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Hablar de teologia en América latina lleva a hablar de la teologia de la liberacion.
En ella se presenta, por primera vez en la historia de nuestro continente, una
reflexion propia y encarnada en la situacion de las personas y pueblos de América.
La realidad latinoamericana, reflexionada y profundizada a la luz de la fe en la
teologia de la liberacion, ha ofrecido reorientacion y ha rejuvenecido la tarea del
cristianismo y de la Iglesia.

¢Qué es la teologia de la liberacién? ;Cémo ha surgido y crecido? ¢ Cuéles son sus
aportes centrales? ;Por qué suscita controversia? Estos y otras preguntas similares es
lo que trataré de iluminar y responder en este trabajo. Para facilitar la exposicion y
lectura del mismo, voy a concentrarme en: la experiencia fundante de la teologia de
la liberacion; su método; y su desarrollo histérico que comprende los rasgos
centrales de la relectura de los grandes temas teoldgicos, las criticas, retos, y los
aportes centrales de la teologia de la liberacion.

I. TEOLOGIA DE LA LIBERACION: SU EXPERIENCIA FUNDANTE

¢ Cuél es la experiencia fundante de la Teologia de la Liberacion? ;Qué hechos
marcaron su surgimiento?

Como hecho que facilitd su surgimiento, aparece el Concilio Vaticano Il y su
Ilamado y puesta en préctica de abrirnos al mundo en el cual la Iglesia debe actuar
como Sacramento de Salvacion. El Vaticano Il derribé muros objetivos y subjetivos
que nos distanciaban y deformaban la realidad[1].

Y al contemplar la realidad en América Latina, el mundo de las mayorias y abrir los
ojos a ellas, nos encontramos cara a cara con la injusticia secular e institucionalizada
que somete a millones y millones de personas a inhumana pobreza. Tropezar a cada
paso con esa injusta pobreza sacudié profundamente los corazones cristianos bien
intencionados. Esta experiencia, aunque lejana en el tiempo, permitid acercarnos a la



de Moisés ante la situacion de sus hermanos israelitas en Egipto: jesa situacion de
esclavitud no podia ser la voluntad de Dios! Y desde la fe en el Dios de Israel
comprendid su mision.

El hecho brutal de la esclavitud y pobreza de las mayorias latinoamericanas
empujaron decisivamente a reflexionarlas a la luz de Dios de Jesucristo y
recomprender nuestra mision. Cémo anunciar y vivir la Buena Nueva del Reino
implicé el adquirir una nueva conciencia del ser y quehacer de la Iglesia.

¢ Cual es la experiencia e intuicion originales de las que brota la Teologia de la
liberacién? No fue otra que la experiencia cotidiana de la injusta pobreza en que son
obligados a vivir millones de hermanos latinoamericanos. Y en esta experiencia y
desde ella, la palabra contundente del Dios de Moisés y de Jesus: esta situacion
no es conforme a su voluntad, sino contraria a ella.

En esta experiencia fundante destacamos tres elementos importantes: los pobres, las
formas de la caridad cristiana hoy y la conversion.

1. Los pobres y la pobreza

La década de los setenta fue escenario de un continuo debate sobre quién es el pobre
y qué se entiende por pobreza evangélica[2]. En Medellin se habia destacado
proféticamente la injusticia en que vivian pueblos enteros:

“El Episcopado Latinoamericano no puede quedar indiferente ante las
tremendas injusticias sociales existentes en América Latina, que mantiene a la
mayoria de nuestros pueblos en una dolorosa pobreza cercana en muchisimos
casos a la inhumana miseria. Un sordo clamor brota de millones de hombres,
pidiendo a sus pastores una liberacion que no les llega de ninguna parte”[3]

Esta constatacion abrié el corazon de muchos a la causa de los pobres, ademas de
provocar el enriquecimiento de la fe desde la perspectiva de los oprimidos de la
tierra. Pero también suscitd una reaccién de desconfianza y aln de rechazo. Es mas,
se formo un clima de confusion y oscuridad que intentd nuevamente ocultar la
realidad.

Hacia el final de los afios setenta todavia era frecuente escuchar que los pobres
estaban en esa situacion por ser flojos y viciosos; o que los ricos materialmente eran
muy pobres en valores espirituales. Semejantes frases, al generalizar el mal y no
distinguir causa y efecto, pretendian mantener, al menos, la conformidad ante las
tremendas injusticias sociales.

Sin embargo, la experiencia del dolor secular de los campesinos, de los indigenas y
de los negros, que toma nuevas formas en la barriadas y campos latinoamericanos y
cuyo clamor, si en momentos aparecio sordo, se fue haciendo cada dia mas claro y
fuerte (Puebla 89), siguié empujado la reflexion de la teologia de la liberacion. La
Conferencia episcopal de Puebla, tuvo la paciencia de volver a describir quién es el



pobre y que el motivo de su situacion no es casualidad, sino casual:

Comprobamos, pues, como el mas devastador y humillante flagelo, la situacion de
inhumana pobreza en que viven millones de latinoamericanos expresada por
ejemplo, en mortalidad infantil, falta de vivienda adecuada, problemas de salud,
salarios de hambre, desempleo y subempleo, desnutricidn, inestabilidad laboral,
migraciones masivas, forzadas y desamparadas, etc.

Al analizar més a fondo tal situacién, descubrimos que esta pobreza no es una etapa
casual, sino el producto de situaciones y estructuras econdémicas, sociales y politicas,
aunque haya también otras causas de la miseria:

“Al analizar mas a fondo tal situacién, descubrimos que esta pobreza no es una
etapa casual, sino el producto de situaciones y estructruas econdémicas,
sociales y politicas, aunque haya también otras causas de la miseria”[4].

Esta situacion de las grandes masas de nuestros pueblos, que proviene, en buena
parte del sistema social que padecemos (Puebla 92 y 311-313), no es la Voluntad de
Dios. Esta experiencia fundante, que va a reorientar a construir la fraternidad, es
retomada en la conferencia de Puebla y expresada con claridad profeética:

“Vemos, a la luz de la fe, como un escandalo y una contradiccion con el ser
cristiano, la creciente brecha entre ricos y pobres... Esto es contrario al plan
del creador y al honor que se le debe. En esta angustia y dolor, la Iglesia
discierne una situacion de pecado social, gravedad tanto mayor por darse en
paises que se Ilaman catdlicos”[5].

Pocas lineas mas adelante, los obispos afirman como en los rostros de los nifios
pobres, indigenas, campesinos marginados, ancianos, etc., debemos reconocer los
rasgos sufrientes de Cristo (Puebla 31-39). La experiencia concreta y golpeante del
dolor de los pobres nos abre a la experiencia de quien esta presente en ellos: el Sefior
Jests (Mt 25, 31-46).

Hablar sobre Dios es hacer teologia. En la experiencia fundante de la teologia de la
liberacion se ha redescubierto que hablar de los pobres es hablar de Cristo, es hablar
de Dios: “lo que hiciste a ellos, a Mi me lo hiciste” (Mt 25, 40). Pero hablar hoy de
los pobres es hablar de los hombres explotados del Tercer Mundo, es hablar de las
mayorias latinoamericanas. En la solidaridad de Dios en Cristo con los
empobrecidos de la Tierra se encierra el misterio del hombre. Cristo se encuentra 'y
revela en los pequefios y olvidados a los ojos de los mundanos (Mt 11, 25-27).

El tema central de nuestras vidas y de toda espiritualidad -coémo encontrarse con
Dios, donde se le ama, conoce y comulga con él- conduce al corazon mismo del
evangelio: amar a Dios y al préjimo. Pero este tema adquiere realidad cuando se
plantea desde los pobres: ¢qué significa amar a Dios y al projimo hoy en América
Latina?



2. Amar a Dios y al pr6jimo hoy en América Latina

Este segundo elemento central entra en la experiencia fundante que dio origen a la
Teologia de la Liberacion hace facilmente y comprensible el porqué de su impacto
en la conciencia cristiana latinoamericana.

Ahora bien, cuando viviamos de espaldas a las grandes mayorias empobrecidas,
¢.como las ibamos a amar? A lo sumo se hacia con ellas ciertas donaciones de
caridad, en forma paternalista y asistencial.

Abrir los 0jos y el corazon hacia los pobres permitié descubrir su situacion y vivir la
experiencia de ser evangelizados por ellos. La parabola de Epulén y Lazaro se hizo
nitida. El rico se encerr6 en sus cosas Yy se olvidd de su hermano (Lc 16, 19-31; Gén
4,9). El rico Epulon no salié de su camino, no entré en el camino del necesitado y
no conocié a Dios. EI mismo mensaje central aparece en la parabola del samaritano,
la cual comienza con la cuestion sobre el mandamiento central (Lc 10, 25-37). El
préjimo no es primordialmente el pariente cercano, el circulo de amistades, sino el
otro que esta tirado sufriente al lado del camino, ese desconocido y diferente que
precisa de mi ayuda y solidaridad.

Projimo no es aquel que yo encuentro en mi camino, sino aquel en cuyo camino el
amor me empuja a situarme. Aquel a quien yo me acerco y busco activamente
movido por los mismos sentimientos que tuvo Cristo Jesus[6].

El Sefior Jesus y los fariseos conocian el decalogo y las prescripciones de la torah.
Sabian que el primer mandamiento y principal es el amor a Dios y al préjimo. Es
mas, ambos lo predicaban y lo tenian como piedra capital de su doctrina. ¢Porqué el
enfrentamiento con esos hombres religiosos si coincidian en lo esencial del
mensaje? El meollo del asunto esta en qué experiencia se tiene de y qué contenido se
le dé al projimo y consiguientemente. Los fariseos afirmaban querer a Dios y al
préjimo: y crucificaron a Jesus. Y por ello no es de sorprender la campafia
orquestada en el hoy contra la pastoral y la teologia de la liberacion.

Hoy en América Latina se relee la Escritura, en la teologia de la liberacion, desde el
pobre, desde la clase explotada con la que se hizo solidario Cristo. Y de ahi surge la
pregunta: ;qué exigencias entrafia hoy el amor al projimo? Esto no es un tema mas
en la teologia de la liberacion. Es su corazon. Es la vida, es la sangre que anima la
experiencia e intuicion original y la existencia de los grupos cristianos en la praxis
de la liberacion. Amar a Dios y al projimo significa salir de mi camino, entrar al
camino del oprimido, del golpeado por la injusticia y comprometerme con su causa.

