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Streszczenie

Artykut jest préba analizy duchowej sytuacji ludu kontynentu potudniowoame-
rykariskiego - Indian Mapuche. Kultura tego plemienia rozwijata sie dynamicz-
nie w okresie prekolumbijskim. Wéwczas cechowaly ja: szacunek wobec religii,
troska o rodzine oraz pokojowe relacje miedzyludzkie. Spotkanie spolecznosci
Mapuche z kulturg chrzescijariska, mimo trudnoséci w poczatkowym okresie,
wydawalto dobre owoce. Osiggniecia te zostaly zaniedbane w niespokojnym
okresie posoborowym - zaréwno w refleksji teologicznej, jak i dziatalnosci dusz-
pasterskiej na kontynencie Ameryki Poludniowej w drugiej polowie XX w. Istot-
ny wktad w ewangelizacje Indian Mapuche stanowi przestanie, jakie pozostawit
Jan Pawet II, odwiedzajac Araukanie w 1987 roku.

Stowa kluczowe: Mapuche, Araukania, ludy Ameryki prekolumbijska,
konkwista hiszpanska, teologia wyzwolenia, Jan Pawet II.

Abstract
The article is an attempt to analyse the spiritual situation of the people of the
South American continent - the Mapuche Indians. The culture of this tribe
developed dynamically in the pre-Columbian period. At that time, it was
characterized by: respect for religion, care for the family and peaceful inter-
personal relations. The meeting of the Mapuche community with the Christian
culture, despite the difficulties in the initial period, bore good fruit. These
achievements were neglected in the turbulent post-conciliar period - both

1Ur. 1975. Prezbiter diecezji ptockiej, doktor teologii zycia wewnetrznego oraz
misjonarz postugujacy w diecezji Minas (Urugwaj). Wykladowca teologii
duchowoscii teologii kultury chrzescijariskiej na Facultad Teoldgica de Mariano
Soler w Montevideo oraz na Universidad de Montevideo.
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in theological reflection and pastoral activity on the South American continent
in the second half of the 20" century. An important contribution to the evan-
gelization of the Mapuche Indians is the message that John Paul II left when
visiting Araucania in 1987.

Keywords: Mapuche, Araucania, pre-Columbian America peoples, Hispanic
conquest, liberation theology, John Paul II.

Wstep

W roku stulecia urodzin Karola Wojtyly, p6zZniejszego papieza i swie-
tego Kosciota katolickiego, warto z pewnoscia powrdci¢ do réznych
kluczowych aspektéw tego nadzwyczajnego zycia oraz pontyfikatu.
Jednym z wydarzen ponadczasowych i nieprzecietnych byto niepo-
wtarzalne w swoim klimacie spotkanie Jana Pawla II z indiariskim
narodem Mapuche. Co prawda papiez - misjonarz poswiecal zawsze
wiele miejsca rdzennym kulturom odwiedzanych przez siebie naro-
dowosci, to jednak w wypadku porywajacego dialogu z chilijskimi
Indianami Jan Pawet II odwazyt sie przekroczy¢ ustanawiane wcze-
$niej granice ewangelizacji i dosiegna¢ najbardziej newralgicznego
miejsca ludzkiej wolnosci. Mapuche zblizali si¢ do Piotra tamtych
czas6w zaréwno z ochotg, jak i z dystansem. Zostali bowiem przed
laty przemoca wlaczeni do struktur panstwa chilijskiego i wraz
z uplywem czasu ich tozsamo$c¢ zostata jakby wytarta z mapy historii.
Papiez przybywat do Chile, a jednoczesnie gteboko pragnat podkre-
§li¢ wartos¢, niepowtarzalnosé i bogactwo samoistnej u swych poczat-
kéw, a dzi$ tworzacej ztozony wachlarz spoteczno-narodowy kultury
Indian Mapuche. Wedtug wielu badaczy problemu, mimo poczatkowej
nieufnosci oraz niepokojow, cel zostat osiagniety i o ile wartos¢é pierw-
szej czesci wizyty apostolskiej, czyli spotkanie z Augusto Pinochetem
i Kosciotlem katolickim w Chile, dotknietym bolesnymi podziatami
w wyniku manipulacji prawicowej dyktatury, jest dyskusyjna, o tyle
znaczenie spotkania w Temuco zastuguje na powszechne uznanie
ze strony krytykow, teologéw oraz badaczy zmiennych proceséw zycia
spolecznego w Ameryce Laciniskiej (Vives, 2016, s. 2)%

2 Jezuita Fernando Vives, radykalnie zaangazowany w proces walki o godnos¢
oryginalnych kultur autochtonicznych na terenie Chile, ukazuje trzy niepod-
wazalne wartoéci spotkania Jana Pawla II z narodem Indian Mapuche, a mia-
nowicie: podkreslenie, ze ciesza sie oni taka sama godnoscia, jak biali miesz-
kancy terytorium panstwowego; uwypuklenie bogactwa, jakie niesie ze soba
réznorodnos¢ historyczna i kulturowa, wspoélzyjaca w jednym organizmie
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Jan Pawel II przybyl do Temuco - historycznej, kulturowej
i administracyjnej stolicy strefy Mapuche w Chile - dokfadnie 5 kwiet-
nia 1987 roku, zatem ponad trzydziesci lat temu. Nie ulega jednak
watpliwosci, co warto podkresli¢ w tym artykule, ze spotkanie papie-
za z chilijskimi Indianami, moze stuzy¢ jako misyjny i duszpasterski
wzér kontaktu przedstawicieli Kosciola z rdzennymi mniejszo$ciami,
zamieszkujacymi terytoria, na ktérych dokonuje sie ewangelizacja. Jan
Pawet II jednym spotkaniem w Temuco dokonal wielkiej rewolucji
w mysleniu. Do tamtej chwili Kosciét katolicki w Chile starat sie
uczestniczyé w procesie pacyfikacji Mapuche, pomagajac Indianom
w przejéciu od zachowania wiasnej odrebnosci do pelnego udziatu
w zyciu chilijskiego spoteczenistwa. Tego nie akceptowali jednak sami
Mapuche. Jan Pawel II w Temuco odwaznie podkreslit odrebnosé
kulturowego dziedzictwa Indian, dajac mu nalezne miejsce i godnosé¢
w historii Chile. Co wazne, papieska pielgrzymka do Temuco byta
obcigzona niechetng obserwacja lewicowych $rodowisk chilijskiego
spoleczenstwa, ktére szukaly z jednej strony mozliwosci oskarzenia
Kosciota katolickiego, z drugiej strony zwiekszaly przepasé¢ i podziat
wewnetrzny kraju. Papiez zdotal w poczuciu wolnosci unikna¢ kolej-
nego ze szkodliwych konfliktéw, spelniajac genialnie swoja misje
w calym jej zlozonym kontekscie. To z tych powodéw kwietniowa
wizyta w Temuco, jakkolwiek historycznie odlegta o trzydziesci lat,
warta jest ponownej analizy i aktualnego zastosowania - réwniez
w $wietle trudnej sytuacji dzisiejszego Kosciola katolickiego w Chile
(Samaniego-Mesias i Ruiz-Rodriguez, 2017, s. 152).

