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Kazdy misjonarz powinien pamietac,

iz kultura jest pomostem laczacym Kosciét ze swiatem,
jest ona niejako dusza tego $wiata i kazdego ludu.

(W. 1. Azevedo)

Zaraz po pierwszej przeprowadzonej ewangelizacji w Peru rézna
wiara i kultura podzielity ludzi na kilka grup. W jednej z nich znaleZli si¢
Indianie, ktérych nie udalo sie ochrzci¢, a ktérzy zostali przy swej, réwniez
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autochtonicznej religii. Do drugiej trafili ci, ktérzy przyjeli chrzest, a przez
to zostaly im otwarte wrota do wiary chrzeScijariskiej i zwyczajow kultu-
rowych, jakie przywieZli Hiszpanie. Charakteryzuja si¢ oni jednak tym,
ze zupelie nie pozostawili swych rodzimych wierzeri i swej tradycyjnej
kultury. W konsekwengji zaistniala sytuacja wywolala réznorodne reakgje,
a jedna z nich byt synkretyzm religijny.

Sami Indianie w pierwszym okresie ewangelizacji byli tymi, ktérzy
chyba nieSwiadomie stali si¢ protagonistami synkretycznej odmiany religii,
bo skoro misjonarze nie zawierali kompromiséw z miejscowq religia, nie
prébowali w dzisiejszym rozumieniu tego stowa postugiwac sie inkultura-
cja, cho¢ Luis Jeronimo de Oré mial powiedzied, Ze ,przysztos¢ Ameryki
badZ «Kolonii»', jak wolat ja nazywac¢ w uznaniu dla Kolumba — powinno
budowac si¢ w oparciu o kulture chrzescijariska, ale nie negujac warto-
Sci autochtonicznych” — to sami Indianie, przyjmujac nowe formy wia-
ry, zachowywali jednoczesnie stare. Tak przyczynili si¢ do zaszczepienia
pierwszych ziaren synkretyzmu, ktéry obecnie jest ,podstawa religijnosci
i iberoamerykariskiej kultury ludowej, szczegélnie andyjskiej”, a w niej
religia, niezaleznie od tego, czy dotyczy miejscowych bdstw, czy tez Pana
Boga i swietych zaproponowanych przez chrzescijaristwo, ma ogromny
wplyw na zycie ludzi na poludniu Peru; innymi stowy — jest czynnikiem
konstytutywnym tamtejszej kultury.

Misjonarska postuga realizowana w srodowisku na wskro$ prze-
niknietym skfadnikami autochtonicznej religii keczua i jednoczesnie pelnej
watkow chrzescijariskich sklania misjonarza do poszukiwania odpowiedzi
na pytania zwigzane z synkretyzmem religijnym oraz z inkulturacja, czyli
jak ma on przeniknaé przestaniem i wartosciami ewangelicznymi kulture
danego ludu i jak oczysci¢ ja z tego, co nie jest z nig zgodne. Misjonarz
zatem, wystany do Peru, szczegdlnie do jego andyjskiej czesci na poludniu
kraju, musi koniecznie zapoznac si¢ z miejscowq tradycja, wierzeniami,
sposobem pojmowania Swiata, by wyrazi¢ Ewangelie w szacie rodzimej
kultury, a zarazem przemieniac te kulture, przepajajac ja wartosciami Dobrej
Nowiny. Jednoczeénie zadaniem misjonarza jest takie potraktowanie synkre-
tycznych form wiary ludowej Indian, aby mogly one stac si¢ forma posred-
niq prowadzaca do inkulturacji. Tutaj szczegdlnie musi on uwzglednic fakt,

! Stowo Colonia w jezyku hiszpariskim wyraziciej ukazuje jego zwigzek z na-
zwiskiem odkrywcy Coldn, pisanym réwniez w tym samym jezyku.

2 M. Errasti, América franciscana, I. Evangelizadores e indigenistas en el siglo XVI,
Santiago (Chile) 1986, s. 373-381.
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Ze nie powinien on demonizowac tego, czego nie zna, lecz raczej starac sie
rzetelnie zapoznac¢ z nowa rzeczywistoscig, by w sposéb rzeczowy odréz-
ni¢ ,ziarna Stowa” od tego, co niezgodne z duchem Ewangelii, a czasami
nawet przeciwne samej naturze. To za$ zaklada podejscie nierygorystyczne
wobec norm kultury — pelne otwartosci oraz wzigcie pod uwage zjawiska
synkretyzmu, nie jako rzeczywistosci juz uformowanej i dokoriczonej, bo
z taka nie zgadza si¢ nauczanie Kosciola, lecz przyjrzenie sie¢ przejsciowej
formie synkretyzmu, ktdra, jesli stanie si¢ krokiem w dynamicznym procesie
inkulturacji, moze rokowac nadzieje na to, by wylacznie Bogu objawionemu
w Jezusie Chrystusie oddawac czes¢ w duchu i prawdzie. Rzeczywiscie
niekiedy w misjonarskim postugiwaniu trzeba zaakceptowac fakt, ze pew-
ne dwuznacznosci i synkretyczny rodzaj wiary moga by¢ tylko okresem
przejsciowym. Ewangelizacja w takim przypadku powinna zaproponowac
srodki do przejscia ,od rytualéw do Ewangelii, od dewocjonalizmu do
liturgii, od poboznosci do wiary, od poczucia rezygnacji do nadziei chrze-
Scijariskiej, od kultu duchéw do posrednictwa Chrystusa i anioléw, od kultu
zmartych do $wietych, od uzaleznienia od duchéw do zaleznosci Bozej, od
ofiar materialnych i catkowicie zewnetrznych do znaczenia ofiary duchowej
i Eucharystii”.

