Hacia una teologia india en América (I)

Javier Garcia®

p, csde inicios de la década de los noventa se viene
| hablando en América Latina de uita nueva corriente

= teologica, llamada teologia india. En los Gltimos afios
se ha intensificado Ia reflexién sobre el tema por parte de indige-
nas, tedlogos y obispos. Tan solo en el afio 2002 se celebraron,
organizados por ¢l Consejo Episcopal Lantinoamericano, con par-
ticipacion de la Pontificia Comision para América Latina v de la
Congregacion para la Doctrina de 1a Fe, dos congresos coniinen-
tales sobre teologia india, en Oaxaca (México) v en Riobamba
(Ecuador), en abril y en octubre de 2002 respectivamente. La
Conferencia episcopal mexicana lleva ya celebrados cuatro con-
gresos nacionales sobre teologia v pastoral india, el ultimo de los
cuales en el mes de enero de 2003. La nueva corriente quiza no
tenga la misma resonancia en los medios de comunicacién que
tuvo en su momento la teologia de la liberacion, pero si podemos
afirmar que el debate se intensifica entre los tedlogos en obras
monograficas y en revistas especializadas.

{Qué es, pues, la teologia india? ;Cual es su método? ;Cusl su
irradiacion eclesial y pastoral? Este articulo pretende ser una vi-
sion panordmica de los puntos mas importantes de la teologia in-
dia.

" Profesor de Cristologia en el Ateneo Pontificio Regina Apostolorum y experto
en temas latinoamericanos.
' Relacién presentada en el 4° Taller de obispos sobre “Pastoral indigena,
inculturacion y teologia india”, del 20 al 23 de enero de 2003, celebrado en la
ciudad de Puebla (México).
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I. CUESTIONES INTRODUCTORIAS

Para claborar una teologia india puede ser de utilidad repasar
algunos aspectos introductorios que pueden arrojar mucha luz so-
bre el tema, como son la genésis historica de la teologia india: las
religiones tradicionales, la antropologia india y la cultura y las
culturas de América.

HISTORIA DE LA TEOLOGIA INDIA

1. Antecedentes en la primera evangelizacion de América

La teologia india de América explicitamente tiene poco mas de
una década. Sin embargo, ya desde la primera evangelizacién del
continente encontramos gérmenes de teologia india *“ante litte-
ram”. Es la que hicieron misioneros o pastores como Fray Barto-
lomé de las Casas, Fray Bernardino de Sahagin, Fray Toribio de
Benavente, el P. Jos¢ Acosta, Fray Diego de Valadez, Juan Fo-
cher, el obispo Vasco de Quiroga, Fray Pedro de Gante, fray Pe-
dro de Cdrdoba y otros muchos que estudiaron amorosamente las
diversas culturas americanas estableciendo un didlogo entre ellas
y el Evangelio.

Es cierto que entonces no se tenia acerca de los pueblos indi-
genas la misma vision de respeto y estima de sus culturas ni los
mismos criterios de evangelizacion que tenemos hoy. Sin embar-
go, quien analice obras como “De unico vocationis modo™ (1536),
de Fray Bartolomé de Las Casas, la Carta del obispo Fray Julidn
de Garcés al Papa Paulo IIT (1535) dandole razones para pedirle
una bula en la que declarara la dignidad y respeto que se debe a
los indios como hijos de Dios v seres libres; o quien se acerque a
obras como “Historia de los indios de la Nueva Espaiia” (1536-
1544), de Fray Toribio de Benavente, o a “Cologuio de los Doce
Apdstoles” (1564), de Fray Bernardino de Sahagun; y al “Didlogo
de la doctrina cristiana en lengua michoacana”, de Fray Maturi-
no Giberti (1559), por no citar sino s6lo algunos de la Nueva Es-
paiia, no puede dejar de concluir que ya en la primera evangeliza-
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cion se llevé a cabo un enorme esfuerzo de inculturacion del
Evangelio, que es el nicleo de la teologia india.

Esta por escribirse el primer capitulo de la teologia india de
America, durante la evangelizacion fundante. Por fortuna conta-
mos ya con obras que nos ofrecen una vision panoramica de la
produccion teologica de la primera evangelizacion, como la obra
de losep-Ignasi Saranyana, “Historia de la teologia latinoameri-
cana. Primera parte: siglos XVI y XVII™.

El bautizo solemne de la teologia india tuvo lugar en 1990,
cuando se preparaban las celebraciones del V Centenario de la
llegada del Evangelio a América.

2. Origen de la teologia india en el V Centenario del Descu-
brimiento de América

Con motivo de los 500 afios del descubrimiento de América se
ha despertado una progresiva conciencia no sélo de la existencia
de los pueblos indigenas, sino también de su identidad como pue-
blos y como culturas. Se vienen haciendo repasos criticos de la
propia historia, como grupo étnico, de su encueniro con los pri-
meros conquistadores y evangelizadores. El juicio que brota de
esta revision histdrica es frecuentemente negativo, subrayando las
muchas sombras del periodo en que no era facil separar conquista
de evangelizacion.

De aqui deriva en los mismos indigenas la conciencia de su de-
recho a ser, vivir y expresarse segiin la propia identidad.

Lo cual implica un derecho a la propia tradicion cultural, a un
espacio fisico y juridico en el que poder desplegar la riqueza v
las virtualidades de esa misma cultura como la tierra, la forma de

*Ed. Eunate, 1996. Saranyana ha publicado también ¢l volumen IIL, *“Teologia
en América Latina. El siglo de lus teologias latinoamericanas (1899-2001)”,
ed. Iberoamericana - Vervuert 2002. Autores: Josep-Ignasi Saranaya (dir.) y
Carmen-José Alejos Grau (coord.). Actualmente prepara el volumen II, que va
del s, XVIIL a 1899.
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organizar su vida comunitaria, de gobernarse, la forma de la pro-
pia educacion familiar y escolar, el propio desarrollo econémico y
social en armonia con su cultura.

