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En el marco de las muchas iniciativas académicas, surgidas en torno al quinto
centenario del encuentro entre Europa y América, pensamos, en la Universidad de
Navarra, investigar algun aspecto del background doctrinal de la epopeya americana.
Esto sucedia hacia 1984. Poco a poco, nuestra linea de investigacion tomd perfiles mas
determinados, cuando optamos por historiar las ideas teologicas, desde los comienzos
de la evangelizacion americana, en 1493, hasta nuestros dias. El proyecto ha concluido
ahora, al cabo de veinticinco afios'.

Influy6 en la eleccion del tema, el hecho de que entonces se habia publicado en
Buenos Aires el primer volumen de Monumenta Catechetica Hispanoamericana,
donde se reproducian algunos catecismos novohispanos, que nos parecieron
interesantes y dignos de analisis®. Encargamos un ejemplar de esa obra, que recibimos
precisamente el mismo dia en que se conmemoraba el cincuentenario de la muerte
de Carlos Gardel, es decir, el 24 de junio de 1985. Mientras habia comenzado
la primera tesis doctoral sobre tema americanista, que seria también la primera
publicada de nuestra nueva linea de trabajo’. Después vendrian mas tesis doctorales.
Quiero citar ahora so6lo las tres editadas hasta 1992*. Entre tanto se organizé un

! SARANYANA, JI. (dir.) — Alejos Grau, C.J., (coord.), Teologia en América Latina, Madrid — Frankfurt,
Iberoamericana — Vervuert, 1999-2008, 4 vols., 3553 pp. Han intervenido veintinueve académicos,
adscritos a diecinueve centros universitarios (cinco europeos y catorce latinoamericanos).

2 DurAN, J.G., Monumenta Catechetica Hispanoamericana (siglos XVI-XVIII), Buenos Aires,
Publicaciones de la Pontificia Universidad Catolica Argentina, 1984, 1. El volumen II apareci6 en 1990.

3 Crespo PoncE, M.G., Estudio histérico-teoldgico de la “Doctrina cristiana para instruccion e
informacion de los indios por manera de historia”, de fray Pedro de Cérdoba, O.P. (1 1521), Pamplona,
Eunsa, 1988.

4 ZABALLA BEASCOECHEA, A. DE, Transculturacion y mision en la Nueva Espania: estudio historico-
doctrinal del libro de los “Coloquios” de Bernardino de Sahagun, Pamplona, Eunsa, 1990; ALEj0s GRAU,
CJ., Juan de Zumarraga y su “Regla cristiana breve” (México 1547): autoria, fuentes y principales
tesis teolégicas, Pamplona, Eunsa, 1991; RoMERO FERRER, R., Estudio teoldogico de los catecismos del 111
Concilio Limense (1584-1585), Pamplona, Eunsa, 1992. De ese mismo periodo es una recopilacion de
articulos mios sobre pensamiento latinoamericano, titulada Teologia profética americana. Diez estudios
sobre la evangelizacion fundante, Pamplona, Eunsa, 1991.
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importante congreso internacional en Pamplona, sobre el pensamiento en América
Latina en el siglo X VI, cuyas actas se imprimieron en dos gruesos volimenes’.

k ok sk

Como era de esperar, nuestra hipotesis de trabajo tardo en concretarse. La finalidad
secundaria de la investigacion estaba clara (analizar obras de contenido teologico);
pero no habiamos formulado todavia el objetivo ultimo de todo el proyecto. Pasados
no muchos meses establecimos una hipotesis, que ha conferido unidad a la linea de
trabajo y se ha mostrado bastante fecunda.

Para empezar, delimitamos nuestra hipotesis en términos un tanto polémicos,
casi como réplica a otro proyecto que, por aquellos afios, acababa de publicar sus
primeros resultados. En efecto: el grupo internacional CEHILA (= Comision de
Estudios de Historia de la Iglesia en Latinoamérica), con sede en México y Sdo Paulo,
habia iniciado la preparacion de una ‘“historia de la teologia en América Latina™®.
Los colegas del CEHILA, coordinados por el pensador argentino-mexicano Enrique
D. Dussel, consideraban que el éxito espectacular de la primera evangelizacion
novohispana, concretamente la de los Valles Centrales de México, debia atribuirse
a que esa evangelizacion habia estado inspirada por una teologia confrontativo-
profética, denunciadora e inconformista, basada en unos principios semejantes a los
de la teologia de la liberacion. A pesar de que esa hipotesis fue criticada por muchos,
por juzgarla poco verosimil, tuvo una acogida muy amplia. Recuérdese, para no
perder el contexto, que la teologia de la liberacion estaba entonces en un momento de
expansion y de gran popularidad; y que del bienio 1984-1986 datan precisamente el
“afer Leonardo Boff” y las dos declaraciones vaticanas de la Congregacion para la
Doctrina de la Fe.