Ciertamente, lo anterior lleva a menudo riesgo de la misma vida, como nos anuncié
Jesus, el Buen Pastor[7]. Pero ese hacernos hermanos desde los pobres y no sélo
sabernos hermanos y quedarnos en palabras, es lo que lleva a construir sobre roca
(Mt 7, 21-27). El compromiso con el pobre permite superar el reduccionismo de
considerar el amor al préjimo como el amar s6lo su alma y a todo tipo de
espiritualizaciones deformantes. Lo mismo se diga de la reduccion del amor al
préjimo, entendiendo éste como la propia familia o grupo cerrado que nos rodea. El
amor al projimo pobre abre a la universalidad, al reconocimiento que todos somos



hijos de un mismo Padre.

La universalidad del amor al projimo adquiere peso de la verdad, cuando tiene,
como preocupacion prioritaria, amar a aquellos hermanos que los poderosos de este
mundo desprecian y denigran: los indigenas, los analfabetos, los marginados, los
negros (Mt 5, 46). El sentido y significado de este elemento de la experiencia
fundante de la teologia de la liberacion fue también recogido y expresado por el
sinodo regional de Puebla, atento a la voz del Espiritu que clama desde el pueblo
pobre:

“El amor a Dios, que nos dignifica radicalmente, se vuelve por necesidad
comunién de amor con los deméas hombres y participacion fraterna; para
nosotros, hoy, debe volverse principalmente obra de justicia para los
oprimidos, esfuerzo de liberacion para quienes mas lo necesitan. En efecto, no
puedes amar a Dios a quien no ves, si no amas al hermano que si ves; por ello,
el que dice que ama a Dios y desprecia al hermano es un mentiroso (1 Jn 4,
20)... El Evangelio nos debe ensefiar que, ante las realidades que vivimos, no
se puede hoy en América Latina amar de veras al hermano y por lo tanto a
Dios, sin comprometerse a nivel personal y en muchos casos, incluso, a nivel
de estructuras, con el servicio y la promocion de los grupos humanos y de los
estratos sociales mas desposeidos y humillados, con todas las consecuencias
que se siguen en el plano de esas realidades temporales” (DP, 327)[8].

Cristo vivio el amor eficazmente. Con eficacia profética, con eficacia de cruz. Amar
como Cristo conlleva hoy también tomar la cruz y seguirlo. No oculté el Sefior que
su seguimiento, dolorosamente, traeria escisiones aun de padres contra hijos, de
amigo que traiciona al propio amigo, del discipulo que entrega al maestro. La mision
hoy de crear una sociedad fraternal, amar en la historia, implica una dimension
politica; una caridad, al modo de Jesus, subversiva del desorden social, de la
injusticia institucionalizada.

El amor evangélico lleva a la unidad, que tiene su modelo en la unidad misma de la
Santisima Trinidad (Jn 17, 21). Ahora bien, la unidad de los seres humanos no se
logra sino superando las contradicciones en que histéricamente nos encontramos
situados, pues las tinieblas se oponen a la luz: (Jn 1, 11).

Hoy, la sangre de Dios en el pobre sigue redimiendo. Sangre derramada del
oprimido en su esfuerzo contra el opresor para que deje de serlo. Sangre sin odio,
pero con Mision. El color de la sangre de Cristo, el amor, se recoge en la teologia de
la liberacion. El calor humano del amor, también sus rasgos afectivos, se resitian
evangélicamente al vivirse desde el pobre y su causa.

El mandamiento y modo de amar a Dios y al projimo por Jesus de Nazareth
sorprendid a muchos entendidos de su época. Y todavia hoy nos sorprende su estilo
de amar y construir la unidad desde los pobres, y sus consecuencias. jQué
contradiccion! Amar, esforzarse por construir la fraternidad, acarrea persecucion y
muerte. No hay mayor amor, que el que entrega la vida por su amigo(Jn 15, 20).
Pero esta lucha y dolor tiene la certeza del triunfo (Jn 16, 33).



3. El pobre y la conversion cristiana

En nuestra historia, la comunién con el préjimo pasa necesariamente por el amor a
los “lazaros” actuales (Lc 16, 19-31). Amar al projimo se hace verdad cuando
amamos a los empobrecidos de la tierra. La conversion, etimolégicamente, significa
el retomar el camino. La conversion cristiana es retomar el camino del amor al
préjimo, al modo de Jesus: sintonizar el corazén con él, llorar con su dolor, alegrarse
CON Sus gozos.

El impulso del Espiritu no termina al descubrir al herido al lado del camino, sino en
el comprometerse con él: entrar eficazmente en su camino, comprometerse en su
liberacion. Este elemento de la experiencia fundante permitié comprender y
profundizar la metanoia, la conversion cristiana a la cual todos somos llamados.

Convertirme a Cristo significa hacerme hermano con el pobre. Cuando aquel
muchacho rico, bien formado y cumplidor de los mandamientos, pregunté a Jesus
sobre lo que tenia que hacer para ganar la vida eterna, recibio una respuesta clara 'y
amorosa del maestro, pues se habia ganado su afecto con su sinceridad: “comparte
tus bienes con los pobres y entonces sigueme” (Mc 10, 21). Aquel joven fue
sorprendido de lleno. Esa respuesta no se la habian ensefiado sus profesores. Le
habian ensefiado, y cumplia, las normas morales de no robar, respetar a la mujer del
préjimo, no emborracharse, etc. Pero hacerse pobre con los pobres para vivir la
fraternidad, eso se les habia pasado por alto. Lo mismo ocurrié con Nicodemo.

El anuncio del Sefior: “El Reino de Dios se ha aproximado”(Mt 1, 15), encerraba un
compromiso muy concreto: vende tus bienes, hazte hermano con el pobre y tendras
un tesoro en el Reino de los cielos. Desde la experiencia del caminar con los
empobrecidos de nuestras ciudades periféricas, o en las zonas rurales se ha
iluminado y recogido en la teologia de la liberacion lo nuclear de la conversion
cristiana. Hemos comprendido en su amplia dimensién lo que significa la pobreza
evangélica.

Todos somos llamados a la opcion por los pobres, a vivir la pobreza evangélica. La
division entre ricos y pobres es un pecado. Esta division no es querida por Dios. Hay
que denunciarla y superarla. Jesus y sus discipulos ofrecieron un modelo de vida
proclamado como bienaventuranza (Puebla 1148). Los religiosos son llamados a
vivir en radicalidad dicha pobreza, pero éste es patrimonio de todo el pueblo de
Dios. Sin compartir los bienes, la fraternidad queda en simples y estériles buenos
deseos. El que comparte los bienes entra en el Reino de los cielos (Mt 25, 31-46). La
pobreza evangélica no es un nihilismo, ni escuela de ascetismo. La pobreza
evangélica, que implica el amor al préjimo como vimos, es la roca donde se
construye la hermandad. Esto no es algo utdpico o lejano, sino tarea y empefio diario
de un gran multitud de seguidores de Jesus.

La Iglesia se alegra de ver en muchos de sus hijos, sobre todo de la clase media méas
modesta, la vivencia concreta de esta pobreza evangélica:

“La Iglesia se alegra de ver en muchos de sus hijos, sobre todo de la clase



media mas modesta, la vivencia concreta de esta pobreza cristiana” (Puebla,
1151).

Este compartir los bienes libera el corazon para vivir la mision: “anunciar a los
pobres el Evangelio...proclamar que ha llegado el afio del Sefior” (Lc 4, 18-19).
Convertirse es liberarse de todo lo que nos ata para construir y vivir la fraternidad
desde los pequefios.

Cuando los apo6stoles narraron a Jests como las gentes sencillas estaban recibiendo
el mensaje del reino, que somos hermanos hijos de un mismo Padre, su corazon se
Ilend de alegria y bendijo a su Padre que esto revelaba y era recibido por los
sencillos y humildes (Mt 11, 25-27). De esa misma frecuencia participan nuestros
obispos al comprender el llamado e invitacién a la conversion a la fraternidad de la
opcidn por los pobres y su liberacion:

Por desgracia, algunos desvirtuaron el espiritu de Medellin, otros lo desconocieron y
aun fueron hostiles a su evangélico llamado. Sin embargo, se reafirmé en Puebla la
necesidad de conversion de toda la Iglesia para una opcion preferencial por los
pobres, con miras a su liberacién integral[9].

La renovada esperanza en la fuerza del Espiritu no oculta que la situacion de
injusticia se sigue agravando: “la inmensa mayoria de nuestros hermanos siguen
viviendo en situacién de pobreza y aun de miseria que se ha agravado”(Pue, 1135).

Esta realidad urge todavia con mayor impulso a una solidaridad profética con
nuestros hermanos empobrecidos. Solidaridad profética que pasa necesariamente por
la conversion permanente al siervo de Yahvé: “No todos en la Iglesia de América
Latina nos hemos comprometido suficientemente con los pobres... su servicio exige,
en efecto, una conversion y purificacion constantes, en todos los cristianos, para el
logro de una identificacion cada dia mas plena con Cristo pobre y con los pobres”
Puebla 1140).

Asi pues, la conversion evangeélica no es algo puramente sentimental, o el cumplir
los diez mandamientos del decélogo, sino hacerse eficazmente hermano con el pobre
y desde ahi vivir la fraternidad universal. Esta experiencia vivida por muchos
cristianos comprometidos con el pobre y su liberacion constituye el tercer elemento
del nucleo de la experiencia fundante de la brota la reflexion teologica
latinoamericana.

Il. PRAXIS DE LIBERACION Y METODO TEOLOGICO

Ya el Vaticano Il, en la introduccion a la Gaudium et Spes (GS 1, 11), apunto hacia
una teologia que partiera de la palabra viva de la realidad de nuestros pueblos y que
la reflexionara criticamente a la luz de la fe. Fue una rica intuicion al final del
Concilio. Su profundizacion y expresion metodoldgica se realizara en la teologia



latinoamericana.

Antes del Vaticano 11, el saber teologico aparecia reservado a quienes se preparaban
al sacerdocio ministerial y a unos pocos mas. El saber y método teolégico, que se
polarizaron en y se redujeron casi exclusivamente a los seminarios, habia influido
fuertemente en nuestro modo de considerar y entender la fe.

1. Saber racional y método teol6gico académico

El método teoldgico de san Anselmo encontrd en Tomas de Aquino un artifice
genial. El instrumental cientifico con el cual conté en su época fue el filosofico: Su
riqueza y limitacion. Fue un te6logo revolucionario en su momento.

Lonergan, en su estudio sobre el método teoldgico, analiza cobmo con la superacion
del saber, a través del aporte de las ciencias naturales y humanas, la filosofia pierde
y gana en cuanto racionalidad con respecto a la teologia. Pierde la exclusividad de la
racionalidad, asi como el derecho a tener palabra en el terreno de la ciencias. Gana
en el situarse debidamente como teoria del conocimiento, epistemologia y
ontologia[10].

