Evangelio y Cultura:
Una Perspectiva Latinoamericana

Manuel Larreal

«La cultura dominante admite a los indigenas y negros como objetos de estudio, pero
no los reconoce como Sujetos de historia: tienen folklore, no cultura; practican
supersticiones, no religiones, hablan dialecto, no idiomas; hacen artesanias, no arten.
Eduardo Galeano

1. Lo que nos queda en la memoria

Quiero compartir con ustedes dos tipos de sentimientos que me
acompafiaron en la elaboracién de estas reflexiones. Por un lado, un
sentimiento de temor. Hablar de espiritualidad indigena constituye para mi,
compartir lo mas profundo que “permanece” de la larga resistencia de estos
pueblos. Mi temor se basa en el peligro de distorsionar, e incluso, traicionar
la esencia de este pensamiento religioso. El otro sentimiento es de una
esperanza realista.

Pienso que la cita de Eduardo Galeano, sintetiza muy bien el trato
dado por los conquistadores y misioneros a las religiones y manifestaciones
de fe de nuestros pueblos. Desde los inicios de la Conquista, con el fin de
ensalzar la llegada del cristianismo con los espafioles y legitimar la
imposicién occidental, nuestra religiosidad se catalogd como barbara,
idolatrica, demoniaca, llena de sacrificios humanos, supersticiosa, etc. Y
desde esta optica se justificé el "derecho de destruir” todo libro sagrado y
todo templo que no sea cristiano y hasta el de matar a quienes rechacen
aliarse a la nueva religion. Segun la tedloga mexicana Elsa Tamez, “la
vision cristiana del imperio espafiol manifestada en este continente, no
podia tolerar la existencia de otra vivencia de fe, aun cuando ésta
presentara rasgos semejantes al evangelio™.
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Podemos afirmar que lo que hubo al principio de la conquista fue
una vulgar imposicion del evangelio mediante un proceso acelerado de
cristianizacion. Cito tres testimonios antiguos, que nos ayudaran a
comprobar lo dicho anteriormente. EI Chilam-balam, el Didlogo de los
doce y el Relato sobre Tepanecat!.

El profeta Chilam-Balam de los mayas, hace un llamado a los que
se entristezcan por la llegada del Dios cristiano, que los espafioles
calificaban como el unico verdadero. Su entrada fue funesta para la
vida de su pueblo, pues la entrada del cristianismo significaba la
entrada del tributo. Dice asi el testimonio del profeta maya:

“jAy! Entristezcamonos porque llegaron! Ay de ltza, Brujo-del
Agua que nuestros sacerdotes no valdran ya mas! Este Dios verdadero
que viene del cielo sélo de pecado hablard, sélo de pecado sera su
ensefanza. Inhumanos seran sus soldados, crueles sus mastines
bravos.. Tendréis exceso de miseria por el tributo reunido con
violencia... Preparaos a soportar la carga de la miseria que viene a
nuestros pueblos... Enorme trabajo sera la carga del Katun... Cuando
caiga el rigor del tributo, cuando les venga la gran entrada del
cristianismo, cuando funde el principio de los siete sacramentos,
cuando comience el mucho trabajar en los pueblos y la miseria se
establezca en la tierra”.

