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Die indigene Kosmovision

In Abaya Yala, unserem Konfinent, der heute Amerika genannt wird, fihlen die indigenen
Vélker die Erde als ,Mutter”, Aus diesem Gefihl der Verbundenheit entspringt eine
Weltouffassung und eine Kosmovision, die nicht nur starke ékologische Zige aufweisen, son-
dern auch eine tiefe humaonitére Bedeutung haben.

Pa-::hamama ist der Ausdruck in der Quechua-
Sprache, mit dem die indigenen Vélker
respekrvoll und ehrfiirchtig die Erde benen-
nen; denn sie ist weit mehr als der Boden, den
wir mit Fiiffen treten; sie ist die Gesamtheit der
Nartur, in der das Gortliche allgegenwiirtig und
immanent ist. Mit sehr viel Zirtlichkeir wird
diese Erde auch manchmal die nifia terra, das
Erdenkind, genannt.

Doch was verbirgt sich hinter dem Ausdruck
Pachamama? Was bedeuter eigentlich diese
Vorstellung von der ,Murtter Erde*?

Pacha bedeuret gleichzeitig Raum und Zeit. Es
gibt in der Quechua-Sprache keine unter-
schiedlichen Bezeichnungen fiir Zeit und Raum,
denn beide gehéren zusammen.

Der Raum exisriert nichr ohne Zeit, wie es
auch keine Zeir ohne Raum gibt. Jeder von uns
wird in einer konkreten Pacha geboren; dort
leben wir, wachsen wir und vermehren wir
uns. Die Pacha ist die Gesamtheit von Raum
und Zeirt, die das Leben ermiglicht und das
Gleichgewicht zwischen Menschheit und
Kosmos sicherstellr.

Pacha ist die Einheit von Zeit und Raum, ist
allumfassend, ohne Einschrinkungen und
Eingrenzungen; lediglich aus methodologischen
Griinden kann sie getrennt in ihrer zeitlichen
und riumlichen Dimension betrachtet werden.

Die rdumliche Pacha (pacha espacial)

Sie bestehr aus drei Ebenen und wird gebilder

aus der

* Hanagq-pacha: die ,obere Welt* bzw. auch
die Welt des Jenseits: der hohe Himmel, der
Ort, wo sich Taira Inti (Varer Sonne) und
Mama Quilla (Mutter Mond) befinden, wo

die Sterne und alle Himmelskérper leben, wo
die vitalen Lebenselemente wie zum Beispiel
die Luft, der Sauerstoff, das Ozon vorhan-
den sind. In dieser Raum-Zeit bilden sich der
Regenbogen, Blitz und Donner, Licht und
Halbschatten, Reif und Tau ...

Kay-pacha: diese  unsere Welt® hier auf
der Erde; sie ist der Raum, in dem die ,.runas®,
die menschlichen Wesen leben; der Orrt, in
dem die Pflanzen und die Wilder wachsen,
in dem die Tiere leben, die Quellen und
Biche flieBen, die Felsen und Berge sich erhe-
ben ..., die Narur sich entfalter. Hier ist die
Pachamama, der Ort, wo das Leben aller
menschlichen, tierischen und pflanzlichen
Wesen entsteht; die Erde ist Leben, das Leben
schatft; die Erde ist also eine Murter, die
Leben gibr und Leben erhilt. In der Umgangs-
sprache ist die Pachamama die ..creadora®,
die Schipferin, und die ,nodriza®, die Amme,
die die gesamte Menschheit behiiter und sie
auf ihren starken Schultern trigr, sowie die
Indio-Mutter ihre ,guaguas®, die kleinen
Kinder, auf ihrem Riicken trigr.