Dussel y su equipo, todos ellos historiadores bastante conocidos y con mucho
oficio, afirmaban, ademas, que después de 1563, con la recepcion del Concilio de
Trento, la especulacién americana, tanto teoldgica como filosofica, habria perdido

5 SARANYANA, LL, (dir.) et al., Evangelizacion y teologia en América (siglo XVI), Pamplona, Servicio
de Publicaciones de la Universidad de Navarra, 1990, 2 vols.

® El grupo presentaba asi su proyecto: “En la capital del antiguo virreynato del Perq, se lanzo el
nuevo proyecto de CEHILA de escribir una Historia de la Teologia en nuestro continente [...]. Con la
presencia, entre otros, de Otto Maduro, Gustavo Gutiérrez, Rubem Alves, Agustin Churruca y miembros
del CEHILA, se trabajo intensamente. [...]”. Y, en otro lugar, la empresa, de la cual era coordinador
Maximiliano Salinas, se autopresentaba en los siguientes términos: “El proyecto de escribir una Historia de
la Teologia en América Latina y el Caribe, fue formulado por CEHILA en 1979. Su objetivo es reconstruir
las raices historicas de nuestra manera propia de pensar la fe. Se trata de recuperar la memoria historica
del Pueblo de Dios en América Latina y el Caribe, en funcion del presente y del futuro de la teologia
latinoamericana y caribefia”. Al afio siguiente tuvo lugar el primer congreso: VIII Simposio: Historia de la
Teologia en América Latina (19-26 de julio de 1980). Las actas se publicaron en dos volimenes: RicHARD,
P, (ed.), Materiales para una historia de la teologia en América Latina, San José de Costa Rica, DEI, 1981
(trad. portuguesa: Historia da teologia na América Latina, Sdo Paulo, Eds. Paulinas, 1981); y, cuatro afios
mas tarde, un segundo volumen: RicHARD, P., Raices de la teologia latinoamericana, San José de Costa
Rica, DEI, 1985.
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la frescura del primer momento, abandonando su caracter profético y denunciador.
Habria entrado, de este modo, en una etapa de sopor y rutina, de la que no habria
comenzado a salir hasta después del Vaticano II, con la eclosion de la teologia de la
liberacion’. En otros términos: la teologia de la liberacion habria recuperado el estilo
profético de la evangelizacion fundante, o sea, el caracter genuino de la evangelizacion
pretridentina.

Por consiguiente, CEHILA trasladaba la discusion desde el ambito estrictamente
especulativo al plano histérico. Proponia que la verificacion o falsacion de los principios
de la teologia de la liberacion se dilucidase more historico, es decir, sobre la base de
los hechos acontecidos. Para Dussel y su grupo, escribir una “historia de la teologia”
constituia la ultima etapa para legitimar su proyecto histérico. Si se lograba demostrar
que la teologia de la evangelizacion fundante habia sido avant la lettre 10 mismo que
la teologia de la liberacion (o al menos muy semejante), las propuestas pastorales de
los liberacionistas serian indiscutibles e inatacables. Con una capacidad de trabajo
envidiable, al mismo tiempo que se interesaba por la teologia de la liberacion, Dussel
promovia el estudio de la filosofia de la liberacion, convocando un grupo muy activo
que se reunia anualmente en la Universidad de Santo Tomas, de Bogota®.