El segundo testimonio denominado "Didlogo de los doce”
(Tenochtitlan, 1524), evidencia que los misioneros quieren que los
indigenas dejen sus Dioses: "Mucho les hace falta a vosotros que
aborrezcais, que despreciéis, no querdis bien, escupais a aquéllos que
considerais como Dioses porque no son Dioses”. Mas ellos se resisten
en el dialogo: "Nueva palabra es ésta, la que hablais, y por ella estamos
perturbados... ¢Destruiremos la antigua regla de vida? Porque en
nuestro corazén entendemos a quien se debe el nacer, a quien se debe
el crecer, a quien se debe el desarrollarse. Por eso -los dioses- son
invocados... Sefiores nuestros, eso que nos dijeron no lo tenemos por
verdad aun cuando os confundamos. Es ya bastante que hayamos
perdido la guerra, que hayamos perdido el gobierno. Haced con
nosotros lo que querais: "Que no muramos, que no perezcamos,
aunque nuestros Dioses hayan muerto”.
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El tercer testimonio antiguo procede del jefe Tecpanecatl. Es un
documento que acepta al Dios espafiol por estrategia de sobrevivencia,
en primer lugar, y también percibe algo de este nuevo Dios que se
parece al de ellos. Después de hablar del pasado cuando eran duefios
de las tierras y de recordar a su pueblo cuanta sangre se ha derramado
con la invasién, el jefe propone lo siguiente: "Desde alla abajo de la
tierra es nuestra, nos la pasaron a dejar nuestros abuelos... Y acuerdo
formar un templo de oracién donde hemos de colocar el nuevo Dios que
nos traen los castellanos. Ellos quieren que los adoremos. ;Qué hemos
de hacer hijos mios? Conviene que nos bauticemos, conviene que nos
entreguemos a los hombres de Castilla, a ver si asi no nos matan... Yo
ahora les hago presente, que para que no nos maten, mi voluntad es
gue todos nos bauticemos y adoremos al nuevo Dios, porque yo lo he
calificado que es el mismo que el nuestro™.

La lectura de estos testimonios nos confirma que en un primer
momento no hubo evangelizacién en el sentido biblico del término. Lo
que se implanté fue la cristianizacién, la imposicion de una religiéon
sobre otra.

Los argumentos que influyeron en conquistadores y misioneros
para destruir las religiones de nuestros pueblos, fue considerarlos como
inferiores y atrasados. La practica fue el exterminio y persecucién de los
lideres religiosos, la prohibicion de las celebraciones religiosas y la
desaparicién de la mayoria de los textos sagrados. La nueva
informacion religiosa que recibieron nuestros pueblos fue por medio de
la imposicién, provocando una actitud defensiva. En estas
circunstancias las expresiones religiosas originales solo pudieron
sobrevivir en la clandestinidad y camufladas bajo formas “catélicas™.

Otro pretexto de los conquistadores y misioneros en este proceso
de destruccidén es que “en la guerra a los indios pretendian encontrar
justificacién como formas de castigo que habia que impartir a los indios
debido a las religiones "aberrantes” que practicaban, no exentas de
cultos idolatricos y sacrificios humanos™ (170: Mires).

Es asi que de ningun modo la obra de salvacion de nuestros
pueblos la empezé Cristo con la llegada de los espafioles, portadores
de la Biblia, sino que la estuvo haciendo durante milenios, de tal modo
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que a la llegada de los “cristianos”, nuestros pueblos, en general, tenian
arraigado los valores religiosos y humanos que la mayoria de los
“cristianos” no conocieron.

Concluyo esta parte de nuestra memoria con el siguiente
pronunciamiento, que en parte, sintetiza los sentimientos de nuestros
pueblos: “Nosotros, indios de los Andes y de Ameérica, decidimos
aprovechar la visita de Juan Pablo Il para devolverle su Biblia, porque
en cinco siglos no nos ha dado ni amor, ni paz, ni justicia. Por favor,
tome de nuevo su Biblia y devuélvala a nuestros opresores, porque
ellos necesitan sus preceptos mas que nosotros. Porque desde la
llegada de Cristébal Colén se impuso a la América, con la fuerza, una
cultura, una lengua, una religién y unos valores propios de Europa. La
Biblia llegd a nosotros como parte del cambio cultural impuesto. Ella fue
el arma ideoldgica de ese asalto colonialista. La espada espafiola, que
de dia atacaba y que asesinaba el cuerpo de los indios, de noche se
convertia en la cruz que atacaba el alma india™.