Die Mutter Erde ist nicht nur der Boden, auf
dem wir gehen, den wir bearbeiten, auf dem
wir unsere Hiuser errichren; Murter-Erde 15t
alles: Boden und Untergrund, Lufr und
Wasser, Fliisse und Seen, Regen, Wind,
Pflanzen und Biume, Felsen und Berge, Sterne
und Himmel ... und deshalb sind wir in die-
ser Dimension alle miteinander verbunden
und verwandt, wir sind Geschwister der
Sterne, der Berge und Seen wie auch der
Meerschweinchen und der Fische ...
Uku-pacha: die ,untere Welt” oder auch die
Welr der tiefen Dunkelheir. Sie bestehr aus
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den Mineralien, die uns Leben spenden, und
aus der Fruchtbarkeir der Leben unserer
Vorfahren. Sie ist gleichzeing die Raum-Zeit
all jener, die uns vorausgegangen sind in die-
ser Welr, und des ewig forthestehenden
Lebens. Deshalb ist uku-pacha auch die Welt
der menschlichen, tierischen und pflanzlichen
Wesen, die auf ihre Geburt warten ... Ebenso
ist es die Welt der Keime und des Ursprungs,
die Welt des Geheimnisvollen und Un-
sichtharen, die darauf wartet, eines Tages
entdeckr zu werden. Eine Welt, die in ihrer
Geburt durch die ,anderen Welten* bedingt
ist und diese ihrerseits durch ihre Geburt
bedingt sind; dadurch wird das Gleichgewicht
im Kosmos sichergestellt.

Die zeitliche Pacho (pocha temporal)

Die Pacha remporal wird nichr in zeitlichen

Einheiten gemessen, weder in Stunden, Minuten,

noch in Monaten und Jahren ...

Die Pacha temporal ist eine zyklische Zeit, ein

harmonisches Werden und Vergehen der Nartur.

Diese Zyklen der Natur markieren bestimmre

Zeitriume: die Tag/Nacht-Zyklen, den Wechsel

zwischen dem Winter und dem Sommer, zwi-

schen Saat und Ernte, zwischen Regen- und

Trockenzeit ...

Ebenso wie die ridumliche Pacha driickr sich

auch die zeitliche Pacha auf drei Ebenen aus:

* Q'Ayna Pacha, die vergangene Zeit ist: die
gelebte Zeit, die vor uns liegr, in dem Sinne,
dafl sie die Grundlage fiir unser Leben in der
Gegenwart und in der Zukunft ist. Die ver-
gangene Zeit gilt also nichr als abgeschlossen
und ,archiviert”, sondern ist in unserer Ge-
genwart jederzeit wirksam und fiihlbar.

* Kay Pacha: die Zeir, die gerade gelebr wird,
unsere aktuelle Gegenwart. Sie steht im
Zentrum des Lebens und der Pachamama,
weil sich im Jetzt immer auch Vergangenheit
und Zukunft vergegenwiirtigen.

* Qamuk Pacha: die Zeir, die kommen wird;
die Projekrion und Authebung der Gegenwart
und der Vergangenheit. Sie entspricht dem
Horizont der Utopien, den unsere Vorfahren
uns vorgegeben haben. Es ist die Zeit der
endgiiligen Verwirklichung der indigenen
Ideale, fiir die der Mensch lebt, arbeitet und
kimpft.

Die Pacha als kosmozentrisches Bild

Eine Besonderheit in der Kosmovision der indi-
genen Volker, in ithrer Weltsicht, stellt ihre
Auffassung vom Kosmos als ,Zentrum der
Welt“dar, Die Pacha ist der Kosmos und bilder
dadurch den Mirrelpunkr des Lebens, der Ge-
danken- und der Gefiithlswelt. In diesem Sinne
ist die Pacha die Einheit, das Zentrum, die
Toralitir des Lebens.

In diesem ,kosmozentrischen® Welthild stehrt
nicht der Mensch im Mittelpunkr des Geschehens
in der Welt; das Zentrum der Welt, der ,End-
zweck® allen Seins ist die Pacha, der Kosmos,
und damir alle Lebewesen, die in ithrer Gesamtheir
diesen Kosmos bilden.

