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FILOSOFIA Y TEOLOGIA EN AMERICA
LATINA

Por Ra#/ FORNET-BETANCOURT
REVISTA INTERNACIONAL DE FILOSOFIA,
AACHEN, ALEMANIA FEDERAL

1. Precisando y delimitando el tema

ESDE MI PUNTO DE VISTA, que considera que la filosofia y la teo-
D logia son siempre saberes referidos a situaciones de vida y
de pensamiento y que en su textura misma remiten, por consiguien-
te, a un horizonte de contextualizacién y de inculturacién, entien-
do que lo primero que hay que hacer ante la problemitica con que
nos confronta el presente ‘‘Tema D’ de nuestro congreso, es tra-
tar de preparar la posibilidad para poder abordarla de una manera
que resulte al menos aproximadamente adecuada. Y a mi me luce
obvio que esto depende en gran medida de lo que yo aqui quiero
llamar simplemente voluntad de precision y de delimitacién; en-
tendiendo por ello, naturalmente, no el terror de la exclusién pre-
juiciada o ideoldgica sino mis bien el duro esfuerzo metédico por
abrirse paso en un territorio cuyo mapa general acaso haya tenido,
y tenga ain hoy en dia, mis errores que aciertos. Es, pues, la com-
plejidad del asunto mismo lo que.reclama comenzar precisando y
delimitando sus niveles de significacién en todos los ambitos que
lo componen, a saber: lo filoséfico, lo teolégico y lo latinoamerica-
no. Pues de lo contrario corremos el riesgo cierto ya no tanto de
no hablar —porque siempre se puede hablar— como el de no po-
der hablar con sentido.

Ese intento me parece entonces tanto mas necesario cuanto que
—como insinda ya mi punto de vista— la filosofia no es sélo grie-
ga, ni la teologia sélo cristiana ni América Latina s6lo latinoame-
ricana. Soy consciente, por otra parte, que la 6ptica desde la que
reclamo como necesaria la tarea de precisar y delimitar el tema, su-
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pone toda una posicion o manera de entender la relacion del que
hace filosofia o teologia Aoy con su respectiva tradicion, asi como
el cuestionamiento del universalismo facil ganado a base de proce-
sos dictatoriales conceptuales de reduccién y subsuncién por los que
justamente una cultura determinada pretende codificar, con vali-
dez general y vinculantes contenidos que en el mejor de los casos
son los nicleos en que se va condensando su tradicion.! Vale decir
que doy por supuesto como hecho de dinamica histérico-cultu-
ral que, paraatenerme ahora s6lo a lo que se ha de tratar aqui, en los
ambitos de la filosofia y de la teologia no hay tradicién sino tradi-
ciones. Es mas: incluso alli donde la filosofia o la teologia aparecen
ya enmarcadas en un marco referencial determinado, se da el con-
flicto de las tradiciones. Asi por ejemplo, en la teologia escolastica,
caso especifico de la teologia cristiana, asistimos, entre otras, a la
pugna entre escotismo y tomismo. O en la filosofia europea del
siglo xix al debate entre idealismo e historicismo, entre otros.

Y hay que decir todavia que el problema aqui apuntado vale
igualmente para América Latina. O sea que la delimitacién geo-
grafica que se hace de entrada senalando que se habla de '*Filoso-
fia y teologia en América Latina” no nos excusa de la necesidad
de plantear la cuestién anotada, ya que también entre nosotros se da
el conflicto de las tradiciones; y, por cierto, sobre el trasfondo
de focos de resistencia viva de culturas indigenas o africanas. De
modo que en América Latina tampoco se puede ser ingenuo frente
a eso que se ha sancionado (en Occidente) como historia de la filo-
sofia o historia de la teologia.’

Pero, aun siendo consciente plenamente de este problema, tengo
sin embargo que renunciar a tratarlo en estas paginas. En realidad
lo he indicado para justificar mejor la necesidad de precisar v deli-
mitar el tema en sus aspectos filosofico y teologico. Mas queda to-
davia por aclarar el porqué de la necesidad de precisar el tema
también en lo relatvo a su aspecto o dimensién latinoamericana.

