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Na styku Ewangelii z Kulturami indianskimi

Ameryka tacinska juz od pigciu wiekow stanowi dla Europejczykow wielkie
wyzwanie na ptaszczyznie poznania oraz doglebnego jej zrozumienia i opisania.
Kiedy pierwsi konkwistadorzy i misjonarze dotarli do Nowego Swiata, zdumieli
si¢ odmienno$cig tamtejszej ludno$ci. Europejczycy za$ potrzebowali sporo cza-
su, aby wyjasni¢ sobie odmienno$¢ kulturowa ludnosci autochtonicznej zamiesz-
kujacej Karaiby, Ameryke Srodkowa i Potudniowa. Wielkim wyzwaniem dla
chrzescijanskich misjonarzy okazato si¢ bowiem zrozumienie (przy naturalnym
w tym wypadku, lecz rowniez pelnym uporu niezrozumieniu) wielowatkowych
aspektow bogactwa religijno$ci indianskie;j.

Jej zroznicowanie w zalezno$ci od obszaru geograficznego oraz jej negatyw-
na ocena, dokonywana przez pryzmat europejskich kryteriow i uprzedzen, prowa-
dzily do licznych konfrontacji i sprzecznosci o dalekosi¢znych konsekwencjach.
Wskazuje na ten fakt miedzy innymi dokument koncowy konferencji CELAM,
obradujacej w Santo Domingo, z roku 1992: , Konsekwencja spotkania katoli-
cyzmu iberyjskiego z kulturami amerykanskimi jest proces metysazu. Pomimo
wielu aspektow o charakterze konfliktu, stat si¢ podtozem dla zakorzenienia ka-
tolicyzmu na tym kontynencie”!. Zdanie to wyraznie podkresla, ze przed pigcio-
ma wiekami doszto wprawdzie do spotkania Ewangelii, czy tez chrzescijanstwa
z kulturami autochtonicznymi, ale otwartym pozostaje pytanie o motywy, zakres
1 glebig tego, co dzigki niemu dokonato si¢ naprawde.

1. Konfrontacja z kulturami i religiami Nowego Swiata

Poczatki chrystianizacji ludnosci autochtonicznej w Nowym Swiecie zo-
staty zapoczatkowane wraz z przybyciem pierwszych konkwistadorow na wy-
spe Hispaniola. To wiasnie w basenie Morza Karaibskiego w ostatniej dekadzie
XV wieku Hiszpanie napotkali ,,nowych ludzi”, a méwiac bardziej precyzyjnie,
Indian Tainos, Calinas, Ciguayos osadzonych w swoich kulturach i tradycjach
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religijnych?. Zachowata si¢ o ich kulturze i formach religijnosci pami¢¢ w po-
staci kilku dwczesnych opracowan o charakterze etnograficznym. Z 1498 r. po-
chodzi obszerne sprawozdanie z podejmowanych wysitkow ewangelizacyjnych
ludnosci autochtonicznej, ktérego autorem jest hieronimita, Ramén Pané, autor
dzieta Relacion acerca de las antigiiedades de los Indios®. Kultura i religijno$¢
tychze Indian byta postrzegana jako prymitywna, nie podejmowano wigc wigk-
szych wysitkow, aby ja zglebi¢. Aczkolwiek nalezatoby na tym miejscu przynaj-
mniej sprawiedliwie wspomnie¢ o wysitkach misyjnych dominikanéw (a w tym
o stynnym kazaniu Antonio Montesinusa), biorgcych Indian w obrong. Brutalna
konkwista nie pozostawiata bowiem wiele miejsca na systematyczne nauczanie
katechetyczne oraz zakorzenianie prawdziwie chrzescijanskiego sposobu zycia.

Prawie trzy dekady pozniej (lata 20. XVI wieku) miat miejsce kolejny etap,
konfrontacji pomi¢dzy przedstawicielami kultury zachodniej a przedstawicie-
lami dobrze rozwinigtych kultur w Meksyku oraz Ameryki Srodkowej*. Przyj-
muje sie, ze w 6wczesnym Meksyku zyto okoto 15 milionéw Indian, ktorzy
przynalezeli do roznorodnych narodowosci indianskich. Postugiwali si¢ swoimi
jezykami, praktykowali odrgbne wierzenia, mieli wlasne praktyki o charakterze
religijnym. Obszary zamieszkate przez Zapotekow i Mistekow zostaty spacyfi-
kowane przez Hiszpandéw bardzo szybko w latach 1521-24. W kolejnych latach
1 dekadach podjeto natomiast konkwiste terenow zamieszkatych przez Majow
w Chiapas 1 Gwatemali (1523-31). Nastgpnie podbici zostali Majowie na Yuka-
tanie (1527-44). Tym samym zakonnicy misjonarze zdali sobie spraw¢ z faktu,
ze praca misyjna na Karaibach, posrdd tamtejszych Indian na niskim poziomie
kulturowym bylta swoistego rodzaju preludium do pracy misyjnej w Meksyku,
posrod spotecznoscei praktykujacych bogate, r6znorodne formy religijnosci au-
tochtonicznej. Tym samym zatem spotkanie z wielomilionowa grupa meksykan-
skich Indian, o wysokim stopniu rozwoju politycznego, socjalnego, religijnego,
naukowego 1 artystycznego — jak réwniez z wysoko rozwini¢ta filozofiag madro-
sciowa — stwarzato niestychanie wymagajacy kontekst przyszlej ewangelizacji.
Niestety, spotkanie to przybralo form¢ bezpardonowej konfrontacji, w ktorej
decydujacy glos miala polityka konkwisty, za$ racje ewangelizacyjne odgrywa-
ty rol¢ drugorzedng. Podobna sytuacja miala rowniez miejsce na poczatku lat
30. XVI wieku w $wiecie andyjskim (nalezacym do inkaskiego Tawantinsuyu).
Rowniez na tych szerokos$ciach geograficznych spotkanie §wiata zachodniego
Europy z kulturami miejscowymi nosito znamiona sitowej konfrontacji.
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W kolejnych dekadach i stuleciach Hiszpanie i Portugalczycy podporzadko-
wali sobie catg Ameryke tacinska, przynoszac, a wlasciwie narzucajac podbitym
ludom autochtonicznym kulture europejska, w tym chrzescijanstwo. W czasach
odkry¢ geograficznych model 6wczesnego chrzescijanstwa, a tym samym sposoby
gloszenia Ewangelii poganom, byty mocno osadzone w kolonialnych strukturach
spoteczno-ekonomicznych oraz polityczno-religijnych. Tym samym ziemie 1 kul-
tury Nowego Swiata stawaly sie swoistego rodzaju ,,misyjnym poligonem”, czyli
obszarami, ktore nalezalo odpowiednio zagospodarowac na korzy$¢ Korony hisz-
panskiej 1 portugalskiej, jak rowniez dla wzrostu Kosciota i wiary chrzescijanskiej.

Nie ulega watpliwosci, ze proces chrystianizacji niemal calej Ameryki La-
cinskiej dokonat si¢ stosunkowo szybko. W kontekscie powyzszego stwierdze-
nia nalezy jednak poczyni¢ nastgpujace uwagi: (a) ewangelizacja Indian, a tym
samym spotkanie chrzeicijanstwa z religiami indianskimi w Nowym Swiecie,
dokonywala si¢ w kontekscie tzw. krolewskiego patronatu, a zarazem konkwisty,
i nosita jednoznaczne znamiona konfrontacji; (b) chrystianizacja Nowego Swiata
dokonywala si¢ etapami i do interioru kontynentu dotarta z mniejszym lub wigk-
szym opdznieniem; (c) pomimo wielkiego naktadu sit ze strony ludzi Kosciota,
proces nawracania Indian, ich katechizowania i utwierdzania w wierze chrze-
scijanskiej przebiegat opornie i byt zazwyczaj powierzchowny; (d) najwigksza
trudnoscig a zarazem powaznym wyzwaniem byla bezposrednia konfrontacja
z wielowymiarowymi przejawami kulturowymi i bardzo zréznicowanymi for-
mami religijno$ci autochtonicznej, co doprowadzito do wytworzenia si¢ nowych
form przezywania i wyrazania wiary przez Indian; (e) wiele d6wczesnych form,
w tym form synkretycznych przetrwalo do czaso6w wspotczesnych i1 stanowi
wielkie wyzwanie dla lokalnych ko$ciolow w Ameryce Lacinskiej, jak rowniez
dla samych Indian.

Juz w XVI wieku podejmowano proby opisania i zrozumienia kultur auto-
chtonicznych, a zarazem ktadziono nacisk na konieczno$¢ znajomosci jezykow
indianskich przez misjonarzy. Zobowigzywaty do tego zalecenia krolewskie oraz
dekrety synodow prowincjalnych z Meksyku i Limy. Jednakze natarczywe dopa-
trywanie si¢ w indianskich kulturach licznych przejawow obecnosci i bezposred-
niego oddziatywania szatana doprowadzito do przeakcentowania metody zwal-
czania idololatrii’. Utrwalona w kolejnych wiekach, jednoznacznie pejoratywna
ocena kultur i form religijnosci indianskich przyczynita si¢ do zmarginalizowania
1 pomijania aspektow kulturowych w pozniejszym dziele ewangelizacji. Z maty-
mi wyjatkami (por. np. redukcje jezuickie) to negatywne nastawienie do kultur
1 form religijno$ci indianskich, jako czego$ mato warto$ciowego, posledniego
1 nieprzydatnego, przetrwato w roznych formach do czaséw nam wspotczesnych.

