ANTONIO GONZALEZ DORADO

INCULTURACION Y ENDOCULTURACION
DE LA IGLESIA EN AMERICA LATINA
(Anotaciones para una investigacion
del proceso)

I. LA EVANGELIZACION ANTE UNA NUEVA SINTESIS CULTURAL
EN AMERICA LATINA

Una de las aportaciones mas importantes para la comprensién de
la evangelizacién la ha hecho Pablo VI en su Exhortacién Apostdlica
Evangelii Nuntiandi. Segin él, «lo que importa es evangelizar (...) la
cultura y las culturas del hombre en su sentido rico y amplio que tienen
esos términos en la Gaudium et spes, tomando siempre como punto de
partida la persona y teniendo siempre presentes las relaciones de las
personas entre si y con Dios» (EN 20).

Coherentes con esta orientacién, los Obispos reunidos en Puebla de-
cidian que «la accién evangelizadora de nuestra Iglesia latinoamericana
ha de tener como meta general la constante renovacién y transforma-
ci6én evangélica de nuestra cultura» (DP 394-395).

Pero la evangelizacién de la cultura exige la inculturacion de la fe
y de la Iglesia, porque permanece «vélido, en el orden pastoral, el prin-
cipio de encarnacién formulado por San Ireneo: lo que no es asumido
no es redimido» (DP 400). «Esto implica que la Iglesia —obviamente la
Iglesia particular— se esmere en adaptarse, realizando el esfuerzo de
un trasvasamiento del mensaje evangélico al lenguaje antropolégico y
a los simbolos de la cultura en la que se inserta» (DP 404).
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Hace quinientos afios se iniciaba la evangelizacién en América Lati-
na. El resultado ha sido que «con deficiencias y a pesar del pecado
siempre presente, la fe de la Iglesia ha sellado el alma de América
Latina, marcando su identidad histérica esencial y constituyéndose en
la matriz cultural del continente, de la que nacieron los nuevos pueblos.
El Evangelio encarnado en nuestros pueblos, los congrega en una origi-
nalidad histérica cultural que llamamos América Latina. Esta identidad
se simboliza muy luminosamente en el rostro mestizo de Maria de
Guadalupe que se yergue al inicio de la evangelizacién» (DP 445-446).

Puebla nos abre el arco histérico de la evangelizacién de nuestro
continente: la primitiva inculturacién guadalupana del Evangelio ha
tenido como resultado a través de los siglos la configuracién de una
cultura latinoamericana sellada por la fe de la Iglesia.

Esta constatacién nos hace preguntarnos cémo la Iglesia, a través
de estos cinco siglos, ha ido impulsando la simbiosis entre su fe y la
cultura de América Latina, de tal manera que hoy podamos hablar de
una cultura latinoamericana cristiana y de una expresién latinoameri-
cana de la fe de la Iglesia.

La pregunta nos la proponemos no desde un interés puramente eru-
dito e histérico, sino desde una preocupacién eminentemente pastoral,
abierta al compromiso evangelizador de hoy y del futuro de América
Latina. Pienso que el pasado puede proyectarnos importantes luces para
nuestro quehacer actual.

En efecto, la presencia de la Iglesia en América Latina, en el comple-
jo y duro encuentro cultural acaecido hace quinientos afios —encuentro
de las culturas aborigenes, africanas y europeas— fue decisiva para la
formacién de la predominante cultura mestiza, cultura latinoamericana,
que caracteriza al continente.

La accién evangelizadora dejé marcada la cultura mestiza de un «ra-
dical substrato catélico» (DP 7), pero no alcanzé una plena humaniza-
cién, como lo demuestra la constatacién de que «en pueblos de arraiga-
da fe cristiana se han impuesto estructuras generadoras de injusticia»
(DP 437), con un doloroso panorama recogido por el Documento de
Puebla (DP 27-58), en clara conexién con las antiguas denuncias lasca-
sianas. Este complejo resultado, positivo y negativo, nos indica que el
proceso evangelizador y encarnatorio de la Iglesia ha tenido a través
de los siglos aciertos y desaciertos, luces y sombras.

Como dejé constatado Medellin, hoy América Latina se encuentra
en el umbral de una nueva época histérica (DM Intr. 4), en un trascen-
dental momento de transformacién cultural (DP 441), vocacionada «a
aunar en una sintesis nueva y genial, lo antiguo y lo moderno, lo espi-
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ritual y lo temporal, lo que otros nos entregaron y nuestra propia ori-
ginalidad» (DM Intr. 7). Es una situacién muy similar a la de hace qui-
nientos afios, en la que la Iglesia vuelve a tener un papel protagénico,
al que no puede renunciar.

El nuevo encuentro cultural se produce entre las culturas latino-
americanas y la penetracién homogeneizante e impositiva de la cultura
urbano-industrial (DP 421-427), que procede del hemisferio norte, y que
llega inspirada por la ideologia del secularismo (DP 434). Se trata de
una nueva cultura que pretende ser universal, forzando a las culturas
particulares a integrarse en ella (DP 421), y presentando a Dios' como
algo superfluo e incluso como un obstidculo para el progreso de Ia
humanidad. Es una cultura que viene a reforzar el tradicional margi-
namiento de las culturas aborigenes y afroamericanas (DP 441).

En estas circunstancias, «la Iglesia de América Latina se propone
reanudar con renovado vigor la evangelizacién de la cultura de nuestros
pueblos y de los diversos grupos étnicos para que germine o sea reavi-
vada la fe evangélica y para que ésta, como base de comunién, se pro-
yecte hacia formas de integracién justa en los cuadros respectivos de
una nacionalidad, de una gran patria latinoamericana y de una integra-
cién universal que permita a nuestros pueblos el desarrollo de su pro-
pia cultura, capaz de asimilar de modo propio los hallazgos cientificos
y técnicos» (DP 428). «Por eso, uno de los principales cometidos de
nuestro impulso evangelizador ha de ser actualizar y reorganizar el
anuncio del contenido de la evangelizacién partiendo de la misma fe
de nuestros pueblos, de modo que éstos puedan asumir los valores de la
nueva civilizacién urbano-industrial, en una sintesis vital cuyo funda-
mento siga siendo Ia fe en Dios y no el ateismo, consecuencia légica
de una tendencia secularista» (DP 436).

El desafio actual de la Iglesia en América Latina es acompafiar  al
continente en la formacién de una nueva sintesis cultural integrada en
la visién global de la fe cristiana (DM Intr. 7), evitando los fallos del
pasado y superando las amenazas del presente. De ahi la importancia
de recordar la plurisecular historia de la evangelizacién en América
Latina y de la inculturacién de la fe en el continente, para aprender de
sus aciertos y evitar sus errores, dado que, respetando la originalidad
de cada momento histdrico, la historia serd siempre maestra de la
vida.

En esta exposicién intento recoger esta leccién del pasado, aunque
con mucha modestia y reserva, dado que se trata de un complejo tema
que exige todavia muchas investigaciones. Por eso me voy a reducir a
seflalar algunos momentos de nuestra historia en relacién con el pro-
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gresivo proceso de inculturacién de la Iglesia en el continente, sefialan-
do aciertos y desaciertos desde nuestra actual perspectiva histérica.

Para proceder con un cierto orden voy a dividir el tema en cinco
partes muy desiguales. En primer lugar, presentaré una reflexién teéri-
ca sobre inculturacién y endoculturacién, que nos sirva de orientacién
para la comprensién de los acontecimientos histdéricos. Después abrire-
mos tres capitulos sobre la inculturacién de la Iglesia en las culturas
mestiza, aborigenes y afroamericanas. Por ultimo, sacaremos algunas
sencillas conclusiones, que sirvan para iluminar la actual inculturacién
de la Iglesia en el horizonte de una nueva cultura latinoamericana.

II. INCULTURACION Y ENDOCULTURACION

A partir del Concilio Vaticano II ha cobrado una gran importancia,
en los medios pastorales y misioneros, la exigencia de la inculturacién
de la Iglesia en los distintos grupos culturales en los que se hace pre-
sente. Se trata de un término relativamente nuevo, que origina sus di-
ficultades cuando tiene que operativizarse, lo que indica que existencial
y tedricamente no lo tenemos suficientemente clarificado.

La inculturacion es un término teolégico-pastoral o teolégico-misio-
nero que hace clara referencia a la enculturacidon o endoculturacidn,
expresién elaborada por la antropologia cultural. La inculturacién es
una exigencia de la misién de la Iglesia, que tiene su origen en el mis-
terio histérico-salvifico de Dios; mientras que la endoculturacién es una
dindmica intrinseca a toda cultura. Se trata de dos dindmicas no homo-
géneas, pero si correlativas, de tal manera que la inculturacién del
mensaje, de la fe y de la Iglesia sélo puede realizarse cuando se somete
a las exigencias fundamentales y humanas de la endoculturacién.

El misterio de la Encarnacién, en el que el Hijo de Dios aparece
como el Hijo del Hombre, nos ayuda a clarificar la tesis que acabo de
proponer. En efecto, el movimiento salvifico de Dios sobre la humani-
dad estaba orientado por una dindmica de humanizacion y de incultu-
racion de su Hijo. Pero dicha dindmica alcanza su realizacién histérica
y existencial cuando el Hijo eterno, engendrado en las entrafias de Ma-
ria, surge como Hijo del Hombre, incorporade a una familia de Israel,
siendo asimilado por su pueblo y reconocido como israelita. La Encar-
nacién enriquece la historia y la cultura de Israel con un dato original
y nuevo, dato que sera aceptado por unos y violentamente rechazado
por otros. Pero la Encarnacién, movimiento original de Dios, sélo ha
sido histéricamente posible en la medida en que Israel, a través de
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Maria, ha aceptado a Jesiis como a su hijo, como miembro de su cultura
y de su pueblo, y en la medida en que Jests se ha sometido a la endo-
culturacién de su grupo humano. En el paso de los afios, las autorida-
des de su nacién rechazaran el reconocerlo como el Mesias esperado
por Israel, pero nunca negaran que se encontraban frente a un israelita.
Consiguientemente podemos afirmar que el movimiento salvifico de
Dios, orientado por la humanizacién y la inculturacién, se realiz6 a
través de los procesos de endoculturacién del pueblo de Israel. Asi, en
el misterio de la Encarnacién, la inculturacién se realizé por endocul-
turacién, sin que esta opcién limitara la misién universal de Jests.

Clarifiquemos un poco mas ambos conceptos y las relaciones que se
han de mantener entre ellos.

1. La endoculturacion

La endoculturacién, como ya hemos indicado, es un fenémeno es-
pontineo y dindmico que encontramos en todas las culturas, y que ga-
rantiza la afirmacién, la sobrevivencia e incluso el desarrollo y la ex-
pansién cultural de un pueblo.

Primariamente la endoculturacién es un complejo sistema pedagégico
mediante el cual un pueblo incorpora a su estilo de vida, a sus tradi-
ciones y a sus proyectos a los nuevos miembros que genera. Sin privar-
los de su propia personalidad, la endoculturacién pretende incorporar-
los a la comunidad cultural de tal manera que ellos la reconozcan
como su comunidad, y la comunidad los reconozca a su vez como a sus
miembros.

Pero las culturas, por ser un fenémeno eminentemente humano, son
histéricamente abiertas, sin quedar nunca definitivamente cerradas en
un esquema repetitivo. Toda cultura tiene internamente una capacidad
inventiva y externamente una posibilidad de encuentro en el contacto
con otras culturas. Cuando estos acontecimientos se producen, es decir,
el invento y el encuentro, la endoculturacién tiende a asimilar dichos
datos nuevos en la originalidad y en el genio de la propia cultura.

Légicamente, toda asimilacién de un dato nuevo provoca transfor-
maciones culturales que, a veces, pueden ser muy importante, como,
por ejemplo, la incorporacién del caballo en una cultura némada que
anteriormente no tenia otro sistema de transporte que el peatonal. La
endoculturacién garantiza simultdneamente en estos casos la perviven-
cia y la organica transformacién de la cultura.

Cuando funcionan los mecanismos de endoculturacién, y no de mera
imposicién colonial, las culturas al encontrarse con un dato nuevo pue-
den reaccionar fundamentalmente con tres actitudes diferentes: de re-
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chazo, de sincretismo y de sintesis. En el caso del rechazo es evidente
que el nuevo dato sencillamente no se acepta. Mas dificil es distinguir
entre el sincretismo y la sintesis.

La reaccién endocultural sincrética ante el nuevo dato acepta el signo,
pero despojandolo de su significado original, siendo sustituido éste por
otros significados ancestrales. Se trata de un mimetismo exterior que
puede ser explicado por motivaciones muy diferentes.