Ahora bien, la teologia después de Trento fue paulatina y fuertemente influenciadas
por el magisterio, comenz6 a reducirse a disciplina auxiliar del magisterio, de modo
que su funcion seria exponer y explicar las verdades definidas y denunciar y
desmontar las doctrinas falsas[11]. La reduccion de la teologia como saber racional
a una teologia escolar constituy6 un serio empobrecimiento.

Lo anterior no quiere decir que no sea un valor y se requiera en el quehacer
teoldgico el esfuerzo académico por profundizar el sentido de nuestra fe. Pero,
¢desde qué perspectiva, en qué contexto se verifica dicha reflexion? Pretender
comparar la reflexion teoldgica con un servicio aséptico en el sistema social, viene a
situarla en la realidad al servicio de los grandes poderes econémico y politicos del
sistema capitalista liberal. La reflexion teoldgica es objetiva e intencionada. Tiene
que estar al servicio de la accion liberadora del pobre hacia la fraternidad.

2. “Optatam totius” y método teoldgico en el Vaticano 1

La reduccién de la teologia y su método a exponer verdades definidas y refutar
errores, asi como reducir el servicio teolégico a su @ambito académico, fueron
ampliamente superados y enriquecidos por el Vaticano 1.

Al subrayar que la Iglesia es el Pueblo de Dios en la historia y que todos somos
Illamados a la santidad por el Espiritu que recibimos en el bautismo y confirmacién,
se recupera el sentido del pueblo portador del evangelio. Un pueblo que puede y
debe comunicar el mensaje salvifico recibido. Un pueblo evangelizador, que, por lo
tanto, tiene como una de sus funciones hacer teologia.



“Fdérmese con especial diligencia en el estudio de la Sagrada Escritura, la cual debe
ser como el alma de toda la teologia” (OT 16). Esta frase condensa como el Concilio
recupera la Biblia en el quehacer teoldgico. La Biblia, como norma gue no se
subordina a ningun otra norma, sera criterio permanente que ilumine el caminar
eclesial. EI quehacer teologico se enriquece al no quedar reducido a repetir verdades,
sino a investigar e iluminar la vida eclesial con la sagrada Escritura. Y esta tarea se
amplia con la luz de los Padres de la Iglesia de Oriente y de Occidente.

El estudio de los dogmas se enriquece, contextla y equilibra. EI método que ofrece
el Vaticano Il para el quehacer teoldgico recupera el sentido historico, el sentido de
proceso de un Pueblo cuya vocacion es ser sacramento de salvacion, y que tiene
como instrumento y luz privilegiada la Escritura.

Ahora bien, ;cual es la perspectiva cristiana para hacer teologia? ¢Desde qué
compromisos fundamentales? El Vaticano Il ya no explicit6 estos temas: se quedo a
la puerta, invité a ello (GS, 4).

3. La teologia como reflexion critica sobre la praxis de liberacion

El valor de lo humano, de la historia, de nuestras culturas, de nuestra materialidad,
fue recuperado por el Concilio al afirmar que “El Hijo de Dios con su encarnacién
se ha unido, en cierto modo, con todo hombre”(GS 22). Y poco después en el mismo
numero, lo subrayaba al expresar: “Cristo murié por todos, y la vocacion suprema
del hombre, en realidad es una sola, es decir, divina”. Con ello se supera al
maniqueismos de considerar lo material y lo espiritual, o dicho bajo obra
perspectiva, lo natural y lo sobrenatural, como dos realidades distintas y aun a voces
opuestas, en las cuales lo temporal y lo natural no tienen peso salvifico y por ello
carecen de valor cristiano.

Al volver a retomar el hecho de la encarnacion del Verbo y sus consecuencias
respecto a todo lo humano, ilumina la verdad de aquella afirmacién de Rahner: “toda
verdadera teologia es antropologia; y toda verdadera antropologia es teologia”[12],
que bien expresa los alcances de la encarnacion. No va por un lado la historia
profana y por otro la historia sagrada. S6lo hay una historia y vocacion: la divina.

Ahora bien, en nuestra realidad latinoamericana la escandalosa brecha entre ricos y
pobres empujé a descubrir el rostro sufriente de Cristo en los pobres y situar
correctamente la perspectiva teoldgica. La teologia no es la palabra primera. Es acto
segundo. La palabra primera esté en la vida del pueblo, cuya fe opera por la caridad.
Y en este pueblo, Cristo se revela privilegiadamente en los pobres. Por ello el Papa
Juan Pablo 11, en su reunion con los marginados de Guadalajara, les dijo: “son
ustedes los predilectos de Dios”[13]. La reflexion teoldgica deberé estar atenta a la
situacion de los pobres, recoger sus anhelos, profundizarlos a la luz de la fe y
devolverlos al pueblo. Este proceso refleja el por qué vivimos el quehacer teoldgico
como palabra segunda. La funcidn y servicio de la teologia como reflexion critica
del acontecer humano y eclesial resume el sentido y aporte del método teol6gico
latinoamericano[14]. Esta reflexién teoldgica, como palabra segunda, se hace desde



el pobre y su liberacion.

El camino teoldgico de san Anselmo se debe comprender sélo desde el camino de
Cristo: nacio, vivid y murio por la liberacién de los pobres y la consiguiente
construccion del reino de los hermanos (1 Jn 4, 7-8). Pascal retoma el tema al
expresar que “existen verdades que solo el corazdn las puede comprender”. Un ateo
disertara y podra escribir sobre Cristo con muchos conocimientos sociales
cientificos, pero no sera un te6logo cristiano y biblico como los escritores de la
sagrada Escritura, modelos y paradigma del quehacer teoldgico. El tedlogo es un
creyente. Por ello su reflexion brota y se hace de la compasién por el pobre
crucificado y la pasion por la buena noticia de Jesucristo.

La Revelacion plena de Dios en la historia se dio en Jesucristo. Se manifesté en los
pobres. Ese contexto, desde entonces, se hace el lugar privilegiado para conocer y
recoger la experiencia del Dios de Jesus. Por ello, el lugar teoldgico privilegiado es
el pobre y su causa de liberacion. La pregunta sobre cual es la perspectiva 'y
compromisos fundamentales para hacer teologia recibe, en la teologia de la
liberacion y su método, clara respuesta: los pobres y su causa. El clima, el contexto,
la perspectiva para teologizar al modo de Cristo son los pobres. En su vida se
expresa privilegiadamente el Espiritu, son la palabra primera que nos invita a la
fidelidad. La riqueza teoldgica y apertura del Concilio encontraron nuevo impulso al
ser aplicados en América Latina. De acuerdo a la dindmica conciliar, el método
teoldgico fue enriquecido en la teologia de la liberacion fundamentalmente con:

- el pobre como lugar teoldgico privilegiado de manifestacion de Dios;

- la perspectiva del pobre y su liberacion como dptica desde la que leer los
acontecimientos y releer la historia;

- el servicio de la teologia como palabra segunda, como reflexion critica del accionar
humano y eclesial.

Con esta riqueza, con estos 0jos nuevos se ve y retoma el saber biblico, la tradicion,
el dogma y magisterio, el servicio y sistematizaciones teoldgicas pasadas y
presentes. Los aportes y necesidad del exegeta y trabajo teoldgico académico se
aprecian, enriquecen y sitian correctamente. Se supera el reducir la teologia a las
universidades, al leer libros. Esto es Util y necesario en la reflexion teoldgica. Pero
también el pueblo es tedlogo. En él se expresa la voz de Dios. El pueblo también
hace teologia en sus cantos, en sus oraciones, en sus reflexiones vertidas en su
lenguaje popular.

El método teoldgico conciliar y su clave hermenéutica se ven enriquecidos y
resituados al colocar a los pobres y su causa como lugar teoldgico privilegiado y
desde cuya perspectiva se asumen los diversos temas teologicos fundamentales. En
particular destaca la relectura biblica que se condensa en la expresion: “los pobres
me ensefiaron a leer y comprender el Evangelio”[15]. En el compromiso con el
pobre y el dinamismo historico-biblico, la teologia de la liberacién aprovecha el
material y lenguaje de las ciencias humanas y entre ellas destacan las sociales. Estas
ciencias ofrecen valiosos acercamiento y explicaciones sobre los fendmenos sociales



de hoy.

La validez de este esfuerzo en la vida eclesial y la necesidad del mismo son
destacadas por el sinodo de Puebla:

“Reconocemos los esfuerzos realizados por muchos cristianos de América
latina para profundizar en la fe e iluminar con la palabra de Dios las
situaciones particularmente conflictivas de nuestros pueblos. Alentamos a
todos los cristianos a seguir prestando este servicio evangelizador y a discernir
sus criterios de reflexion y de investigacion”[16].

I1l. GESTACION, GENESIS, CRECIMIENTO Y CONSOLIDACION DE UNA
REFLEXION TEOLOGICA LATINAOMERICANA

En los siguientes parrafos presentaré los periodos importantes en el proceso de
formacion de la teologia de la liberacidn. Aparecen cuatro claramente: gestacion,
génesis, crecimiento y consolidacion.

1. Gestacion (1962-1968). El hito histérico del Sinodo regional de Medellin.

Las venas abiertas de América latina fueron la matriz donde se elabor¢ la teoria de
la dependencia que se concentrd en mostrar las causas profundas del
empobrecimiento de las mayorias de nuestros pueblos. Segun esa teoria sélo se
podré superar dicha situacion injusta rompiendo con el sistema capitalista imperante.
En los circulos intelectuales y universitarios dichos estudios causaron profunda
impresion. Nuestra situacion de explotacion no era casual, sino causal[17].

Juan XXIII inaugur6 el concilio Vaticano Il en 1962 para poner al dia a la Iglesia'y
su mision. En aquel entonces los episcopados latinoamericanos, por su escasa
participacion en el Concilio, fueron denominados la Iglesia del silencio. Las
preocupaciones y problematica de los grupos europeos dominaron la temética. Pero
el Concilio abria puertas y ventanas para que las regiones e iglesias locales se
preguntaran sobre codmo evangelizar desde su propia situacion.

Los tedlogos en América latina, hasta el Vaticano 11, habian hecho aportes muy
escasos a la Iglesia universal. La fuerza y riqueza del empuje misionero en nuestros
pueblos contrastaba con la exigua produccion teoldgica. Sin embargo, la
oportunidad de reunirse que el Concilio ofrecio a los obispos latinoamericanos y
algunos tedlogos, y el clima eclesial de apertura, basqueda y creatividad teologica,
facilito el que algunos de ellos se reunieran y empezaran a reflexionar a la luz de la
fe, desde la originalidad de nuestra situacion y cultura[18].



