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PACHAMAMA — RYTUAL RODZINNY
INDIAN ANDYJSKICH

Kosciét w Ameryce Lacinskiej stawia sobie zadanie umacniania tozsa-
mosci poszczegdlnych ludéw i wyzwalania ich z mocy $mierci', jak row-
niez chce si¢ uczy¢ przemawia¢ w duchu konkretnej mentalnosci i kultury
stuchaczy, zgodnie z uzywanymi w niej formami i sSrodkami komunikacji
Ko$cidt z uznaniem podchodzi takze do wielkich ludzkich wartosci, ktére
od wiekéw istnialy w kulturze ludéw andyjskich, a ktére mozna uznac za
chrzescijanskie.

Jedna z takich wielkich wartosci jest mito$¢ rdzennych mieszkancow
Ameryki Lacinskiej do Matki Ziemi, ktéra powszechnie nazywana jest Pa-
chamama. Mieszkancy gor przez cale zycie pozostaja w $cistym kontakcie
egzystencjalnym z Ziemia. Dla Indian andyjskich zy¢ to mysle¢ o Ziemi,
pracowac to mysle¢ o Ziemi, a umierac to zwrdécic sie ku niej. Poruszac sie
to stapa¢ po Ziemi. Spa¢ to mie¢ poczucie bezpieczenstwa, ktére plynie
z bliskosci Ziemi. Je$¢ i pic¢ to spozywac jej owoce. Dniem i nocg zywa jest
w $wiadomosci ludzkiej stalo$¢ kontaktu z Ziemig®.

Obrzedy ku jej czci sa waznym elementem kultury ludnosci rolniczej,
zamieszkujacej najwyzsze pasmo Andéw. Maja one charakter rodzinny
i swoiste zabarwienie religijne z uwagi na wymieszanie tradycji poganskich
z elementami chrzescijanskimi. Z tego tez powodu zrozumiale jest, ze tro-
ska Kosciota pozostaje takie celebrowanie rytuatu Pachamamy, aby byt on

wyrazem uwielbienia jedynego i prawdziwego Boga — Zrédla wszelkiego
dobra.

IV Conferencia General del Episcopado Latinoamericano, Nueva Evangelizacion, promocion humana,
cultura cristiana, Santo Domingo 1992, nr 13.

Tamze, nr 30.

H.L. Firestone, Pachamama en la cultura andina, La Paz—Cochabamba 1988, s. 18.
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Mit Pachamamy

Termin Pachamama sklada sie z dwoch stow: Pacha i Mama. Pacha
w jezyku Indian andyjskich ma rézne znaczenia: czas, czasoprzestrzen,
ziemia, miejsce, zycie ludzkie, zycie calego stworzenia. Nie jest to byt abs-
trakcyjny, lecz jest to przestrzen zyciowa, a wiec §wiat, w ktérym ludzie sa
od siebie wzajemnie zalezni, w ktérym wprawdzie nie ma réwnosci, to jed-
nak wszyscy tworza jednosc.

Stowo Mama moze oznaczaé: pani, kobieta godna szacunku, matka, po-
czatek, wielko$¢. Mama wskazuje przede wszystkim na poczatek, z ktdre-
go rodzi sie nowe zycie; w dalszej kolejnosci termin ten wskazuje na rodzaj
zenski w aspekcie macierzynskim. Sfowo to moze takze oznaczaé calos$¢
egzystencji. Pacha i Mama razem oznaczaja sita witalng o charakterze ma-
cierzynskim oraz zycie w sensie integralnym®*.

Pachamama to Zrédlo Zycia, ktére jest obecne w kazdym miejscu
i w kazdym czasie. Wtada ona przestrzenig zamieszkala przez ludzi. Pa-
chamama jest najwazniejsza protektorka i obronczynia rolnikéw. Jest to
sedziwa matka, ktéra otacza opieka swoje dzieci, dajac im pozywienie ko-
nieczne do przetrwania. Rdwnoczesnie ukazuje si¢ ona ludziom jako mto-
da dziewczyna — dziewica, ktéra stale si¢ odmtadza®.

Kazde miejsce, kazda chwila, kazde doswiadczenie i doniosle dzialanie
sa ,sakramentami Pachamamy”. Dlatego tez nie ma obrazéw Pachamamy
ani jednej wspolnej daty celebracji ku jej czci. Relacja z Pachamama jest sa-
mym dobrem i niewypowiedziana tajemnica. Jesli mozna stowo to prze-
tlumaczy¢ jako Ziemia, musi by¢ ona rozumiana jako przestrzen fizyczna,
spoleczna i duchowa.

Wedlug niektérych opinii Pachamama dla mieszkaricéw Andéw to bo-
stwo, z ktérym czlowiek nawigzuje relacje najscislejsza z mozliwych®. Jako
bogini i matka biologiczna swoich dzieci ma prawo do udzialu w plonach
zbieranych przez ludzi. Jest ona obecna w kazdym momencie Zycia ludz-
kiego, podtrzymuje i strzeze je. Gdy czlowiek przekroczy prawa natu-
ry, naraza sie na gniew Pachamamy, ktdra karze go, zsylajac na niego bél
fizyczny. Kara ta nie ma na celu unieszczesliwic cztowieka, ale sprowadzi¢
go z powrotem na wtasciwa droge.

* M. Mamani Yujra, Pachamama e identidad aymara en el proceso de la inculturacion, ,,Yachay” 2006,

nr 43, s. 49-53.

> H.vanden Berg, ,,La tierra no da asi nomds”, ,Ciencia y Cultura” 2008, nr 21, s. 296.

¢ E.Lazo Quintanilla, El Yatiri, s Ministro del Tercer Milenio?, Cochabamba 1999, s. 27; La Pachamama,
»Allpanchis” 1971, nr 3, s. 18-21.
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Istnieja takze opinie, ktére kwestionuja ubdstwienie Pachamamy w wie-
rzeniach andyjskich’. Chociaz na poczatku ewangelizacji Ameryki Lacin-
skiej obrzed Pachamamy uwazany byt za dzielo Szatana, idolatri¢ oraz
zabobon i z tego powodu zwalczany przez misjonarzy, to jednak obecnie
jest traktowany jako sposéb do$wiadczenia Boga, Pana zycia. Pachamama
jest sposobem objawienia si¢ Boga, ktory otacza opieka ludy mieszkajace
w Andach.