1. Charakterystyka rdzennej duchowosci Indian Mapuche

Naréd Mapuche zamieszkujacy od czaséw przedkolumbijskich
poludniowe tereny dzisiejszego Chile zawsze odznaczal sie ducho-
woscia prosta, lecz zarazem silng i wyrazista. To tradycyjna
religijnos¢ Mapuche wplywata réwniez na ich nieztomne poczucie
tozsamosci kulturowej, terytorialnej i lokalnej. Warto nadmienic,
ze Indianie Mapuche z determinacja opierali sie zjawisku konkwisty
europejskiej przez wiecej niz trzysta lat i byli absolutnie ostatnia
z rdzennych nacji indianiskich na kontynencie latynoamerykanskim,
ktéra po bardzo dlugiej walce zgodzila si¢ na niektére adaptacje
kulturowe i religijne bialej rasy. Silny pierwiastek religijny i duchowy,
lezacy solidnie u podstaw codziennego stylu zycia Indian Mapuche,

panistwowym; zaznaczenie niezbywalnego prawa kazdego etnosu do wlasnej
tozsamosci, niezaleznie od dynamiki zmiennych proceséw administracyjnych.
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czynit ich wrecz niezdolnymi do kompromisu lub do milczacej akcep-
tacji w przyjeciu obcych form kolonialnej ekspansji. Lud Mapuche
dzieki oryginalnosci wilasnego stylu zycia znajdowat sie wiec czesto
w centrum zainteresowania podréznikéw oraz badaczy rdzennej,
indianskiej kultury - w tym takze etnograféw i geograféw polskiego
pochodzenia (Domeyko, 1846, s. 31-48)>.

Pierwsze élady rdzennych ludéw dolin srodkowochilijskich,
jakie zdolna jest odkrywaé oraz interpretowac nauka, siegaja czasu
dominacji inkaskiej na kontynencie Ameryki Potudniowej. Silne pan-
stwo Inkéw na jakis czas zdominowato jedno z plemion uznawanych
dzis za czes¢ kultur Mapuche - tak zwanych Picunche, wysunietych
terytorialnie najbardziej ku pétnocy - planujac dalsza inwazje poli-
tyczng na poludnie w strone nieznanych dotad ziem. Mapuche juz
woéweczas stanowilijednak zwarty organizm parstwowo-cywilizacyjny,
co tez pozwolilo im skutecznie zatrzymac inwazje Inkéw na granicy
rzeki Maule. Jak sie wydaje, naréd indianski dzi$ definiowany poprzez
nazwe Mapuche, u swego zarania musial by¢ federacja plemion,
zwigzanych miedzy sobg zaleznosciami ekonomicznymi, rodzinnymi
oraz religijnymi. Co ciekawe, wszyscy ci Indianie porozumiewali si¢
dialektami lub podobnymi wariacjami tego samego jezyka, nazywane-
go przez nich mapudungun, co ulatwialo im niepomiernie integracje,
handel oraz wigzanie bliskich relacji miedzyludzkich (Grebe, 2000,
s. 55-56)*.

Jak sie wydaje, wierzenia narodu Mapuche byly Scisle zwia-
zane z uporzadkowang i powszechnie szanowang strukturg spote-
czng, w ktérej Indianie zyli niezmiennie od niepamietnych czaséow

% Dzieje, kulture i duchowos¢ Indian Mapuche badato szczegolnie dwoch
polskich podréznikéw dziewietnastego wieku. Do plemienia dotart Jézef
Siemiradzki w latach dziewieédziesiatych XIX stulecia, zapisujac wyniki swoich
badan w jezyku niemieckim. Szczegdlnie jednak cenna bibliografia jest wyni-
kiem badan stynnego Ignacego Domeyki, ktéry spotkaliopisat kulture Mapuche
w polowie dziewietnastego wieku, pozostawiajac po wyprawie do potudnio-
wego Chile imponujacg monografie na ten temat. W tej ksigzce Domeyko pod-
kresla cechy wolnosci i niezaleznosci, charakteryzujace ducha i kulture miesz-
kancéw Araukanii.