Pablo VI recibio gustoso la propuesta de monsefior Larrain, portavoz del
episcopado, de reunir la segunda Conferencia general del Episcopado en el afio 1968
en Medellin. Los afios de 1966 a 1968 supusieron una eclosion impresionante de
reuniones, declaraciones, documentos, ya sea a nivel nacional o regional, de
diversos grupos cristianos situados en los diferentes estratos del pueblo de Dios.
Contrastaba esta vitalidad y efervescencia con la anterior de una “Iglesia del
silencio”. La raiz de este hecho fue que, al abrir 0jos y ventanas a la realidad
circundante, ésta penetro en la Iglesia con toda su vitalidad.

La problemética que aflora en dichos documentos muestra la influencia de los
cristianos que ya estaban comprometidos con los cambios sociales. El hecho de la
explotacion de las masas populares saltaba a la vista en los cinturones de miseria
urbanos, en los campesinos a los que merodeaba continuamente la miseria. Estas
experiencia y los estudios sociales sobre el por qué de esta situacion de dependencia
se difundieron y sacudieron la conciencia cristiana de muchos buenos pastores. Una
nueva conciencia eclesial empez6 a tomar forma a partir del modo nuevo de vivir la
fe de aquellos que estaban comprometidos con los pobres y su liberacion[19].

El Sinodo regional de Medellin es un hito que parte la historia de la Iglesia
latinoamericana en este siglo. De una Iglesia dependiente de Europa para su
reflexion teoldgica y su pastoral, se pasa a una Iglesia con temas y elaboraciones
propias, aungue sea en forma incipiente.

En la variedad de asuntos tratados en Medellin, no desaparecen ni quedan opacados
estas realidades y temas centrales. La preparacion de la Conferencia habia recogido
en sus diversas reuniones la voz y situacion de nuestros pueblos[20]. Por ello, los
temas nucleares en Medellin fueron:

- los pobres y la justicia;

- amor al hermano y la paz en una situacion de violencia institucionalizada;

- unidad de la historia y dimensién politica de la fe.

La sensibilidad de nuestros pastores recogié en Medellin la dolorosa realidad de las
masas de empobrecidos.

“El episcopado latinoamericano no puede quedar indiferente ante las
tremendas injusticias sociales existentes en Ameérica latina, que mantienen a la
mayoria de nuestros pueblos en una dolorosa pobreza cercana en muchisimos
casos a la inhumana miseria.

Un sordo clamor brota de millones de hombres pidiendo a sus pastores una
liberacion que no les llega de ninguna parte”[21].

Sobre esta situacion, los obispos ofrecieron el siguiente juicio:

“Existen muchos estudios sobre la situacion del hombre latinoamericano. En
todos ellos se describe la miseria que margina a grandes grupos humanos. Esa



miseria, como hecho colectivo, es una injusticia que clama el cielo”[22].

Como pastores, lucidamente sefialaron que el avance no consistia sélo en conocer y
denunciar esa injusticia, sino, sobre todo, en trabajar para poner remedio a esa
situacion:

La pobreza de tantos hermanos clama justicia, solidaridad, testimonio, compromiso,
esfuerzo y superacion para el cumplimiento pleno de la misién salvifica
encomendada por Cristo[23].

El tema del amor a los hermanos oprimidos, que implica luchar por la justiciay la
paz, es clave en la teologia de Medellin. ¢ Como vivir el amor cristiano en esta
situacion? ¢ Qué tareas se deben privilegiar? ;Como ser constructores de la paz?

“Si el desarrollo es el nuevo nombre de la paz, el subdesarrollo
latinoamericano con caracteristicas propias en los diversos paises es una
injusta situacién promotora de tensiones que conspiran contra la paz”[24].

Mas adelante sefialaran que alli donde se encuentran desigualdades sociales, se da
un rechazo a la paz del Sefior y por consiguiente al mismo Sefior. Ante estas
realidades se invita a transformaciones globales y audaces:

“Ameérica latina se encuentra, en muchas partes, en una situacion de injusticia,
que puede llamarse de violencia institucionalizada... Tal situacion exige
transformaciones globales, audaces, urgentes y profundamente
renovadoras”[25].

La reflexion sobre la realidad expresada por los obispos y los compromisos
consiguientes pudieran parecer entonces como la irrupcion en terreno vedado: el
mundo de lo social, de lo politico. Para abordar la temética de la unidad de la
historia y de la teologia de la encarnacion que la sustenta, se aprovecharon los
avances del Vaticano Il, puestos a producir también en su rica dimension pastoral.
El progreso humano es crecimiento en Cristo. La tarea de la pastoral es “ayudar a
pasar de formas menos a mas humanas de vida” (Populorum progressio, 20). El
crecer humano es ya divinizacién. Nuestra divinizacion se da en el crecimiento, en
el progreso humano. Ante esta tematica aparece el reto de profundizar qué sentido
tiene la liberacion humana y la accion eclesial en ella: qué relacion existe entre reino
de Dios y emancipacion humana[26].

La realidad latinoamericana, los retos teoldgicos-pastorales que brotaban de ella 'y el
modo de acercarse a ellos en la reflexion de fe, se fueron delineando en los afios
posteriores al concilio y prefiaron y dieron forma al profético Sinodo regional de
Medellin.

2. Génesis (1969-1971): Relectura sistematica del saber teoldgico

Las instituciones, esbozos, articulos, simposios, las orientaciones de Medellin, las
busquedas y profundizaciones posteriores vinieron a cristalizar en el libro de



Gustavo Gutiérrez: Teologia de la liberacion[27]. El esfuerzo teoldgico de los
sesenta encontrd forma y cauce en este trabajo. En él se expresa con claridad y
penetracion el tema central del quehacer teoldgico en América latina:

“Hablar de una teologia de la liberacidn es buscar una respuesta al
interrogante: ¢qué relacion hay entre la salvacion y el proceso histérico de
liberacion del hombre?”[28].

Se aborda el tema con el método teoldgico que hemos descrito con anterioridad, el
cual se delinea y profundiza en ese estudio. Y se abren las perspectivas para
repensar y resituar los grandes temas de la teologia.

El libro de G. Gutiérrez es un hito, un salto cualitativo en la teologia
latinoamericana; marca el antes y despues. Mencionarlo como hito, no significa que
la obra quedd concluida, ni que no tuviera raices previas. Esta todavia en proceso.
Pero este libro dibujé los trazos maestros para elaborar una teologia de la liberacion.
Los trazos y cimientos de una construccion no son ya toda la casa, pero esa casa
surgira sobre esos cimientos. EIl pensamiento teoldgico latinoamericano llego a
alcanzar vida propia con dicho estudio.

Es importante recalcar el hecho de que ni en el campo teol6gico ni,
significativamente, en el campo pastoral surgio la indiferencia ante la reflexion y
compromisos consecuentes de la teologia de la liberacion tal como la expresé G.
Gutiérrez. Decenas de libros surgieron desde esa perspectiva y decenas lo criticaron.
¢Qué libro y teologia proveniente de Latinoamérica ha desencadenado tal quehacer
teoldgico? Esto es lo que queremos enfatizar al destacarlo como un hito en el
pensamiento eclesial latinoamericano. El trabajo de G Gutiérrez tiene caracter de
paradigma para entender y juzgar lo que se entiende por teologia de la liberacion y
asi diferenciarla de otras reflexiones teoldgicas.

Ademas de lo dicho conviene destacar algunos puntos importantes que han marcado
la direccion de la teologia posterior.

Método teoldgico. Se estudiaron y resituaron las tareas clasicas de la teologia que se
enriquecen ahora con la funcion de la teologia, también como critica del accionar
humano y eclesial. Se aprovechan los avances y el lenguaje de las ciencias sociales.

- Elaboracion de los conceptos fundamentales de la teologia de la liberacion.
Conceptos tales como el pobre y la pobreza, liberacién, utopia, salvacién, son
esclarecidos y expuestos de tal forma, en sus varios niveles y perspectivas, que se
evitan confusiones e impulsan a una mejor practica.

- Reorientacion desde la praxis de liberacion de los grandes temas de la existencia
cristiana. La recuperacion de la manifestacion privilegiada del Sefior en el pobre y
la consiguiente perspectiva teoldgica, ofrece renovada riqueza y correcta vision al
encuentro con y seguimiento de Cristo. Se analizan también la fe y su dimension y
responsabilidad politica en una situacion de injusticia y violencia institucionalizada,
la Iglesia y su mision ante la tarea de construir una sociedad fraterna, la vivencia, en
esta tarea, de la escatologia.



- Espiritualidad y teologia espiritual. Se enfatiza, al presentar el quehacer teoldgico
de forma unida, vital y organicamente a la vida humana y eclesial, que toda
auténtica teologia es teologia espiritual. Esta no es un tema o cuestion aparte. La
reflexion de fe debe ser y traducirse en sabiduria cristiana.

- Temporalidad de la teologia de la liberacion. Mérito no pequefio logra G.
Gutiérrez al destacar que esta y toda reflexion teologica tiene significatividad
histdrica, en tanto prevalezcan los problemas, necesidades y caracteristicas en la
sociedad y la Iglesia que le dieron origen. Es una teologia en la historia de la
salvacion.

El momento de génesis que significo la reflexion de la liberacion de Gutiérrez
fecundo6 y dinamiz6 de manera decisiva el quehacer teolégico en toda América
latina. Recogio y relanzo el espiritu y dinamica del Concilio y Medellin. La década
de los setentas sera el escenario del crecimiento de esta reflexion.

3. Crecimiento (1972-1979): Temores y esperanzas

El fervor profético emanado del Concilio y Medellin encontrd eco en muchos
cristianos latinoamericanos. Estos se empefiaron en poner en practica los
compromisos evangélicos a que invitaban los obispos. Se abrieron valiosas
experiencias apostélicas. Se reabrieron sendas y caminos que habian quedado
cubiertos por el tiempo.

Ese fervor profético pronto topd con la reaccion del sistema dominante. Cristianos y
no cristianos empefiados en la liberacion sufrieron duros golpes. El golpe de
Pinochet en Chile marcé la pauta. Los regimenes de seguridad nacional se
difundieron por todo el subcontinente. Se apoyd econémicamente a esos gobiernos
dictatoriales y corruptos con petroddlares que era necesario hacer circular para la
transnacionalizacion de la economia y su comercio y colocar el grillete de la deuda
externa en nuestro pueblos, nueva forma de servidumbre y explotacion. Es mas,
fuertes sectores de las jerarquias eclesiasticas dieron la espalda al Concilio y
Medellin. Por otra parte, bajo capa de frenar el avance del comunismo internacional,
muchos sacerdotes, religiosos, y ain algunos obispos, no sélo fueron vistos como
sospechosos por su compromiso con el pobre, sino que fueron seriamente atacados y
marginados en sus iglesias locales o congregaciones[29].

