DIE HEUTIGE VEREHRUNG DER ERDE BEI DEN INDIOS
IN DER SIERRA PERUS

von Gertrud Schacherl

Der vorliegende Aufsatz ist die Kurzfassung einer umfangreicheren
Arbeit!, in welcher versucht wird, ein geschichtlich sehr altes religidses
Phanomen, die Verehrung der Erde, so zu beschreiben, wie sie noch heute
Quechua- und Aymara-Indios in den peruanischen Anden vollziehen.
Dabei wird nicht der Glaube des Indios dargestellt, sondern ein
Element seines Glaubens: die Verehrung der Erde.

Die Indios sind katholische Christen. Daher ist nicht die Frage nach
einer Mission, sondern nach einer zeitgemifien Pastoral zu stellen. Aber
das Christentum der peruanischen Indios ist von anderer Art als das
unsrige. Ihr Vollzug des christlichen Glaubens befremdet uns Europder.
Dieses Befremden findet dann seinen Ausdruck in Urteilen iiber die
Religiositit der Indios wie: vorchristliche Religion in christlicher Klei-
dung oder christlicher Verkleidung (Harsras), tiefes Christentum mit
Lheidnischen® Manifestationen (DE ArMaAs MEDINA), synkretistische Reli-
gion (GARrr), traditionelle heidnische Religion mit der Parallele einer
deformierten christlichen Kosmovision (Tamaxo).

Wenn diese Arbeit auch vermutlich unser Befremden verstdrken wird,
weil sie ein Element dieser Religiositit beschreibt, das unserer eigenen
fremd ist, so erlaubt dennoch diese Arbeit allein kein wie immer gear-
tetes Gesamturteil tiber die Religiositit des Indios von Peru. Denn einer-
seits wird nur ein Element — die Verehrung der Erde — beschrieben,
und andererseits sind eine Einordnung desselben in das gesamte Erschei-
nungshild der Religiositdt des Indios — von gelegentlichen Hinweisen
abgesehen — sowie eine Bewertung desselben vom christlichen Glauben her
kein Gegenstand dieser Arbeit.

Der grofere Zusammenhang, in welchen diese Studie einzuordnen ist,
bildet das Bemithen (wie es auch z. B. in Konzilsdokumenten v. Vati-
canum II, bei der lateinamerikanischen Bischofskonferenz von Medellin
1968 und der Pastoralversammlung iiber die Mission der Kirche in den
einheimischen Kulturen 1970 in Mexiko zum Ausdruck kommt), fremde
Menschen, die heute mit uns leben, besser zu verstehen und zu achten, um
mit diesen Menschen Méglichkeiten zu suchen, damit das Christentum ihr
authentischer Lebensvollzug werden kann.

! Diese wurde vorgelegt unter dem Titel ,Die heutige Verehrung der Erde bei
den Indios in der Sierra Perus®, als Examensarbeit fiir die Erste Staatspriifung
fir das Lehramt an der Grund- und Hauptschule am 18. 4. 1975 im Fach
Kath. Theologie an der Gesamthochschule Siegen. Vollstindige Quellenangabe
s. in meiner Arbeit.

2 H. Harsras, Fundamentalkatechetik (gekiirzte Fassung der Original-Ausgabe),
Diisseldorf 41978, 197; Tuomas Garr, Cristianismo y Religidn Quechua en la
Prelatura de Ayaviri, Arequipa 1972, 176, 180—181; THomas Garw, in: All-
panchis Phuturinga, Lima 1972, Bd. IV, 16; Jost Tamavo, in: Allpanchis
Phuturinga, Cuzco 1970, Bd. 11, 249—250.
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Grundlagen fiir diese Studie bilden Forschungsarbeiten tiber den perua-
nischen Indio und seine Religion aus den letzten 10 Jahren, beschrankt
auf die sidlichen peruanischen Anden, die ,eigentliche® Indio-Zone
(Gebiet um Cuzco, Urcos, Puno), Korrespondenz mit Dr. SitTEr/Lima
und dem Instituto de Pastoral Andina (IPA) in Cuzco aus den Jahren
1974 und 1975.

Aus dem Gegenstand der Arbeit, der Verehrung der Erde, ergeben sich
drei Hauptteile:

1. Das Objekt der Verchrung: die Erde

2. Das Subjekt der Verehrung: der Indio

8. Verehrtes Objekt Erde und verehrendes Subjekt Indio in ihrer Wir-
kung aufeinander.

1. Das OBjEET DER VEREHRUNG: Die ERDE

1.1 Erde, ein personales Wesen fiir den Indio

Anrede der Erde: Indios der peruanischen Anden reden die Erde mit
einem Eigennamen an. Pachamama (= Mutter Erde) ist der am weitesten
verbreitete. Auch Juana Puyka, Mama Puyka oder Mama Uragi sind in
verschiedenen Gegenden Perus als Name fiir die Erde bekannt?.

Geschlecht der Erde: z.B. aus den Anreden der Erde oder aus einem
Fruchtbarkeitsritus wiahrend der Maisaussaat Miska, in welchem eine 15 m
lange Furche geoffnet wird, die den Geschlechtsteil der Erde darstellen
soll und in welche dann Maiskorner gesit werden, 148t sich m. E. schlie-
fien, dafl Indios ihrer Erde das weibliche Geschlecht zuordnen®.

Aussehen der Erde: Auch machen sich Indios zum Teil sehr konkrete
Vorstellungen tiber ihr Aussehen. Z.B. stellen sich Bewohner von Kuyo
Grande Pachamama als kleine Frau vor mit viel Kleidung und zarter
Stimme. Fiir Einwohner von Ayaviri ist Pachamama runzelig und alt, wie
Miitter, die viel geboren haben. Indios von Kuyu Chico meinen, die Erde
sei vielleicht eine kriftige Frau, welche immer sitzt, um ihre Kérper-
wirme zu hiiten, die dem Samen Schutz gibt. Bewohner von Qollana
betrachten als ihre Pachamama die Oberfliche der Erde, auf welcher die
Menschen wohnen und die sie kultivieren. Nusiez del Prado fand unter
Indios auch eine Vorstellung, die zwischen der Materie Erde (= Allpa)
und dem Geist der Erde (= Pachamama) unterscheidet, dhnlich der
Unterscheidung zwischen den Bergen und den Berggeistern (= Apus)®.

8 Juan Nunez del Prado, in: Allpanchis 11, 78—T74

4 Nufiez del Prado, a.a.0., 72; vgl. dazu auch: BerTEL NyYBERG, Kind und Erde,
Helsinki 1931, 39 und 42; H. O. Laneg, in: Lehrbuch der Religionsgeschichte,
Tibingen #1905, vollst. neubearb. Aufl., Bd. I, 230

5 JuvenaL CASAVERDE, in: Allpanchis 11, 149; Manuer Marzar, El mundo
religioso de Urcos, Cusco 1971, 280; Fernanpo Taria, La Patrona del Pueblo,
(ohne Angabe des Verlagsortes) 1970, 81: AnpriE MicHAUD, in Allpanchis II,
13; Tamavo, a.a.0. 252; Garr, Cristianismo 93, 134, 140—141, 185; vgl. dazu
auch: G. van pErR LEEUW, Phinomenologie der Religion, Tibingen 21956 (durch-
ges. u. erweit. Aufl.), 88
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Wohnung der Erde: Ahnlich konkrete Vorstellungen existieren bei
manchen Indios tber die Wohnung Pachamamas. Sie bewohnt z.B. im
Glauben der Indios von Qotobamba das Innere der Erde, ausgenommen
Seen und Meere. Die Bewohner von Kuyo Grande betrachten als Woh-
nung Pachamamas alle Orte des Erdinnern und die Erdoberfliache, wel-
che einen Namen tragt®.

Eigenschaften der Erde: Pachamama ist fiir den Indio ein lebendes
Wesen und als solches fruchtbar. Sie ist giitig, duldsam, liebt den Indio
und sorgt fiir seinen Unterhalt. Im Glauben der Indios von Qollana
erfreut sich Pachamama, wie die Menschen, an Blumen, Alkohol und
Coca. Laut Forschungen glauben Indios aus Urcos, Andahuaylillas, Urpay
und Wangqara, daff Pachamama sprechen kann, aber nur der Altomesayoq
(vergleichbar mit Schamane) kann mit ihr in ein Gesprach treten. Indios
von Qotobamba halten Pachamama fiir empfindsam und ungehalten iber
jeden, der sie vergifit. Doch sie 14ft sich auch besanftigen und straft nur
mafivoll. :

Eine direkte Leidensfihigkeit Pachamamas, wie sie andere Volker ihrer
Mutter Erde zuordnen, konnte ich bis jetzt im Glauben der Indios nicht
entdecken’.