“Stowo che pochodzi z oryginalnego jezyka Indian tamtego regionu, nazy-
wanego mapudungun i okresla po prostu czlowieka. Podazajac za badaniami
etnograficznymi, mozna wydedukowad, Ze na terenie srodkowo-potudniowe-
go Chile az do czaséw konkwisty zyto w pokojowej, cistej, kulturowej sym-
biozie kilka plemion, zgrupowanych wspélczesnie w naréd Indian Mapuche.
Znani sa zatem Pehuenche, Pewenche, Huiliche, Lafkenche oraz oczywiscie
sami Mapuche.
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prekolumbijskich. Duchowos¢ Indian byta wkomponowana w spote-
czno$¢, ktéra zbudowana zostala hierarchicznie. Jesli jednak
poddaje sie analizie fenomen zycia spolecznego Mapuche, dostrzega
sie w nim zdrowe uksztaltowanie moralne, niepomiernie wzmacniajace
system funkcjonowania administracyjnego. Podstawa zycia spote-
cznego bez watpienia byla rodzina. Miala ona charakter zdecydo-
wanie patriarchalny, to znaczy jej glowa, autorytetem, decydentem
i punktem odniesienia byl ojciec. Poszczegélne rodziny dazyly
nastepnie do jednosci klanowej, budujac pewnego typu zwiazki
ekonomiczno-familijne lub syndykaty kulturowe, ktére szukaty wpty-
wu politycznego w calej spolecznosci indianskiej. To tutaj wiasnie
- zdecydowanie na poziomie struktury spotecznej - spotka¢ mozna
podstawowe przejawy duchowosci Mapuche. Wolno postawié¢ teze,
ze duchowe odniesienie do béstwa w indiariskiej spotecznosci nie miato
tak bardzo charakteru osobistego ani tez rodzinnego, ale nabieralo
znaczenia i ujawnialo sie¢ dopiero na poziomie wspdlnotowym.
W jakim$§ bowiem sensie spoleczno$¢ Mapuche byla prymitywna
forma solidaryzmu, a nawet demokracji. Poszczegdélne klany spotykaly
sie ze soba cyklicznie, by w osobach przedstawicieli uzgadnia¢ plan
dziatania dla calego narodu na najblizszy czas. Spotkania owe nosity
charakter prymitywnego parlamentu, ale w pewnych aspektach miaty
réowniez odniesienia religijne. Aspekt duchowy byt tu istotny. Przed
przystapieniem bowiem do obrad obowiazkowo zasiegano rady sit
wyzszych, proszac je o przewodnictwo i blogostawieristwo. Obrzed
6w nosil nazwe Ngillatun i stanowil religijno-spoleczng mieszanine
modlitwy, wyboréw oraz suplikacji zanoszonych entuzjastycznie
i z ufnoscia do béstwa lub do wielu bogéw. W skrocie wiec, opierajac
sie na niewielu przestankach archeologicznych i socjologicznych,
jakie przetrwaly do tego czasu, wolno wnioskowaé, ze oryginalna
duchowo$¢ Mapuche stala na kilku, religijnych podstawach: solidnej
wierze w to, ze do spdjnego zycia wspdlnotowego - juz to na pozio-
mie rodzinnym, juz to na poziomie spolecznym - zawsze potrzebna
jest interwencja sily najwyzszej; ze kontakt z béstwem umozliwia
wszczecie procesu rozeznawania koniecznego do skutecznego kiero-
wania zaréwno zyciem osobistym, jak i zyciem wyzej wymienionych
wspolnot; ze kontakt z béstwem wreszcie musi miec charakter liturgicz-
ny, a przynajmniej rytualny, ofiarny - duch ludzki powinien zbliza¢
sie do béstwa w sposéb odpowiednio usposobiony, z entuzjazmem,
pokora i radoscia (Posern-Zielinscy, 1977, s. 168-169)°.

*Wspomniany tu obrzed Ngillatun byt odprawiany na specjalnym ottarzu,
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Co ciekawe, pomimo iz zycie publiczne Indian chilijskich byto
wciagz zagrozone stanem wojny - badz ze strony imperium Inkéw, badz
nieco pézniej przez inwazje Hiszpanéw - kontakt duchowy wiernego
Mapuche z béstwem przejawial charakter zdecydowanie pokojowy.
W mentalnosci, a tym samym i w duchowosci tych plemion, sytuacja
wojny byla momentem zupelnie przejsciowym. Sile najwyzsza, sile
boska nalezato wiec najpierw prosi¢ o wolnos¢ od nienawisci, o rozez-
nanie, jak przezy¢ chwile konfliktu. Nastepnie - w jaki spos6b znéw
doprowadzi¢ zycie plemion do stosownego i blogostawionego przez
wszystkich pokoju. Mapuche rozrézniali inne modlitwy stosowane
w chwilach wyboru rady, rzadzacej na czas pokoju oraz inne odprawia-
ne w chwili zagrozenia ich wilasnego terytorium jakims konfliktem
zbrojnym. Na czas wojny, ktérej unikano z zasady oraz usitowano
jak najszybciej oddali¢ zagrozenie militarne, wybierano po odbytych
wczesniej modlitwach i obrzedach wodza wojsk nazywanego w jezyku
Indian toqui - otrzymywat on podczas rytuatu specjalne blogostawien-
stwo, postanie i uprawnienia oraz zobowigzywal si¢ wobec sit nadprzy-
rodzonych do godnego pelnienia powierzanej mu funkcji. Toqui
wiedzial, ze jego wladza jest czasowa i tym samym przejSciowa
i Ze natychmiast po oddaleniu zagrozenia bedzie zobowigzany wobec
bogéw do zlozenia swych uprawnien. Mapuche wierzyli bowiem,
Ze wojna jest stanem przeciwnym ich duchowi, niezgodnym z wola
bogéw - za wszelka cene wiec nalezy modlic¢ sie o pokéj (Zavala-Cepeda,
2011, s. 254-255; Flores-Chévez, 2013, s. 828-829).

Wyzej wymienione cechy duchowe Indian Mapuche bez najm-
niejszej watpliwosci umozliwity tym plemionom blizszy i bardziej
ufny kontakt z duchowoscia chrzescijariska, kiedy wreszcie - wskutek
nieuniknionych proceséw politycznych oraz historycznych - musiato
dojs¢ do spotkania dwéch kultur i dwéch religii. Stalo sie to doktadnie
w roku 1641, nad rzeka Quilin. Jakkolwiek spotkanie to miato wymiar
nade wszystko polityczny - po prostu bylo rozejmem miedzy Hiszpan-
ami a Mapuche - to jednak nie stracilo ono swojego charakteru ducho-
wego. Indianie bowiem, inspirowani przez misjonarzy z Towarzystwa
Jezusowego, zanim podpisali obopdlng ugode, przedstawili swoim
hiszpanskim przeciwnikom gatazke drzewa znanego jako cynamon lub
kora magelaniska - w duchowosci Mapuche symbolizowato ono znak
pokoju. Po przekazaniu wiec tak poruszajacego w swej prostocie znaku

nazywanym rehue. Ryt przybieral ksztalt specyficznej liturgii, zlozonej
z elementu blagalnego - prosba o $wiatlo, o dar rozeznania, madrosci i de-
cyzji niezawodnej; z elementu elekcji - wyb6ér przywoédcy wojskowego oraz
z elementu petycji - prosby do bostw o przychylnos¢ i blogostawieristwo.
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pojednania Indianie przystapili do modlitw oraz obrzedéw, skiadajac
tez na cze$¢ boéstw ofiare z niezliczonej iloéci owiec - do udziatu
w obrzedach pierwszy raz zaproszono wtedy katolikéw hiszpanskich.
Bez watpienia spotkanie modlitewno-polityczne nad rzeka Quilin byto
skutecznym pomostem do przyjecia przez pokojowych Mapuche pier-
wszych elementéw duchowosci katolickiej, ktére ubogacity z natury
religijnego i gtebokiego ducha Indian (Ferrando-Keun, 2012, s. 260-264;
Ortiz-Aguilera, 2015, s. 28-31)°.