> H. UrBaNo, Idolos, figuras, imdgenes. La representacion como discurso ideologico, w: Catolici-

smo y Extirpacion de Idolatrias. Siglos XVI-XVIII, ed. G. Ramos — H. Urbano, Cusco 1993, 7-30.
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Od poczatku jednak zdawano sobie sprawe, ze praca misyjno- ewangeliza-
cyjna, czyli gltoszenie Ewangelii ludziom, ktorzy jej nie znaja, musi prowadzi¢
od adekwatnego przygotowania katechetycznego, do przyjecia chrztu i innych
sakramentow, a docelowo do pelnego wiaczenia si¢ w zycie Kos$ciota. Proces
ten zawsze powinien by¢ nierozerwalnie zlaczony ze §wiadomym i osobistym
nawroceniem, co oznacza $wiadome odwrdcenie si¢ i zerwanie z wszelkimi prze-
szkodami na drodze bycia chrzescijaninem. W przypadku Indian Nowego Swia-
ta problem ten byl zazwyczaj zogniskowany na zwalczaniu r6znorodnych form
religijno$ci autochtonicznej, okreslanych jako batwochwalcze albo idolatryczne,
natomiast brakowalo systematycznej katechezy 1 towarzyszenia Indianom w pro-
cesie powolnego wzrastania w przyjetej wierze.

Wystarczy spojrze¢ na mape rozmieszczenia poszczegolnych ludow auto-
chtonicznych z poczatku XVI wieku, aby si¢ przekona¢ o wielkiej roznorodnosci
kulturowej 1 religijnej, ktora nalezato potraktowaé jako wyzwanie ewangeliza-
cyjne. Indianie imperium azteckiego 1 inkaskiego, jak réwniez Indianie Czibczo-
wie-Muisca, Araucanie, Guarani, Mojos itd., mieli bez watpienia bardzo bogate
autochtoniczne formy zycia religijnego oraz rozbudowane kulty o charakterze
religijnym. Najbardziej znane to formy sktadania krwawych ofiar przez Aztekow
ku czci boéstwa Slonca oraz inkaski kult Inti 1 zmartych. Z okresu konkwisty
1 kolonii pochodzi wiele opisow dotyczacych idololatrii ludno$ci autochtonicz-
nej. Bardzo barwny opis starych wierzen i praktyk religijnych z okresu inkaskie-
go przekazal XVI-wieczny kronikarz Garcilaso de la Vega. W pozycji O Inkach
uwagi prawdziwe napisat: ,,Zaczynajac zatem od ich bogdw powiadamy, Ze bo-
gow mieli na miar¢ innych prostactw i1 glupstw, ktore praktykowali. Dotyczy
to tak samo wielosci, marno$ci i podtosci rzeczy, ktore czcili, bowiem kazda
prowincja, kazdy nardd, kazda wies$, kazda dzielnica, kazdy rod i kazdy dom
mieli bogoéw odmiennych od innych, poniewaz mniemali, Zze cudzy bog, kim inny
zajety, nie moze im pomoc, chyba tylko wlasny™.

Dla konkwistadordw i1 misjonarzy formy te byly nie do pogodzenia z wiarg
w Trojjedynego Boga i1 z naukg Kos$ciota. W praktyce oznaczato to przyzwo-
lenie, a nawet administracyjne zalecenie do niszczenia wszelkich miejsc 1 ele-
mentdw zwigzanych z religijnoscig autochtoniczng, aby wymusi¢ na Indianach
wyrzeczenie si¢ 1 odrzucenie wszelkich dotychczasowych ,,poganskich” praktyk
religijnych 1 zwyczajow. Wspominaja o tym mig¢dzy innymi dekrety synodow
meksykanskich i limskich z XVI wieku oraz dekrety krolewskie. W tym duchu,
zniszczone przez Hiszpanoéw azteckie miasto Tlatelolco wraz z tamtejszym cen-
trum kulturowo-religijnym zostato przekazane franciszkanom, aby mogli wybu-
dowa¢ tamze klasztor pod wezwaniem Santa Cruz. Podobnie w Cusco domini-

6 INKA GARCILASO DE LA VEGA, O Inkach uwagi prawdziwe, thum. J. Szeminski, Warszawa 2000,
34-36.
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kanie wybudowali swoj klasztor na ruinach Coricancha (§wiatynia stonca), za$
tamtejsza katedra zostata wzniesiona na ruinach §wiatyni po$§wieconej inkaskie-
mu béstwu Viracocha. Innym znamiennym przyktadem jest boliwijskie sanktu-
arium maryjne w Copacabana, nad brzegiem jeziora Titicaca, ktore powstalo na
miejscu wezesniejszych tradycji kultdéw autochtonicznych. Tym samym struktu-
ry ko$cielne w Nowym Swiecie dynamicznie sie rozrastaty, ale Indianie kultywo-
wali pami¢¢ o odebranych im i zniszczonych miejscach kultu autochtonicznego.

2. Miejsce Kultur indianskich
W praktyce misyjnej okresu Kolonialnego

Ewangelizacja w Ameryce Srodkowej i Potudniowej byta prowadzona na
wielka skalg 1 z wielkim rozmachem. Byto to mozliwe dzigki krolewskiemu pa-
tronatowi, czyli zobowigzaniom Korony hiszpanskiej do organizowania i prowa-
dzenia dziatalno$ci misyjnej wsrdéd ludow napotykanych w czasie konkwisty’.
W praktyce oznaczato to masowe nawrdcenia, jakie miaty miejsce na przyktad
w Meksyku w latach 30. XVI wieku. Masowe nawrdcenia niosty ze sobg kilka za-
grozen, z czego na czoto wysuwata si¢ powierzchowno$¢ oraz brak dostatecznej
znajomosci prawd wiary chrzescijanskiej przez katechumendéw. Nie mniejszym
problemem byt koniunkturalizm, jakim kierowali si¢ Indianie w przyjmowaniu
wiary chrzescijanskiej. Swojego rodzaju papierkiem lakmusowym autentycz-
nosci nawrocen byla kwestia niepraktykowania batlwochwalstwa. Dla Indian
osadzonych w silnych zrgbach ich dotychczasowej religijnosci autochtonicznej
zrezygnowanie z wszelkich dotychczasowych praktyk religijnych byto nie lada
wyzwaniem. Okazywato si¢ bowiem bardzo czgsto, ze Indianie deklarowali go-
towos$¢ przyjecia wiary chrzescijanskiej i niejako nieprzymuszenie przyjmowali
chrzest. Jednoczesnie obstawali przy swoich pierwotnych (autochtonicznych)
wierzeniach i praktykach religijnych. Ten fenomen zostal okreslony jako ,,dwu-
wiara”, co swoja droga ma mocne konotacje z powszechnie wystepujacym row-
niez wspodiczesnie w Ameryce Lacinskiej fenomenem synkretyzmu religijnego.

Waznym glosem w XVI-wiecznych dywagacjach na temat spotkania, czy
tez raczej konfrontacji chrze$cijanstwa z religiami autochtonicznymi w Nowym
Swiecie byta opinia hiszpanskiego jezuity pracujacego w Peru, o. José de Acosty
(1540-1600)%. W latach 1575-76 napisat on szes¢ krotkich opracowan w jezyku
tacinskim, ktore ztozyty si¢ na pozniejsze dzieto De procuranda indorum salu-

7 A.Miuou, Entdeckungen und Christianisierung der Fernen, w: Die Geschichte des Christen-

tums, ed. H. Venard, t. 7, Freiburg 1975, 546-568; H. BOTTCHER, Patronat, RGG 6 (2003), 1019-
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Popularna historia misji, Warszawa 2005, 79-81.

8 J.I. SARANYANA, El III Concilio Limense (1582-1583), w: Teologia en America Latina, ed. ten-
ze, t. I, Madrid 1999, 154-164.
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te (Gloszenie Ewangelii w Indiach), wydane w roku 1589°. Pozycja ta stata si¢
bardzo waznym podrecznikiem misjologicznym, ktdry odcisnat swoje ewidentne
pietno na rozwoju Kos$ciota w wicekrdlestwie Peru.

Twierdzil on, ze dla zbawienia §wiata, w tym dla dobra samych Indian ko-
nieczne jest gloszenie Ewangelii, ale zarazem wazna jest osobista i wolna od
przymuszen akceptacja ze strony ewangelizowanych. W praktyce oznaczato to,
ze udzielenie chrztu dorostej osobie powinno si¢ zawsze wigza¢ z adekwatng wie-
dza katechetyczng oraz wiarg w Jezusa Chrystusa. Nie nalezato zatem udzielac¢
sakramentu chrztu osobie nie posiadajacej adekwatnej wiedzy katechetycznej,
ani tez osobie niezdecydowanej. Tym samym nie nalezalo si¢ zbytnio spieszy¢
z dopuszczaniem 1 udzielaniem sakramentu chrztu, poniewaz Indianie powinni
najpierw wykaza¢ si¢ zmiang obyczajow i dobrowolnie wyrazi¢ przyjecie tegoz
sakramentu. Odbija si¢ tutaj echem zalecenie pierwszego biskupa z Limy, Jero-
nimo de Loaysa, ktory w instrukcji z roku 1545 pisal, ze Zadng rzecza nie mozna
zmusza¢ Indian do przyj¢cia chrztu, ale nalezy ich przygotowywac i zachecac do
jego przyjecia.

Powotujac si¢ na doswiadczenia misyjne jezuitdow z Azji oraz z Meksyku
stwierdzit, ze kluczowe znaczenie dla efektywnej pracy misyjnej ma systema-
tyczna 1 metodologiczna praca katechetyczna. Twierdzit tez: ,Nieokrzesanie
barbarzyncéw ma swoje zrodto nie tyle w ich dzikiej naturze, ale w braku od-
powiedniej edukacji”’. Byl przekonany, ze pomimo licznych przywar Indian, do-
prowadzenie ich do zbawienia jest mozliwe dzigki wlaczeniu ich w proces ade-
kwatnej edukacji i formacji'’. Pisat tez, ze ,,nie ma zadnej rasy ludzkiej, ktora by
byta wylaczona z przepowiadania Ewangelii 1 wiary chrzescijanskiej”, oraz ze
»zadnego cztowieka, niezaleznie od tego jak bardzo bytby dziki i nieokrzesany,
nie mozna okresli¢ jako niegodnego zbawienia...”!. Powyzsze uwagi sg bar-
dzo istotne, poniewaz José de Acosta nie tyle uzalat si¢ nad ,,dzikoscig” Indian
w kontekscie pracy misyjnej, ale zwracal uwage na konieczno$¢ wypracowania
adekwatnych metod 1 doboru odpowiednich srodkéw, aby efektywnie prowadzic¢
dzieto ewangelizacji Indian.