La liberacion del oprimido acarre6 pesadas cargas a las ya existentes (Ex 5, 6-23).
Sin embargo, a pesar de las muchas dificultades y persecuciones, el nuevo germen
de Iglesia, en el espiritu del Vaticano 1l y Medellin, fue avanzando. Baste considerar
el crecimiento de las comunidades eclesiales de base del afio 1968 a 1979.
Asimismo, la reflexion de fe, que acompafia a ese proceso social y eclesial, fue
creciendo y purificandose en las pruebas.

Presento, a continuacion, el proceso de crecimiento de la teologia de la liberacion
bajo tres aspectos: los momentos significativos que jalonan esta etapa antes de
Puebla; los aspectos teoldgicos que ofrecen avances inspiradores en esta etapa; y el



hito de la Conferencia Episcopal de Puebla.

a) Acontecimientos significativos de 1972 a 1979

Considero gue son cinco los mas importantes. Estos acontecimientos ayudaron a
recoger y profundizar elementos centrales ya bosquejados en Teologia de la
liberacion y, sobre todo temas surgidos desde la praxis de liberacién. Asimismo esos
acontecimientos fueron punto de arranque o incentivo para abordar o profundizar
diversas cuestiones.

- El encuentro de EI Escorial (8-15 de julio de 1972). Se caracteriz6 por el compartir
de tedlogos latinoamericanos con algunos europeos el sentido y método del
pensamiento teoldgico en la linea y enriquecimiento de tedlogos latinoamericanos y
europeos, particularmente espafoles[30].

- El encuentro efectuado en México (11-15 de agosto de 1975). Se centro en el
intercambio sobre el método teoldgico. No se trataba de presentar con exclusividad
el método teoldgico. No se trataba de presentar con exclusividad el método de la
teologia de la liberacion, pero fue reconocido como el mas rico y el que recogia la
inspiracion del Vaticano 1, ademas, como el méas apropiado para la situacion y
necesidades de nuestra Iglesia latinoamericana[31].

- El encuentro de Detroit (18-24 de agosto de 1975). Reviste singular importancia
por la forma en que se prepard y efectud. Durante un afio se fueron trabajando por
diversos grupos de base de Estados Unidos las aportaciones a la reunion. El
encuentro fue decisivo para el compromiso de dichos grupos con sus hermanos
cristianos que luchan por la liberacion. Asimismo, fue un acercamiento y
conocimiento de tedlogos latinoamericanos y algunos norteamericanos. Va a
significar también un paso en el acercamiento y trabajo comudn con hermanos de
otras denominaciones cristianas[32].

- El encuentro de Dar es Salaam (5-12 de agosto de 1976). Fue la ocasion para
reunir algunos de los mejores tedlogos de Asia, Africa y América latina. Marcados
por situaciones de colonialismo y opresion en sus respectivos pueblos, se inicio el
fecundo trabajo y las reuniones de la asosciacion llamada “Tedlogos del Tercer
Mundo”. Se da un paso adelante en la conciencia y praxis eclesial en la lucha por la
liberacion integral de nuestros pueblos[33].

- La convocatoria y preparacion de la Conferencia de Puebla (1977-1978). A
finales de 1976 se convoco una nueva reunion general de Episcopado
latinoamericano que tendria lugar en Puebla. Su finalidad, se afirmaba, era intentar
recoger y evaluar el proceso eclesial desde Medellin. Dicha convocatoria suscitd un
intenso trabajo teoldgico. De hecho fue un estimulo eficaz para purificar,
profundizar y ampliar el servicio de la teologia de la liberacion. Los estudios y
aportes de las Iglesias locales y nacionales exigieron a las mismas el reflexionar
sobre su ser y su quehacer.

A aquel grupo de Segundo Galilea, J. L. Segundo, H. Assmann, Miguez Bonino,



Gustavo Gutiérrez, etc., que ayudo a gestar la teologia de la liberacion, se sumaron
en la década de los setenta, entre otros, varios tedlogos de gran valia como Leonardo
y Clodovis Boff, Raul Vidales, Ronaldo Mufioz, Jon Sobrino, Pablo Richard,
Enrique Dussel, Ignacio Ellacuria, etc. Con este conjunto de teélogos, y los que
colaboran en torno a ellos, se avanzo en el tratamiento de los diversos temas
teoldgicos.

b) Avances importantes en la teologia de la liberacion (1972-1978)

Destacan siete temas en los que se avanza en este periodo. No ocurre esto en un
orden cronoldgico exacto, pues no obedece a un programa preestablecido, sino que
los temas se van perfilando muchas veces desde la situacion y necesidades sentidas
por las diversas comunidades eclesiales. Aungue algunos temas se van entrelazando,
trataré de presentarlos aproximadamente tal como van siendo profundizados.

- El interlocutor de la teologia de la liberacion. En el encuentro de El Escorial,
Gustavo Gutiérrez desarrolld y valord el esfuerzo de la teologia europea moderna,
que llego a fructificar en el Concilio, al tratar de responder a los retos del no
creyente. Ahora bien, en América latina la increencia es minima. Por el contrario, la
miseria y pobreza son generalizadas. De ahi considérase como el interlocutor de la
teologia latinoamericana a las muchedumbres en situacion de no humano. El asunto
no es, pues, como hablar de Dios en un mundo increyente y secularizado, sino como
anunciarlo como Padre en un contexto deshumanizado e injusto[34]. El esclarecer y
determinar el interlocutor teoldgico ayudd a situar correctamente los avances y las
criticas al pensamiento emergente latinoamericano.

- La Biblia releida y ahondada desde los pobres. Si bien son varios te6logos quienes
viven en su practica e iluminan este aspecto[35], el que coroné muchos esfuerzos y
logra plasmar un método es Carlos Mesters[36]. La invitacion e impulso conciliares
para la utilizacién de las Escrituras se van haciendo realidad en miles y miles de
cristianos y comunidades que aprovechan los elementos metodoldgicos de Mesters.
Punto clave en la hermenéutica biblica es la vida y solidaridad con los pobres. De
esta comunion surge el escuchar juntos los pasajes biblicos y recoger sus intuiciones
y reflexiones. Con este material se profundiza, junto con otros exegetas, el sentido
de los textos. Y esto se sistematiza y ofrece en folletos populares. Mesters y un
pufiado mas realizan esa siembra a lo largo de esa década.

- Releer la historia de la Iglesia desde el reverso. Sobresale el estudio de Enrique
Dussel, Historia de la Iglesia en América latina[37]. Es el primer intento de
reorientar la lectura de la historia eclesial desde la praxis de la liberacion. Este
enfoque marca la distancia entre la lectura de Dussel y las lecturas tradicionales. Usa
como instrumento y paradigma de andlisis el de Fessard, en sus tres relaciones
fundamentales: hermano-hermano (politico-justicia); hombre-mujer (erético-sexual-
familiar); padre-hijo (pedagogica). Ella configura el ndcleo ético-mitico, y es el
nucleo que da sentido a la vida de los pueblos. Con el colonialismo espafiol, ese
nucleo, en los indigenas, fue oprimido; fue la etapa de la cristiandad colonial. En la
segunda etapa (1808-1930), de los estados republicanos, sefiala Dussel que se
cambid de duefio, pero siguio la dependencia, ahora de las ideologias y formas



politicas surgidas de la revolucion francesa. La tercera etapa, que se inicia en 1930,
apunta hacia el despertar del subcontinente hacia su liberacion. Este intento de
relectura ayudara a iluminar y reenfocar la labor de muchos estudios de historia de la

Iglesia[38].

- La fuerza historica de los pobres y la justicia. En los libros de Gustavo Gutiérrez
La fuerza histdrica de los pobres y Desde el reverso de la historia[39] se recalco
que los pobres no son sélo el lugar privilegiado de la manifestacion de Dios, sino
que son también los portadores fundamentales de la buena noticia de la liberacion.
Los pobres nos evangelizan al constituir el sujeto historico del reino. Desde ellos se
puede cambiar la historia hacia la fraternidad; tienen el potencial del Espiritu del
siervo de Yahvé. Mientras los poderosos ofrecen su propia vision historica es muy
otra la lectura del Espiritu de Dios, que opera desde los humildes y sencillos.

- Cristologia desde América latina. Profundizar en la praxis de la liberacién implica
ahondar en la praxis histdrica de Cristo. La cristologia, corazén de toda teologia
cristiana, fue l6gicamente la que empezd a ser mas trabajada en la teologia de la
liberacion. En este periodo, los estudios de L. Boff y J. Sobrino sobre el tema son sin
duda los mejores frutos de una abundante produccion. El estudios de L. Boff pone
de relieve y manifiesta lo certero de calificar a Jesucristo como el Liberador, titulo
muy estimado por los cristianos comprometidos con el pueblo. Ademas, ofrece una
solida presentacion biblica de Cristo desde una perspectiva latinoamericana[40]. El
estudio cristolégico de Jon Sobrino representa un avance cualitativo en la reflexion
teoldgica sobre este tema. Critica profundamente puntos de partida cristolégicos que
no se fundan en el Jesus de la historia. Y retomay relee, desde la perspectiva de los
pobres, los aspectos centrales del acontecimiento historico de Jesucristo. Quiza no
sea demasiado arriesgado afirmar que este estudio fue la mejor aportacion a la
teologia de la liberacion en la década de los sesenta[41].

- Espiritualidad y método teoldgico. Una espiritualidad, una evangelizacion que no
ayuden al cambio de corazon y de mente son falsas. Una teologia que no manifieste
el porqué del cambio y sus orientaciones es como un foco fundido. Monsefior
Proafio ayudo en esta iluminacion[42]. Muestra como la evangelizacién tiene una
clara dimension concientizadora y politizadora. En esa perspectiva escribié: “Una
contemplacion, una espiritualidad que no estan enraizadas en la mision liberadora de
Cristo no son auténticas”[43]. Y lo mismo cabe decir del quehacer teoldgico. El
método teoldgico latinoamericano surge y bebe de la espiritualidad del Verbo
encarnado y liberador. J. L. Segundo ofrecié un magnifico aporte sobre la teologia y
la correcta hermenéutica[44]. Asimismo, Pablo Richard, en didlogo con la teologia
europea, subray6 como el método teoldgico latinoamericano parte de la situacion
opresién-liberacion. Por tanto, no se centra, a diferencia de teologias europeas
progresistas, en la oposicion abstracto-concreto, sino en la dominacion-liberacion; ni
en la deductivo-inductivo, sino en la interpretacion-transformacion[45].

