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Resumen

Este articulo hace un inventario histdérico por los diversos periodos de elaboracién teold-
gica negra, hasta presentar las tendencias o tipos de teologia que se desarrollan hoy en el
continente latinoamericano y caribefio.
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This article makes a historic inventory for the several periods of black theological elabora-
tion, to show the trends or types of theology that are developed in the Latin American and
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Théologie noire de la libération: notes au sujet des 50
ans du Concile Vatican I

Résumé

Cet article fait un inventaire historique a travers les diverses périodes de I'élaboration théo-
logique noire, jusqu’a la présentation des tendances ou tipes de théologie qui se dévelop-
pent aujourd’hui dans le continent latino-américain y caribéen.

Mots Clés : Théologie, noire, Vatican II, libération

Introduccion

La reflexion sobre la teologia negra de la liberacién en el marco del Concilio
Vaticano II y especificamente de la teologia latinoamericana, no puede ser des-
vinculada de los procesos de emancipacion del movimiento negro, de los inde-
pendentistas de EEUU y el pan-africanismo latinoamericano y caribefio.

La realizacion de eventos, como las consultas de teologia afro y otros a nivel
interreligioso, pastoral y eclesial, muestran que estamos ante una singular re-
flexion teoldgica que tiene su razén de ser. Por este motivo, un itinerario histérico
es pertinente para percibir los avances, desafios y pertinencia de esta teologia que
nace desde las fronteras de la oficialidad, pero que se posiciona y asume desafios
desde el centro de la teologia cristiana oficial.

Nuestra contribuciéon es modesta, pues mas que hacer un itinerario exhaus-
tivo sobre la teologia negra, ya que no tenemos la pretension en este breve escrito
de agotar la tematica, queremos mirar algunas cuestiones que han emergido con
fuerza, sobre todo, desde las comunidades de la diaspora africana. Para el desa-
rrollo de nuestro objetivo, partimos de los antecedentes de la teologia negra de
liberacién, incluyendo la Black Theology, desarrollada en el norte del continente,
hasta llegar a la teologia afronegra latinoamericana y caribefia destacando los
tipos de teologia afro-negra que se han desarrollado en el continente.

1. Antecedentes de la teologia negra de la liberacién

Se puede caracterizar el surgimiento de la teologia negra en cinco periodos,
que no estan organizados cronoldgicamente, pues en las comunidades afro el
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concepto de tiempo y espacio es diferente al cronos del occidental. Es decir, que
cada fase no es vista como una superacion de la anterior, constantemente se va y
regresa al mismo tiempo que se proyecta hacia el futuro.

Se entiende por teologia negra, originariamente, a la teologia hecha por los
africanos de la didspora norte-americana'. La teologia negra? propiamente dicha esta
relacionada con la experiencia de vida de los pueblos afroamericanos del norte del con-
tinente, que viven un estado de segregacion y en situaciones de marginalidad en una
sociedad blanca racista. Su nacimiento oficial fue en la segunda mitad de la década de los
sesenta, porque este fue el periodo de la produccion teologica académica.

No obstante, el primer periodo se remonta a los siglos XV y XVI, época en la que
los africanos fueron comercializados como mano de obra barata por Espaia, Portugal,
Inglaterra y Francia; incluso abarca siglos anteriores, pues la historia teoldgica negra ya
tiene un antecedente en el suelo africano. Desde ese tiempo, se registra una larga historia
de esclavitud y resistencia que dur6 por mas de tres siglos. En realidad, se uso la represion
y la discriminacion para acabar con la religion negra. Estos siglos estuvieron marcados
por una constante postura profética por parte de los afroamericanos. Es por esto que fue
la primera etapa de la teologia negra de la liberacion americana.

Esta postura profética llega, en un primer momento, inmersa de la cultura
y religiosidad africana. El apego a los valores religiosos nativos se manifiesta de
diferentes formas, dentro de las cuales destacamos la tradicion teoldgica propia
de la oralidad, entendida aqui como aquel discurso capaz de persuadir a sus
oyentes sobre un tema de interés general, una doctrina o episodio que lleva a la
toma de conciencia de la importancia del individuo y a que este acttie con base en
el conocimiento adquirido. El propdsito de este tipo de teologia de resistencia es,
principalmente, diddctico: busca que la congregacién aprenda mas sobre el tema.
Como es el caso de uno de los predicadores y lideres de la emancipacion negra
en Colombia Benkos Biojo™

1 En este estudio al hablar de teologia negra también estamos pensando en la teologia
afronegra que se desarrolla en Latinoamérica y el Caribe.

2 Se asume en este texto la connotacion teologia negra por sus raices profundas en los
movimientos de lucha y resistencia social. En América latina se ha asumido la connotacién afro
denotando asi las raices africanas y su legado en la historia del continente. En continuidad con
este concepto hoy dia los cientificos sociales han advocado por el término didspora africana para
rescatar el legado ancestral africano en el arte, la filosofia, la historia, etc. Confrontar Machado
(2012).