Pachamama ma atrybuty boskosci, dzieki czemu odsyta do tego, co bo-
skie, ku Transcendencji. Nie posiada jednak mocy niezaleznej od Boga.
W takim wypadku Pachamama jest nie tyle Matka Ziemig, ile odniesie-
niem czlowieka ubogiego do tego, co boskie i dzigki czemu jest w stanie
przezy¢. W tym doswiadczeniu uznaje si¢ prawde, ze zycie pochodzi od
wspanialomyslnej i plodnej Matki.

Pachamama jest rozumiana jako Matka dajaca zycie. Czlowiek moze
ja dostrzec we wszystkich dziataniach, we wszystkich momentach i oko-
liczno$ciach swego zycia, jedli traktuje siebie jako jej dziecko. Indianie po-
ludniowoamerykanscy dostrzegaja w Pachamamie macierzynskie oblicze
Boga zycia, ktory jest obecny w ich codziennej egzystencji, otaczajac ich
opieka i udzielajac im tego, co potrzebne do istnienia.

Pachamama obejmuje cale zycie mieszkancéw Andéw. Ta $wiado-
mos$¢ pozwala im nawiaza¢ kontakt z tym, co boskie, czyli ostatecznie
z samym Bogiem — Dawca zycia. Pachamama to fundament, z ktérego
powstaje zycie calej ludzkosci; ona tez strzeze wszystkiego, co istnieje na
Swiecie: jego mieszkancow i ich gospodarstw, zwierzat, roslin itd. Jest to
byt zywy i $wiety, ktéry przed Bogiem i wobec ludzi wypelnia swoje ma-
cierzynskie zadania®.

Indianie traktuja Pachamame jako Matke, ktéra nigdy nie umiera. Jej
nieustanna hojno$¢ w obdarowywaniu ludzi ptodami ziemi i wszelkim
pokarmem jest odblaskiem milosci Boga, ktéra dzieki jej macierzynskiej

7 M. Mamani Yujra, Pachamama e identidad aymara en el proceso de la inculturacion, dz. cyt., s. 48-53.

8 W taki sposdb opowiadaja 0 Matce Ziemi mity indianiskie: ,,Pachamama naprawde Zyje. Jak karmi robaki
wziemi, tak samo i nas karmi. Czy nie jest rzeczywiscie nasza matka? Naprawde ma kosci i ma krew. Ma
réwniez wlosy - jej wlosami jest trawa. Jej krew jest w ziemi, przy orce zawsze ma krew, zawsze tam jest.
Pachamama ma takze mleko. Potrafi rodzi¢, rodzi ziemniaki, my dostarczamy jej ziarna, a ona rodzi.
Proszac Boga, dajemy jej ziarna. Robimy rowniez te otwory w ziemi dla sktadania ofiar. Dom, ktéry teraz
budujemy, z niej si¢ zrodzit. Wie, jak si¢ troszczy¢. O nas si¢ troszczy, o wszystkich ludzi i o wszystkie
zwierzeta pieknie sie troszczy. Opiekuje sie nami jak nasza mama. Wydata na $wiat i wykarmila wszystkie
swoje dzieci, w tym takze Inkéw”; M.M. Marzal, El sincretismo iberoamericano. Un estudio comparativo
sobre los quechuas (Cusco), los mayas (Chiapas) y los africanos (Bahia), Lima 1988, s. 25-27; 185-
186; D.R. Mazurek, ,,Bég o indiariskim obliczu”. Miedzy inkulturacjg a synkretyzmem religii Keczua
w potudniowych Andach peruwianskich, Krakéw 2007, s. 209.
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trosce staje sie dla ludzi przedmiotem bezpo$redniego, egzystencjalnego
doswiadczenia, a takze zobowigzaniem do przyjecia okreslonego stylu zy-
cia. Chodzi zwlaszcza o takie odniesienie czlowieka do otaczajacego go
$wiata, w ktérym znajdzie wyraz ludzka wdzigczno$¢ i szacunek, jak réw-
niez gotowo$¢ do wspdlistnienia z Ziemia i calym stworzeniem na spo-
s6b rodzinny. Swiadomos$¢ istnienia wiezéw rodzinnych miedzy ludzmi
a Matka Ziemia w szczegdlny sposéb wyraza sie¢ w obrzedach Pachamamy,
celebrowanych w kregu blizszych i dalszych krewnych.

Obrzed ku czci Pachamamy

Pachamama jest archetypem plodnosci ziemi. Uprzywilejowanymi
momentami skladania jej ofiar sa miesiace: styczent (Nowy Rok), luty (po-
$wiecenie gromnic), luty—marzec (karnawatl), maj (uroczysto$¢ Santa Vera
Cruz, czyli Swietego Prawdziwego Krzyza obchodzona w Ameryce Lacin-
skiej dnia 3 maja), czerwiec (Pig¢dziesiatnica), a w szczegdlnosci sierpiery’.
»Miesigc ten w Andach wyznacza poczatek roku, w tym sensie, ze wtedy
zaczynaja sie zasiewy. Matka Ziemia, wedlug miejscowych wierzen, jest
wowczas przygotowana na przyjecie zyciodajnego nasienia. Chcac jednak,
aby trud rolniczej pracy nie poszed! na marne, ludzie staraja si¢ zjednac
sobie Pachamame i poprzez sktadanie ofiar zawierajacych miedzy innymi
koke, zywno$¢, napoje, a nawet ptéd lamy, licza na jej przychylnosé, szcze-
golnie w momencie zniw”*°.

Sprawowanie obrzedu Indianie rozpoczynaja zwykle w nocy 31 lipca,
by nastepnego dnia prosi¢ Pachamame o ,licencje¢” na zebranie plonéw,
ofiarujac jej stol pelen daréw. Jest to poczatek nowego okresu zbioréw; dla-
tego dary skladane Pachamamie majg ja ,zobowigza¢” do odwdzieczenia
sie hojnymi plonami ziemi.

