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Periodizzazione di una storia
della chiesa in America latina

1. Introduzione. Indicazioni metodologiche

Qualsiasi avvenimento storico ¢ irripetibile, unico. Ogni relazio-
ne o descrizione di un fatto storico (il «fatto» non & 'avvenimento
stesso ma una maniera di manifestarsi) non puo essere trasparente,
neutrale, immediata. Ogni relazione suppone una «interpretazio-
ne», cosciente o meno, voluta o involontariamente cercata. Qual-

~siasi- storia -della chiesa suppone- (come rapporto scientifico — -
Historie — e non come ’avvenimento stesso — Geschehen —) una
certa manipolazione dei fatti ecclesiali. Dalla concezione (quotidia-
na o teologica) che si ha della chiesa dipende il tipo di storia che si
scriverd. In America latina stiamo tentando di fare una storia della
chiesa a partire da una certa esperienza e da una certa teologia della
comunita istituzionale fondata da Gesu Cristo.

1l programma della missione storica del fondatore del cristiane-
simo sembra che sia, ad un tempo, la missione o essenza della
chiesa. Questo programma lo enuncia Gesu Cristo spiegando il
libro di Isaia al capitolo 61,1:

«Fu in Nazaret... e trovo il passaggio in cui sta scritto: “Lo
Spirito del Signore sta sopra di me, poiché egli mi ha unto per
evangelizzare i poveri. Mi ha inviato per annunciare la liberazione
dei prigionieri...” ...Oggi, in vostra presenza si sono compiute
queste parole» (Lc 4,16-21).
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Se «evangelizzare i poveri» ' fu il suo obiettivo storico concreto
e quello della sua chiesa, questo deve essere ugualmente il criterio
primo e assoluto di una interpretazione cristiana della storia} c!ella
chiesa. Interpretazione scientifica ma, nello stesso tempo, cristiana
(per la fede) e teologica (per il discorso scientifico della fede). Il
«senso» dell’avvenimento lo si ricava allora dalla sua relazione
(positiva o negativa) con il povero, con 'oppresso, con il semplice
popolo. Il criterio in base al quale scrivere la storia della chiesa non
¢ tanto il trionfalismo delle grandi cattedrali o lo splendore delle
incoronazioni papali degli imperatori, quanto la carita delle comu-
nita cristiane, perseguitate, povere, missionarie, profetiche, nella
«frazione del pane». Una storia scritta a partire dal popolo, per il
popolo, una storia del popolo stesso in funzione pastorale, cateche-
tica, evangelizzatrice.

Per ottenere questo che abbiamo detto, € necessario costruire la
categoria biblica del «povero», oppresso, spogliato, espropriato,
come categoria della scienza storica. La totalita sociale di un’epoca
deve essere studiata in quanto determinata da una certa totalita
pratico-produttiva (ossia tributaria, capitalista, ecc.) che ci permet-
te di definire le classi sociali. I diversi modi con cui si articolano,

* 11 concetto di «povero» (ptokhos in Luca, hanavim in Isaia) fu enunciato come
chiave di interpretazione fondamentale del progetto di una Historia general de la
Iglesia en America Latina da parte della CEHILA (Commisién de estudios de
historia dela Iglesia en América Latina) nel 1973 (cf. CEHILA, Para una historia
de la Iglesia en America Latina, Barcelona 1975, 23 ss.). L'iniziativa ha una sua
prima origine negli incontri di discussione con Paul Gauthier a Nazaret nel 1959
(Jésus, I’]gg;ise et les pauvres, Tournai 1962), in cui concepimmo I'idea di scrivere
una storia della chiesa «al rovescio»: a partire dai «poveri» (cf. la mia opera,
Hipétesis para una historia de la Iglesia en América latina, Barcelona 1967).
Senza dubbio, negli anni, si dimostrd la difficoltd ermeneutica del concetto di
«povero» ai fini di costruirlo come categoria utilizzabile nella descrizione storico-
scientifica. Nel 1979 la CEHILA realizzo il suo VII simposio a San Juan de Puerto
Rico per chiarire questa difficolta metodologica. A questo proposito si pud
vedere quello che abbiamo esposto nel cap. I, volume I/1 della Historia General
de la Iglesia en América latina (verra pubblicato in edizione inglese dalla Orbis
Books di New York). A questa opera in 11 volumi rinviamo per le indicazioni
bibliografiche sulla storia della chiesa in America latina (questa opera & stata
pubblicata sia dalle edizioni Vozes di Petropolis — a partire dal 1977 —, sia dalle
edizioni Sigueme di Salamanca — dal 1981). Si vedano pure: F. Zubillaga - L.
Lopetegi - A. de Egafia, Historia de la Iglesia en América Espaiiola, t. I-II,
Madrid 1965-1966; H.J. Prien, Die Geschichte des Christentums in Lateinameri-
ka, Goéttingen 1978. Si veda inoltre la mia opera History of the Church in Latin
America, Grand Rapids 1981, la cui prima edizione fu pubblicata in spagnolo a
Barcelona nel 1974.
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nelle diverse congiunture storiche, queste classi, «blocchi storici»,
ci permettono di scoprire il significato di un’epoca, di un periodo,
fase o avvenimento.