En la reaccion endocultural sintética, la cultura acepta el significado
original del dato nuevo, pero su signo lo incorpora estructuralmente a
su propio universo simbdlico, originindose en todas las piezas del sis-
tema y en el mismo signo incorporado un proceso de reajustes y mo-
dificaciones hasta conseguir una estabilidad y una coherencia de la
estructura cultural modificada. Con frecuencia, para el observador ex-
terno, es dificil distinguir entre un proceso sintético y el sincretismo,
dada la lentitud y las dificultades a las que estdn sujetas las transfor-
maciones culturales, especialmente cuando afectan al campo religioso,
dado que, como ha afirmado Puebla, «lo esencial de la cultura estd
constituido por la actitud con que un pueblo afirma o niega una vincu-
lacién con Dios, por los valores o desvalores religiosos» (DP 389).

2. La inculturacién del mensaje y de la Iglesia

La inculturacién es un dinamismo y una orientacién de la misién de
lIa Iglesia, que encuentra sus raices en la revelacién del misterio salvi-
fico de Dios.

De hecho, la Iglesia nacié endoculturada en Israel, de tal manera
que durante los primeros afios de su existencia fue considerada como
una secta del Pueblo de Dios: el grupo de los que afirmaban que Jestis
era el Mesias esperado a través de largas generaciones.

Desde el principio toma conciencia de que su misién es universal y,
més especificamente, para todas las etnias (Mt 28,19). Estos dos hechos,
nacimiento endoculturado en Israel y misién salvifica para todos los
pueblos, van a originar inicialmente un problema que, con diferentes
inflexiones, se va a repetir a través de toda la historia de la Iglesia:
Cémo tiene que realizarse la inculturacién.

El pueblo de Israel, aunque con un limitado impetu misionero, tenia
también conciencia de su misién universal, que habia institucionalizado
con los «temerosos de Dios», es decir, hombres de otras culturas y de
otras razas que, al aceptar la fe en Yahweh, se incorporaban simbélica-
mente al Israel de la fe y de la carne mediante el rito de la circuncisién.
Manteniendo un paralelismo antitético con las expresiones ‘de Pablo
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dirfamos que los griegos tenian que hacerse judios para integrarse en
el salvifico Pueblo de Dios.

Esto origina en la primitiva Iglesia de Jerusalén una interpretacion
judaizante de la inculturacion de la Iglesia. Para ser cristiano el no
judio tiene que hacerse primero judio mediante la circuncisién, pues el
bautismo sélo puede ser conferido a los circuncisos.

Pronto estallé el conflicto frente a esta postura, primero timidamen-
te con el caso de la conversién de Cornelio y su familia, y después con
las teorias liberales de Pablo, israelita nacido en Tarso, que establece
la distincién entre la fe en Jesucristo y la Ley mosaica, y que proclama
que, como mensajero del Evangelio, se comportaba como judio con los
judios, y como quien no tiene ley con los que no la tenian, de tal ma-
nera que «me he hecho todo a todos para ganar a algunos» (1 Cor
9,19-23). Fundamentalmente el problema queddé resuelto en el denomi-
nado Concilio de Jerusalén (Hch 15): la inculturacién de la Iglesia,
depositaria de la revelacién de Dios en Jesucristo, no se polarizaba en
la cultura de un pueblo, sino que se acercaba a todas las culturas,
abriéndose al proceso de endoculturacién de cada una de ellas.

Asi se disolvia la imagen de una Iglesia universal uniformada por
la cultura judia, para dar paso a una multiplicidad de Iglesias, las
Iglesias-en, cada una de ellas endoculturada en los pueblos que habian
aceptado la fe en Jesucristo, pero manteniendo entre todas la comunién
en la fe y en la caridad, y sintiéndose unidas por la comun fidelidad
a la Ley de Cristo.

Gracias a la concientizacién del principio de la inculturacion pluri-
forme, durante los primeros siglos se fueron configurando las diversi
ficadas Iglesias Orientales y Occidentales, que el Concilio Vaticano IT
ha considerado como «patrimonio de la Iglesia universal de Cristo»
(OE 5), sosteniendo «que pueden y deben conservar siempre sus legiti-
mos ritos litirgicos y su disciplina y que sélo han de introducirse cam-
bios por razén de su propio y orgénico progreso» (OE 6).

En el devenir de la historia nos encontramos que en las Iglesias
endoculturadas, cuando han abierto su accién misionera sobre otras
culturas, con frecuencia ha vuelto a aparecer el conservadurismo «ju-
daizante», intentando no sélo transmitir el original mensaje cristiano,
con toda fidelidad y con todas sus exigencias fundamentales, sino tam-
bién imponer su propio sistema cultural y el nivel de evolucién eclesial
alcanzado a través de una larga historia. Siempre existe el riesgo de
confundir la accién misionera con la multiplicacién de'la propia imagen
de una Iglesia de otros ambientes y culturas, cuando en realidad no
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tiene mas funcién que promover nuevas Iglesias, no sélo numérica-
mente, sino también culturalmente nuevas.

3. Orientaciones del Concilio Vaticano 11

El Vaticano II se mueve evidentemente en este esquema de incul-
turacién-endoculturada de la Iglesia. Quiero brevemente recoger algu-
nos de sus aportes mas importantes que puedan ayudarnos para com-
prender criticamente el proceso de endoculturacién de la Iglesia en
América Latina.

El Concilio marca con claridad que las nuevas Iglesias han de tener
como objetivo la evangelizacién de la propia cultura, de tal manera que
la nueva comunidad cristiana surgida en medio de su pueblo «tiene que
conocer esta cultura, restaurarla y conservarla, desarrollarla segin las
nuevas condiciones y, por fin, perfeccionarla en Cristo, para que la fe
de Cristo y la nueva Iglesia no sea ya extrafia en la sociedad en que
vive, sino que empiece a penetrarla y transformarla» (AG 21).

Para éonseguir este objetivo es necesaria una Iglesia endoculturada:
«La semilla, que es la palabra de Dios, al germinar, absorbe el jugo de
la tierra buena, regada con el rocio celestial, lo transforma y se lo
asimila para dar al fin fruto abundante. Ciertamente, a semejanza del
plan de la Encarnacion, las Iglesias jovenes, radicadas en Cristo y edi-
ficadas sobre el fundamento de los apdéstoles, toman en intercambio
admirable todas las riquezas de las naciones que han sido dadas a Cristo
en herencia. Ellas reciben de las costumbres y tradiciones, de la sabi-
duria y doctrina, de las artes e instituciones de los pueblos todo lo que
puede servir para expresar la gloria del Creador, para explicar la gracia
del Salvador y para ordenar debidamente la vida cristiana» (AG 22).

Légicamente esta simbiosis de mensaje y cultura que ha de realizar-
se en las nuevas Iglesias sdlo puede efectuarse vitalmente por los pro-
pios miembros de una cultura que se han incorporado a la comunidad
eclesial por la aceptacién de la fe en Cristo. De ahi la urgencia de que
los responsables de las nuevas comunidades sean de su propio pueblo,
«pues la Iglesia profundiza sus raices en cada grupo humano cuando
las varias comunidades de fieles tienen de entre sus miembros sus
propios ministros de la salvacién en el orden de los obispos, de los pres-
biteros y didconos, que sirvan a sus hermanos, de suerte que las nuevas
iglesias consigan paso a paso con su clero la estructura diocesana»
(AG 16). Pero es necesario evitar que en estos ministros se produzca
una desculturacién patria, por lo que el Concilio impartia las siguientes
recomendaciones: «Armonicense estas exigencias comunes de la forma-
cién sacerdotal, incluso pastoral y prictica, con el deseo de acomodarse
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al modo peculiar de pensar y de proceder de la gente propia. Abranse,
pues, y avivense las mentes de los alumnos para que conozcan bien y
puedan juzgar la cultura de su gente; vean claramente las disciplinas
filoséficas y teolégicas, las diferencias y semejanzas que hay entre las
tradiciones y la religién patria y la religion cristiana. Atienda tambi¢n
la formacién sacerdotal a las necesidades pastorales de la region; apren-
dan Ios alumnos la historia, el fin y el método de la accién misionera
de la Iglesia. Y las especiales condiciones sociales, econdmicas y cultu-
rales de su pueblo» (AG 16).

Para que todo esto pueda conseguirse satisfactoriamente «es nece-
sario que en cada gran territorio socio-cultural se promueva la reflexidn
teoldgica por la que se sometan a nueva investigacion, a la luz de la
tradicién de la Iglesia universal, los hechos y las palabras reveladas
por Dios consignadas en las Sagradas Escrituras y explicadas por los
Padres y el Magisterio de la Iglesia. Asi aparecerd mas claramente por
qué caminos puede llegar la fe a la inteligencia, teniendo en cuenta la
filosofia y la sabiduria de los pueblos, y de qué forma pueden compagi-
narse las costumbres, el sentido de la vida y el orden social con las
costumbres manifestadas por la revelacién divina. Con ello se descu-
briran los caminos para una acomodacion mds profunda en todo dmbito
de la vida cristiana. Con este modo de proceder se excluird toda espe-
cie de sincretismo y de falso particularismo, se acomodara la vida cris-
tiana a la indole y al caracter de cualquier cultura, y se agregaran a la
unidad catdlica las tradiciones particulares con las cualidades propias
de cada raza, ilustradas con la luz del Evangelio» (AG 22).

Como punto de partida es necesario un proceso de aculturacién de
los misioneros extranjeros. Ante todo, «el que haya de ir a un pueblo
extranjero aprecie debidamente su patrimonio, sus lenguas y sus cos-
tumbres». Y una vez ubicados en la regién ha de completarse su for-
macién de tal manera «que los misioneros conozcan ampliamente la
historia, las estructuras sociales y las costumbres de los pueblos, estén
bien enterados del orden moral, de los preceptos religiosos y de su
mentalidad acerca de Dios, del mundo y del hombre, conforme a sus
sagradas tradiciones. Aprendan las lenguas hasta el punto de poderlas
usar con soltura y elegancia y encontrar con ello una mas facil penetra-
cién en las mentes y en los corazones de los hombres. Han de ser in-
troducidos, ademas, como es debido, en las necesidades pastorales ca-
racteristicas de cada pueblo» (AG 26).
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4. De la incorporacion a la Iglesia en la encarnacion de la Iglesia

Estas luminosas orientaciones del Concilio en orden a una incultura-
cién-endoculturada de la Iglesia, implica un importante cambio en la
mentalidad misionera, que nos acerca més a la normativa que aparece
en ¢l Nuevo Testamento. De una manera simplificada podemos afirmar
que el objetivo de las misiones hoy no es que los pueblos se incorporen
en la Iglesia, sino que la Iglesia se encarne en los pueblos, proyectin-
dose en la imagen de una Iglesia que, por ser Catélica, se configura
pluriétnicamente. ,

Este tema lo he estudiado con particular interés en una ponencia,
titulada «Evangelizacién integral y comunidades amerindias», que pre-
senté en un encuentro convocado por el Departamento de Misiones del
CELAM y celebrado en Bogota en 19861,

Entre otros puntos, me detenia en tres que pueden tener especial
importancia para nuestras reflexiones actuales: cémo se origina y se
expresa una Iglesia particular por proceso de inculturacién; la agilidad
neotestamentaria para el nacimiento de nuevas Iglesias endoculturadas;
la aculturacién de los misioneros interpretada como colaboracién cuali-
ficada con los pueblos.

No es €l momento de volver a desarrollar estas reflexiones. Sélo
quiero subrayar el contraste que advertimos entre la lentitud de los
procesos de inculturacién-endoculturada, que desde hace siglos se ad-
vierte en nuestras misiones, y la agilidad con la que se realizaba en la
Iglesia Apostdlica, segin nos muestran los documentos del Nuevo Tes-
tamento. Nuestra actual pastoral del nacimiento de Iglesias tendria que
ser revisada por la misma pastoral que encontramos en el Nuevo Tes-
tamento, y que no podemos olvidar que se trata de una orientacién
pastoral con fuerza normativa. Nuestra carga de siglos y de tradiciones
—que no se identifican con la Tradicién— nos puede conducir a una
timidez o a un perfeccionismo que inconscientemente limite la fuerza
expansiva, encarnatoria y salvifica del Evangelio.

A la luz de estas reflexiones nos adentramos en algunos aspectos
de los procesos de inculturacién de la Iglesia en América Latina.