2. Wplyw chrzescijanstwa i rozwdj duchowy Mapuche

Ewangelizacja terendw zamieszkiwanych przez Indian Mapuche, czyli
ziem historycznie nazywanych Araukanig, pomimo nadziei, jaka dato
przymierze zawarte nad rzeka Quilin, byla procesem zawsze skomp-
likowanym i powolnym. Powodem trudnosci, jakie napotykat przekaz
wiary chrzedcijariskiej w tym regionie Ameryki Poludniowej, byta
przede wszystkim agresywna, hiszpariska polityka oraz bezwzgledna
ekspansja kultury europejskiej, eliminujacej bez najmniejszego dialogu
wszelkie aspekty narodowego dorobku rdzennej ludnosci. Indianie
Mapuche, co jest zupelnie naturalne i zrozumiate, utozsamiali nurt
ewangelizacji z profilem politycznym hiszpanskiej dziatalnosci.
W rejonie Araukanii ewangelizowali przede wszystkim jezuici i kapu-
cyni. Na poczatku jednak proces wprowadzania ducha chrzescijan-
skiego postepowal w sposéb bardzo powolny. Jezuici przyjeli taktyke
inkulturacji - wizytowali wioski, nawigzywali osobiste przyjaznie,
posredniczyli w handlu badZz w edukacji ludu Mapuche, jak réwniez
utrzymywali zywe kontakty dyplomatyczne z przywoédcami poszcze-
golnych prowingji indiariskiego terytorium. W wymiarze formacji
duchowej misjonarze skupiali sie przede wszystkim na przygotowa-
niu do Chrztu Swietego, przekazujac w formie bardzo podstawowej
katechezy przestanie chrzescijanistwa. Jednak w roku 1767 jezuitow

®Jesli pragnie sie porowna¢ duchowos¢ Indian Mapuche do tendencji religij-
nych innych narodéw indianskich kontynentu Ameryki Potudniowej, to cha-
rakter ich kontaktu z sitag nadprzyrodzong zdecydowanie przypomina ducho-
wos¢ ludéw Guarani, zamieszkujacych od wiekéw tereny dzisiejszej péinocnej
Argentyny, Urugwaju, a przede wszystkim Paragwaju. Mapuche nie wykazuja
cech duchowych wojowniczych Charraa, ktérych prymitywna duchowosc,
z natury jakby przepelniona wojng, sporem czy konfliktem, byta dos¢ staba,
niezwykle oporna tez w kontakcie z misyjnym chrzescijaristwem. Przeciwnie
Mapuche - otwarci nade wszystko na zycie w pokoju, naturalnie wrecz sklonni
byli przyswajac¢ przestanie ewangeliczne, ktore jest przeciez u swych podstaw
przestaniem Chrystusa, Ksiecia Pokoju.



’ 68 Jarostaw Tomaszewski

odsunieto od pracy apostolskiej w Ameryce Lacinskiej, a ich placéwki
powierzono kapucynom, ktérzy kilka lat kontynuowali stuzbe misyjna
w tych miejscach z dos¢ duzym zapatem. Efektéw duchowego wzrostu
nie bylo jednak widaé. Indianie Mapuche nie ufali chrzescijaristwu
z powodu politycznych intryg Hiszpanéw. Niektérzy przyjmowali
co prawda sakrament Chrztu Swietego, ale nie podejmowali procesu
wewnetrznego rozwoju, widzac w radykalnym zyciu chrzescijariskim
przede wszystkim co§ malo praktycznego. Gléwna przeszkoda
wydawal sie wymoég monogamii, stawiany wyraziscie przez europej-
skich misjonarzy - Mapuche zyli w rodzinach, w ktérych wielozeristwo
bylo zjawiskiem powszechnym. Autentycznych nawrdcen, owocuja-
cych poglebionym zyciem duchowym wsréd Mapuche, bylo w tym
okresie bardzo niewiele (Zavala-Cepeda, 2011, s. 217-222; Bengoa,
1996, s. 44-45).

Jak sie wydaje, pewien przelom i postep, dzieki ktéremu wido-
czny byt wzrost duchowy ludu Mapuche, nastapil dopiero wskutek
zmiany metod ewangelizacji i katechizacji stosowanych przez misjona-
rzy na tych terenach od wieku szesnastego poczawszy. Ewangelizator-
zy Araukanii bardzo szybko i w sposéb wyrazisty zrozumieli, ze musza
wyrzecsie duchaserwilizmuitryumfalizmu, jaki towarzyszyt obecnosci
Kosciota katolickiego w poczatkach rozwoju cywilizacji europejskiej
na kontynencie latynoamerykanskim. Hiszpanscy konkwistadorzy
traktowali lud Araukanii zawsze w sposéb niezwykle okrutny.
Dowodem tego byl chociazby fakt, ze Indian zmuszano do pracy
na rzecz konkwistadoréw, nie ptacac im w zamian nic. Misjonarze
doszli do wniosku, ze ewangelizacja i przekaz duchowego zycia India-
nom Mapuche moze zyska¢ swoéj autentyczny i znacznie wigkszy
rozmach, gdy do procesu formacji zostang wprowadzone dwie prak-
tyczne wartosci: obrona sprawiedliwosci spotecznej oraz przepowia-
danie i uczenie zycia modlitwy w rodzimych jezykach ludu z Arauka-
nii (Garcia-Ahumada, 2008, s. 2).