3 Benkos Biojo, también conocido como Domingo Biojo, fue uno de los lideres de los
esclavos cimarrones de Colombia del siglo XVIL
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[...] todo el que muera combatiendo el yugo del amo sera glorificado
por los Orishas y ancestros pero ninguno regresara al pais natal porque
la tierra del exilio debe ser conquistada por los vivos y difuntos para
compartirla con los animales, los arboles y nuestros descendientes. (Za-
pata, 1983, p. 119)

Como vemos, las comunidades negras trajeron de Africa su cultura y religio-
sidad y el concepto central de su fe, la omnipotencia o ancestralidad divina que
se perpetta en todos los seres creados: naturaleza, ser humano, cosmos... Pero en
el suelo americano, ellos fueron evangelizados y adoptaron un cristianismo que
los consideraba subhumanos. Esa evangelizacion en ningtin momento considero
los valores presentes en los cultos de las comunidades negras. En realidad, se
usaron medios represivos y discriminatorios para acabar con la religion negra.
No obstante, siendo un pueblo muy religioso, en la religion cristiana encontraron
un importante potencial para su liberacion, puesto que innumerables boicoteos,
rebeliones, peticiones, fugas fueron inspiradas en la fe cristiana. En ese contexto
de opresién, mientras que para los evangelizadores blancos, la libertad cristiana
significaba la liberacién del pueblo negro de la corrupcion y del pecado, pero no
de la esclavitud, para los afros, el Evangelio significaba la libertad politica de las
cadenas de la esclavitud.

Sin embargo, es preciso recordar que esta relectura del mensaje de Jesucris-
to por parte de las comunidades afroamericanas y afrocaribefias es realizada en
relacién con un cristianismo que aparecia, o era percibido y lo era de hecho, en
su expresion predominante, parte del aparato de dominacién colonial. El sincre-
tismo no fue, entonces, el producto de un didlogo entre iguales, sino la respues-
ta posible por parte de los de abajo, a la pretension de una imposicién-despojo
cultural-religiosa que constituia parte fundamental del proceso de expropiacion
econdmica y sujecion politica (Zapata, 1986, p. 105).

De todas maneras, aquellos hombres y mujeres realizaron un proceso de
relectura y apropiacion de la propuesta cristiana. En esta relectura se hicieron
presentes las marcas de la resistencia y de la visiéon del mundo que poseian. Len-
tamente fueron aprendiendo, a pesar de todo, a ser negros/as-cristianos/as sin
desmedro de ninguna de las partes que constituian ese nuevo ser. Asi, con toda la
ambigiiedad que es tipica de cualquier experiencia humana, pero con la presen-
cia del Espiritu que santifica, hizo irrupcién un cristianismo propio de ellos, un
cristianismo negro y mulato, negro y cristiano (Villarman, 2000, p. 2).

En el interior de las iglesias cristianas del norte, que abrigaban personas ne-
gras, se practicaba una segregacion que llegaba a determinar hasta los lugares
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donde la comunidad negra deberia sentarse. Como una resistencia a esa situa-
cién, fundaron una nueva denominacion cristiana exclusivamente negra. Las
iglesias negras independientes que se separaron de la matriz eclesiastica blanca,
comenzaron en Carolina del Sur en 1774* (cf. Gibellini, 1998, p. 415). Estas igle-
sias negras independientes representaron el primer ejemplo de nacionalismo y
separatismo negro en Ameérica del Norte. Como antecedentes a este hecho, cabe
senalar la voz profética de las poesias afronegras de Phillis Whether (1753-1784)
y la rebelién de esclavos que inici6 el 9 de septiembre de 1739, en la colonia de
Carolina del Sur, EE. UU.

El segundo periodo de la teologia negra de liberacién en norte América se
registra en el periodo que va desde 1869 hasta 1969, este periodo es caracterizado
por una critica radical al racismo institucional (Gibellini, 1998, p. 415). Después
de la abolicién de la esclavitud sigue un periodo largo de segregacion racial, po-
litica, social, econdmica, religiosa. Este periodo fue marcado por la lucha de los
afroamericanos cristianos contra las instituciones posesclavistas que mantenian
la ideologia separatista. Durante este periodo los constantes ataques resultaron
en la muerte de centenas de personas negras. La iglesia se convierte entonces en
la tinica institucion que consiguié huir del comando blanco.

A finales del siglo XIX y dentro del panorama mundial, el abogado Henry
Sylvester Williams®, preocupado por los sistematicos abusos cometidos contra los
africanos, organiza en 1897 la Asociaciéon Africana y en 1990 celebran la I Confe-
rencia Panamericana. Alli se reunié a personas provenientes de Africa, Liberia,
EE. UU. y el Caribe, bajo la premisa asegurar los derechos civiles de los africanos
y sus descendientes en todo el mundo.

Durante los afios que van de 1922 a 1926, en el Caribe, un industrial y predi-
cador jamaicano, llamado Marcus Garvey, bajo el influjo del panamericanismo,
ya que es uno de sus precursores, impulsa el movimiento rastafari con una profe-
cfa: “mirad a Africa, un rey negro sera coronado, porque la liberacién esta cerca”
(Diccionario, 2001, p. 398). La salvacion solo se completaria mediante el regreso
de la diaspora al Africa y con la coronacion de Haile Selassie —anteriormente,
Ras Tafari Makonen— como emperador de Etiopia en 1930. La primera parte de
la profecia se habia cumplido, lo que implicé que hubiera gran expectativa en
Jamaica.

4 Allen, Richard (1760-1831) es el fundador de la primera iglesia negra independiente.

5 Henry Sylvester Williams (1869-1911) abogado de Trinidad y Tobago que en 1986 llega
a Gran Bretafa para fundar la Asociacion Africana.
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Paralelo a esto en EE. UU., en los afios cincuenta surge el movimiento por
los derechos civiles liderado por el pastor bautista, Martin Luther King®, apoyado
por la fuerza profética de la iglesia negra y con algunos aliados blancos. El mo-
vimiento de King era reformista, integracionista y no violento. Existi6 también
un movimiento revolucionario de los negros musulmanes Black Muslims, que
era separatista y revolucionario, promovido por Malcom X (cf. Cone, 1991). El
movimiento de Malcolm X, después de su muerte se convirtié en el movimiento
politico Black Power (poder negro), que surgié en 1966, guiado por Stokeley y
Camichael.