Partendo dal povero in quanto razza, sesso, classe, etnia,
nazione dominata, si puo scoprire il senso cristiano dell’avvenimen-
to. Allo stesso modo possono essere descritte, con senso, la chiesa
e la sua storia istituzionale, nella misura in cui si scopre ’articola-
zione di questa comunita storica con la societa intesa come totalita.
Nei primi tre secoli la chiesa si ¢ rapportata con la societa
organizzando le sue strutture e contando i suoi fedeli solo fra i
dominati (borghi periferici, classi oppresse). Chiesa dei poveri,
chiesa perseguitata, chiesa dei martiri. Era un «modello» di chiesa
che non si confondeva con lo stato né si appoggiava al potere delle
classi dominanti. Dal secolo IV appare un altro «modello» nei
rapporti fra la chiesa e la societa: il «modello» di cristianita. La
chiesa inizia a giustificare 1’azione coercitiva dello stato e lo stato
adempie funzioni ecclesiali (costruire i suoi templi, proteggere i
suoi missionari, obbligare all’obbedienza i dissidenti dall’autorita
della chiesa, ecc.). Il «modello» di chiesa dei poveri o popolare e
quello di cristianita, vengono cosi ad essere categorie ermeneutiche
che operano come principi di interpretazione. Si tratterebbe di
scrivere, principalmente e specialmente, la storia della chiesa a
partire dai poveri, per i poveri e, ed & I'ideale al quale vogliamo
avvicinarci,’ con i poveri stessi.

Questa posizione epistemologica potrebbe essere oggetto di un
lungo dibattito. Siamo consapevoli della sua importanza e, soprat-
tutto, delle profonde esigenze metodologiche che abbiamo sola-
mente cominciato a intravedere.

? All'interno della CEHILA é stato organizzato, nella recente assemblea di
Manaus (IX simposio annuale), un tipo particolare di «laboratorio di produzione
storico-popolare», nel quale gli storici danno gli elementi fondamentali (frequen-
temente immagini, o, semplicemente, il contesto degli avvenimenti conosciuti
attraverso la memoria popolare degli «anziani», «saggi» 0 poeti popolari), perché
il popolo stesso esprima, con le sue categorie, il proprio linguaggio e i propri
simboli, la storia della chiesa. In questo modo il popolo ha definito la «scoperta»
dell’ America da parte di Colombo e dei cristiani, come la «invasione» dell’ Ameri-
ca (rispetto agli amerindi che abitavano questa terra), cosi come si esprimeva un
laboratorio di storia popolare a Recife (Brasile). Cf. E. Hoornaert, A questio do
destinador e do destinatario in «Boletin CEHILA» 14-15 (1978) 19 ss.