2. Evangelio y culturas indigenas

El trauma reflejado en el pronunciamiento anterior aun no ha sido
superado por la mayoria de nuestros” pueblos. La simbologia de la
devolucion de la Biblia al Papa tiene un sentido muy profundo. Nuestros
pueblos no quieren una Biblia manejada y manipulada que sigue
oprimiendo a nuestras comunidades. Pero lo cierto es que la Biblia se
quedd definitivamente en el nuevo continente y, en cierta medida; esta
germinando con un mensaje de esperanza en la mayoria de los pueblos
indigenas. Se quedd, tal vez, mediatizada por una carga cultural e
interpretada desde este contexto cultural. Sin embargo, sabemos que el
mensaje biblico trasciende las limitaciones culturales, enriqueciéndolo y
respetando los valores culturales de cada pueblo. §Coémo interpretar
esto desde la variedad cultural de nuestros pueblos? Lo mas elemental
es aceptar y respetar el principio que no existen culturas superiores a
otras. No existen culturas primitivas. Simplemente existen culturas
diferenciadas. Solo eliminando estos prejuicios tendremos la capacidad
de entender que el mensaje evangélico puede convivir armoénicamente
con los valores religiosos de nuestros pueblos, sin menoscabo de las
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practicas de despojo y desplazamiento ocurridos en el pasado. Pero
también es cierto que todavia hay resabios de practicas pastorales de
misioneros, ejercida en la mayoria de las iglesias cristianas, en donde
se conservan las cargas impositivas del mensaje evangélico, dejando a
un lado los valores religiosos de cada pueblo.

3. Religiosidad y Teologia Indigena (T.l.)

Como hemos podido percibir, una caracteristica de nuestros
pueblos es su profunda vivencia religiosa. La espiritualidad forma parte
de un principio vital arraigado en la forma de ser de estos pueblos.
Después de mas de 500 afios de "destierro” en nuestra propia tierra,
vivimos y seguimos existiendo porque esta es la voluntad de Dios,
Padre y Madre de la vida, en la cual se fundamenta toda la
espiritualidad de nuestros antepasados. El sentimiento religioso explica
la larga resistencia que realizan nuestros pueblos para conservar su
identidad y sus valores culturales. Nuestra conciencia religiosa,
transmitida de forma oral por nuestros antepasados, se constituye en la
fuerza que sostiene muchas de las luchas que protagonizamos para
mejorar nuestras condiciones de vida.

El proceso de revalorizacion y acercamiento a la teologia indigena
por parte de las iglesias cristianas, es de fecha muy reciente.

En ese "depdsito de la teologia indigena” encontramos “teologia
india/india”, y encontramos “teologia india/cristiana”. Por un lado,
existen los teodlogos indios que prescindiendo de los elementos
cristianos o dejandolos aparte como método de trabajo, quieren sacar a
la luz toda la riqueza propia y auténtica de sus pueblos. El tedlogo
indio/cristiano no quiere despojar a su pueblo de lo suyo, sino tratar de
entenderlo desde su fe cristiana. Dependera del dialogo profundo vy
respetuoso quien va a unirlos y, en definitiva, hacerlos colaboradores en
la construccién de una vida mas humana.

,En qué se fundamenta la teologia india? El fundamento de la
teologia india es la experiencia de Dios de estos pueblos, experiencia
que siempre se dio y se sigue dando en la historia. Otro fundamento es
su caracter colectivo/comunitario. Son las comunidades reunidas en sus
legitimas autoridades, los ancianos, los que interpretan, reflexionan
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sobre su vida y la accion de Dios en ellos. La relacion y vivencia intima con
la naturaleza, con los fenémenos de la vida y de la muerte: fertilidad,
cosecha, nacimiento, compartir, fiesta, muerte, division, guerra, destruccion,
enfermedad, etc. forman parte de nuestra dimension religiosa.

¢ Cual es el objeto de la teologia india? o ¢ qué pretenden los tedlogos
indigenas? Los tedlogos indigenas quieren ser servidores de sus pueblos
para evitar que “se apague la llama humeante y ayudar, junto con las
comunidades y autoridades legitimas, a mantener el sentido de la vida de
los pueblos, a fortalecerlo en la medida que lo hagan critica y
reflexivamente con ellos™.