1 A. GonzALez Dorapo, Evangelizacién integral y comunidades amerindias, en
De una pastoral indigenista a una pastoral indigena, Bogotd 1987, p. 281-374.
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III. INCULTURACION DE LA IGLESIA EN LA CULTURA
MESTIZA LATINOAMERICANA

Cuando nos referimos a la evangelizacién de América Latina y ana-
lizamos su resultado global después de quinientos afios, corremos el
peligro de olvidar el complejo mosaico que forma el continente, y el
recorrido desigual que ha tenido la evangelizacion en cada uno de sus
sectores. No debemos olvidar que a las culturas aborigenes pertenecen
unos 42.000.000 de habitantes. Mas de 70.000.000 de personas integran
el complejo universo afroamericano. Prescindiendo de las recientes in-
migraciones de orientales, podemos afirmar que el resto de la pobla-
cién, alrededor de unos 250.000.000, representa el gran bloque de la de-
nominada genéricamente cultura mestiza, cultura estructuralmente do-
minante que tiene como fundamento la cultura europea, especialmente
espafiola y lusitana, que se hizo presente en 1492, y que se ha ido incre-
mentando tanto por proceso vegetativo como por permanentes inmigra-
ciones.

Se trata de tres bloques, cuya evangelizacién ha tenido origenes muy
diferenciados y cuyo desarrollo ha quedado condicionado por circuns-
tancias muy diversas. La evangelizacion de la cultura mestiza se inicia
con un trasplante de comunidades cristianas europeas, que se acriollan
y se mezclan, pero afirmandose como misioneros, conquistadores y se-
fiores. La evangelizacién de los aborigenes se inaugura misioneramente
por unos invasores que intentan someterlos al vasallaje politico de unos
reyes desconocidos. Los afroamericanos, al llegar a las costas america-
nas, violenta e injustamente sometidos a esclavitud, van a ser también
misioneramente evangelizados por sus nuevos sefiores y amos.

Son tan diferentes los caminos de la inculturacién del mensaje y de
la Iglesia seguidos en cada uno de estos sectores, que he preferido tra-
tarlos por separado. Examinamos, en primer lugar, el proceso de incul-
turacion en la cultura mestiza latinoamericana, reduciéndonos a la
época colonial.

1. Etapa de asentamiento y conquista (1492-1568)

Los pequefios grupos de espafioles que llegaban a América en el
ultimo decenio del siglo xv pronto se fueron multiplicando, procurando
establecerse a la manera espafiola y manteniendo una fuerte conexién
con la metrépoli.

Ya en 1574 Juan Lépez de Velasco, en su Geografia y descripcién de
las Indias, presentaba el siguiente panorama: «En todo lo descubierto
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y poblado hasta el afio 74, cuando se acabé esta suma de recopilar, ha-
b1a doscientos pueblos de espafioles, ciudades y villas con algunos asien-
tos de minas en forma de pueblos, y en ellos y en las estancias de gana-
dos y otras granjerias, cerca de treinta y dos mil casas de vecinos es-
patioles; los tres mil encomenderos, y los otros, pobladores mineros,
tratantes y soldados; y ocho o nueve mil poblaciones, naciones o par-
cialidades de indios, que no se pueden sumar, porque la mayor parte
esta por reducir a pueblos, en los que y en todo lo que esta en paz, en
cuanto buenamente se ha podido averiguar por las tasaciones, hay
millén y medio de indios tributarios sin sus hijos y mujeres y sin los
viejos y por casar, y sin los muchos que se esconden y se dejan de
contar en las tasaciones por no tributar, y sin los que no estan pacifi-
cos, los cuales todos estin repartidos como en tres mil y setecientos
repartimientos de su majestad y particulares, de quienes son la mayor
parte, y como cuarenta mil negros esclavos, y mucho nimero de mula-
tos y mestizos» 2. Aunque eran victimas de fuertes discriminaciones so-
ciales, los mestizos siempre se sintieron culturalmente integrados al
grupo de los esparioles.

Desde un principio los espafioles procuraron para su asentamiento
la edificacién de ciudades y pueblos propios, en los que podian desarro-
llar su propio estilo de vida al mismo tiempo que les servian para
articular su sistema de colonizacién y dominacién. Fue un esfuerzo
acelerado y eficaz, de tal manera que durante el siglo xvi fundaron la
mayoria de las ciudades latinoamericanas, que contintian manteniendo
hasta el presente importancia internacional, nacional e incluso re-
gional 3.

Eran ciudades complejas, en las que convivian negros, aborigenes,
mulatos, mestizos y espafioles. Pero estas nuevas ciudades aparecian
organizadas urbanistica y administrativamente conforme a los patrones
hispanos.

La colectividad de los conquistadores se sentia profundamente iden-
tificada con su cultura de origen, con el proyecto de labrar una Nueva
Espaifia, como significativamente lo expresaba Hernan Cortés al deno-
minar con este nombre las tierras mexicanas conquistadas por €l

Desde el punto de vista religioso, los espafioles se afirmaban cato-
licos, confirmados en su fe tanto por una larga tradicién de siglos como
por las caracteristicas de la empresa con la que se encontraban com-

2 1OPETEGUI-ZUBILLAGA, Historia de la Iglesia en la América Espafiola, t. 1, Ma-
drid 1965, p. 176-177.

3 J. E. Harvoy, Las ciudades de América Latina y sus dreas de influencia a través
de la historia, Buenos Aires 1975, p. 104.
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prometidos. Las bulas Inter caetera de Alejandro VI los habian consti-
tuido en ciudadanos de un estado misionero, al que se encomendaba
«adoctrinar a los indigenas y habitantes dichos en la fe catélica e im-
ponerles en las buenas costumbres, poniendo toda la debida diligencia».

Dentro de este contexto, el trasvase del catolicismo metropolitano
a América se realizé trasladando el mismo modelo hispano tanto a nivel
oficial como a nivel popular.

Durante el siglo xvi se establece una amplia red de Arzobispados y
Obispados con sus correspondientes catedrales, y con una organizacién
pastoral y administrativa similar a la que se tenia en Espafia. Ya en
1504, Julio II erigia, a peticién de Fernando el Catélico, las primeras
sedes episcopales del Nuevo Mundo mediante la bula Illius fultici: la
Arquidiécesis de Santo Domingo con otras dos didcesis sufraganeas®.
Los sacerdotes que llegaban al continente se iban constituyendo en
Obispos, parrocos y capellanes de las comunidades espaifiolas, conoce-
doras de la autoridad y de los servicios que les correspondian.

En esta primera época, la mayoria de los que pasaban a las Indias
era gente del pueblo, soldados y labriegos, que vivian su fe en tradi-
cionales esquemas de religiosidad popular aceptados y reconocidos, en
su mayor parte, por la Iglesia oficial. Ellos fueron los primeros que
vivieron y los que implantaron el catolicismo popular en América La-
tina. A mi juicio, es imposible conocer el proceso de inculturacién de la
Iglesia en América Latina sin partir del estudio de la religiosidad popu-
lar hispana del siglo xv, ya que dicha religiosidad vivida espontinea-
mente por los propios conquistadores se constituyé en el gran catecis-
mo ambiental del continente.

Pero este catolicismo oficial y popular al implantarse en un nuevo
ambiente y en una nueva situacidn adquiere unas caracteristicas pro-
pias, que van a determinar un estilo original de las comunidades: cris-
tianas trasplantadas. Entre ellas sobresalen las siguientes.

La primera es un sentido de afirmacién de la fe, de la comunidad
cristiana y de sus propias expresiones religiosas, ante la necesidad de
salvar su propia identidad en un contexto extrafio y diferente, en el que
los espafioles aparecian como una reducida minoria invasora.

El instinto de afirmacién queda fortalecido con el espiritu de con-
quista, expansion del reino cristiano, que promueve una nueva teologia
popular que se transparenta en multitud de simbolos histéricos. En los
estandartes de Hernan Cortés flamea la cruz con la leyenda constanti-
niana: «In hoc signo vinces.» La Virgen Maria recibe el titulo de la Con-

4 A. YBor, La Iglesia y los eclesidsticos esparioles en la empresa de Indias, t. 11,
Barcelona 1963, p. 24-25.
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quistadora. Los soldados vuelven a descubrir a Santiago Apdéstol co-
laborando en el triunfo de las batallas. El belicoso arcangel San Miguel
alcanza una gran popularidad en su lucha contra los demonios que ro-
dean a las huestes cristianas.

El desarrollo del mestizaje desencadena un proceso de creatividad
e incluso de asimilacién de creencias y expresiones religiosas indigenas,
aunque siempre subordinado a la afirmacién de la propia identidad. En
este sentido resulta significativa la leyenda de una primitiva evangeli-
zacién de Santo Tomés Apéstol entre los aborigenes, que pronto co-
mienza a tomar cuerpo entre los espaifioles.

Pero una caracteristica que no podemos olvidar en el catolicismo
implantado es la radicalizacién de una critica interna que es mantenida
por los misioneros mas prestigiosos ante las graves injusticias cometi-
das por los conquistadores contra los aborigenes, y ante la desintegra-
cién moral de la mayoria de los colonizadores. Baste recordar el célebre
sermén de Fray Antonio de Montesinos en el afio 1511, y la prédica po-
pular de Fray Toribio Motolinia a la ciudad de México mientras plantaba
diez toscas crucess. En la conciencia del catolicismo latinoamericano
ha quedado registrado desde entonces que si los cristianos pueden ser
incoherentes con su fe, el Evangelio es una instancia que promueve la
lucha por la justicia en favor de los pobres y de los oprimidos, una do-
lorosa lucha que con frecuencia enfrenta a los propios cristianos entre
si, incluso optando por personas extrafias a la comunidad.

2. La conformacion de un catolicismo criollo (1568-1750)

Durante la segunda mitad del siglo xvI confluyen un conjunto de
fenémenos que van a profundizar la endoculturacién de la Iglesia en
la nueva cultura mestiza que aceleradamente se estaba gestando. Entre
ellos sobresalen la formacién del espiritu criollo y la aplicacién del
Concilio de Trento, a la que acompafian las nuevas corrientes del
barroco.

En 1567, o quiz4 algo antes, se les comienza a llamar criollos a los
hijos nacidos en Indias de padres emigrantes. Se trata de un complejo
fenémeno de afirmacién americanista que se va desarrollando progre-
sivamente, marcando un antagonismo entre criollos y peninsulares, a
los que se les comienza a designar como chapetones o gachupines,
expresiones cargadas desde el principio de un matiz de inferioridad
en el recién llegado, a los que consideran los hijos de la tierra como

5 E. GALEANO, Memoria del fuego, t. I, Madrid 1985, p. 110-112,



INCULTURACION Y ENDOCULTURACION DE LA IGLESIA 417

novatos e inexpertos ¢ El acceso a la nobleza, durante el siglo xvii, de
algunas de las familias criollas hizo que este caracterizado grupo saliera
de su acefalia, adquiriendo una importante influencia.

Durante esos afios, Luis Sanchez escribié un Memorial sobre la des-
poblacién y destruccion de las Indias. Después de un cuadro fuerte de
sus impresiones propone como remedio «una grande junta como con-
viene a negocio tan importante, donde esté presente su majestad o
vuestra sefioria y el propio Consejo de Indias y otros grandes thedlogos
todos por jueces»?. La sugerencia fue muy bien acogida. En los dltimos
afios ya se habian dado novedades importantes en el continente, sobre-
saliendo la ereccién de las Universidades de México y Lima (1551). Era
necesario implantar la legislacién y las reformas promulgadas por el
Concilio de Trento. Felipe II aspiraba a una politica eclesidstica mas
centralizada en torno al patronato, limitando las facultades de los Obis-
pos en las colaciones de beneficios y evitando una mayor injerencia
de la Santa Sede con sus propuestas de nombramientos de nuncios y
visitadores.

"En 1568 se celebrd la Junta Magna, a la que asisti6 el recién nom-
brado Virrey del Peru, D. Francisco de Toledo. A partir de este momen-
to se advierte un cambio en la cualificacién de los emigrantes espaifioles:
hombres de letras y gobierno comienzan a sustituir a los antiguos aven-
tureros.

La implementaciéon del Concilio de Trento institucionalizé los Con-
cilios Provinciales y originé la creacién de los seminarios.

Nos encontramos ante una confluencia de fenémenos que van a jugar
un papel decisivo en la endoculturaciéon de la Iglesia en América Latina.

La multiplicacién de colegios, y la ereccién de universidades y semi-
narios promocioné al amplio sector de criollos que a ellos afluian, y que
aspiraban a ocupar puestos de mayor responsabilidad, que normalmente
habian sido conferidos a peninsulares. El incremento de los titulados
criollos entré en conflicto con la afluencia de los peninsulares, que habia
aumentado desde la llegada del Virrey D. Francisco de Toledo. Esto
originé que ya en las primeras décadas del siglo xvi1, a niveles sociales
medios el criollismo adquirié sus formas mds agresivas y su maxima
eficacia dialéctica y propagandistica.

El avance del criollismo en el clero secular fue rdpido y fdcil. Apenas
comenzaron a funcionar los seminarios en Indias, el ingreso de criollos

6 G. CEspepEs DEL CAsTILLO, América Hispdnica (1492-1898), Barcelona 1983,
p. 283-308.

T LOPETEGUI-ZUBILLAGA, Historia de la Iglesia en la América Espafiola, t. 1, Ma-
drid 1965, p. 191-208.