! He desarrollado este punto en los siguientes trabajos: ‘‘La pregunta por
la filosofia launoamericana como problema filoséfico’”, Duilogo Filosofi-
co 13 (1989) pp. 52-71; y ‘‘Las relaciones raciales como problema de com-
prensién y comunicacién intercultural. Hipétesis provisionales para una
interpretacion filoséfica’, Cuadernos Americanos 18 (1989) pp 108-119. Véa-
se también mu libro Philosophie und Theologie der Befreiung, Frankfurt,
1988.

Cf José Ortega y Gasset, ‘‘La Histornia de la Filosofia de Emile Bré-
hier’*, en Obras Completas, Madnd, Revista de Occidente, 1983. t. 6, p.
377 ss
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Entonces, pues, permitan una breve observacion sobre esto, antes
de pasar a formular explicitamente el marco teérico e histénco al
interior del cual inscribo mis reflexiones sobre el tema de este dia

Es sabido, y por eso no necesito abundar mucho en ello, que
América Launa, sea ya como realidad histérico-politica o como con-
ceptc histdrico-cultural, es objeto de discusién y controversia De
hecho el debate sobre qué sea o deba ser América Latina es una
parte integral de la llamada tradicion cultural latinoamericana. Y
se sabe igualmente que en ese debate no han faltado planteamien-
tos més o menos filosoficos que han pretendido reducir lo esencial
del problema ‘' América Latina’" a un cierto terror metafi 1co o teo-
légico, hablando por ejemplo, del *‘pecado origina!’ de Amén-
ca, de su ‘‘invencidn’’ * o de su ‘‘temple de conciencia’’. Contra
ésta y otras formas de entender el problema de América Latina®
quiero recalcar que para mi lo realmente problematico en América
Lauina es. en definitiva, esto es, en lo fundamental. su situacién
de injusticia y de opresién. Sin intencién de menospreciar el signi-
ficado que pueden tener estos accesos metafisico, ontoldgico o teo-
légico abstracto, prefiero entonces priorizar la dimensiéon ética
concreta, en cuanto que entiendo que es ella ia primera con que
nos confronta América Latina en su realidad histérica de pobreza
creciente y de culturas dominadas.

Con la observacién anterior, se ve claro, no he apuntado sola-
mente 12 necesidad de precisar el contexto del tema de hoy sino
que. ademis, ha sido ya precisado. Se entiende también que he
optado por una precision del contexto que implica l6gicamente con-
secuencias decisivas para la delimitacion del tema en sus otros dos
aspectos: el filoséfico y el teoldgico. Resulta evidente, en efecto,
que entendiendo de esa forma el contexto latinoamericano, mi pre-
gunta por la filosofia y la teologia en América Latina no puede aten-
der Gnicamente a la vertiente intrafilosofica o intrateolégica de la

3 Cf. Humberto A. Murena, E/ pecado onginal de Aménca, Buenos
Aires, Sudamericana, 1954.

4+ Cf. Edmundo O'Gorman, la mnvencion de Aménca, México, FCE,
1958.

s Cf. Ernesto Mayz Vallenilla, E/ problema de América, Caracas, Uni-
versidad Central de Venezuela, 1969.

6 Para un anilisis critico de estos enfoques se pueden consultar mis es-
tudios ‘‘Modos de pensar la realidad de América y el ser americano’’, Cua-
dernos Salmantinos de Filosofia X (1983), pp. 247-264 y **América en el pen-
sar europeo. Tres momentos: Hegel, Keyserling, Ortega'’, Cuadernos
Salmantinos de Filosofia X1 (1984), pp. 529-539.
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misma y poner en primer plano, digamos, el interés abstracto de
saber como se han entendido a si mismas y c6mo se relacionan con
sus respectivas tradiciones. No era esa mi intencién cuando sefala-
ba la necesidad de partir del conflicto de las tradiciones. Es decir
que mi indicacién no queria preparar el terreno para la formula-
cién de una pregunta tedrica, desligada de todo contexto histérico-
real. Queria mis bien ‘‘soltar’’, liberar, la filosofia y la teologia
de la hipoteca de una tradicién como Gnico punto referencial para
alcanzar la posibilidad de identificacién propia, a fin de potenciar
sus posibilidades de ser vinculadas a contextos y culturas diversas
y nuevas.