Bediirfnisse der Erde: ,Gute Mutter Erde, trinke, damit du, gestérkt,
bessere Frucht gebest.“ Diese Worte, die der Fithrer der Arbeitsgruppe
bei der Maisaussaat Sara Tarpuy im Vilcanotatal spricht, indem er ehr-
flirchtig ein Glas Chicha (Maisschnaps) auf den Ackerboden giefit, lassen
erkennen: Pachamama braucht Stirkung. Pachamama ifit wie die Men-
schen, glauben Indios von Qollana und anderen Doérfern. Sie liebt
Geschenke und benétigt Fiirsorge und Aufmerksamkeit®.

1.2 Die Erde, Mutter der Indios
Geburt aus der Mutter Erde als Ursprung alles Lebendigen:

Pachamama, ewige Frau, o Quelle, o Tor der Sonne, aus welchem das Licht
fiir alle Felder, Weiden und Hiigel geboren wurde. . .

Ich bitte Dich durch meinen Glauben und meine Arbeit, daffi aus Deinem
miitterlichen Schof}, Pachamama, . . .

in der Pampa die Blume der Quinua erbliithe und die Briiderlichkeit der
Aynis wiedergeboren werde.

8 Nusiez del Prado,in: Allpandiis 11, 73; CASAVERDE, a.a.0. 150; Marzar, Urcos
280; GARrR, Cristianismo 134

7 Tamayo, in: Allpanchis II, 252; Nufez peL Prapo, a.a.0. 73; CASAVERDE
a.a.0. 149, 150, 215—216; Micuaup, a.a.0. 18; Marzar, Urcos 254, 257, 280;
Garr, Cristianismo 134, 170; vgl. dazu auch: Nysere Kind 63f; Mircea ELIADE,
Das Heilige und das Profane, Hamburg 1957, 81

8 Juan Manva, in: Allpanchis Phuturinga, Lima 1971, Bd. III, 49; CARMELA
Cura pE NorpT, 2.2.0. 176; Micuaup, in: Allpandhis 11, 18; NuiNez pEL Prapo,
2.2.0. 73; Marzar, Urcos 280; Garr, Cristianismo 184 u. 185; Luis DarLLE, in:
Allpanchis Phuturinga (Ohne Angabe des Verlagsortes) 21978, Bd. I, 140
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Heilige Mutter Pachamama, Du bist meine Mutter. Nimm an diese Gabe,
die ich Dir aus ganzem Herzen darbringe.

Als Wohltaterin des Hofes und der Meinigen nimm an diese Manifestation
meiner Liebe;

nimm an diese kindliche Gabe, die ich Dir mit ganzer Demut weihe.

Vergif nicht, die Sonne zu erinnern, daf} sie mir Licht und Warme gebe;
vergifl nicht, mich mit Regen zu beginstigen, damit eine Fiille von Weiden
wachse,

gute Ernten und zahlreiche Herden;

vergifi nicht, mir Gesundheit zu geben, um Dir zu dienen.

O Pachamama, Einzige Mutter, groB und liebreich.?

Diese Texte geben zu erkennen: Der traditionelle Indio der peruani-
schen Sierra betrachtet die Erde als Mutter, indem sie fiir ihn sorgt; er
selbst fiihlt sich als Kind dieser Mutter Erde: er ist von ihr abhéngig und
vertraut auf sie; er liebt sie und wiirde sogar aus Liebe zu ihr sein Leben
opfern.

Wie konkret diese Liebe zur Mutter Erde das Leben von Indios bestim-
men kann, zeigt sich z. B.

— beim Aymara-Indio: Er betrachtet es, nach dem Mord, als grofite
Siinde, unniitzerweise und willkirlich Pflanzen aus der Erde zu reifien.

— beim Quechua-Indio: Fiir ihn gilt als schwerste Siinde, nach dem Ehe-
bruch, Nahrungsmittel und Essensreste wegzuwerfen, denn sie sind ein
kostbares Gut, ein Geschenk der Mutter Erde. Vom Feld wird immer alles
bis zum letzten Maiskorn abgeerntet, auch wenn die Ernte noch so reich
war.

Uber die Bewohner von Kuyo Grande wird berichtet, dafl sie es als
Stinde betrachten, noch nicht kultivierten Boden zu pfliigen. Denn
dadurch wiirde Pachamama erwachen, die hier warm schlift. Diese Liebe
einiger Indios zu ihrer Mutter Erde erinnert an den nordindianischen
Propheten Smohalla, der sogar in jeder Ackerarbeit eine Siinde an der
Mutter Erde sah.

Pachamama ist nicht nur Mutter des Indios, weil sie thm Nahrung und
Sonstiges gibt, sondern ihre Mutterschaft wird von manchen Indios auch
als biologische gesehen.

In Urubamba glauben z. B. Bewohner, dafl das Uberqueren eines Flus-
ses die Frau schwanger werden lassen kann. In Coaza empfangen die
Frauen, wenn sie sich auf den Schnee des Hachasiri setzen.

Daf in der Quechua- oder Aymara-Sprache ,Mensch®, wie in vielen
anderen Sprachen, ,aus der Erde Geborener® heifit, konnte ich in den
heute gebrauchlichen Worten beider Sprachen fiir ,Mensch® bisher nicht
entdecken. (Quechua: Mensch = runa; Aymara: Mensch = jakinata®.)

% Allpanchis 111, 17, 21—22

10 CASAVERDE, in: Allpanchis 11, 149, 287; Tamavo, a.a.0. 252—253; Allpanchis
III, 17—18, 20; Cusa pE NorpT, a.a.0. 177; Taria, Patrona 31; Informationen
des IPA; vgl. dazu bes.: EriapE, Heilige 81, 82; Mircea Eviane, Die Religionen
und das Heilige, Salzburg ®1966, 279—280; RarraELE PeTTAZZONI, Der allwis-

22



Bei manchen Indios ist es Brauch, das neugetaufte Kind auf die Erde
zu legen. Ob diese Geste ,die Vorstellung von einer Substanzidentitit
zwischen Rasse und Boden'“ enthalt? Soll durch die Berithrung mit der
Erde ihre Kraft in das Kind eindringen und es kraftig machen!®? Ist die-
ser Vorgang ,eine Art Weihe des Kindes an die Erde, an seine wahre
Mutter®*“? Diese Fragen bediirfen noch niherer Forschungen.

Indem Indios die Erde als ihre eigentliche biologische Mutter betrach-
ten, hat dieser Glaube Folgen fiir die Auffassung der Vaterschaft: Der
Vater ist nicht derjenige, der zeugt; die Vaterschaft ist ein Lebensalter.
Attribute der Vaterschaft sind: Autoritat, Reife, Weisheit. Der Vater ist
der Alteste unter Jiingeren; er ist Vater seiner Kinder mehr im juridi-
schen, weniger im biologischen Sinn.

Aus dem Glauben an eine biologische Herkunft aus der Erde erhilt
auch die Heimat eine besondere Bedeutung: Der Indio ist im konkreten
und nicht im allegorischen Sinne ,Kind seiner Heimat“. Er ist eine
Pflanze in der Landschaft: aus der Erde hervorgekommen, in ihr ver-
wurzelt und von ihr abhingig. Abwanderung an die Kiiste, wozu ungiin-
stige Lebensbedingungen in der Sierra-Heimat den Indio oft zwingen,
bedeutet folglich fiir ihn: zerreiflen einer lebensnotwendigen Bindung mit
negativen Konsequenzen'.

Tod als Riickkehr alles Lebendigen zur Mutter Erde: Die Erde ist im
Glauben des Indios nicht nur Mutter als gebdrender Ursprung alles
Lebendigen, sondern auch Mutter als Ziel alles Lebendigen im Tod. So
bedeutet Tod in der Natur nicht Untergang und Vernichtung, sondern
Heimkehr zum Ursprung.

