi-
gener Theologie, die eine inkulturierte Evangelisierung von Indigenas begleiten
und reflektieren. Sie werden tedlogos amigos, Theologenfreunde, genannt.2¢

6. Methoden und Methodologien

Die Vielfalt der Kulturen und Theologien stellt eine methodologische Herausfor-
derung fiir die Entwicklung der indigenen Theologie dar. Es gibt nicht nur eine
einzige theologische Methode, denn jede Theologie bildet ihre eigene besondere
Methode heraus, die besser den Anforderungen dieser besonderen Theologie
entspricht.25 So konnen zum Beispiel die ,Methode von Guadalupe“26, wie sie
Siller auf der Konferenz in Mexiko vorgeschlagen hat, und das ,Paradigma von
Guadalupe®, wie es der Mestizen-Theologe Javier Garcia auf dem zweiten Sympo-
sium in Ecuador favorisiert hat, fiir die aztekischen oder Maya-Kulturen Mittel-
amerikas aufgrund der gemeinsamen kulturellen Muster, wie sie im , Ereignis von



Guadalupe“2” zum Ausdruck kommen, niitzlich sein. Doch sie sind moglicher-
weise wiederum fiir die Entwicklung andiner Theologien in Siidamerika iiber-
haupt nicht hilfreich. Im Verlauf der lateinamerikanischen Konferenzen {iber
indigene Theologien wurden weniger festgelegte Ausdriicke wie methodologische
Schritte, Leitlinien, indigene Methode, indianische Logik gebraucht. Es gibt
mehrere methodologische Schritte, die in der Systematisierung indigener Weis-
heit zur Anwendung kommen, wie sie der Maya-Theologe Pedro Gutiérrez Jimé-
nez vorschligt. Zunichst ist der Ausgangspunkt der Theologie die religidse
Erfahrung, wie sie im téglichen Leben zum Ausdruck kommt. An zweiter Stelle
steht die Analyse der Wirklichkeit, in der indigene Vélker leben, um so zu
verstehen, warum sich Indigenas und andere Menschen in einer bestimmten
Situation befinden. Drittens iiberpriift die theologische Reflexion die Wirklichkeit
mit Hilfe der Quellen des Glaubens: des Wortes Gottes, wie es in der Schopfung,
in den heiligen Schriften und in unserer indigenen Tradition begegnet. Auf diese
Weise entlarven wir das System des Todes und entdecken aus unserer eigenen
Glaubenserfahrung heraus das Projekt des Lebens, das Gott fiir die ganze
Menschheit herbeisehnt. SchlieRlich verwandelt diese systematische Reflexion
die Realitit des Todes in eine Realit4t des Lebens.

Deshalb fordert dieser Prozess ein neues Denken, ein neues Herz und eine neue
Haltung gegeniiber der Aufrichtung der Hoffnung, ndmlich des neuen Grofsen
Hauses fiir uns alle.28 Gutiérrez’ methodologische Schritte haben ihre Grundlage
in der lateinamerikanischen Methode Sehen - Urteilen - Handeln. Diese Methode
wurde in den Sozialwissenschaften und in der Theologie angewandt. Sie wurde
auch von den lateinamerikanischen Bischéfen auf den Generalversammlungen
von Medellin und Puebla {ibernommen.

7. Zweck und missionarische Dimension der indianischen
Theologie

Die lateinamerikanischen indigenen Gemeinschaften teilen ihre indigene Theolo-
gie mit den nicht-indigenen Christen mindestens aus drei Griinden: Erstens
verhilft es dazu, die indigenen Gemeinschaften effektiver zu evangelisieren, ins-
besondere, indem man sie erkennen ldsst, dass ,,Gott wahrhaftig unter ihnen war
und durch die Geschichte ihrer eigenen értlichen Gemeinschaft gewandert ist“29.
Zweitens wird die indigene Gemeinschaft, wenn sie einmal die Botschaft des
Evangeliums angenommen hat, aufgrund ihrer indigenen Theologie lebendiger,
bewusster, freier, verantwortungsvoller und fréhlicher durch ihre Teilhabe am
Ostergeheimnis Christi (Sacrosanctum Concilium, 11). Schlieflich verwandelt sich
die indigene Gemeinschaft zu einer missionarischen Kirche, die bereit ist, den
Glauben an Jesus Christus mit anderen Kulturen der Welt zu teilen.