No se trata, por tanto, de querer invalidar el interés teérico
que late en esta problemadtica. Se trata mis bien de indicar que su
legitimidad como cuestién tedrica brota precisamente de la vincu-
lacién a la situacion de vida que constituye para ella, quiera conce-
derlo o no, el lugar de su *‘flexién’" originaria y por ello también
fuente de su reflexion.

Quiero decirles entonces que mi pregunta tiene que poner lo
contextual en un primer plano y por eso interroga por la filosofia
y la teologia en América Latina de esta forma concreta: ¢Ha sido
la situacion de pobreza, de injusticia y de opresiéncultural de Amé-
rica Latina fuente o provocacidn para una reflexion filoséfica o teo-
l6gica? O si se prefiere este giro: ;Hay una filosofia o teologia en
América Latina que se constituya como intento de respuesta al de-
safio de esa situacion en la que la muerte y el dolor le ganan a la
vida y a la esperanza’

Buscamos por consiguiente una precision y delimitacion del te-
ma de hoy en funcién de las urgencias y necesidades histéricas ac-
tuales de la situacion de América Latina. Lo que equivale a la
afirmacién de que no me interesa ahora hablar de la filosofia o
la teologia en América Latina en general. Dicho en forma positiva:
me interesa considerar aquella forma de filosofia o de teologia que
se articula desde ese desafio histérico concreto que es la situacion
dada del subcontinente.

Cierto, por otra parte, que mirando la historia social y cultural
de los pueblos latinoamericanos no es dificil constatar desde los co-
mienzos mas remotos esfuerzos de reflexion filoséfica y teolégica
empefiados en marchar al ritmo de la historia real; y que, en cuan-
to son ademis intentos de concretizacion de un aporte al cambio
social, van perfilando el horizonte de una tradicién alternativa de
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pensamicnto filoséfico y teolégico” que culmina, a mi modo de
ver, precisamente en la constitucién explicita de esa doble tradi-
cién que hoy conocemos con el nombre de *‘filosofia de la libera-
cion’’ y de ‘“‘teologia de la liberacion’’; la tradicién que responde.
ami juicio, a la forma de reflexién filoséfica y teolégica por la que
inquiria mi pregunta anterior. Con todo, sin embargo, me parece
conveniente, sin relativizar por ello la importancia de esos esfuer-
zos anteriores, distinguir incluso dentro de esa corriente liberadora
y reservar cierta novedad tedrica e histérica a la articulacion explici-
ta de una teologia y una filosofia de la liberacién desde finales de
la década de los afios sesenta, y por cierto en el sentido estricto
de formas expresas y sistematicas de contextualizar e inculturar la
filosofia y la teologia en América Latina.

En consecuencia preciso y delimito el tema de hoy a las formas
actuales explicitas de la teologia y la filosofia de la liberacion. Lo
que quiere decir que no solamente voy a prescindir de la proble-
matizacion de sus vinculos con la tradicién prototipica aludida si-
no que voy, ademds, a dar por supuestos los conocimientos relativos
a las cuestiones de su origen y desarrollo recientes® para concen-
trarme en un punto que me parece decisivo para promover el fin
que persigue la dindmica de este congreso, a saber, el porqué, c6-
mo y sobre qué cuestiones prioritarias deberfan dialogar creau-
vamente la teologia y la filosofia de la liberacion. Tal serd, pues,
el hilo conductor de las consideraciones que quiero proponerles a
continuacién.

2. Hacia un programa para el didlogo entre la teologia
y la filosofia de la liberacion en América Latina

QUlzi\ pueda alguien extranarse ante mi manera de plantear este
problema o cuestionar al menos la pertinencia de su priorizacién,

7 Cf. Enrique Dussel, ‘‘Hipétesis para una historia de la filosofia en
América Latina (1492-1982)"", en II Congreso Internacional de filosofia Lati
noamericana, Bogoti 1983, pp. 405-436 y su libro: Hipétesis para una histo-
ria de la teologia en América Latina, Bogotd, Indo American Press Service,
1986. Véase ademis mi estudio **La filosofia de la liberacién en América La-
tina’', en AA. VV. Filosofia de Hispanoamérica, Barcelona, PPU, 1987, pp.
123-150.