Del derecho a los espacios para la expresion de la propia iden-
tidad cultural, deriva el derecho a vivir su fe religiosa, que en
buena parte es ya cristiana, en armonia con su propia cultura.

En la reivindicacion de estos derechos, las sociedades ameri-
canas de la tltima década, 1a Iglesia catdlica, con Juan Pablo IT a
la cabeza, y las iglesisas cristianas apoyan en principio tales rei-
vindicaciones’. Su mas reciente gesto profético es la canonizacion
del beato indio Juan Diego Cuauhtlatoatzin y la beatificacién de
los indios martires Juan Bautista y Jacinto de los Angeles, en la
Basilica de Guadalupe, el pasado 31 de julio y 1 de agosto de
2002 respectivamente.

La expresion de la propia fe religiosa tiene varios “lenguajes™
—la liturgia, la religiosidad popular, el arte, la teologia—. Aqui em-
palmamos con la teologia indigena.

En (ltimo analisis, la teologia indigena nace de una legitima
aspiracion a pensar y expresar ogdnicamente la propia fe religiosa
indigena y cristiana, en lenguajes, modos, cultura y sensibilidad
propias. Es un derecho primordial de los pueblos y culturas que el
Evangelio ha respetado a lo largo de los siglos, v que aquellos han
gjercido. Del ejercicio de este derecho al encontrarse con el
Evangelio, han nacido las multiformes culturas a lo largo de la
historia: culturas judeocristianas, grecocristianas, latinocristianas,
francocristianas, germanocristianas, anglocristianas, eslavocris-
tianas, iberocristianas en las que se engasta la gran tradicion cul-
tural americanocristiana de los (ltimos 500 afios. Esta ha recogido

*Ver, por ejemplo, Juan Pablo I, Mensaje a los indigenas, Santo Domingo, 13
de octubre de 1992. Ver también Discurso a los representantes de los indige-
nas en Izamal, Izamal (México) 11 de agosto de 1993, Cf. también la obra de
Floblin, Los pueblos autdctonos en las ensefianzas de Juan Pablo IT, ed. Ce-
lam, Santafé de Bogota 1996.
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en gran parte e incorporado elementos indigenas y elementos his-
panos: es la cultura mestiza americana, bastante bien expresada
en la propia religiosidad popular.

Quedaba por desarrollar una cultura indocristiana que piense y
exprese la fe cristiana seglin la propia sensibilidad y mentalidad.
La teologia india es, sin duda, un gran reto para te6logos indige-
nas y no indigenas. Es lo que actualmente se viene intentando.

3. Primeros pasos de Ia teologia india

Hay que reconocer al Celam una parte importante en la génesis
de la teologia india. Desde el afio 1968 hasta la fecha los pastores
de América Latina, sobre todo a través del DEMIS (Departamen-
to de misiones del CELAM), posteriormente también a través del
SEPAI (Secretariado de pastoral indigena del Celam), se vienen
ocupando de pastoral indigena en convenios, publicaciones y
otras iniciativas pastorales. Tan s6lo en el ano 2002 ¢l Celam, en
coordinacion con la CAL (Pontificia Comision para Ameérica La-
tina), ha celebrado dos congresos continentales sobre el tema. El
primero, “Emergencia indigena: desafio para la pastoral de la
Iglesia”, en Oaxaca (México), del 21 al 26 de abril de 2002. Fue
un congreso solo de obispos responsables de la pastoral indigena
en cada conferencia episcopal de los paises latinoamericanos, y
de aquellos que contaran con una fuerte presencia de indigenas en
la propia diocesis. Puesto que en la ltima década estamos asis-
tiendo a la progresiva toma de conciencia de numerosos grupos
indigenas, de su propia identidad cultural y de sus derechos a ex-
presarla en diversos ambitos, los obispos querian preguntarse so-
bre la realidad indigena en América Latina y sobre los problemas
teologicos para trazar una pastoral adecuada. Querian analizar
también las condiciones de posibilidad de una “teologia india”.
En este congreso también se prepard el siguiente de Riobamba,
abierto a obispos y tedlogos.

En efecto, seis meses después, se celebroé en la ciudad de Rio-
bamba (Ecuador) un “Simposio de didlogo entre obispos y exper-
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tos sobre teologia india”, del 21 al 25 de octubre de 2002. El ob-
jetivo era reflexionar sistematicamente sobre teologia india cris-
tiana para que juntos, obispos y tedlogos, pudieran llevar a cabo
una adecuada inculturacién del Evangelio en los pueblos indige-
nas. El simposio se organiz6 en cuatro grandes campos: los méto-
dos teologicos; mitos, ritos y palabra; “Semillas del Verbo” y ple-
nitud de la revelacién en Cristo; la salvacién y la Palabra. Ac-
tualmente el Celam prepara las actas de estos dos simposios cuya
publicacién se espera para mediados del afio 2003.

Tambicn en diversas di6cesis se viene trabajando en la pastoral
y teologia india. Por ¢jemplo, entre uno y otro congreso arriba re-
seflado, se celebrd en la arquididcesis de Yucatin (México), un
“Congreso diocesano de pastoral maya”, en la hermosa ciudad
colonial de Mérida, cabecera de la arquidiocesis, del 14 al 16 de
septiembre de 2002. La arquididcesis esta enclavada dentro de la
Peninsula de Yucatdn, toda ella formada por numerosas etnias de
origen maya, como los choles, los tzeltales, los tzotziles y los to-
jolabales. En toda la zona maya hay numerosos vestigios arqueo-
légicos de la gran cultura maya, de singular belleza y misterio, y
entre los grupos étnicos se conservan vivas lenguas, usos y cos-
tumbres ancestrales. Por otro lado, ante la secular marginacion de
las etnias mayas, no han faltado movimientos politicos y sociales
que proponen liberaciones cargadas de ideologia marxista que no
rara vez desembocan en violencia; tal es el caso del Ejéreito Za-
patista de Liberacion, capitaneado por el asi llamado “Subcoman-
dante Marcos”. Por lo mismo, el interés de la iglesia por reflexio-
nar sobre teologia india para llevar a cabo una adecuada incultu-
racion del Evangelio entre las etnias indigenas de América, no
podria ser mas oportuno.