- Iglesia y liberacion. Tierra fértil donde surge la fisonomia, el rostro rejuvenecido
de la Iglesia en el espiritu de Medellin, son las comunidades de base. En ellas va
creciendo una reflexion sobre sus caracteristicas, sus notas como Iglesia. Momentos
que recogen y sistematizan muchas experiencias y reflexiones fueron los encuentros
nacionales de las comunidades eclesiales de base, entre los que destacan los del
Brasil. Su primer encuentro nacional se efectud en la ciudad de Vitoria. Alli, el



proceso de Iglesia y teologia alcanzaron un nuevo nivel. Se realizan con una
periodicidad de tres afios y vienen marcando las etapas por las que va pasando dicha
Iglesia y su mision liberadora al interior del pueblo. En distintas formas, segun
situaciones y momentos propicios de los diversos pueblos, se va dando un proceso
similar.

La elaboracion y desarrollo de estos temas fueron delineando las caracteristicas
propias de la teologia de la liberacién latinoamericana. Al crecer esta reflexion, con
sus rasgos especificos, se fue distinguiendo de otro tipo de reflexiones. Sus valores
fueron iluminando el caminar eclesial, y a la vez, experimentd la exigencia de
mayores esfuerzos para responder al clamor y urgencia de los que sufren en la
pobreza. Asimismo fueron apareciendo algunos temores y criticas, que tomaran
fuerza pasado el primer fervor de la Conferencia Episcopal de Puebla.

¢) Un paso adelante: el hito de la Conferencia Episcopal de Puebla: Feb-1979

El caminar de iglesias locales y grupos cristianos con su acento original e
independiente, en el espiritu del Concilio, suscité temores y esperanzas. En ese
clima se vivid una verdadera efervescencia de experiencias y reflexiones, no sélo en
el &mbito eclesial, sino en buena parte de la sociedad. ;Qué posiciones asumiria la
reunion de Puebla? ;Qué diria sobre la mision de la Iglesia en el subcontinente?
¢Qué posicién asumiria con respecto a Medellin? ;Qué juicio haria sobre la
inspiradora y ahora temida teologia de la liberacion?

Durante el afio 1977, el grupo directivo del CELAM prepar6 un documento de
trabajo para la Conferencia, desde una ideologia lejana al pueblo, y
consiguientemente lejana a sus logros; pero fue rechazado por la mayoria de los
episcopados nacionales. Tuvo que rehacerse y disminuir un poco su tono negativo.
Para evitar que se difundiera, y sobre todo que se le criticara, se envio con tiempo
justo para que se recibiera poco antes de la reunion episcopal. Fue enviado con la
aprobacion de Juan Pablo I, que en agosto de 1978 habia sucedido a Pablo VI. Juan
Pablo | anuncié que iria a Puebla, y pocos dias antes de su muerte ya se habia
enviado el documento de trabajo. La Conferencia se retraso de octubre de 1978 a
enero-febrero de 1979. El ambiente y metas puestas por el documento de trabajo se
diluyeron. Tal como se vivio Puebla, y como puede verse en sus actas, dicho
documentos carecio de relieve: ni ayudo, ni estorbd.

Lo que impacta es recordar los muchos modos en que los pequefios grupos eclesiales
buscaron hacer llegar su voz hasta los obispos. Reuniones, envio de delegaciones,
desplegados periodisticos, etc., llenaron el ambiente previo a la Conferencia. Muy
iluminador fue el documento preparatorio de los religiosos, elaborado por la CLAR.
Por lo que toca a los obispos se asesoraron de muy diversas maneras. Pero lo que fue
comun y muy profundo, fue la oracion del pueblo de Dios impetrando al Sefior que
enviara su Espiritu a Puebla.

El papa Juan Pablo I, en su primer viaje, qued6 impresionado por la céalida 'y
carifiosa bienvenida que le dio el pueblo de México. Inauguré la Conferencia, y en
marzo de 1979 aprobaria el documento final. En éste se responde a las principales



inquietudes de aquellos momentos. Fue producto de la amplia y sincera oracion de
millones de catélicos y el esfuerzo de los que participaron de alguna manera en esos
trabajos. El eje central del llamado y de las orientaciones de la Conferencia de
Puebla responde a las cuestiones centrales, que no son otras que las abordadas por la
teologia de la liberacion, y son asi una evaluacion critica de la misma. Lo podemos
sintetizar en cuatro puntos:

- Andlisis de la realidad, vision pastoral y discernimiento. En esos afios el tema del
analisis de la realidad era candente. En algunos medios muy conservadores, se
confundia hacer ese tipo de andlisis con ateismo; analizar los aspectos econémico,
politico, ideoldgico para acercarse a la realidad, con atacar a la Iglesia. En el
capitulo primero, denominado vision pastoral, sin embargo, no sélo se aprueba, sino
que se usa el andlisis de la realidad en los niveles econémico, politico e ideoldgico.
Lo importante viene a ser ahora como se usa bien un instrumento. Y los obispos lo
usan con la perspectiva de los pastores: el énfasis estéa en la vision pastoral, en
contraposicion a otra vision socioldgica, etc. Unos pastores sin vision de la realidad,
mal podrian juzgar de ellay discernir el bien del mal. El instrumental metodoldgico
central en la teologia de la liberacion viene a ser aprovechado y avalado en
Puebla[46].

- Mision de la Iglesia: la evangelizacion liberadora. Ante el pecado social
discernido en el capitulo primero, se urge a una evangelizacion liberadora, a ejemplo
de Cristo, cuya continuadora es la Iglesia. Se sefiala que “la Iglesia, del modo méas
urgente deberia ser la escuela donde se eduquen hombres capaces de hacer historia
de nuestros pueblos hacia el Reino”(Puebla 274). Este llamado y necesidad se
hacian mas apremiantes, ya que la situacion de injusticia institucionalizada se habia
agravado en la mayoria de nuestros pueblos, como enfatizan los obispos: “Los
pastores de América Latina tenemos razones gravisimas para urgir la evangelizacion
liberadora” (Puebla 487). Asi se recoge y hace suyo el nucleo central de la teologia
de la liberacion que manifiesta como el Sefior Ilama a la liberacion. Liberar, hacer la
justicia, es hoy el modo verdadero de amar a Dios y los hermanos (Puebla 327).

- Liberacion y reconfiguracion de la Iglesia y la sociedad. “En esto reconoceran que
son mis discipulos: si se aman unos a otros (Jn 13, 35). Cuando los hermanos viven
unidos y compartiendo sus bienes, con especial atencién a los pobres y
desamparados, es sefial de la presencia del Sefior. Los pastores reunidos en Puebla
elevaron su voz para destacar que la evangelizacién liberadora estaba en marcha en
las comunidades eclesiales de base, “las cuales son motivo de alegria y esperanza
para la Iglesia (Puebla 96). Medellin no sélo generd conciencia, sino impulsé
eficazmente a vivir como hermanos, cuya concrecion son las comunidades. La
renovacion empieza en casa, no sea que suceda que la Iglesia, en sus llamados, “sea
candil de la calle y oscuridad de la casa”, como ensefia la sabiduria popular. Desde
la renovacion propia en las comunidades eclesiales, y de modo particular desde
ellas, la Iglesia latinoamericana se lanzo a su mision de cooperar en la liberacion de
nuestros pueblos y en la construccion de la nueva sociedad pluralista (Puebla 1206).
El documento indica que las comunidades “se han convertido en focos de
Evangelizacion y en motores de liberacion y desarrollo (Puebla 96). La Iglesia
ofrece sus brazos y corazén a todos los que se empefian en la construccion de una
sociedad justa y fraterna en que se respeten los derechos humanos (Puebla 1206-
1293). Los grupos humanos y eclesiales, que alimentan privilegiadamente la



reflexion teologica de la liberacién, son avalados y reimpulsados por el Sinodo de
obispos latinoamericanos.

- Evangelizacion liberadora y la opcion preferencial por los pobres. EI modo, el
estilo, la estrategia, no puede ser otra que la dejada por Jesus, que nacio, vivio y
evangelizd en pobreza, solidario con los pobres (Puebla 190). Esta realidad se ha
recuperado en todo su vigor y cuestionamiento en la teologia de la liberacion. Y
nuevamente los obispos apoyan con su magisterio la opcidn por los pobres,
subrayada por Medellin (Puebla 1134). Es mas, a partir de esta opcion la Iglesia
quiere llamarse “la Iglesia de los pobres”. En comunidn solidaria con el pobre y su
proyecto histérico camina la evangelizacién. Esta orientacion enmarca la opcién por
la justicia que subrayan los obispos y que presentan como tarea: constructores de la
nueva sociedad, como vimos en el parrafo anterior. Desde esta perspectiva de la
opcidn por los pobres y su justicia se subraya proféticamente la opcion por los
jévenes, como opcidn por el futuro, como rechazo el presente pecaminoso, como
actitud transformadora y activa ante la realidad (Puebla 1186). Asi pues, la opcidn
preferencial por los pobres no se ve como algo romantico o lejano, sino que entrafia
la busqueda de la justicia con corazon joven cargado de esperanza.

Como es normal en el caminar de la Iglesia en concilios y sinodos se ventilaron
diversos puntos. Pero éstos como vocaciones, ministerios, educacion, salud, etc,
quedaron reorientados desde la perspectiva del eje, del nucleo central del mensaje de
esos sinodos. Ciertamente la Conferencia de Puebla respondid a las graves
cuestiones que se le plantearon. Clara y repetidamente avalé a Medellin y su
profetismo. Subray6 que la mision, hoy, de la Iglesia esté en la préctica de la
liberacion en el espiritu de Jesus. Recogio, aprovecho y reimpulsé el servicio de la
teologia de la liberacion, como hemos ido destacando.

4. Consolidacién (1979-1987): Hacia la maduracion en medio de conflictos

Al trabajo realizado en Puebla por los tedlogos de la liberacion siguié el de facilitar
la lectura y difusién de su mensaje. Esta labor llend buena parte del afio 1979. Era
muy importante que el pueblo, que habia orado y reflexionado sobre su caminar,
conociera 'y comentara los aportes de los obispos. Con aire primaveral, en muchas
comunidades eclesiales de base, fueron recibidos los documentos de Puebla. Se
abrieron algunos espacios para vivir la fe y esperanza en la practica de la liberacion.
La tarea descrita evitd la ignorancia o deformacion del documento de Puebla en
algunos sectores del pueblo de Dios.