Misjonarze glosili Indianom zupelnie nowa wiare, ktora z ich dotychczaso-
wa wizjg §wiata oraz praktykami religijnymi nie miata punktéw stycznych. Ele-
menty wiary chrzescijanskiej, z jednej strony, oraz wierzen i1 praktyk religijnych
Indian z drugiej strony — lezaty na zupetnie odrgbnych plaszczyznach. Stad tez
wielkim wyzwaniem dla misjonarzy byt adekwatny przekaz tychze prawd wiary,
a dla Indian wielkim wyzwaniem bylo ich zrozumienie i przyjecie. Jak tatwo

? J. AcosTta, De Procuranda Indorum Salute, (Predicacion del Evangelio en Indias). Introduc-
cion, traduccion y notas por Francisco Mateos, Madrid 1952; Historia natural y moral de las
Indias, Estudio preliminar por Edmundo O’Gorman, México 1940.

10 J. Acosta, De Procuranda Indorum 1, 8.

' Tamze 1, 1.
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byto o btgdne zrozumienie albo niewtasciwag interpretacje, $wiadcza przyktady
opowiedzenia si¢ Indian po stronie ,,silnego 1 zwycigskiego” Boga Biatych.

Misjonarze glosili bowiem Indianom Boga tryumfujacego, ktory jest nie tyl-
ko Panem wszech§wiata oraz Bogiem jedynym, prawdziwym i wszechpotgznym,
ale zarazem Boga, ktéry samowtadnie i stronniczo stoi po stronie Hiszpanow,
czego dowodem sg ich miazdzace zwycigstwa nad liczebniejszymi wojskami az-
teckimi albo inkaskimi. Powodowato to, ze Indianie przyjmowali wiarg chrze-
Scijanska niejako z wyrachowania, aby rowniez mie¢ tak pot¢znego Boga jako
swojego patrona. Jednocze$nie, nie widzagc mozliwosci wyzwolenia si¢ z jarzma
ucisku kolonialnego, akceptowali wiare konkwistadoréw jako narzucony ele-
ment kultury cywilizacji europejskiej. Dlatego akceptacja wiary chrzescijanskiej
ze strony Indian z pobudek utylitarnych data poczatek wspomnianemu powyzej
fenomenowi ,,dwuwiary”. Wybrane elementy wiary chrzeécijanskiej wpisywaty
si¢ w system dotychczasowej religijnosci autochtonicznej. Proces ten mial miej-
sce przede wszystkim tam, gdzie zreby kultur autochtonicznych byty bardzo sil-
ne, za$ dynamika pracy katechetyczno- ewangelizacyjnej byla powierzchowna,
niepetna i staba.

3. Kontrowersyjne praktyKkii zachowania Indian

José de Acosta sugerowat, Zze Indianie sg tak bardzo przeniknigci praktykami
poganskimi, ze nie byliby w stanie zrobi¢ czegokolwiek bez odwotania si¢ do
swoich starych zwyczajow. Taka opinia jest prawdziwa, poniewaz Indianie an-
dyjscy mieli rozwinigty system wierzen i bardzo licznych praktyk o charakterze
religijnym, ktére obejmowaty wszystkie aspekty zycia cztowieka andyjskiego:
zycie domowe i wspdlnotowe, prace na roli i w kopalniach, podrézowanie i odpo-
czynek itd. Cale zycie opierato si¢ na takich czy innych rytuatach, aby zapewni¢
sobie przychylno$¢ §wiata nadprzyrodzonego i w ten sposob zabezpieczy¢ swo-
ja ziemska egzystencj¢'?. Podobna struktura religijna wystgpowata w Meksyku
oraz innych czesciach Nowego Swiata. Dla 6wczesnych Europejezykow, w tym
misjonarzy, byly to widoczne przejawy zakorzenionego poganstwa, przeniknig-
tego praktykami idololatrycznymi. Wydaje si¢, ze nie do konca zdawano sobie
sprawy z tego, ze nie wystarczy zakazac¢ tego, co rodzime, albo sitowo 1 brutalnie
wprost wyrugowaé dotychczasowe zwyczaje autochtoniczne ,.krajowcow”, ale
nade wszystko nalezalo owa, pozostata po ich zwyczajach prézni¢ umiejetnie
wypehic.

12 E. JorDA, Teologia desde el Titicaca. Cosmovision aymara en el didlogo con la fe, Cocha-
bamba 2003, 111-151; X. ALBO, La experiencia religiosa aymara, w: Rostros Indios de Dios, ed.
M. Marzal, La Paz 1992, 81-140.
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Bartolomé de las Casas (1484-1566)", obronca Indian i rzecznik sprawy in-
dianskiej w XVI wieku, jest autorem dzieta De la unica manera de evangelizar
el mundo entero (O sposobach ewangelizowania). Autor zglasza w nim kilka
konkretnych propozycji, stwierdzajac, ze w dziele ewangelizacji Indian nie moze
chodzi¢ o ,,zastgpienie batwanow przez krzyz”, czyniac to z dnia na dzief, ponie-
waz ludzkie serca i umysty nie przemieniajg si¢ w ten sposéb. Proponuje zatem,
aby ewangelizacja przebiegata powoli, by respektowata, na ile to mozliwe, au-
tochtoniczne zwyczaje Indian. Jednocze$nie stwierdza, ze dzieto ewangelizacji
nie moze by¢ podporzadkowane czy tez stymulowane przez polityke konkwisty.

Te 1 inne sugestie Bartolomeusza de las Casas doprowadzily z biegiem cza-
su do wielkich teologicznych dysput w Hiszpanii, gdzie podejmowano tematy
dotyczace tzw. sprawiedliwej wojny przeciwko Indianom oraz dywagowano nad
kwestig, kim wtasciwie sg Indianie. Ten ostatni problem dotyczyt wielu pomniej-
szych, aczkolwiek istotnych dla ewangelizacji kwestii: czy s3 oni catkowitymi
poganami, czy tez tymi ludami, ktére do poganstwa powrdcity; czy sa ludzmi
rozumnymi, czy tez tylko ulegtymi nieokrzesancami; albo czy sg barbarzyncami,
ktérych nalezy — dla ich wtasnego dobra — podaé procesowi ucywilizowania, aby
tym samym wtas$nie mozna ich byto doprowadzi¢ do przyjecia wiary chrzescijan-
skiej 1 chrzescijanskiego sposobu zycia. Powyzsze kwestie i 0wczesne watpliwo-
sci wskazuja, jak odbierano odmienno$¢ kulturowo-religijng Indian, jak wolno
postepowat proces ich ewangelizacji, 1 jakie bylo nastawienie w Hiszpanii do
kwestii indianskiej w polowie XVI wieku — sze$¢ dekad po dotarciu Krzysztofa
Kolumba do Nowego Swiata. Z jednej bowiem strony dekrety synodéw prowin-
cjalnych w Nowym Swiecie traktowaty Indian jako podmiot ewangelizacji, za$
dysputy w Hiszpanii, z drugiej, jak gdyby tego stanu rzeczy nie braty w peini
pod uwage. Tym samym partykularne kultury i religijno$¢ wielu spotecznosci in-
dianskich dlugo jeszcze miaty pozosta¢ kwestiami spornymi, nierozwigzanymi,
nierozumianymi, bolesnymi.

Ewangelizatorzy z catej Ameryki Lacinskiej ciggle na nowo zgtaszali trud-
nosci, jakie napotykali, szczegdlnie odnosnie autochtonicznych praktyk religij-
nych nawrdconych juz Indian. Indianie uczestniczyli w nauczaniu katechetycz-
nym, przystepowali do sakramentow, ale de facto w ukryciu przed okiem biatego
ewangelizatora praktykowali dawne formy religijnosci autochtonicznej, nie od-
chodzac od swych balwanow. Praktyki te odbywaty si¢ zazwyczaj porg nocng
1 w miejscach odosobnionych, ale zdarzato si¢, ze ukrywali swoje stare (ale za-

13 B. pE LAs Casas, Krdtka relacja o wyniszczeniu Indian, ttum. K. Niklewiczowna, Poznan
1988; Kronikarze kultur prekolumbijskich, ttum. M. Sten, Krakéw 1988, 59-68; A. MiLHou, La-
teinamerika, w: Die Geschichte des Christentums, ed. M. Venard, Band 8, Die Zeit der Konfes-
sionen (1530-1620/30), 806, 812-815, 819-824; B. GROTE, Bartolomé de las Casas (1474-1566).
Poszukiwanie drég sprawiedliwosci, w: Swiadkowie wiary Ameryki Lacinskiej, ed. E.L. Stehle,
thum. E. Stommowa, Warszawa 1984, 26-31.
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wsze dla nich aktualne) idole pod krzyzami, w kaplicach, a nawet w ko$ciotach.
Byt to swoistego rodzaju kamuflaz, do ktérego si¢ uciekali. Oficjalnie adorowali
krzyz albo figure, obraz Maryi albo jakiego$ swigtego, ale jednocze$nie mogli
odwotywac¢ si¢ do swoich autochtonicznych przyzwyczajen i obrzedéw religij-
nych, ,,uktadajac si¢” ze swoimi przedchrzescijanskimi bostwami. Problemem
dla misjonarzy w wigkszosci przypadkoéw nie byl brak wiary Indian w Boga
chrzescijanskiego, ale trudnosci napotykane w pokonaniu zjawiska ,,dwuwiary”.

Nie jest zatem czyms$ zaskakujacym, ze misjonarze dazyli do unicestwiania
wszelkich elementow kultéw poganskich. Jednakze napotykali na niewidoczng
przeszkode w postaci silnie zakorzenionych w ich zyciu zreboéw autochtoniczne;j
mentalnosci religijnej. Indianie andyjscy w oparciu o zasad¢ komplementarno$ci
taczyli w nowa cato$¢ dotychczasowe aspekty andyjskie i nowe elementy wia-
ry chrzescijanskiej'*. Nawet jezeli zdotano do pewnego stopnia unicestwi¢ ma-
terialne przejawy idololatrii, to nie poradzono sobie w wigkszos$ci przypadkow
z usuni¢ciem myslenia i odczuwania w kategoriach starej, autochtonicznej wiary.
Przykladem ze $wiata andyjskiego jest tradycja ofiar dla Pachamamy, ktdra prze-
trwala do czasow wspotczesnych 1 jest praktykowana bodaj przez wszystkich
ludzi ze $wiata andyjskiego.