Desde 1990 varios grupos de tedlogos también se vienen ocu-
pando en convenios, simposios y publicaciones, de pastoral y teo-
logia indias. A partir de 1990 se han venido celebrando, con una
periodicidad triennal encuentros a nivel continental para ir dando
forma y perfil a la teologia india. La iniciativa parte de grupos de
tedlogos coordinados por centros e instituciones de reflexion, de



Hacia una teologia india en América () 189

pastoral y de difusién de la cultura indigena, como el CENAMI
{(Centro nacional de ayuda a las misiones indigenas), de México,
el CIMI (Conselho indigenista missionario) de Brasil, la editorial
Abya - Yala, de Quito, el CRT (Centro de reflexién teoldgica), de
los jesuitas, en México, y el Centro Bartolomé de las Casas, de
los dominicos en Guatemala, que ha organizado ya tres encuen-
tros regionales de teologia india maya en 1992, en 1996 y en
2002.

En 1990 se celebro el Primer Encuentro Taller Latinoamerica-
no de Teologia India, en México: TEQOLOGIA INDIA. Primer en-
cuentro taller latinoamericano, ed. Cenami A.C., México -
Ed.Abya-Yala, Quito,Ecuador, 16-23 de septiembre de 1990. El
segundo se celebré en Panamd, en 1993: TEQLOGIA INDIA. Se-
gundo encuentro-taller latinoamericano, Colén (Panama), 29 de
noviembre a 3 de diciembre de 1993, Tomo II, Ed. Cenami a.c.,
Meéxico - Abya-Yala, Quito (Ecuador) 1994. El tercer encuentro
se celebrd en Cochabamba (Bolivia), en 1997: SABIDURIA IN-
DIGENA, FUENTE DE ESPERANZA. TEOLOGIA INDIA, Me-
movria. Tercer encuentro-taller latinoamericano, Cochabamba,
Bolivia, 24 al 30 de agosto de 1997., (Ramiro Argandofia, Diego
Irarrazabal, Maria José Caram Padilla, coordinadores de la edi-
cion), ed. Idea (Pertr), CTP (Bolivia), Ipa (Peru), 1997. También
se han celebrado encuentros regionales sobre teologias de grupos
indigenas especificos, vgr. TEOLOGIA INDIA MAYENSE. Me-
morias, experiencias y reflexiones de encuentros teoldgicos re-
gionales, Chichicastenango (Guatemala), 24 a 19 de septiembre
de 1992, ed. Cenami a.c., México, Abya-Yala, Quito (Ecuador),
Ccd (Tegucigalpa, Honduras), México 1993. En 1996 sc celebro
un segundo encuentro de teologia mayense en Guatemala: TEO-
LOGIA INDIA MAYENSE II. Memorias, experiencias y veflexio-
nes de encuentros teologicos regionales, 2 a 7 de junio de 1996,
ed.Cenami, a.c., México 1996.

Este proceso de reflexion sobre culturas indigenas y evangelio
se ha visto acelerado por las experiencias pastorales de las “igle-
sias autoctonas” y teologia india, en San Cristdbal Las Casas, en
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Chiapas (México), con sus brotes espureos de ideologia y de gue-
rrilla zapatista®, en la didcesis de Riobamba (Ecuador) y en otras
iglesias particulares del continente.

Una historia de la teologfa india tendria que abarcar también la
historia de los distintos modelos de inculturacion del Evangelio —
que va de la mano de la teologia india— realizados a lo largo de la
historia: como el de la comunidad apostélica, el de los padres
apostolicos de los siglos II y I, el de la primera evangelizacién
de América, el de la evangelizacion de los paises eslavos; la frus-
trada inculturacion del Asia por Mateo Ricei, en China, o de Ro-
berto De Nobili en la India también podrian ser fuente de leccio-
nes por contraste.

RELIGIONES TRADICIONALES

Otro campo que hemos de tener en cuenta al introducirnos en
la teologia india es el de las religiones tradicionales. El cardenal
Francis Arinze, en su Carta sobre la atencién a las religiones
tradicionales del 21 de noviembre de 1993, nos dice qué son, cua-
les son sus elementos y valores especificos, asi como sus som-
bras. Ante todo, se diferencian de las “grandes religiones mundia-
les” (confucionismo, budismo, islamismo), porque son religiones
ligadas a pueblos particulares que se han quedado en un ambiente
socio-cultural original. Tienen como elementos o valores compar-
tidos un fuerte sentido de lo sagrado y un respeto al misterio de la
vida en todas sus manifestaciones, tanto en la vida humana, como

* Jan de Vos ha escrito tres vollimenes releyendo la historia de Chiapas desde
angulaciones antropoldgicas y sociales: “La paz de Dios y del Rey. La conguis-
ta de la Selva Lacandona (1525-1821y", ed. Fce, Chiapas 1996 3a.ed.; “Oro
verde. La conguista de la Selva Lacandora por los madereros tabasquerios,
1822-1949”, Fee-Instituto de Cultura de Tabasco, México 1996, 2a.ed.”Una
tierra para sembrar sueiios. Historia reciente de la Selva Lacandona, 1950-
2000°, Ed.Centro de investigaciones y estudios superiores en antropologia so-
cial - Fondo de Cultura econdmica, México 2002.Ver también Jean Meyer,
“Samuel Ruiz en San Cristobal”, Tusquets editores, México 2000.
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en la naturaleza; la armonia de las relaciones de los miembros de
la comunidad entre si, con la naturaleza y con Dios, relaciones
que se intensifican también con ritos y simbolos. Entre sus som-
bras estan las ideas inadecuadas de Dios, la supersticion, ciertas
practicas morales cuestionables,