La apologética dusseliana no era novedosa. No era la primera vez que una tesis
teoldgica se validaba (o pretendia validarse) con argumentaciones histéricas. Aunque
en otro orden, el desafio de Martin Lutero, a los comienzos del siglo XVI, tom¢ el
mismo derrotero. Como se sabe, el Reformador defendio que sélo su ideal de Iglesia
recuperaba la frescura y autenticidad de los primeros tiempos, mientras que la Iglesia
de Roma, por el contrario, habria sido infiel a los origenes apostolicos. La propuesta de
Lutero provoc6 un gran debate historiografico, en la segunda mitad del siglo X VI, en el
que intervinieron el luterano Matias Flacius y los centuriadores de Magdeburgo®, por
una parte, y el catolico César Baronio, por otra'®. En otros términos: la demostracion
teoldgica no se perfecciona con el puro sincronismo, sino que debe echar mano del
diacronismo. Y en esto, al menos en la prueba teoldgica, tenian razon los litigantes del
siglo XVI, como también Dussel y su equipo, en el siglo XX. En filosofia las cosas
son tan diferentes..., si nos atenemos a los excursus historicos que Aristoteles, por
citar un caso paradigmatico, antepone a sus discusiones teoréticas.

7 Recuérdese que en 1971/72 se publicaron los tres trabajos emblematicos de la teologia de la
liberacion: ELLACURIA, 1., “Liberacion: mision y carisma de la Iglesia Latinoamericana”, Estudios Centro
Americanos, 26,1971, 61-80; GUTIERRES, G., Teologia de la liberacion. Perspectivas, Salamanca, Sigueme,
1972 (hay una edicion anterior, aunque no tan completa, publicada en Lima, en 1971); Borr, L., Jesus
Cristo, libertador. Ensaio de Cristologia critica para o nosso tempo, Petropolis, Vozes, 1971.

8 En esa Universidad se han organizado, durante afios, los Congresos Internacionales de Filosofia
Latinoamericana. Alli se editan también, hasta el dia de hoy, los Cuadernos de filosofia latinoamericana.
Esta publicacion periodica se autopresenta asi: “La revista Cuadernos de Filosofia Latinoamericana,
adscrita a la Facultad de Filosofia de la Universidad Santo Tomas de Bogota, es una publicacion semestral
dedicada a la divulgacion de articulos y resultados de investigacion sobre el pensamiento filosofico
latinoamericano”. En los afos que comento (década de los ochenta y primeros noventa) estuvo mas
polarizada hacia la filosofia latinoamericanista, con gran simpatia hacia la filosofia de liberacion.

° Flacius promovio, para demostrar la hipotesis luterana, la Historia ecclesiastica, Basilea 1558-
1574, 14 vols.

10 Autor de los Annales ecclesiastici, Roma 1588-1605, 12 vols.
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Pues bien; si CEHILA queria una historia de la teologia y habia comenzado a
prepararla, también podia intentarlo el pequefio equipo que se constituyo al calor
de la Universidad de Navarra. Los primeros llevaban alguna ventaja (tres o cuatro
aflos), pero con un handicap: CEHILA tenia pocos tedlogos y, en cambio, contaba
con experimentados historiadores de la Iglesia; en Pamplona no habia notorios
historiadores de la Iglesia, pero si historiadores de la teologia y de la filosofia con
acreditada experiencia. Después, el tiempo ha mostrado que el oficio de tedlogo y de
filésofo no se improvisa, mientras que, en cambio, el oficio de historiador se puede
adquirir con mayor facilitad (al menos los rudimentos de ese oficio).

& %k ok

Paso a describir muy brevemente los cuatro volumenes de 7eologia en América
Latina. El primero se publicé en 1999 y el ultimo ha salido a primeros de 2008.
Suman en total 3.553 paginas. Han colaborado veintinueve especialistas (unos
mas y otros menos) de diecinueve centros universitarios (cinco europeos y catorce
americanos). La obra ha sido coordinada por la Dra. Alejos-Grau y dirigida por
mi, desde Pamplona. Han sido necesarios frecuentes viajes para armonizar las
investigaciones y para trabajar en los distintos centros donde se hallan los archivos
y las bibliotecas interesantes para nuestro tema: Roma, Madrid y Sevilla; México,
Bogota, Lima, Santiago, Buenos Aires, Montevideo, Sdo Leopoldo y Sao Paulo.
Ahora se halla en muchas bibliotecas universitarias, entre ellas, en mas de medio
centenar de bibliotecas norteamericanas.