Etnolog Maria Rostworowski de Diez Canseco z Limy, analizujac proces od-
dziatywania 1 wzajemnego przenikania si¢ elementow kultury zachodniej, w tym
chrzedcijanstwa z jednej strony, a kultur andyjskich z drugiej strony, doszta do na-
stepujacej konkluzji: ,,Zrozumienie pomi¢dzy Europejczykami i autochtonami nie
byto sprawg tatwa do osiggnigcia, poniewaz tak podbici jak i konkwistadorzy przy-
nalezeli do dwoch odmiennych, a nawet przeciwstawnych swiatow. Autochtoni zyli
zanurzeni w wizji animistycznej calego otaczajacego ich $wiata [...]. Ich §rodowi-
sko zycia spowodowato wytworzenie si¢ takich a nie innych cech charakterystycz-
nych, ale zupelnie odmiennych od europejskich, tak na poziomie materialnym, jak
réwniez w logice 1 my$leniu. Z drugiej strony nalezatoby uwzgledni¢ mentalno$¢
hiszpanska z XVI wieku, z jaka przybyli Hiszpanie na terytorium Tahuantinsuyu.
[...] fatalizm wyrosty na gruncie wojen z Morami nie utatwiat Hiszpanom zrozu-
mienia mentalnosci autochtonéw o zupetnie innych wartosciach kulturowych”?.

4. Niewypetnienie pustKi

Ewangelizatorzy Ameryki Lacinskiej od poczatku pracy misyjnej byli kon-
frontowani z wieloaspektowa problematyka idololatrii. Proponowano i stosowa-

14 J. ESTERMANN, Andine Philosohie. Eine interkulturelle Studie zur autochthonen andinen Weis-
heit, Frankfurt 1999, 105-106; 125-128; T.H. MULLER, Cosmovision y celebraciones del mundo
andino, ,,Allapanchis” 23 (1984), 163-167.

15 M. Rostworowski DE Diez CANSEcO, Pachacamac y el Sefior de los Milagros. Una trayectoria
milenaria, Lima 1992, 161.
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no réznorodne rozwigzania. Najbardziej powszechng metoda bylo odrzucenie,
potepienie oraz fizyczne unicestwienie napotkanych batwanow. Klasycznym
przyktadem jest w tym wzgledzie praktyka konkwistadora H. Corteza podczas
konkwisty Meksyku w pierwszych latach XVI wieku. Zachowat si¢ jego wtasno-
rgczny opis niszczenia miejsc kultoéw autochtonicznych: ,,Wewnatrz wielkiego
meczetu [$§wiatyni] sg trzy pomieszczenia, w ktorych znajduja si¢ najwazniejsze
bozki. Sg to duze i wysokie sale, pelne ornamentéw i figur wyrzezbionych za-
réwno w kamieniu, jak w drewnie. [...] W kaplicach tych trzymane sg posagi
1 wyobrazenia bozkéw, aczkolwiek — jak powiedziatem — takze na zewnatrz jest
ich wiele. Najwazniejsze bozki, w ktore Indianie najsilniej wierzyli, zwalitem
z tronéw 1 kazalem zrzuci¢ ze schodow. Nastgpnie polecitem wyczysci¢ kapli-
ce, gdzie si¢ znajdowaty, poniewaz cale byly we krwi ofiar, jakie tam sktadano,
i umies$citem w nich wizerunki Matki Boskiej oraz innych swigtych'®.

Powszechnie uwazano, ze jak dlugo Indianie maja mozliwo$¢ praktykowa-
nia swoich autochtonicznych wierzen i praktyk religijnych, tak dtugo nie beda
sktonni opowiedzie¢ si¢ za przyjeciem wiary chrzescijanskiej. Dlatego uwazano,
ze idololatria jest jedng z gtdéwnych przeszkdd w gloszeniu i przyjmowaniu wiary
chrzescijanskiej przez Indian'’. Dlatego rozpowszechnit si¢ posrod ksiezy, doctri-
neros 1 misjonarzy poglad, ze wszelkie przejawy poganstwa nalezaloby najpierw
catkowicie zniszczy¢ 1 dopiero na tym ,,wyjatlowionym kulturowo polu” (meto-
da tabula rasa) mozna podejmowac proby zakorzenienia wiary chrzescijanskie;.
Innymi stowy, praktykowana przez Indian idololatria powinna by¢ catkowicie
usunigta, aby stworzy¢ w zyciu Indian prozni¢ w zakresie zycia religijnego, kto-
ra misjonarze beda mogli wypetni¢ elementami wiary chrzescijanskiej. Na tym
fundamencie mys$lowym rozwijano strategi¢ ,,wypleniania idololatrii”, co miato
miejsce migdzy innymi w Peru w roku 1610 1 trwato cztery dekady.

Niektorzy misjonarze cierpieli wrgcz na ,,natr¢tng idolatryczng podejrzli-
wos¢”, dopatrujac si¢ dziatania szatana we wszelkich przejawach kulturowych
zycia ewangelizowanych Indian. W wigkszosci przypadkow czynili to, kierujac
si¢ bardziej intuicja, anizeli wiedzg oparta na solidnym poznaniu lokalnych kul-
tur. Dlatego tak tatwo dopatrywali si¢ ,,diabelskich sztuczek”, przed ktérymi na-
lezatoby Indian chroni¢. Taka ocena i postawa wyznaczala niejako jedyny sposob
ich rozwigzania, czyli konfrontacje i probe sitowego, natychmiastowego wyru-
gowania owych niebezpieczenstw. Okazywato si¢ bardzo czgsto, ze tak jak tatwo
byto fizycznie unicestwi¢ miejsca kultu i wprowadzi¢ restrykcyjne zakazy, tak
o wiele trudniej byto zorganizowac i realizowaé systematyczng i metodycznag ka-
techizacj¢. Ewangelizatorzy Indian jakoby nieraz zapominali o funkcjonowaniu

16 H. Cortts, Listy o zdobyciu Meksyku, thum. M. Mroz — R. Tomicki, Gdansk 1997, 47.
17 C. BAYLE, Los clérigos y la extirpacion de la idolatria entre los nedfitos americanos, ,,Missio-
nalia Hispanica” 3 (1946), 53-98.
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zasady ,,wypetnienia prézni”, na ktérg si¢ powotywali. Stosunkowo tatwo byto
zniszezy¢ oficjalne (tj. widoczne) miejsca kultoéw autochtonicznych oraz zakazac
pod sankcja surowych kar praktykowania dotychczasowych wierzen.
Misjonarze borykali si¢ jednak zazwyczaj z brakiem kadry misyjnej oraz
,brakiem czasu” na systematyczng i solidng katecheze. Uwazali bowiem, ze dla
dobra samych Indian nalezatoby ich jak najszybciej wlaczy¢ poprzez sakrament
chrztu do grona ludzi wierzacych w Jezusa Chrystusa i w ten sposob zapewnic
im zbawienie wieczne. Jednakze nadmierny pospiech, czy tez nieumiarkowana
gorliwo$¢ w pracy misyjnej nie byly, razem wzigte, najlepszym doradca. Goracz-
kowos$¢ w pracy misyjnej, zwlaszcza w nawracaniu Indian nie sprzyjata bowiem
systematyczno$ci w pracy ewangelizacyjnej. Innymi stowy méwiac, utrudniata
powolne, a zarazem stopniowe przedstawianie 1 wyjasnianie praw wiary chrzesci-
janskiej oraz dojrzewanie Indian do dobrowolnego przyj¢cia sakramentu chrztu.
Tym samym problematyczne stawato si¢ przenikanie aspektow wiary chrze-
scijanskiej w codzienne zycie Indian, chociaz powinno ono znalez¢ odzwiercie-
dlenie w nowych formach zachowana, kryteriach i normach post¢gpowania itd.
Wydaje sie tez, ze w pierwszych wiekach obecnosci Kosciota w Nowym Swiecie
panowata dosy¢ wielka dysproporcja pomigedzy dazeniami i kryteriami poszcze-
gblnych zakonow i kleru diecezjalnego odnosnie akceptacji i wypierania elemen-
tow kultur autochtonicznych w odniesieniu do wiary chrzescijanskiej. Dlatego
historyk Kosciota, Enrique Dussel pisze o ,,eklektycznej akumulacji”'®, thuma-
czac, ze misjonarze wedtug wlasnego uznania preferowali 1 godzili si¢ na niekto-
re autochtoniczne ryty i rytuaty, muzyke i tance, ktére wprowadzali do nauczania
katechizmowego 1 liturgii, czego przykladem sa liczne przedstawienia teatralne,
jak rowniez architektura, sztuka, muzyka i $piew. Zdarzato si¢ bowiem, ze probo-
wano ,,schrystianizowa¢” takie czy inne elementy i praktyki autochtoniczne, ale
konczyto si¢ to zazwyczaj niepowodzeniem. Chlubnym wyjatkiem byty wysitki
podejmowane przez jezuickich misjonarzy w tzw. redukcjach. Osiagnigcie tego
celu stalo si¢ mozliwe dzigki metodologicznej pracy katechetycznej oraz syste-
matycznie prowadzonej edukacji i formacji (np. liturgicznej) Indian®.
Wyrzucenie i spalenie indianskich bozkow wymagato natychmiastowej i solidne;j
ewangelizacji, ale to zadanie bardzo czgsto przerastato sily i mozliwosci 6wczesnych
misjonarzy. Tym samym upokorzeni Indianie, owszem, rzadko moze stawiali czynny
opor, ale rozwingli system biernego oporu, oparty na ,,byle jakiej wierze”. Nie majac
szans W przeciwstawieniu si¢ zazwyczaj brutalnej sile konkwisty, szli na ustgpstwa,
rozwijajac moralno$¢ i przystowiowa Janusowa mentalno$¢ ,,dwoch twarzy”. For-
malne przyjecie chrzescijanstwa przez autochtond6w mozna byloby bowiem w wie-