Faktycznie Kosciét w Ameryce Lacifiskiej coraz mocniej podkresla
potrzebe ewangelizacji zinkulturowanej, w ramach ktérej duszpasterze bedq
wychodzi¢ ku miejscowym kulturom, szuka¢ w nich ,ziaren Stowa”, zda-
wac sobie sprawe, ze chrzescijaristwo nie jest monokultura, Ze dialog coraz
czesciej jest niezbednym elementem misjonarskiej postugi, ktéra obecnie,
jesli chce by¢ skuteczna, moze juz tylko by¢ nowa, ponowna ewangelizacja
respektujacq miejscowq kulture. Kluczowym wyznaniem pastoralnym dla
misjonarza byloby zatem ,zachecanie tubylcéw do tego, aby dochowujac
wiernosci swoim tradycjom, stali sie protagonistami ewangelizacji w swo-
ich spotecznosciach, swoistymi misjonarzami przekraczajagcymi wlasng
kulture i wlasne granice”. Konieczne jest zatem uznanie przez misjonarza
tej prawdy, ze rdzenni mieszkaricy misyjnych terenéw maja prawo do
bycia chrzedcijanami, nie przestajagc by¢ Indianami, czyli bez wyrzekania

* S. Galilea, Introduccion a la religiosidad latinoamericana, Jalapa (México) 1967,
s. 33-34.

* Vengan, vean y anuncien. “El Evangelio en las culturas: camino de vida y esperan-
za”. Orientaciones pedagdgicas y diddcticas para conocer, profundzar y vivenciar las principales
prioridades y compromisos del COMLA V, Santafé de Bogota 1996, s. 31-34, 62.
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sie wlasnego dziedzictwa kulturowego®. W tym sensie nieodzowne jest, by
misjonarz posiad} niebywatq umiejetnos¢ przettumaczenia jezyka Ewangelii
na jezyk antropologii w oparciu o symbole kulturowe danego ludu. Jest
to co$ o wiele wiecej niz uciekanie si¢ do zwyklej adaptacji i przeksztal-
cania lokalnych obrzedéw, gdyz chodzi tu o ewangelizacje kultur, przede
wszystkim tych indianiskich, tradycyjnych i ludowych, oraz wyrazanie wiary
w wartosciach rodzimej kultury®.

Gdyby poréwnac¢ kulture do uksztaltowania terenu, a Ewange-
lie do wody, ktéra miataby zapelni¢ tak, a nie inaczej uksztalttowang
kulture, to byloby widaé¢ wyraznie, ze istota Dobrej Nowiny sie nie
zmienia, lecz ona sama przybiera rézne formy w zaleznosci od tego,
w jakim kontekscie jest wcielana w zycie danego ludu, a tym, co ulega
inkulturacji, jest takze przestanie ewangeliczne’. Sam papiez Jan Pawel
II podczas swej wizyty w Peru, przemawiajac na Konferencji Biskupéw
tego kraju, docenit wiasciwosci poszczegélnych kultur, wymieniajac tez
kulture keczua i wskazat na koniecznos$¢ przeanalizowania problemu in-
kulturagji. Na jej temat powiedzial, Ze nie moze ona sta¢ sie¢ zewnetrzng
adaptacja, lecz winna podlega¢ dlugotrwalemu i doglebnemu procesowi,
ktéry bedzie mdégt zostac zrealizowany, jesli uprzednio misjonarz w swej
placéwce misyjnej lub w parafii opracuje plan pastoralny uwzgledniajacy
inkulturacje.

°J. Garcia, Cultura cristiana en América Latina segiin el Documento de Santo
Domingo, ,Ecclesia” (1993) nr 4, s. 408409, 413-415; C. Quispe Huanca, Inculturacion:
Camino hacia la evangelizacién desde la Iglesia local e inculturada, El Alto [b.r.w., mps],
s. 5; E. Lopez Hernandez, Didlogo de la Iglesia con el mundo indigena: flores y espinas, w:
Asociacion Internacional de Misiondlogos Catdlicos. Sequnda Asamblea General, Cochabamba
— Bolivia, del 29 de septiembre al 3 de octubre de 2004. Ponencias, [mps], s. 36; J. Gorski,
La inculturacion: una cuestion de cristologia. La cristologia y sus implicaciones misionoldgicas
— Una perspectiva latinoamericana, Congreso Misionoldgico Internacional; tema: zQuién dicen
Uds. que soy yo? Roma, el 20 de octubre de 2000, Panel sobre Jesucristo Salvador, [mps], s. 6.

¢ M. Azevedo, Misidn 2000 en América Latina en el siglo XXI: Hechos interpelan-
tes y respuestas, w: La mision en el umbral del tercer milenio. Simposio latinoamericano de
misionologia, Cochabamba 2002, s. 176-178; E. Lépéz Herndndez, Inculturacidn, sincretismo
y salvacion, Aportes del contexto de los Pueblos Indios, w: La mision en el umbral del tercer
milenio. Simposio latinoamericano de misionologia, Cochabamba 2002, s. 126; D. Irarrdzaval,
Audacia evangelizadora. Entre culturas y religiones, Cochabamba 2001, s. 65; J. F. Sarasti,
Consulta sobre las opciones pastorales prioritarias, w: Grandes temas de Santo Domingo. Re-
flexiones desde CELAM, Santafé de Bogota 1994, s. 390-392.