3
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en el clero fue masivo. Los Obispos les ofrecieron toda clase de apoyo
y facilidades, ante la necesidad de organizar pronto sus diécesis y ante
la dificultad de atraer sacerdotes de Espafia. Ademas, los nativos, realis-
tas y practicos en sus aspiraciones, nunca dieron batalla para ocupar los
puestos mas altos de la jerarquia.

El problema fue mucho més complicado en las érdenes religiosas,
especialmente en las que mantenian el 51stema electivo por sus cons-
tituciones y reglas medievales.

Esta problemdtica llegé a hacerse tema teoldgico en las Universida-
des americanas, junto a otros de la Escuela de Salamanca directamente
relacionados con los problemas que se vivian en el continente. Asi co-
menzaron a gestarse los principios de una teologia autdctona, que nece-
sita una seria investigacidn 8.

Si esta problematica del criollismo eclesidstico la observamos desde
nuestra perspectiva, tendremos que afirmar que constituye un momento
importante de la endoculturacién de la Iglesia en América Latina, ya que
los mancebos de la tierra, como se decia en Paraguay, comienzan a sen-
tirse responsables de sus comunidades y con capacidad para elaborar
un pensamiento teolégico propio y una pastoral autéctona.

En esta época entra con toda su pujanza en la cultura mestiza la
corriente del barroco, el arte de la contrarreforma, como lo ha denomi-
nado Weisbach. Era una forma de expresién que abria unas posibilida-
des inéditas al catolicismo popular implantado por los primeros con-
quistadores. De hecho este estilo desencadené una manera propia de
expresarse la Iglesia latinoamericana, originando un barroco mestizo,
un barroco americano, 4gil en su profusién para incorporar la variada
novedad del continente, con capacidad de sugerencia para que el pueblo
pudiera expresar de mil formas diferentes y simbélicas el misterio de su
interioridad .

3. Del Regalismo a la Independencia (1750-1810)

Si el siglo xvir lo podemos considerar como el siglo de la maduracién
del catolicismo americano, el XviiT sera el de su consolidacién, capaci-
tandose para intervenir eficazmente en la independencia politica del
continente y en la formacién de las nuevas nacionalidades, y para en-
frentar las dificiles circunstancias que se le van a plantear desde esa

8 Historia de la Teologia en América Latina, San José de Costa Rica 1981.

° LOPETEGUI-ZUBILLAGA, Historia de la Iglesia en la América Espafiola, t. 1, Ma-
drid 1965, p. 631-649, 874-898; A. pe EcaNa, Historia de la Iglesia en la América
Espariola, t. 11, Madrid 1966, p. 625-643.
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época. Nos encontramos en el prélogo de unas iglesias latinoamericanas
emancipadas del patronato metropolitano.

Los afios claves, para explicar la consolidacién del catolicismo ame-
ricano, los encontramos en el reinado de Carlos III, afios que se habian
ido preparando desde la instauracién de los Borbones en Espafia.

El reinado de Carlos III es un esfuerzo para conectar la monarquia
absoluta con el mercantilismo burgués, que se ha impuesto en esta
época, adoptando el contradictorio modelo francés del Absolutismo
Tlustrado. La monarquia se transformaba en Monarquia Nacional, impo-
niendo un rigido centralismo y uniformismo, con el ingenuo y ambiguo
proyecto de transformar los territorios americanos en provincias de
Ultramar. Las nuevas corrientes del mercantilismo burgués incorpora-
ban a su dinamica la libertad de pensamiento, la democracia y el libre-
cambismo comercial.

. No cabe duda que las reformas modernizadoras de los Absolutismos
Tlustrados fueron extraordinariamente importantes, pero aceleraban el
fin de las Monarquias Absolutas y la independencia politica de las colo-
nias ultramarinas. En América el terreno se encontraba preparado por
el progresivo incremento de la conciencia criolla y del poder econémico
que este grupo representaba, constituyéndose en la cabeza visible de los
nativos de la tierra.

En el campo religioso el Absolutismo Ilustrado se hace Regalismo,
fenémeno que en Francia se denominé Galicanismo y en Espafia hubo
sus tendencias para cualificarlo de Hispanismo . Un nivel de legaliza-
cién de esta nueva férmula eclesiolégica se consigue por la Monarquia
en el Concordato de 1753, en el que se logra extender el Patronato Regio
de América a Espafia en toda su amplitud.

Entre otros objetivos se pretendia una Iglesia controlada por el po-
der politico, obsecuente a sus iniciativas y que apoyara los nuevos pro-
yectos 'y reformas promovidos por €l Estado. Para conseguir este obje-
tivo se advierte una clara tendencia a disminuir la influencia de las
drdenes religiosas, més independientes y conectadas con el Papado, ini-
ciando el proceso con la aleccionadora supresién de la Compafiia de
Jesus !, En compensacién se incrementaba la importancia del clero
secular, favoreciendo para los puestos de mayor responsabilidad a los
que se mostraban més obedientes y aun serviles.

10 A, MetHoL FERRE, La ruptura de la cristiandad indiana, en Iglesia y cultura
latinoamiericana, Bogoté s/f., p. 143-186; Momentos de la IgIes:a en América Latina,
en La Iglesia del Sefior, Bogotd 1983, p. 323-345.

11 G. CEspeEDES DEL CASTILLO, América Hispdnica (1492-1898), Barcelona 1983,
p. 388-392.
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Las corrientes regalistas encontraron resistencia en un amplio sector
de los religiosos y del clero criollo, sintonizando con los movimientos
descolonizadores, democréticos e independentistas de la época. Durante
estos afios, con estructura mis o menos académica, comienza a elabo-
rarse una teologia de la emancipacién y de la independencia, en la que
participan activamente los jesuitas expulsados en Italia. Los antiguos
principios teolégico-politicos del tomismo y del suarecianismo son apli-
cados para justificar la praxis emancipatoria de la oligarquia criolla.
Son capitulos importantes de una teologia latinoamericana que hoy co-
mienzan a estudiarse con interés 2, y que muestran los niveles de endo-
culturacién de la Iglesia en el continente.

Como ha advertido Céspedes del Castillo, «la profunda religiosidad
del cuerpo social se mantuvo inconmovible, aunque algo entibiada en
ciertos sectores. En esa incipiente tibieza parece tener mayor influencia
el regalismo de los gobernantes que la ideologia neopagana o escéptica
de los filésofos europeos de la Tlustracién» B,

Creo que podemos afirmar, completando la constatacién de Enrique
Dussel, que la oligarquia criolla sin el apoyo teolégico de la Iglesia y sin
la fuerza del catolicismo popular, profundamente arraigado en el pue-
blo, no hubiera podido llevar a cabo el proceso emancipatorio . Pero
la Iglesia sin la emancipacién politica dificilmente hubiera podido con-
seguir la madurez de su inculturacién americana.

4. Endohistorizacion y endoculturacidén en la cultura criolla
y mestiza

Tras este breve y poco matizado recorrido, encontramos una linea
histérica que explica la inculturacién latinoamericana de la Iglesia en
nuestro continente.

Tiene como punto de partida el trasplante de comunidades hispanas
identificadas con un frondoso catolicismo popular y acompaifiadas por
algunos misioneros que pronto se sensibilizan a las exigencias de una
convivencia justa y pacifica con las comunidades aborigenes, enfrentan-
do en una dialéctica salvifica la tradicién hispana del cristianismo con
su nuevo proyecto histérico.

Estas comunidades hispano-cristianas, al establecerse en las nuevas
tierras, progresivamente se identifican con ellas, generando la novedad

2 E. DusseL, Hipétesis para una historia de la teologia en América Latina, en
Historia de la Teologia en América Latina, San José de Costa Rica 1981, p- 414416.

13 G. CéspepEs DEL CASTILLO, América Hispdnica, p. 392.

14 DuysskgL, o.c., p. 415416.
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del mestizaje y del criollismo. Se inician de esta manera una nueva
historia y una nueva cultura en el continente, distintas de la de las
aborigenes, pero también distintas de las hispanas, aunque en estrecha
relacién con ambas.

La fe y la expresién eclesial que acompanaban a los primeros colo-
nizadores no se congelé en sus esquemas hispanos desconectdndose de
las generaciones criollas y mestizas. Por el contrario, estas nuevas ge-
neraciones, no obstante las presiones metropolitanas, supieron incor-
porarlas a su propia historia y expresarlas en los nuevos patrones cul-
turales. De esta manera la fe y la Iglesia entraron en un proceso nuevo
de endohistorizacién y de endoculturacién, hasta adquirir una original
configuracién latinoamericana, con la que hoy se nos presenta nuestro
catolicismo: marcadamente diferente del europeo, con su propia per-
sonalidad, pero sin olvidar la simiente luso-hispana de la que procede.

IV. INCULTURACION DE LA IGLESIA EN LAS CULTURAS ABORIGENES

Problema mucho més complejo del que acabamos de analizar es el
de la inculturacién-endoculturada del mensaje y de la Iglesia en las
comunidades aborigenes amerindias. Su punto de partida es totalmente
diferente al del catolicismo criollo y mestizo.

En efecto, en el encuentro cultural, que se inicia a finales del siglo xv
entre amerindios y europeos, se produce también un conflictivo encuen-
tro entre tradiciones religiosas marcadamente diferenciadas. Es un en-
cuentro en el que se contraponen el impetu misionero y proselitista del
cristianismo transportado en las carabelas de Coldn, y la resistencia de
las tradicionales religiones amerindias 5.

1. La inexperiencia misionera

Como ha advertido certeramente Ybot, la Espafia medieval no fue
misionera ¥, lo que le hizo llegar al continente con una inexperiencia,
desde la que tenia que crear sus propias métodos. A esto se unia el
problema de la incorporacién de la actividad misionera al etnocéntrico
contexto de la conquista politica. Por otra parte, no sélo los sacerdotes

15 A. GonzALEZ Dorapo, Los religiosos en la historia de la evangelizacién de Amé-
rica Latina, en Evangelizacién, jerarquia y carisma, Bogotd 1987, p. 95-140; véase
también el articulo citado en la nota 1.

16 A, YBot, La Iglesia y los eclesidsticos espafioles en la empresa de Indias, t. 1,
Barcelona 1954, p. 347-400.
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y religiosos se consideraban misioneros, sino también los capitanes y
soldados, los nuevos administradores y colonos.

Nos encontramos ante una confluencia de condicionamientos que
facilmente nos explican los multiples errores con los que se inicié la
evangelizacidn entre los aborigenes; errores tan facilmente detectables
que pronto exigieron entre los misioneros mas cualificados una evalua-
cién del sistema espontdneo que se estaba introduciendo, y una busque-
da de otros métodos més coherentes y apropiados.

Leyendo los cronistas de los primeros afios, se advierte entre los
«misioneros-conquistadores» una tendencia a la destruccién y arrasa-
miento de las ancestrales religiones amerindias, una profusién ritualista
de bautismos sin una preparacién adecuada y una peligrosa incompren-
sién ante las originales expresiones religiosas con las que los indigenas
comienzan a celebrar su nedfito cristianismo.

Sélo quiero recoger una anécdota del afio 1496, recordada por Eduar-
do Galeano y extraida de la Historia de las Indias de Fray Bartolomé de
las Casas. «Bartolomé Colén asiste al incendio de carne humana. Seis
hombres estrenan el quemadero de Haiti. (...) Los seis estin ardiendo
por castigo y escarmiento: han hundido bajo tierra las imagenes de
Cristo y la Virgen que fray Ramén Pané les habia dejado para su pro-
teccién y consuelo. Fray Ramén les habia ensefiado a orar de rodillas,
a decir Avemaria y Paternoster y a invocar el nombre de Jestis ante la
tentacién, la lastimadura y la muerte. Nadie les ha preguntado por qué
enterraron las imagenes. Ellos esperaban que los nuevos dioses fecun-
daran las siembras de maiz, yuca, boniatos y frijoles» 7. La anécdota
es significativamente elocuente y no necesita més comentario.

Ante esta actitud misionera es comprensible la digna postura de los
sabios aztecas ante los franciscanos, y que fue recogida por Sahagin:
«Vosotros dijisteis que nosotros no conocemos al Sefior del cerca y del
junto, a aquel de quien son los cielos y la tierra. Dijisteis que no eran
verdaderos nuestros dioses. Nueva palabra es ésta, la que hablais. Por
ella estamos perturbados, por ella estamos molestos. Porque nuestros
progenitores, los que han sido, los que han vivido sobre la tierra, no
solian hablar asi. (...) Nosotros sabemos a quién se debe la vida, a quién
se debe el nacer, a quién se debe el ser engendrado, a quién se debe el
crecer, como hay que invocar, cdmo hay que rogar. Y ciertamente no
creemos aun (lo que nos decis), no lo tomamos por verdad (aun cuando)
os ofendamos. Es ya bastante que hayamos perdido, que se nos haya
quitado, que se nos haya impedido nuestro gobierno. Si en el mismo

17 E. GALEANO, Memoria del fuego, t. I, Madrid 1985, p. 60-61.
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lugar permanecemos, sélo seremos prisioneros. Haced con nosotros lo
que queréis» 8.