A través de este movimiento, el pueblo negro buscaba autodeterminacion
y criterios para su identidad, dignidad, orgullo y libertad. Se reivindicaba es-
pecialmente la capacidad que el pueblo tenia de administrar el ‘poder negro’,
pues se promulgaba la necesidad de un verdadero equilibrio racial, conquistado
solamente cuando se tiene conciencia de que tanto los blancos como los negros
tienen necesidad de poder.

Con la muerte de King (1968) y la emergencia del Black Power, se precipitd
una ‘avalancha’ sistematica de reflexiones teoldgicas en la esfera académica. La
publicacion del libro Black Messiah en 1968 por Albert Cleage y del libro Black
Theology and Black Power de James Cone en 1969, el principal exponente de la
teologia negra de liberacién, hizo que se diera inicio a un tercer periodo dentro
de la teologia negra. El periodo de 1977, estuvo marcado por la critica negra a
la teologia blanca norte americana. Esta corriente teoldgica se consolido a partir
del segundo libro de Cone Black Theology of Liberation (1970), articulada por, en-
tre otros, Major Jones, J. Deotis Roberts Preston Williams y Gayraund Wilmore
(Wilmore y Cone, 1979). Los primeros trabajos de estos tedlogos denunciaron el
silencio y complicidad de las iglesias blancas frente a las injusticias raciales. Cone
llegé incluso a afirmar que la teologia blanca norteamericana era una teologia
anticristiana.

En este periodo, la teologia negra se definié como una teologia de la libera-
cién negra, una teologia de la negritud. Esto significaba que la teologia debia con-
frontarse con temas que hacen parte de la realidad de opresion de la comunidad
negra. De esta forma, articula la experiencia negra con la experiencia religiosa
que tiene un mensaje divino para toda la comunidad norteamericana. Asimismo,
denunciaba el deshumano sistema esclavista y racista y anunciando una vida en

6 Enel afio de 1964, Martin Luther King recibi6 el premio Nobel de la Paz y, en 1968, fue
asesinado.
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libertad para el pueblo negro. De esta forma, el evangelio de Jesucristo transcien-
de la historia y se convierte en una verdadera fuerza de resistencia y liberacion
para el pueblo. Con esto, los tedlogos negros dieron un paso adelante, adentran-
dose en lo mas profundo de las experiencias religiosas negras, desarrollando una
teologia mds autdctona. Por lo tanto, la supervaloracion de la religiosidad negra
paso a ser criticada, pues se creia que todavia faltaba por llegar a una corriente
critica del propio sistema capitalista norteamericano.

La Conferencia sobre Teologia Negra en Atlanta, ocurrida en agosto de 1977,
puede ser vista como el marco para el inicio del cuarto periodo de la teologia ne-
gra. Este periodo se extiende hasta los dias actuales. La teologia ha asumido una
actitud critica al capitalismo. Se destaca la correlacion entre racismo, clasismo
y sexismo. Hasta el momento, el trabajo de la teologia negra enfatizaba en los
hombres; frecuentemente, los tedlogos negros permanecieron en silencio sobre la
situacién de las mujeres, aunque fueron conscientes de que mas de la mitad de la
poblacion y de las iglesias era constituido por mujeres. Por esto, en este periodo,
la voz de las mujeres destaca, pues, como afirma Jackeline Grant, “si la iglesia
no participa de la lucha por la liberacién de las mujeres negras, su lucha por la
liberacion no sera autentica” (Grant, 1990).

Efectivamente, el Evangelio no puede ser real en un contexto de margina-
cion, sexismo y silenciamiento de la situacion de las mujeres en la sociedad. La
tedloga negra Dolore Williams (1989) propone caracterizar la teologia feminista
en una perspectiva negra como womanist theology, el término womanist fue intro-
ducido por la escritora Alice Walker, autora del romance EI color piirpura, 1982.
Ha sido adoptado por tedlogas negras como Katie Geneve Cannon (1998), Jac-
keline Grant, Emilie Townes (2006), entre otras, quienes ven en el término una
importante corriente politica de lucha de las mujeres por la liberaciéon del pueblo
negro, masculino y femenino. También se destaca en esta etapa el trabajo del ted-
logo Cornel West (1993), quien procura comprender el Evangelio de forma que
el racismo y el sexismo sean vistos como parte integrante del sistema explotador
capitalista. Estos tedlogos abren el camino para un quinto periodo, en el que la
teologia es critica al capitalismo y al colonialismo patriarcal.

Aunque hasta aqui no hemos hablado explicitamente sobre la teologia lati-
noamericana, que legé el Concilio Vaticano II, es de suponer que estos pioneros y

7 Alice Walker es una escritora afroamericana y feminista que recibié el Premio Pulitzer
a la mejor obra de ficcién en 1983 por la novela El color piirpura.
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pioneras de la teologia negra americana fueron grandes tedlogos de la liberacion.

Basta recordar el famoso poema de Martin Luther King “I have a Dream”®:
Sueno que un dia esta nacidn se levantard y vivira el verdadero signi-
ficado de su credo: “Afirmamos que estas verdades son evidentes: que
todos los hombres son creados iguales”.