In dieser Welesichr fiihlt sich der Mensch niche
als ,,Herr und Gebieter* der Welr und der Natur,
sondern als einer unter vielen, der sich dazu
verpflichter hart, die gesamte Schipfung zu ach-
ten und zu verteidigen und mit allen Geschépfen
in Bruderschaft zu leben.

Um diese Bezichung auch wirklich leben zu kén-
nen, miissen wir erkennen - so betonen die
indigenas —, daB wir selbst Teil der Pacha sind,
dald wir eine Essenz der Pacha darstellen;daf jeder
von uns ein Mikokosmos 1st, weil In unserem
Sein der Puls der Pacha schligt, weil in unse-
rem Organismus gleichzeitig auch alle anderen
Wesen der Pacha vorhanden sind: in uns leben
Wasser und Erde, Feuer und Licht und Luft ...
Aus dieser Welrsicht ergeben sich Beziehungen
zur Umwelt, zu den Menschen und zum
~Hochsten Wesen* (Ser supremo), die anders sind
als in der sogenannren ,,westlichen Kultur®,

Beziehungen zu Natur und Umwelt

Die Bezichungen zur Pachamama bauen auf
tiefe Gefiihle auf; es ist eine Beziechung von
Liebe und Zirtlichkeit, ¢in kontinuierlicher
Dialog mir der Natur. In diesem ,kontemplie-
renden Dialog” ist sich der indigena der geheim-
nisvollen Verbindung zwischen thm und der
Narur, die ihn umgibt, bewuft. Er fiihlt sich als
Kind der Pachamama, nichr als deren Beherr-
scher, und in dieser Bezichung fithlt er sich mit
der gesamten Schopfung verbriidert und erhebr
nicht den Anspruch, wichtiger oder besser als
andere zu sein.

Wenn die indigenas die Erde bebauen, verlet-
zen sie sie nicht und beuten sie nichr aus; sie




behandeln sie auf dieselbe Weise, wie erwa das
Kind mir der Brust der Murtter umgeht, die sei-
nen Hunger stille: es prefic und driickt behut-
sam die Brust, ohne sie zu verletzen.

Mir viel Liebe bitten die indigenas die Murtter
Erde um die Erlaubnis, sie urbar machen zu diir-
fen und sie zu bepflanzen. Mit Bedacht wird der
Erde das zuriickgegeben, was ihr genommen
wird: durch Fruchtwechsel wird vermieden,
daf sie iibermiidet; sie wird mit Kompost
gediingt, um sie zu stdrken; durch den Bau von
Terrassen wird sie geschont und geschiirzr.
Unsere indigenen Vilker haben keine chemi-
schen Diingemirttel erfunden, keine Insektizide
und Pestnizide, die die Fruchtbarkeir unserer
Béden gefihrden. Sie wissen nicht, was Umwelt-
verschmutzung heifit; daher kann man sie mit
Rechr als die ,ersten Umwelwschiitzer” bezei-
chnen. ,La Pachamama es sagrada y descruirla
es destruirnos a nosotros mismos™ ist der Leit-
spruch der indigenen Vélker Ecuadors. Das
Wissen, ein ,.Kind der Murtter Erde” zu sein,
bestimmrt das Lebensgefith] der einzelnen
Menschen wie auch des gesamten Volkes: Wir
betrachren uns als indigenas, weil wir mit der
Murter Erde eng verbunden sind und aus die-
ser Beziehung heraus entwickeln wir unsere
individuelle und kollekrive Eigenheir.”

Diese Geisteshaltung unterscheider sich deut-
lich von jener der sogenannten ,,westlichen Zi-
vilisation®. Was tun nimlich die vielen multi-
nationalen Konzerne, wenn sie in unsere Sie-
dlungen kommen? Thre zweck- und profitorien-
tierte Logik hat auch die Murtter Erde in ein
Handelsgut, in eine Ware verwandelt. Aus den
Gefiihlsbeziehungen der Verbundenheir wer-
den Handelsbeziehungen. So eignen sie sich die
Erde an, umziiunen sie und grenzen sie ab und
beuten alles aus, was ausgequerschr werden
kann. Wenn sie dann fortzichen, lassen sie nur
Elend und Zerstérung, Unterernihrung und
Tod hinter sich.