2. Bases de la endoculturacion del mensaje
en el universo amerindio

Con esta metodologia era practicamente imposible la evangelizacién
del mundo indigena. Pero ya en los primeros afios se producen dos
acontecimientos que abren camino, marcando las dos condiciones ne-
cesarias para que pudiera desencadenarse un proceso de inculturacién-
endoculturada en el mundo indigena.

El primero es el sermén de Fray Antonio de Montesinos en el afio
1511. Es una declaracién que establece, como punto de partida, la soli-
daridad de los evangelizadores con los aborigenes, incorporandose a su
historia de otra forma muy diferente a la de los meros conquistadores.
Dicha declaracién va a originar una clarificacién de la dignidad humana
de los indigenas, una aceptacién de su derecho de libertad religiosa y
politica y un reconocimiento de la justicia de su causa promoviendo «la
lucha espafiola por la justicia en la conquista de América», segin la
feliz expresién de Hanke V.

De trascendental importancia considero el Nican mopohua, al que
me gusta designar como el Quinto Evangelio de América Latina, con
mayor precisidn, el Quinto Evangelio de la Amerindia, en €l que se re-
cogen las apariciones de la Virgen de Guadalupe ?. Se trata de un acon-
tecimiento de tal novedad y categoria, que ni siquiera fue comprendido
en su época por un hombre de tanta calidad como Sahagin 2.

Se trata del primer documento, documento matriz y orientador, de
una auténtica endoculturacién del mensaje cristiano en el pluriforme
mundo amerindio a través de la cultura azteca. Es la constancia de un
pueblo aborigen que, esperando la vuelta de Quetzalcéatl, se encontré
con. Cristo y su Madre, y tuvo la capacidad de proclamarlo en continui-
dad con su propia cultura manteniendo la pureza del mensaje evangé-
lico 2.

18 Citado por F. MIRANDA, Presupuestos histéricos de la religiosidad popular en
México, en Iglesia y religiosidad popular en América Latina, Bogotd 1977, p. 163-165.

19 1, HANKE, La lucha espariola por la justicia en la conquista de América, Ma-
drid 1959.

2 A. GonzALEz Dorapo, De Maria conquistadora a Maria liberadora, Santander
1988.

21 | OPETEGUI-ZUBILLAGA, Historia de la Iglesia en la América Espafiola, t. 1, Ma-
drid 1955, p. 351-354; J. LAFAYE, Quetzalcoatl y Guadalupe, México 1983.

2 C, SILLER, Anotaciones y comentarios al Nican mopohua y El método de la
Evangelizacién en el Nican mopohua: Estudios indigenas VIII, 2 (1981) 275-309.



424 ANTONIO GONZALEZ DORADO

No es este el momento de tratar con mayor profundidad este acon-
tecimiento de tanta trascendencia misionera. Las circunstancias de la
época no permitieron que, junto al desarrollo de la Iglesia criollo-
mestiza, se desplegara otra Iglesia amerindia, manteniendo la comunién
en la catolicidad de la Iglesia Universal. Todavia hoy nos resulta un
proyecto a larga distancia, no obstante las inquietudes que, en este
sentido, se han ido originando desde el documento de Melgar 2.

El sermén de Montesinos y el Nican mopohua dejaban establecido
que era posible la endoculturacién del mensaje en el mundo indigena,
y que el Evangelio tenfa capacidad de endohistorizarse en una nueva
etapa de la Amerindia que, por la nueva situacién creada con la llegada
de los europeos, exigia una justa lucha para mantener su identidad y su
independencia sin cerrarse a nuevas sintesis de cara al futuro.

3. Posiciones evangelizadoras de los misioneros

Los grandes misioneros llegados a las Indias pronto descubrieron la
imposibilidad de una evangelizacién sin un conocimiento de las comu-
nidades aborigenes y una adaptacién a ellas. Esto los condujo a un es-
tudio de los idiomas indigenas, a una comprensién de su cultura y de
su religién y a una elaboracién principalmente de catecismos en lenguas
aborigenes e incluso con caracteres pictograficos. Hubo hombres insig-
nes en este campo, como Sahagiin, que se le considera como el padre
de la antropologia cultural moderna.

Pero este acercamiento al mundo indigena no era ajeno a distintas
interpretaciones, mas o menos ideologizadas, de la realidad indigena,
y siempre condicionadas a la consciente irreversibilidad de la presencia
de los conquistadores en América.

Luis Henao ha expuesto con lucidez las tres grandes orientaciones
que quedaron marcadas en los comienzos del siglo xvi: la de Diego de
Landa, la de Bernardino de Sahagiin y la de Bartolomé de las Casas .

El sistema de Diego de Landa estaba apoyado en la desconfianza
frente al indigena, en el arrasamiento de sus tradiciones por métodos
coactivos y en la restriccién de la comunicacién y de la movilizacién.
El método proyecta una imagen tan severa que Luid Henao lo sintetiza
con esta dolorosa expresién: «Evangelizar es castigar.»

Bernardino de Sahagin fundamentalmente propiciaba un sistema
educativo para la evangelizacién, asumiendo algunos elementos institu-
cionales de las culturas prehispanicas y propiciando centros de forma-

B Antropologia y evangelizacidn, Bogota 1972.
2 L. HeNao, Los cronistas misioneros de la Nueva Espafia, México 1979.
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cién para los jévenes, como el Seminario de Tratelolco. Su objetivo era
la incorporacién rapida de los indigenas a la vida activa y responsable
de las comunidades cristianas, pero manteniendo como punto de refe-
rencia el estilo de vida de la Iglesia hispana. Desgraciadamente no pres-
cindié de los sistemas de espionaje y denuncia llevados a cabo por los
mismos hijos de los indigenas, lo que originé graves problemas entre
los miembros de las comunidades aborigenes y una gran desconfianza
hacia los frailes.

El método propuesto por Bartolomé de las Casas en su tratado Del
tinico modo de atraer a todos los pueblos a la verdadera religién es una
evangelizacién pacifica, que no tiene otra finalidad que cristianizar a
las comunidades aborigenes. Fundamentalmente, Las Casas mantiene
una fe en la cultura indigena y en la fuerza del Evangelio. Para él, las
culturas indigenas se encuentran capacitadas para recibir el mensaje,
y el Evangelio tiene fuerza para purificar y humanizar las culturas in-
digenas, Pero para que esto se haga realidad, no se puede establecer el
contacto entre culturas amerindias y Evangelio por la fuerza y por la
violencia, sino pacificamente mediante «la persuasién del entendimien-
to, por medio de razones y la invitacién y suave mocién de la voluntad».

En la practica, con muchas variantes y modificaciones, prevalecié el
sistema de Bernardino de Sahagtin, pero siempre dentro de una tenden-
cia culturalmente integracionista y racialmente discriminadora.

4. Evolucion de los sistemas de evangelizacion

Durante el siglo xvi, los modelos misioneros evolucionaron rapida-
mente, buscando férmulas mas humanas y, consiguientemente, mas efi-
caces para la evangelizaciéon de los indigenas.

Siempre quedd la afioranza, entre los misioneros mas conscientes,
del método puro de las misiones, que los jesuitas solian definir «como
entré el P. Francisco (Javier) en Japén». El recuerdo de la experiencia
misionera en Venezuela, y el fracaso de Fray Bartolomé¢ de las Casas
en Verapaz, debié condicionar mucho el desarrollo de este sistema.
Ademas, el contexto global, en el que se movian los misioneros, no lo
hacian viable. El1 P. Ruiz de Montoya, como aparece en su Conquista
Espiritual, era muy consciente de que el objetivo de los misioneros no
era sélo el cristianizar a los indigenas, sino también el hacerlos vasallos
de los Reyes de Espafa. Los mismos indigenas sabian que no era posi-
ble para los misioneros el proceder en el esquema de una misién pura,
como lo demuestra el discurso de Potivara, pronunciado antes del mar-
tirio de Roque Gonzalez de Santa Cruz y de sus compaiieros .

%5 J. M. Branco, Historia documentada de la vida y gloriosa muerte de los PP. Ro-



426 ANTONIO GONZALEZ DORADO

Dos etapas principales podemos distinguir. La primera es la etapa
mejicana, inaugurada por los frailes franciscanos, durante el gobierno
del Arzobispo Fray Juan de Zumarraga, que origina el sistema de las
Doctrinas. La segunda tiene como punto de partida el Tercer Concilio
de Lima, presidido por Santo Toribio de Mogrovejo, con la nueva fér-
mula de las Reducciones.

La etapa mejicana nace con el idealismo de «los Doce» franciscanos
enviados por Adriano VI que, ante las virtudes de los indigenas, repeti-
damente subrayadas por Motolinia, y en la corriente de Joaquin de
Fiore, sofiaron con construir una nueva Iglesia aborigen, en la que se
viviera con toda su pureza el modelo de las primitivas Iglesias Apos-
télicas.

Por este motivo, pronto se recibié entre los franciscanos a dos jéve-
nes aztecas, a los que se les encomendé la predicacién del Evangelio.
Se abrieron monasterios para mujeres, utilizando a las mismas indias
mds preparadas para responsabilizarse de ellos asimilando el esquema
de los antiguos templos, en los que se consagraban las indigenas guar-
dando castidad. El tradicional sistema del calmecac sirvié de base para
fundar el seminario de Santa Cruz de Tlatelolco, donde se practicaba
el nahuatl, el castellano y ¢l latin. En realidad todo fue un fracaso, de
tal manera que no se volvieron a recibir a los indigenas ni para monjas,
ni para frailes, ni para sacerdotes.

La férmula que prevalecié fue la de las Doctrinas. La actividad mi-
sionera de las Doctrinas se desarrollaba en pueblos de indigenas for-
mados dentro del régimen de ercomienda, propugnado y apoyado por
los mismos franciscanos como alternativa mas humana a las primeras
reparticiones realizadas en las Antillas.

De hecho, el sistema de las doctrinas entré en crisis, desde la pers-
pectiva evangelizadora, ante los abusos e injusticias generalizadas de los
encomenderos. Esto condujo a la bitsqueda de nuevas soluciones, sugi-
riéndose por el P. José de Acosta, autor de la conocida obra De procu-
randa indorum salute, el modelo reduccional, cuya primera experiencia
se realizard en Juli (Pertd).

En estas circunstancias se celebra el Tercer Concilio de Lima, que
marca una nueva etapa misional. Promueve una reforma y una mejor
formacién del clero, mediante la institucién de seminarios. Publica su
Catecismo, recientemente reeditado, en tres lenguas —espafiol, quechua
y aymara—, provisto de un amplio instrumental para facilitar la labor
de los misioneros y catequistas. Impulsa la creacién de las reducciones.

que Gonzdlez de Santa Cruz, Alonso Rodriguez y Juan del Castillo, Buenos Aires
1929, p. 525-526.
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No es el momento de detenernos a exponer el modelo reduccional
como sistema de evangelizacién, suficientemente conocido por todos %.
Posiblemente su mejor plasmacién se consiguié en las reducciones je-
suiticas del Paraguay. Quiza la expresién mas sefiera de su fuerza endo-
culturadora en el mundo indigena fue la suicida guerra hispano-guarani
sostenida con ocasién del Tratado de Limites de 1750, y hoy recogida
por la pelicula «La Misién». Después de la expulsién de los jesuitas por
Carlos III, el proceso quedé totalmente arruinado. Dado el sistema de
aislamiento de las comunidades aborigenes que empleaba el modelo
reduccional, y la posterior dispersién de estas comunidades, promovida
tanto por la politica hispana como por la posterior politica de los go-
biernos ya emancipados, al menos en el Paraguay, sélo quedan la me-
moria y la ruina de las reducciones, pero no se advierte su influencia en
las pocas comunidades guaranies que sobreviven, descendientes de las
antiguas tribus cimarronas.

5. Dos resultados extremos en el mundo aborigen

¢Cudles fueron los resultados de estos sistemas de evangelizacién?
Légicamente nos hacemos esta pregunta en la linea de la inculturacién-
endoculturada del mensaje y de la Iglesia.

Responder a esta pregunta con toda precisién supondria disponer de
una serie de estudios seriamente realizados, que en su mayoria estin
atn por hacer. Por este motivo s6lo me es posible indicar tres resultados
significativos, dos de ellos desenterrando viejos datos histéricos, y el
tercero observando nuestra realidad actual.