El primer volumen abarca desde 1493 a 1715 (fin de la Guerra de Sucesion); el
segundo retrocede (para recuperar algunos autores preteridos) y va de 1665 (coronacion
de Carlos II) hasta 1810; el tercero va de 1810 (afio de los gritos de independencia) a
1899 (celebracion del Concilio Plenario de América Latina); y el ultimo se extiende
desde ese Plenario de 1899 hasta 2001.

* %k ok

LA qué conclusiones hemos llegado, después de tanto trabajo?

1. La primera conclusion nos ha sorprendido: hemos descubierto que el Océano
Atlantico no ha sido una barrera o un estorbo para las relaciones entre el Viejo y el
Nuevo Mundo, antes bien lo contrario: el Atlantico ha potenciado la union entre las dos
orillas, facilitando la ilacion y los intercambios. El Atlantico ha contribuido a crear un
mundo con dos margenes, también en el ambito de la ciencia teologica (en este caso,
ademas, propiciado por la comun fe religiosa que, en linea de maxima, se confiesa en
ambas riberas). Me consta que esta tesis es impopular, pues ahora se habla mucho de
eurocentrismo y de explotacion “ideoldgica” de América por parte de Europa (y, en
su caso, por parte de los EE.UU.). Pero los hechos son los hechos. A pesar de la gran
diversidad geografica, de etnias tan variadas, de multiplicidad lingiiistica innegable,
de impresionantes distancias y de gigantismo orografico, la teologia ensefiada en
América (tanto la teologia académica como la misma teologia profética) ha seguido el
ciclo evolutivo del mundo latino-europeo.
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Algunos objetaran que no podia ser de otro modo, porque —diran— los
catedraticos de Teologia y Filosofia procedian de Espafia y trasplantaron su ciencia
a América... No cabia, pues, un pensamiento genuinamente americano cuando el
tronco era europeo.

Esta objecion, que es interesante, no es del todo exacta. Como se sabe, en
América hubo dos universidades mayores desde 1551 y hubo un buen niimero
de universidades pontificias desde 1620. Salvo, como es logico, la primera
generacion profesoral de México y Lima y la primera generacidén académica de
los studia generalia de las cinco Ordenes primeramente establecidas en América,
una mayoria significativa de los maestros de la era colonial estudiaron en aulas
americanas. Ya a finales del siglo XVI habia surgido una generacion universitaria
(todavia con pocos efectivos) que se habia graduado en América: esos maestros
eran americanos formados en América, un fenomeno desconocido en Lusoamérica,
porque Portugal exigi6 a los intelectuales brasilefios que pasaran a Coimbra-Lisboa
para graduarse.

La dinamica de la asimilacion cultural es muy compleja. En ella intervienen
factores imprevistos, que modifican los flujos de influencia. Ni el mas poderoso ni
el mas numeroso imponen necesariamente su cultura. Los mestizajes, que siempre
se dan en mayor o menor medida, tienen a veces resultados inesperados. A modo de
ejemplo, podemos remontarnos a la gran crisis provocada por la invasién germanica
en la antigiiedad tardia, cuando los bdrbaros dinamitaron el Imperio romano. Ellos
eran los conquistadores; no obstante, fueron ellos finalmente dominados por la
cultura de los vencidos; mejor dicho: los vencedores se convirtieron a la cultura de
los vencidos.

2. La segunda conclusion es una consecuencia de la primera. Es innegable que se
produjo cierto mestizaje en el encuentro de civilizaciones (entre la cultura europea y
las culturas nucleares americanas)'!. Este mestizaje no consistio, sin embargo, en una
recepcion de la teologia latino-europea en las culturas autoctonas, sino principalmente
en una recepcion de elementos autoctonos americanos en la teologia latino-europea.
No hubo, pues, en la teologia barroco-escolastica nada semejante al arte cuzquefio o
quitense, es decir, una recreacion de lo europeo en lo americano. Con todo, el mestizaje
tuvo diferente intensidad. Por ello, en el mestizaje americano conviene distinguir seis
momentos: la evangelizacion fundante; la teologia barroco-escolastica; la casuistica
moral; y la teologia pre-ilustrada e ilustrada.

a) El mestizaje que acabo de sefalar es patente en la primera época, la
evangelizacion fundante, que ha sido estudiada en el volumen primero de
nuestra serie. Fue la época de los grandes ensayos catequéticos, del estudio de
las lenguas autoctonas y de la fijacion de su gramatica. En esos afios se hizo un
extraordinario esfuerzo para volcar en lenguas amerindias las nociones técnicas
de la teologia latino-europea.