& Sobre este aspecto puede leerse mi trabajo “‘Zur Geschichte und Ent-
wicklung der lateinamerikanischen Philosophie der Befreiung'’, Concordia,
Internationale Zeitschrift fiir Philosophie, 6 (1984), pp. 78-98.
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pues conocido es que hay representantes de la teologia de la libera-
cién que hacen rambién filosofia y viceversa. Pero, haciendo abs-
traccion ahora de que esa vinculacion personal no significa
automaticamente dialogo interdisciplinario, esta para mi el hecho
decisivo de que precisamente entre las novedades metodoldgicas
y epistemolégicas de la teologia de la liberacién se encuentra el re-
curso de las ciencias sociales. A diferencia de la teologia europea
tradicional la teologia latinoamericana de la liberacién busca apo-
yo para la elaboracion de su instrumental critico-conceptual en las
ciencias sociales, y no en la filosofia. Esta bisqueda de las media-
ciones criticas necesarias para el anilisis de la realidad en las cien-
cias humanas y, de manera especial, en las ciencias sociales, es de
hecho el inicio de un camino que objetivamene separa o aleja a
la teologia de la liberacién de la filosofia en América Latina.

En este contexto conviene reparar ademis en que el recurso de la
teologia latimoamericana de la liberacidn a las ciencias sociales no
¢ fruto del capricho o de preferencias personales subjetivas n1 tam-
poco un asunto de moda o de simple deseo de actualidad. Ese re-
curso viene exigido por la especial constelacion en que se presenta
el saber al momento en que la teologia de la liberacién comienza
su articulacion expliaita, siendo precisamente peculiar en esa conste-
laci6n el hecho de que, habiendo la filosofia perdido en gran parte
su funcién tradicional de ‘‘administradora de la ratio’',* aparecen
las ciencias sociales con su aporte racional especifico al proceso cien-
tifico de inteleccién de la realidad histérica. Cabe sefalar asimis-
mo, en perspectiva autocritica para el analisis de la situacién de la
filosofia en América Latina en ese periodo, que el recurso de los
te6logos a las ciencias sociales se vio también favorecido por el sub-
desarrollo reflexivo caracteristico de una filosofia que se ocupaba
mas de los problemas internos de su propia historia que de los pro-
blemas vivos de la historia real.

De esta suerte se abre una brecha entre teologia y filosofia en
Ameérica Latina que perdura hasta hoy. Es decir que ni siquiera con
la aparicién y consolidacién de un movimiento filoséfico nucleado
en torno al desafio histérico de la liberacién del subcontinente, y
cuyo desarrollo corre pricticamente paralelo al de la teologia de la
liberacion, se logra cerrar esa brecha impulsando y regularnizan-
do el didlogo entre ambas reflexiones. Por esto todavia en 1986 me

o Martin Heidegger, Was 15t das - die Phelosophie?, Pfullingen, G. Neis-
ke. 1956, p. 8.
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podia decir Gustavo Gutiérrez, contestando justo a la pregunta por
la posibilidad de una mejor cooperacién entre filosofia y teologia
de la liberacién, que a su juicio ‘‘se trata de un campo que estd
atn por explorar’’ .t

Para mi el juicio de Gustavo Gutiérrez sigue siendo vélido por-
que acierta en lo esencial del diagnéstico sobre nuestra situacion
actual. De ahi, dicho sea de paso, la novedad desafiante del tema
de hoy en este congreso. Y por eso también mi interés en proponer
en esta ocasion algunos de los contenidos que, al menos desde mi
perspectiva o posicion filosofica, podrian ser elementos bésicos pa-
ra ir estableciendo un programa de dilogo entre teologia y filoso-
fia de la liberacién.