La posibilidad de haber alcanzado un importante nivel de incultu-
racién en el mundo indigena, en el horizonte de una nueva sintesis cul-
tural, la encontramos en la figura de Tupac Amaru, descendiente de los
antiguos incas.

En esta personalidad encontramos simultdneamente su profunda
identificacién con el cristianismo, la fidelidad a su pueblo, la apertura
a la nueva cultura y su capacidad critica ante la situacién politica y
eclesial de la época, postura que debia estar bastante generalizada, como
nos consta por la importante y original obra de Poma de Ayala. La fra-
casada rebelién de Tupac Amaru hubiera podido ser, dentro de los li-
mites de la época, el inicio de una Iglesia plenamente endoculturada
en la cultura incaica. Dentro de la misma clave podriamos agrupar otra

% A. GonzALez Dorapo, Las reducciones jesuiticas: un sistema de evangelizacion,
en La evangelizacién en el Paraguay, Asuncién 1979.
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serie de movimientos similares. Pero todos terminaron en la derrota,
cerrando un camino interesante y con perspectivas de futuro.

En el otro extremo del arco nos encontramos con el sincretismo
guarani-cristiano realizado por Oberd, desde la radical afirmacién de su
propia cultura y de su religién guarani. Ober4 es el promotor de una
rebelién contra los espaiioles en el afio 15797,

Obera significa una vuelta a la pureza de la religién guarani, pero
asimilando aquellos datos cristianos que podian ofrecer novedad y pres-
tigio a las creencias ancestrales. Asi, Oberd se autoproclamé hijo de
Dios, nacido de una virgen y encarnado para la liberacién de su pueblo.
A su esposa la reconocié como Nandesy, nuestra madre, nombre que el
catecismo utilizaba para designar a la Virgen Maria. A su hijo le con-
fiere el ser Papa, seglin cantaba Centenera en sus versos.

Obera significa un deslumbrante sincretismo shaménico con el ob-
jetivo de destruir todo lo que perteneciera al 4mbito hispano para sal-
var a su pueblo.

6. El cristianismo en las comunidades aborigenes actuales

Hablar del nivel de endoculturacién al que ha llegado el cristianismo
en las comunidades aborigenes actuales, después de un largo proceso de
evangelizacién, serfa francamente pretencioso, dada la variedad que
existe en el continente, donde se encuentran mas de seiscientas etnias.

Por este motivo me reduzco brevemente a las investigaciones que
ultimamente se han hecho sobre dos grupos y que ofrecen datos que
juzgo que son significativos y casi paradigméticos. El P. Manuel Marzal
ha hecho varias publicaciones sobre el sistema religioso andino %, y el
P. Luis Pacheco en 1985 editaba una importante aportacién sobre la re-
ligiosidad maya-kekchi?®. Se trata de dos investigaciones realizadas in-
dependientemente, en culturas bien diferenciadas, pero que se recono-
cen a si mismas como cristianas. Los resultados son extraordinariamen-
te coincidentes.

Segun el P. Marzal, «el sistema religioso andino que encontraron los
misioneros estaba formado, como todo sistema religioso, por un con-
junto de creencias, de rituales y de formas de organizacién peculiares,

7 B. MELIA, El guarani conquistado y reducido, Asuncién 1986, p. 31-41; A. Gow-
zALEZ DORADO, La evangelizacién colonial en el presente de la cultura paraguaya, en
El hombre paraguayo y su cultura, Asuncién 1986, p. 25-44.

% M. MARzAL, La cristalizacién de sistema religioso andino, en Iglesia y religiosidad
en América Latina, Bogotd 1977, p. 141-160.

» L. PacHEco, Religiosidad maya-kekchi alrededor del maiz, San José de Costa
Rica 1985.
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que suponian una determinada ética y que tenian una serie de implica-
ciones en la vida socio-politica del grupo. Tal sistema fue literalmente
barrido en una primera etapa misionera (cristianizacién intensiva, si-
glo xv1), pero luego reaparecié debajo de las formas religiosas cristianas,
dando lugar a una nueva campafia de cristianizacién («lucha contra las
idolatrias», primera mitad del xvir). Fruto de esas dos grandes cam-
pafias de «cristianizacién» fue un sistema religioso propio, con elemen-
tos cristianos e indigenas, que se fija o cristaliza en la segunda mitad
del siglo XVII y que permanece sin cambios fundamentales durante
mucho tiempo, porque el contexto social y eclesidstico en que vivia no
tuvo cambios fundamentales. Sélo en las tultimas décadas parece haber
cambios significativos, como consecuencia de cambios tanto socio-
politicos (urbanizacién creciente, industrializacién, expansién de la edu-
cacién formal, luchas politicas, etc.), como teolégico-pastorales; de todos
modos ahi estdn varios millones de indigenas andinos, que se expresan
en quechua o en aymara, que siguen fieles al sistema religioso colonial,
y ahi estdn muchos mas millones de personas de la religién de los An-
des que, por méis que ya sélo saben hablar castellano y que hace tiempo
dejaron el trabajo y el paisaje andinos, conservan, en su propio sub-
consciente religioso o en sectores de su organizacion social, un alma
religiosa andina».

No pretendo resumir el cuidadoso trabajo del P. Marzal. S6lo quiero

recogér dos datos que me parecen especialmente significativos para
nuestro objetivo.

Constata Marzal que «la organizacién religiosa andina actual esta
basada en un fuerte sentido de pertenencia del hombre andino a la
Iglesia del culto, mas que a la de los valores cristianos, sin que esto
quiera decir que su comportamiento religioso no tenga un verdadero
sentido ético (...). Frente al sacerdote, el hombre andino mantiene una
actitud respetuosa y distante, por considerarlo clave para su vida culti-
ca, pero por considerarlo también de otro mundo cultural y socio-
cultural. Adema4s, el sacerdote ha sido el principal enemigo del sistema
religioso andino y, ademas, no pocos de ellos realizaron una verdadera
explotacién del indigena (...). Como, por otra parte, durante la mayor
parte de la colonia no se ordend de sacerdotes a los indigenas, por
considerarlos poco maduros religiosamente hablando para recibir este
sacramento, esto aumentd la distancia del sacerdote frente al indigena,
pero al mismo tiempo aumentd la importancia del intermediario reli-
gioso (fiscal, catequista, mayordomo, etc.), que han sido las piezas claves
en el mantenimiento del sistema religioso andino y han contribuido,
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paradéjicamente, a hacer menos clerical y mas adulta a la Iglesia en
el mundo indigena».

Dentro de esta conciencia de pertenencia a la Iglesia y a través de
este original sistema de organizacién eclesial se manifiesta un universo
religioso en el que se combinan los datos y las formulaciones cristianas
con las ancestrales tradiciones religiosas prehispanicas. «Pero no se
trata de una simple yuxtaposicién de dos sistemas independientes, sino
que hay un sistema tunico, que es fundamentalmente cristiano.»

Un hecho similar es el que nos transmite Pacheco, conocedor de la
religiosidad maya-kekchi.

En curioso paralelismo con Marzal, este autor atestigua que «otra
buena cualidad de los kekchies es la de ser profundamente religiosos.
Es muy probable que esta cualidad la hayan heredado de sus antepa-
sados y haya sido reforzada con la predicacién del Evangelio. Su fe es
una fe profundamente cristiana, aunque todavia no falta la mezcla de
creencias autéctonas. Por nada del mundo dejarian de bautizar a sus
hijos».

Es significativa la oracién para antes de la comida que nos recoge
el autor: «Oh Sefior Jesucristo y sagrados Tzultakaes: Scfior ton Juan,
Sefior Xucaneb, Sefior Xucubyuc, Sefior Chicaak, Sefior Chicuk, Sefior
Raxquem, Sefior Volcén, Sefior Chixim, Sefior Caquipec, Sefior Xue,
Sefior Chajmaic, Sefior Semuy te pido que en la siembra nazca toda
nuestra semilla. Dadnos tu bendicién, dadnos tu milagro, porque esto
es lo que comemos todos los dias (...). Oh Dios, oye por favor mi pa-
labra. Tt nos das nuestra tortilla todos los dias.»

Nos encontramos de nuevo ante un tnico sistema religioso cris-
tiano, endoculturado en la cultura maya del maiz, donde las ancestrales
creencias conviven, jerdrquicamente organizadas con las cristianas.
Otra vez aparece la tradicional ausencia de sacerdotes propios, equili-
brada por la importancia de los responsables laicos, sin establecer una
oposicién frente a los parrocos y Obispos.

Buscando paralelismos, me atreveria a afirmar que la endocultura-
cién del mensaje y de la Iglesia se ha desarrollado hasta conseguir al-
canzar los niveles de un original catolicismo popular aborigen. Pero
mantiene una diferencia con el catolicismo popular criollo y mestizo.
Este mantiene una conexién con la Iglesia Jerarquica y oficial en una
conciencia de pertenencia a una misma cultura. En el catolicismo po-
pular aborigen también es clara y aceptada la dependencia con los
sacerdotes, pero tradicionalmente éstos han aparecido como pertene-
cientes a otra cultura diferente, que para los indigenas siempre sera la
cultura vencedora y dominante.
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V. INCULTURACION DE LA IGLESIA EN LAS CULTURAS
AFROAMERICANAS

Es tan grande la importancia de las comunidades afroamericanas
en el continente que sin ellas es imposible comprender el actual fe-
némeno cultural, que llamamos América Latina, ni el proceso de ges-
tacién que lo ha originado. No debemos olvidar que la migracién for-
zada de los africanos ha constituido uno de los mayores desplazamien-
tos de poblacién de todos los tiempos, y que ellos participaron activa-
mente en la construccién de la compleja realidad latinoamericana.
Ciertamente tenemos que repetir, aunque cargandola de otro significado,
la conocida frase del P. Antonio Vieira: «Sin Angola no hay Brasil», sin
las comunidades africanas no se hubiera originado la actual América
Latina.

Paralelamente a los inmigrantes europeos, pronto se distinguieron
los negros bozales de los negros criollos o nacidos en el territorio ame-
ricano, aunque, en este caso, los bozales no tenian otra alternativa que
la obligada criollizacién de sus descendientes. Hoy es evidente que los
afroamericanos son también América Latina.

1. El catolicismo y las actuales comunidades afroamericanas

Cuando analizamos las actuales comunidades afroamericanas con
relacién al catolicismo nos encontramos con diferencias muy mar-
cadas.

Probablemente para la mayor parte de estas comunidades se debe
aceptar la opinién de Msr. Enrique Bartolucci, Vicario Apostélico de
Esmeraldas (Ecuador): «Desde siglos los afroamericanos han recibido
el anuncio del Evangelio, y fundamentalmente se han adherido a él.
Sin duda, lo han acogido a su manera, en parte adaptdndose con since-
ridad a la nueva religién, y en parte adaptando la nueva religién a su
cultura»®. A continuacién el mismo Obispo hace una descripcién del
estilo de la vida de estas comunidades, que podria considerarse como
el més generalizado. En todas sus manifestaciones aparece muy similar
al del catolicismo popular mestizo, y mucho més diferenciado del cato-
licismo popular aborigen.

Pero junto a esta religiosidad claramente cristiana de muchas co-
munidades afroamericanas, surgen otras agrupaciones bien diferencia-

3 E. BAarroLuccl, Orientaciones pastorales para el trabajo con grupos afroameri-
canos, en Los grupos afroamericanos, Bogoté 1980, p. 215.
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das, entre las que sobresalen la santeria de Cuba, el vodou de Haiti, y
los cultos afro-brasileros como la macumba, el candomblé y la um-
banda.

No tenemos ahora oportunidad de hacer una presentacién de estas
variantes religiosas que, por otra parte, es facil encontrar en las publi-
caciones hechas por especialistas 3. Pero todos ellos estdn de acuerdo
en afirmar que se trata de religiones sincretistas, es decir, de religiones
originariamente africanas que, por diferentes razones, han asimilado
muchos datos e incluso han recibido importantes contribuciones del
cristianismo, sin abandono de su originalidad.

2. Los afroamericanos en el contexto de América Latina

Para comprender el desarrollo cultural e histérico de las comuni-
dades africanas en Ameérica Latina es necesario recordar los origenes
de su asentamiento en el continente y las condiciones en el que éste se
realizé. ,
~ Los esclavos negros llegaron a América acompafiando a los conquis-
tadores. Ya en 1500 Ovando lleva algunos esclavos negros residentes en
Sevilla, como se lo permitia su instruccién. En 1505, el Rey Catélico
aprueba el envio de otros 100. En 1510 llegan otros cincuenta destinados
al trabajo de las minas, por considerarlos como mas resistentes que los
indios. Progresivamente se fue incrementando la importancia de negros,
hasta que en 1553 Carlos V concede al banquero, D. Hernando de Ochoa,
el asentamiento de 23.000 de ellos. A partir de esta época el trafico se '
fue regularizando e incrementando en la América Espafiola. También
hacia 1530 se inicia el trafico de esclavos hacia el Brasil. Es dificil
calcular el nimero total de los africanos que se importaron. Para Brasil,
Beozzo calcula unos tres millones y medio de esclavos; para la América
Espafiola, Jorge Palacios habla de unos tres millones, sin tener en
cuenta el contrabando.