7 Wywiad przeprowadzony w Limie w 2001 roku z Andrés Gallego, ktéry jest
dlugoletnim misjonarzem w Peru.
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Postugujac w innej kulturze, misjonarz zda sobie sprawe, Ze jest
,powolany do tego, by stac sie «bratem wszystkich» (RMis 89)”%. Bratem,
ktéry zapamieta, Ze ,chrzescijafistwo trzeciego tysiaclecia bedzie musiato
coraz lepiej zaspokajac te potrzebe inkulturacji. Pozostajac w pelni sobg
i dochowujac bezwarunkowej wiernosci oredziu ewangelicznemu i kosciel-
nej tradycji, bedzie przybieralo takze oblicze réznych kultur i narodéw,
w ktérych zostanie przyjete i zapusci korzenie” (NMI 40)°. Jest jednak wielce
prawdopodobne, ze w tych kulturach prawdziwa inkulturacja nigdy nie
nastapi, jesli nie bedzie miala oparcia w miejscowym duchowieristwie'.
Zadaniem, ktéremu misjonarz koniecznie musi sprostac, jest wiec zatrosz-
czenie sie 0 miejscowych glosicieli Ewangelii; nie wystarczy bowiem dobrze
przygotowac i zorganizowac katecheze, wazne jest tez to, aby prawdy
zbawienia byly przepowiadane przez miejscowych, gdyz oni najlepiej zna-
ja i rozumieja swéj naréd". Bliskie s im obrazy z zycia swoich rodakéw
i dlatego o wiele fatwiej moga oni wykorzystywac je w przepowiadaniu,
a w swoim doswiadczeniu Boga moga do nich nawigzac¢™.

Poza tym koniecznoscia jest opanowanie jezyka danej ludnosci.
Ten nacisk wigze si¢ z przeSwiadczeniem, ze kazdy naréd ma prawo
ustysze¢ Dobra Nowine w zrozumialym dla siebie jezyku. Misjonarz,
ktéry nawet si¢ nie kwapi, by podja¢ prébe odprawienia niektérych
celebracji w autochtonicznym jezyku, bardzo jasno wyraza swdj brak
zainteresowania tym, by skutecznie dotrze¢ z Ewangelia do tubylcéw,
oraz dziala na niekorzys¢ katolickosci Kosciola, hamujac niejako jego
uniwersalizm i nie zgadzajac si¢ na wyrazanie wiary chrzescijariskiej
w oparciu o symbole, jezyk, a nawet pewne skladniki lokalnej formy
religii. Dzi$ ta koniecznos$¢ nie ulega juz watpliwosci, gdyz sam Ko-
Sciét troszczy sie o to, by przepowiadanie Dobrej Nowiny dokonywato
sie w macierzystym jezyku, poniewaz to on jest lacznikiem z kulturg
i mentalnoscia narodu'®. Tekst Ecclesia in America potwierdza powyzsze

8 N. Contran, Duchowos¢ misyjna, w: S. Karotemprel (red.), Kosciot Misyjny.
Podstawowe studium misjologii, Warszawa 1997, s. 150-151.

? J. Gorski, Maty stownik misjologiczny, Katowice 2004, s. 52.

10 M. M. Marzal, El sincretismo iberoamericano. Un estudio comparativo sobre los
quechuas (Cusco), los mayas (Chiapas) y los africanos (Bahia), Lima 1988, s. 223.

" Zob. Puebla. La evangelizacién en el presente y en el futuro de América Latina. III Con-
ferencia General del Episcopado Latinoamericano, La Paz 1979, s. 439.

12 K. Miiller, Teologia misji. Wprowadzenie, Warszawa 1989, s. 167.

13 W. 1. Azevedo, Cultura indigena. Importancia para la evangelizacion, w: ]. Bottasso
(red.), La Iglesia y los Indios 2500 atios de didlogo o de agresion? Reflexiones, Quito-Roma
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rozumowanie, stwierdza bowiem, ze: ,nalezy inkulturowac gloszenie
w ten sposéb, aby Ewangelia byla gloszona w jezyku i kulturze tych,
ktérzy jej stuchaja” (EcAm 70). Wydziat ds. Liturgii CELAM-u réwniez
podkreslit, ze bardzo pozyteczne byloby przettumaczenie Biblii oraz tek-
stow liturgicznych, by byly one zrozumiale w jezyku miejscowej kultury.
Mozna stwierdzi¢, ze to zalecenie w przypadku potudniowoandyijskiej
czesci Peru zostalo wykonane, bo misjonarze z tamtego regionu maja do
dyspozycji Pismo Swiete w jezyku keczua oraz niewielkich rozmiaréw,
ale bardzo uzyteczny rytuat liturgiczny' sporzadzony w tym samym
jezyku, a zatwierdzony przez Konferencje Episkopatu Peruwiariskiego
i przedstawiony Kongregacji ds. Kultu Bozego.

Misjonarz w swoim postugiwaniu powinien zdaé sobie sprawe
z tego, ze miejsce jego pracy jest tam, gdzie zyjq ludzie, do ktdérych zostat
postany. W ten sposéb bowiem sprawi, ze gloszona przez niego Ewangelia
stanie si¢ Ewangelig dla ludu. Co wiecej, winien szukac sposobéw dotarcia
do ludzi, wchodzac w Swiat ich kultury, zapoznajac si¢ z ich symbolami,
mitami, obrzedami w tym celu, by w wyrazaniu prawd wiary chrzesci-
janriskiej w miare mozliwosci postuzy¢ sie miejscowymi rytami®. Musi tez
w koricu pamietaé, ze swiat, do ktérego jest postany, nie jest jak puste na-
czynie, ktére mozna tylko napeni¢ przyniesionymi z zewnatrz wartosciami.
Jest to Swiat majacy swa kulture, zwyczaje i wartosci®®. , Dzisiejsza rdzenna
ludnos¢ kultywuje wartosci ludzkie o ogromnym znaczeniu i wedtug stéw
Jana Pawtla II, ma przekonanie, Ze zlo jest tozsame ze $miercig, a dobro
z zyciem (Jan Pawel II, Przestanie dla ludnosci rdzennej, 12.10.92, 2). Te
wartosci i przekonania sa owocem «ziaren Stowa», ktdére byly juz obecne

1990, s. 192; Reflexiones sobre una pastoral andina inculturada. Tres encuentros de obispos
de zonas andinas, Iquique 1997, s. 18; M. Rostkowski, El idioma como instrumento de la
enculturacion segiin la enserianza de la Iglesia, w: Asociacion Internacional de Misiondlogos
Catdlicos. Sequnda Asamblea General, Cochabamba — Bolivia, del 29 de septiembre al 3 de
octubre de 2004. Ponencias, [mps], s. 95.