Od poczatku dziatalnoéci misyjnej misyjnego na terenach
wspolczesnego Chile ewangelizacja prowadzona przez jezuitéw badz
franciszkanéw miata charakter klasyczny i dokonywana byta wediug
modelu przewidzianego woéwczas dla calego Kosciota katolickiego
w wymiarze uniwersalnym. Podstawq formacji byla nauka pacierza,
katechizmowych prawd wiary oraz liturgii - wszystkie te akty calego
procesu misyjnego przeprowadzane byly w jezyku taciniskim. Jednak
po doswiadczeniu glebokich probleméw na ptaszczyznie komunikacyj-
nej misjonarze dazyli do radykalnej zmiany stylu formacji duchowej
wéréd Indian Mapuche. Prawdy wiary i nauka modlitwy zostaly oparte
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na poszukiwaniu praktycznego wymiaru zycia codziennego. Przedsta-
wiciele miejscowej ludnosci przed zaproszeniem ich do podjecia for-
magcji duchowej musieli wiedzieé, ze reprezentanci Kosciota katolickie-
go, ktérzy proponujg im zycie ewangeliczne, stoja po ich stronie, sa im
zyczliwi i nie szukaja zadnych dodatkowych zyskéw, poza dazeniem
do nawrdécenia kazdego z cztonkéw ludu Mapuche. Tak to wtasnie
klarowne przestanie sprawiedliwoéci uprzedzato katechizacje w jej
wymiarze czysto duchowym (Aliaga-Rojas, 1989, s. 50-54)".

Dzieki tym zabiegom spoleczno-ewangelizacyjnym, misjo-
narzom dziatajacym przez wieki na obszarach historycznej Araukanii,
udatosie uniknaé niepozadanego, lecz niekiedy obecnego w mentalnosci
katolikéw kontynentu potudniowoamerykariskiego zjawiska, polegaja-
cego na tym, ze formacja chrzescijariska wydaje si¢ jedynie oderwana
od codziennego zycia i z reguly bardzo sentymentalna poboznoscia.
Indianie Mapuche wychowywani byli do zycia duchowego catkowicie
spojnego z ich codzienng, nielatwa przeciez egzystencja. Reguly
zachowan Kkatolickich misjonarzy na terenach zamieszkalych przez
nar6d Mapuche byly nieraz bardzo twardeiniezwykle konkretne. Warto
tu wspomnie¢ o dwdch z nich. Przez wiele lat na mocy bezkompro-
misowego porozumienia miedzy biskupami i wysokimi urzednikami
Krolestwa Hiszpanii na terenach Chile misjonarze odpowiedzia-
Ini za formacje Indian Mapuche mogli odmawia¢ sakramentalnego
rozgrzeszenia tym z hiszpanskich pracodawcéw, ktérzy nie wyplacali
uczciwej zaplaty Indianom za wykonang przez nich prace. Do prawdzi-
wej awangardy w kwestii harmonijnego laczenia wychowania
dowiarykatolickiejzezwyklymprzestrzeganiemuczciwoscispotecznego
zycia nalezeli jezuici, ktérzy w swoich placéwkach bardzo szybko
zaniechali praktyki tak zwanych ustug osobistych, bedacych w istocie
powszechnie przyjetym procederem wyzyskiwania Indian. Zdecy-
dowana i konsekwentna postawa prospoleczna jezuickich misjona-
rzy doprowadzita z biegiem lat do catkowitego wyrugowania

"Bez watpienia pierwszym, lecz znaczacym krokiem do przywrocenia row-
nowagi pomiedzy propozycja formacji duchowej oraz troska misjonarzy
o codzienne zycie Indian Mapuche byto uzyskanie juz od roku 1526 przywi-
leju kroélewskiego, ktéry uprawnial ewangelizatoréw na terenie Araukanii
do bycia nie tylko katechistami, ale réwniez oficjalnymi obroficami praw czlo-
wieka. Misjonarze nosili nawet specjalny tytul nadany im na mocy dekretu
kréla Hiszpanii, nazywajac sie protectores de los naturales - obroncami rdzennej
ludnosci. Przypadki gloszenia chrzescijaristwa, przy jednoczesnym stawaniu
w obronie praw czlowieka na terytoriach nalezacych do Mapuche, s3 niezli-
czone.
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hiszpanskiego servicio personal ze spolecznego zycia Araukanii. Dzieki
tym heroicznym wrecz postawom misyjnej sprawiedliwosci proces
ewangelizacji wéréd Indian Mapuche oparty byt zawsze na spéjnosci
miedzy teoretyczng formacja do wewnetrznego katolickiego zycia
a préba wypelniania go w praktyce (Barrios-Valdés, 1987, s. 317-318).

Obok realnej troski misjonarzy z Araukanii o sprawiedliwe
traktowanie Indian Mapuche powazne wyzwanie ewangelizacyjne,
a zarazem przelomowy krok w procesie chrystianizacji narodéw
tego regionu, stanowily z pewnoscig wszelkie proby przekroczenia
bariery komunikacyjnej miedzy europejskimi katechistami i rdzenna
ludnoscia. Co wazne, szukanie wspdlnego jezyka nie zostalo zawezone
wylacznie do umiejetnosci lingwistycznych, cho¢ faktycznie one stano-
wily tu punkt wyjscia. Misjonarze, poczawszy od wieku szesnastego,
postugujac na terenach zamieszkanych przez Mapuche, otworzyli
kilka szkot, w ktérych przed podjeciem akcji ewangelizacyjnej zgtebiali
tajniki jezyka uzywanego przez lokalng ludno$é. Wymiar prostej
komunikacji miat tez odwrotny kierunek - Indian uczono modlitwy
i liturgii w jezyku facinskim oraz w jezyku hiszpanskim. Co jednak
wazne i znaczace, zadania komunikacji miedzy rdzenna ludnoscia
a europejskimi misjonarzami nie sprowadzano jedynie do wzajemnego
i poprawnego porozumiewania si¢ w odmiennych jezykach. To fakt,
ze komunikacja lingwistyczna jest fundamentalnym wymiarem
wzajemnego zrozumienia, lecz zarazem musi ié¢ znacznie dalej - komu-
nikacja, jesli ma przynies¢ owoce, musi zmienia¢ sie w dialog. Dlatego
zdecydowanie najwazniejszym osiggnieciem w przestrzeni obopdl-
nego rozumienia si¢ bylo nie tylko uczenie si¢ jezyka Mapuche, ale
radykalne poszukiwanie zrozumienia, dialogu, wymiany kulturowe;j.
Misjonarzom dla osiagniecia tego celu postuzylty gléwnie dwie inicjaty
wy spoteczno-pastoralne: otwieranie kolegiéw, w ktérych Indianie
Mapuche mogli uczy¢ sie, oraz organizowanie synodéw, w ktérych
ludnoé¢ rdzenna brata aktywny udziat i byla stopniowo prowadzona
do osobistego zrozumienia i przyjmowania sensu ewangelizacji. Nie
mozna nie podkresli¢, ze byl to zloty okres skutecznego prowadzenia
pierwszej misji z rozmachem i szerokq wizja ewangelizacyjng (Marzal,
1994, s. 729)".