In diesem Glauben ist die eigene Lebensexistenz des Indios mitein-
geschlossen. Auch fiir ihn selbst ist der Tod Riickkehr zur Mutter Erde.
Im rituellen Kampf Chiaraqe wird dieser Glaube stindig gelebt, denn die
Angehorigen der gefallenen Krieger beweinen ihre Toten nicht: sind sie
doch eine lebendige Gabe an die Mutter Erde, welche sie dankbar in
ihren Schof} aufnimmt?®.

sende Gott, Hamburg 1960, 84; Nyserc, Kind 33, 39—40, 64; ALBRECHT
DierericH, Mutter Erde, Darmstadt 31967 (erweit. Aufl), 14; OTtnmar KeEr,
Max KtcHLERr, Synoptische Texte aus der Genesis. 2. Teil: Der Kommentar,
Fribourg 1971, 67, 101; v. o. Leeuw, Phanomenologie 118

1 FEriapg, Heilige 84.

12 NyBERG, Kind 159

13 FEriapg, Religionen 281; NyserG, Kind 168

W Allpanchis 111, 18; Nufez peL Prapo, in: Allpanchis 11, 60; Tamavo, a.a.0.
258; vgl. dazu: Eriapg, Religionen 281—282, 276, 290; Eriape, Heilige 83—84;
v. D. Leeuw, Phianomenologie 198; Nyserc, Kind 46—48

18 Allpanchis 111, 17, 20; J. BacHoren, Urreligion und antike Symbole, Leipzig
1926, Bd. I, 336; Eriape, Religionen 285, 287—289, 414; Evriape, Heilige 83;
Hermann TrmBORN, in: Die Religionen des alten Amerika, Stuttgart 1961
(Die Religionen der Menschheit, Bd. VII), 145; Cajus Secunpus Primnius
Naturgeschichte, 1. Teil, Darmstadt 1968, 106; EwaLp RoErLLensLEck, Magna
Mater im Alten Testament, Darmstadt 1949, 85
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1.3 Die Mutter Erde, Gottheit des Indios

Anreden und gittliche Eigenschaften: Anreden der Erde als Heilige
Erde weisen darauf hin, dafl der Indio Pachamama als Gottheit verehrt,
z.B.: ,Heilige Erde Pachamama, du bist meine Mutter®, ,Heilige Erde
Pachamama, erziehe uns gut®.

Pachamamas Gottlichkeit ist noch deutlicher in den Eigenschaften zu
erkennen, die ihr der Indio zuordnet: sie hat keinen menschlichen Ur-
sprung; Indios der Gegend von Kuyo Grande glauben an Pachamamas
visuelle Allwissenheit. Letzteres weicht iibrigens m.E. von den For-
schungsergebnissen PETTAZZONIS bei Erdgottheiten anderer Vilker ab. Ob
etymologische Zusammenhinge zwischen ,sehen® und ,wissen® in der
Quechua- oder Aymara-Sprache bestehen, wie sie PETTAzZONI bei ande-
ren Volkern entdeckt hat, mifite noch erforscht werden. Dafl manche
Indios an eine souverdne Straffdhigkeit Pachamamas glauben, zeigt einen
weiteren Unterschied zwischen Indio-Glauben und Prrrazzowis For-
schungsergebnissen. — Pachamamas miitterlichen Krifte sind unerschdpf-
lich, in allen lebenden Bereichen wirksam und stindig erneuerungsfihig.

Im Zusammenhang mit den gottlich-miitterlichen Eigenschaften Pacha-
mamas liegt die Frage nach der zeugenden Kraft nahe. Von manchen
Indios, z.B. in Totorani, wird Pachamama als Gattin Roals angesehen.
Direkte Vorstellungen tber eine Hierogamie zwischen Pachamama und
diesem Himmelsgott Roal konnte ich bis jetzt bei den Indios nicht ent-
decken. Denke ich aber an die Vorstellungen anderer Vélker bzgl. der
Hierogamie zwischen Himmel und Erde, die sich manchmal mittels des
Regens vollzieht, stellt sich mir die Frage: Konnten vielleicht die Bespren-
gungen des Ackerbodens und der geoffneten Furche im Fruchtbarkeits-
ritus wihrend der Miska oder des Sara Tarpuys oder die Besprengungen
im Hochzeitsritus spurenhafte Nachvollziige einer Hierogamie zwischen
Roal und Pachamama sein?

Doch der Glaube an Pachamama als Gattin Roals scheint nur noch
wenig verbreitet zu sein. Weiter lassen Gebete eine souverine Macht der
Heiligen Mutter erkennen. Konnte folglich der Indio Pachamama fiir so
selbstgeniigsam halten, daf sie ohne Mitwirkung eines ménnlichen
Wesens empfangen kann'®?

Wirkungsbereich der Heiligen Mutter Erde: Als gottlich fruchtbare,
lebensspendende Erdmutter ist Pachamama primir zustindig fiir alles,
was mit entstehen und wachsen von Leben zusammenhéngt: Pachamama
nimmt in ihren Schofi die Saat auf, verleiht ihr Wachstum und Frucht-
barkeit. Sie nimmt teil an der Zeugung der Tiere, begiinstigt ihre Geburt
und ihr Wachstum. Pachamama wirkt im Geschlechtsleben des Indios,

18 Darvg, in: Allpanchis 111, 60; a.a.0. 21; Luts Paz, a.a.0. 179; Garg, Cristia-
nismo 145, 148, 183—134, 142, 92; CasaverDE, in: Allpanchis 11, 149: Nuiez
DEL Prapo, 2.a.0. 74; Micuaup, a.a.0. 11; Perrazzon:, Goit 18, 19, 84; vgl.
auch: TrimBorN, In: Die Religionen des alten Amerika 143; Eviane, Religionen
292, 298, 477—479; Ev1apg, Heilige 85
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beeinflufit besonders die Fruchtbarkeit der Frau und steht im Zusammen-
hang mit den fraulichen Arbeiten und den Kindern.

Doch der Wirkungsbereich Pachamama umfafit mehr als die Fruchtbar-
keit: sie dehnt sich aus auf den gesamten Alltag des Indios: Pachamama
hilft ihm, seine Wiinsche zu erfiillen, sie begleitet und beschiitzt ithn'".

Besondere Manifestationen der Heiligen Mutter Erde: Pachamama
kann dem Indio im Traum in der Gestalt eines Meerschweinchens oder
eines Hundes erscheinen, um ihn auf die Notwendigkeit eines Opfers
hinzuweisen.

Auch Gegenstinde der Natur konnen fiir den Indio besondere Mani-
festationen der Heiligen Mutter Erde sein. Als solche werden z.B. aus
der Erde hervortretende lanzenformige Felsen in der Ndhe von Cuzco,
wifiag-rumi genannt, angesehen. Es wird angenommen, dafl der Glaube
an den Stein als Manifestation Pachamamas in die Inka-Zeit zuriick-
reicht. Diese Annahme wird besonders gestiitzt von einer archdologischen
Entdeckung: In der Nihe von Cuzco befindet sich der Ort (J’engo (oder
Kenko), wo ein Kultzentrum um einen groflen Stein gewesen zu sein
scheint. Dieser Stein trigt die Charakteristika eines winag-rumi. Die
Wahrscheinlichkeit eines Erdkultzentrums in Q’enqo scheint mir noch
durch folgende Tatsachen erhirtet:

— Pachamama steht in Verbindung mit den Zeremonien des Warmicha-
kuys (= traditionelle Indiohochzeit).

— In der Gegend von Apurimac wird wihrend des Warmichakuys ein
zeremonielles Gefafl gebraucht, Q’enqo genannt, aus welchem das Braut-
paar trinkt. An der Offnung dieses Q’enqo befinden sich zwei Mund-
stiicke.

— In den Ruinen des Ortes Q’enqo ist ein solches Gefafl auf primitive
Art im Felsen ausgehauen®®.

Die Stellung der Heiligen Mutter Erde im Pantheon des Indios: Ent-
sprechend ihrer wichtigen Funktion im Leben des Indios nimmt Pacha-
mama ecine bedeutende, wenn auch keine eindeutige Stellung im tradi-
tionellen Pantheon ein:

— ,Nach Gott (= christlicher Gott) befindet sich Pachamama. Sie gibt
uns zu essen und ist unsere Mutter. Deshalb bringen wir ihr unsere Gaben
dar® (Aussage eines 25jdhrigen Indio-Katechisten aus Orurillo im April
1971).

— Pachamama ist eine Gottheit, die denselben hierarchischen Rang ein-
nimmt wie Roal (= traditioneller Himmelsgott).

17 Nuftez peL Prapo, in: Allpanchis 11, 73; Tamavo, a.a.0. 252; CASAVERDE,
a.a.0. 149; Micuaup, a.a.0. 13; Marzar, Urcos 258, 279, 356; Garr, Cristia-
nismo 207; vgl. dazu auch: Eviapg, Heilige 74, 75

18 zu Traumerscheinung: CAYéwn, in: Allpanchis 111, 186, 142, 153; zu Stein-
manifestation: NuNez per Prapo, in: Allpanchis 11, 74—75; Marzar, Urcos
280; vgl. dazu auch Ps. 89,27; 95,1; Evriape, Heilige 92; Evriape, Religionen
247—270; RorrrEnsLEck, Magna Mater 28—29; TriMBORN, in: Die Religionen
des alten Amerika 140
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— Von einigen Indios wird Pachamama als Gattin Roals betrachtet.

— Manchmal scheint es, daff Pachamama eine dem Roal ahnliche Stel-
lung einnimmt, denn ihre Macht untersteht nicht Roal, noch wurde diese
Macht von Roal an Pachamama delegiert, wie z. B. an die Apus (= Berg-
geister).

— Pachamama steht direkt unter Roal, neben den Apus.

— Manchmal wird Pachamama mit Maria identifiziert oder verwech-
selt®®.