Ofiare te sktadaja wszystkie rodziny, gdyz wierza, iz od niej zalezy ich
pomyslno$¢ w calym roku. Ponadto Pachamama w sierpniu ,.cierpi”’ z po-
wodu glodu i pragnienia, dlatego potrzebuje ofiary. Indianie z zamieszku-
jacego najwyzsze pasmo Andéw plemienia Aymara twierdzg, ze sierpien
ma ,wielkie usta” i moze potknac nawet ludzi, jesli ci nie dostrzega potrzeb
Pachamamy. W tym miesigcu czesciej sktada sie jej ofiare, aby otrzymac
odpowiednie plony i mie¢ powodzenie w zyciu rodzinnym, handlu, pracy,
a takze by cieszy¢ sie zdrowiem.

® M. Mamani Yujra, Pachamama e identidad aymara en el proceso de la inculturacién, dz. cyt., s. 61.

1 D.R. Mazurek, ,Bog o indiatiskim obliczu”, dz. cyt., s. 225.
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Na obrzed zwany po hiszpansku pago a la Pachamama (zaptata Matce
Ziemi) skladaja sie nastepujace elementy: pokarmy, napoje, taniec, wspot-
zycie seksualne, rodzina i wspélnota lokalna, modlitwa i ofiara'’. Sam ob-
rzed ma trzy zasadnicze cze$ci: przygotowanie daréw dla Ziemi oraz dla
wiatru i zlozenie ofiary. W czasie odprawiania obrzedéw Pachamamie
ofiarowane s3 talerze z rytualnymi pokarmami, ktére zawieraja okreslone
skladniki. Musza one by¢ tak zestawione, aby przyrzadzone potrawy mialy
odpowiednia jako$¢ i smak.

Indianie skfadaja ofiare dla Pachamamy w gronie rodziny poszerzonej
o najblizej mieszkajacych krewnych. Swieto ku czci Pachamamy to spo-
sobnos$¢, by ucieszy¢ sie cala swoja rodzing, a zwlaszcza jej nowymi czlon-
kami. To okazja, by przekonac sig, jak rodzina rosnie w liczbe i nalezace do
niej osoby sie rozwijaja'.

Zanim rozpocznie sie skladanie ofiary, rodzina przygotowuje miejsce,
na ktérym zostanie ustawiony sto6t ofiarniczy. Jej czlonkowie gromadza sie
przy nim po zachodzie storica pod przewodnictwem mistrza ceremonii,
ktéry na poczatku inicjuje modlitwy: Ojcze nasz, Zdrowas Mario, oraz od-
mawia akt skruchy, po czym prosi Boga o pozwolenie na zlozenie ofiary.
Nastepnie umieszcza na ziemi trzy misy — dwie dla Ziemi i jedna dla wia-
tru'®. Misy sa przykrywane serwetami wycietymi z papieru. Jesli rodzina
jest w posiadaniu wiekszej liczby pdl uprawnych, skfada kilka ofiar za kaz-
de z nich. Liscie koki umieszczone na misie i pokropione winem mistrz
podnosi ku gdérze w gescie ofiarowania, wypowiadajac krétka modlitwe.
Pan domu wymienia po kolei nazwy gruntéw, ktére posiada. Nastepnie na
podworzu dokonuje sie pokropienia winem ziemi oraz $cian doméw. Po-
tem do ofiar sktadanych na misach dodaje sie ryz, kukurydze, kawe, cukier,
jajka oraz ziola. Wszystkie te produkty symbolizuja poszczegélne elementy
zycia rolniczego i s3 wyrazem podzigkowania dla Pachamamy za bogactwo
dotychczasowych plonéw; sktadanie ofiar stuzy takze zapewnieniu sobie
jej zyczliwosci w przyszlosci.

Po zgromadzeniu ofiar nastepuje drugie rytualne pokropienie ziemi wi-
nem. W czasie przerwy zuje sie liScie koki, ktérymi czestuje gospodyni,
i pije sie alkohol. Potem w oprawie modlitewnej sklada sie ofiare wiatrowi,
wznoszac ku niebu nieco siersci lamy. Przyzywa si¢ wtedy wstawiennictwa
patronéw roslin i zwierzat, w tym takze §wietych chrzescijaniskich: Marka,

' M. Mamani Yujra, Pachamama e identidad aymara en el proceso de la inculturacion, dz. cyt., s. 66.

12 G. Jiménez Sardon, Rituales de vida en la cosmovisién andina, La Paz 2003, s. 50.
3 M.M. Marzal, ;Puede un campesino cristiano ofrecer un ,pago a la tierra’?, ,Allpanchis” 1971, nr 3,
s. 118-127.
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Jana Chrzciciela, Lazarza, Jakuba i innych Apostoléw. Po raz kolejny nale-
wa sie wina do szklanki, by wylac¢ je na ziemie.

Wtedy tez przychodzi czas, by do ofiar umieszczonych na misach doda¢
kolejne elementy, m.in. tluszcz lamy, a nastepnie odmawia si¢ Rézaniec. Po
modlitwie uczestnicy ceremonii padaja sobie nawzajem w ramiona, wy-
powiadajac stowa: ,Niech Bdg, nasz Ojciec, nam przebaczy” W przerwie
nastepujacej po akcie przebaczenia zapala sie ogient w piecu oraz zuje sie
liscie koki.

Kolejna czes¢ rytuatu jest bardzo krétka. Mistrz ceremonii kleka przed
stolem ofiarniczym, wznosi rece w gore i caluje ziemie. Nastepnie wkia-
da ofiary do ognia. Wszyscy oczekuja w mieszkaniu, az ofiary zostana spa-
lone. Woéwczas uczestnicy ceremonii zycza sobie wszystkiego najlepszego
z okazji ztozenia ofiar. Po raz kolejny zuje si¢ koke, pije sie alkohol i prowa-
dzi ozywione rozmowy. Mistrz ceremonii pozostaje na noc u rodziny, aby
rano pozbierac resztki ze spalonych ofiar i je uporzadkowac.

Obrzed Pachamamy jest uroczystoscia rodzinng. W jej celebracji wyra-
za sie jedno$¢ czlonkéw rodziny. Znajduje w niej wyraz poszanowanie dla
tradycji rodzinnych, a takze pojawia si¢ okazja do poglebienia wzajemnej
tacznosci dzieki mozliwos$ci spedzenia ze soba czasu na spozywaniu posit-
ku i rozmowie. Niebezpieczenstwo naduzycia alkoholu jest w przypadku
obrzedu Pachamamy mniejsze anizeli w przypadku innych spotkan towa-
rzyskich, poniewaz spetnianie poszczegélnych aktéw wymaga od uczestni-
kow zachowania pelnej swiadomosci.