4 Documento final sobre «liturgia», w: Medellin. Reflexiones en el CELAM, Madrid
1977, s. 140-142; Diospa Simin Qelqa, Lima 1988; Liturgia pastoral en quechua. Ordinario de
la Misa y algunas Misas votivas. Misas y ritos de algunos sacramentos. Algunas bendiciones,
Cusco 2003.

5 ]. Alliende, Lineas pastorales para la piedad popular en América Latina, w: Igle-
sia y religiosidad popular en América Latina. Ponencias y documento final, Bogotd 1977,
s. 355-359.

16 Reflexiones sobre una pastoral andina inculturada. Tres encuentros de obispos de
zonas andinas, Iquique 1997, s. 15.
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i dzialaly w ich przodkach, umozliwiajac im odkrycie obecnosci Stworcy
we wszystkich jego dzietach: storicu, ksiezycu, matce ziemi” (SanDo 245).

Kolejng istotng kwestig jest wyzwanie, jakie stawia przed misjo-
narzem religijnos¢ ludowa, ktérej ocena nie moze by¢ uzalezniona od
doswiadczenia europejskiego czy jakiegokolwiek innego, nacechowanego
wartos$ciami $wiata zachodniego, gdyz jedynie hermeneutyczne podejscie
do kontekstu zycia danych wspdélnot moze rzuci¢ nieco $wiatla na zro-
zumienie jej, tym bardziej ze prawie zawsze sa one zakorzenione albo
pomieszane z religijnym dziedzictwem przodkéw. ,Takie praktyki moga
by¢ jednak nieporadnym odzwierciedleniem autentycznej religijnosci,
wyrazanej za pomoca dostepnych elementéw kulturowych” (Medellin 6,
3-4)". Dla misjonarza wnikniecie w sfere religijnosci ludzi, do ktérych jest
postany, bedzie konieczne, jesli zamierza podjac sie dogtebnej inkulturacji.
W podobnym duchu wyrazali si¢ biskupi w dokumencie z Medellin, gdy
napisali, co nastepuje:

Wiara, a w konsekwengji Koscidl, sieje si¢ i wzrasta w zréznicowa-
nej kulturowo religijnosci poszczegdlnych ludéw... Nie lamiac zgietej
trzciny i nie gaszac dymiacego knota, Kosciét z radoscig i szacunkiem
przyjmuje, oczyszcza i wciela w porzadku wiary rézne ,elementy
religijne i ludzkie” ukryte w tej religijnosci niczym ,ziarna Stowa”
i stanowigce lub mogace stanowié ,przygotowanie ewangeliczne”
(Medellin 6, 5)'.

Jan Pawel II podczas swej pielgrzymki do Peru w 1985 r., méwiac
na temat réznorodnych wyzwar ewangelizacji, wskazal na ewangelizo-
wanie kultury oraz religijnosci ludowej. Kultura winna by¢ przesigknieta
duchem Ewangelii, gdyz w przeciwnym razie moze stana¢ w opozydji
do ostatecznego celu czlowieka, czy nawet pomingé moralne wymiary
zycia ludzkiego. Chodzi o to, by zwyczaje i prawa zostaly osadzone na
mocnym fundamencie Ewangelii. PapieZz zacytowat wtedy zdanie, ktére
wypowiedziat na jednym ze zgromadzeri UNESCO: , Powigzanie Ewan-
gelii z czlowiekiem tworzy kulture u samych jej podstaw, gdyz uczy
cztowieka kochac w jego czlowieczeristwie i w jego szczegdlnej godnosci
(por. Przemdéwienie w Siedzibie UNESCO, 2 czerwca 1980)”%. Réwniez

7 G. Doig, Diccionario Rio — Medellin — Puebla — Santo Domingo, Santafé de
Bogotd 1994, s. 576-577.

8 M. Marzal, Estudios sobre religion campesina, Lima 1988, s. 149.

1 Juan Pablo II, Mensaje sobre la evangelizacion, w: Mensajes, Homilias y Palabras
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religijnos¢ ludowa zostala przedstawiona w przeméwieniu papieza jako ta
przestrzen, w ktorej sa szeroko otwarte bramy dla ewangelizacji w Peru.
Te formy kultu, tak gleboko zakorzenione w sercach ludzi prostych, a ob-
fitujace w sentymentalna dewocje w pozytywnym tego slowa znaczeniu,
czestokro¢ swiadczg o wielkim przywigzaniu miejscowych do swoich
sanktuariéw, do swietych tam sie znajdujacych, przede wszystkim za$
do Chrystusowego Krzyza i Najswietszej Dziewicy Maryi. Jan Pawel II
zachecit do wiernosci w takim wiasnie wyrazaniu swej poboznosci. Wska-
zal pasterzom Kosciola lokalnego, by z nalezytym szacunkiem oczyscili
religijnos¢ ludowa z tego, co nie prowadzi do Chrystusa, Jedynej Bramy,
przez ktéra owce maja dostep do Ojca®.