Los indigenas americanos que se han convertido al cristianis-
mo quieren seguir siendo auténticos indigenas americanos, lo cual
es legitimo. El heraldo del Evangelio debe prestar gran atencion a
las religiones tradicionales y a las culturas que las transmiten y
procurar que ¢l cristianismo tienda a influir en toda la vida y a
formar personas integradas, evitando que vivan vidas paralelas, a
diferentes niveles. El encuentro entre Evangelio y cultura, inclui-
da su dimension religiosa, exige un analisis atento, un discerni-
miento que no siempre resulta facil (ib. n. 7, ad sensum). El mejor
método con los que desean hacerse cristianos, y con los seguido-
res de la religion tradicional que se hayan convertido, ha de ser el
didlogo como acercamiento pastoral a la religion tradicional para
presentar ¢l Evangelio de Jesucristo de la manera mas adecuada,
con el fin de que la Iglesia pueda enraizarse mas profundamente
en esos pueblos (ib. 8 y 9)°.

ANTROPOLOGIA INDIGENA DE AMERICA

Una de las exigencias primordiales al elaborar una teologia in-
dia es el conocimiento de una solida antropologia indigena de
América. ;Como es el hombre indigena americano? Y si quisié-
ramos remontarnos a la raiz profunda del hombre precolombino,
por lo menos al que forjé las grandes civilizaciones mesoameri-
canas (olmecas, aztecas, mayas) y andinas (culturas incaicas, qui-

% Juan F. Gorski,m.m., comenta dicha Carta del Card. Francis Arinze en un arti-
culo solicitado por el Pontificio Consejo para el Didlogo Interreligioso, en oc-
tabre de 2001: “El Dialogo con las religiones tradicionales. El aporte singular
de la Carta del cardenal Francis Arinze sobre la atencion pastoral a las reli-
giones tradicionales, en Celam, folleto “Material de apoyo”, “La emergencia
indigena: desafio para la pastoral de la Iglesia™, Oaxaca, México, 21-26 de abril
de 2002.
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chuas, aymaras, etc.), nos encontrariamos algunas raices comunes
tan recias que todavia perviven en los actuales pueblos indigenas:
asi la religiosidad profunda, la sensibilidad artistica, la comunion
vital con la naturaleza, ¢l sentido comunitario, la firme creencia
en el mas alla, el respeto a los ancianos. He aqui otro capitulo por
desarrollar: quién son y como son los indigenas de América, tanto
en la originalidad de cada grupo étnico, cuanto en algunos de sus
rasgos comunes.

Cudntos son: quiza el primer capitulo de esta antropologia de-
biera ser conocer cudntos son los indigenas de América Latina,
como grupos ¢tnicos diferenciados y como ntmero total de indi-
viduos. La operacion censal de los indigenas ha sido incompleta
hasta el momento por diversas causas que no detallamos aqui®.
Podemos hablar en cifras aproximativas de 50 a 60 millones de
indigenas en América Latina’, que representan el 10% del total de
poblacion de América Latina.

Quiénes son: hay que anotar de paso que en el primer mundo
y entre algunos grupos de las sociedades urbanas de América La-
tina, se tiene una imagen distorsionada de los indigenas, como
gente perezosa y pasiva, taimada y terca. Ciertarente son diferen-
tes de otros grupos humanos, no sélo bioldgica, sino también psi-
coldgicamente por su propia historia, por sus raices ancestrales,
por su cultura. Esto, lejos de ser una mancha, es un don para ellos
y para toda la familia humana.

Durante muchos siglos los pueblos indigenas del continente
americano han sido desconocidos por las sociedades nacionales,
han sido marginados, explotados y reducidos a condiciones preca-
rias de pobreza e ignorancia. Puebla llega a decir que son ellos,
junto con los afroamericanos, “los mas pobres entre los pobres”.

® Remitimos a estudios hechos.vgr. por la Secretaria del Consejo de Adminis-
tracion de la Fundacion Populorum Progressio: “Investigacion sobre los pue-
blos indigenas de América Latina y el caribe™, Lima, Perq, julio 1997, en el fo-
Leto del Celam “Material de apoyo”, ya citado, pp. 51-74.

7 Cfr. también Demis-Celam 1987; Banco Mundial 1990; Johnstone 1993,
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Los avances sociales y tecnoldgicos en América Latina no les han
beneficiado; frecuentemente sélo han servido para privarlos de
sus recursos naturales.

Sin embargo, ellos han estado siempre presentes en los movi-
mientos de independencia de los diversos paises y en las luchas
por la legitima liberacion. Por otra parte, su estructura social y so-
lidaria es la fuerza que les ha permitido resistir y sobrevivir.

La preocupacion profunda de los pueblos indigenas es el ser
humano que tiene derecho a existir y que tiene dignidad para ser
“otro”. Ellos tienen la sabiduria de saber convivir con la naturale-
za sin alterar sus ritmos y equilibrio. Y sobre todo, ellos tienen el
tesoro de su profunda religiosidad, su fe en Dios, Creador de la
naturaleza, en Cristo, nuesiro Salvador, v en Maria, su Santisima
Madre. La religiosidad popular indigena es uno de los tesoros mas
ricos de la Iglesia Latinoamericana.

Los indigenas son la parte mas profunda de las sociedades na-
cionales o, como dice el Documento de Santo Domingo, «el sus-
trato mas firme de la identidad pluricultural y multiétnica del con-
tinente» (SD 244.252).