| QUINDICI CICLI
DELLE CULTURE AMERINDIE




CICLI DEI NOMADI

1.1. Magellanici
1. Chono
2. Alakaluf
3. Yahagan

1.2. Pampas
1. Ona

2. Tehuelche
3. Puelche

4. Chechehet
5. Huarpe

6. Querandi

1.3. Gran Chaco
Charrias

. Guaycurdes
Chanas

Lules

Mataco

. Abipones

. Chiriguanos

.4. Brasile Orientale
. Caingang

. Guaranies

. Botocudos

Tupinanba

. Guayanas

Camagan

. Kiriri

. Cayete

1.5. Californiani
1. Californianos
2. Shoshonis

CICLI DEI PIANTATORI

2.1. del Sud Ovest
1. Pueblos

2. Pima

3. Tarahumara

4. Tepehuano

2.2. delle Praterie

1. Caddo

2. Siux

3. Wichita

4. Tonkawa y Karankawa
5. Coahuilteco

2.3. del Sud Est
Aloquino

. Iroqués

Siux

Caddos
Muscogi

. Timucua

. Delaware

. Mohicano

2.4. delle Antille
1. Guanahatabey

2. Tainos

3. Calinas

4. Ciguayos
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2.5. Amazzonico
. Mura

. Shiriano

. Bororo

CJuri

. Jivaro

. Chiquito y Mojo
. Tupi

. Arawak

. Caribe

.6. delle Cordigliere
. Atacameno

. Diaguita

. Omaguacas

. Comechingén

. Calchaqui

. Araucano
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CICLI URBANI

1. Azteca
2. Maya
3. Chibcha
4, Inca
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2. Proemio: L’America latina nella storia universale

Come storici della chiesa dell’America latina noi incontriamo
una doppia difficolta. Non dobbiamo solamente scrivere una storia
della chiesa, ma dobbiamo anche reinterpretare una storia dell’A-
merica latina che possa servire come supporto sufficiente per una
storia della chiesa. Era necessario reinserire la storia dell’America
latina nella storia universale, per ri-valorizzare il popolo oppresso:
I'indio prima, lo schiavo negro in seguito e, infine, il contadino e
I'operaio — e le donne di tutte le epoche e di tutte le classi.

2.1. L’Amerindia come preistoria della chiesa

L’Amerindia non fu il contesto della scoperta e della conquista
da parte della Spagna e del Portogallo, nazioni europee che
emergono dopo la partenza di Colombo dall’Europa. L’ Amerindia
¢ un insieme umano di culture il cui centro di emigrazione si situa
nell’Asia del nordest, passando da Bering. Il suo centro di
influenza neolitica ¢ 1’'oceano Pacifico. Attraverso di esso le culture
americane provengono dall’ovest.

In effetti, se la rivoluzione neolitica raggiunse il suo culmine
nella confederazione delle cittda della Mesopotamia nel quarto
millennio a.C., o nell’Egitto del terzo millennio, e la stessa cosa
successe per le culture della valle dell'Indo, o nella Cina del
secondo millennio, & necessario situare le grandi culture urbane
americane in questa immensa corrente civilizzatrice che procede da
ovest a est. Dal medio all’estremo oriente e dalle culture polinesia-
ne fino all’America. Nel primo millennio d.C. (dal 300 al 900 d.C.
approssimativamente) fioriscono due grandi culture classiche.
Quella del Tiahuanaco, vicino al Titicaca (oggi Bolivia) e quella del
Teotihuacan, non lontano dal lago Tezcoco (valle del Messico). Lo
splendore di queste culture, che raggiungono il loro massimo
sviluppo nel sec. XV d.C., con l'impero Inca (in Peru) e quello
Azteco (in Messico), stabilisce chiaramente il posto dell’America
latina nella storia mondiale. L’'uomo americano (siano i nomadi del
nord o del sud; oppure i piantatori delle valli del Missisipi o delle
Antille, e giu sino all’Orinoco, I’Amazzonia e la Plata; o le culture
urbane gia nominate, o quelle che ancora non abbiamo nominato
come i Maya e i Chibchas) fu allora il gestore di culture elevate,
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creatore di una civilta originale e di un mondo religioso prodigioso
per la sua ricchezza e il suo significato.’

E addosso a questo uomo, alla sua razza, cultura e religione,
addosso a lui che si lancera l'invasione cristiano-europea, come
«lupi e tigri e leoni affamati da molti giorni», come dira Bartolomé
de las Casas. La dignitd, la bellezza e il numero degli uomini
americani sono il suolo fecondo e positivo sul quale si edifichera la
storia dell’America latina. Un suolo disprezzato, dimenticato,
sfruttato.