Méglicher Ursprung der Verehrung der Heiligen Mutter Erde bei den
Indios in der Sierra Perus: Der traditionelle Indio sieht die Natur nicht
wissenschaftlich und nicht nur rein pragmatisch, sondern sie ist fiirr ihn
von religioser Bedeutung erfiillt. Durch den Ackerbau konzentriert sich
die Aufmerksamkeit und Tétigkeit des Indios auf einen ganz bestimmten
Teil der Natur: auf den Acker, der eine lebenswichtige Bedeutung fiir ihn
hat. Die Existenz des Indios hingt vor allem von der immer wiederkeh-
renden Fruchtbarkeit des Ackers ab. In dieser Fruchtbarkeit erlebt der
Indio besonders die Macht des Lebens. Das Leben, und dazu noch dieses
unerschopfliche, sich stindig erneuernde Leben ist fiir ihn ein Geheimnis.
Dieses sichtbare, greifbare, stindig erlebbare Geheimnis nimmt im Glau-
ben des Indios die Gestalt der Gottheit Mutter Erde an.

Daraus 1afit sich die Hypothese formulieren: Der Ursprung der Ver-
ehrung der Gottheit Mutter Erde in der Sierra Perus liegt in der reli-
giosen Weltsicht des Indios und in der fiir ihn lebenswichtigen Bedeutung
des Ackers®.

2. DAs SuBJERT DER VEREHRUNG: DER INDIO

2.1 Vom Zeit- und Raumbegriff des Indios

Vom Zeitbegriff des Indios: Besonders im August, wenn das neue
agrarische Jahr beginnt, bringt der Indio Opfer an Pachamama dar. In
dieser Zeit ist sie lebendiger.

Die Nacht vom 31. Juli zum 1. August widmet er einem sehr feierlichen
Ritus, den Mosog-wata-Ritus, denn diese Nacht ist die wichtigste des
ganzen Jahres. — Uberhaupt scheint die Nacht (bei gréfiter Stille) eine
fir den Ritus besonders bevorzugte Zeit.

Auch die Zeit des Hausbauens ist fiir den Indio von besonderer Art.
Indem er dabei eine neue Schopfung realisiert, versetzt er sich und die

19 Nufez peL Pravo, in: Allpanchis II, 67—98, 116; Marzar, a.a.0. 37;
CasaverDE, a.a.0. 143, 149; Garr, Cristianismo 92, 131—134, 186—137, 148,
184—185; Marzar, Urcos 250, Taria, Patrona 81; DALLe, in: Allpanchis 1,
148—150; Jamme Recan, in: Allpanchis 111, 208; vgl. dazu auch: Eviape, Heilige
78—174; PerTazZONI, Gott 83

20 ygl. dazu: Evriape, Heilige 68; Eviape, Religionen 272, 275; v. p. Leeuw,
Phinomenologie 3—4; KarL Narr, Urgeschichte der Kultur, Stuttgart 1961,
. 820; NuNez pEL Prapo, in: Allpanchis 11, 72, 117; TrivBorN, in: Die Religionen
des alten Amerika 189
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Zeit in die mythische Zeit, in welcher die Gétter die erste Schépfung voll-
zogen haben.

Aus diesen Beispielen wird erkennbar: der Indio unterscheidet zwi-
schen einer gewohnlichen und einer besonderen Zeit, im Vokabular von
EvriapE: zwischen einer profanen und einer heiligen Zeit. Als heilige Zeit
kennt er jene, die in sich heilig ist und in der Pachamama besonders
zuganglich ist fir die Bitten des Indios und jene, welche er durch den
Ritus heiligt. Der krassen Trennung zwischen heiliger und profaner Zeit,
wie ich sie aus ELIADE entnehme, kann ich im Falle der Indios nicht
zustimmen, denn fur sie ist auch die profane Zeit offen fir eine Hiero-
phanie oder sie kann durch einen Ritus geheiligt werden®..

Vom Raumbegriff des Indios: Im Mosog-wata-Ritus hat ein heiliger
Platz in der Schafhiirde eine wichtige Funktion, Pukara (= Magen)
genannt, wohin morgens die ersten Sonnenstrahlen fallen. Die Pukara ist
durch eine Mauer vor dem beliebigen Betreten der Menschen und Tiere
geschiitzt. An dieser heiligen Stitte verbrennt der Zelebrant des Mosoq-
wata-Ritus die Opfergabe an Pachamama.

Eine natiirliche Erdspalte (z.B. von starken Regenfillen verursacht)
betrachten manche Indios als Gefaf}, welches Pachamama selbst als Auf-
nahmestatte fiir ihr Opfer anbietet.

Vor dem noch nicht kultivierten Boden scheint der Indio eine beson-
dere Scheu und Ehrfurcht zu haben, denn er betrachtet es als Stinde, die-
sen zu pfligen. Dadurch wiirde Pachamama gestort, die hier warm
schlaft.

Daraus lafit sich meines Erachtens erkennen: Der Indio betrachtet nicht
nur die Zeit als heterogen, sondern auch den Raum; bestimmte Orte,
Himmelsrichtungen sind fir ihn besondere und heilige. Die iibrige
Umgebung ist im Vergleich dazu gewdhnlich und profan®,

Von der Stellung des Indios in Zeit und Raum: Zeit und Raum bilden
fir den Indio einen heiligen Kosmos, der nach bestimmten Gesetzen
geordnet ist.

Der Indio befindet sich inmitten dieses Kosmos und betrachtet es als
seine erste Pflicht, die Ordnung darin aufrecht zu erhalten, indem er die
Riten und Opfer erfillt, welche das geordnete Zusammenleben mit den
Gottheiten verlangt. Von daher sein Bestreben, die Riten in Zeit,
Inhalt und Form genau zu vollziehen; von daher auch sein Wissen um
die Ursache von Ungliick und Leid. Diese sind immer Strafe einer Gott-
heit als Folge der gestorten Ordnung, vom Indio selbst verursacht durch
Ubertretung eines gottlichen Gesetzes. Ist z. B. die Ernte schlecht, so ist

2t Marzar, Urcos 251; Garr, Cristianismo 85, 151, 186; Mariano CAcERES, in:
Allpanchis 11, 80; Casaverpg, a.a.0. 283; Daic, in: Allpanchis 111, 43; vgl.
dazu auch: v. . Leguw, Phinomenologie 485, 437; Eriape, Heilige 40—41, 52;
Evriape, Religionen 439—440

22 CASAVERDE, in: Allpanchis 11, 283, 237; Davig, in: Allpanchis III, 28—88,
84—44; vgl. dazu: Eviape, Religionen 415, 418—419; Eviape, Heilige 13—15;
v. D. LEguw, Phinomenolgie 445—446
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das Strafe von Pachamama, weil der Indio einen Ritus nicht oder schlecht
vollzogen und damit ein gottliches Gesetz miflachtet hat.

Der Indio erhilt also Segen oder Strafe von Pachamama und den
iibrigen Gottheiten, je nach seinen Taten. Die Gottheiten sind wohl
michtiger als er, aber sie handeln nicht willkiirlich oder launisch, sondern
ihr Handeln wird gelenkt durch das Verhalten des Indios. Dies legt den
Schluf nahe: Die Stellung des Indios im Kosmos ist eine Schliisselstellung.
Der Indio ist kein determinierter Mensch, sondern er selbst bestimmt in
Zeit und Raum sein Leben, Gliick und Ungliick. Wohl aber ist der Indio
ein begrenzter Mensch, ohne Moglichkeit der Verinderung, denn diese
konnte die delikate Ordnung zerstoren und damit sein Leben bedrohen®.

2.2 Die Indio-Frau

In diesem heiligen Kosmos stehen dariiber hinaus Mutter Erde und
Indio-Frau in einer besonderen, ndmlich fruchtbarkeitsspendenden und
fruchtbarkeitsempfangenden Wechselbeziehung.

Die Heilige Mutter Erde beeinflufit die Fruchtbarkeit der Indio-Frau

Bewohner von Urubamba glauben z.B., dafl beim Uberqueren eines
Flusses die Frau schwanger werden kann. In Coaza empfingt die Indio-
Frau, wenn sie sich auf den Schnee des Hachasiri setzt. Dafl auch die
cheliche Vereinigung im Glauben des Indios von der Heiligen Mutter
Erde befruchtend beeinflufit wird, dafiir meine ich eine mogliche Spur
entdeckt zu haben.

Des besseren Verstindnisses wegen zuerst einige Hinweise:

— In der Sierra Perus wird die Probeehe praktiziert, ,servinakuy“
genannt. Dies ist ein quechuaisiertes spanisches Wort und bedeutet
~gegenseitige Dienste®.

— Das eigentliche Quechua-Wort dafiir heifit ,tincunacuspa®, wird
abgeleitet vom Verb ,tincunacuy® oder ,tinkuy“ (= treffen, finden
zweier Personen, Tiere oder Gegenstinde) und drickt etymologisch den
Akt und Effekt der intimen, innersten Begegnung zweier Personen aus.