Sueno que un dia, en las rojas colinas de Georgia, los hijos de los anti-
guos esclavos y los hijos de los antiguos duefios de esclavos, se puedan
sentar juntos a la mesa de la hermandad.

Sueno que un dia, incluso el estado de Misisipi, un estado que se sofoca
con el calor de la injusticia y de la opresion, se convertird en un oasis de
libertad y justicia.

Sueno que mis cuatro hijos viviran un dia en un pais en el cual no seran
juzgados por el color de su piel, sino por los rasgos de su personalidad.

jHoy tengo un suefo!

Suefo que un dia, el estado de Alabama cuyo gobernador escupe frases
de interposicién entre las razas y anulacion de los negros, se convierta
en un sitio donde los nifios y nifias negras, puedan unir sus manos con
las de los nifios y nifas blancas y caminar unidos, como hermanos y
hermanas.

iHoy tengo un suerio!®

Pese a esto, todavia hoy es necesario continuar reivindicando, desde la resis-
tencia, el derecho de nuestros pueblos negros a una expresion religiosa propia.
Es preciso todavia hoy afirmar la legitimidad de un cristianismo que, profunda-
mente anclado en el Evangelio, dé cuenta de nuestra manera propia de entender
y vivir la vida, de nuestros suefios, anhelos y esperanzas. Un cristianismo que
sea a la vez aliento para la lucha por la vida en las condiciones de un presente

8 “Tengo un suefio”, discurso pronunciado por Marthin Luther Kingn, asiduo luchador
por los derechos civiles, el 28 de agosto de 1963, durante una marcha por el trabajo y la libertad,
frente al monumento de Lincoln.

9 Tomado de http://noticias.univision.com/estados-unidos/noticias/article/2013-08-28/i-
have-a-dream-discurso-completo-de-martin-luther-king#axzz2kY18dzgG
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de muerte. Un cristianismo que, abierto al didlogo franco con las diferencias del
otro, sea capaz de aportar, en ese proceso de construccion colectiva del pueblo de
Dios, lo que la negritud posee como riqueza para enriquecimiento de todos y to-
das, y asi recibir el enriquecimiento venido de las otras construcciones culturales
y experiencias cristianas.

2. Lateologia afronegra en América Latina y el Caribe

La reflexion anterior constata el hecho de que no estamos ante una teologia nue-
va, pues tiene sus raices en el continente africano y en la historia de la diaspo-
ra afroamericana (Aparecido, 2000). No obstante, es conocida como una de las
teologias contextuales o emergentes en el continente, esto, en parte, porque tar-
diamente se le ha dado reconocimiento, debido al caracter eurocéntrico de nues-
tra teologia. Teniendo como antecedentes la teologia del norte del continente, la
Black Theology, la teologia afroamericana, es decir la hecha en el piso teoldgico
latinoamericano, ha tenido su desarrollo propio. Asi como la teologia de las co-
munidades negras norteamericanas surge de la toma de conciencia de la defensa
de los derechos civiles y religiosos, en América latina encuentra su origen en los
movimientos de lucha que se dan al interior de la sociedad y de la Iglesia en con-
tra de cualquier tipo de discriminacion de tipo étnico o racial.

La teologia afroamericana es una teologia producida comunitariamente, he-
cha por un grupo de mujeres y hombres, que trabajan de manera interdisciplinar:
Es una teologia que nace de la realidad concreta de racismo y discrimi-
nacion vivida por nuestras comunidades a lo largo y ancho de nuestro
continente. Por eso ella se manifiesta especialmente a partir de nuestras
experiencias. Tiene como punto de partida la afirmacién de que el racis-
mo y su instrumental operacional, la discriminacion racial, constituye

una violacién a los Derechos Humanos. (Mena, 2008)

La teologia afroamericana justifica su razén de ser por haberse constitui-
do como una reflexion sensible a la realidad y a las especificidades de las expe-
riencias de fe de las comunidades que viven en la didspora latinoamericana y
caribena. Es por esto que el tema del pluralismo religioso, sobre todo en lo que
respecta a las consideraciones con relacién a las religiones africanas, Candomblé
en el Brasil, Vudu en Haiti, Santeria en Cuba, el Lumbalt en Colombia, es una di-
mensién que se integra al didlogo con el cristianismo (Aparecido Da Silva, 2000,
pp- 97-107).
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Por su parte, la teologia caribefia nace de dos elementos fundamentales, del
panafricanismo de Marcus Garvey y la negritud. En el caso de las islas francéfo-
nas de Guadalupe, Martinica y Haiti, el desarrollo de la teologia esta influenciado
por la revolucién haitiana (1791-1804). En el afio de 1836 se funda una iglesia
metodista britanica entre los negros de habla inglesa que habian huido de las
colonias inglesas. Esta iglesia también es influenciada por la actividad intelectual
de los intelectuales de la negritud como Frantz Fanon (1925-1961)'°, Aime Césaire
(1913-2008)'"" y Leopold Senghor (1906-2001)".

La teologia negra latinoamericana y caribefia es, pues, una teologia cristia-
na, aunque incluya otras tradiciones de fe. Es una teologia abierta por lo que no
incluye tnica y exclusivamente a tedlogos negros: pueden participar personas de
otras etnias.

Es innegable el papel del II Concilio Ecuménico del Vaticano en el desarrollo
de una nueva postura de la Iglesia con relacién al ecumenismo y al didlogo con
las demas Iglesias cristianas: “[l]a Iglesia se siente unida por varios vinculos con
todos los que honran el nombre de cristianos, por estar bautizados, aunque no
profesan integramente la fe, o0 no conservan la unidad de comunién bajo el suce-
sor de Pedro (Lumem Gentium 8, 15).