Beziehungen zu den Mitmenschen

In der indianischen Kosmovision steht niche
der Mensch im Mittelpunke der Welt. So stehr
es thm auch nicht zu, die Erde zu besitzen: Wir
gehoren der Erde, wir sind Erde, die Erde
ernidhrt uns. Das menschliche Wesen ist Teil
von Mutter Erde, wie kann er sich anmafien,

sie zu besirzen?* Wie kéinnen wir uns die Raum-
Zeit aneignen? Wer kann sie in Besitz nehmen?
Es ist nicht méglich: wir sind Kinder der Raum-
Zeit und verdanken ihr unsere Existenz.

Aus dieser Lebensphilosophie erwiichst auch
die Einsrellung zur universellen ,Verbriiderung™
(hermandad universal), Wenn die Pacha, wenn
die Erde unsere Mutter ist, sind wir alle Briider,
gilr zwischen allen Lebewesen eine Bruderschafr
mit gleichen Bedingungen, ohne jegliche
Ausgrenzung und Diskriminierung. Alles har
seinen besonderen Sinn, seine Bedeurung: das
Glitzern der Sterne, der kithle Morgentau, das
Summen der Insekten und das Zwitschern der
Viagel ... allem gegeniiber sind wir zu Respekr
verpflichtet, alles braucht unsere Liebe und
Anerkennung und allem enrsprichr ein harmo-
nisches Gleichgewichr.

Wie entwickeln sich daraus die Bezichungen zu
den anderen Menschen? Sie beruhen auf den
Grundsitzen der Reziprozitit und der Komple-
mentaritit, die eine zentrale Rolle im Gemein-
schaftsleben der indigenas spielen.

Diese Werte priigen alle Alltagshandlungen. Sie
charakrerisieren die Momente der Trauer und
der Freude, die Feste und Hochzeiten, aber auch
die Zeiten der Arbeir: ein schénes Beispiel dafiir
ist die alte Tradition der Gemeinschaftsarbeit,
der minga.

Aus dieser starken Bezichung zum gemeinsamen
Tun und zur Briiderlichkeir ergeben sich auch
besondere soziale und politische Organisations-
formen. Die Grundstrukrur des sozialen und
politischen Lebens ist Ayllu, die Gemeinde, die
alle Familien umfafSt.

wAus der Erde entstehen wir, zur Erde werden
wir: die Erde erniihrr und kleider uns, auf der
Erde ruhen wir, in ihr finden wir Heilung und
zu ihr kehren wir zuriick, wenn unser Leben
endet.” Diese Geisteshaltung ist allen Indio-
Vilkern auf unserem Kontinent gemeinsam.
wshuc shungulla, shuc yuyaylla, shuc maquilla®
- .Ein einziges Herz, ein gemeinsames Denken,
eine einzige Faust*; so klingt der Leitspruch der
Indio-Vélker in Ecuador bei allen Protestkund-
gebungen zur Verteidigung ihrer Rechre.

Die Vorstellung von einem Privateigentum liege
unserer Kultur genauso fern wie auch Verhaltens-
formen, die von Individualismus, Egoismus und
Konsumismus geprigt sind. So kommen auch
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Formen von sozialer Ausgrenzung, von Diskrimi-
nierung und Rassismus viel seltener vor.

Beziehungen zum ,Hdchsten Wesen"

Unsere Vilker sind aufgrund ihrer Geschichre
und Tradition tef religidis, sie haben eine my-
stisch-kontemplarive Einstellung zur Spiritualirir,
zur Transzendenz.