— Waihrend der Indio-Hochzeit ,warmichacuy“ wird ein Ritus der
Besprengung, t'inka oder t'inkasqa, vollzogen.

— Die Religionsgeschichte kennt aus verschiedenen Religionen das gott-
liche Urpaar Himmel und Erde.

— Die Hierogamie zwischen Himmel und Erde kann sich auch mittels des
Regens vollziehen.

— Eriape hilt es fir sehr wahrscheinlich, ,dafl diese Hierogamie zwi-
schen Himmel und Erde das Urmodell der Fruchtbarkeit der Felder und
der menschlichen Ehe war®“.

Dazu meine Vermutungen:

— Die t'inkasqa wihrend der Hochzeitszeremonie konnte der Nachvoll-

23 Garr, Cristianismo 131, 141, 144, 187, 192—198; vgl. dazu auch ELiADE,
Heilige 68; M. Eviape, Der Mythos der Ewigen Wiederkehr, Diisseldorf 1953,
141—143

24 FrLiIADE, Religionen 292
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zug der Hierogamie zwischen Himmel und Erde sein und somit ein Hin-
einversetzen des Brautpaares in die mythische, kraftvolle Zeit bewirken,
in welcher der gottliche Urakt realisiert wurde. Dadurch wire das Braut-
paar direkt mit der Urquelle, dem Kraftzentrum der Fruchtbarkeit ver-
bunden und die menschliche Fruchtbarkeit, besonders die der Frau, wiirde
durch diese Verbindung mit dem Urgeschehen machtvoll beeinflufit.

— Diese Annahme wiirde bestirkt, wenn folgende etymologische Bezie-
hung tatsdchlich bestiinde, die ich wegen mangelnder Kenntnis der
Quechua-Sprache nur vermuten kann: T’inkasqa und t'inka (= Bespren-
gungsritus) sind mit den Verben tincunacuy und tinkuy (= treffen,
finden zweier Personen...) und somit auch mit dem Substantiv tincuna-
cuspa (= Akt und Effekt der intimen Begegnung und Vereinigung
zweier Personen) etymologisch verwandt, weil

a) ein dhnliches Klang- und Schriftbild vorliegt und

b) inhaltliche Ahnlichkeit besteht, denn t'inka oder t'inkasqa beinhaltet
den Sinn von Vereinigung; eine Vereinigung der ausgesprengten Fliissig-
keit mit der Erde. Auch tincunacuy, tinkuy und tincunacuspa bedeuten
vereinigen, Vereinigung.

Wiire diese Vermutung richtig, wiirde dadurch meine Interpretation
des Hochzeitsritus t'inkasqa gestiitzt und so ein weiteres Beispiel gefunden
fiir den Glauben an den Einflufl der Heiligen Mutter Erde auf die Frucht-
barkeit der Indio-Frau®.

Die Indio-Frau beeinflufit die Fruchtbarkeit der Heiligen Mutter
Erde: Im Distrikt von Accha ist wihrend des Kutipays (= 2. Anhiufeln
der Maispflanzen) folgendes Ritual iiblich: Eine der anwesenden Frauen
erhilt ein mit Chicha gefiilltes Rinderhorn, wanpar genannt, welches sie
fiir kurze Zeit zwischen ihre Beine hilt. (Auf diese Weise tritt die Frau
in zeichenhaften Kontakt mit der Flissigkeit.) Dann versprengt sie daraus
einige Tropfen auf das Maisfeld und trinkt einen Schluck. Alle anwe-
senden Frauen wiederholen der Reihe nach diesen rituellen Akt.

Wahrend des Fruchtbarkeitsritus bei der Maisaussaat Miska ercffnet
eine Frau die eigentliche Aussaat, indem sie die erste Handvoll Mais in
die geoffnete Furche wirft.

Bei der Maisaussaat Sara tarpuy werden die Maiskorner von Frauen
zum Feld getragen. Diese fithren dann auch die eigentliche Aussaat
durch?.

Sprachliche Gleichsetzungen zwischen Indio-Frau und Erde: Auch in
der Sprache des Indios hat die wechselseitige Fruchtbarkeitsbeziehung

% Allpanchis 111, 19; Luis CorbEro, Antropologia y Familia Andina, Lima
1978 (Auszug aus einer noch nicht verdffentlichten Promotionsarbeit), 33; Infor-
mationen des IPA; vgl. dazu auch: Eviape, Heilige 85; ELiapE, Religionen 273,
292, 380—381; Eriape, Mythos 41; DieTericH, Mutter Erde 92; ]J. BACHOFEN,
Urreligion und antike Symbole, Leipzig 1926, Bd. 11, 168; WiLuELM MANNHARDT,
Wald- und Feldkulte, Darmstadt 21963, Bd. I, 303

26 Darig, in: Allpanchis 111, 61, 65; DaLLe, a.a.0. 28—33; Manya, a.a.0. 47—55;
Favstivo MavTa, a.2.0. 301; vgl. dazu auch: Eriapg, Religionen 293—296, 380,
406, 408
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zwischen Mutter Erde und Indio-Frau einen Niederschlag gefunden.
Wenn z. B. der junge Indio in Huarochiri die Eltern seiner Geliebten um
deren Einwilligung zum Servinacuy (= Probeehe) bittet und die Eltern
zustimmen, so heifit dieser Akt ,den Acker entfithren®. In dieser Rede-
wendung ist m. E. die Vorstellung enthalten, der wir auch in anderen
Vélkern begegnen: die Gleichsetzung des Ackers mit der Frau. Der
~Acker”, den der junge Indio entfiihrt, ist also seine Geliebte. Da ich
aber diese Redewendung ,den Acker entfithren“ ohne nidheren Kommen-
tar in einem peruanischen Text gefunden habe und die eben dargestellte
Interpretation nur meine personliche ist, mufl iiberlegt werden, ob hier
»Acker® vielleicht doch etwas anderes bedeuten konnte als ,Frau®. Vom
Wort her lidge nahe, dafl hier mit ,Acker” der reale Acker als Mitgift
des Médchens gemeint ist, der beim Beginn des Servinacuys mitgenom-
men, ,entfitlhrt* wird. Doch folgende Uberlegungen wiirden m. E. hier
gegen die Bedeutung ,Acker” = realer Acker sprechen:

— Soweit mir bekannt ist, erhdlt das Indio-Madchen als Mitgift Tiere
und nicht Acker; diese erhilt der Indio-Junge von seiner Familie.

— Ich bezweifle, ob das Indio-Madchen schon fir die Zeit des Servi-
nacuys ihre Mitgift erhilt, da sie wahrend dieser gewdhnlich im Haus
ihrer Schwiegereltern lebt.

— Dieselbe Gleichsetzung ,Acker — Frau® ist aus anderen Kulturen
bekannt. Eine Redewendung der Indios mit dem Inhalt Acker = Frau
ware also nichts Auflergewohnliches und Abwegiges.

— In Huanca beginnt die Zeit des Servinacuys mit einer Entfithrung der
Geliebten. Diese Tatsache stiitzt nun die Wahrscheinlichkeit, dafl auch in
der Redewendung ,den Acker entfithren® das Wort ,entfihren® im
Zusammenhang mit dem Indio-Médchen gemeint ist und folglich auch
~Acker® fur ,Frau® steht.

Etymologische Beziehungen zwischen ,Acker” und ,Frau® konnte ich
in den mir bis jetzt vorliegenden Quechua- und Aymara-Worten nicht
entdecken.

Wenn nun in der Vorstellung des Indios der Acker mit der Frau
gleichgesetzt wird, liegt darin noch eine weitere Gleichsetzung enthalten:
Furche = Geschlechtsteil der Frau. Dal auch dieser Gedanke dem Indio
nicht fern zu liegen scheint, darauf kénnte der ,patin® hinweisen, eine
15m lange rituelle Furche inmitten des Ackers, die den Geschlechtsteil
der Heiligen Mutter Erde darstellen soll.

Meine Suche nach etymologischen Beziehungen zwischen Quechua-
und Aymara-Bezeichnungen fiir Furche und dem weiblichen Geschlechts-
teil, fihrten bis jetzt noch zu keinem positiven Ergebnis. Wohl meine ich,
einen Hinweis dafiir entdeckt zu haben, dafl es nicht ganz abwegig ist,
Beziehungen zu vermuten und zu suchen. So heifit eine Quechua-Bezeich-
nung fir Furche ,huachu® und es existiert in der Quechua-Sprache das
Verb ,huachachini® = gebdren helfen, zeugen, empfangend machen?’.