18 E. DusseL, Historia general de la iglesia en America Latina, Tomo 1/1, CEHILA 1983, 362.
19 P. NawroT, Kultura muzyczna w jezuickich redukcjach Indian Guarani, ,,Teologia Praktyczna”
3 (2002), 56-70.
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lu przypadkach traktowac jako przejaw religijnego konformizmu. Indianie na swoj
sposob akceptowali wiare chrzescijanska, a Koscidt ze swej strony ,,akceptowal”
tego rodzaju pozorne nawrdcenia. Indianie za$ wytworzyli system zachowan, ktory
pozwalat im w kontaktach ze $wiatem kolonizatoréw spehia¢ stawiane im warunki
i normy. Jednocze$nie ich prywatne zycie indywidualne, rodzinne, wspolnotowe czy
tez utajnione praktyki religijne, spelniane w oparciu o wlasne kody kulturowe zostaty
wyraznie odseparowane od oficjalnie wyznawanej 1 praktykowanej wiary chrzesci-
janskiej. Tym samym Indianie nie dawali Hiszpanom powoddw do oskarzen o nie-
zachowywanie prawowierno$ci wiary. Z biegiem czasu powstat poglad, ze chrze-
Scijanstwo tego rodzaju jest rytuatem, ktory realizuje si¢ jedynie w kosciotach oraz
w czasie $wiat, ale nie ma wigkszego znaczenia dla codziennego i prywatnego zycia
Indian. Innymi stowy, ,,pierwsza twarz” wiernych miata jakby cechy autochtonicz-
ne, co na plaszczyznie oficjalnych praktyk religijnych byto eksponowane w mniej-
szym stopniu. Zas$ ,,druga twarz” wierzacych Indian nosita rysy ,,zhiszpanizowania”.
Te druga strong ,,Janusowego oblicza” wiary pokazywano, rzecz jasna, przewaznie
w obecnosci ksiedza 1 Hiszpandw, traktowanych jak obcych.

Nigdy nie udato si¢ w oparciu o stosowanie przemocy w nawracaniu Indian
osiggna¢ zadawalajacego efektu ewangelizacji. Przemoc i1 ponizanie Indian sty-
mulowaty w znacznym stopniu proces synkretyzmu, co negatywnie odbilo si¢
na chrzescijanstwie latynoamerykanskim. Proces chrystianizacji Nowego Swia-
ta, pomimo wielkich wysitkow Kos$ciota, nigdy nie przebiegal zupehie linio-
Wwo, a raczej przypominat droge gorska: prowadzaca licznymi zakretami do celu,
z konieczno$cig wznoszenia si¢, obnizania, a nawet balansowania na krawe-
dziach pojawiajacych si¢ znienacka przepasci.

5. ROznice w swiatopogladach

Prowadzenie metodycznej katechizacji i ewangelizacji byto utrudnione z kil-
ku powodow. Przemoc w niszczeniu miejsc idolatrycznych i1 praktyk autochto-
nicznych powodowata u Indian oburzenie, niech¢¢, a nawet odraz¢ do misjona-
rzy 1 wiary chrze$cijanskiej. Misjonarze, mimo natozonego na nich obowigzku
znajomosci mowy 1 postugiwania si¢ lokalnym jezykiem indianskim, zazwyczaj
stabo znali te jezyki 1 nie byli w stanie si¢ nimi biegle postugiwa¢. Indianie za$
mieli odczucie, ze chrzescijanskie przepowiadanie jest nie tylko trudne do zro-
zumienia, ale tez odlegle od ich zyciowych potrzeb. Dlatego tez wielu Indian
uwazato, ze przedstawiane przez misjonarzy nauki, sa ,,mato przydatne”, a nawet
po prostu zbyteczne, poniewaz nie maja bezposredniego odniesienia do ich pro-
blemodw i potrzeb codziennego zycia.

Taka dysproporcja wynikata z bardzo odmiennych $wiatopogladow. Na
uwage zastuguja tutaj podstawowe réznice wynikajace z charakteru religijno$ci
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autochtonicznej i chrzescijanstwa. Nie ulega watpliwosci, ze wigkszo$¢ prehi-
szpanskich kultur indianskich, w tym Aztekow i1 Inkow, miata bardzo mocno roz-
winigte roznorodne formy religijnosci. Bazowaly one na wypracowanych przez
nich pierwotnych konceptach, ktore za punkt odniesienia miaty sity przyrody oraz
praktyki o charakterze religijnym, majace na celu podtrzymywanie rownowagi
kosmicznej 1 utrzymywanie porzadku kosmicznego, ewentualnie zabezpiecze-
nie si¢ przed kataklizmami. Spoteczenstwo imperium azteckiego oraz inkaskiego
opierato swoja egzystencj¢ na pracy na roli 1 zalezno$ci od sit natury. Stad tez
wigkszo$¢ rytualow odnosita sie¢ bezposrednio albo posrednio do kultu ziemi.
Indianie chronili si¢ przed gniewem bostw 1 duchow $wiata nadprzyrodzonego,
a zarazem dazyli do zapewnienia sobie ich przychylnosci. Temu shuzyly ofiary
z ludzkich serc wyrywanych z osierdzia zywych jencow, ktore byty ofiarowane
w Meksyku, albo ofiary sktadane bostwu Inti 1 Pachamamie w $§wiecie andyjskim.

Rowniez inne narodowos$ci indianskie, zamieszkujace pozostale obszary
Ameryki, miaty swoje zwyczaje, tradycje 1 bogate rytuaty. Wszystkie miaty stu-
zy¢ przetrwaniu w trudnych i wymagajacych srodowiskach przyrodniczo-klima-
tycznych. Mitologia aztecka znala wiele bostw odnoszacych sie do Ziemi, Ston-
ca i innych zjawisk geograficzno-astronomicznych. Podobnie rytuaty Indian ze
$wiata andyjskiego mialy na celu ,,utozenie si¢” z bostwami tytularnymi i ducha-
mi opiekunczymi, aby wierzacy w nie mogli dalej funkcjonowac jako wspolnota
ludzi. Wazna rol¢ odgrywali tez kaptani i szamani jako nosnicy tradycji.

Na uwage w tym kontekscie zastuguje kilka zasadniczych réznic, ktore nale-
zy mie¢ na wzgledzie, méwiac o problemach i trudnosciach w dziele ewangeli-
zacji narodowosci indianskich®:

Religijnos$¢ autochtoniczna Indian Chrzescijanstwo

indianskie zrozumienie konieczno$ci | chrzescijanskie pojecie zbawienia
podtrzymywania porzadku kosmicznego | czlowieka (duszy)

obowigzki wypltywajace z tozsamosci | obowiazki wyptywajace z tozsamo-
kulturowej: podtrzymywanie rowno- | $ci religijnej: dazenie do zbawienia
wagi kosmicznej (dazenie do doskonatosci chrzesci-
janskiej)

znaczenie wspodlnoty 1 zycia wspolno- | pojecie osoby — personalizm chrze-
towego oraz jej znaczenie w zapew- | $cijanski
nieniu porzadku kosmicznego

2 Wg: F. MoRALES VALERIO, México. la evengelizacion fundante, 126-127.



328 Ks. T.SzyszKa

prawa naturalne wzmacniajgce wspol- | chrzescijanskie prawa i normy mo-
notowos¢ 1 poczucie przynaleznosci | ralne oraz etyczne w celu ,,wypro-
do grupy etniczne;j mowania” jednostki

cykliczne pojecie czasu (konieczne ofiary) | linearna koncepcja czasu

zatrwozenie przed zniszczeniem porzadku | unikanie grzechu i zla, aby zapew-
kosmicznego wyznaczonego przez bostwa | nic¢ sobie zbawienie

fatalizm — zabezpieczenie si¢ poprzezwy- | nadzieja — ufno$¢ poktadana
pelnienie nakazow rytualnych (ofiary) w Bogu i podejmowanie kolejnych
krokéw w mocy btogostawienstwa

filozofia niepewnosci, nieprzewidy- | teologia pewnosciiprzewidywalnosci
walnosci 1 strachu

Wymienione wyzej roéznice nie utatwialy zrozumienia ,,innosci” religijnej
drugiej strony. Chrzescijanska wizja zbawienia opiera si¢ bowiem na linearnym
pojeciu czasu i1 takim wlasnie zrozumieniu historii. To nauczanie o zbawieniu
Indianie interpretowali za§ w oparciu o swoje autochtoniczne rozumienie czasu
1 historii, wedtug modelu cyklicznego, co zasadniczo wypaczato wiele kwestii
katechetycznych. Kolejng trudnoscig byto niezrozumienie chrzescijanskiego na-
uczania o personalizmie, czyli osobistej odpowiedzialnosci za swoje czyny i1 po-
stawy wzgledem Boga. Takie ujecie byto niezgodne z autochtonicznym wymiarem
poczucia wspdlnotowosci, gdzie interes jednostki zawsze byl podporzagdkowany
interesom wspdlnoty. Jednostka bowiem istniala na tyle, na ile wspotuczestni-
czyla w zyciu wspolnotowym. Problem ten dotyczyl rowniez chrzescijanskiego
pojmowania koncepcji grzechu, poniewaz w $wiecie indianskim najwiekszym
przewinieniem bylo niszczenie rownowagi kosmicznej, albo nieprzyczynianie
si¢ do jej przywrdcenia, a tym samym utrwalanie chaosu. Wynika stad, jak byla
o tym mowa, iz wszystkie sktadane ofiary 1 rytualy miaty na celu ,,utozenie si¢”
ze $wiatem nadprzyrodzonym, aby zapewni¢ sobie przetrwanie i powodzenie.
Patrzac wedhug tego klucza, nie ma tutaj miejsca na taske jako bezinteresowny
dar Boga. W $wiecie autochtonicznych koncepcji ,,dogadywania si¢”” z bostwami
1 duchami nie ma bowiem miejsca na bezinteresownos¢, poniewaz Indianie uwa-
zali, ze wszystko nalezy ,,wyhandlowa¢” poprzez praktykowanie stosownych
rytuatow 1 zlozenie przewidzianych ofiar. Powyzsze trudnosci nie sg kazusami
z przesztosci, ale sg one praktykowane rowniez wspotczesnie w wielu regionach
Boliwii, Peru, Ekwadoru, Argentyny oraz Meksyku.
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6. Pomoce lingwistycznoKkatechetyczne
i opracowania etnograficzne