En la misma linea, al referirse a los no cristianos, por no haber recibido el
Evangelio, este concilio eclesial reconoce que también hacen parte del pueblo de
Dios, al mismo tiempo que el designio de salvacién también se hace presente en
aquellos que profesan la fe en el Creador (LG 16).

La teologia afrolatinoamericana y caribefia de la década de los setenta, a
nivel mundial, tiene como antecedente histdrico el Programa de Combate al Ra-
cismo (PCR) del Consejo Mundial de Iglesias. Este programa adelanté una fuerte
campafia contra el racismo en todo el mundo.

Ya en la década de los ochenta, siguiendo la anterior iniciativa, fueron rea-
lizadas dos importantes consultas teoldgicas. La primera se llevd a cabo en Pa-
nama del 16 al 18 de marzo de 1980, donde se reunieron representantes de las
iglesias de América Latina y del caribe para analizar y comprometerse en la lucha
contra el racismo. La segunda consulta se realizo en Holanda, entre el 16 al 21 de

10 Psiquiatra y ensayista francés de Martinica, Fanon publicé Piel negra, mascaras
blancas en Paris, 1952.

11 Poeta, dramaturgo, ensayista y politico de la negritud de Martinica, uno de los
idedlogos del concepto de negritud

12 Senegalés, presidente de Senegal (1960-1980), con Cesairé fue idedlogo del concepto
de negritud
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junio de 1980. De estas consultas, nacieron las Consultas de Teologia Afroameri-
cana y Caribefia.

La I Consulta de Teologia Afroamericana se realizé en Duque de Caxias,
Rio de Janeiro, Brasil, en 1985, y fue convocada por el Consejo Mundial de Igle-
sias, por el grupo Ababaque de Brasil. Contd con el apoyo de la Asociacion de
Teologos y Tedlogas del Tercer Mundo (ASETT) y el tema fue Identidad Negra
y Religion (CEDI, 1986). En esta oportunidad, ademas de cristianos de diferen-
tes denominaciones participaron que profesaban las religiones del Vudu, Can-
domblé y Lumbalti. Los objetivos del evento fueron la reubicacion del caracter
profético de la Iglesia en funcion de la situaciéon de marginacién y pobreza, el
reconocimiento del papel legitimador y opresor de la Iglesia a lo largo de los si-
glos desde la trata negrera, de las diversas segregaciones y exclusiones lideradas
hasta ese momento en cuanto el ocultamiento de los valores éticos, religiosos y
culturales de los afro-descendientes (Acosta, 2005).

La I Consulta se realizé en Sao Paulo, Brasil, en 1994. El tema fue Afroamé-
rica: cultura y teologia. En esta ocasion, se propuso analizar cuestiones sociales,
culturales, teoldgicas de la realidad de los pueblos afroamericanos y caribefos
y los desafios pastorales respecto al ecumenismo y macroecumenismo (Acosta,
2005, p. 35). La gran ausencia fue la representatividad de las religiones de matri-
ces africanas del continente con excepcion de Brasil, pues el Candomblé estuvo
representado.

La III Consulta también tuvo lugar en Sao Paulo, Brasil. El gran embajador
de cada una de estas consultas fue el Padre Antonio Aparecido da Silva. La nove-
dad de esta consulta es la variedad de iglesias y movimientos sociales. El objetivo
de esta consulta fue ofrecer una valorizacién de los avances, los limites y desafios
de los ultimos diez afios. Cada pais presentd un panorama de la teologia afro de
su region (Acosta, 2005, p. 35).

En el 2007, nuevamente la Comision de Teologia Negra de ASETT, con apo-
yo de CMC de Holanda y la Universidad Javeriana de Cali, realiza un nuevo en-
cuentro de teol6gos afro-americanos y caribefios bajo el lema de Espiritualidad,
Justicia y Esperanza desde las Teologias Afroamericanas y Caribefias. Este even-
to dio un aporte epistemoldgico significativo sobre el ser y hacer de esta teologia.

En la perspectiva biblica, las comunidades cristianas en América Latina y el
Caribe han estado por muchos afios haciendo una relectura de la Biblia a partir de
la vida. Desde las situaciones de opresion y sufrimiento, se ha buscado en la Bi-
blia la fuerza para hacer posible la resistencia en estas situaciones de muerte. Des-
de esa perspectiva, hombres y mujeres de culturas negras también se han dado
a la tarea de estudiar la Biblia desde sus situaciones de opresion. Esta relectura
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biblica esta contribuyendo a redescubrir la dignidad y la valia de cada ser hu-
mano, y la tremenda riqueza que hay en las mismas diferencias de las culturas.

El primer Encuentro Latinoamericano y Caribefio de Lectura Biblica a partir
de las Culturas Negras se realizé en Quito, Ecuador, del 20 al 22 de febrero de
1998. En dicho encuentro participaron personas de Guatemala, Panam4, Brasil,
Colombia, Republica Dominicana, Haiti, Honduras y Ecuador. Acompafiaron el
encuentro el antropologo Wilson Caetano de Sousa de Brasil y la biblista colom-
biana Maricel Mena Lopez. Los objetivos de este primer encuentro fueron com-
partir y conocer experiencias de la Lectura Biblica a partir de las Culturas Negras,
animar y fortalecer la lectura de la Biblia desde el pueblo negro, organizar tareas
conjuntas que iluminaran el caminar de las comunidades negras. El estudio de
mitos y textos de Génesis 1.1 al 3 y de Génesis 4.1 al 16 ayudaron a cumplir los
objetivos. Fue una experiencia sumamente enriquecedora para los procesos que
se habian iniciado.