8Nalezy podkresli¢, iz najwigksze zastugi w pracy ttumaczenia rozmaitych
modlitw na jezyk Indian Mapuche oraz wprowadzania tej ludnosci w dyna-
mike modlitw w jezyku laciriskim, a takze hiszparnskim, mieli jezuici. Wéréd
nich szczegélnie zastuzony byl szesnastowieczny misjonarz, ojciec Luis
Valdivia, ktéry pozostawat w bliskim kontakcie z plemionami Araukanii oraz
grupami Indian Huarpe, zamieszkujacymi tereny blizej dzisiejszego Peru
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3. Duchowos$é Mapuche dzis

Majac na uwadze wymienione powyzej, zaplanowane i gleboko
przemyslane dziatania ewangelizacyjne w poczatkach kolonizacji
Araukanii, wolno ze smutkiem odnotowa¢, iz wskutek nadmiernej
ideologizacji dzialalnosci Kosciota na kontynencie latynoskim w dobie
posoborowej oraz zdecydowanie negatywnych wplywéw politycz-
nych, a takze mysli lewicowej, na zywotnos¢ katolicyzmu w tym
regionie $§wiata, wspoétczesna misja wéréd Mapuche swoja sitg i rozma-
chem nie nawigzuje niestety do pierwotnych zamierzen czy intuicji.
Zaniedbanie katechezy oraz duchowej pracy wéréd rdzennych ludow
Araukanii wigze sie gtéwnie z postawieniem przez Kosciét katolicki
przesadnego akcentu na dzialalnoé¢ spoteczna prowadzong wsréd
Indian przez placéwki misyjne. Pomoc materialna zapewne jest koniecz-
na, jednak nie moze stac si¢ ekskluzywnym stylem duszpasterstwa na
terenach misyjnych. Tendencja ta zreszta uderza we wszystkie wspdl-
noty katolickie Ameryki Potudniowej od lat szes¢dziesigtych ubiegtego
stulecia. Od lat 60. zatem, szczeg6lnie misjonarze jezuici, prowadzacy
misje wéréd ludéw Araukanii, zredukowali faktycznie swa dziatalnosé
ewangelizacyjng do socjalnej, a w praktyce do politycznej aktywnosci
na rzecz obrony praw tak zwanych campesinos - czyli rolnikéw chilij-
skich z tego regionu. Jest prawda, ze styl i poziom zycia campesinos
z ludu Mapuche przejawial glebokie symptomy upokarzajacej biedy
i zacofania. Jednak w swej interwencji misjonarze jezuici zapominali
o tym, ze srodkiem do wyjécia z kulturowego zaniedbania jest nie tylko
walka o sprawiedliwos¢, ale jeszcze bardziej integralny wzrost ducho-
wy czlowieka. Paradoksalnie wiec we wspoélczesnej Araukanii doszto
do zablokowania procesu ewangelizacji i formacji duchowej, poniewaz
oczekiwano wiekszego otwarcia si¢ Indian Mapuche na udzial w obro-
nie ich praw oraz zywotnej partycypacji w upolitycznionych spotka-
niach tak zwanych wspélnot podstawowych. Tymczasem Mapuche,
porzuceni cywilizacyjnie i duchowo, umocnili jeszcze bardziej proces
spolecznej i religijnej separacji (Arroyo-Correa, 1962, s. 349-351; CECH,
1968, s. 4)°.

oraz stolicy peruwianskiej - Limy. Dokonatl on gigantycznej pracy przetluma-
czenianajezyk Mapudungun doktryny katolickiej, kilku katechizméw, modlitw
oraz podstaw spowiedzi zjezyka hiszpanskiego. W tworzeniu za$ sieci kolegiow
i szkot lokalnych obok jezuitéw prym wiedli réwniez kapucyni.

?Omawiany tu problem kulturowej i duchowej odrebnosci Indian Mapuche
zostal wreszcie zauwazony réwniez i przez episkopat Chile. Jedyng jednak
koncepcja, z pomoca ktorej biskupi chilijscy usitowali sprosta¢ duchowemu
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Ta sytuacja, do dzi§ pomijana bezradnym milczeniem,
powoduje wsréod Indian Mapuche pewien stan duchowego
niedowladu. Polega on na tym, ze Mapuche konserwuja, przekazuja
ipraktykuja caly szereg zachowan religijnych, wszczepionychim w cza-
sach zlotego okresu misyjnej formacji, ale nie sa w stanie przejs¢ do ich
uwewnetrznienia. Interioryzacja oznacza bowiem swiadome i prakty-
czne przenikniecie zycia wiarg, ktére z czasem, pod wplywem konsek-
wentnej, postepujacej i poglebiajacej sie formacji, rodzi w cztowieku
owoce zycia wewnetrznego. Tymczasem ludy Araukanii, pozbawione
solidnej katechezy i traktowane niejednokrotnie jako mozliwa wartosé
przetargu politycznego na rynku wspoiczesnych ideologii, praktykuja
to, co stalo sie religijng czescig ich kultury, ale nie przyjmuja jej
osobiécie, wewnetrznie. W efekcie religijnos¢ Indian Mapuche charak-
teryzuje sie bogatym rytuatem oraz potaczeniem rytuatéw pierwotnych
z chrzedcijafiskimi modlitwami. Proces religijnego wzrostu zostat
jednak powstrzymany i stad nie jest to katolicyzm wewnetrzny i $wia-
domy, jakkolwiek zdecydowana wiekszoé¢ mieszkancéw rejonu
w Temuco przyznaje sie¢ do wyznawanego przez siebie chrzescijaristwa
(Aravena-Reyes, 2014, s. 6) .