Misjonarz réwniez w pewnym momencie swej postugi, po zetknie-
ciu si¢ z rodzima religia, bedzie sprowokowany do szukania odpowiedzi,
czy rzeczywiscie celebracje i ryty moga by¢ srodkami mediacji miedzy
Bogiem a ludZmi, ktérzy je sprawuja. Powinny one zosta¢ przemienione
tak, aby mogly stac sie typem adoracji niezwigzanym z zadna gora, jak
to bylo w przypadku Samarytanki w rozmowie z Jezusem, lecz z od-
dawaniem czci Ojcu, Stwércy wszystkiego, w Duchu i prawdzie (por.
J 421-23)*'. Sama za$ przemiana powinna dotyczy¢ znaczenia danych
obrzedéw, gdyz niewystarczajace jest ,przeplatanie” modlitwami kato-
lickimi indiariskich celebracji. Proces tej przemiany powinien p6js¢ w kie-
runku szukania punktéw stycznych miedzy synkretyzmem a teologia
inkulturacji, poniewaz dla niektérych misjonarzy i antropologéw religii
,synkretyzm jest drugim obliczem inkulturacji”?. Nie chodzi tu zatem
o zastepowanie innymi lub likwidowanie rytéw autochtonicznych, lecz
o zaproponowanie takiego znaczenia, by na przykiad obrzed ku czci
Matki Ziemi statl sie rodzinnym wydarzeniem wdzigcznosci skierowanym
ku Bogu za dobra otrzymane przez posrednictwo Pachamamy®.

Misjonarskie watpliwosci, zadawane sobie bardzo istotne pytanie:
czy chrzedcijanin, co wiecej katechista, moze skiada¢ ofiary Matce Ziemi
i przywotywac Duchy Gér, z czasem moga rozbrzmiewac z wielky inten-

del Papa, Juan Pablo II a los Peruanos en su visita al Perii del 1° al 5 de febrero de 1985,
Lima 1985, s. 117.

2 Tamze, s. 118-119.

2l M. M. Marzal, El sincretismo, s. 197.

2 Tenze, Tierra encantada. Tratado de antropologin religiosa de América Latina,
Madrid 2002, s. 200.

% Tenze, El sincretismo, s. 221.
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sywnoscig, bo dotycza traktowania ludzi, wéréd ktérych sie pracuje, a takze
sq sprawa sumienia. By¢ moze préba odpowiedzi byloby poréwnanie tych
bytéw natury: ziemi i gér do tak licznych swietych Kosciota katolickiego.
Oni sami z siebie nie darza zbawieniem, lecz posrednicza w obdarowy-
waniu taskami otrzymanymi od Boga. Chodzi o to, aby dojrze¢ w nich
nie tyle bostwa, lecz byty zalezne od dobroci Boga. Jesli Indianin widzi
w swym przedmiocie kultu przedstawienie Boga, ale dany idol nie jest
uwazany przez niego za samego Boga, to jego religijna postawa nie czyni
jego religii niewlasciwa, chocby sama rzezba czy wizerunek czczony byt
jako rzeczywistos¢ swieta™.

Jezeli na tle wszystkich celebragji religii keczua bedzie sie pamietad,
ze to Bog jest ,Stworca nieba i ziemi” oraz , wszystkich rzeczy widzialnych
i niewidzialnych” (KKK 325), to niekoniecznie trzeba od razu wpadaé
w panike i odrzucac te religijne ryty. Jesli zaplata Matce Ziemi ma na celu
okazanie jej wdziecznosci za dobra, ktérymi i tak rozporzadzala, otrzy-
mawszy je od Boga, i nie zawiera w sobie motywéw nieuzasadnionych,
a wynikajacych z blednych przekonan (ziemia jest glodna) i z leku (jesli
tego nie zrobie, bede ukarany), to raczej nie ma potrzeby potepiania tego
zwyczaju. Niekoniecznie tez musi on stac sie, czy juz by¢, najlepsza droga
do Boga, a skoro istnieje i jest tak bardzo zakorzeniony w kulturze i religii
andyjskiej, to z pewnoscia winien by¢ tematem rozméw, badan i refleksji
pastoralnych, by mozna bylo do niego jak najlepiej podejs¢. Glosy na temat
tego obrzedu sa bardzo podzielone. Niektérzy uwazaja, Ze nalezy go zanie-
cha¢, motywujac to przykazaniem Pariskim, iz nie nalezy skiania¢ glowy
wobec innego béstwa. Inni za$ sa przekonani, Ze jesli go nie odprawia,
to nastang liczne nieszczescia: atmosferyczne lub zwiazane ze zdrowiem
czlonkéw rodziny czy z cierpieniem zwierzat®.

Jedli zatem popatrzy si¢ na ziemie, na Pachamamg, nie jak na
béstwo, lecz na byt zalezny od Stworzyciela, to zauwazy sie, Ze wiara
chrzescijariska wcale nie jest zagrozona, gdyz ,w perspektywie chrzesci-
jariskiej inkulturacji w Andach, tamtejsi ludzie dopatruja sie¢ w Pachamamie
macierzyniskiego oblicza Boga, ktéry daje zycie, karmi i podtrzymuje
wszystkie formy zycia”?. W tym sensie potrzeba ostroznosci, by zbyt

2 Tamze, s. 205-206.

» M. Marzal, ;Puede un campesino cristiano ofrecer un «pago a la tierra»?, ,All-
panchis” (1971) nr 3, s. 116-117, 122-124, 125-128.

% D. Llanque Chana, Pachamama, w: V. Fabella, R. S. Sugirtharajah (red.), Dic-
tionary of Third World Theologies, New York 2000, s. 158.
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szybko nie potraktowac¢ sakralnego podejscia do ziemi w kategoriach
batwochwalstwa. Owszem, wiele zewnetrznych zachowart mogtoby
wskazywac na taki wiasnie, niedajacy sie pogodzi¢ z Ewangelia, wymiar
relacji do Matki Ziemi. Faktycznie, jesli jest to forma oddawania czci
Pachamamie jako béstwu, to jest ona niekompatybilna z przykazaniem
mowiacym, ze jeden jest tylko Pan. Niemniej sam papiez Jan Pawel II
w pierwszym ,slowie wypowiedzianym na kleczkach i w milczeniu”,
podczas pierwszej swej pontyfikalnej pielgrzymki do Polski, oddat czesé
Stworcy przez ucalowanie ojczystej ziemi, a pdZniej przyréwnat ten gest
do ucatowania matczynych rak.