Pero la consolidacion que se fue logrando en estos afios, sera también polémica,
pues se ird generando un tono general que enlaza con el ambiente anterior a Puebla:
sospechas, desconfianza, ataques. En medio de conflictos, la teologia de la
liberacion seguira ahondando en sus rasgos propios y pasara a ocupar un lugar
primordial en la teologia de los ochenta.

La riqueza de la reflexion teoldgica latinoamericana seguira dependiendo de la gran
riqueza evangelizadora de varias Iglesias locales y de muchas comunidades
eclesiales de base; signo de la esperanza de que algun dia se hara presente una



realidad diferente a la explotacion que sufren las mayorias de nuestros pueblos. En
julio de 1979 es derrocada la dictadura de los Somoza, y de Estados Unidos en
Nicaragua. Es notable la presencia destacada de sacerdotes y cristianos en el proceso
de liberacién, que fue y sigue siendo signo de contradiccion. Ese proceso del pueblo,
gue nos cuestiona, y los pastores que lo alientan, llego a tener un modelo en
monsefior Romero, obispo y mértir. Desde su muerte el 24 de marzo de 1980, no
solo el pueblo salvadorefio, sino el pueblo latinoamericano, lo reconoce como
ejemplo de pastor. Su vida, su compromiso, su palabra, cuestionan y alientan la
evangelizacion. El espiritu y orientaciones de Medellin y Puebla encontraron en él a
un hombre cristiano ddcil al Sefior. Aungue a diverso nivel y ritmo, muchos
procesos eclesiales han vivido en ese espiritu. Este caminar, esta vitalidad eclesial de
la que van surgiendo tantos martires, esclarece algo de dénde surge la fuerza que se
encuentra en la teologia de la liberacion.

En la década de los ochenta se va ahondando la brecha entre ricos y pobres. Las
grandes deudas contraidas en los afios setenta, inducidas por el gran capital
financiero mundial y canalizadas por los gobiernos corruptos, en general de la
seguridad nacional, se convierten en carga insoportable para nuestros pueblos. La
planificada alza de intereses (de un 4 a 5 por 100, hasta el 23 por 100 a principios de
la década), ha significado una sangria interminable, que se traduce en menos pan,
mas enfermedad y muerte para las mayorias empobrecidas. A esto se afiade la baja
en los precios de las materias primas de los productos latinoamericanos. Por otra
parte hay un resurgir de democracias formales en América latina, aunque impotentes
e inoperantes en la practica. En algunos paises la democracia alcanza ciertos niveles
de dignidad, como en Argentina; pero en otros sigue generando tristes realidades,
como en Honduras El Salvador[47]. Tan inocultable es el agravamiento de la
injusticia social en América latina, que aun personas que se mantenian distantes de
los procesos sociales se van implicando en ellos al lado de sus pueblos.

A continuacion me centraré en dos puntos que muestran el proceso de la teologia de
la liberacion en estos afios, que culminara, quizas, en el afio 1992, en que se
cumplen quinientos afos del inicio de la evangelizacion en América. El primer
punto se refiere a los documentos de la Sagrada Congregacién para la Doctrina de la
Fe. El segundo, al significado de la elaboracion

a) “La Teologia de la Liberacién es conveniente y necesaria”(Juan Pablo I1)

La evangelizacion liberadora recibié nuevo impulso en Puebla, lo que animé a
proseguir la reflexidn teoldgica en esa direccion.

Ahora bien, el incremento en las publicaciones y el creciente nimero de tedlogos,
ocasiono, otra vez, dudas y ataques. En la Congregacién para la Doctrina de la Fe,
presidida por el cardenal Ratzinger, se recibieron y recopilaron quejas sobre las
principales obras y te6logos, centradas en particular en Gustavo Gutiérrez y
Leonardo Boff. Se intentd entonces que el episcopado del Peru pusiese en
entredicho a Gustavo Gutiérrez. Es més se intentd que, durante su visita ad limina,
los obispos peruanos le condenara; pero esto no se logré y el caso fue remitido a un
estudio posterior. El caso no esta cerrado y sigue buscando cémo obstaculizar los



cursos, centro de reflexion y publicaciones del reconocido tedlogo.

La presion y los ataques a la teologia de la liberacion suscitaron fuerte solidaridad,
no sélo en el Tercer Mundo, sino en los mejores tedlogos europeos. Estudiosos
como Congar, Chenu, Gonzélez Fauz, Metz, Karl Rahner, Schilebeeckx, etc., se
solidarizaron con esta forma de hacer teologia[48]. Diversos centros y universidades
europeas han condecorado ya a tedlogos de la liberacion, como apoyo y
reconocimiento a su trabajo eclesial.

Sin embargo, a la Sagrada Congregacion para la Doctrina de la Fe le parecio
conveniente establecer un dialogo o juicio al te6logo mas reconocido de la
Conferencia Episcopal Brasilefia: Leonardo Boff. Se le exigié guardar silencio[49].
Boff aceptd el silencio obsequioso, pero los obispos brasilefios se molestaron por el
procedimiento, pues no se les tomo en cuenta, siendo L. Boff uno de sus tedlogos
oficiales.

El silencio impuesto a L. Boff ocurrié un mes después, en el contexto de la
publicacién de la Sagrada Congregacion para la Doctrina de la Fe, denominada
Instruccidn sobre algunos aspectos de la teologia de la liberacion, aparecida el 6 de
agosto de 1984. Esta, en su primer nimero, sefiala:

La poderosa y casi irresistible aspiracion de los pueblos a una liberacion constituye
uno de los principales signos de los tiempos que la Iglesia debe discernir e
interpretar a la luz del evangelio[50].

Pero enseguida se advierte que esa aspiracion sana y querida por el Creador puede
ser ideologizada y manipulada. Por ello se pide un discernimiento, pues no parecen
suficientes las orientaciones de la Tercera Conferencia General del Episcopado
realizada en Puebla. Mas grave aun, la Instruccion recalca repetidamente que la
teologia latinoamericana se funda en el analisis marxista, manipula los textos
biblicos y los reduce a la dimension politica; que se vacia de contenido el magisterio
y que se confunde la liberacion cristiana con la promocidn exclusivamente temporal;
y todo ello porque reduce a Jesucristo a una dimension puramente terrestre. A estas
acusaciones se puede responder que basta una lectura rapida de obras como la
mencionada de Jon Sobrino, Cristologia desde América latina, o la mas reciente de
G. Gutiérrez, Beber en su propio pozo, o la de L. Boff, El rostro materno de Dios,
para que se vea la falta de fundamento de semejantes afirmaciones. Si observamos el
testimonio de sus vidas y sus funciones en las comunidades eclesiales en que
trabajan, no deja de admirar lo dicho en la Instruccién[51].

También el trabajo teoldgico participa de la realidad pascual: se llega a la gloria por
la cruz, cuando todavia esta muy fresca la memoria del sufrido quehacer de muchos
tedlogos que prepararon el Vaticano I, como fue el caso de De Lubac o de
Daniélou, con la nouvelle théologie, de Teilhard de Chardin, etc. Estos conflictos no
impiden el caminar, pero, ciertamente, lo hacen penoso e innecesariamente
conflictivo.

El “silencio obsequioso” exigido a L. Boff y la publicacion de la Instruccion movio



a buena parte del episcopado brasilefio a buscar caminos mas eficaces para hacer
llegar su voz al Papa y al Vaticano. Consiguieron que Juan Pablo 11, en su visita ad
limina en marzo de 1980m recibiera por tres dias a una comision representativa de
los mismos. Juan Pablo 11 pidi6 que se levantase el castigo a L. Boff. Y pocos dias
después, el 22 de marzo, la Congregacion para la Doctrina de la Fe publico una
nueva instruccion titulada Sobre libertad cristiana y liberacién. En ésta se observa
una perspectiva mas positiva y algunos avances, aunque timidos.

Lo que vino a culminar este proceso fue la carta que Juan Pablo Il dirigié a los
obispos de Brasil a raiz de la reunién de tres dias en que pudieron intercambiar y
profundizar puntos de vista sobre el trabajo pastoral y teoldgico. En abril de 1986, el
cardenal Gantin llevo la carta de Juan Pablo Il al episcopado brasilefio, en que
afirma: “la teologia de la liberacion es conveniente y necesaria”[52]. Es més, el Papa
urge a dicho episcopado y le encomienda la tarea de difundirla y cuidar de su

pureza, lo cual ofrece un nuevo marco eclesial para el desarrollo de la teologia de la
liberacion.

b) Suma teoldgica desde la perspectiva de la liberacion (1985-1988)

A la difusion de los documentos de Puebla se uni6 el avance y profundizacion en los
grandes temas del quehacer teoldgico. Brevemente me limito a sefialar la tematica
en que se va profundizando y algunas publicaciones méas importantes.

1. Biblia. La inspiracién de Carlos Mesters se extiende por toda América latina. En
su produccién destaca el libro Flor sin defensa. Ademas de la exégesis, que sigue
avanzando, se imparten cursos muy valiosos en lenguaje popular, lo que va haciendo
realidad que el pueblo recupere la Biblia. Destacan las contribuciones de Xavier
Saravia en esta linea[53].

2. Cristologia. Uno de los mas prometedores te6logos jovenes, Hugo Echegaray,
muere poco después de Pueblo, pero deja un importante escrito: La practica de
Jesus, en que madura el método teoldgico latinoamericano. Jon Sobrino, con su libro
Jess en América latina, sigue profundizando en el tema[54].

3. Mariologia. Entre los varios aportes destaca el de L. Boff El rostro materno de
Dios, que enlaza con la dindamica de Jesucristo Liberador.

4. Eclesiologia. En esta etapa se logran las primeras sintesis. Sobresale el libro de J.
Sobrino Resurreccion de la verdadera Iglesia, en cuya base esta la apasionante
historia y testimonio de monsefior Romero. En este estudio ya se alude, aunque
inicialmente, a como la pneumatologia se comprende y profundiza desde la historia
de la Iglesia desde la perspectiva de los pobres. Un buen estudio comparativo lo
ofrece Alvaro Quiroz en su Eclesiologia en la teologia de la liberacion[55].

5. Antropologia y escatologia. Ya desde antes de Puebla, J. Comblin habia
elaborado estos temas. Desde el punto de vista del discernimiento historico y la
dimension politica de la fe, sobresalen los escritos de J. B. Libanio[56].