El motivo principal de este inhumano tréfico fue la crisis demogra-
fica indigena y su grave incidencia en la economia colonial.

Su categoria de esclavos les hizo seguir la ruta de los conquistadores,
manteniendo siempre una apretada cercania con ellos. Para la compren-
sién de ciertos problemas conviene distinguir claramente entre esclavo
negro como fuerza de trabajo y esclavo negro como compafiero ¥y auxi-
liar del conquistador. En la etapa continental de la conquista, el negro

31 Para una visién de conjunto véase el libro que acabamos de citar en la nota
anterior, en el que se recogen las ponencias tenidas en el encuentro de Cartagena de
1980, organizado por el CELAM.
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participé vigorosamente en las expediciones y en las llamadas empresas
de pacificacién, de tal manera que el aborigen también lo consideré
como invasor.

Tannenbaum nos hace caer en la cuenta de una parte de la realidad
a veces olvidada: «Muchas cosas contribuyeron a proporcionar al negro
un lugar especial en la comunidad americana. El hecho de que hubiera
venido con el conquistador, de que en cierta medida formara parte del
ejército conquistador, de que los blancos lo utilizaran como jefe y ca-
pataz de los indios en México, Venezuela y otros lugares, de que, en
contraposicién con el indio, hubiera aprendido el idioma de sus amos
y adoptado muchos de sus habitos y costumbres, todo ello se combiné
para identificarlo con la comunidad europea y volverlo parte de ella.
En todos los casos el negro participé junto a los blancos en las guerras
de éstos en términos de igualdad, y en algunas de ellas alcanzé el pres-
tigio de héroe nacional. Asi, en el Brasil, uno de los dos héroes naciona-
les, a partir de las primeras guerras coloniales contra los holandeses, es
Henrique Dias. También en el Brasil los negros se habian granjeado
reputacién por su valentia fisica y proezas militares cuando defendieron
con denuedo la Reptblica Negra de Palmarés (1650-1696), y fue necesario
un ejército de 6.000 hombres y muchos afios para destruirla. En las gue-
rras de la Independencia el negro fue un elemento importante, y en
Cuba los negros constituyeron la mayoria del ejército en su larga lucha
contra Espana» 32,

Los constantes e inhumanos abusos contra los esclavos son muy
conocidos. A causa de ellos eran muy elevados los indices de mortali-
dad, las fugas y las rebeliones, que eran castigadas sin piedad.

El negro se encontraba en una desconcertante situacién. Por una
parte, quedaba desenraizado de su tierra natal, traido y trasplantado
a un nuevo hébitat, integrado a la fuerza en una sociedad que no era la
suya, y en la que se encontraba en un estado de absoluta subordinacién
econémica y social. Llegaba a América con su cultura quebrantada, y en
ella eran destruidos su sistema de valores, su organizacién tribal, su
forma de vida familiar y sus patrones culturales.

Ante el acoso de esta nueva situacién, normalmente no le quedaban
méas que dos posibilidades: adaptarse a la cultura de los amos o man-
tener su identidad. En esta compleja dindmica surge el hombre afro-
americano.

32 F. TANNENBAUM, El negro en las Américas. Esclavo y ciudadano, Buenos Aires
1968, p. 88-89.

4
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3. La evangelizacién de las culturas afroamericanas

La evangelizaciéon de los afroamericanos hasta la época de la aboli-
cién de la esclavitud es uno de los capitulos mis complejos de su his-
toria. No podemos olvidar que se trata de una evangelizacion en la que
los evangelizadores pertenecian socialmente al estamento de los amos,
generalmente aceptaban la institucién de la esclavitud y con frecuencia
se beneficiaban de ella. Incluso algunos de ellos fueron promotores del
mantenimiento y promocién del trafico de esclavos por considerarlo
necesario para el desarrollo de la vida de las colonias. A esto hay que
afiadir que el negro que iba a ser evangelizado se le situaba en un
ambiente cargado de contradicciones entre el mensaje del Evangelio
y la realidad de la sociedad «cristiana» a la que quedaba cruelmente
sometido. Incluso, como ha subrayado Beozzo, durante mucho tiempo
no hubo un proyecto serio de evangelizacién de los esclavos, ni nada
que se pareciera al esfuerzo de los misioneros en la catequesis del
indio. Ciento cincuenta afios después que los primeros esclavos hubie-
ran llegado a Brasil, todavia no existia ningtin catecismo en la lengua
de las naciones africanas, siendo asi que se contaban por decenas los
catecismos en lenguas indigenas.

No obstante, estos condicionamientos negativos, el hecho es que hoy
nos encontramos con amplios sectores de la poblacién afroamericana
que se afirman sinceramente unidos al cristianismo, y con otros que se
han encuadrado en esquemas sincretistas mas o menos radicalizados,
pero sin crear una situacién de conflicto con las comunidades cristianas.
Son hechos que necesitan una explicacién.

A mi juicio, hay varios factores que pueden clarificar el hecho. Entre
ellos sobresalen la actitud de los misioneros que maés se sensibilizaron
a la problemética de los esclavos, la progresiva criollizacién de los ne-
gros y el descubrimiento de la dimensién salvifica del Evangelio en la
irreversible situacién en la que se encontraban.

A mitad del siglo XviI comienza a apuntarse una nueva conciencia
evangelizadora en los misioneros con relacién a los esclavos negros. Un
nucleo muy importante se encuentra en Cartagena de Indias.

Hacia 1603 llegan los jesuitas a Cartagena, entre los que se encontra-
ba el P. Alonso de Sandoval, que se dedica al apostolado de los negros,
utilizando las experiencias que habia tenido en Lima. En 1624 ha termi-
nado una voluminosa obra, De Aethiopum salute, que escandalizara a la
alegre y catdlica Europa, traficante en mercancias humanas. Esta divi-
dida en cuatro libros: después de disertar sobre los etiopes, naciones,
costumbres, ritos, sus desgracias, pasa a estudiar el modo de ayuda
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a los esclavos negros en los puertos de arribo, y termina exponiendo
la dedicacién de los jesuitas a este ministerio *,

Cuando se analiza el proyecto de Sandoval se advierte una aceptacién
fundamental del sistema esclavista, inspirado en el principio aristotélico
de que «el amo y el esclavo que por naturaleza merecen serlo tienen
intereses comunes y amistad reciproca». Parece que su gran objetivo
era mejorar el sistema de cristianizar a los negros, dados el formalismo
y superficialidad que se venia siguiendo, mas que el enfrentamiento con
el sistema. Dentro de esta linea se movié su discipulo San Pedro Claver,
que, no obstante su moderacién, tuvo que soportar toda clase de acusa-
ciones e incomprensiones, anotindose con frecuencia en los informes
enviados a Roma que su prudencia es nula.

Pero el nuevo camino abierto por Sandoval impulsd, desde su mo-
deracién, una creatividad catequética adaptada a los negros, una critica
del trato inhumano y abusivo que se daba a los esclavos, con olvido de
la débil legislacién establecida, e incluso un cuestionamiento radical del
sistema esclavista.

En este dltimo punto sobresalié su discipulo, el capuchino Fray
Francisco José de Jaca de Aragén, autor de un documento que tiene
como titulo «Resolucién sobre la libertad de los negros y sus origina-
rios en el estado pagano y después ya cristianos». Sus ideas le condu-
jeron al destierro de Cartagena. Su obra fue publicada en La Habana
en 1691. La fuerza de su pensamiento lo sitiia a la altura de Fray An-
tonio de Montesinos, de Fray Bartolomé de las Casas y de Fray Fran-
cisco de Vitoria. Fue violentamente rechazado por el Consejo de Indias,
que, frente a los irrefutables argumentos del fraile, argiifa con la nece-
sidad de la esclavitud negra en América, «pues sin ella toda Ameérica
vendria a la ruina» 3,

Pienso que es importante el clarificar el impacto que estas posturas
humanas y radicales tuvieron en las comunidades negras en orden a
descubrir la verdadera cara del Evangelio frente al escandalo cristiano,
en el que eran violentamente incorporados.

Por otra parte, como se viene advirtiendo ultimamente por historia-
dores y antropologos, era el cristianismo el que, con su radical funda-
mentacién de la igualdad y de la dignidad de la persona humana, ofrecia
en la nueva situacién, tanto a los aborigenes como a los esclavos, un

3 A. pE EcANA, Historia de la Iglesia en la América Espafiola, Madrid 1966,
p. 552-553.

¥ A. VALTIERRA, Resolucién sobre la libertad de los negros y sus originarios en
el estado de paganos y después ya cristianos, de Fr. Francisco José de Jaca de Aragén
(1681), en Los grupos afroamericanos, Bogotd 1980, p. 7-28.
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lugar de afirmacién de su propio valor, no obstante las injusticias que
estaban padeciendo, tan similares a la de Cristo crucificado. Mientras
los hombres los oprimian, los santos se iban transformando en sus pa-
tronos e intercesores.

4. Dos procesos de endoculturacion del cristianismo

Un factor de referencia indispensable para comprender la endocul-
turacién del cristianismo en las comunidades afroamericanas es la crio-
llizacién de éstas y el medio en el que se produjo.

La criollizacién no puede reducirse a un fenémeno geografico-biolé-
gico, sino que ha de interpretarse fundamentalmente como un aconteci-
miento cultural. El paisaje y el ambiente en el que nacen los hombres
provoca una ruptura progresiva con las generaciones de los inmigran-
tes. La experiencia, incluso idealizada, que éstos tuvieron de su tierra
y de su sociedad, para los hijos se reduce a narracién y leyenda, cada
vez mas difuminada para los nietos y biznietos. Las personas se sienten
enraizadas no sélo en su tronco familiar, sino también en la tierra y
en la sociedad en la que han nacido. Esto origina una serie de cambios
culturales profundos que tiene una expresién significativa cuando las
personas comienzan a designarse a si mismas con el nombre del pais
en el que han nacido, y no con el del pais de sus antepasados. Los
nuevos lazos afectivos originan espontaneamente una asimilacién mas
o menos selectiva del nuevo contexto ambiental,

Las comunidades afroamericanas tuvieron que criollizarse en un sis-
tema de esclavitud que, por una parte, los discriminaba frente a sus
amos, pero que, por otra, los identificaba con ellos frente a los abori-
genes. Por este motivo se encontraban mds cercanos al cristianismo que
a las religiones. amerindias. El cristianismo era la expresién religiosa
de los amos y de los vencedores, con la peculiaridad del impulso mi-
sionero que en ese momento le caracterizaba en el continente.

Estos hechos complejos, unidos a la accién catequizadora de los
misioneros, explica dos caminos de endoculturacién del cristianismo
en las comunidades afroamericanas: uno que ha conducido a una plena
incorporacién en la Iglesia; otro, expresién de una resistencia manteni-
da a través de los siglos, que originé los sincretismos con los que ac-
tualmente nos encontramos.

Esta persistencia de las religiones africanas ha:‘tenido especial re-
lieve en las zonas en las que se dio mayor concentracién de poblacién
negra, y en las que se promovieron las Cofradias para negros como ha
constatado Roger Bastide. Ademas, no podemos olvidar que a las comu-
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nidades criollizadas seguian accediendo nuevos esclavos procedentes de
Africa, algunos de ellos «umbandas» o jefes fetichistas, que actualiza-
ban la antigua religién y seguian ejerciendo sus funciones sacerdo-
tales.

Pero en cualquiera de las dos orientaciones que siguié la endocultu-
racién del cristianismo en estas comunidades, no podemos olvidar el
importante papel que jugé en el proceso el catolicismo popular de los
conquistadores, criollos y mestizos. Independientemente de la accién
que pudieran desarrollar los misioneros y catequistas, éste constituia
el generalizado ambiente religioso y la mas concreta expresién del cris-
tianismo al que quedaban inmediatamente incorporados los esclavos
negros. El catolicismo popular, lleno de colorido, de ritualidades y de
una cercana teologia popular, fue un importante catecismo fécil de com-
prender y asimilar, y de volver a expresar desde la originalidad de las
culturas africanas. Acentuando casos limites, sabemos que para los
candomblistas baianos de hoy, hay real identificacién entre Oxala y el
Sefior de Bonfim, entre Iemanja y Nuestra Sefiora de la Concepcién,
entre los orixas y los santos catélicos.