BeznalezytejformacjiwewnetrznejIndianich wierzeniastaty sie
systemem polaczonych elementéw zaakceptowanego chrzescijaristwa
oraz pradawnych wierzen ich przodkéw. Widac to szczegdlnie na kilku
plaszczyznach duchowych. Indianie Mapuche, po pierwsze, faktyc-
znie podtrzymuja w obrebie swojej wiary politeizm, organizujac kult
bogoéw o rozmaitych imionach. Co prawda, z inspiracji chrzescijaniskiej,
za naczelnego jakby boga zostal uznany Ngenchen - czyli ,,Pan ludzi”.
Mozna doszukiwac sie tutaj przy odrobinie wysitku, jakiej$ zbieznosci
miedzy tym béstwem a Chrystusem - Bogiem wecielenia, Bogiem ludzi,
jednak w rzeczywistosci - poza niewielkim zblizeniem sie w strone
monoteizmu - Indianie Mapuche maja wcigz mocno rozbudowany
i bardzo lokalny panteon béstw wtasnych (Foerster, 1995, s. 119-121).

zaniedbaniu mieszkaricéw Araukanii, bylo uporczywe powracanie do idei
wspdlnot podstawowych, zalecanych lokalnym Kosciolom Ameryki Laciriskiej
przez czlonkéw synodu w Puebla. Ta jednak propozycja duszpasterska nie
miala i nie ma wiekszego oddzwieku wéréd plemion z Temuco, niechetnych
z natury lewicujacej tendencji w polityce oraz kulturowo zdecydowanie pro-
rodzinnych.

"Na podstawie wspétczesnych badan socjologicznych wskazuje sig, ze przy
wyborze denominacji religijnej az 88% Indian Mapuche deklaruje wiare chrze-
Scijariska, w tym nieco ponad 49% wybiera katolicyzm, a 35% przynalezy
do rozmaitych wspoélnot protestanckich.
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Po drugie, rdzenni mieszkaricy Araukanii kultywuja trzy najwazniejsze
rytualy z czaséw pogarnskiej przeszlosci, a sa nimi: Ngillatun - czyli
obrzed skierowany do bostw w celu osiagniecia ich blogostawienstwa
dla spraw zycia publicznego, ktéry dzis bardziej zwigzany jest z pros-
ba o poblogostawienie pdl; We Tripantu - rytual sprawowany
w czerwcu, symbolizujacy cykl odradzajacego sie zycia; oraz Machitiin
- bedacy w istocie specyficznie poganska liturgia oczyszczenia
i uzdrowienia z choréb. Pomimo tego, ze do tradycyjnych rytuatow
poganskich wiaczono jakie$ elementy duchowosci chrzescijariskiej,
to jednak wspomnianym obrzedom i modlom przewodniczy zawsze
nie kaptan, lecz szaman z rodu Mapuche, nazywany machi. W istocie
wiec to zmieszanie symboli, przy jednoczesnym usprawiedliwianiu
poganskiej mentalnosci Indian Mapuche i zaniechaniu ewangelizacji
przez misjonarzy, nie prowadzi ani do poglebienia wiary, ani do prakty-
cznej zmiany zycia moralnego, czyli do widocznych owocéw nawréce-
nia (Castro, 2000, s. 88-93; Gutiérrez, 1985, s. 108-109)™.

4.Jan Pawel IT - duchowy wychowawca narodu Mapuche

W sytuacji, w ktérej zaczyna Kosciolowi lokalnemu wyraznie
brakowaé skutecznych inicjatyw, zas owoce wychowania ku zyciu
wewnetrznemu wydaja sie byé nikle - tak zaiste jest w przypadku
religijnego prowadzenia ludu Mapuche az do dzi$ - nalezy szukaé
ozywczych inspiracji, ktére w chwili marazmu mogga stanowic powazny
przetom oraz impuls. Kosciét katolicki w Chile, a w szczegéInosci
Indianie Mapuche, moga w tym trudnym momencie wiary siegnaé
po trzydziestu latach do przykladu i stéw, jakie pozostawil temu
ludowi wielki Jan Pawet II podczas pielgrzymki do Chile w roku 1987.
Z Indianami Mapuche Jan Pawetl II spotkat sie dokiadnie 5 kwietnia
tegoz roku, w miejscowosci Temuco, zalozonej w 1881 roku i bedacej
stolicg tej prowingji panistwa chilijskiego. Na placu modlitwy zebrato
sie¢ ponad piecdziesiat tysiecy Indian, reprezentujacych 130 wspdlnot
ludéw Araukanii. Tomasz Szyszka, wybitny znawca wielowarst-
wowych probleméw kultur Ameryki Potudniowej, wskazuje potréjny
fenomen wizyty Nastepcy Swietego Piotra w Temuco. Szyszka omawia
tu trzy stopnie argumentow: a) pierwszy raz w historii papiez spotkat
sie z Indianami Mapuche, w swoisty spos6b promujac te kulture

"Elementami chrzescijariskimi, wkomponowanymi w poganski rytual
- co trzeba przeciez nazwac inkulturacja o watpliwej wartosci - jest na przyktad
ustawienie stupa imitujgcego krzyz podczas Ngillatun, czy praktyki wplatania
przez misjonarzy sakramentu Namaszczenia Chorych do obrzedu Machitiin.
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w oczach catego $wiata; b) Jan Pawel II podjal prébe pojednania
miedzy Indianami a reprezentantami cywilizacji hiszpanskiej, proszac
jednoczeénie Mapuche o darowanie bialym, chrzescijaniskim koloni-
zatorom, doznanych krzywd; c) spotkanie przybrato charakter rados-
nego Swietowania, pokojowej i pelnej nadziei modlitwy, co bylo dos¢
istotnym sygnatem po zamieszkach, jakie godzity w autorytet papieski
podczas innych czesci jego niespokojnej pielgrzymki do narodu chilij-
skiego trzydziesci lat temu (Szyszka, 2016, s. 47)'%