By¢é moze w tym znaczeniu skladanie ofiary ziemi mogloby zostac¢
zrozumiane, wedlug Calixto Quispe, diakona o indiariskim pochodze-
niu, jako pozdrowienie, a nie wyraz kultu idolatrycznego, mozliwe do
celebrowania nie tylko wéwczas, gdy trzeba prosi¢ o co$ ziemie, lecz
réwniez w kazdym momencie zycia. Kiedy tez zaczyna sie taka celebra-
cje w zaleznosci od osoby, ktéra sklada ofiare dla ziemi, moze dojs¢ do
prosby o pozwolenie ze strony Boga na przeprowadzenie tego rytu. Ten
fakt wzywania Boga sklania do myslenia, Ze nie mamy tu do czynienia
z typowaq idolatria.

Ponadto, zlozenie ofiary, pago, w celu okazania wdziecznosci Bogu
jedynemu, ktérego prosi si¢ o pozwolenie ztozenia pago Pachamamie, jest
odwolaniem si¢ do starego obrzedu andyjskiego. Na poczatku procesu
ewangelizacji wigkszo$¢ tubylecéw nadal celebrowala swdj ryt ku czci
Pachamamy, chociaz zaczeto juz woéwczas oddawac czes¢ ,$wietym”.
Stopniowo pago nie tylko nabralo cech chrzescijariskich, ale réwniez
znaczenia chrzescijariskiego®.

Wdziecznos¢ okazywana ziemi nie jest zatem niczym innym jak
podziekowaniem Stwoércy. Na korzysé takiego rozumienia wpltywa takze
fakt, ze ziemia nie przyczynia si¢ do dominowania nad biednymi, do ucie-
miezenia ich, raczej stanowi pierwszorzedne Zrédlo ich utrzymania. Owoce
ziemi, niczym $lady Bozego Oblicza, sklaniaja do wdziecznosci. Nie moze
by¢ ona zatem béstwem o charakterze tyrana, lecz jest swoistym, cho¢
symbolicznym, uobecnieniem Boga. Przez Indian z Ayaviri, a takze przez
postugujacego posréd nich przez wiele lat biskupa (Monserior Dalle) ziemia
byta i jest nazywana: ,«Swietq Ziemia Pachamamg Dziewica», «piersia, ktéra

7 M. M. Marzal, Tierra encantada, s. 203-204.
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utrzymuije i zapladnia wszystko, co ro$nie i owocuje», «matka, ktéra obda-
rza pokarmem ludzi»”*. WypowiedZ jednego z uczestnikéw spotkania na
temat teologii indiariskiej, jakie odbylo sie¢ w Paragwaju 2002 roku, bardzo
podobnie wyraza wyzej przedstawione stwierdzenie: ,Wiekszos¢ naszych
tradycji, obrzedéw i zwyczajéw jest Scisle i w sposéb Zywotny zwigzana
z ziemia, dzieki ktérej doSwiadczamy macierzyristwa Boga wzgledem nas™”.

Rzeczywiscie wéréd Indian, tam, gdzie dotarta katechizacja, Pacha-
mama jest postrzegana jako byt stworzony przez Boga, odzwierciedlajacy
jego zeniskie oblicze. Inng rzecza, jaka musi uswiadomic sobie misjonarz,
jest przekonanie, ze Indianin czuje si¢ synem ziemi, ktéry nie tyle posiada
ziemie, co raczej ona go posiada®. Mimo to rozwazania na temat wiary
potomkéw Inkéw, jesli cheg by¢ obiektywne, musza wzia¢ catoSciowo pod
uwage przywigzanie ludzi nie tylko do Boga czy do bliZniego, ale tez do
dziejow i do przyrody. Ten ostatni aspekt jest w Scislej korelacji z Bogiem.
Nie ma bowiem mowy o wiernosci Bogu, jesli zaniedbana jest relacja z zie-
mig, a takze z drugim czlowiekiem, ktéry przeciez tez Zyje na tej samej
glebie. Wydzial Misyjny CELAM-u stwierdza:

Wszystkie doswiadczenia, w relacji z natura i wspdlnota, sg prze-
zyciami jak najglebiej religijnymi. Ziemia i praca sa obecnoscia i dziata-
niem Boga, ktére ludy kultywuja i kazdego dnia rozwijaja, i liturgicznie
celebruja w mnogosci rytéw i $wiat, ustanawiajac komunie miedzy
natura, praca i wielkoduszna hojnosciq Boga. Jakikolwiek sekularyzm,
merkantylizm i grabiez ziemi praktycznie zamieniaja sie¢ w bezposrednig
destrukcje wspdlnoty oraz obecnosci i dziatari Boga w niej*.

Tubylcy z potudnia Peru czesto traktujg przejawy swej religijno-
Sci jako spogladanie na Boga o réznych obliczach. Mimo Ze niekiedy to
zjawisko nazywano politeizmem, to do dnia dzisiejszego w ziemi widza

% M. Barros Souza, J. L. Caravias, Teologia de la tierra, Madrid 1988, s. 78-79.

¥ Contexto de los relatos de origen y suerios de futuro, w: En busca de la tierra sin
mal. Mitos de origen y suetios de futuro de los pueblos indios. Memoria del IV Encuentro-
-Taller Ecuménico Latinoamericano de Teologia India. Ikua Sati, Asuncion, Paraguay, 6 al 10
de Mayo de 2002, Quito 2004, s. 54.

% Documento. Bogota — 1980. La evangelizacion de los indigenas en visperas del me-
dio milenio del desubrimiento de América, w: Evangelio y culturas. Documentos de la Iglesia
latinoamericana, Quito 1992, s. 223; Espiritualidad y teologin indigena. Instituto Nacional de
Pastoral Indigena (INPI) (Marzo 1993), w: Teologia india. Segundo Encuentro Taller Latinoame-
ricano (Panamd 29 de noviembre al 3 de diciembre de 1992), t. 2, México—Quito 1994, s. 332.

