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SEPAI (Secretariado de Pastoral Indígena del CELAM)

“No existen en la Iglesia documentos a nivel de CELAM que hayan dado un espacio y valoración a la cuestión indígena como Santo Domingo. Por eso, seguramente, Santo Domingo pasará a la historia como la Conferencia de la inculturación del evangelio y de la pastoral indígena. Prácticamente todos los tópicos surgidos de la pastoral indígena fueron tocados en Santo Domingo”. Hasta aquí llegó la potente voz de los indígenas, a través de sus Obispos. “El ancestral silencio profético de los pueblos indígenas y afroamericanos, se fue transformando en un murmullo cada vez más fuerte hasta convertirse en voz potente, que sacude las conciencias, Muy rápidamente los indígenas pasaron de ser objetos a ser sujetos protagonistas de su destino dentro de la sociedad y de la iglesia. Alcanzaron muy pronto la mayoría de edad que muchos les habían negado.

Esta voz indígena, al principio aislada y perdida entre otras voces, se fue imponiendo después, gracias no sólo al apoyo eclesial que les hemos brindado, sino a la tenacidad y fuerza organizativa de los pueblos indígenas. Como dijo atinadamente Mns. Leonidas Proaño, que fuera venerable obispo de los indios en Ecuador, ellos “han comenzado a abrir los ojos, han comenzado a ver, han comenzado a desatar su lengua, han comenzado a recuperar su palabra, han comenzado a decirlo con valentía, han comenzado a ponerse de pie, han comenzado a caminar, han comenzado a organizarse, a realizar acciones que pueden convertirse en acciones de trascendental importancia para ellos, para los países de América, para muchos países del mundo” (Ecuador, 1988)

Breve comentario que se dijo en el Simposio sobre Inculturación del Evangelio y Teología india (Santa Fe de Bogotá, abril 1997, organizado por SEPAI):

“Se han escuchado voces que aseguran que la Teología India no es teología, que no es sino una reflexión sobre la religiosidad popular de los pueblos indígenas, hecha a veces por quienes ni siquiera son indígenas. El argumento para lo primero lo apoyan en el hecho de que la Teología India no es una disciplina sistematizada; no tiene un tratado sobre Revelación, tampoco otro sobre Ritos y Sacramentos, ni un tratado de Salvación, ni una dogmática, etc. (...) Y una Teología India por el momento no pretende esto, porque como señaló el P. Eleazar López Hernández, Zapoteca, en el I Encuentro SEPAI-CELAM, “La Teología india no es un hablar sistemático de Dios”, sino más bien la Teología India consiste con hablar a Dios. La Teología India privilegia como la matriz radical de la teología a la experiencia de fe; todo lo demás es medio para que aparezca clara esta experiencia, resplandezca su valor trascendente, se despliegue su fuerza espiritual. Esa es la opción que han hecho casi de forma natural, lo cual responde muy bien al ser indígena, aunque a nosotros nos gustaría que se sistematizara, se separaran sus niveles, se distinguieran sus momentos. La Teología India está todavía bregando para encontrar los caminos metodológicos que muestren la utilización de la revelación bíblica y la revelación de las culturas, sin dañar ninguna, enriqueciendo a ambas, completando con cada una lo que en su propio campo le falta a la comprensión de la Redención”.

Probablemente con el tiempo la Teología India distinguirá su Revelación, de su vida Ritual celebrativa, de la Palabra Antigua, de su Soteriología, etc. Por el momento, en la palestra pública a la que se ha subido a dialogar la Teología India hay tantas cuestiones en debate, que puede ser, incluso, que el no ser por el momento una teología sistematizada sea una estrategia y tácticas espirituales para continuar con su proceso. SEPAI-CELAM, se alegra por esta eclesialidad en el protagonismo del indígena en América.

En el Tercer Encuentro de Latinoamericano de Teología India