Sehr zutreffend sind diesbeziiglich die Worte des
Bischofs Mons. Proafio: .. Das religitse und spi-
rituelle Empfinden erfiille die Kosmovision der
Indigenas und den Lebensalltag unserer Vilker
wie das Blut den menschlichen Kérper.®

Alles Tun und Handeln der Indios ist erfiillt von
einer frommen Ehrfurchr und einem rief mysu-
schen Verhalten: bei der Aussaat und bei der
Ernte, bei der Bearbeitung der Felder, beim
Morgengrauen und bei der Abenddimmerung,
bei der Arbeit wie in den Stunden der Ruhe: im
Kampf zur Verteidigung der Landrechre wie
auch im Torenkulr, in der Heilkunst und in der
Erziehung von Kindern und Jugendlichen.

In dieser Hinsichr ist die Pachamama auch das
eigentliche theologische Handlungsfeld, das
woakrament® der Begegnung mir Gorr. Die
Schopfung ist fiir die Indio-Vilker ein offenes
Buch zur Besinnung und religiosen Betrachrung;
sie ist die erste und wichrtigste ., Bibel®, aus der
sie alle Lehren und Weisheiten lernen kinnen.
Das tigliche Handeln und Sein in Verbindung
mit der Murter Erde wird fiir die Indios zu
einem sakralen und ritualisierten Akr.

Fiir die Indios liegt die wichtigste Gottheit, das
~Hochste Wesen® im Pachacamac; dies ist ein
Ausdruck aus der Quechua-Sprache, der wort-
lich tibersetzt ,,Schépfer von Zeit und Raum*
bedeuter. Pachacamac ist die unfaffbare und
unsichtbare Gortheir, die in ihrer Allmachr alles
Leben schafft. Diesem Wesen schenken sie all
ihre Anberung und Verehrung, doch scheint es
ithnen unniitz, ihm Tempel und Kirchen zu
bauen, denn es iibersteigt das Fallbare und steht
jenseits von Zeit und Raum.

Aus diesem Pachacamac schépft das menschli-
che Wesen seine kosmische Erfahrung; aus dem
Pachacamac entsteht und ordner sich das
Universum; aus ihm erwichst jede Bewegung
und jede Existenz. Pachacamac ist = im Gegensatz
zu allem anderen - synchronisch und interdi-
mensional.

Dieses riefe religitise Gefiihl der Indios wurde
von den fremden Eroberern skrupellos aus-
geniitzt und miffbraucht, um das Land zu kolo-
nialisieren. Das Kreuz und das Schwert kamen
gemeinsam ins Land, und mir Blur und Feuer
wurde versucht, das sogenannte ,,Gézentum®
der Indios auszurorten. Auch heute noch verfol-
gen die Kirchen und die Sekten dasselbe Ziel der
«Bekehrung®, wollen die Indios domestizieren
und ,zivilisieren®... und nach wie vor miissen
sich unsere Vélker dagegen wehren.

Aus dem Weltbild der Pacha ergibt sich fiir die
Indio-Vilker auch der Glaube an die Zeir der
Pachacutic (Pacha = Raum-Zeir, cutic = Wandel,
globale Veriinderung von allem Seienden, zur
~Rertung® der Welr und der Menschheir).
wDer EntwicklungsprozelS der andinen Volker
wird in enger Verbindung mit der Pachacutic
gesehen; wortlich verstehr man darunter eine
Umkehr und eine Verinderung der "Raum-Zeit-
Pacha'. Es handelt sich dabei nicht um eine
Riickkehr an den Ausgangspunkr oder in die
Vergangenheit. Es geht vielmehr um eine Ver-
anderung, die einen qualitativen Sprung in eine
neue Situation der Pacha bewirke. Die geschicht-
liche Entwicklung wird als Spirale gesehen. In
ihrem Verlauf kehrt sie in die Nihe ihres Aus-
gangspunkres zuriick, jedoch in einer anderen
Spur, auf einer anderen Ebene.”

Dies die Interpretarion des Quechua-Indianers
Amircar Castanada.