2.2. La protostoria

Per una storia della chiesa in America latina, cosi come la storia
delle culture americane ne costituisce la preistoria ecclesiale, allo
stesso modo la storia tutta del cristianesimo (dalle origini fino a
giungere alla penisola iberica, passando attraverso I’esperienza e
I’assimilazione mediterranea) ne sara la protostoria, il processo
primo e determinante — con le sue virti e i suoi profondi difetti.
Una rilettura completa della storia della chiesa, nel suo complesso €
sin dalle sue origini, ci & necessaria per poter comprendere la nostra
storia latinoamericana.

In effetti, la capacita dello storico della chiesa in America latina
di interpretare criticamente il cristianesimo che «ci arrivo» dall’Eu-
ropa nel sec. XVI, dipende in grande misura dall’avere una propria
visione — che parta dal criterio dell’«evangelizzare i poveri» — del
processo totale del fatto cristiano nella storia mondiale. Rileggere
la storia completa del cristianesimo & per questo uno dei compiti
dello storico cristiano del terzo mondo. Sulle culture e gli stati
indoeuropei (a partire dai frigi e dagli ittiti, passando per i greci e i
latini, per i medi e i persiani, fino ad arrivare agli ariani e a tanti
altri) irruppero dal deserto siro-arabico i semiti (accadi, assiri o
babilonesi, fenici, amorrei, sino agli ebrei e, secoli dopo, gli arabi).
La storia d’Israele si iscrive cosi nel contesto della storia dei semiti,
specialmente per le sue lotte contro i regni della Mesopotamia e
dell’Egitto, contro ellenisti e romani. Quello che ci importa ¢& il
fatto che la «comunita religiosa» di Israele (dai patriarchi ai profeti,

3 Cf. W. Krickeberg - H. Trinmborn - W. Miiller - O. Zerries, Die Religionen des
alten Amerika, Stuttgart 1961.
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giungendo sino alla Sinagoga nella diaspora) ¢ un «modello» di
giudaismo molto diverso da quello della monarchia in cui lo stato si
confondeva con il popolo eletto.

Allo stesso modo, il cristianesimo primitivo dei primi tre secoli,
la chiesa dei martiri, sara un «modello» di chiesa dei poveri molto
diverso dal «modello» di cristianita post-costantiniano. Le cristiani-
ta armena, bizantina, copta, latina e, in seguito, russa, morava,
polacca, saranno totalizzazioni storiche che inevitabilmente identi-
ficheranno il cristianesimo con le culture occidentali, europee.

Per questo la cristianita iberica, passando attraverso la sua
prima tappa romana, per poi addentrarsi nel periodo visigoto, in
quello della occupazione musulmana e nel lungo processo della
riconquista (che termina nel 1492 con la presa di Granada),
costituira il contesto dell’espansione cristiana in America latina.

Il cristianesimo ispano-lusitano risulta determinato da una
lunga storia della cristianita, consentendo che il processo di
evangelizzazione sia ad un tempo, ed equivocamente, un processo
di civilizzazione, cio¢ un processo di annichilazione culturale e
politica dei popoli amerindi.

L’Evangelo giunse unito alla spada oppressiva e violenta del
conquistatore. L’America dovette quindi sopportare una chiesa
identificata con lo stato. L’americano conobbe il cristianesimo
all'interno di un modello di cristianita latina, iberica.

3. Prima epoca. La cristianita coloniale (1492- )

La storia della chiesa in America latina pud essere chiaramente
suddivisa in tre epoche ben determinate. La cristianita india sotto il
dominio ispano-lusitano, caratterizzata da un capitalismo mercanti-
le e da una esclusivita cattolica. La crisi della cristianita delle Indie
€ la situazione creatasi col nuovo patto neocoloniale sotto il
dominio anglosassone (prima inglese poi nordamericano), caratte-
rizzato dalla dipendenza dal capitalismo industriale (inizialmente
liberoscambista e in seguito imperialista) e da una presenza
crescente del protestantesimo (in un primo tempo europeo, poi
quasi esclusivamente americano fino a lasciare il posto al penteco-
stalismo e alle sette fondamentaliste). La terza epoca sara quella
della crisi della dipendenza capitalistica e del passaggio ad una
situazione post-capitalista.
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3.1. Primo periodo. I Caraibi (1492-1519) e il litorale brasiliano
(1500-1549)