*? CorpERrO, Antropologia 32, 34; GuiLLERMO ALLEN, Javier Albd, in: Allpanchis
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Von der gesellschaftlichen Stellung der Indio-Frau: Wenn bei den
Quechua-Indios in der Provinz Urubamba das erste Kind in einer Familie
ein Midchen ist, wird dies als ,Tage® fiir die Familie gedeutet, d.h. es
ist eine Verheiflung von Fiille, Erfolg und Gliick. Ist dagegen das erste
Kind ein Junge, gilt dies als Vorzeichen fiir Mangel. Deshalb wird dieses
Kind ,Wayra maki“ genannt, d.h. Hand des Windes oder Hande, die
verpulvern, die den agrarischen Ertrag zergehen lassen.

Ahnliches ist von den Aymara-Indios bekannt: Wird ein Midchen
geboren, gilt dies als Zeichen fiir Gliick. Der verheiflene Reichtum wird
mit Geschenken antizipiert, welche die Familie von den Nachbarn erhilt.
Bei der Geburt eines Jungen unterbleiben diese Geschenke.

Ist die Indio-Frau verheiratet, wird iiber ihren Aufgabenbereich fol-
gendes berichtet: Bei den Quechuas in der Gegend von Qotobamba
besitzt die Frau eine fast absolute Kontrolle tiber die Familienokonomie,
denn nur sie oder eine ihrer Tochter hat Zutritt zur ,Marka®, (= Getrei-
despeicher im Zwischendach des Hauses), in der die gesamte Ernte
gelagert wird. Diese Tatsache beruht auf dem Glauben, nach welchem
der Eintritt eines Mannes in den Bezirk der Marka Unfruchtbarkeit der
Felder zur Folge hat. Nufez pEL Prapo war im folgenden Geschehen
selbst Zeuge dieses noch heute giiltigen Glaubens: Ein Indio (Vater und
Hausbesitzer) hatte einem seiner Nachbarn Mais versprochen. Als letate-
rer den Mais abholen wollte, war die Mutter des Hauses gerade abwe-
send. Der Hausbesitzer bat daraufhin eine Nachbarin, ihm den Mais aus-
zuleihen, um sein Versprechen einlésen zu konnen. Dann erklarte der
Indio den Anwesenden sein Verhalten: Als Mann darf er die Marka
nicht betreten, obwohl sie ihm gehért, diese offen steht und gefiillt ist.

Die Indio-Frau in der Gegend von Qotobamba verfigt auch iiber die
Finnahmen vom Verkauf der landwirtschaftlichen Produkte, wihrend
der Mann nur Verfiigungsrecht iiber seinen Lohn besitzt.

In Q'ero ist der Glaube sehr lebendig, welcher die Schuld fiir agra-
rische Katastrophen der Frau gibt, die Ehebruch begangen hat. Sie kann
deshalb aus dem Dorf verbannt werden.

Auch bei den Aymaras nimmt die Frau des Hauses eine wichtige Funk-
tion ein. Ihr obliegt es, Entscheidungen zu treffen, sie verwahrt die
Schliissel, sie verfiigt tiber Lebensmittel und ordnet den Verkauf von
Produkten, Tieren, sogar von Land an ohne Intervention des Mannes.
Letzterer darf dies jedoch nicht tun ohne Zustimmung seiner Frau. Der
Mann ist es aber, der das Bargeld verwaltet.

Bei den Aymara-Indios ist der Gedanke sehr verwurzelt, dafl das
Gliick der Ehe von der Frau abhingt.

Im Miska-Ritus und im Sara tarpuy wird deutlich, dafl die Indio-Frau
auch in agrarischen Riten eine bevorzugte Stellung einnimmt. In der

1V, 66; vgl. dazu auch: Evriapg, Religionen 291—292: 294—296, 381, 414;

MannuarpT, Wald- und Feldkulte 1, 560 Anmerkung 1; DietericH, Mutter
Erde 101; Bacuoren, Urreligion 11, 416
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siidlichen peruanischen Sierra kann man auf der Strafle beobachten, daf}
die Indio-Frau einige Schritte hinter dem Mann hergeht. Der Indio tut
dies, um der Frau den Weg zu reinigen und sie zu beschiitzen. (Und nicht,
wie man annehmen konnte, aus Geringschatzung.)

Aus dem Beschriebenen wird deutlich, dafl die Indio-Frau innerhalb
der Familie und in manchen agrarischen Riten eine wichtige Stellung
einnimmt. Diese darf jedoch nicht in der Uffentlichkeit gesucht werden,
denn dort herrscht der Mann.

Abschliefend konnte gesagt werden: In dem Bereich, der mit Frucht-
barkeit und Ackerbau zusammenhéngt, kommt der Indio-Frau eine wich-
tige gesellschaftliche Stellung zu. Diese Vorrangstellung griindet m. E. in
der Fruchtbarkeitsbeziehung zur Heiligen Mutter Erde®.

2.8 Die traditionellen religiosen ,Spezialisten in der Verehrung der
Heiligen Mutter Erde

Eine besondere Stellung und Funktion in der Verehrung der Gottheiten
der Anden und in der Heilkunst nehmen vor allem der Alto-mesayoq
(vergleichbar mit Schamane) und der Pampa-mesayoq ein. Diese kénnen
aufgrund ihrer charismatischen Berufung oder ihres erlernten Wissens
durch genaues Vollziehen der Riten die Ordnung im Kosmos aufrecht-
erhalten und damit das Heil der Indio-Gemeinschaft sichern helfen®.

8. VEreHRTES OBJERKT ERDE UND VEREHRENDES SUBJEKT INDIO IN IHRER
‘WIRKUNG AUFEINANDER

8.1 Periodisch festgelegte Riten

Furchenoffnen an Karneval:

Dieser Ritus wird jedes Jahr an einem bestimmten Tag vollzogen und
Woche vor dem Ritus des ,Furchenoffnens® wahlen die Bewohner einen
geht den Feldarbeiten des neuen agrarischen Jahres voraus. In der
Mann aus, den sie ,Mosoj wawa® (= neues Kind) benennen. Er soll als
eine Art Zeremonienmeister wahrend des Ritus tatig sein.

28 MavTa, in: Allpanchis 111, 108, 107; DomiNco LraNQuk, in: Allpanchis IV,
102—108, 110—111: Lrangoue weist auch auf eine Kehrseite hin: Trotz des
Glaubens, dafl das erstgeborene Kind, wenn es ein Maidchen ist, der Familie
Sicherheit und Gliick verheifit, wird seit alter Zeit die Geburt eines Midchens
mit Betriibnis angenommen, denn alle wissen, daff das ,Erbe“ der Frau in der
Sierra immer Leid und Resignation gewesen ist. Auch die Geburt eines Jungen
war und ist bei den Aymaras sehr willkommen, denn er wird den viterlichen
Namen weitergeben, wird die Stiitze der Familie und ein guter Ackerbauer sein.
vgl. dazu: ELiapg, Heilige 85; Bacuoren, Urreligion 11, 165

2 NuNez peEL Pravo, in: Allpanchis II, 78, 104—107; Casaverpg, a.a.O.
212—218, 218; MicHAuD, a.a.0. 10—11; Garr, Cristianismo 19—20, 164, 170,
172; MarzaL, Urcos 148, 157, 259—262, 282, 538, 539; Informationen des IPA;
vgl. dazu: v. o. Leeuw, Phanomenologie 238—239, 241; TriMBORN, in: Die Reli-
gionen des alten Amerika 150; Aus Platzgrinden kann hier auf Berufung,
Aufgabe und Bedeutung der erwdhnten religiosen ,Spezialisten® nicht niher
eingegangen werden; naheres s. meine Arbeit.
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Am Mittwoch vor dem Aschermittwoch versammeln sich die Bewohner,
nach Ayllus aufgeteilt, in der Kirche. Dort erhdlt der ,Mosoj wawa“,
begleitet von den kirchlichen Gutsverwaltern, eine Fahne. Dann gehen
alle hinaus zu dem Stick Land, das ab August des jeweiligen Jahres
bearbeitet werden soll. Dort bringen die Hauptpersonlichkeiten die Coca
K’intusqa fir Pachamama dar und 6ffnen 3 kleine Furchen. Nach einem
Imbifl werden 3 weitere Furchen gedffnet. Die Furchen symbolisieren je
einen Ayllu (= Gemeinschaft von einigen Familien, zur Inka-Zeit 100)
und sind eine Opfergabe an Pachamama. Dieser Ritus bereitet die Vertei-
lung der Felder vor, welche am ndchsten Tag in Gegenwart der Ayllu-
Vorsteher durchgefithrt wird?®.

Agrarischer Neujahrsritus Mosog wata (mosoq = neu; wata = Jahr;
Quechua-Sprache): Im August beginnt fir den Indio in der Sierra Perus
das neue agrarische Jahr. Da die Heilige Mutter Erde vom Indio vor
allem als agrarische Gottheit verehrt wird, ruft sie der Indio besonders
in dieser Zeit (August, September) an, mochte sie durch Opfer gnidig
stimmen und ihre Fruchtbarkeit anspornen.