El segundo encuentro se realizé en Santo Domingo, Reptiblica Dominicana,
del 10 al 12 de Mayo del 2002. Se conto en este encuentro con participantes de
Brasil, Estados Unidos, Venezuela, Ecuador, Haiti, Puerto Rico, Honduras, An-
gola, Costa Rica, Cuba y Reptiblica Dominicana. Participaron como asesores del
encuentro los profesores Silvia Regina de Lima Silva de la Universidad Biblica
Latinoamericana en Costa Rica y Peter T. Nash de la Escuela Superior de Teo-
logia en Sao Leopoldo, Brasil. Entre los objetivos de este encuentro se destaca
el de evaluar como iba el trabajo de la lectura de la Biblia y los retos del primer
encuentro. Siendo el estudio de los proverbios de las culturas negras en dialogo
con los proverbios biblicos (ubicados en el libro de Proverbios) el tema principal,
se trabajaria sobre la base de la pregunta como los proverbios son usados para
establecer estereotipos discriminatorios que tanto afectan a la aceptacion de di-
ferentes culturas y personas. El encuentro permitié darse cuenta de la necesidad
de continuar con esta serie de encuentros que tanto enriquecen y favorecen el
quehacer biblico-teoldgico referente al tema.

Es asi que en los tltimos afios contintan las iniciativas en los diversos paises,
especialmente en Brasil donde la Comunién Teoldgica Negra de ASETT impulsa
una serie de actividades. Podemos citar entonces los 20 afios del itinerario teolo-
gico afro desde la Confederacion Latinoamericana de religiosos CLAR (Elizalde,
2012). Desde esta instancia se ha generado un proceso de reflexion teoldgica afro
desde la experiencia de vida religiosa y eclesial.
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3. Clases de teologia afronegra latinoamericana y
caribeia

3.1. Lateologia negra cristiana de denuncia

Enfatiza la relacion esclavitud, teologia e Iglesia. Generalmente, esta teologia
analiza las ideas y posturas de los dominadores blancos, no dejando trasparecer
el pensamiento propiamente afro. Entiende la accién y pensamiento negro como
de lucha-resistencia y rebeldia. En este sentido, hace un inventario histérico por
de las luchas de resistencia de los africanos en la didspora rescatando figuras
como Ginga, Zumbi, Shaca, Lumumba, Marcus Garvey, Malcolm X, entre tantos
otros.

3.2. Lateologia negra cristiana macroecuménica

Esta teologia se empefia en demostrar y discutir el proceso de sincretismo, las
permanencias, rupturas y continuidades de las religiones africanas, afrolatinoa-
mericanas y caribefias dentro del cristianismo o paralelo al mismo. Los tedlogos
de esta tendencia se dedican al estudio de las tradiciones socioreligiosas de ma-
trices africanas de las llamadas tradiciones populares.

El término macroecumenismo fue adoptado en la I Asamblea del Pueblo de
Dios en Quito en el afio de 1992. Esta asamblea reuni6 personas de diferentes
partes del continente y con varias experiencias de fe a partir de los contextos
religiosos de América latina y el Caribe (Aparecido Da Silva, 2004). Este término
fue asumido con la intencién de denunciar el papel restricto del ecumenismo a
iglesias cristianas, lo que lleva a la exclusion de practicas religiosas sincréticas in-
culturadas dentro del movimiento ecuménico. Se acogen las practicas religiosas
populares, afro e indigenas.

Cuando se habla de sincretismo religioso la primera cosa que se piensa es
que se trata de algo degradado, un defecto de produccion, una degradacion del
cristianismo original de Jesucristo. Pero cabe preguntarnos si fueron los afros o
indigenas los que degradaron el catolicismo espariol, portugués, francés e inglés
o si fueron estos los que violentaron sus tradiciones ancestrales. Las influencias
fueron reciprocas. Cuando se incluye el término sincretismo se hace referencia a
un catolicismo popular latinoamericano y caribefio, puesto que la praxis religiosa
sincrética también es catdlica. De este modo, se asume que la didaspora afrodes-
cendiente latinoamericana y caribefia ha contribuido en la configuracion religiosa
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teoldgica del continente. Asi, se promueve una identidad negra cuya esencia es
fundamentalmente politica y religiosa.

Roger Bastide uno de los autores de mayor influencia en el campo de los
estudios afrobrasileros nos dice que, para comprender el llamado sincretismo
afrocatolico, hay que tener en cuenta tres relaciones que facilitan este contacto
(Soares, 2003, p. 73). Primero, esta el patrén teoldgico catdlico de la interseccion
a los santos para llegar a Dios Padre, que se acomoda a la cosmovisién Yoruba
de los orishas como intercesores de los humanos junto a Olorum. En segundo
lugar, esta la relacién cultural, curas y proteccion de los santos que garantiza la
continuidad de la vida humana. Por dltimo, se encuentra la relacién sociologica
entre las cofradias negras catdlicas y las naciones africanas. Estos tres elementos
conformarian la base sociologica del sincretismo.