Concretando todavia mas mi propésito aqui, he de decirles que
mi intencidn es la de mostrar que el dialogo entre teologia y filoso-
fia de la liberacién brota como una necesidad inmanente requeri-
da tanto por lo contextual como por lo temitico de ambas formas
de reflexién. Debido al escaso tiempo de que dispongo, y porque
realmente me parece evidente, voy a pasar por alto lo referente al
aspecto contextual, para limitarme a presentar muy brevemente la
dimensidn temitica que estaria requiriendo un dialogo a fondo entre
teologia y filosofia de la liberacién en América Latina. Por razones
de claridad divido mis consideraciones en dos momentos, pero ha de
tenerse presente que forman una unidad y que es justo esa comiin
pertenencia la que apremia hacia la elaboracién de un programa de
dialogo.

El primer momento lo resumiré en lo que yo llamo la estructu-
ra de pensamiento de la teologia de la liberacién, mientras que el
segundo momento consistird en la formulacién expresa de lo que
podria ser presupuestos estrictamente filosoficos implicados en la
estructura o manera de pensar de la teologia de la liberacién.

A riesgo, pues, de resultar demasiado esquemitico, por no de-
cir caricaturizante, permitan que les enumere los elementos fun-
damentales que me parece componen la estructura de pensamiento
de la teologia de la liberacién. Serian los siguientes:

Descentramiento reubicador de la razén teolégica tradicional
en su funcién de instancia paradigmitica para el ordenamiento
del proceso intelectivo de la realidad.

19 Gustavo Gutiérrez, **Action et contemplation dans la théologie de la
libération (Entretien)'’, Concordia, Internationale Zetschrift fiir Philosop-
hie, 12 (1987), p. 71.
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Reubicacién de la reflexion teoldgica como momento que en-
cuentra en la prictica concreta de la fe su primera luz.
Desprofesionalizacién de la teologia, es decir, relativizacién del
te6logo profesional reconociendo a los pobres como sujetos his-
toricos de la reflexion teoldgica.

Redefinicién del lugar de la teologia en la vida de las comuni-
dades como *‘acto segundo’'"' cuya condicidn de posibilidad es
justo la praxis.

Ponerse a la escucha de la pulsante situacionalidad de la vida
del pueblo tomando su mensaje de dolor como hipoteca mayor
para todo discurso teoldgico.

Contextualizacién e inculturacién de la razén teoldgica acep-
tando la normatividad de contenidos culturales irreductibles
asi como el marco econémico en que se reproduce la vida de
las comunidades.

Prictica de la tolerancia como consecuencia de los limites de
su propio discurso.

Reorganizacién de la teologia en todos sus campos desde la ex-
periencia fontanal de la liberacién de los pobres.

Rescate de la dimensién profética como eje central de su mane-
ra de hablar de Dios hoy.

Creo que no es necesario un examen exhaustivo de estos ele-

mentos para comprender que en ellos se refleja el real enraizamiento
de la teologia de la liberacidén en la vida y culturas de nuestros pue-
blos. Sun ellos, si se quiere, la mejor prueba de la ‘‘latinoamerica-
riudad’’ de su modo de pensar. Pero por eso mismo se pueden
descubrir en esos elementos presupuestos de caricter filosoéfico que

no

s6lo la pueden vincular con una cierta tradicién del pensamien-

10 latinoamericano sino que son, ademds, momentos que apuntan
al diilogo con aquella forma de filosofia que se redefine desde un
camulo experiencial semejante. Presentados igualmente en forma
esquemndtica serian, a mi modo de ver, los presupuestos siguientes:

Concepcién del pueblo pobre como sujeto que se clarifica e iden-
tifica histéricamente mediante el dolor, pero también median-
te la resistencia frente a la opresion.

Prioridad de la experiencia o cuestién ética; es decir, reconoci-

11 Gustavo Gutiérrez. Teologia de la liberacion, Perspectivas, Lima, Uni-

versitaria, 1971, p. 28.
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miento de la cuestién de la justicia como cuestién fundamen-
tal e impostergable.

Interpretacion de la historia de dolor y de resistencia de los
pobres como lugar hermenéutico que no sélo hace contrapeso
a la llamada ‘“‘opinién pablica’’ del sistema sino que da ade-
mis la pauta general para la interpretacion correcta del sentido
de la historia.

Afirmacién de la 6ptica de los pobres como criterio Glumo pa-
ra fijar el limite de pluralismos ambiguos.