Garr nennt das Opfer an Pachamama im August den wichtigsten Kult
der traditionellen Religion iiberhaupt.

Gewohnlich besteht das Opfer an Pachamama im August aus einem
Despacho (= ,zeremonielles Paket®, welches verschiedene tierische,
pflanzliche und mineralische Bestandteile enthalt). Die Form der Dar-
bringung variiert je nach Gegend und Dorfgemeinschaft.

Diese wichtige Zeit, in der die Erde ,lebendiger®, ist, er6ffnen manche
Indios durch einen besonders feierlichen Ritus, den Mosoq wata, um die
Kraft der Mutter Erde zu erneuern und sie gnidig zu stimmen.

Folgende Beschreibung ist die stark verkiirzte Darstellung des Augenzeugen-
berichtes von Luis Dactg, der selbst in der Nacht vom 31. Juli zum 1. August
1970 in der Hazienda Waraypata, Distrikt Quiquijana, Departament Cuzco, den
Mosoq wata-Ritus miterlebt hat. Diesen Ritus fiihrte ein speziell dafiir in Dienst
genommener Paqo durch: Nach der Vertreibung des Bosen von der Schafherde
mittels Grasstricken und Bestreuung mit Flufisand werden die Gaben fiir das
Brandopfer nach genau vorgeschriebenem Zeremoniell bereitet. Das Brandopfer
selbst wird in der Pukara dargebracht, einem hl. Platz in der Schafhiirde, wohin
morgens die 1. Sonnenstrahlen fallen. Die Pukara darf weder von Menschen
noch von Tieren im Alltag betreten werden und ist durch eine Mauer abgetrennt
und geschiitzt. Im Schein zweier Kerzen gehen der Pago und der Schafhirte zu
dieser hl. Stelle. Letzterer legt dort eine quadratische Steinplatte von etwa 50 cm
frei und entfernt sie. Unter dieser Stelle der Platte grabt er eine Vertiefung
und gibt Mist hinein, den er entziindet. Der Paqo fiillt eine Muschel mit
Alkohol, versprengt davon einige Tropfen in die Flammen und giefit den Rest
in die Richtung der Berge. Paqo und Schafhirte knien sich nun nieder und
beten das ,Pater noster”, ,Ave“ und ,Gelobt und angebetet®. Mit tiefer Ehr-
furcht legt der Paqo die Opfergaben in das Feuer. Dann zichen sie sich zuriick,
aber auf einem anderen Weg als sie gekommen waren. Niemand darf zuriick-
schauen. ,Es ist nicht hoflich, den Essenden anzuschauen®, bemerkt der Paqo.

30 GARr, Cristianismo 85
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Nach einiger Zeit mufl der Schafhirte zur Pukara zuriickkehren, die Asche
iiberpriifen, die Steinplatte auf ihren Platz legen und die Pukara schliefien.
Wihrend Paqo und Schafhirte in der Pukara weilten und Pachamama das
Brandopfer darbrachten, bereiteten die Zuriickgebliebenen das Opfermahl. Ein
geschlachtetes, gut gewirztes Tier wurde uber dem Feuer gebraten.

Nach der Riickkehr des Pagos wird nun von allen das Confiteor gebetet, dem
das gemeinsame Mahl folgt. Alles Fleisch mufl dabei aufgegessen werden und
jeder Anwesende muff am Mahl teilnehmen. Kein Knochen darf weggeworfen
werden. Im Feuer eingeischert, dienen sie Pachamama als Nahrung.

An die Berducherung der Schafherde, die Besprengung mit Alkohol und die
Bestreuung mit Maiskdrnern schlieflt sich im Morgengrauen das rituelle Bad an,
das lt. einigen Informationen wihrend der ersten drei Tage im August, It.
anderen, wihrend des ganzen Monats durchgefiihrt wird.

Fruchtbarkeitsritus wihrend der Maisaussaat Miska: Es folgt eine Ver-
kiirzung des Augenzeugenberichts von Luis DALLE vom 16. Juli 1970 in
Wagarpay, Departament Cuzco.

Ein Besprengungsritus bereitet die Aussaat vor: Der Verwalter der Hazienda
iiberreicht der den Ritus leitenden Frau einen Krug Chicha (= Maisschnaps).
Diese geht damit einige Schritte feldeinwirts, ruft Gott, die Sonne und Pacha-
mama um gute Ernte an und giefit die Chicha kreisférmig aus. Die Anwesenden
vollziehen dann der Reihe nach einen ahnlichen Ritus, indem sie u. a. eine Hand-
voll Erde kiissen und einige Tropfen Chicha auf das Feld sprengen. Bevor die
cigentliche Aussaat beginnt, findet auch noch das rituelle Kauen der Coca statt.
Dann 6ffnen geschmiickte Ochsen den Patan, eine 15 m lange Furche inmitten
des Feldes. Diese soll den Geschlechtsteil Pachamamas darstellen. ,Die Erde ist
rein, warm®, bemerkt der Pfliiger. Die den Ritus leitende Frau giefit nun Alko-
hol in den Patdn, indem sie zur Sonne gewendet spricht: ,Moge diese Aussaat
von Segen sein.“ Einem roten Poncho, gefiillt mit besonders schénen Maiskor-
nern, entnimmt sie eine Handvoll und wirft sie ,im Namen Gottes® in die
Furche. Die Manner beginnen nun die eigentliche Aussaat, indem sie zu der den
Ritus leitenden Frau gewandt, sprechen: ,Mit deiner Erlaubnis, Miitterchen,
beginnen wir zu siden.”

Bei der rituellen Nachmittagsmahlzeit, die nach der Aussaat eingenommen
wird, ist es wieder dieser Frau vorbehalten, von den verschiedenen Teilen der
Mahlzeit einen Teller voll fiir Pachamama zuzubereiten. Mit dem gefiillten
Teller und drei Begleitern, die je ein Glas Chicha, ein Glas Schnaps und
Cocablitter tragen, begibt sich der Gutsverwalter auf das eben besite Feld. Dort
wird ein Loch ausgegraben, die Chicha und der Teller mit Essen darin entleert,
zuletzt Schnaps und Cocablatter dariiber geschiittet und alles mit Erde zugedeckt.
Erst nachdem Pachamama auf diese Weise die erste Portion der Mahlzeit erhal-
ten hat, beginnen alle Anwesenden zu essen.?®

Méiglicher Uberrest eines echemaligen agrarischen Fruchtbarkeitsritus: Im
Distrikt von Wakullani (Departament Puno) wird wihrend der Kartoffelernte
Qatatisiia gespielt. Jungen und Midchen bewerfen sich gegenseitig mit den
grofiten Kartoffeln, die sie auflesen. Nach Beendigung einer Furche, vor Beginn
der nachsten, versuchen die Jungen, die Midchen die Furche hinabzuschleifen
und umgekehrt, ,damit es das ganze Jahr iiber Nahrung gebe“. Dasselbe Spiel ist
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auch im Distrikt Layo (Provinz Canas), auf der gesamten Hochebene um den
Titicacasee und in vielen Orten des Departaments Cuzco bekannt.?

Chiarage und Togto: In der Puna (= Hochsteppe) des Chiarage und Togto,
zwischen 4500 und 4900 m ii. M., tragen jedes Jahr Hunderte von Kriegern die
blutigen rituellen Kdmpfe Chiarage und Togto aus. Diese Kampfe, die zwischen
den jungen Minnern gefithrt werden, bewaffnet mit den Waffen der Inka-
Vorfahren, haben das Ziel,

— die Fruchtbarkeit der Erde anzuspornen,
— die Zuneigung der Gétter zu gewinnen.

Gibt es bei diesen Schlachten Tote, ist das ein Zeichen, dafl die Erde ihre
Gabe mit Wohlgefallen angenommen hat. Der Krieger, der féllt, wird von seinen
Angehorigen nicht beweint, denn sein Blut berieselt die Furchen und befruchtet
sie. Er ist ein lebendiges Opfer an die machtige Mutter, die ihn dankbar in
ihrem Schof} aufnimmt.®

8.2 Periodisch nicht festgelegte Riten

Zu den alltidglichen Riten kann die Besprengung, das Niederlegen von
Teilen der Mahlzeit und das Anhauchen der Coca gezahlt werden.