CULTURA Y CULTURAS DE AMERICA

Otro elemento que hay que dejar claramente formulado, cuan-
do nos disponemos a hablar del encuentro del Evangelio con las
culturas americanas, es el concepto de cultura en si mismo y los
rasgos culturales de los principales grupos étnicos de América.

1. Concepto y definicion de cultura

Siguiendo al Vaticano II, encontramos una buena definicién
descriptiva de cultura en la Constitucién Pastoral sobre la Iglesia
en el Mundo actual (Gaudium et Spes, n. 53), con un
planteamiento a la vez humanistico y etnoldgico:
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Concepto humanistico de cultura: cultura es «todo aquello
con lo que el hombre afina y desarrolla sus innumerables cualida-
des espirituales y corporalesy. Se refiere a la formacion v educa-
cion del hombre mismo como individuo. Hay una interaccion fe-
cunda entre natura y cultura: ésta interviene dando forma a aqué-
lla; y la naturaleza ofrece la materia prima, originaria y radical.

Concepto sociolégico y etnoldgico de cultura: cultura es «el
modo de servirse de las cosas, de trabajar, de expresarse, de prac-
ticar la religion, de comportarse, de establecer leyes ¢ institucio-
nes juridicas, de desarrollar las ciencias, las artes, v de cultuvar la
bellezay» (ib.). Aqui no se considera al individuo in recto, sino a la
comunidad, sujeto que hace y recibe cultura. Este aspecto es hoy
predominante en las ciencias sociales y en los documentos de la
Iglesia. Sin embargo, la definicion descriptiva de cultura debe in-
cluir ambos, como lo hace el Vaticano 11.

2. Las culturas americanas

Hablamos de culturas y no sélo de cultura, porque en América
existen numerosos grupos étnicos, cada cual con su propia cultu-
ra, es decir, con su modo propio de comportarse y actuar ante las
cosas, la naturaleza, entre si v con Dios. América Latina es un
mosaico de culturas originarias y actuales, de la olmeca a la teoti-
huacana, de la tolteca a la azteca y a la maya, de la kuna a la chib-
cha, de la quechua a la guarani, pasando por los numerosos gru-
pos amazonicos vy andinos. «dmérica Latina y el Caribe configu-
ran un continente multiétnico y pluricultural. En él conviven pue-
blos aborigenes, afroamericanos, mestizos y descendientes de eu-
ropeos y asidticos, cada cual con su propia cultura que los sitia
en su respetiva identidad social, de acuerdo con la cosmovision
de cada pueblo, pero buscan su unidad desde la identidad catoli-
ca» (Santo Domingo, n. 244).

(De qué culturas indigenas hablamos? Nos referimos a los
grupos nativos de indigenas descendientes de poblaciones preco-
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lombinas, En éstas, antrop6logos y pastores distinguen cuatro
subgrupos®:

— grupos que conservan claramente su identidad étnica tradi-
cional, debido al aislamiento.

— grupos que, conservando fundamentalmente su identidad ét-
nica, estan en contacto cultural directo con la sociedad nacional.

— Grupos que han comenzado claramente un proceso de desin-
tegracion étnica.

— Grupos que, habiendo vivido biologicamente como indige-
nas, han perdido su identidad étnica como grupo cultural y convi-
ven con la cultura moderna (viven con, pero no dentro de ella),
marginados en [a sociedad nacional.

Cada uno de estos grupos tiene sus rasgos culturales propios,
cuyo conocimiento es otra de las tareas pendientes de misioneros,
evangelizadores, tedlogos y agentes de pastoral que intentan hacer
teologia india. Algo ofrece la obra del Demis-Celam citada “Do-
cumentos de pastoral indigena, 1968-1985”, A ella remitimos.

Ahora ya podemos abordar el tema que nos hemos fijado,
“hacia una teologia india en América”. Concretamene nos referi-
remos a la naturaleza de la teologia india y a su metologia, a los
grandes principios que han de guiarla, a las verdades fundamenta-
les sobre las que se ha de levantar el edificio de la teologia india,
al proceso de inculturacion, a los simbolos, ritos y mitos.

1I. NATURALEZA DE LA TEOLOGIA INDIA

Si queremos elaborar una teologia india valida, hemos de apli-
car una epistemologia teologica bien planteada para que llegue a

* Cf. Departamento de Misiones del Celam, Documentos de Pastoral Indigena,
1968-1983, Celam, Bogota 1989, pp. 76-77.
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ser ambas cosas, teologia e india. Cuando hablamos de epistemo-
logia, nos referimos a los fundamentos y al método del conoci-
miento teologico.

1. Términos

Para designar la reflexién de fe indigena actualmente se em-
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plean varias expresiones: “teologia autdctona”, “ sabiduria india”,
“teologia indigena”, “teologia india”. La primera, pone ¢l acento
en la iglesia autoctona o iglesia inculturada, con su propio clero
indigena, sus propias formas litGrgicas, su propia organizacion,
sus propios ministerios, su propia reflexion de fe, aunque unida
siempre a la Iglesia catdlica universal.

La “sabiduria india” valora la riqueza de la cultura india, la pa-
labra antigua de sus ancianos y ancianas, sus tradiciones y su vi-
s16n del cosmos y, a la vez, pone el acento en un saber vivencial o
experiencia mas que especulativo. Tiene el inconveniente que no
expresa suficientemente toda la riqueza de vida y reflexion pro-
pias de los grupos indigenas ya evangelizados. “Teologia indige-
na” pareceria un término adecuado, si no fuera porque “indigena”
es término demasiado amplio, que se aplica no solo al aborigen de
América, sino a «todo habitante originario del pais del que se tra-
ta», como indica el Diccionario de la Real Academia Espafiola.
“Teologia india” tendria dos inconvenientes: la confusion que po-
dria surgir con la teologia que se viene elaborando en la India, y
cierta connotacién peyorativa en el calificativo “indio”. Al prime-
ro, se suple afiadiendo “teologia india de América”; el segundo,
se ird superando a medida que se superen actitudes racistas, y
crezca la estima por la cultura de nuestros pueblos indigenas. Por
todo lo cual, parece preferible la expresion “teologia india de
Ameérica”.