Obrzed pago a la Pachamama, ktéry zwykle trwa od dwéch do trzech
godzin, jest dla mieszkanicéw Andéw jedna z okazji do §wigtowania. Rytu-
alnym czynno$ciom towarzysza czesto tance, zabawy i obficie zastawiony
stol. Dlugos¢ zabaw zalezy od wielkosci zbioréw. Gdy zbiory sa nieuda-
ne, nie nalezy okazywac zbyt wielkiej radosci. Dla Indian wielkos¢ zbio-
réw moéwi o ich relacji do Pachamamy'. W przypadku marnych plonéw
wyrzucaja sobie, iz nie byli zbyt dobrzy dla Matki Ziemi i za malo si¢ o nia
troszczyli; dlatego — ich zdaniem — ma wdéwczas prawo by¢ rozgniewana
i zmartwiona.

Mieszkancy Andéw sa przekonani, ze Pachamama lubi, gdy jej dzieci
sie bawig, raduja i $mieja. Réwniez same rodziny dostrzegaja warto$¢ w za-
bawie. Jest to okazja, by przyciagnaé¢ cztonkéw rodu zyjacych na co dzien
w miejscach do$¢ odleglych. Ponadto sama zabawa dodaje ludziom entu-
zjazmu i sily do pracy, co pozwala mie¢ nadzieje na lepsze zbiory w przy-

" G.Jiménez Sardon, Rituales de vida en la cosmovisién andina, dz. cyt., s. 48.
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szlo$ci. Tego rodzaju radosne spotkanie w gronie rodzinnym prowadzi do
umocnienia wzajemnych wiezi, a takze stuzy poglebieniu doswiadczenia
zjednoczenia z Bogiem™.

Skladanie ofiary dla Pachamamy nie sprowadza sie tylko do $wieto-
wania, ale ma wyrazny charakter etyczny'®. Jest to spelnienie powinnosci
wynikajacej z zasady wzajemnosci. Skoro bowiem czlowiek korzysta z do-
broci Bozej, ktéra znajduje wyraz w mozliwosci korzystania z ptodéw zie-
mi, winien zatroszczy¢ sie o swoja zywicielka — Matke Ziemie, i podzieli¢
sie z nia tym, co otrzymal. Tego rodzaju zwyczaj ksztaltuje we wszystkich
czlonkach rodziny postawe wdzigecznosci i uwrazliwia na obecno$¢ Boga,
ktéry na rézne sposoby obdarza cztowieka swoimi darami.

Kult Pachamamy a Zycie rodziny indianskiej

W zyciu rodzin Indian andyjskich Pachamama zajmuje miejsce central-
ne. Wszelkiego rodzaju dziatanie rozpoczyna sie od prosby skierowanej
do Pachamamy o pozwolenie na jego rozpoczecie i o przebaczenie wczes-
niejszych bledéw i zaniedban. Pachamame wspomina sie przy wszystkich
okazjach. Gdy nastepuje dzielenie sie li§¢mi koki albo gdy ma miejsce pi-
cie alkoholu, kilka lisci koki lub kilka kropel alkoholu ofiarowane jest Mat-
ce Ziemi. Trzeba przy tym zaznaczy¢, ze Pachamama znana jest nie tylko
w $rodowisku rolniczym. Pago a la Pachamama jest praktykowane réw-
niez posréd podrdznikéw, handlarzy, robotnikéw, mieszkancéw miast, i to
bez wzgledu na przynaleznos¢ do okreslonej klasy spotecznej'’.

Dla mieszkancéow Andow Ziemia jest centrum integrujacym ich zy-
cie rodzinne w relacji do Boga i do stworzenia. Ludzie s ,Ziemia ozywio-
ng;, dlatego pomiedzy Ziemia a Indianami istnieje gteboka wiez. Jest ona
wartoscia i racja istnienia ludéw andyjskich. Zycie fizyczne, emocjonalne
i spoleczne ma swe oparcie w Ziemi. Dlatego grunta rolne musza by¢ prze-
kazywane z pokolenia na pokolenie i otoczone opieka. Ziemi nie wolno
sprzedawacd. Z uwagi na to, Ze Ziemia rodzi i podtrzymuje zycie, nalezy sie
jej synowska wdziecznos¢. Ziemia jest po to, aby na niej zy¢, a nie tylko po
to, by ja posiadac.

Ziemia jest przyczyna i racja istnienia ludzi. Pachamama za$ to co$ wie-
cej niz ziemia, po ktdrej sie chodzi i na ktérej sie pracuje. To sita witalna,

5 D.R. Mazurek, ,Bog o indiatiskim obliczu”, dz. cyt., s. 221.
¢ M. Mamani Yujra, Pachamama e identidad aymara en el proceso de la inculturacion, dz. cyt., s. 67.
17" Tamze, s. 48.
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ktéra obejmuje calo$¢ egzystencji. Jej obecnos$¢ uswieca ziemie. Dlatego
nie nalezy ziemi profanowac ani jej eksploatowaé ponad miare. W tym
sensie Ziemia jest czyms $wietym oraz centrum integrujacym zycie wspol-
noty. Wzywa ona do stalego wspoéldzialania w dialogu, wzajemnosci i so-
lidarno$ci. W ten sposéb w relacji do Ziemi nabieraja ksztaltu konkretne
warto$ci moralne.

Ofiara dla Pachamamy jest wyrazem réwnowagi i wzajemnosci, ktére
charakteryzuja zaréwno samo zycie Indian, jak réwniez ich odniesienie
do innych stworzen. Praca na roli to przede wszystkim dialog z Ziemia
i prosba skierowana do Pachamamy o dobry plon. Zycie Indian to state
branie i dawanie. W tym modelu egzystencji sytuuje sie ofiara dla Pacha-
mamy jako dar za otrzymywane dobra. Jest to réwnoczesnie dziekczy-
nienie i prosba o nowe dary. Rytual skladania ofiary dla Pachamamy
wpisuje sie w ten sposéb w relacje z Bogiem, ktérej ksztalt nadaje zasa-
da wzajemnosci.