Die missionarische Dimension der indigenen Theologie kann bis zu den missiona-
rischen Bemiihungen und Inkulturationsprozessen, die in Lateinamerika unter-
nommen wurden, zuriickverfolgt werden. Seit den Indigenas das Evangelium
vorgestellt wurde, haben sie die Frohe Botschaft begeistert angenommen, sich die
Botschaft Jesu Christi zu eigen gemacht und neue Erfahrungen erschlossen,
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indem sie christliche und indigene Traditionen miteinander verbunden haben. Als
Folge ist ein Volkschristentum entstanden, das seinen Ausdruck in den indige-
nen kosmologischen und rituellen Kategorien ebenso fand wie die Spiritualititen
und Dienstdmter.

Als Ergebnis davon ist die indigene Theologie heute imstande, den Glauben in
ortlichen Gemeinden (mittels pastoraler Aktivititen) zu stirken, andere Kulturen
und Volker (durch missionarische Aktivitdten) zu bereichern und den Glauben
derer zn erneuern (durch eine Neuevangelisierung), die zuriickgefallen sind (Re-
demptoris missio, 33)30. Diese drei Dimensionen indigener Theologie scheinen mit
dem Werk des peruanischen Mestizen-Theologen Gustavo Gutiérrez iibereinzu-
stimmen. Auf der Konferenz in Panama sagte er:

» Wir treiben nicht fiir uns selbst Theologie, und wir tun dies auch nicht, um das Gefiihl
zu haben, Theologie zu treiben. Und wir versuchen auch nicht, uns Theologie in
derselben Weise anzueignen, wie einer ein Haus besitzt.

Wir verfiigen iiber Theologie in der Weise, dass sie ein Zuhause fiir alle sein kann.
Theologie treiben heift, das Evangelium nicht nur fiir einen selbst zu verkiinden. Lasst
uns ehrgeizig sein. Wir miissen den Glauben der ganzen Welt verkiinden, und dies ohne
Jjeden Triumphalismus. Unsere Theologie ist nicht zu unserer eigenen Erbauung da,
und auch nicht nur fiir unsere Vilker oder Gemeinden. Es ist eine Theologie mit
universaler Tragweite. Die Universalitit besteht in ihrer Ausdehnung und Tiefe
gleichermafen. 61

Indigene christliche Theologie ist auf einem Kontinent entstanden, der von Ras-
sendiskriminierung, Verletzung der kulturellen Identitit, ungerechter Verteilung
der Ressourcen und Uberlebenskampf schwer gezeichnet ist. Inmitten der grau-
samen Realitdt auf dem Kontinent war eine solche Theologie dazu aufgefordert,
Hoffnung und Ansporn fiir die universale Sendung zu vermitteln. Wenn sie dies
tut, kann die indigene Theologie zu ihrer eigenen Identitit inmitten anderer
amerikanischer und weltweiter Theologien finden.

Die rechte Entwicklung der indigenen Theologie erfordert es, dass sie sich in
neuem und bislang beispiellosem Handeln engagiert. So wiirde zum Beispiel die
Erkundung der kulturellen Wirklichkeiten als theologischer Ort (locus theologi-
cus) fiir die indigene Theologie aus ihrem eigenen kulturellen Milieu erwachsen.
Wenn sie innerhalb des indigenen Bezugsrahmens entwickelt wird, das heifst in
Bezug auf autochthone mythische Vorstellungen, Riten, Spiritualititen und
Dienstdmter, wird sie Jesus Christus auf indigene Art erkennen und anerkennen.
Mehr noch: Fiir die indigenen Christen wird diese neue theologische Perspektive
besonders auf dem Gebiet der Inkulturation inspirierend sein und indigene Kir-
chen mit indigenem Antlitz, indigener Denkweise, einem indigenen Herzen und
einer indigenen Seele hervorbringen.