Pierwsi misjonarze Ameryki Lacinskiej nie dysponowali zadnymi pomoca-
mi katechetycznymi i homiletycznymi w jezykach indiafiskich. Dopiero rzetel-
ne wysitki franciszkanow, dominikanéw oraz jezuitow, podejmowane od lat 30.
XVI wieku zapehity t¢ luk¢?. Funkcjonujace przy uniwersytetach ,,szkoty je-
zykowe” przygotowywaly przysztych misjonarzy od strony lingwistycznej. Wy-
bitni lingwisci opracowywali stowniki, gramatyki oraz pomoce katechetyczne
1 homiletyczne w tzw. jezykach gtownych, np. nahuatl, keczua, ajmara, guarani,
tupi. itd. Najbardziej znamiennym przykladem wysitku katechetyczno-lingwi-
stycznego pozostaje katechizm w jezykach indianskich (keczua i ajmara) opra-
cowany 1 wydany na zlecenie III Synodu limskiego z 1583 r. (czyli dopiero okoto
pot wieku po rozpoczeciu ewangelizacji $wiata andyjskiego).

Misjonarze opracowali 1 przetlumaczyli katechizmy na dziesiatki jezykow
indianskich. Pomimo ogromu wtozonej przez nich pracy, materialy te wykazy-
waty wiele brakoéw. Najwieksza bolaczka byl brak adekwatnych poje¢ w jezy-
kach indianskich w odniesieniu do terminéw teologicznych. Bodaj najwigkszym
wyzwaniem byto wypracowanie adekwatnych neologizméw, tak aby pojecia te
oddawaty stosowne sensy i nie falszowaly petni przekazu teologicznego, a za-
razem uwzgledniaty mentalno$¢ i wymiar kulturowy ludu ewangelizowanego?®.

Nie mniejszym wyzwaniem bylo przezwyci¢zenie powszechnie wystepuja-
cego problemu ,,dwustronnej obcojezycznosci” ewangelizujacych i ewangelizo-
wanych na ptaszczyznie wprowadzanego chrystianizmu. Jednym z przejawow
byty liczne nieporozumienia, poniewaz terminy pozornie bardzo podobne (np.
cztowiek, niebo, kradziez itd.) znajdowaty si¢ de facto w r6znych polach seman-
tycznych. Dlatego jakies$ pojecie teologiczne, wypowiadane przez strong ewan-
gelizujaca z okreslong intencja, bylo zazwyczaj inaczej (a wigc niewlasciwie)
odbierane i interpretowane przez strong ewangelizowana®.

Waznym przykladem jest wysitek i dzieto franciszkanina Bernardino de Sa-
hagun (1500-90), ktory fundamenty ewangelizacji w Ameryce zawarl w dziele
Libro de los coloquios y la doctrina cristiana (z roku 1564), napisanego w jezyku
nahuatl i po hiszpansku®. Struktura tego dzieta opiera si¢ na dialogach, ktore
powstaty na bazie rozmoéw franciszkanéw z notablami 1 me¢drcami $wiata aztec-

2l M. MaRZAL, La utopia posible. Indios y jesuitas en la América colonial (1549-1767),t.1, Lima
1992, 251-269.

22 E. DusseL, Historia general de la Iglesias, 347.

2 D. LLANQUE CHANA, La cultura aymara. Desestructuracion o afirmacion de identidad, Puno
1990, 184-188.

2* B. DE SAHAGUN, Rzecz z dziejow Nowej Hiszpanii. Ksiegi I, 11, IIl, tham. K. Baraniecka —
M. Leszczynska, Kety 2007; A. DemBIcz, Filozofia poznawania Ameryki, Warszawa 2005, 81-82.
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kiego. Misjonarze oczekiwali, Ze nawigzanie kontaktu z tamtejszymi ludZzmi oraz
poznanie ich kultury pozwoli na pelniejsze zakorzenianie wiary chrze$cijanskiej.
Owe wspdlne spotkania mialy stuzy¢ ,,wshuchiwaniu” si¢ w ,,madro$ci tamtej-
szych medrcow” (kaptandéw). Dawalo to tez mozliwo$¢ przekazywania wiedzy
na temat chrzescijanstwa, jak rowniez wyshuchania uwag pod adresem misjona-
rzy 1 gtoszonej przez nich doktryny chrze$cijanskie;j.

Dzieto Bernardino de Sahagtn jest jednak samo w sobie kontrowersyjne,
a to za sprawg celu, jaki przy$wiecal autorowi w opracowywaniu calego materia-
hu. Autor bowiem z jednej strony przedstawia tradycje, zwyczaje, kulturg i religie
podbitych przez Hiszpanow w Meksyku ludow. Jednakze, z drugiej strony, jak
sam pisze, podejmuje si¢ tego wyzwania, majac na uwadze szeroki aspekt ewan-
gelizacyjny kultur meksykanskich. Chodzito mu o niszczone albo juz zniszczone
przez konkwistg kultury, do ktorych nalezatoby si¢ odwota¢ w dziele ewangeli-
zacji, ale zarazem wskazuje tez inny cel, jakim jest umiej¢tna walka misjonarzy
z idololatrig: ,,Medyk nie moze zaleci¢ choremu wtasciwego leczenia, jesli nie
pozna pierwej jego przypadiosci i zrodet choroby. A zatem powinien by¢ lekarz
biegly w znajomosci chorob i lekarstw przeciw kazdej dolegliwos$ci. A jako ze
kaznodzieje i spowiednicy s3 lekarzami duszy, dla leczenia przypadtosci tejze
dobrze jest, by znali choroby duchowe: kaznodzieja, by méc nauczaé przeciw
nalogom duszy, spowiednik za$, by wiedzie¢, o co i jak pyta¢, by zrozumie¢,
0 czym mu penitent opowiada”?’.

Zarzutem kierowanym (wowczas 1 wspolczesnie) przez Indian wobec Ber-
nardina de Sahagun jest swoistego rodzaju nieuczciwos¢, poniewaz dazyt on do
drobiazgowego poznania i opisania miejscowych kultur, aby dzigki dobrej ich
znajomosci... moc lepiej je zwalczaé. Nalezy na tym miejscu dodaé, ze opra-
cowane dialogi mialy charakter incydentalny. Byta to bowiem inicjatywa malej
grupy franciszkandw, ktora nie znalazta wigkszego uznania w oczach innych mi-
sjonarzy oraz przedstawicieli administracji kolonialnej*®. Ten ciekawy pomyst
franciszkanski na zblizenie si¢ do §wiata autochtonéw byl obcigzony kilkoma
btednymi zatozeniami: Indianie wcale nie byli az tak bardzo zainteresowani tg
metoda, poniewaz byta dla nich blizej niezrozumiala. Franciszkanscy misjona-
rze wystepowali poniekad z pozycji sity, poniewaz byli utozsamiani ze §wiatem
hiszpanskiej konkwisty; motywacje i1 cele zwigzane z t3 metoda budzily zatem
wiele zastrzezen.

Jak trudng i delikatng rzeczg byla kwestia zajmowania si¢ ewangelizacja na
styku z autochtonicznymi kulturami, najlepiej §wiadczy wydarzenie zwigzane
z objawieniami Maryi w Guadalupe w roku 1531. Wspotczes$nie okresla si¢ je

% A. DemBICz, Filozofia poznawania Ameryki, 82.
26 A. MiLHou, Lateinamerika, 837.
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jako ,,najznakomitszy przyktad zinkulturowanej Ewangelii”?. Jednakze w XVI
wieku dyskusja nad ich prawdziwoscig byta bardzo burzliwa i ciggneta si¢ nie-
mal do potowy XVII wieku. Bardzo wielu prominentnych przedstawicieli Ko-
$ciola 1 administracji kolonialnej uwazato wydarzenia z Guadalupe za wielka
mistyfikacje ze strony Indian, domagajac si¢ zakazania tego kultu®.

Na nieco innym poziomie zaangazowania dywagowano, czy nalezy dopusci¢
tance 1 muzyke o rodowodzie indianskim do szeroko rozumianej liturgii oraz
czy mozna i do jakiego stopnia mozna postugiwac si¢ pie$niami w jezykach in-
dianskich? Wielu wychodzito bowiem z zatozenia, ze nalezatoby wyda¢ nakaz
calkowitego ich wykorzenienia, a tym samym zabezpieczenia nawrdconych juz
Indian przed pokusa praktykowania starych rytuatow.

W tym kontek$cie warto przytoczy¢ wspomnianego juz wyzej teologa, José
de Acosta. Twierdzil on, ze nalezy zachowywa¢ zwyczaje autochtonow, jeze-
li nie sprzeciwiajg si¢ zdrowemu rozsadkowi i nie sg sprzeczne z nauka Ko-
Sciola i tradycja chrzescijanskg. Odno$nie przygotowania misjonarzy do pracy
posrod Indian peruwianskich, José de Acosta pisal, ze powinni oni by¢ dobrze
poinformowani o zwyczajach religijnych Indian. Dlatego tez zwracat uwagg,
ze szczegolnie spowiednicy Indian powinni by¢ dobrze obeznani z tradycjami,
praktykami i mitologiami indianskimi. Twierdzit tez, ze nalezy dazy¢ do rozsad-
nej formacji 1 promocji Indian, na bazie dobrej i madrej strategii edukacyjnej,
poniewaz metodyczna edukacja podstawowa przyczynia si¢ do ucywilizowania
Indian, co swoja drogg stwarza podwaliny pod proces ewangelizacji. Propono-
wana przez José de Acost¢ zasada poszanowania zwyczajéw autochtonicznych
stata poniekad w sprzecznosci z dwczesng polityka Korony hiszpanskiej, ktora
dazyta do jak najszybszej hispanizacji Indian.