2. Hacia una definicion de teologia india

Cuando hablamos de teologia india, nos referimos al propésito

de elaborar un pensamiento que sea las dos cosas, teologia e in-
dia.
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Como teologia, nos estamos refirtendo a un genuino intellec-
tus fidei 0 a una auténtica fides quaerens intellectum —fe en busca
de entendimiento, como la llaman los tedlogos-, es decir, a la re-
flexion de fe cristiana sobre unas verdades reveladas por Dios. Al
aportar la definicién anselmiana, hay ¢l riesgo de entenderla par-
cialmente, como ejercicio sélo o predominantemente especulati-
vo. Si asi fuera, dificilmente podria compaginarse con el “hacer
teoldgico y religioso indigena”, que es sobre todo vivencial, cor-
dial, en un espacio comunitario, histérico y siempre en referencia
a la naturaleza o habitat propios. Sin embargo, la fe cristiana “co-
noce” al modo hebreo, por la razén y por experiencia vital, por el
corazon y la confianza fiducial, por los enunciados y por las “mi-
rabilia Dei”, los hechos gloriosos que Dios va realizando en la
historia del pueblo de la antigua y nueva Alianza. A esta ciencia-
experiencia nos referimos cuando decimos que la teologia es “fi-
des quaerens intellectum”, fe en busca de “entendimiento” de
aquello que cree.

Tal ciencia se hace en la Iglesia, tiene como propios principios
las verdades reveladas por Dios, en la Biblia y en la Tradicion,
cuyos testigos mayores son los Santos Padres; reconoce como til-
tima instancia interpretativa al Magisterio de la Iglesia, es elabo-
rada sistemdticamente por los tedlogos. Y se mantiene en didlogo
constante con sus destinatarios, los hombres y mujeres de cada
€poca, cuyas preocupaciones, aspiraciones escucha y hace suyas,
y a las que se esfuerza por responder desde la Palabra de Dios’.
Es decir, cuando hablamos de teologia india, nos referirmos ante
todo a la reflexion de fe cnsﬂana hecha desde una perspectiva y
una cultura indigena.

Como teologia india, nos referimos a la reflexion de fe cristia-
na hecha desde una sensibilidad, cultura y visién indigenas. Tal

¥ Cft. Vaticano II, Optatam totius, n. 16, ad sensum. Asi la entiende también
Eleazar Lépez Fernandez, sacerdote y tedlogo zapoteca, uno de los autores mds
activos en la elaboracion de una teologia india. Cfr. entre otros, los ensayos
“Teologia india hoy”, en TEOLOGIA INDIA, I, pp. 5-16. Y “Teologias indias
de hoy”, en TEOLOGIA INDIA, II, pp. 5-26.
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modo y tal perspectiva indigena no es elemento meramente acce-
sorio al quehacer teoldgico, tampoco es mero adjetivo que viene a
calificar una teologia ya hecha. No es lo indigena el sabor exético
que se le da al pastel teoldgico va preparado y terminado; senci-
llamente, la teologia como tal no existe, es decir, existe cuando es
hecha por hombres y mujeres de su tiempo, cada cual con sus
preocupaciones y aspiraciones, con su cultura y su punto de vista,
Son las personas con sus coordinadas existenciales las que hacen
que la teologia sea. Las verdades reveladas son la materia prima
de la teologia, pero no son en si teologia hasta tanto no intervenga
la reflexion de fe de un cristiano o de una cristiana de determina-
do tiempo y lugar.

Como definiriamos, pues, la teologia india? La podriamos de-
finir desde dos puntos de vista, como sabiduria o teologia natural
indigena o como sabiduria o teologia cristiana indigena.

1) Como sabiduria o teslogia natural, es conocimiento que
los indigenas tienen de Dios observando el mundo natural y re-
flexionando sobre é1'’, Aqui tiene su manantial la sabiduria indi-
gena: observando la vida del hombre, observando la tierra, sus ci-
clos, ¢l cielo, el sol, los animales, 1a flora, la naturaleza toda, de-
ducen que hay un Ser supremo que todo lo ha creado con sabidu-
ria, todo lo conserva con amor, todo lo dirige hacia un fin bue-
no''. De aqui han deducido comportamientos llenos de sabiduria
dentro de la comunidad, como solidaridad, sentido familiar,
honestidad y justicia, respeto a los ancianos, confianza en la pro-
videncia de Dios que los lleva a.una vida sobria, en la que no cabe
la codicia; actitudes de sensatez en relacion con la naturaleza, con
la que se sienten hermanados, en el cuidado para no alterar sus
delicados equilibrios, en el respeto hacia la Madre tierra que los
sostiene y alimenta —proyeccion tangible de Dios, que con cuida-
do materno cuida que no falte sustento a sus hijos—; la gratitud
con que se ve la vida y la creacion —los rios, los bosques, la tierra,

¥ Cfr. Juan Pablo I, enciclica Fides et Ratio, 14 de septiembre de 1998,mn. 19-
21.

1 Cfr. Concilio Vaticano 11, Dei Ferbum, n. 3 ad sensum.
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las cosechas, el maiz, la fauna y la flora, el sol, las estaciones—,
todo se recibe como un don precioso que se cuida y protege. Acti-
tud no depredatoria y destructiva, sino agradecida y profunda-
mente religiosa.