Pare che fra i compagni di Colombo figurasse un sacerdote che
celebrd nel 1492 la prima messa sul continente, nell’«isola dei
Lucaios»; si tratta di Pedro de Arenas. Al di la di questo, la
scoperta (I'invasione dominatrice sugli abitanti americani) realizza-
ta da mercanti ¢ da navigatori del Mediterraneo fu un momento
dell’espansione della cristianita iberica. Spagna e Portogallo erano
al centro dell’«<impero-mondo», come avrebbe detto Wallenstein.
L’epoca di Isabella (1492-1504) e di Ferdinando (1506-1516) diedero
la struttura alla cristianita delle Indie, estendendo il patronato delle
Isole Canarie e di Granada alle nuove terre dominate.

Il primo ciclo delle Antille fu quello dell’oro e delle «encomien-
das» degli indios. Anche se la ripartizione degli indios si realizzo
solamente in modo definitivo nel 1514, a Santo Domingo dopo
I’epidemia di vaiolo rimanevano nel 1518 appena 3000 indigeni. Fu
la fine del ciclo dell’oro e I'inizio del ciclo dello zucchero, della
schiavit negra e delle piantagioni.

Con fra Bernal Boyl si attua la divisione fra potere civile, retto
da Colombo, ed ecclesiastico, divisione gia garantita nel 1493 dalla
bolla Piis fidelium. Cominciarono allora ad arrivare i conversi
francescani; comincio allora I'evangelizzazione americana.

Nel 1505 i francescani crearono la prima missione nelle Indie
Occidentali. Nel 1510 arrivano i domenicani che lanciano con
Antén de Montesino, nel 1511, il primo grido profetico: «Io sono la
voce che grida nel deserto di questa isola».

Il 15 novembre del 1504 Giulio II fonda le prime tre diocesi
americane: Bayuense, Magiiense e Ayguacense. Ferdinando si
oppone e ottiene il patronato della chiesa delle Indie. E Tinizio
formale della cristianita sancito dalla bolla Universalis ecclesiae del
28 luglio del 1508. Su proposta del re vengono nominati nel 1511 i
primi tre vescovi di Santo Domingo, Concepcién de la Vega e
Puerto Rico. Nella giunta di Burgos del 1512 viene consegnato al re
il frutto delle decime.

Con o senza coscienza la chiesa si collega cosi, nelle sue
strutture gerarchiche ed egemoniche, con il potere conquistatore.
La classe conquistatrice, encomendera (commissariale), commer-
ciale, si presenta agli indigeni strettamente mescolata ai missionari
e al clero. Ci saranno perd importanti eccezioni.
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ANGOLA
MOZAMBICO

-
Cicli spagnoli Cicli portoghesi —
oy ; Penetrazione dall'Europa
Ii' gflifgsl?clggo I:' Iﬁglmrzilgegan (A & D dalla Spagna,
: k ‘ B e C dal Portogallo)
[Il. del Nord Francisco
IV. Centroamericano lll. del Maranhao —>
V. Peruviano IV. Minerario influenze originali
V1. Novogranadino V. Paulista o di altro tipo
VII. Cileno
VIIl. Platense Limite delle imprese

(della Plata) spagnole e lusitane



= STOTIa dela chiesa I merica e

Lo stesso succede per il ciclo del litorale brasiliano, nella sua
prima tappa (1500-1559). Dall’arrivo di Pedro Alvares Cabral, sino
a Tomé de Sousa, & un’epoca caotica di sfruttamento degli indigeni
e del pau-brasil, il territorio viene diviso in capitanie, e non avanza
in modo sistematico la missione. Anche la presenza di alcuni
francescani non produce una presenza cristiana significativa. Il
Brasile ¢ solamente un punto d’appoggio per passare in Africa, al
«Mare degli arabi» (oceano Indiano) e all'estremo oriente (Goa,
Tonchino, ecc.).