Abschliefende Bemerkungen

Diese kurze Beschreibung der indigenen Kosmo-
vision zeigt die grofien Unterschiede auf, die es
zwischen dieser Weltsicht und der sogenannten
»westlichen Kulrur® gibr, Im Laufe der Geschichre
hat man diese uralten Kulturen weder respek-
tiert noch hat man ihren grofien Beitrag an die
Menschheit in irgendeiner Form anerkannt. Die
Beziehungen zwischen der indigenen Weltsichr
und der westlichen Kultur — deren Ziel allzu oft
die kulturelle Unterjochung der indigenen Vélker
gewesen ist — sind daher heute noch oft sehr
schwierig.

Der Versuch einer kulturellen Unrerjochung ist
jedoch nicht nur ein Akt der Vergangenheir,
sondern ist auch heute noch vorhanden. Lediglich
die Ausdrucksformen dieser neokolonialen
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Diskriminierung sind etwas ..moderner* gewor-

den:

» die alten indigenen Kulturen werden bei-
spielsweise einfach als ,Folklore* abge-
stempelt;

* die Spirirualitit und Religion der Indios gilt
als ,,Géirzentum®;

* die rraditionsreichen Heilmethoden und die
Narurmedizin werden als Hexerei gebrand-
markt:

* die indigene Kunst wird zum Handwerk
degradiert;

* das technologische Wissen und die wissen-
schaftlichen Kenntnisse der Indios werden
als prihistorisch abgeran;

* das soziale und polirische System der Indio-
vilker wird als primitiver Kommunismus
belichelr.

Diese neokoloniale Geisteshaltung sichr die
Indigenas nach wie vor als minderwertige und
unreife Menschen; es wird nichr akzepriert,
daf unsere indigenen Volker eine eigene Weltan-
schauung, eine eigene Wissenschaft und Logik,
und noch weniger, daff sie eine eigene Spiritua-
licdt und Religidsitiit besirzen.

In der langen Zeitspanne von 504 Jahren seit
der europiischen ,,Eroberung* ist es eigentlich
zu einem ,Ethnozid* gekommen, denn man
wollte (und will immer noch) die Wurzeln unse-
rer Vlker und unserer Kultur ausléschen. Die
LIntegration® wird als ,,Assimilation” verstan-
den. Wir kénnen von Vélkermord sprechen,
denn allein wihrend der Invasion durch die
Europier sind 70 Millionen Menschen umge-
bracht worden. Wir wissen nicht, wie viele
Briider und Schwestern in den 504 Jahren nach
dieser Invasion geritet worden sind.

Aber wir kénnen auch von einem Deizid, einem
Gottesmord, sprechen, denn man hat versuchr,
Gott im Namen Gorres zu téten.

Abschliefend méchre ich nochmals unterstrei-
chen, daf8 die indigene Kultur und Kosmovision,
trotz aller Versuche der Ausrottung und Zer-
stérung, in unseren Gemeinschaften iiberlebr
haben.

Die indigenen Vélker sind historisch gewach-
sene Gemeinschaften, die von der internatio-
nalen Staatengemeinschaft die Anerkennung

ihrer tausendjihrigen Rechre fordern. Zusam-

menfassend geht es vor allem um:

» die Selbstbestimmung und die politische
Autonomie der Indiovolker;

* die Anerkennung sowohl innerhalb des eige-
nen Staates wie auch innerhalb der Vereinten
Natonen (...);

* die Bezeichnung eines jeden Staates, in dem
indigene Vilker leben, als ,plurinationaler,
plurikultureller und mehrsprachiger Staar,,
und die Verankerung dieser Benennung in der
Verfassung;

* die Riickerstartung der urspriinglichen Ter-
ritorien und die Zuteilung von geniigend
Land an die Gemeinschaften, um eine Selbst-
verwalrung zu sichern und die jeweilige kul-
turelle Identitit zu gewihrleisten;

* die Anerkennung der kulturellen Werte, der
Kosmovision und der Identitit der Indio-
Vilker:

* die Bereitstellung der nétigen dkonomischen
Ressourcen fiir eine harmonische Entwicklung
der Indianervélker im Einklang mirt ihrer
Kosmovision.

NIDLA AROBRO,
Fundaciton Pueblo Indio Quiro