VI. LECCIONES DEL PASADO ANTE LAS PERSPECTIVAS DEL FUTURO

Al iniciar nuestras reflexiones dejdbamos establecido que América
Latina, después de quinientos afios, se encuentra abocada a enfrentar
el quehacer de una nueva sintesis cultural, lo que implica a nivel de
Iglesia emprender una Nueva Evangelizacién.

Nuestra mirada hacia el pasado tenia como finalidad el poder com-
prender mejor la situacién actual de la que partimos, y el poder capi-
talizar, de cara al futuro, las lecciones de la historia de la Evangeliza-
cién con sus aciertos y con sus errores. '

1. El andlisis del pasado histérico nos permite captar con mayor
precisién el complejo mosaico en el que queda conformado el catoli-
cismo latinoamericano.

Estrechamente conectados y relacionados entre si aparecen tres
grandes bloques culturales: el criollo-mestizo, el aborigen y el afroame-
ricano. Cada uno de ellos, desde el punto de vista de la evangelizacién,
ha partido de unos condicionamientos diferentes y ha seguido un pro-
ceso diversificado. '

Histéricamente el mas determinante de los tres ha sido y sigue sien-
do el catolicismo criollo-mestizo. Es un catolicismo que aparecié en el
continente por inmigracién de comunidades cristianas europeas, incor-
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poradas a un proyecto de conquista. Se trata de un catolicismo trasplan-
tado y que progresivamente se acriolla, al encontrarse con un ambiente
nuevo y al iniciar una historia propia, diferente de la de las metrépolis,
aunque con una fuerte dependencia de ellas, que a través de los siglos
se ha ido debilitando. Caracteristica de este catolicismo trasplantado
fue su dinamismo misionero y proselitista.

Las comunidades aborigenes se vieron invadidas, derrotadas y des-
pojadas de su independencia politica, permaneciendo en su tradicional
medio ecolégico, pero enfrentadas ante inevitables modificaciones de
su estilo cultural. La actividad misionera y los nuevos condicionamien-
tos ambientales las condujeron a muchas de ellas a una incorporacién
a la Iglesia, pero dentro de un esquema predominante de catolicismo
popular aborigen.

Las comunidades afroamericanas, violentamente arrancadas de su
entorno geografico y social, se encontraron trasplantadas en un ambien-
te extrafio y sometidas a un régimen esclavista que las situaba prefe-
rentemente en el sector de la cultura dominante. En esas condiciones
se acriollaron, también con la posibilidad de construir su propio catoli-
cismo popular.

2. Los factores que mds han ayudado a la endoculturacion de la
Iglesia, a mi juicio, han sido tres: el apoyo de la Iglesia a los justos
procesos liberadores impuestos por la historia de los pueblos, el cato-
licismo popular histérico y los esfuerzos de los misioneros por elaborar
una catequesis aculturada.

El primero de los factores es la compleja sintonia de la Iglesia con
la historia de las tres comunidades.

En efecto, no podemos olvidar que los conquistadores trasplantados
se sentian apoyados en su proyecto nada menos que por las bulas pon-
tificias «Inter caetera», que los constituian en misioneros oficiales de
la Santa Sede a través del Estado-Misionero. El proceso histérico pron-
to desembocé en el fendmeno del criollismo, con sus legitimas aspira-
ciones, fenémeno que alcanzé categoria y apoyo teoldgico principalmen-
te en los escritos de Fray Alonso de Veracruz, agustino y rector de la
Universidad de México. El desarrollo del criollismo condujo a las aspi-
raciones de independencia, que de nuevo se encontraron respaldadas
por las elaboraciones de los jesuitas expulsados en Italia, y posterior-
mente por Morelos y otros %,

Pero también las comunidades aborigenes se sintieron respaldadas
en su lucha por mantener sus legitimos derechos, desde la proclama

35 Historia de la Teologia en América Latina, Costa Rica 1985, p. 219-272.
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de Fray Antonio de Montesinos, que desencadené la elaboracién de uno
de los capitulos m4s importantes de la historia de la teologia en favor
del hombre y en nombre de la evangelizacién.

No falté tampoco este apoyo a las dolorosas reclamaciones del escla-
vizado mundo africano, sobresaliendo la obra del capuchino Fray Fran-
cisco José de Jaca.

Las enérgicas limitaciones que la época imponia principalmente a la
conjuncién de las aspiraciones aborigenes y negras con el dinamismo
del Evangelio, trataron de paliarse con el esfuerzo por establecer unas
condiciones de vida menos inhumanas dentro de la rudeza del sistema.
Motolinfa, Minaya, José de Acosta, Sandoval y el mismo Vieira son
exponentes preclaros de esta solidaridad de la Iglesia con los sectores
oprimidos.

En medio de tantos abusos y errores como se cometieron es curioso
que esta actitud tal vez minoritaria de la Iglesia, pero mantenida con
continuidad y constancia desde los primeros afios de la conquista, le
han conferido a la Iglesia en América Latina una autoridad moral y una
confianza que la constituyen en un ambito privilegiado para el didlogo
y el encuentro de los distintos grupos culturales coexistentes.

Considero como segundo factor, que facilité la endoculturacién de
la Iglesia, el catolicismo popular, que se hizo presente desde la llegada
de las primeras carabelas castellanas. Esta religiosidad, sobre un men-
saje puramente verbalizado, ofrecia una realidad visible, popular y re-
lativamente cercana a las expresiones populares de las religiones indi-
genas y africanas, tanto que los misioneros quedaban sorprendidos al
descubrir tantas coincidencias. En este tipo de religiosidad, aborigenes
y africanos encontraban la visualizacién de lo que se les predicaba, y un
ambiente que les permitia integrarse e integrarlo, manteniendo las raices
de sus ancestrales culturas y garantizando unos ciertos niveles de au-
tonomia. '

El tercer factor que determiné y promovié la endoculturacién de la
fe en todos los ambientes fue la orientacién marcada por los francis-
canos de la Nueva Espafia en la aculturacién del catecumenado y de la
catequesis, cuyo fruto mas importante fue sin duda la redaccién del
Nican mopohua a partir de la experiencia mistica del indio Juan Diego.

Desgraciadamente su inexperiencia y su rigida imagen sobre la Igle-
sia los condujo a fracasos que limitaron las posibilidades de un catecu-
menado plenamente aculturado, con repercusiones, faciles de compro-
bar, hasta en el mas evolucionado sistema de las reducciones, en las que
nunca se promovieron las vocaciones sacerdotales y religiosas de los
guaranies. Pero al menos los misioneros franciscanos dejaron estable-
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cida la necesidad de estudiar las culturas aborigenes, llegar al dominio
de sus lenguas y elaborar catecismos autéctonos. Serd la misma linea
que promovera el P. Sandoval para las comunidades afroamericanas
en Cartagena de Indias, y que se impulsard en Brasil principalmente
a partir del Sinodo de 1707 celebrado en Bahia.

3. También nos encontramos con otros factores que actuaron ne-
gativamente en orden a la endoculturacién del cristianismo principal-
mente en las comunidades aborigenes y afroamericanas.

Sobresale, en primer lugar, el modelo de cristiandad, modelo impe-
rial, con el que hace presencia la Iglesia en América, fortalecido con
el sistema del real patronato. Este hecho mostraba una estrecha co-
laboracién de la Iglesia con el poder politico, e imponia una evangeli-
zacion que coincidia geograficamente con la progresiva expansién del
reino cristiano. Ante los indigenas y esclavos negros aparecia alineada
con los conquistadores y con los sefiores, colaboradora con los poderes
politicos. Incluso su lucha por la justicia en favor de estos sectores
oprimidos la realizaba principalmente no a través de un apoyo directo
a los movimientos frecuentes de resistencia de aborigenes y negros, sino
promoviendo la constante revisién de las leyes impuestas por el con-
quistador, buscando férmulas que siempre suponian mutuas concesio-
nes después de haberse proclamado solemnemente grandes principios
que urgian en conciencia. Es significativo que en las mismas Relectiones
de Vitoria, tras exponer el gran cuadro de los derechos humanos y de
gentes, se termina desarrollando todos los titulos que pueden justificar
una guerra justa, y todas las inhumanidades que licitamente permite
una guerra justificada. Simultdneamente, los tedlogos seguian discutien-
do interminablemente los argumentos que apoyaban y los que se opo-
nian a la esclavitud, mientras continuaba el trafico africano, y se com-
praban o recibian esclavos por las didcesis y conventos.

Légicamente esta actitud generaba en muchas ocasiones un rechazo
frente a la evangelizacién, que a veces fue abierto y sangriento, y en
otros casos astuto;, mimetizando o asimilando miméticamente formas
cristianas, como cobertura para poder mantener las ancestrales creen-
cias. Aborigenes y africanos sabian el riesgo que corrian si eran descu-
biertos. A pesar de las dificultades, muchas de estas férmulas consiguie-
ron sobrevivir hasta nuestros dias, como lo comprobamos en las actua-
les religiones afroamericanas.

Aunque sin mayor trascendencia histérica, las mismas comunidades
criollas durante el periodo de la emancipacién encontraron dificultades
con Roma y con los Obispos juramentados con la Monarquia espaiiola,
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problema que no quedé definitivamente resuelto hasta 1831 por la
Sollicitudo ecclesiarum de Gregorio XVI.

Un segundo factor que frenaba la endoculturacidn, especificamente
en las comunidades aborigenes y afroamericanas, fue el acusado e in-
consciente etnocentrismo de los misioneros, que los condujo a una
demolicién de las culturas no europeas y a la promocién de un ambiguo
programa integracionista. Ademés de la natural resistencia que esta ac-
titud provocaba, dificulté y, en muchos casos, anulé la integracién de
aborigenes y negros en los cuadros sacerdotales y religiosos, quedando
marginados del acceso a las responsabilidades jerdrquicas superiores.
Esto origind unas extrafias relaciones de paternalismo entre las distin-
tas comunidades culturales de la Iglesia, que han dificultado la madu-
racién interna de las comunidades cristianas aborigenes y afroame-
ricanas.

Los dos factores, que acabamos de analizar, explican que en la prac-
tica el modelo criollo-mestizo de Iglesia apareciera como el modelo
latinoamericano, de tal manera que los otros quedan reducidos a mo-
delos menores e incluso provisionales mientras consiguen adaptarse al
modelo matriz. Esta orientacién hacia una transculturacién desvia la
atencidén y las fuerzas que tenian que emplearse en el crecimiento au-
téctono de la propia comunidad.

4. Las lecciones de la historia nos ayudan a iluminar el desafiante
camino que se abre hacia el futuro.

Las acertadas orientaciones de los que nos precedieron en la historia
de la evangelizacién latinoamericana explican el modelo eminentemente
popular en el que ha cristalizado nuestra Iglesia. La Iglesia latinoame-
ricana no es una Iglesia de reducidas comunidades o caracterizada por
la prevalencia de grupos elitistas. En ella sobresale el acusado sentido
de pertenencia que se da en las multitudes populares, que encuentran
la posibilidad de expresar constantemente su fe en la sencillez del ca-
tolicismo popular, y que saben que el Evangelio es promotor de la jus-
ticia y de la solidaridad con los pobres y los oprimidos, critico con los
hombres y sociedades opresoras, y con fuerza para impulsar la conver-
sién en medio de las dificultades y los errores de los cristianos.

Los errores del pasado nos invitan a las rectificaciones necesarias al
iniciar el periodo de la Nueva Evangelizacién. Siguiendo las orientacio-
nes de la declaracién Dignitatis humanae, la Iglesia de hoy, alejandose
definitivamente del modelo de cristiandad, ha de encontrar su lugar no
entre las instituciones de poder, sino en los sufrimientos y esperanzas
de su pueblo. Sin privilegiar determinadas culturas, como en nuestra
pasada historia, ha de hacerse aborigen con los aborigenes, afroameri-
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cana con los afroamericanos. Pero este pluriformismo eclesial no ha
de tener como finalidad el levantar murallas de separacién entre los
distintos pueblos. Es viabilizar el justo respeto que merece cada cultura
para promover una nueva solidaridad entre todos, que tenga como fun-
damento la comin fe en el Evangelio, y como proyecto la activa docili-
dad para integrarse en el don del Reino de Dios.

En este momento no podemos olvidarnos que América Latina, desde
su unidad fundamental y desde la pluralidad de sus culturas, marcha
hacia una nueva sintesis cultural tan inevitable, tan arriesgada y tan
cargada de esperanzas como la que se inicié en el siglo xv. En esta
nueva etapa la Iglesia debe jugar un importante papel, manteniendo su
fidelidad al Evangelio y al pueblo latinoamericano, y abierta con auda-
cia al futuro. Es el momento de renovar la entereza de Fray Antonio de
Montesinos y de actualizar el original camino abierto por la Virgen de
Guadalupe.