3.2. Secondo periodo. Le grandi missioni (1519-1551) e i gesuiti in
Brasile (dal 1549)

Nel 1519, con I'invasione dell'impero azteco da parte di Cortes,
che parti da Cuba, comincio il processo di evangelizzazione
globale. Si passod cosi dal primo ciclo dell’evangelizzazione (quello
dei Caraibi), ai cicli messicano centroamericano, incaico e chibcha
(cicli IT, IV, V e VI). In queste zone risiedeva la maggior parte
della popolazione americana pre-ispanica. Alla stessa maniera,
Iarrivo il 7 gennaio 1549 di Tomé de Sousa in Brasile segno I'inizio
sistematico del I ciclo o ciclo del litorale lusoamericano.

La Spagna di Carlo V (sotto reggenza nel 1516, fino al 1556) e il
Portogallo del grande impero marinaro si incontrano al culmine del
loro splendore. Sono il centro dell’<impero-mondo», anche se
ancora non c’@ stato il boom dello sfruttamento minerario. E il
tempo del «cattolicesimo guerriero», dove l'evangelizzazione a
tabula rasa struttura il modello della cristianita delle Indie. In
Messico, assieme a Hernan Cortes va fra Bartolé de Olmedo, con
Pizarro e Almagro parte fra Vicente Valverde. «Nuestra sefiora de
los remedios» difende Cortes dagli aztechi e «Nossa Senhora da
Vitéria» appoggia Alvaro de Castro contro gli indigeni brasiliani
nel 1555. Una religione cristiana che giustifica la dominazione.

L’evangelizzazione organica comincié quando il 14 maggio 1524
giunsero a San Juan de Ulda i «dodici apostoli» francescani. I 2
luglio 1526 sbarcarono dodici domenicani; il 22 maggio del 1533 gli
agostiniani. I missionari passarono rapidamente dalla predicazione
con interprete all’apprendimento personale di numerosissime lin-
gue e cosi si ebbero dizionari, grammatiche, catechismi, manuali di
confessione ¢ sermonari. Mentre Santa Maria la Antigua del
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Darién (in seguito Panama) fu fondata come diocesi nel 1513, Cuba
nel 1517 e Tierra Florida nel 1520, i vescovadi continentali furono:
Carolense (poi Puebla) nel 1519, Mexico nel 1530, Honduras,
Nicaragua e Coro (in seguito Caracas) nel 1531, Santa Maria,
Cartagena, e Guatemala nel 1534, Oaxaca nel 1535, Michoacan nel
1536, Chiapas nel 1539 e Guadalajara nel 1548.

Nel sud, a norma delle Capitolazioni di Toledo del 26 luglio
1529, andd Pizarro, partendo da Panama. Nel 1537 veniva fondata
la diocesi di Cuzco, Lima nel 1541, Quito e Popayén nel 1546 e nel
1547 Asuncion del Paraguay — non dal Perlt ma dall’Atlantico
meridionale. In Brasile, da Paraiba a Sao Vicente, i gesuiti in un
primo tempo, e i francescani in seguito, assieme ad altri ordini,
realizzarono sul litorale la loro opera di evangelizzazione.

Cominciava cosi lentamente a sorgere il «popolo cristiano». Si
iniziava, pur contro la volontd dei cristiani ispano-lusitani, la
recezione originale e creativa dell’evangelo da parte del popolo
meticcio latinoamericano, popolo oppresso, classi sfruttate, cultura
nascente: indigeni, meticci, schiavi negri, spagnoli e portoghesi
impoveriti. Le ribellioni iniziali, specialmente quella degli incas,
mai del tutto vinti, daranno luogo al lungo cammino della
liberazione. Gia nel 1537 si ribellarono nel nord gli huaynomota e i
guazamota. Sorgeva contro la cristianita dominante un altro
modello di chiesa: una «chiesa popolare» che, pilt in 1a della
«repubblica degli spagnoli», si identificava, nei campi, nei quartieri
poveri delle citta, con il Cristo sofferente, paziente, sanguinante
del «tremendismo» (immagini violentemente insanguinate delle
chiese popolari) del popolo latino americano nell’attesa della sua
liberazione.

In questo periodo cominciarono anche le lotte per la giustizia,
attorno alle «leyes nuevas» del 1542, e, benché vinta su tutta la
linea, la posizione di Las Casas rimarra come esempio per il nostro
presente. La cristianita delle Indie si costruiva cosi sopra il sangue
degli indios e la sofferenza degli schiavi negri.