Besprengung: Unabhingig von Ort und Zeit praktizieren Indios den
Ritus der Besprengung, T'inka genannt. In Wanqara und Qofiamuro voll-
ziehen Indios die T’inka, indem sie etwas Chicha aus jedem Glas, von
dem sie trinken, mit der Spitze des rechten Zeigefingers in die 4 Him-
melsrichtungen versprengen als Gabe fiir Pachamama. Indios aus Coaza
giefen von jedem Getrdnk, welches sie zu sich nehmen, aufler Wasser,
den ersten oder letzten Teil fiir Pachamama auf die Erde. Eine Hénd-
lerin aus Andahuaylas begriindet diese rituelle Geste: ,Die Erde bittet
und wenn ein Mensch etwas zu sich nimmt und ihr nichts gibt, ist sie
ungehalten und bestraft und sagt mit einer Frauenstimme: ,Als du
getrunken hast, hast du mich nicht eingeladen®.“

Niederlegen von Teilen der Mahlzeit: Indios von Qotobamba bieten
Pachamama zu Beginn ihrer tiglichen Mahlzeiten kleine Portionen davon
an, indem sie diese auf die Erde legen®.

Anhauchen der Coca: Bevor der Indio in Kuyo Grande beginnt, seine
Coca zu kauen, haucht er die ersten Cocablitter an, um damit Pachamama
zu gedenken®. ‘

Von den gelegentlichen Riten werden hier ein Fruchtbarkeitsritus aus
dem animalischen Bereich, Heilungsriten und ein Hausbauritus be-
schrieben.

8 Jorge Cuoqueccanua, a.a.0. 99—100; vgl. dazu auch: Brauch aus vor-
spanischer Zeit in: Jost Mejia, Organizacién de la Sociedad en el Peri Pre-
colombino (hasta la Aparicién del Estado Inca). Etnologia, Lima 1946, 115—116;
EviapE, Religionen 408—418; MannuarDT, Wald- und Feldkulte 1, 480, 481, 482
% ArponsiNa Barrionuevo, in: Allpanchis 111, 79—86; vgl. dazu: ELIADE,
Religionen 369—370

35 MarzaL, Urcos 251—252, 254, 280, 281; Garr, Cristianismo 84; CASAVERDE,
in: Allpanchis 11, 150
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Fruchtbarkeitsritus aus dem animalischen Bereich: Luis DaLLe konnte
in der Nacht vom 9. zum 10. November 1968 einem Ritus beiwohnen, in
welchem Pachamama ein Despacho dargebracht wurde, um von ihr gute
Geburt der Schafe zu erbitten.

Es folgt nun die gekiirzte Beschreibung dieses Ritus: Auf der Hazienda ist
absolute nichtliche Stille eingetreten. Der Zelebrant eréffnet den Ritus, indem
er Altar (= weigedeckter Tisch, gegen Osten aufgestellt), Raum und Hof
berduchert. Die Anwesenden beten 3 Pater noster und 3 Ave. Daran an schlie-
Ben sich: die Befragung der Cocablédtter zur Vergewisserung, ob Pachamama
das Opfer annimmt, ein Besprengungsritus, die Darbringung von Cocablittern
und die Zubereitung und Darbringung einzelner Bestandteile des Despachos.
Bei der Aufopferung des Lamatalgs betet z. B. der Zelebrant: ,Jetzt bringen
wir dir diesen Talg dar, damit du dich schon geschmeidig machst, Heilige Erde
Pachamama, Heilige Erde Pachamama.” Nach erneuter zweimaliger Vergewis-
serung mittels Befragen der Cocablétter, dafl alles gut gehen wird und Pacha-
mama mit dem Opfer einverstanden ist, gehen der Zelebrant, sein Assistent und
der Weihrauchtriger ins Freie, um Pachamama das Brandopfer darzubringen.
Die iibrigen Personen miissen im Haus bleiben. In der Nihe des Hauses brennt
das Feuer. Es herrscht tiefe Stille und schweigend gehen die drei Personen auf
das Feuer zu. Der getrocknete Mist (mit welchem das Feuer entziindet wurde)
ist in Form eines kleinen Ofens aufgebaut. Die Asche ist weiff. Ein gutes
Zeichen! Indem sich die drei dem Feuer nahern, machen sie drei Kniebeugen,
knien sich dann ganz nieder und beten 8 Pater noster und 3 Ave. Kniend
berduchert der Zelebrant das Feuer, opfert 2 mit Wein und Schnaps gefiillte
Muscheln auf, besprengt das Feuer und mit einer weiten kreisférmigen Geste
versprengt er den Inhalt in Richtung der 4 Suyos (= die 4 Regionen, in welche
das Inka-Reich aufgeteilt war). Beim Darbringen der Opfergaben betet er:
»Jetzt bringe ich dir dies. Du wirst mir vergeben. Nimm mich an, Heilige Erde
Pachamama.“ Dann schiebt der Zelebrant das Opfer in den glihenden ,Ofen”
und verschlieft die Uffnung mit Mist. Schweigend kehren die Drei ins Haus
zuriick. Wéhrend ihrer Abwesenheit haben die Zuruckgebliebenen aus dem
Geheimversteck die Schachtel hervorgeholt, in welcher der Mugllu aufbewahrt
wird. Der Mugllu ist ein quadratischer weifilicher Stein, in welchem der Besitz
des Indios eingraviert ist, wie Lamas, Schafe, Hunde, Haus, Kornspeicher, Brun-
nen. Es ist eine graphische Darstellung der Gaben Pachamamas fiir den Indio.
Dieser Stein mufl vor Fremden immer verborgen werden. Aufier seiner erinnern-
den Funktion an die Gaben Pachamamas scheint der Mugllu eine Art Familien-
fetisch zu sein. Der Zelebrant vollzicht dann die Schluflehrung Pachamamas
u. a. durch Berducherung und Darbringung der Schachtel mit dem Mugllu.
Erneut wird die Coca befragt: Pachamama hat alles mit Wohlgefallen an-
genommen. Daran an schlielen sich der Friedensgrufi und die Agape.®®

Heilungsriten: Manchmal wird das kranke Indio-Kind, aufler einer
kleinen Uffnung zum Atmen, ganz mit Erde bedeckt®.

Der Indio, welcher vor dem Kultivieren eines noch nie bearbeiteten
Bodens Pachamama nicht geopfert hat, wird von ihr ,ergriffen®, d.h., er
wird von Pachamama mit der Krankheit Jallpa jat'asqa bestraft. Die
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allgemeinen Symptome dieser Krankheit sind: Abmagerung, Schlaf- und
Appetitlosigkeit. Thre speziellen Symptome sind: Pusteln, Einziehen der
Beine. Geheilt wird diese Krankheit mittels der Darbringung eines Des-
pachos oder, in der Provinz Andahuaylas, durch Abreibungen des kranken
Koérpers mit einem lebenden Meerschweinchen?.

Hausbauritus: In Llavini beginnt der Indio seinen Hausbau mit einem
Ritus zu Ehren der Heiligen Mutter Erde. Aus diesem Anlafl versammeln
sich die Verwandten des Bauherrn auf dem Baugrund. Blumen und Miin-
zen werden auf die Erde gelegt, die Erde selbst wird mit Alkohol
getrankt. Ist das Dach des neuen Hauses fertiggestellt, wird ein weifi-
braunes Lama geopfert. Der Indio fingt das frische Blut aus der durch-
schnittenen Halsader auf und sprengt es an die Hauswénde. Im darauf-
folgenden Festmahl wird das gebratene Opfertier verspeist*’.

In den Riten des Indios zu Ehren Pachamamas, zum Teil gebildet aus
heidnischen und christlichen Elementen, konnte folgendes zu erkennen
sein: Der Indio bemiiht sich um Anschlufl an die heilige, kraftvolle Zeit,
beruhigt damit seine Existenzangst, findet eine sakrale Losung fur pro-
fane Realitdten, versucht, das gottliche Handeln zu seinen Gunsten zu
beeinflussen, vertieft im gemeinsamen Feiern das Gemeinschaftsbewufit-
sein und setzt echte Akte von Liebe und Vertrauen zu seiner Heiligen
Mutter Erde Pachamama.

SUMMARY

Indios of the Peruvian Sierra adore the earth as a personal, motherly deity,
who, because of her diverse divine qualities appears as Mother-God in all
spheres of life but especially in the sphere of fertility. That’s why she is of
existential importance for the traditional man of the Peruvian Andes.

As a deity of vital importance Mother Earth represents a high position in the
pantheon of the Indios: either directly under the highest being: the Christian
God or their God Roal; or beside him. The origin of the adoration of Mother
Earth possibly lies in the religious way the Indio looks at things and in the
importance of his agriculture.

There is a fertility-giving and a fertility-taking mutual relationship between
Mother Earth as a female-motherly deity and the Indio woman. This special
relationship can also be seen in word identifications between woman and earth.
And it’s probably the reason why the Indio woman has such an important
position in the family and the agrarian rites.

It’s in periodically returning, daily and sporadical rites that the Indio acts,
performing them exactly according to time, form and content, that Holy Mother
Earth acts realizing her divine-motherly forces for the benefit of the Indio.

#® Marzar, Urcos 271; Garr, Cristianismo 156; ArmeLia CAY6N, in: Allpanchis
IIL 141 —1492
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