Reorientacién del conocimiento siguiendo el hilo conductor de
la experiencia del pueblo pobre y apuntando a la superacion
de un conocimiento desrealizante que hipostasia los conceptos
y excluye de su nicleo todo lo que no es factible de ser concep-
tuado racionalmente. Se apunta asi con esta reorientacion del
conocimiento a una superacién de los limites que el concep-
to ha impuesto a la razén humana. Mostrando que el horizon-
te del concepto no es ni coincide necesariamente con el hori-
zonte de la razén del hombre, se pretende caminar por la via
de la ampliacién de la razén humana como complejo proceso
de comunicacién de inteligibilidades de diferente origen, ya
sea ritual, simbélico, mistico, etcétera.

Desprivatizacion del sujeto del conocimiento en cuanto que el
eje central del comercio con el mundo y con la historia pasa
por la comunién prictica con la comunidad.
Desprivatizacion del interés del conocimiento colocando en el
centro de su dindmica la dimensién social comunitaria, esto es,
la vinculante preocupacién por ser conocimiento orientado a re-
solver los problemas prioritarios de la colectividad.
Democratizacion del saber; como consecuencia complementa-
ria de la desprivatizacion se supone aqui también la hipoteca
de un saber no sélo al alcance de todos sino incluso de estruc-
tura participativa, entendiéndose por ello que es el resultado
del proceso de una ‘razén comunicativa’” que no excluye a na-
die de su movimiento constitutivo porque se ejercita mas en
la perspectiva de Marti que en la de Habermas, a saber, como
proceso en el que se escucha la voz de la ‘‘razén de todos en
las cosas de todos, y no la razén universitaria de unos sobre la
razén campestre de otros'’."

17 José Marti, Nuestra Aménca, en Obras completas, La Habana, Ed.
de Ciencias Sociales, 1975. t. 6, p. 19.
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Rechazo de la instrumentalizacién del otro, de lo ajeno; tanto
a nivel antropolégico como cosmoldgico, ensayando modelos
de inteligibilidad, de convivencia y de bienestar capaces de re-
coger y de reubicar la hoy dominante racionalidad cientifico-
técnica.

o se les escapa que en mis apuntes para la elaboracién de una
agenda programitica para el diilogo entre filosofia y teologia de
la liberacién he cargado las tintas sobre elementos que de alguna
manera se condensan en una cuestién unica de base, a saber, en
la cuestion de la posibilidad de reconstruccién o, mejor dicho, de’
creaci6n y articulacién de formas inéditas de inteleccién de la his-
toria. Esto, que a lo mejor les suena un tanto abstracto y ajeno al
proceso histérico subrayado en mis elementos anteriores, no es sin
embargo sino otra modalidad de decir, al menos filoséficamente,
lo que prea el proceso histérico de liberacién. Me refiero, como
se pueden imaginar, a que si es verdad que todo se juega y se pro-
cesa en la historia, en cuanto que la historia es la ‘‘totalidad de
la realidad’*"* —y ello porque ‘donde mis plenamente se da la
realidad es en la historia”’—," entonces resulta obvio aseverar que
los procesos pricticos de liberacién son la manera especial en que,
para un filésofo, se va realizando la razén en la historia, en el sen-
tido no de ir haciendo de la historia una historia de la razén, como
Hegel queria, sino en ese otro sentido, acaso mis fuerte, de ir dando
razon de la historia, esto es, imprimiéndole sentido con acciones
liberadoras. Para un tedlogo este proceso es la dinimica que hace
de la historia una historia de liberacién que se va salvando progre-
sivamente.

Desde esta perspectiva creo entonces poder concluir mis pro-
puestas con la indicacién de que el programa de didlogo entre teo-
logia y filosofia de la liberacién podria ir configurandose en la
preocupacién por aportar accesos convergentes y complementarios
a la cuestion de la historia que en el contexto actual de América
Latina nos agobia con una carga de absurdo cada vez mis imperio-
sa, pues entre nosotros no es cuestién de especulacién sino cues-
1160 vital de cémo dar razén de la vida (cémo mantener la esperanza
diria el telogo) en una historia marcada por la muerte.

13 Ignacio Ellacuria, *‘El desafio cristiano de la teologia de la liberacién’’,
Acontecimiento, 16 (1990), p. 84.
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