3.3. Terzo Periodo. L’organizzazione ecclesiale (1551- )
Nel 1551 venne fondata la prima diocesi brasiliana, San

Salvador de Bahia, e si celebrd il primo concilio provinciale
americano a Lima. D’altra parte nel 1546 si organizzavano le prime
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tre archidiocesi (Santo Domingo, México e Lima). Nel 1556 Carlo
V abdicava e saliva al trono 'accentratore Filippo II. Nel 1548
venne scoperto I’argento nel nord del Messico (e comincio cosi il
terzo ciclo di evangelizzazione) e quasi contemporaneamente nel
Perl (ottavo ciclo di evangelizzazione).

Il «cattolicesimo guerriero» comincia a lasciare il posto ad una
classe dominante, a una oligarchia di proprietari terrieri, piantatori
di zucchero (piantagioni) e sfruttatori di miniere: il «cattolicesimo
patriarcale», del «sefior de la casa grande» che domina la senzala
(casa degli schiavi).

Con la Junta Grande del 1548 la chiesa si trova completamente
controllata dallo stato, in un sistema di patronato all’interno del
quale, dal pill infimo sacrestano al pii importante arcivescovo, tutti
sono presentati per la nomina dall’autoritd politica e civile.

Ai numerosi concili provinciali (in totale 11) e diocesani (piu di
70 fino al sec. XVII), alle universitd (quelle di Lima e México
fondate nel 1553, pero in piu di 30 centri si conferiva la licenza in
teologia), ai seminari maggiori, si deve aggiungere la fondazione
delle seguenti diocesi: al nord solamente Vera Paz e Yucatan nel
1561; al sud Charcas nel 1552, Santiago de Chile nel 1561, Bogota
nel 1562, Concepcion nel 1564, Cérdoba del Tucumdan nel 1570,
Arequipa e Trujllo nel 1577, e La Paz, Santa Cruz e Huamanga nel
1609. Mancheranno solamente Durango in Messico e Buenos Aires
nel 1620 per concludere praticamente la organizzazione ecclesiale
al tempo della cristianita coloniale spagnola.

E il tempo dell’arrivo dei gesuiti nell’America spagnola, e,
contemporaneamente, della fondazione della inquisizione in Messi-
co, a Cartagena e a Lima.

Il «cattolicesimo popolare» percorre la sua strada: confraternite
laicali, opere pie, ospedali e associazioni di aiuto e mutue,
associazioni e terzi ordini, catechesi degli indios. E il tempo dei
primi quilombos (villaggi di schiavi negri liberi) e della loro
resistenza all’'oppressione. Le ribellioni dei cristiani indigeni si
moltiplicano. Il «popolo cristiano» non accetta la dominazione
della cristianita degli europei e dei creoli bianchi. La chiesa pero,
nelle sue strutture gerarchiche, & andata trasformandosi, con
onorevoli eccezioni, in apparato dello stato che crea il consenso
nella societa civile. L’egemonia delle classi dominanti ha bisogno
della chiesa per raggiungere i suoi obiettivi di coazione nella
cristianita delle Indie.
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3.4. Quarto periodo. La chiesa nel XVII secolo

Nel 1621 fu incoronato Felipe IV; nel 1623 Roma progetto,
contro il patronato spagnolo la fondazmne di Propaganda fide. E
la fine della egemonia spagnola, I'inizio della sua decadenza e
I'inizio dell’ascesa dell’Olanda e, in seguito, dell’Inghilterra. La
pace di Westfalia segna la fine di Spagna e Portogallo, del
capitalismo mercantile, dell’apogeo minerario.

Per il Brasile segna I'inizio delle spedizioni (bandeiras) attraver-
50 i fiumi verso Minas Gerais, Mato Groso e Goyis. E il periodo in
cui cominciano le missioni del Maranhao e Pard (terzo ciclo
lusoamericano). Corrispondentemente nell’America spagnola sara
il secolo delle «reducciones» (villaggi di indigeni convertiti) dall’O-
rinoco e dai Llanos di Colombia fino a Maynas, i Moxos, ¢
Chiquitos, Chiriguanos e, infine, le reducciones del Paraguay (a
loro modo prototipi socialisti).