' Tomo el sintagma de la americanistica: fueron culturas nucleares las que los espafioles encontraron
en los Valles Centrales de México y las que hallaron en el altiplano del Incario.
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b) Esto es facil advertirlo también en algunos tedlogos del siglo XVII no adscritos
a la teologia barroco-escolastica, en parte estudiados en el tomo primero, y
también analizados en el tomo II/1.

c) El caso mas extremo de resistencia al mestizaje cultural nos lo presentan los
escolasticos puros. Es preciso reconocer que la teologia escolastica americana
(lo mismo que la teologia barroco-escolastica europea) carecié de sensibilidad
por los temas que preocupaban al hombre de la calle, salvo, claro estd, los
tratados de casuistica moral.

d) Es cierto que en América la casuistica planted algunas cuestiones desconocidas
en Europa (guerras de frontera, régimen de las explotaciones mineras, poligamia
de los naturales, sincretismo religioso, consumo de drogas y alucinogenos,
obligaciones fiscales de los indigenas, encomienda indiana, etc.). Recordemos,
por ejemplo, los interesantes estudios sobre la esclavitud de los afroamericanos,
llevados a cabo por Diego de Avendafio, por citar un autor escoldstico del
XVII; o los “itinerarios de curas parrocos”, que proliferaron en el XVII. Pero
ni siquiera esta casuistica moral se apartd, en las soluciones ofrecidas, del gran
tronco de la teologia latino-europea.

e) Ahora bien, a finales del siglo XVII cambi6 el panorama, que ofrece una mas
clara impronta americanista. La teologia, como también otras actividades
intelectuales, comenzd a expresar entonces aspiraciones autonomistas, de la
mano de la pre-ilustracion. Asi los criollos y, en ocasiones, también los indigenas
que mas se habian asimilado a la cultura espafiola. Recordemos nombres tan
destacados como la maravillosa Sor Juan Inés de la Cruz, el osado Carlos de
Sigiienza y Goéngora, los hermanos Eguiara y Eguren, los jovenes jesuitas
Francisco Clavijero y Francisco Javier Alegre y tantos mas. Este fenémeno
“americanizante”, fundamentalmente novohispano, no se interrumpi6 con el
extrafiamiento de los jesuitas, en 1767, ni con “la reconquista de América”, de
la segunda mitad del gobierno de Carlos III.

Con todo, y es preciso sefialarlo ahora, ni siquiera esta progresiva
americanizacion del pensamiento del Nuevo Mundo —un fenémeno que fue
in crescendo a lo largo del XVIII hasta los albores de la Independencia—
pretendid ser latinoamericanista, o sea, elaborar una teologia diferenciada
de la teologia que se cultivaba al otro lado del Atlantico. El didlogo entre las
dos orillas continuo intenso y fecundo. Y lo mismo cabe decir del primer siglo
republicano, a partir de 1820. Los latinoamericanos adquirieron la produccion
europea y editaron sus propios libros en prensas europeas (Barcelona, Paris,
Madrid, Londres, Freiburg, Roma). Durante el XIX, los americanos leyeron
a Henri Baptiste Grégoire, Jos¢ Maria Blanco White, Jaime Balmes, Juan
Antonio Llorente, Ernest Renan y toda la pléyade de abates franceses del
momento (por citar gentes muy distintas), con tanta fruicién como los
europeos leyeron a los americanos Félix Varela, Justo Donoso Vivanco,
Francisco de Paulay Vigil, Pedro Gual y Pujadas, José Antonio Ortiz Urruela,
etc. Con motivo de la fundaciéon del Colegio Pio-Latinoamericano (a finales
de los cincuenta) y poco después al celebrarse el Concilio Vaticano I (1870),
la comunicacion teologica se agilizé mas todavia. La plena homogenizacion
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teologica se alcanzo (salvando siempre peculiaridades accidentales) a partir
del Plenario de América Latina, celebrado en Roma en 1899. Durante el
siglo XX, la neoescolastica americana, que seflored en filosofia y teologia
durante las cuatro primeras décadas, fue un calco de su homdnima europea.