Estamos en la teologia natural indigena en la que destaca su
visién acendradamente religiosa, su percepcion de la presencia de
Dios en la naturaleza, en el ser humano, en la comunidad. Tal co-
nocimiento de Dios no siempre esta exento de errores. Asi nos lo
dice el Vaticano II:

El hombre puede conocer ciertamente a Dios, principio y fin
de todas las cosas, con la razén natural, por medio de las cosas
creadas (Rm 1,20); pero necesita de la revelacion sobrenatural
para que “todos los hombres, en la condicion presente de la
humanidad, puedan conocer facilmente, con absoluta certeza y
sin error, las realidades divinas que en st no son innaccesibles a
la razén humana'*.

De aqui que también en la sabiduria o teologia natural india se
den carencias y errores, como sincretismo, fatalismo, supersti-
cidn, en ocasiones, el recurso a préacticas magicas, cierta diviniza-
cién arcaica de algunos elementos naturales, etc.”.

2) Como teologia cristiana indigena o simplemente teologia
india sin mas es «la fe que busca entender lo que cree, desde una
perspectiva india». Partiendo del mismo planteamiento anselmia-
no, retomado y ampliado por Juan Pablo II en la enciclica Fides ef
Ratio, Cap. 11 Credo ut intelligam («Creo para entender») y Cap.
I Intellego ut credam («entiendo para creer mas hondamente»):
es la armoénica colaboracion de fe e inteligencia humana. “Teolo-
gia india” es teologia cristiana que se hace desde una perspectiva

1 Dei Verbum 6; Vatl Constitucion Dogmatica “Dei Filius”, Denz. 1785 y
1786.

B Cfr. Medellin, Religiosidad popular,V14; Puebla, n. 456; Sinodo de Améri-
ca, “Instrumentum laboris”, n. 17.
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de los indigenas, teniendo en cuenta su visidn, su sensibilidad, sus
problemas y aspiraciones: es una teologia encarnada.

Aqui hay que introducir una pequefia modificacion a la defini-
cién anselmiana: en lugar de “fides quaerens intellectun”, hemos
de poner “fidelis quaerens intellectum”, para dar su debido relieve
al sujeto creyente; asi tengo yo un creyente que puede ser judio,
griego, romano o indigena de América, cada uno con sus coordi-
nadas histéricogeograficas, y con su propia cultura. En el momen-
to de pensar la fe, la teologia que forjard el creyente indio, aun re-
flejando el credo cristiano originario, tendrd unos acentos, unos
temas y unos modos de expresion originales, distintos de los que
le puede imprimir el creyente germano o hindi.

El creyente, cuando reflexiona sobre su fe, lleva todo el patri-
monio “genético” de su cultura. Buscard en el mensaje evangélico
respuestas a sus preocupaciones, a sus aspiraciones y lo expresara
segin la propia sensibilidad y segin patrones de su tradicién y
cultura.

3. El sujeto de la teologia india

¢Quién hace la teologia india? Desde luego no un individuo,
nos responden los antores que escriben sobre el tema, sino la co-
munidad indigena. Hay aqui un espejismo y una utopia, decimos
nosotros. Una cosa es que la comunidad indigena sea creadora de
tradiciones, de mitos, de simbolos y ritos, mas atn, sea forjadora
de cultura, y otra, muy distinta, que sea ella quien elabore una
teologia india, es decir, una reflexion sistematica sobre sus creen-
cias y su fe religiosa. Entre sabiduria o cultura indigena y teologia
india hay la misma diferencia que entre religiosidad popular cris-
tiana y teologia: son dos campos diversos, con su propio objeto y
método. Es utdpico pensar que de la comunidad salga una teolo-
gia india orgénica y estructurada. Por lo mismo, hay que decir que
el sujeto que hace teologia india ha de ser un creyente, indigena o
no, que conozca muy bien el significado del evento de la revela-
cion de Dios al hombre en Cristo, las exigencias epistemoldgicas
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del quehacer teologico —las “reglas del juego” sistematico de las
disciplinas teologicas— y, a la vez, la riqueza de la sabiduria indi-
gena, con su constelacion de religiosidad, ritos, lengua, tradicio-
nes, vision de la comunidad, de la naturaleza —sobre todo de la
tierra-, del hombre y de Dios—.

4. E1 objeto de la teologia india

El objeto o aquello de lo que la teologia se ocupa es Dios, bajo
el prisma de su vida intima como ¢l nos la ha revelado (los teolo-
gos lo llaman “objeto formal”). Tal objeto formal lo podemos
formular segim diversos planteamientos que se han venido dando
en 1a historia de la teologia como el Dios de la salvacion, el Cristo
total, etc. En relacion a nuestro tema, actualmente se presenta una
tipologia diversificada de teologias indias, de la cual podemos
deducir el objeto formal de la teologia india. Creemos que se
pueden reducir a dos los diversos planteamientos de teologia india
que ofrecen los autores, teologia india india y teologia india cris-
tiana.

Teologia india india, es teologia que se decanta por lo indige-
na, exige como condicion de posibilidad la des-evangelizacion o
se queda en la sola contemplacion del mundo natural, de su autor
y su fin ulltimo. En este caso tendriamos s6lo una teologia natural,
perteneciente al campo de la filosofia, de la antropologia o de la
etnografia.

Teologia india cristiana, que reflexiona sobre el Dios revela-
do, con categorias indigenas, y sobre la cultura indigena con cate-
gorias cristianas; aqui tenemos una auténtica teologia.