lll. Schlussfolgerungen

Die Entwicklung der indigenen Theologie in Lateinamerika kann sowohl als ein
Geschenk als auch als eine Herausforderung fiir die christlichen Kirchen betrach-
tet werden. Die indigenen Kulturen und die christlichen Kirchen machen einen
Lernprozess durch und entdecken neue Wege, wie man Theologie in einem
gemeinschaftlicheren und alltdglicheren Bezugsrahmen betreiben kann.
Inkulturation als ein missiologisches Paradigma eines prophetischen Dialogs
zwischen der Botschaft des Evangeliums und den Kulturen erstreckt sich iiber
alle Gebiete des christlichen Lebens, inklusive Evangelisierung, Katechese, Litur-
gie, Organisationsstrukturen, Volksreligiositit, Sprache, Literatur, Kunst, Archi-
tektur, Ethik, Dogma und Mission. Inkulturationsprozesse sind fiir die Entwick-
lung kontextueller Theologien wie z.B. der Befreiungstheologie, der afro-amerika-
nischen, asiatischen und indigenen Theologien Lateinamerikas und weltweit
entscheidend geworden.

Inkulturation (als dauerhafte Begegnung zwischen Evangelium und Kultur) ist
fiir die christlichen Kirchen die gesamte Geschichte hindurch und in allen kultu-
rellen Kontexten eine stindige Herausforderung gewesen. Als missiologisches
und theologisches Paradigma wurde Inkulturation in der zweiten Hilfte des
20. Jahrhunderts entwickelt. Der Ausdruck Inkulturation wurde in den missiolo-
gischen Fachkreisen geprdgt und entwickelt, die in den Kontexten Afrikas,
Asiens und Lateinamerikas sehr schnell an Akzeptanz gewannen.

Indigene Theologie ist im Kontext der lateinamerikanischen missionarischen
Kirche entstanden und hat sich dort entfaltet: auf einem armen, ausgebeuteten,
multiethnischen, multikulturellen und vielsprachigen Kontinent. Indigene Theo-
logie versucht, eine Alternative zur klassischen griechisch-rémischen Theologie
der westlichen Christenheit anzubieten, insofern sie den Akzent auf die Kontex-
tualisierung und einen interdiszipliniren Ansatz legt.

Indigene Theologie ist 6kumenisch - nicht nur, weil sie ihre Konferenzen gemein-
sam mit allen christlichen Konfessionen abhilt, sondern auch, weil sie die indige-
ne Identitat als die dynamische Kraft darstellt, um die theologischen Differenzen
zu iiberwinden und den Dialog unter Christen zu erméglichen. Doch ein solcher
Dialog wére nicht vollstdndig ohne die Zusammenarbeit mit der indigen-indigenen
Theologie, welche die interreligitse Dimension beisteuert, indem sie sich zu den
traditionellen Religionen des Kontinents hin erstreckt. In Lateinamerika hat die
indigene Theologie iiberzeugend dieses starke Engagement fiir die Entwicklung
indigener christlicher Gemeinden mit ihrem eigenen Antlitz, ihrem eigenen Her-
zen, ihrem eigenen Denken und ihrer eigenen Seele gezeigt. Sie sind die inkultu-
rierte Ortskirche des Christentums des 21. Jahrhunderts.

Indigene Theologie hat das Potenzial, kontextuelle Theologien in anderen Teilen
der Welt zu inspirieren, wo der interreligiése Dialog zwischen autochthonen
Religionen und dem Christentum immer noch um seine Gestalt ringt. Ohne
Zweifel ist der von der indigenen Theologie in den christlichen Kirchen begonnene
Dialog voller Hindernisse und Kidmpfe. Nur das Beharrungsvermégen indigener
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Fithrungspersonlichkeiten, der Mut der christlichen Kirchen und das Wirken des
Heiligen Geistes werden uns in diesem langen Prozess der Aufrichtigkeit und des
offenen Dialogs tragen kénnen.
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