Praca na polu jest oznaka czci dla Matki Ziemi'®. W przekonaniu Indian
andyjskich to ona karmi ludzi, daje im zycie i do niej powracaja po $mier-
ci. Pachamama jest $wiadkiem zycia rodziny, ktéra uprawia ziemie i zbiera
plony. Kazdy, kto sie rodzi, przechodzi przez $wiat w kontakcie z Ziemia.
Ona tez jest ostatecznym przeznaczeniem czlowieka. Dlatego trzeba za-
wsze o niej pamietac — nie tylko poprzez skladanie ofiar i dzielenie sie z nia
posiadanymi dobrami, ale takze poprzez pelne szacunku obchodzenie si¢
z nig na co dzien.

Pachamama jest obecna we wszystkich najwazniejszych momentach
zycia rodzin andyjskich. Nie tylko sklada sie jej ofiare przed zbiorami, aby
zapewni¢ sobie obfite plony. W ciggu calego roku podczas prac polowych
nie wolno zapomnie¢ o rytuale przebtagania Pachamamy. Matka Ziemia
»asystuje” takze przy zawieraniu malzenstwa, ktérego konsekwencja jest
zlaczenie ddbr materialnych nalezacych do malzonkéw. W nastepstwie za-
warcia zwiazku malzenskiego czesto nastepuje potaczenie gruntéw, czego
$wiadkiem jest Pachamama. Jest to $wiadek wierny i staly. Z dnia na dzien
potwierdza to, co sie wydarzylo. Malzonkowie indianiscy sa zobowiazani
nieustannie pamieta¢ o tym, ze Matka Ziemia byla obecna przy ich zaslu-
binach i stale daje o nich §wiadectwo®.

Rodziny w Andach nie tylko pielegnuja rézne obrzedy, ktére ukazu-
ja macierzynski charakter Ziemi. W nich jest takze przekazywana trady-

8 La Pachamama, dz. cyt., s. 20.
¥ H.L. Firestone, Pachamama en la cultura andina, dz. cyt., s. 66.
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¢ja, ktéra méwi o zdolnosci uzdrawiania, jaka ma Pachamama, oraz o jej
funkcji opiekuriczej w odniesieniu do najstabszych, czyli dzieci i chorych®.
Jednym z takich zwyczajéw, ktéry wskazuje na troskliwo$¢ Matki Ziemi,
jest umieszczanie nowo narodzonego dziecka po narodzinach w otworze
zrobionym w ziemi. Réwniez chorych leczy sie czesto przez zakopanie ich
w ziemi w taki sposéb, aby mogli swobodnie oddycha¢. Czasem robi sie
oklady z ziemi na ciele w miejscach, w ktérych wystepuje bél. Dzieciom
cierpigcym na zaburzenia w rozwoju fizycznym, podaje sie¢ jako lekarstwo
odrobine ziemi do zjedzenia z nadzieja, ze Pachamama okaze swoja tera-
peutyczna skutecznosc.

Ziemia jest czlonkiem kazdej indianskiej rodziny nie tylko jako Mat-
ka, ktora zywi i leczy, ale takze ta, ktéra wychowuje. Podobnie jak dziecko
stale spoglada na matke lub o niej mysli, tak samo Indianie andyjscy maja
wzrok bez przerwy skierowany ku Ziemi i nieustannie o niej pamietaja.
W ich wierzeniach Pachamama jest jak kobieta, ktéra rodzi, przyjmujac
ziarno, aby rosto i owocowalo. Dlatego jest ich Matka, ktéra karmi, a takze
zapewnia cieplo i obrone przed niebezpieczenstwem, udostepniajac mate-
rial do budowy domu. Jest ona Matka dajaca zycie, przez co jest nieroze-
rwalnie zwiazana ze swymi dzie¢mi (matka nie moze wyprzec si¢ swojego
macierzynstwa, podczas gdy ojciec moze zaprzeczy¢ swojemu ojcostwu)?.
Jej wierno$¢, matczyna troska i hojno$¢ sa wzorem zwtaszcza dla kobiet in-
dianiskich — zon i matek, ktdre czesto prosza ja o pomoc w wypetnianiu do-
mowych obowigzkéw.

Kobiety dzigki swemu macierzynskiemu cieplu sa uosobieniem Pa-
chamamy troszczacej si¢ o plony jak o swoje dzieci. Kobieta jest jak zie-
mia, ktéra owocuje w swoim czasie. Bywa takze, ze jest staba i nie moze
zrodzi¢ potomstwa. Wowczas maz jest zobowiazany zatroszczy¢ sie
o nia i karmi¢ ja, podobnie jak to sie czyni z niezbyt zyzna gleba. Kobie-
ta za$ winna cieszy¢ sie, rodzac dzieci, podobnie jak Matka Ziemia radu-
je sig, gdy rodzi ziarno®.

Pago a la Pachamama jest jednym z wielu rytualéw, ktére nadaja okre-
$lony kierunek ludzkiej egzystencji, w tym takze zyciu rodzinnemu. Skia-
danie ofiary Matce Ziemi uwrazliwia czlonkéw rodziny na istnienie tego,
co $wiete, a wiec na obecno$¢ Boga i Jego hojnos¢ wobec ludzi, a takze
uczy wzajemnosci, ktéra plynie z przekonania, ze wszystko, co czlowiek

»  La Pachamama, dz. cyt., s. 20; D.R. Mazurek, ,,Bég o indiarskim obliczu”, dz. cyt., s. 224.
2 H.L. Firestone, Pachamama en la cultura andina, dz. cyt., s. 22-23.

2 G.Jiménez Sardon, Rituales de vida en la cosmovision andina, dz. cyt., s. 49-50.
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posiada, jest darem. Dzieki rytualom codzienne Zycie rodzin zostaje prze-
nikniete religijnoscia, ktéra nie sprowadza sie tylko do wyznawania okre-
Slonych przekonan, ale przybiera postaé celebracji i wynikajacych z niej
postaw etycznych.