31 M. Barros Souza, J. L. Caravias, dz. cyt., s. 101.
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plodng matke, w wierzchotkach gorskich dopatruj sie tez czegos$ z tajem-
nicy Boga i sq przekonani, ze mieszkaja tam: Apu, Wamani, Achachila, czyli
najwiekszy stréz, by¢ moze jaki$ przodek. Do samego Boga zwracajq sie
w stowach: Taytanchis, co jest odpowiednikiem uzywanego przez Jezusa
Abba*. Te wszystkie informacje misjonarz musi uwzglednié, bo jesli na-
tychmiast oceni je negatywnie, moze utrudni¢ dzialanie Boga w duszach
Indian, ktérzy chca Go kochaé¢ w swych rytuatach i wierzeniach.

Skoro dzisiejszy antropolog pragnacy prowadzi¢ badania powinien
skupi¢ sie nie tylko na opracowaniach innych specjalistéw, lecz sam ma za
zadanie przeprowadzi¢ badania, to czy nie mozna by wysnu¢ analogicz-
nego wniosku, ze w kontekscie kultury i religii mieszkaricéw andyjskich
gor réwniez misjonarz dobrze zrobi, jesli zapozna si¢ z miejscowa kulturg
i religia, z miejscowymi tradycjami, ale nie z tekstéw pisanych, bo rzadko
kiedy miejscowi wiesniacy sq tymi, ktérzy opisuja swoje spoleczenstwo.
Chodzi o to, ze kultura andyjska jest przede wszystkim kulturg stowa
mowionego, a nie pisanego i aby péjs¢ do swiata, w ktérym misjonarz
bedzie pracowal, powinien on skupic sie tez na ustnych swiadectwach, na
opisach tradycji i wierzen, ktérych jedynymi nosnikami sq opowiadania
i mity. Antropologia zatem moglaby mu poméc w zrozumieniu duszy
Indianina®. Rzetelne spisywanie zjawisk i wydarzen z otaczajacego go
$wiata, rozmowy czy nawet wywiady z pewnoscig stalyby sie cennym
Zrédiem informacji dla niego samego, jak i dla nastepcéw. Niewatpliwie
powazne potraktowanie antropologii kulturowej pomogtoby mu jeszcze
bardziej otworzy¢ si¢ na nowy Swiat o odmiennej kulturze i religii, po-
mogtoby mu takZe popatrzec na formy wiary tubylczego ludu nie jako na
rzeczywistos¢ iscie spoleczna, lecz jako na czynnik integrujacy kulture.

Dlatego tez konieczno$¢ poznania kultury danego narodu, jego
zwyczajow, sposobéw myslenia i wierzenia, symboliki, jezyka, srodo-
wiska oraz nieuciekanie si¢ do wysmiewania, wyzbycie sie ignorancji
w stosunku do $wiata, w ktérym sie pracuje, jak najbardziej moze zostaé
nazwane ,niezbedng perspektywa, ktéra warunkuje wszystkie dziatania

% D. Irarrdzaval, Nueva evangelizacién andina, w: La nueva evangelizacion. Refle-
xiones, experiencias y testimonios desde el Perii, Lima 1992, s. 219.

¥ M. Burga, A. Flores Galindo, La utopia andina, ,Allpanchis” (1982) nr 20, s. 86.

¥ H. Zimon, Ewangelizacja w kontekscie kulturowo-religijnym, ,Swiatto Narodéw”
(2004) nr 2, s. 62-63.



Misjonarz wobec wiary i kultury w potudniowych Andach peruwiariskich

pastoralne”®. Chcac wecieli¢ w Zycie powyzsze wskazania, nalezy zapo-
zna¢ si¢ z mitami, cala gama symboli, mentalnosciaq po to, by wiasnie
w tych rodzimych wartosciach zacza¢ moéwi¢ o Bogu, tak jak to sugeruje
Konstytucja duszpasterska o Kosciele w swiecie wspdlczesnym:

Sam bowiem Koscidl, od poczatku swej historii, nauczyl sie wy-
raza¢ Nowine Chrystusowa za pomoca pojec i jezyka réznych ludéw,
a ponadto staral sie objasniac ja z pomoca madrosci filozoféw w tym
celu, aby w miare moznosci dostosowaé Ewangelie czy to do zdolnosci
rozumienia przez ogot, czy tez do wymagarn medrcéw. I to wlasnie
dostosowywanie si¢ w gloszeniu objawionego stowa powinno stac¢ sie
prawidlem wszelkiej ewangelizacji. Tym bowiem sposobem rozbudza
si¢ w kazdym narodzie zdolno$¢ wyrazania Chrystusowej Nowiny po
swojemu, a zarazem sprzyja si¢ zywemu obcowaniu Kosciota z réznymi
kulturami (KDK 44)%.

Ujmujac rzecz generalnie, mozna stwierdzi¢, ze wiara i kultura
w potudniowych Andach peruwiariskich sg jak dwie strony jednego
medalu. Cigzko bowiem doszuka¢ si¢ tam ludzi niewierzacych w Boga.
Czynnik religijny, sakralny jest tak mocno zakorzeniony w tradycjach,
kulturze, Ze nie sposéb méwic¢ o jednym bez odniesienia do drugiego.
Poza tym Bég i religia majg ogromny wplyw na integracje spoleczeristwa
andyjskiego”. Faktycznie bowiem, poza jezykiem i sztuka, religia, nieza-
leznie od tego, czy dotyczy miejscowych béstw, czy tez Boga i Swietych
zaproponowanych przez chrzescijaristwo, ma ogromny wplyw na Zycie
ludzi na potudniu Peru®.