Sugestie Jos¢ de Acosty z XVI wieku wydaja si¢ bardzo nowatorskie
1 za takie nalezatoby je uwazac¢. Niestety, jego refleksje teologiczne, a zarazem
pragmatyczne wnioski i1 sugestie nie zostaty z wielu wzgledéw potraktowane
z nalezng uwaga, co miato w wielu wypadkach fatalne konsekwencje dla pracy
misyjno-ewangelizacyjnej. Wydaje si¢, ze przesadna sklonno$¢ wielu misjonarzy
na przestrzeni ostatnich wiekow do tropienia i rugowania wszelkich przejawow
idolatrycznych z jednej strony oraz catkowitego niedostrzegania tychze zjawisk
przez duszpasterzy Indian z drugiej strony, prowadzita w jednym i drugim wy-
padku do zaniechania systematycznej katechezy i1 formacji autochtonéw w wie-
rze chrzescijanskie;.

27 ToanNes Paurus 11, Adhortatio apostolica postsynodalis ,, Ecclesia in America” (Eam) 70,
AAS 91 (1999), 806, JaN Pawkr 11, Adhortacja apostolska ,, Ecclesia in America”, w: JAN PAWEL
11, Dzieta zebrane. Adhortacje, t. 2, Krakdéw 2006, 719.

28 F. GONzALEZ FERNANDEZ, El encuentro de la Virgen de Guadalupe y Juan Diego, Mexico 1999,
235-277.
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7. Wspotczesne wyzwania dla Kosciota latynoskiego

Ponowne zainteresowanie tematyka ewangelizacji kultur, w tym kultur in-
dianskich, jest w Kos$ciele latynoamerykanskim stosunkowo nowe, aczkolwiek
liczy juz co najmniej pot wieku. Okresem przetomowym w aprobujacym spoj-
rzeniu na pluralizm kulturowy bylo nauczanie Soboru Watykanskiego II. Tym
tropem podazyla refleksja teologow latynoamerykanskich, ktora znalazta swo-
je odbicie w dokumentach koncowych konferencji CELAM-u, poczawszy od
Medellin (1968), przez Puebla (1979), Santo Domingo (1992), az po Aparecide
(2007). W ten nurt refleksji wpisuja sie¢ rowniez liczne dokumenty papieskie,
w tym cytowana juz wyzej adhortacja posynodalna Jana Pawta II, Ecclesia in
America. Cecha wspolng tychze dokumentéw jest dostrzezenie konieczno$ci
wyjscia z impasu obcigzenia starymi metodami ewangelizacji, a zarazem ko-
nieczno$¢ wypracowania nowych metod w pracy misyjne;j.

Posoborowy nakaz ewangelizacji kultur z XX wieku zaleca bowiem inkultu-
racj¢ w przepowiadaniu, czyli petniejsze uwzglednienie kontekstu historyczne-
go oraz dziedzictwa kulturowego poszczegdlnych ludow i narodéw. Adhortacja
Ecclesia in America okreéla to jednoznacznie, ,,[...] aby Ewangelia byta gto-
szona w jezyku i z uwzglednieniem kultury tych, do ktorych jest skierowana””.
To sformutowanie nawigzuje w swojej wymowie do programu ,,ewangelizacji
inkulturacyjne;j”, czyli programu duszpasterskiego obejmujacego ludno$¢ auto-
chtoniczng, w ktérym zaniecha si¢ nieaktualnych i krgpujacych form pracy, ale
przy jednoczesnym wypracowaniu i podjeciu si¢ ewangelizacji w oparciu o nowe
metody*’. Na to wyzwanie dla Ko$ciota latynoamerykanskiego zwrocili uwage
kilka lat wczes$niej uczestnicy konferencji CELAM-u w Puebla. W roku 1979,
w dokumencie koncowym tejze konferencji znalazto si¢ nastgpujace sformu-
towanie: ,,Ko$ciol w Ameryce Lacinskiej pragnie zaja¢ si¢ z nowym zapatem
ewangelizacjg kultur ludow i réznorodnych grup etnicznych, aby na nowo odzyta
w nich wiara ewangeliczna, oraz aby stala si¢ ona fundamentem nowej wspol-
noty”!. Wymownym przejawem znaczacych nowosci w wielu Kosciotach lokal-
nych w Ameryce Lacinskiej sa coraz liczniejsze, autochtoniczne powotania do
stanu kaptanskiego oraz do zycia konsekrowanego.

Zwlaszcza na poczatku lat 90. XX wieku, po zakonczonej konferencji w San-
to Domingo wydawalo sie, ze Indianie na dobre znalezli swoje miejsce w Kos$cie-
le latynoamerykanskim. Swiadczyty o tym liczne opracowania oraz dokumenty
wypracowane przez poszczegolne Koscioty lokalne szczegélnie z tych terenow,

2 Eam 70, AAS 91 (1999), 806: ,,[...] de modo que el Evangelio sea anunciado en el lenguaje y
la cultura de aquellos que lo oyen”, JAN Pawet 11, Dziefa zebrane, t. 2, 719.

30 SD 24.

31 DP 428.
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gdzie wspodtczesny Kosciodt nosi silne pigtno kultur miejscowych, jak np. w Boli-
wii, Ekwadorze, Meksyku itd. Wielka role w promocji kultur indianskich w pota-
czeniu z wysitkami ewangelizacyjnymi odegrat bez watpienia §wiety papiez Jan
Pawet II. Podczas swoich pielgrzymek do krajow Ameryki Lacinskiej niemal za-
wsze spotykatl si¢ na specjalnych spotkaniach z ludnoscig autochtoniczng. Byly
to spotkania o specyficznej dynamice i kolorystyce. Najwazniejsze jednak byto
zawsze przestanie papieskie kierowane do samych Indian, ich duszpasterzy oraz
do politykéw. Papiez przypominatl o koniecznosci okazywania szacunku wzgle-
dem odrebnosci kulturowej poszczegdlnych grup indianskich oraz poszanowania
ich godnosci osobistej. Bardzo wyraziste byty stowa zachety 1 wsparcia papieza,
wypowiedziane w Santo Domingo w roku 1992: | Kosciot zachgca rdzennych
mieszkancow Ameryki, by w poczuciu uzasadnionej dumy zachowywali i rozwi-
jali kulture swoich narodéw: zdrowe tradycje i obyczaje, jezyk 1 wlasny system
warto$ci. Bronigc swojej tozsamosci, nie tylko korzystacie z naleznego wam pra-
wa, ale spetniacie tez obowigzek przekazania waszej kultury przyszlym pokole-
niom, przez co wzbogacacie cate spoteczenstwo. [...] Ochrona i poszanowanie
kultur oraz wykorzystanie ich pozytywnych wartos$ci nie oznacza oczywiscie, ze
Kosciol wyrzeka si¢ swej misji, ktora polega na uszlachetnieniu obyczajow’*2.
Apele 1 nauczanie papieskie bylo przyjmowane przez wigkszos¢ uczestnikow
tych spotkan z entuzjazmem. Niestety, wielkim wyzwaniem dla wielu przedsta-
wicieli Kosciota okazato si¢ przezwyci¢zenie utrwalonej przez stulecia mental-
nosci, aby narodowosci indianskich, w tym ich dziedzictwa kulturowego, nie
traktowa¢ przedmiotowo, ale potraktowac je jako podmiot w dzialalno$ci mi-
syjnej. Jak pokazuje do$wiadczenie ostatnich dekad, Ko$ciét latynoamerykan-
ski stara si¢ wprawdzie glosi¢ Dobra Nowing¢ Indianom w oparciu o kryteria
ewangelizacji kultur®®, ale droga ta nie jest tatwa i bezproblemowa. Wiele osob,
kierujacych si¢ poczatkowo entuzjazmem, zniecheca si¢ trudnosciami i odchodzi
od tego stylu pracy duszpasterskiej albo misyjnej.

O istniejacych przeciwienstwach, a nawet konfliktach na tej plaszczyznie,
$wiadczy incydent na konferencji CELAM-u w Aparecida. Po wypowiedzi pa-
pieza Benedykta XVI, ze ,,w istocie gloszenie Jezusa i Jego Ewangelii nie do-
prowadzito, na Zadnym etapie, do wyobcowania kultur przedkolumbijskich ani
nie oznaczalo tez narzucania obcej kultury”, spowodowato wielki zamet posrod
uczestnikow konferencji. Indianie i teologowie pracujacy z Indianami zaprote-
stowali przeciwko takiej ocenie historii ewangelizacji oraz wspotczesnej kwe-
stii indianskiej. Okazato si¢ bowiem, ze paradygmaty zawarte w dokumencie
z konferencji w Santo Domingo, raptem, po 15 latach, nie znalazty juz w Apare-

32 JaN Pawer 11, Oredzie Papieza Jana Pawla Il do Indian Ameryki, w: ,’ Osservatore Roma-
no”, wydanie polskie, 12 (1992), 34.
3 SD 248.
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cida az tak wielkiego postuchu i uznania. Nalezy jednak zauwazy¢, ze dokument
koncowy z Aparecida zawiera tylko dwa passusy, ktore odnosza si¢ do kultur
autochtonicznych?.