Podriamos, pues, definir Ia teologia india como la elaboracién
de una nueva expresién de la fe cristiana —hasta aqui la fides
quaerens intellectum, con categorias, lenguaje, sensibilidad y
experiencias religiosas indigenas —aqui tenemos lo especifico
indigena-. En la primera parte tenemos todos los elementos de la
definicion esencial de la teologia como tal; en la segunda, lo es-
pecifico que aporta la cultura indigena: su propio pensamiento o
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visién de Dios, del mundo, del hombre, su propia sensibilidad y
experiencia religiosa, su propio lenguaje hablado, simbélico, vi-
vido en tradiciones e instituciones comunitarias.

Solo asi, creemos, se dan las condiciones de posibilidad de una
teologia india: por un lado, hay verdadera teologia en sentido es-
tricto —i.e., una fe que busca entender mejor los contenidos reve-
lados—; y vision, categorias, sensibilidad, lenguajes, experiencia
religiosa indigena. ;Qué afiade lo indigena a lo cristiano? Afiade
lo especifico: a una fe cristiana en abstracto, le da la encamacion
de unos sujetos que la viven en la interseccion de unas coordena-
das histéricas y geograficas, es decir, en la concrecion de un pue-
blo con la propia cultura, como queda dicho més arriba.

La elaboracién de una teologia india supondré, pues, un buen
conocimiento de la revelacion cristiana, un buen conocimiento de
las culturas indigenas, asi como un manejo expeditivo de los mé-
todos teologicos. Los contenidos revelados iluminan la condicién
indigena, y la sensibilidad y lenguaje indigena expresan creativa-
mente los contenidos revelados.

5. Fuentes de la teologia india

Por el lado de la teologia, las fuentes nos son ya conocidas:
fuentes que contienen la revelacion de la palabra de Dios, S. Es-
critura y Tradicién viva de la Iglesia (que incluye a su vez Santos
Padres, concilios, liturgia, hagiografia, arqueologfa, etc.); fuentes
interpretativas, ¢l Magisterio de la Iglesia; y fuentes auxiliares, la
razon y las ciencias humanas, sobre todo la filosofia. Por el lado
de la cultura india, las fuentes son también muy variadas: la sabi-
duria o palabra antigua de ancianos y ancianas, las tradiciones de
la comunidad, las crénicas y codices, la arquitectura, los monu-~
mentos arqueologicos, la religiosidad popular indigena y la cultu-
ra en general.

De aqui se deduce cdmo para elaborar una teologia india haga
falta conocimiento de los contenidos de la fe cristiana, conoci-
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miento de las culturas indigenas y conocimiento de las reglas del
buen hacer teolégico.

6. Criterios para una teologia india

También hay que hablar de algunos criterios para elaborar una
teologia india valida. ;Cémo sabremos que una teologia india es
fiel expresion de la fe cristiana? Empecemos por dos criterios:

1) Ante todo se requiere conocer la experiencia religioso-
cultural de los pueblos indigenas. En la experiencia religioso-
cultural hay dos dimensiones: la primera, es la fidelidad a una tra-
dicion que conserva la memoria del encuentro con el Dios vivien-
te ya desde el pasado; y la segunda, la fidelidad a una comunion
solidaria con un grupo humano que participa en la actualizacion y
transmision de esa experiencia religiosa.

2) También se requiere conocer la voz de la Iglesia, comuni-
dad de discipulos de Cristo, que experimenta ¢l don del Espiritu y
participa en el misterio pascual. En la experiencia de la Iglesia
también encontramos dos dimensiones: una, la fidelidad a la tra-
dicion de la Palabra de Dios revelada historicamente en Cristo;
otra, la fidelidad a la comunién eclesial universal, que es solidari-
dad con la experiencia pascual de todos los discipulos de Cristo y
no solo con los de nuestra iglesia particular.

Otros criterios organicamente relacionados entre si. Su exposi-
cidon puede parecer un poco amplia, pero pensamos que nos ofre-
ce una reflexion fecunda para dar una fundamentacidon teologica
solida a la teologia india'*:

3) Toda expresion teologica auténtica tiene que ser fiel al con-
tenido fundamental de la revelacion divina.

" Cf. Juan Gorski, El contenido y las grandes lineas de la asi llamada *'Teolo-
gla India”, en Celam, ponencia en el encuentro sobre “La emergencia indige-
na: desafio para la pastoral de la Iglesia”, Oaxaca (México), 21-26 de abril de
2002, pp. 7-16.
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4) El contenido fundamental de la revelacién divina es un
acontecimiento antes que una doctrina.

5) El acontecimiento que revela plenamente el designio de
Dios es el misterio pascual.

6) El Espiritu Santo ofrece una participacion en el misterio
pascual de Cristo no s6lo a cristianos, sino més bien a toda la
humanidad.

7) Esta accién del Espiritu Santo es experimentada por los
hombres y los pueblos de modo humano, es decir, dentro de un
contexto historico y cultural.

8) Esta experiencia de la accién salvifica de Dios no es sélo un
fenémeno personal individual, sino que se expresa en el lenguaje
y los simbolos de una cultura.

9) Como los grupos humanos que experimentan la accién sal-
vifica del Espirtu Santo son diversos, también seran diversas las
expresiones de la accion del Espiritu Santo.

Hay tres tipos de experiencia de la accién salvifica de Dios,
distintas en su valor teoldgico, pero la tres necesarias en la elabo-
racion de una teologia inculturada:

— experiencia de las iglesias apostdlicas; es fundamental la
Tradici6n apostélica, en cuya matriz estd la Sagrada Escritura yla
Tradicion. Esta experiencia es normativa para todas las iglesias
particulares posteriores;

— experiencia religiosa de la accién salvifica del Espiritu San-
to. El sujeto de esta experiencia es la iglesia particular. Es la ex-
periencia expresada en la teologia india;

— experiencia de la Iglesia universal: testimonio de los docu-
mentos del Magisterio de la Iglesia, de los santos, de los tedlogos,
de la religiosidad popular, de la inculturacién del Evangelio en
otras iglesias particulares.

(Fin de la primera parte)