Misjonarz, usytuowany miedzy inkulturacjq a synkretyzmem religii
keczua, potrzebuje zatem wieloaspektowego poznania ludzi, do ktérych
jest postany, ich kultury, wcielania w Zycie wskazari misjologicznych,
nacechowanego duchem dialogu podejscia do Indian, nadprzyrodzonej
intuicji, a zarazem wrazliwego i serdecznego serca, by dotrze¢ do Andyj-
czykéw i ocali¢ w nich to, co ludzkie i Boze jednoczesnie. Innymi stowy,
stoi przed nim wyzwanie, aby dokona¢ pewnej opcji, i nie jest tu mowa

% W. 1. Azevedo, Cultura indigena. Importancia para la evangelizacién, w: J. Bottasso
(red.), dz. cyt., s. 188-189.

% Tamze, s. 190-191.

¥ M. Marzal, La imagen de Dios en Urcos, ,,Allpanchis” (1970) nr 2, s. 41.

% Tenze, La experiencia religiosa quechua, w: Rostros indios de Dios, La Paz
1992, s. 29.
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o tej, tak bardzo charakterystycznej dla Ameryki Laciriskiej i preferowanej
przez teologie wyzwolenia, opcji na rzecz ubogich, lecz opgji na rzecz
Boga o indiariskim obliczu, aby wiara (fides) i kultura (cultura) Indian
mogly wyrazac si¢ w akgcji (actio), czyli w zyciu codziennym ,i mistyce
wspélczesnych ludéw indiariskich”*.

Streszczenie. Zaraz po pierwszej przeprowadzonej ewangelizacji w Peru
rézna wiara i kultura podzielity ludzi na kilka grup. W jednej z nich znaleZli sie
Indianie, ktérych nie udato sie ochrzcié, a ktérzy zostali przy swej, réwniez auto-
chtonicznej religii. Do drugiej trafili ci, ktérzy przyjeli chrzest, a przez to zostaly im
otwarte wrota do wiary chrzescijariskiej i zwyczajéw kulturowych, jakie przywiezli
Hiszpanie. Charakteryzujq si¢ oni jednak tym, Ze zupelnie nie pozostawili swych
rodzimych wierzeri i swej tradycyjnej kultury. W konsekwencji zaistniala sytuacja
wywolata réznorodne reakgje, a jedna z nich byt synkretyzm religijny. Sami Indianie
w pierwszym okresie ewangelizacji byli tymi, ktérzy chyba nieSwiadomie stali si¢
protagonistami synkretycznej odmiany religii, bo skoro misjonarze nie wchodzili
w kompromisy z miejscowq religia, nie prébowali w dzisiejszym rozumieniu tego
stowa postugiwac sie inkulturacja, to sami Indianie, przyjmujac nowe formy wiary,
zachowywali jednoczesnie stare. Tak przyczynili si¢ do zaszczepienia pierwszych
ziaren synkretyzmu w religii, ktéra ma ogromny wplyw na zycie ludzi na potudniu
Peru; innymi slowy — jest czynnikiem konstytutywnym tamtejszej kultury. Misjo-
narska postuga realizowana w $rodowisku na wskros przeniknietym sktadnikami
autochtonicznej religii keczua i jednoczesnie pelnej watkéw chrzescijariskich sklania
zatem misjonarza do poszukiwania odpowiedzi na pytania zwiazane z inkulturacja
i synkretyzmem religijnym. Misjonarz wystany do Peru, szczegdlnie do jego andyj-
skiej czesci na potudniu kraju, musi koniecznie zapoznaé si¢ z miejscowq tradycja,
wierzeniami, sposobem pojmowania $wiata, by wyrazi¢ Ewangelie w szacie rodzi-
mej kultury, a zarazem przemieniaé te kulture, przepajajac ja wartosciami Dobrej
Nowiny. Jednoczesnie zadaniem misjonarza jest takie potraktowanie synkretycznych
form wiary ludowej Indian, aby mogly sie one sta¢ forma posrednia prowadzaca
do inkulturagji.

Stowa kluczowe: Peru; ewangelizacja; inkulturacja; synkretyzm religijny;
religia keczua.

Summary: A missionary in the face of the Faith and Culture in the
South Peruvian Andes. Just after the first evangelization was carried out in Peru,
differences in faith and culture divided people into several groups. In one of
them, there were Indians, who would not be baptized, and continued practicing

¥ Documento sobre Pastoral Indigena (Cobdn, Guatemala 1988), w: D. Salado (red.),
Inculturacion y nueva evangelizacidn, Salamanca 1991, s. 53; M. Gelabert, La dialéctica del
concreto universal en la evangelizacion, w: D. Salado (red.), dz. cyt., s. 119.
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their indigenous religion. The other category included those who were baptized
and thus opened themselves to the Christian faith and cultural practices brought
by the Spaniards. However, they are characterized by the fact that they have not
completely abandoned their native beliefs and traditional culture. Consequently, the
situation provoked various reactions, and one of them was religious syncretism. The
Peruvian Indians themselves, in the first period of evangelization, were probably the
ones who unconsciously became the protagonists of the syncretic religion, because
since the missionaries did not enter into compromises with the local religion, and
did not try to use inculturation in the modern sense of the word, it fell upon the
Indians to accept the new forms of faith, yet at the same time, keep the old ones. In
this way, they contributed to instill the first grains of syncretism in religion, which
has a huge impact on the lives of people in the south of Peru; in other words — is
constitutive of the local culture. Missionary ministry, therefore, carried out in an
environment permeated by indigenous Quechua religion and, at the same time, filled
with threads of Christianity leads a missionary to seek answers to issues related
to the inculturation and religious syncretism. A missionary sent to Peru, especially
to the Andean part in the south of the country, must certainly familiarize himself
with the local traditions, beliefs, and ways of understanding the world, in order to
express the Gospel in the cloak of local culture and, at the same time, transform
this culture, imbuing it with values coming from the Good News. Simultaneously,
the task of the missionary is to treat syncretic forms of Indian folk beliefs in such
a manner that they can become a transient form leading to inculturation.

Keywords: Peru; evangelization; inculturation; religious syncretism; Quechua
religion.
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