f) La panoramica que acabo de describir cambio6 bastante en la segunda mitad
del siglo XX. Primero la JOC ensefid el método jocista a los latinoamericanos
(ver, juzgar y actuar). E19 de enero de 1959 Fidel Castro entr6 en La Habana.
Después, el Concilio Vaticano II, en su constitucion Gaudium et spes (1965),
enfoco su mirada a los signos de los tiempos, cosa que fue interpretada
unilateralmente en algunos cenaculos intelectuales. El 15 de febrero de
1966 Camilo Torres caia en Patio Cemento. El 9 de octubre de 1967 Che
Guevara moria en La Higuera, al sur de Santa Cruz. Nacieron por entonces
diversas asociaciones sacerdotales con planteamientos muy criticos (ONIS,
Golconda, Sacerdotes para el Tercer Mundo, etc.). La enciclica Populorum
progressio (1967) insistié en la significacion de algunos aspectos de la vida
econdémica y social para el quehacer pastoral de la Iglesia y también para la
ciencia teoldgica, pero dos nimeros de la enciclica (nn. 30 y 31) fueron mal
contextualizados en determinados circulos teologicos. Y, sobre todo, estallo
por doquier el deseo de redactar una teologia y una filosofia genuinamente
latinoamericanistas.

La aspiracion de construir una teologia latinoamericanista (muy sentida no s6lo en
ambitos catdlicos, sino también evangélicos) se retroaliment6 con las teologias de la
liberacion. Esa etapa de particularismo teoldgico, difundida ampliamente desde finales
de los sesenta, ha entroncado, al final, con la teologia indigenista. Se pretende ahora un
tipo de mestizaje mucho mas radical y ajeno a la historia cultural de América Latina.
Se trata de un fenomeno nuevo, que intenta la recepcion de la teologia latino-europea
en las culturas autoctonas. No, como antes, cuando se pretendia la incorporacion
de elementos autdctonos a la teologia universal, sino a la inversa. En mi opinidn,
tal revolucion es muy agresiva y puede corromper, si no las ha corrompido ya, las
bases comunes de la tradicion cristiana. Esta nueva corriente teologica fue objeto de
la reunidn plenaria de la Pontificia Comision para América Latina de 2001, donde el
Cardenal Joseph Ratzinger abordé la cuestion con notable pericia. Esto ocurrié en
2001 y, por ello, decidimos considerar ese afio de 2001 como término ad quem de
nuestra investigacion.

& %k %k

Recuperemos, para terminar, el debate que contribuyé a dar forma a nuestro
proyecto, ahora concluido. ;Puede afirmarse que las teologias y filosofias de la
liberacién, de marcado corte latinoamericanista, reproducen supuestos teoéricos
semejantes a los que inspiraron la evangelizacion fundante (es decir, la teologia
pretridentina americana)? Por lo dicho en los parrafos anteriores, no lo parece. Nuestro
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estudio sugiere mas bien lo contrario, es decir, que las teologias liberacionistas han
supuesto una ruptura con una tradicion multisecular. Con todo, nos hemos quedado
sin saber si los colegas de CEHILA habrian podido probar sus hipdtesis, porque el
grupo abandono el proyecto, después de un segundo congreso'? y de haber provocado
algunas interesantes publicaciones sobre teologia chilena del siglo XIX".

12 RICHARD, P, (ed.), Raices de la teologia latinoamericana: nuevos materiales para la historia de la
teologia, San José de Costa Rica, DEI, 1985.

13 Noemi, J., (dir.), “Pensamiento teolégico en Chile. Contribucién a su estudio, I. Epoca de la
independencia nacional, 1810-1840”, Anales de la Facultad de Teologia,27,1976/2, pp.163-386 (publicado
en 1978); ARTEAGA LLONA, J., (dir.), “Pensamiento teoldgico en Chile. Contribucion a su estudio, II. Epoca
de la reorganizacion y consolidacion eclesiasticas, 1840-1880”, Anales de la Facultad de Teologia, 31,
1980/1, 3-222 (publicado en 1982); y Barrios, M., “Pensamiento teoldgico en Chile. Contribucion a
su estudio, III. Historiografia eclesiastica chilena, 1848-1918”, Anales de la Facultad de Teologia, 38,
1987/1, 5-171.
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