Mieszkancy Andow postrzegaja siebie samych we wszechswiecie jako
jego czes¢. Czuja sie odpowiedzialni za to, co stworzone, podziwiajac jed-
nos¢, piekno, prawde i dobro. Zachowaniu tego wszystkiego stuza rytualy
wyrazajace szacunek, wdziecznosc¢ i prosbe skierowana do Boga. Jednym
z nich jest obrzed Pachamamy, ktéry stuzy osigganiu zgody i harmonii
z otaczajaca czlowieka rzeczywistoscia®™. Jego celebracji towarzyszy po-
dziw dla cudéw dokonywanych przez Stwoérce, do ktérych nalezy mozli-
wos¢ zbierania plonéw potrzebnych dla utrzymania rodziny. Bog jest tym,
ktéry zasiewa, daje wzrost i pozwala dojrzewa¢ owocom ziemi. Bég, kto-
ry obdarza ludzi cudami natury, prowadzi do ustanowienia spotecznosci
réwnych sobie 0séb, ktére moga prowadzi¢ zywot godny czlowieka. W tej
optyce to juz nie Pachamama jako przejaw dziatania Bozej Opatrznosci, ale
sam Bdg staje si¢ centrum zycia osobistego i rodzinnego ludéw andyjskich.

Rytual Pachamamy w §wietle nauki chrzescijanskiej

Koscidt jest swiadom, ze ludy indianiskie sa w posiadaniu niezliczonych
bogactw kulturowych, w ktérych w $wietle wiary mozna dostrzec warto-
$ci i przekonania bedace owocami ,ziarna Stowa” obecnego i dzialajacego
w zyciu ich przodkéw. Dzigki temu rdzenni mieszkancy Ameryki Lacin-
skiej mogli odkrywac obecnos¢ Stworzyciela we wszystkich Jego stworze-
niach: Stonicu, Ksiezycu czy Matce Ziemi*. Ko$ciét dostrzega obecnos¢
»zlarna Stowa” w otwartosci Indian na dzialanie Boga obdarzajacego ludzi
owocami ziemi, w uznaniu §wietego charakteru zycia ludzkiego, w poczu-
ciu solidarnosci i wsp6lodpowiedzialnosci w razem wykonywanej pracy,
w przywigzywaniu duzej wagi do czynnosci kultycznych oraz w powszech-
nej wierze w zycie pozaziemskie®.

W kulturach andyjskich zywa jest wiara w jednego i prawdziwego Boga,
ktdry jest sprawiedliwy, wszechmocny, wymagajacy i mitujacy. Trudnos¢
pojawia si¢ z oddawaniem Mu czci w ,duchu i prawdzie’, gdyz Indianie
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E. Jord4, Desafios para una espiritualidad originaria inculturada, ,Yachay” 2005, nr 41, s. 31-32.
IV Conferencia General del Episcopado Latinoamericano, Nueva Evangelizacion, promocion humana,
cultura cristiana, dz. cyt., nr 245.

%V Conferencia General del Episcopado Latinoamericano, Discipulos y Misioneros de Jesucristo,
Aparecida 2007, nr 93.
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potrzebuja jakiej$ konkretnej postaci, aby mdc wyrazi¢ swa wiare takze za
pomoca czego$ konkretnego®. W ten sposdb mozna usprawiedliwi¢ wy-
razng tendencje do doszukiwania si¢ manifestacji Boga w tym, co natu-
ralne, a takze do skfadania ofiar, w ktérych ,materializuje sie” modlitwa.
U Indian nie ma wiary w wielob6stwo ani w jakiego$ boga, zarazem dobre-
go i zlego. Wierza oni w jednego Boga, ktory jest Mitoscig. Zdarza sie jed-
nak, ze z powodu braku autentycznej i glebokiej ewangelizacji wielu z nich
nie doszlo jeszcze do poznania jedynego i prawdziwego Boga, ktéry obja-
wil sie¢ w Jezusie Chrystusie: Boga w Tréjcy Jedynego.

W kontekscie wiary w jednego Boga ofiary sktadane Pachamamie nie
moga by¢ rozumiane jako przejaw balwochwalstwa, gdyz odrzucajac wie-
lobéstwo, Indianie wierzg, ze Matka Ziemia zostala stworzona przez Boga,
aby zapewni¢ ludziom pozywienie”. Jest ona z jednej strony wyobraze-
niem Bozej mocy, a z drugiej — manifestacja Opatrznosci Bozej. To nie Pa-
chamama sama z siebie, lecz Bog jest tym, ktéry stwarza ludzi z prochu
ziemi, karmi ich i prowadzi przez Zycie, az cialo ludzkie w niej spocznie.
Celem rytualu wolnego od idolatrii jest wdzieczno$¢ wobec Stwércy i usil-
na prosba o urodzaje®.

Dla Indian Ziemia jest bytem zaleznym od Boga, zas oni sami uwazaja
sie za synéw Ziemi, od ktérej sg zalezni w swej ziemskiej egzystencji. Jest to
przekonanie zgodne z Bozym objawieniem. W $wietle Biblii cztowiek zo-
stal uformowany przez Boga z prochu ziemi (por. Rdz 2, 7). Ludzie upra-
wiaja ziemie, aby sie wyzywic, a na koricu swych dni do niej powracaja (por.
Rdz 3, 19). Nie tylko kultura andyjska, ale takze wszystkie inne cywilizacje
dostrzegaja owa Scista wiez miedzy Ziemia a czlowiekiem. W wielu z nich
moéwi sie 0 Matce Ziemi. Takze w Biblii pojawia sie to wyrazenie (por. Mdr
40, 1; Hi 1, 21)%.

Ziemia czerpie z dobroci Boga i dlatego Indianie oddaja jej czes¢; po-
dobnie jak $wieci czerpia ze $wietosci Boga i dlatego oddaje si¢ im czesc¢™.

% E.Lazo Quintanilla, El Yatiri, ;Ministro del Tercer Milenio?, dz. cyt., s. 164.

¥ W taki sposob zdaje si¢ interpretowaé zwyczaj sktadania ofiar dla Pachamamy Jan Pawet II, gdy
w 1985 podczas swej pielgrzymbki do Peru méwil do pielgrzyméw zgromadzonych w Cusco w kontekscie
spotkania Koéciota z ,ziarnami Stowa Bozego” w kulturach: ,W ten sposob wasi przodkowie, placac danine
ziemi (Mama Pacha), nie czynili nic innego, jak tylko uznawali dobro¢ i dobroczynng obecno$¢ Boga,
ktéry dawatim pokarm za posrednictwem ziemi, ktorg uprawiali’; Jan Pawet II, Homilia del Santo Padre
Juan Pablo II, Cuzco, 3 lutego 1985 http://www.vatican.va/holy_father/john_paul_ii/homilies/1985/
documents/hf_jp-ii_hom_19850203_cuzco_sp.html (dostep: 15 wrzesnia 2010).