Okazuje si¢, ze zajmowanie si¢ problematyka ewangelizacji kultur na pozio-
mie parafii 1 wspolnot nie jest zadaniem tatwym i ciggle napotyka na réznorodne
przeszkody natury obiektywnej 1 subiektywnej. Jednym z konkretnych proble-
moéw jest nieadekwatne przygotowanie personelu duszpasterskiego i1 misyjne-
go do pracy z Indianami, co przejawia si¢ w nieznajomosci kultur indianskich,
a nawet gardzenia nimi i $wiadomego pomijania ich wartosci kulturowych
w opracowywaniu planow duszpasterskich. Jest to o tyle niepokojace, ze $wiad-
czy o dosy¢ powszechnej i glgbokiej ignorancji nauczania Magisterium Ko-
Sciofa, zawartego chociazby w dokumentach o randze adhortacji czy encyklik
papieskich. Problematyka wzajemnych zalezno$ci pomi¢dzy Ewangelig a kultu-
rami byla, na przyktad, przedmiotem refleksji teologicznej zawartej w encyklice
misyjnej Jana Pawta Il Redemptoris missio: ,,[...] Kosciol otwiera szeroko swe
drzwi i staje si¢ domem, do ktérego wszyscy moga wej$¢ i czué sie u siebie,
zachowujac wilasng kulture i wilasne tradycje, byleby nie sprzeciwiaty si¢ one
Ewangelii”**. W tym konteks$cie nalezy zauwazy¢, ze istnieje ponadto wiele cen-
nych inicjatywach ko$cielnych w tym zakresie. W kilku krajach latynoamery-
kanskich powstaly komisje zajmujace si¢ problematyka indianska na poziomie
diecezjalnym, jak réwniez na poziomie krajowym. Episkopat w Paragwaju po-
wotat w ramach swoich struktur CONAPI (Coordinacion Nacional de Pastoral
Indigena) z siedzibg w Asuncion, ktéra koordynuje wszelkie kwestie zwigzane
z praca Kosciotfa na rzecz Indian w Paragwaju. Wydawany jest tez od kilku lat
miesiecznik ,,.Didlogo Indigena Misionero” (w skrocie DIM), ktéry na 80 stro-
nach wyczerpujaco omawia podejmowane tematy. W innych krajach, jak np.
w Peru, istnieje kilka instytutow i bibliotek, ktére zajmuja si¢ od strony nauko-
wej 1 pastoralnej sprawami kultur indianskich. W amazonskim miescie Iquitos
funkcjonuje Centro Amazonico de Antropologia y Aplicacion Practica— CAAAP
(czyli Amazonskie Centrum Antropologii i Zastosowan Praktycznych), zatozo-
ne w roku 1974 przez biskupoéw z wikariatow Amazonii Peruwianskiej. W pa-
sie andyjskim za$ funkcjonuja centra edukacyjne i formacyjne, jak np. Instituto
de Pastoral Andina (IPA) oraz Centro Bartolomé de las Casas w Cuzco, ktore
dziala juz od 40 lat. Takich jednostek naukowych, formacyjnych i edukacyjnych

3 A56,232-233.

35 ToanNEs Paurus 11, Litterae encyclicae de perenni vi mandati missionalis ,, Redemptoris mis-
sio” 24, AAS 83 (1991), 271: ,,[...] Ecclesia portas suas pandit et domus evadit, quam omnes in-
gredi possunt in eaque sentire se suo commodo vivere, propriam servantes culturam propriasque
traditiones, modo ab Evangelio ne sint alienae”, JAN Pawer 11, Encyklika ,, Redemptoris missio”
o stalej aktualnosci postania misyjnego, w: Encykliki Ojca Swietego Jana Pawla II, Krakow
2005, 539.
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jest oczywiscie w poszczegdlnych krajach latynoamerykanskich o wiele wigce;.
Ich dziatalno$¢ jest ceniona, za$ ich oddziatywanie — zauwazalne. Konkretnym
przyktadem zaangazowania na tym polu jest projekt ,,diakonatu statego Zonatych
mezczyzn” w $wiecie andyjskim*® i w Meksyku albo rytuat andyjskiego slubu
kos$cielnego®’.

Istnieje jednak pewna sprzecznos¢, o ktorej trzeba powiedzie¢. Badania
1 refleksje prowadzone przez te instytucje stosunkowo stabo przektadaja si¢ na
rzeczywisto$¢ pracy duszpasterskiej albo misyjnej. Potagczenie badan z zakre-
su antropologii i etnologii z teologia pastoralng wypada nie najlepiej. Mozna
to rowniez przesledzi¢ na przyktadzie jednostek koScielnych o wysokiej liczbie
ludno$ci autochtonicznej, gdzie podejmowane sg proby nowego, eklezjologicz-
nego okreslenia si¢ i wypracowania lokalnego Kosciota o ,,obliczu autochtonicz-
nym”. Okazuje si¢, ze kluczowa role odgrywa w tym procesie konkretny lider,
ktéry jest w stanie zrealizowa¢ przyjety program ewangelizacji kultur, albo tez
zapoczatkowana kiedys i ciggle zywa tradycja kroczenia tg drogg. Wida¢ to na
przyktadzie rozwoju 1 zanikania refleksji w ramach tzw. teologii indianskiej oraz
teologii andyjskiej. Poczatkowy zapal szybko si¢ wyczerpal, zas$ ta refleksja teo-
logiczna jest naturalnie prowadzona przez waskie grono specjalistow, ale nie ma
wigkszego przetozenia na pracg pastoralng w srodowiskach ludnosci autochto-
nicznej. Wydaje si¢, ze zbyt wielu decydentow ko$cielnych nie jest do tej pory
w pelni przekonanych o konieczno$ci i stusznosci zajecia si¢ kwestig kultur in-
dianskich w kontek$cie misyjnosci Kosciota latynoskiego. Podejmowanych jest
stosunkowo wiele inicjatyw w tym zakresie, ale majg one zazwyczaj ograniczone
pole oddzialywania i nie znajdujg wigkszego rozglosu ani poparcia. Zatem, wiele
lokalnych wspdlnot latynoamerykanskich nadal stoi przed wyzwaniem podjg-
cia si¢ ryzyka rozwinigcia strategii duszpasterskich w oparciu o ewangelizacje
kultur, za$ inne przed zadaniem zdecydowanego kontynuowania obranej drogi.
Realizacja tych wyzwan jest swoja droga rozpatrywana jako ulegto$¢ i podpo-
rzadkowanie si¢ Duchowi Swigtemu, ktory jest protagonista dzieta misyjnego.
Tym samym pojawia si¢ pytanie, na ile na przestrzeni ostatnich pieciu wiekow,
kwantytatywnie oraz kwalitatywnie zmienilo si¢ podejscie Kosciota do kultur
indianskich? Odpowiedz wydaje si¢ prosta: podj¢to juz wiele cennych inicjatyw
1 zrobiono juz wiele, jednakze nazbyt duzo spraw czeka jeszcze na zalatwienie.
Wiele opracowan teologicznych oraz dokumentoéw koscielnych porusza i oma-
wia kwestie ewangelizacji kultur, ale zbyt wiele ich aspektéw (w tym miejscu
mozna bylo poruszy¢ niektore z nich) nie zostato jeszcze dopracowanych.

36 ConrERENCIA EpiscoraL BoLiviana, Directorio para el diaconado permanente en Bolivia,
w: Orientaciones sobre el diaconado permanente, E1 Alto 2004.
31 El matrimonio andino y catélico. Potosi — Bolivia, Sucre 1994.
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Zakonczenie

Pomimo pigciu wiekéw wysitkow ewangelizacyjnych ludno$ci autochto-
nicznej, wiele kwestii dotyczacych ich tozsamosci kulturowej oraz ich miejsca
w kosciele, nie zostalo jeszcze do konca rozwigzanych i wyjasnionych. Obecnie
Kosciot w Ameryce Lacinskiej stara si¢ przezwycigzy¢ 0w ciagzacy ,,bagaz prze-
szto$ci” 1 wypracowuje nowe paradygmaty pracy z Indianami, podkresla ich role
1 znaczenie dla Kosciota, zarazem dowartosciowujac ich kultury i formy poboz-
nosci. Dzieje si¢ tak od lat 60. XX wieku, kiedy to na kanwie nauczania soboro-
wego 1 papieskiego o znaczeniu kultur dla dzieta ewangelizacji zmienita si¢ rady-
kalnie ocena oraz postrzeganie kultur indianskich. Zaczeto inaczej spoglada¢ na
bogate 1 zroznicowane w formach i treSciach przejawy religijnosci autochtonicz-
nej w Ameryce Lacinskiej, czego znamiennym zobowigzaniem byto podjecie si¢
w roku 1992 zadania tzw. ,,ewangelizacji inkulturacyjnej”. W wyniku tego proce-
su Ewangelia powoli, ale stopniowo jako Dobra Nowina powinna coraz bardziej
przenika¢ lokalne kultury 1 ubogaca¢ tradycje Kosciola powszechnego, stajac
si¢ rzeczywistym spotkaniem Chrystusa z Kos$ciolem wszystkich wierzacych. Po
ponad dwoch dekadach od zobowigzania biskupéw w Santo Domingo, ktorzy
modlili si¢ stowami: ,,Pomo6z nam Panie doktada¢ wszelkich wysitkow w celu
zrealizowania inkulturacji Ewangelii”*®, nalezatoby powiedzie¢, ze spotkanie to
nie osiggnelo jeszcze oczekiwanej glebi, ale ciagle jeszcze obywa sie na styku
nauczania koscielnego 1 tradycji kulturowej ludéow autochtonicznych Ameryki
Lacinskie;.

3% SD 303.
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Between the Gospel and Indian Culture
Summary

The evangelization of Native Americans of the New World from the begin-
ning was closely connected with the conquest and the royal patronage. Native
American cultures and civilizations by the power of Spanish Crown were forced
to submit to the new rulers and to Christianization. The peaceful contact with
Indians was almost impossible. As a result of such a situation, it was almost
impossible to evangelize in a normal way (conversion, religious education and
inculturation of Christian faith) as it was proposed by the enlightened theolo-
gians, of that time, for example José de Acosta. The Native American cultures
unfortunately usually were regarded as idolatry. On such foundations originated
the phenomenon “of two-faiths™ or “of two faces” from which originated pro-
found processes of the religious syncretism. For the long time the fundamental
differences between the faith and the Christian world view on the one hand and
autochthonous cultures on the other were not fully recognized. The fundamental
change in the assessment of autochthonous cultures came only in the second half
of the 20th century. Serious steps to put more confidence in the cultural richness
of Native Americans were taken on the basis of the teaching of Vaticanum II.
Some attempts were made so that Indians may become the active subjects in
the life of local churches. Some of these initiatives gave the Church an “Indian
Face”.

Stowa kluczowe: ewangelizacja, Indianie, Ameryka tacinska, konkwista,
José de Acosta

Keywords: evangelization, Indians, Latin America, the Spanish conquest of
America, José de Acosta