Temas relacionados con la lucha por la tierra y el sentido mismo de la
Santa Tierra, la conservacion de la naturaleza, la autonomia vy
autodeterminacion de los pueblos, los idiomas, las fiestas, la comunicacién
de bienes, la medicina tradicional, el rescate de la memoria histérica del
pueblo para fortalecer la conciencia de su identidad, la valorizacion de su
ser, etc... conforman las prioridades de la teologia indigena.

Como sujeto de esta teologia es el mismo pueblo. En ese sentido
podemos decir que existen tantas teologias indias como pueblos indios. Sin
embargo, entre ellas existen fuertes rasgos comunes. La teologia india es
una teologia de los pueblos oprimidos. Es una teologia de resistencia a la
opresion. Una opresion que, por provenir de una fuente unica y por
implantarse con los mismo métodos, terminé hermanandose en el dolor a
pueblos de culturas diversas y de grados distintos de desarrollo.

Fuente de la teologia india: La primera fuente de la teologia india es
la realidad actua! gue viven. Aqui estan involucradas todas las dimensiones
de su vida. Ofra fuente importante de inspiracion es la palabra antigua,
sustentada en la tradicion oral (mitos, ritos y simbolos).

Los mitos son la interpretacion de la vida, de la historia de los pueblos
qgue los han creado. El mito no es historia, es mas que historia: es la
interpretacion y el sentido profundo que un pueblo le da a su historia.

La sabiduria teoldgica contenida en los mitos se celebra, se
actualiza en los ritos y, por ello, se utilizan los simbolos, que estan
cargados de significado que manifiestan el contenido del rito. Pero el
significado de estos simbolos no lo encontramos en los diccionarios, su
significado se encuentra en los mitos.
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4. Algunas Interrogantes

El desarrollo de la reflexién teoldgica indigena es una realidad que
no se puede obviar. Sin embargo, desde nuestras comunidades nos
planteamos algunas interrogantes vinculadas con este quehacer
teologico. Una de ellas es: ;tiene alguna necesidad la teologia “oficial”
cristiana de dialogar con teologias de los pueblos tan “insignificantes™?
Una posible respuesta la recoge el P. Aiban Wagua, sacerdote catélico
Kuna de Panama. Después de explicar brevemente el concepto de
Kuna de Dios como Paba-Nama (equivalente a Padre Madre), cita el
siguiente mensaje del sabio anciano Kuna Igunabiginia: "Creemos que
Paba es una tonteria, y facil de ser atrapado. No lo entendemos porque
hay odio, hay rechazo de unos a otros. Paba ha creado esta tierra,
estas montafas. Paba es muy grande, es inmensa. No se puede
atrapar por uno solo pueblo, un sélo pueblo no puede conocer sus
caminos, no puede entenderlo todo, por eso Paba cred, sobre esta
tierra. Por eso mismo cuando un pueblo dice: ‘Lo que yo sé de Paba es
mejor y mas exacto’, ese pueblo no conoce a Paba, esta lejos de
entender su mensaje; esta creyendo que Paba es poca cosa, que Nana
es poca cosa’.

Como dice el sabio Iguanabiginia, ningun pueblo es capaz de
conocer a Dios totalmente, de atrapario. Pero para que haya dialogo
teoldgico tiene que haber respeto mutuo, amor, trato de igual a igual.
Esto es lo que espera la teologia india de las demas teologias.

Otra interrogante es ;como un indigena puede aceptar como
Buena Noticia el Evangelio que predica la iglesia, si ésta practicamente
quiere quitar lo esencial de su vida profunda, y anular la herencia
espiritual y cultural de los antepasados? Después de mas de 500 afios,
nuestros pueblos que permanecen fieles a su cosmovisién religiosa
dentro de la iglesia, siguen soportando la tensién entre fe y costumbres,
en la medida en que estas ultimas son despreciadas o siguen siendo
sospechosas para las iglesias cristianas. En muchos ambitos y sectores
de la practica de las iglesias parece que todavia no esta claro el
principio del reconocimiento de la identidad del otro. Las sociedades
indigenas sienten la amenaza de ser reducidas a un modelo comun.