Pielgrzymka Jana Pawla II do Temuco miala trzy odstony.
Nie miafa charakteru liturgicznego, nie byla tez msza Swietg, ale
spotkaniem pelnym swobodnego dialogu, wymiang uczué, byciem
blisko jeden drugiego, z wyraznym pragnieniem szczerej rozmowy
i jeszcze bardziej szczerego znaku pokoju. Papiez wystuchat najpierw
trzech przemoéwien, ktére uwieniczyt porywajaca i niezwykle duchowa
homilig, stanowigcg tym samym znakomity material wychowawczy
dla odnowy wzrostu wewnetrznego Indian Mapuche, zaniedbanego
tak bardzo po latach. Na poczatku Jana Pawla II zwyczajowo, choé
bardzo osobiscie, przywital miejscowy biskup Sergio Contreras-Navia,
ktory juz w kroétkich stowach wstepu podkreslit koniecznosé walki
o pojednanie i przebaczenie wéréd ludu Mapuche. Zdaniem biskupa
Navia owo dzielo pojednania jest najwazniejszym z zalozen pracy
duszpasterskiej Wikariatu Araukanii. Po ordynariuszu przemowit
reprezentant Indian Mapuche, Gabriel Nahuel. Jego wystapienie
bylo bardzo poruszajace, osobiste, szczere. Przedstawiciel rdzennej
ludnosci odwazyt sie dotaczy¢ do glebokich stéw kilka kontrower-
syjnych watkéw, ktérych nie uzgodnil wczesniej z watykarskimi
delegatami, przygotowujacymi trudna wizyte papieza w Temuco.
Nahuel poprosil réwniez o mozliwoé¢ fizycznego zblizenia sie do Ojca
Swietego, aby osobiscie przekaza¢ Janowi Pawtowi II list z dokladna
trescia swojego przemodwienia. Wystgpienie reprezentanta Indian
Mapuche dotykato kilku kontrowersyjnych, lecz waznych watkéw:
przede wszystkim pomocnej roli Kosciota katolickiego w zachowaniu
indianiskiej tozsamosci plemienia; nastepnie wsparcia katolicyzmu
w uporczywym poszukiwaniu przez Indian z Temuco ich miejsca

2Tomasz Szyszka pisze: ,Po raz pierwszy w historii, papiez przybyt na ziemie
Mapuche i spotkal si¢ z rdzennymi mieszkanicami tego regionu, odnoszac si¢
w swoim przeméwieniu bezposrednio do ich kultury oraz zyciowych pro-
bleméw. Podczas tego spotkania wybrzmiata préba przezwyciezenia baga-
zu wielu probleméw zwigzanych z ewangelizacja okresu kolonialnego oraz
republikariskiego, w powigzaniu ze wspélczesnymi wyzwaniami ewangeliza-
cyjnymi”.
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w nowoczesnym chilijskim spoleczenistwie, jednak bez utraty
mozliwosci samostanowienia. ,Bardzo mocno wybrzmiala prosba
skierowana do Jana Pawta II, aby zechcial nie tylko wystucha¢ ich
prosb - konstatuje Tomasz Szyszka - ale zarazem wspomogt ich
wdazeniudowyhamowania procesu dezintegracji,azarazemodnalezie-
nia swojego miejsca w spoteczenistwie chilijskim oraz Kosciele, wraz
z wlasna i niepowtarzalng tradycja kulturowa” (Szyszka, 2016, s. 56).

Papiez zabral glos natychmiast po wystuchaniu dodatko-
wych stéw reprezentantki rolnikéw z tego regionu, tak zwanych chilij-
skich campesinos. W ich imieniu z kolei przemawiata Sonia Collao
de Fuentes, a ton jej stéw bardzo przypominat to, co chcial wyrazi¢
poprzednio Gabriel Nahuel. Jan Pawel II skomponowal swoje
wystapienie w formie duchowej medytacji, nawigzujacej do przeczy-
tanego podczas spotkania fragmentu listu $wietego Pawla do Kolosan.
Mowa papieska byla bezposrednia, szczera i jak zawsze stanowcza
- to dzieki temu wtasnie Ojciec Swiety moze by¢ uznany za duchowego
wychowawce kulturowo zagubionych w owym czasie Mapuche.
Jan Pawel II nie wahat si¢ zatem doceni¢ odrebnosci kulturowej
ludu z Temuco, mimo iz nie bylo to wéwczas tolerowane w calym
spoleczenstwie chilijskim. Co wiecej, papiez zachecal Indian, aby
to wlasnie przekazanie ich bogatej kultury nastepnym pokoleniom
stanowito rdzen wysitkéw wychowawczych Indian Mapuche na wiele
najblizszych lat. Wysitki te zdaniem Jana Pawta II nie bytyby jednak
owocne bez wyplyniecia na glebie wiary, uporczywej, wytrwalej
i dalekowzrocznej pracy wewnetrznej nad zmiana czltowieka starego,
wraz z jego wadami, w nowego czlowieka, ktéry objawia w swoim
zyciu chwale Chrystusa, Ksiecia Pokoju. ,Czlowiek stary i nowy
to dwa sposoby zycia, ktére z trudem moga wspétistnie¢ w tej samej
osobie. Juz w chrzcie porzuciliSmy tego starego cztowieka, ale konsek-
wencje grzechu pierworodnego i grzechéw osobistych daja sie odczué
w naszym byciu i w naszym dzialaniu. Dlatego dotézcie staran
- nauczal odwaznie papiez zgromadzonych w Temuco Indian
- by usuna¢ z zycia to wszystko, co oddziela Was od Boga i od braci”
(Jan Pawet 11, 2016, s. 160)™.

BPapiez w zacytowanej tu homilii nie postugiwat sie poboznymi ogélnikami.
Wprost przeciwnie - odnoszac sie z ogromnym szacunkiem do bolesnych
uczué Indian Mapuche, jednoczesnie pocieszal i motywowal, karcac najczest-
sze wady ludu z Temuco, jak alkoholizm czy rozwiaztosé. Ojciec Swiety w ten
sposob najskuteczniej wychowywal do duchowego wzrostu: przygarniajac
i wzmacniajac.
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Podsumowanie

Kultura Indian Mapuche, jak zostalo to wyzej ukazane, na dlugo
przed wyjatkowa wizyta Jana Pawla II w Temuco, a nawet dlugie
wieki przed hiszpansko-katolicka konkwistg, imponowala swoim
pokornym i gltebokim bogactwem, harmonig oraz zywotnoscia. Byta
to kultura czerpiaca z trzech zZrédet: pokoju, rodziny oraz religijnosci.
Na tych filarach oparta sie potem trudna, powolna, ale poglebiona
ewangelizacja, prowadzona przez jezuitéw i kapucynéw w rejonie
mapuchanskiej Araukanii. Niestety, epoka posoborowych ekspery-
mentéw teologicznych, ktére ogarnely wszystkie Koscioly lokalne
w Ameryce Lacinskiej, spowodowala regres kultury Indian Mapuche.
Pielgrzymka Jana Pawta II do Temuco i jej duchowe przestanie oraz
sam nieprzecietny ton harmonijnego, cho¢ nietatwego spotkania, moze
stanowi¢ znakomitg inspiracje do odnowy dziataii ewangelizacyjnych
w Araukanii.
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