E. Jord4, Desafios para una espiritualidad originaria inculturada, dz. cyt., s. 31; D.R. Mazurek, ,Bog
o indianiskim obliczu”, dz. cyt., s. 224.

M. Mamani Yujra, Pachamama e identidad aymara en el proceso de la inculturacién, dz. cyt., s. 71.
M.M. Marzal, s Puede un campesino cristiano ofrecer un ,,pago a la tierra”?, dz. cyt., s. 126.

28

29
30



4‘8 STUDIA REDEMPTORYSTOWSKIE

Indianie opieraja si¢ nie na wiedzy naukowej, ktéra ukazuje, w jaki spo-
sob Ziemia wydaje plony, lecz na przekonaniach mitycznych, czyli uzna-
niu mocy Ziemi, ktéra potrafi karmi¢ ludzi. Jest to wyraz poszukiwania
zrozumienia rzeczywistosci, jej najglebszego sensu istnienia. Tego rodzaju
przekonania moga zostaé przezwyciezone przez odkrycie prawdy o $wie-
cie i zyciu ludzkim, czemu stuzy prowadzone przez Kosciét dzieto ewan-
gelizacji.

W przypadku kultu Pachamamy punktem wyjscia do jego pelniejsze-
go chrzescijanskiego zrozumienia moze by¢ potraktowanie Matki Ziemi
jako tzw. sakramentu naturalnego. Sakrament naturalny to rzeczywisto$¢
nalezaca do tego $wiata, ktéra méwi o innym $wiecie®. W perspektywie
wiary chrzescijaniskiej oznacza to, ze istnienie Boga i Jego moc staja si¢ po-
znawalne dla czlowieka przez stworzenia, ktére sa Jego dzietem (por. Rz 1,
20). Zgodnie z naukg Kosciota, cztowiek naturalnym $wiatlem swego ro-
zumu z rzeczy stworzonych moze w sposéb pewny pozna¢ Boga, ktdry
jest poczatkiem i celem wszystkich rzeczy®. W kontakcie z rzeczywisto-
$cig cztowiek w rzeczach stworzonych dostrzega dzialanie Bozej faski, kto-
ra objawia sie jako dobro i piekno.

Aby wlasciwie odczyta¢ znaczenie sakramentu naturalnego, potrzeba
wrazliwos$ci na wspaniato$¢ przyrody oraz stuchu wyczulonego na ,krzyk
Ziemi” Chodzi o to, by czlowiek dostrzegl siebie w odniesieniu do wszyst-
kich innych rzeczy i do§wiadczy!t prawdziwej komunii z caltym wszech$wia-
tem. Gdy odczuje sercem, ze wszystko jest ze soba zlaczone i ze wszystko
utrzymuje w ruchu i harmonii jakas potezna Moc, to wéwczas jego zycie
i to, co go otacza, nabierze nowego znaczenia, zamieniajac si¢ w symbol
owej transcendujacej wszystko Sily, ktérej prawdziwe imie to ,Bég” — Zré-
dlo wszelkiego istnienia®.

Jesli wiec Ziemia jest dla ludzi sakramentem naturalnym, czyli uwia-
damiaja sobie, ze jest ona manifestacja Bozej mocy, obrzed Pachamamy
nie moze mie¢ nic wspdlnego z idolatria. Jest to bowiem wéwczas rytu-
alny sposéb okazywania wdzigecznosci Bogu za dar zycia otrzymany po-
przez Pachamame. Idole sa wykonane ludzka reka. Ziemia za$ jako plodna
Matka jest dzietem samego Boga (por. Rz 1, 1). Ponadto Pachamama wy-
raza harmonie i wzajemno$¢ charakteryzujaca relacje czlowieka z Bogiem,
z naturg i innymi ludzmi. Typowa postawa Indian andyjskich jest podtrzy-

31 L. Boff, Los sacramentos de la vida, Maliafio 2009, s. 34.
32 Sobor Watykanski II, Konstytucja o Objawieniu Bozym Dei Verbum, Rzym 1965, nr 6.
3 L. Boff, Los sacramentos de la vida, dz. cyt., s. 14.
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mywanie tej harmonii. Ta postawa sprawia, ze ich praca na roli jest miej-
scem spotkania z Bogiem — Dawca zycia®.

Jesli zatem Matka Ziemia jest tzw. sakramentem naturalnym, ktéry
wskazuje ludziom na dzialanie taski Bozej w $wiecie, nie mozna zaakcep-
towac obrzedu Pachamamy jako ofiary sktadanej dla zaspokojenia glodu
Ziemi oraz dla uchronienia sie przed jej gniewem. Matka Ziemia nie jest
bowiem bytem osobowym, ktéry posiada uczucia, wolng wole oraz intelekt
odrodzniajacy dobro od zla. Mozna jednak traktowa¢ skladanie tej ofiary
jako dzigkczynienie za ptody ziemi, ktére pochodza od Boga. W ten spo-
s6b w obrzedzie Pachamamy ukazuje si¢ macierzynska troska Boga o Jego
dzieci, a takze wiara ludzi w Boga, ktéry jest Panem Zycia. Obrzed ten pelni
woéwczas funkeje integrujaca codzienng egzystencje i jest momentem spo-
tkania z Bogiem w codzienno$ci.

Sam obrzed z uwagi na wykorzystywane w nim elementy i symbole
przypomina sprawowanie sakramentu. W czasie celebracji pago a la Pa-
chamama uzywa si¢ bowiem chleba, wina czy wody, aby za ich pomoca
wyrazi¢ dazenie do komunii, pragnienie czystosci i wiare we wszechmoc
Boza. Problem pojawia si¢ wtedy, gdy elementéw tych uzywa sie¢ nie jako
symboli, lecz jako narzedzi magicznych, stuzacych automatycznemu po-
wiekszaniu ilosci ptodéw rolnych. Podobne niebezpieczenstwo rodzi sie
w sytuacji, gdy modlitwy wypowiadane w czasie obrzedu traktuje si¢ na
sposob magiczny: wystarczy je wypowiedzie¢, aby otrzymac to, o co sie
prosi. Wypada jednak tutaj zauwazy¢, ze tego rodzaju niebezpieczenstwo
zagraza nie tylko Indianom, ale takze wielu chrze$cijanom, ktérzy modli-
twe oraz udzial w celebracji sakramentéw uwazaja za sposoby pozyskania
sobie przychylnos$ci Boga, ktéry wéwczas — w ich przekonaniu — ,,ma obo-
wiazek” natychmiast spelnic to, co ludziom wydaje sie dobre i uzyteczne®.