El sincretismo no es una suma o yuxtaposicion de sistemas religiosos y cultu-
rales: “[e]l sincretismo es la verdadera sintesis o interrelacion dialéctica de donde
surge algo nuevo” (Soares, 2003, p. 75). La creencia y rito de uno es reinterpretada
por otro reciprocamente; no se trata de aceptar los simbolos afro, dandole a ellos
un nuevo sentido (el cristiano, en este caso). Este término explicita la mutua in-
fluencia entre evangelio y cultura.Esto se debe a que la evangelizacion significa
anunciar el mensaje en torno de simbolos cristianos a cada época y cultura. La
inculturacién es el proceso a través del cual el mensaje es anunciado, el sincre-
tismo seria su punto final, que huye del control del misionero o anunciante y del
receptor del mensaje. No se trata de un proceso descendente, cuyo protagonismo
es solamente del mensajero, se trata de una practica que da prioridad al pueblo,
con sus culturas.

M. C., Azevedo propone cuatro conceptos para especificar la relaciéon entre
evangelio y cultura (Soares, 2003):

Aculturacion: Es el proceso de transformaciones verificada en una persona
o grupo por el contacto con otras culturas o por la interrelacién entre dos o mas
culturas distintas

Enculturacion: Es el proceso por el cual una persona es introducida en su
propia cultura, este es, por lo tanto, analogo a la socializacion.

Transculturacion: Es la posible o efectiva transferencia unilateral y, even-
tualmente, impositiva, de sentidos y valores, de simbolos, modelos o institucio-
nes, de una cultura especifica a otras, como la tendencia por parte del emisor, a
no dejarse influenciar por el otro.

Inculturacion: Es el proceso de evangelizacién a través del cual son da-
das a una cultura las semillas evangélicas, de modo que la fe pueda brotar y
desenvolverse.
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Desde la perspectiva practica, la pastoral inculturada de la Iglesia catdlica se
puede entender, como bien lo hace Faul Fornet Betancour, “como el esfuerzo que
laiglesia catolica [hace] por encarnar el Mensaje evanggélico cristiano en todas las
culturas de la humanidad, y hacerlo de tal forma que por dicha inculturacién la
fe cristiana logre expresar toda la riqueza revelada en Cristo” (Fornet Betancour,
S. F). Por medio de este proceso, las culturas se mejorarian y enriquecerian la
experiencia cristiana:

Por entender la inculturacion de esta forma, vemos limites en este pro-

ceso, ya que no implica la existencia de un verdadero didlogo, el que

exista una escucha y un enriquecimiento mutuo de los valores religio-

sos de cada una de estas religiones. Por lo tanto, es importante clarificar

que ya existen semillas de Dios en varias culturas y su acceso no es

exclusivamente cristianas. (Mena, 2008)

Una de las limitaciones del documento de Santo Domingo' es que se propo-
ne dialogar con las culturas y no con la religién; de este modo, se presupone que
es falso que muchas de estas culturas ya tienen un sistema religioso propio. En
otras palabras, se presupone una posicién en la que se debe sustituir con ‘nues-
tra verdad’ su verdad, anulandola como religién para convertirla en nuestra. La
inculturacion en tltima instancia respeta la cultura, pero sustituye la religion.

Por lo tanto, la mencionada interrelacién entre evangelizacion, inculturacion
y sincretismo en la reflexion teoldgica es posible y deseada. Ademas, al volver
nuestra atencion al mundo sincrético se puede avanzar a un encuentro interdisci-
plinar con disciplinas tales como la antropologia, la fenomenologia, la sociologia,
la literatura, etc., ofreciendo un estudio mas estimulante para la investigacion
teologica.

La vivencia de lo sagrado como integrante de la cultura, les permite a los
afrodescendientes la construccion de modelos religiosos profundamente solida-
rios con el culto catolico. De esta forma, las devociones, fiestas y procesiones son
parte de la practica religiosa afrocatélica. Esta relacion fue designada preconcep-
tualmente como sincretismo, entendido como una deformacién de las practicas
auténticamente catdlicas. No obstante, todas las religiones en su origen fueron
sincréticas, por esto no puede ser tratada ninguna experiencia de este tipo de
forma peyorativa.

13 Disponible en http://www.celam.org/conferencias/Documento_Conclusivo_Santo_
Domingo.pdf (acceso internet 11 de diciembre de 2013)
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3.3. Lateologia afronegra cristiana de la autonomia

Su debate se centra en la propuesta histdrico-teologica de los propios afronegros,
sin descuidar las correspondientes variables esclavitud/Iglesia y la importancia
de las religiones afrolatinoamericanas y caribefias.

En este sentido, se reconoce que el término feologia no es patrimonio exclusivo
del cristianismo. Pues la teologia es la buisqueda sincera de la fe, no en si misma,
sino en cuanto una comprension racional. Por lo tanto, la fe es anterior a la teologfia,
es un don de Dios, a diferencia de la teologia que es un producto humano. Al igual
que la cultura, la teologia se hace dentro de una colectividad, de una comunidad
que cree. Es la colectividad quien apoya, respalda o critica la teologia elaborada.

Por tal motivo, la palabra que legitima la praxis teoldgica es, al interior del
pueblo afro, un mecanismo de transmision de fuerza, de vida. Mediante esta, los
antepasados afro se manifiestan y ejercen un papel diddctico en la preservacion
de la armonia comunitaria. Los afrodescendientes, en este continente, contintian
siendo, en primer lugar, agentes teologicos y, en segundo lugar, pueden ser ar-
quitectos, matematicos, astronomos, politicos, etc. (Lopez, 1998). En lo que se
hace se pone un acento en el sentido teolégico. Esta teologia se manifiesta en la
palabra, en la tradicion oral y se hace presente en el culto, en la magia y en la vida
social, es practicamente el iinico medio para conservar y transmitir el patrimo-
nio cultural (Querino, 2004, p. 25). Teniendo esto como presupuesto, la teologia
negra cristiana se manifiesta por medio de las practicas afrocelebrativas, estas
practicas son inherentes a las comunidades que al interior de la iglesia catolica
hacen honor a sus santos por medios de alabaos, arrullos, tipicos de cada region.