6. Espiritualidad. Como en la eclesiologia, en este terreno se van dando avances
muy importantes, como las publicaciones de la CLAR y sus servicios de animacion
y formacion. Todo ello va ayudando a clarificar y vivir la vida religiosa en la
insercion profética. Asimismo, los inspiradores escritos de G. Gutiérrez Beber en su
propio pozo y el comentario al libro de Job sientan las bases para el camino
espiritual de los cristianos empefados en la liberacion[57].

7. Historia de la Iglesia. La organizacion de varios historiadores de la Iglesia en el
CEHILA, que preside Enrique Dussel, va contribuyendo a recuperar la historia
eclesial desde el compromiso liberador. Todavia es desigual el valor de los equipos
y la produccion en los diversos paises; pero la organizacion ya alcanzada, el avance
en metodologia y la relectura histérica, como, por ejemplo, la del Brasil, hacen
esperar proximos buenos frutos.

Los estudios de Diego Irarrazaval y otros sobre la religiosidad popular van ayudando
al aprecio y lectura de la teologia del pueblo. Antonio Moser esta elaborando
novedosamente una teologia moral fundada en y proyectada hacia la linea de
liberacion.

Recoger gran parte del trabajo ya realizado por la teologia de la liberacion y avanzar
en campos todavia no suficientemente tratados es un viejo deseo de los te6logos de
la liberacion. Para hacerlo realidad, a mediados del afio 1985, se preparo el proyecto
de elaborar una coleccién de teologia de la liberacidn, en la que participaran sus
mejores autores y en la que se trataran los temas fundamentales. Se trata de una
coleccion de 52 titulos, esfuerzo y fruto sin precedentes en América latina. El
proyecto fue aprobado; la coleccion contaria con el apoyo de mas de 150 obispos.
Pronto aparecieron los primeros libros. Sin embargo, las presiones y conflictos que
originaba esa nueva coleccion han hecho imposible que mantengan el caracter de
coleccidn. Siguen apareciendo los libros del proyecto inicial, pero ahora fuera de la
coleccion. Lo importante, por supuesto, no es que aparezcan como coleccién, sino el
contenido de esos 52 libros. Pero la unidad teoldgica que se ha conseguido a través
del proyecto y el valor de los aportes teologicos, dan muestra de la consolidacion
que va alcanzando la teologia de la liberacion.

[1] En las actas conciliares de la constitucion Gaudium et Spes aparece cOmo
expresamente se supera la dicotomia natural-sobrenatural desde la comprension de
la encarnacion. En esta perspectiva la realidad tiene también la vocacion hacia la
liberacién (Rom 8, 18-25)

[2] El documento de trabajo, en sus dos etapas, para el Sinodo de Puebla es simbolo
del debate de esos afios.

[3] Medellin, Pobreza, 1,2. El término original opcion por los pobres recibe en
Puebla el afadido “preferencial”, para que no se caiga en un reduccionismo de la



salvacion, como si fuera solo exclusiva y posesion de un sector o clase. Pero cuando
se violenta este sentido y se quiere entender por “preferencial”, que es indiferente la
perspectiva desde los ricos o desde los pobres, se vacia de sentido a la opcién por los
pobres. Esta sefiala la estrategia salvifica de Jesus de salvar a todos desde los pobres,
no desde los ricos.

[4] Puebla 29 y 30.

[5] Puebla 28. EI compromiso con el pobre y su liberacion se va convirtiendo en la
tarea que va uniendo ecuménicamente, en Ameérica Latina, a los protestantes de las
antiguas denominaciones con los catolicos, especialmente en el Brasil.

[6] Gutiéerrez G., Teologia de la Liberacion. Perspectivas, Salamanca 1972. La
primera edicion de este libro, se hizo por la ed. CEP, Lima en 1971. Para las citas,
usaré la edicion de 1972.

[7] La figura de monsefior Oscar Arnulfo Romero se ha convertido en América
Latina en paradigma del Buen Pastor. Poco antes de morir, monsefior Romero dejo
el testimonio de la entrega libre de su vida en favor de todo su pueblo.

[8] Puebla 327.

[9] Puebla 1134. El tema de la opcion preferencial por los pobres fue muy discutido
en el aula sinodal, pero al final obtuvo amplia mayoria.

[10] B. Lonergan, Method in Theology, London, 1972, p. 85-99.
[11] J. Comblin, Historia da teologia catélica, Sao Paulo, 1969.
[12] K. Rahner, Escritos de teologia, vol. 1V, Madrid, 1965, p. 153.

[13] Puebla 1143. Estas palabras, dichas a los marginados de los suburbios de
Guadalajara, fueron un profundo estimulo para los grupos de comunidades de base
que estaban ahi presentes.

[14] Este enfoque fue trabajado basicamente por G. Gutiérrez en la obra ya citada.
Era muy importante superar el reduccionismo de una teologia, de una hermenéutica
puramente académica y situarla en la vida.

[15] Por su claridad metodoldgica y seriedad exegética destaca Carlos Mesters y su
vasta produccion.

[16] Puebla 470. En el grupo de trabajo hubo una fuerte discusion sobre si se
mencionaba expresamente a la teologia de la liberacion. No parecid oportuno, pero
se daba como sobreentendido.

[17] Entre otros muchos estudios sobre el tema, véase Kaplan y otros La crisis del
desarrollismo y la nueva dependencia, Buenos Aires: F. Cardoso y E. Faletto, La
dominacién de América latina, Buenos Aires.



[18] Los documentos de estas reuniones originales, como la de Petropolis, se pueden
encontrar en los archivos del centro Bartolomé de las Casas de Lima, Peru.

[19] R. Mufioz, Nueva conciencia de la Iglesia en América latina, Salamanca, 1974.
[20] Para algunos comentarios sobre las reuniones previas a Medellin, véase R.
Oliveros, Liberacion y teologia, Lima, 1977. Ahi ofrezco un estudio detallado de la
formacion de la teologia de la liberacién hasta el afio 1977.

[21] Medellin, Pobreza, 1y 2.

[22] Medellin, Justicia, 1. Los provinciales de los jesuitas de América latina dijeron
pocos afios antes de Medellin: : Signos de renovacion, Lima.

[23] Medellin, Pobreza, 7.
[24] Medellin, Paz, 1.
[25] Medellin, Paz, 16.

[26] Cf. Conferencia de Chimbote de G. Gutiérrez, Hacia una teologia de la
liberacion, Montevideo, 1969.

[27] G. Gutiérrez, o.c.: ver nota 6 de este trabajo.

[28] Ibid., p. 73.

[29] Baste pensar en monsefior Angelelli de Argentina. Hace unos meses, con
amplia difusion en los diarios de su pais, el juez encargado de su expediente afirmo
que la muerte del obispo habia sido premeditada y no un accidente.

[30] Cf. Fe cristiana y cambio social en América latina, Salamanca, 1973.

[31] Cf. Liberacion y cautiverio, México, 1976.

[32] Cf. Theology in the Americas, New York.

[33] Los tedlogos del Tercer Mundo comenzaron a reunirse con periodicidad, cada
trienio. A esta reunion siguié la de Sao Paulo, Brasil (1980). La siguiente fue en la
India (1983) y la més reciente en México (1986).

[34] G. Gutiérrez,: Concilium, 96 (1974) p. 366.

[35] Es muy conocida la obra de Ernesto Cardenal sobre su experiencia de la lectura
del evangelio con los pobres en Solentiname.

[36] Cf. C. Mesters, EI ABC de la Biblia, Bogota.

[37] E. Dussel, Historia de la Iglesia en América latina, Buenos Aires, 1974.



[38] Asi lo muestra la formacion y trabajo de los historiadores en CEHILA.

[39] G. Gutiérrez, La fuerza de los pobres, Lima, 1980. En este estudio recoge
Gutiérrez la experiencia y reflexiones de una teologia que lee y acompafia la vida de
los pobres.

[40] L. Boff, Jesucristo Liberador, Buenos Aires, 1975.

[41] J. Sobrino, Cristologia desde América latina, México, 1976. Para un
acercamiento a este estudio, cf. R. Oliveros, o.c., pp. 416-439.

[42] L. Proafio, Concientizacion, evangelizacion, politica, Salamanca, 1974.
[43] Ibid, pp. 216-217.

[44] J. L. Segundo, Liberacion de la teologia, Buenos Aires, 1975.

[45] P. Richard,: Paginas, 3 (1976).

[46] Puebla 38-30.

[47] En su ultima visita a USA, en septiembre de 1987, el presidente Duarte de EI
Salvador fue a besar la bandera norteamericana. ;Y qué decir de las bases militares
abiertas en Honduras por los norteamericanos?

[48] K. Rahner, poco antes de morir, envié una carta al Papa, donde pidi6 que se
reconsideren las posturas tan ofensivas a la teologia de la liberacion.

[49] L. Boff presenté una amplia réplica al cardenal Ratzinger, donde no sélo aclara
los puntos en cuestidn, sino muestra la firmeza de las posiciones del libro suyo méas
criticado: Iglesias, carisma y poder, México, 1985 J. L. Segundo realiz6 también un
fino anélisis de la Instruccion.

[50] Instruccidn sobre algunos aspectos de la teologia de la liberacion, n. 1.

[51] Me parece que aqui se puede aplicar la frase del Sefior “miran la paja en el ojo
ajeno y no caen en la cuenta de la viga que esta en el ojo propio”. El porcentaje de la
increencia en América latina es bajisimo; mientras en Europa es significativo. En
ocasiones, como en el caso de los obreros franceses, no se supo acompafiar
pastoralmente sus movimientos. Desde esta perspectiva sorprende que no se aprenda
de estas experiencias.

[52] No faltara quienes arguyan diciendo que se refiere a la “auténtica” teologia de
la liberacion. Pero ¢cudl es ésa? La existente, la que se ha elaborado y ha crecido en
América Latina, es la de Boff, Gutiérrez, Sobrino, etc. Ciertamente existen criticas a
la misma, pero no hay otra teologia de la liberacidn en este periodo y contexto
latinoamericano.

[53] Sobresale en su produccion: El poblado de la Biblia, México, 1986; ademas, El



Apocalipsis, México, 1987.

[54] En Espafia son muy valiosas y conocidas las aportaciones de Gonzélez Faus: cf.
su Acceso a JesUs. Salamanca, 1987.

[55] A. Quiroz, Eclesiologia en la teologia de la liberacion, Salamanca, 1983.
[56] Cf., ademas, . B. Libanio, Formacién de la conciencia critica, Bogota.
[57] Esta dimension de la teologia, como teologia espiritual, estd ya presente en los

inicios del trabajo de los teélogos de la liberacion, como lo manifiesta la experiencia
espiritual de donde brota esta reflexion.
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