Pago a la Pachamama ma postac rytualy, ktéry — podobnie jak wszyst-
kie inne rytualy we wszystkich kulturach — odgrywa doniosta role w zyciu
jednostek, rodzin i spoleczenstw. Rytual, czyli zbiér symbolicznych gestéw
i wypowiedzi nastepujacych po sobie wedlug okreslonego wzoru, stanowi
zjawisko antropologiczne. Kazde wazne wydarzenie w zyciu cztowieka ob-
jete jest rytualem i przez niego chronione: narodziny, matzenstwo, mitos¢,
$mier¢. Kazdej istotnej zmianie w zyciu ludzkim (tzw. przejsciu) towarzy-

M. Mamani Yujra, Pachamama e identidad aymara en el proceso de la inculturacion, dz. cyt., s. 72.
% D.Emeis, Zwischen Ausverkauf und Rigorismus. Zur Krise der Sakramentenpastoral, Freiburgi. B. 1991,
s.52.
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szy rytual. Gdy czlowiek napotyka cos, co przekracza jego osobe ludzka,
»humanizuje” to za pomoca rytualu®.

Z tego rodzaju fenomenem ,humanizacji” mamy do czynienia w przy-
padku Pachamamy i innych rytualéw, ktére sa wyrazem ludzkiej milosci,
szacunku i zaufania wobec Ziemi. Ich celebracji towarzysza muzyka i tan-
ce, ktore symbolizuja staly ruch Ziemi i cykliczny rytm czasu. W tradycyj-
nych obrzedach wyraza sig ludzka zdolnos$¢ do kontemplacji oraz podziw
i szacunek dla natury. Mieszkancy Andéw odczuwaja obecnos¢ sit, w kto-
re Bog wyposazyt swoje stworzenia. Pozostaja w stalym kontakcie z owymi
sitami, wskazujacymi na obecno$¢ Boga w ich zyciu. Wiasciwe ich wyko-
rzystanie daje ludziom oparcie i bezpieczenstwo egzystencjalne. Dlatego
w swojej dziatalno$ci duszpasterskiej Kosciét winien poglebia¢ duchowosé
zawarta w tradycyjnych rytuatach, ktére wypelnia zachwyt nad dzietem
stworzenia®, i na sposéb mistagogiczny wprowadza¢ ludzi w Tajemni-
ce, w ktéra zanurzone jest cale ich zycie, pomagajac im dostrzec zbawcze
dzialanie i obecno$¢ Boga w $wiecie®.

Rytualy nie tylko pozwalaja czlowiekowi wypowiedzie¢ ,stan duszy”
i w symbolicznych aktach uja¢ doswiadczenie egzystencjalno-religijne, ale
maja takze wymiar pedagogiczny. Ich powtarzanie sprawia, ze mozliwa
staje sie interioryzacja jakiej$ glebszej materii, a takze przyswojenie sobie
okreslonych wartosci oraz postaw pozwalajacych na ich realizacje. W przy-
padku obrzedu Pachamamy mozna méwic¢ o nastepujacych wartosciach
i postawach, ktére pozostaja w pelnej harmonii z tradycja chrzescijariska:
bojazrh Boza, pokora, pomoc potrzebujacemu, solidarnos¢, wzajemnosc,
zycie spoleczne i rodzinne, milos¢, sprawiedliwo$¢, szacunek, wspétpraca,
zyczliwosc¢ dla ubogich, sierot, wdéw, chorych, starszych i cierpigcych®.

A zatem, skoro obrzed Pachamamy jest wyrazem dziekczynienia skta-
danego Bogu za dary ziemi oraz jesli rytual nie jest sprawowany w spo-
sOb zaprzeczajacy zasadom wiary i moralno$ci chrzescijaniskiej, nie ma
powodu, by go odrzucac jako przejaw poganstwa®. Duszpasterze jednak
winni dbad o to, by uswiadamia¢ ludziom wtasciwy sens rytuaty, i czyni¢
go w pelni zgodnym z wiara chrzescijaniska. Potrzebna jest zwlaszcza ka-
techeza, ktéra wyjasnia sens pierwszego przykazania Dekalogu, ukazuje
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chrzescijaniskie podejscie do ludzkiej seksualnosci, ostrzega przed niebez-
pieczenstwem wynikajacym z uzaleznienia si¢ od narkotykéw i alkoholu
oraz przypomina o konsekwencjach ekologicznych postawy szacunku dla
Matki Ziemi i calego srodowiska naturalnego.

Podsumowanie

Od poczatku historii chrzescijaristwa wyznawcy Chrystusa sa przeko-
nani, ze wszystko nalezy bada¢, a zachowywac to, co szlachetne (por. 1 Tes
5, 21). Z takim tez nastawieniem podchodzi dzisiaj Ko$ciét do wszelkich
kultur, na ktére spoglada w §wietle Ewangelii i podnosi w nich to, co dobre,
a wiec zgodne z Chrystusowa prawda. W spotkaniu z Jezusem ludzie prze-
konuja sig, co w ich kulturze jest godne dowartosciowania, a co jest grze-
chem i domaga sie oczyszczenia*. Zatem im bardziej Kosciét przez swoich
ewangelizatoréw zaangazuje sie w gloszenie Bozej prawdy, tym wiekszego
blasku w jej Swietle nabierze pigkno kultur i zywych w nich ludzkich trady-
cji. Dlatego tez nie nalezy niszczy¢ zwyczajéow praktykowanych przez In-
dian latynoamerykanskich, ale ukazywac ukryte w nich dobro i pomagac
im oczyszczac je tak, by byly zawsze rozumnym i radosnym sposobem od-
dawania czci jedynemu i prawdziwemu Bogu. Wéwczas takze obrzed ku
czci Pachamamy — wolny od jakichkolwiek podejrzen o skazenie falszem
i niegodziwoscia — bedzie akceptowana bez zastrzezen przez chrzescijan-
stwo, rodzinng okazja do wychwalania Boga za dobra otrzymane dzigki
plodnosci Matki Ziemi*.

41 IV Conferencia General del Episcopado Latinoamericano, Nueva Evangelizacién, promocién humana,
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