3.4. Lateologia feminista negra

La teologia feminista negra en el continente, como lo afirma Silvia Regina de
Lima, nace de un doble desafio:
Por un lado cuestionar y deconstruir la teologia patriarcal que en el
continente Latinoamericano y Caribefio ha asumido un rostro masculi-
no, blanco y elitista fomentando una teologia machista, etnocéntrico y
clasista. Esta teologia patriarcal, hegemonica que es expresion del po-
der colonizador en el pasado y sigue siendo complice y participe de los
sistemas actuales de dominacién. (Lima, 2010)

Las tedlogas afroamericanas en las ultimas décadas han explorado las im-
plicaciones y las posibilidades de una teologia negra que tenga en cuenta el
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silenciamiento de las mujeres dentro de las instituciones eclesiales. Es asi como
libros, articulos teolégicos y biblicos especialmente comienzan a tener audien-
cia en las diferentes comunidades, iglesias y lentamente en el mundo académico
(Silva, 1997). Esta produccion teoldgica intente articular las cuestiones religiosas
de las comunidades negras y demostrar su presencia en las tradiciones biblicas.

La teologia negra feminista se autopresenta y reconoce como una herme-
néutica que quiere manifestar la revelacion de Dios en la vida de las mujeres
pobres y negras. Interpreta la realidad como una fuente para la emancipacion y
busca repensar la experiencia de la Divinidad en su corporeidad (Aquino, 1998,
p- 54). Pretende desconstruir los sistemas politicos que esclavizaron, protestando
incluso en el silencio, en el toque, en las canciones, poesias, comidas, slogans. Ella
se manifiesta a través de diversas formas de expresion: en el lenguaje hablado,
en los simbolos, en los gestos, en el cuerpo, en la estética, etc. Se articula en un
proceso liberador y de fe de las mujeres negras (Mena, S. F.).

3.5. Lateologia y hermenéutica negra cristina poscolonialista

La lectura negra poscolonialista revisa la tradicion biblica y descubre que los pue-
blos del horizonte afroasiatico dejaron un legado importante en la religion de Israel.
La hermenéutica postcolonial surge hacia la mitad de los afios noven-
ta y se solidifica hacia el inicio del siglo XXI. Los lectores de la Biblia
alrededor del mundo comienzan a percibir el problematico legado que
dejan las colonias en diferentes lugares (India, Africa, Suramérica y el
Caribe) al interpretar la Biblia. Generalmente, se ha interpretado la Bi-
blia tal como nos la trajeron los conquistadores: el libro de los hombres
(varones), blancos, ricos, del norte y heterosexuales. La pregunta que
surge entonces es: ;como interpretar la Biblia sin pasar por estas cate-

gorias? ;Qué resultados traeria? (Londorfio, S. F.)

De tal forma, asume que la génesis del pueblo de Israel viene de tradiciones
africanas, especialmente a partir de su experiencia de mas de 450 afios en Egipto
y con relacién a sus fronteras subsaharianas. Estudia personajes fundadores de
la tradicién quienes se confrontan en relacion a las alianzas matrimoniales con
estos pueblos, tal es el caso de Moisés, el gran patriarca israeli, que ademads de
ser educado en el seno de la cultura egipcia, toma por esposa a una mujer etiope
(Kusita) (Nm 12,1), o de José quien se casa con una sacerdotisa egipcia (Gn 41,45-
50). También el escenario biblico incluye una geografia africana, donde uno de
los rios del Edén circundan la tierra de los etiopes (Gn 2,10ss).
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Los pueblos de Egipto y Etiopia, junto con las sabidurias mesopotamicas,
educaron a los griegos y a los romanos en el arte, deporte, matematica, astrono-
mia y otras ciencias (Bernal, 1991).

Esto permite descubrir el legado cultural y religioso que los pueblos africa-
nos —egipcios, etiopes, ntibios, elefantinos— dejaron en la religion judeocristia-
na. De esta forma, el texto biblico también nos esta alertando sobre la realidad
pluricultural de la historia biblica. A su vez, reconoce que nuestra tradicién tam-
bién se fundamenta en mitos, y que estos no se oponen a la historia, entendida
cientificamente. El mito da identidad a un pueblo o a un grupo; por esto, son
importantes también como puertas de entrada para un didlogo con los afro e
indigenas de nuestro continente. De este modo, hay que reconocer que el pensa-
miento filoséfico también se desarroll6 en Africa y en la didspora.

Finalmente, cabe decir que estamos en un proceso inacabado de recupera-
cion de la memoria histérica. Por lo tanto, esta abierto a que otros nos ayuden a
hacer memoria. Somos conscientes de que este escrito, ademas de no dar cuenta
de toda la produccién teoldgica que se ha hecho al respecto, no explora toda la
riqueza de las vivencias de talleres, encuentros, cartillas, seminarios, que se han
vivido a lo largo y ancho de nuestro continente. Asumimos pues la parcialidad de
este escrito y apelamos a que otras voces nos ayuden a seguir construyendo este
itinerario que ciertamente ayudard a empoderar generaciones venideras.
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