E il periodo del barocco gesuitico arte complessa e dorata,
soggettiva ed emotiva, con i suoi templi imponenti, le sue sculture,
gli altari e le sue opere letterarie. E il tempo della crescente
autonomia creola nei confronti della Spagna — protostoria della
emancipazione. La «chiesa creola» si unisce alla «chiesa popolare»
delle classi oppresse da quasi due secoli, contro gli spagnoli, gli
europei, i non nati in America.

E il tempo delle lotte provmcnall I francescani contro i
domenicani, questi ultimi contro i gesuiti e le loro universita. I frati
contro il clero secolare, la chiesa in generale contro I'autorita civile.
Ci sono questioni per le decime e le primizie, le donazioni della
corona e le commende, le tariffe parrocchiali, i cattivi costumi dei
sacerdoti. «Vita quotidiana» di una cristianita americana importa-
ta, rinchiusa, lontana. E il tempo dell’enorme arricchimento della
chiesa, attraverso legati, eredita, grandi latifondi, terreni urbani,
danaro nei «monti di pieta», le banche di quella epoca.

Durante tutto il sec. XVII non ¢’¢ un anno in cui non ci sia in
tutta ’America portoghese un sollevamento di indigeni negri o
meticci. Quando il 22 marzo 1660, un lunedi santo, migliaia di
indigeni che celebravano la settimana santa si ribellarono nella
provincia di Tehuantepec, dove la popolazione che pagava un
tributo superava i centocinquantamila uomini maschi, in sole
cinque ore presero le armi pit di duecento villaggi. Solamente il
vescovo creolo di Qaxaca, Cuevas Davalos, riusci a soffocare la
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guerra. Il «popolo cristiano» continud ad attendere la sua liberazio-
ne senza piegarsi.

Nell’America spagnola il protestantesimo era perseguitato
dall’Inquisizione. Il crimine «luterano» era tra quelli maggiormente
perseguiti (con frustate, carcere ed esilio dalle Indie). Se si esclude
la breve permanenza della colonia tedesca dei Welser durante la
conquista della Colombia, fu nel Brasile che i protestanti furono
presenti in maniera piu stabile. In Brasile si stabili nel 1555 a Rio de
Janeiro la colonia ugonotta di Nicolas Durand de Villegagnon e, a
Pernambuco, vi fu fino al 1654, quando il Nordeste brasiliano fu
riconquistato dai portoghesi, una colonia protestante olandese.

Il protestantesimo doveva perd affermarsi chiaramente nei
Caraibi. L’Inghilterra nel 1625 occupd le Barbados e nel 1655
giunse in Giamaica, dando inizio alla applicazione della teologia
del Western Design di Cromwell che si prolunghera secoli dopo nel
Manifest Destiny. Nel 1694 vennero occupate le Bahamas. L’Olan-
da da parte sua era nel 1625 a Surinam, a Curacao nel 1634 mentre
la Francia avrebbe preso Guadalupe e Martinica nel 1645, Haiti nel
1659 e la Cayenne nel 1664. Per questo se il cattolicesimo raggiunse
I’America grazie alla violenza conquistatrice del capitalismo mer-
cantile, il protestantesimo giunse nelle nostre terre con I’espansio-
ne del nascente capitalismo industriale anglosassone. Nessuno dei
due ¢ esente da colpe e responsabilita. Ambedue avevano in mente
un modello di cristianita: cristianita ispano-lusitano-cattolica da un
lato e cristianita anglicana, calvinista e altre dell’Europa centrale
dall’altro. Un popolo cristiano ugualmente oppresso, cominciava
perd ad effettuare una recezione originale e creativa dell’evangelo.
In questo caso contro il protestantesimo capitalista dominante.

3.5. Quinto periodo. Crisi della cristianita delle Indie (sec. XVIII)

Nel 1700 comincia in Spagna la guerra di successione che ha
termine con il trionfo, come re di Spagna, di un Borbone francese.
Con il trattato di Methuen del 1703 il Portogallo viene a dipendere
dall’Inghilterra. La penisola iberica da centro dell’impero-mondo
diviene ora una sorta di semiperiferia degli stati centrali del
capitalismo industriale. L’irruzione in Spagna e in Portogallo di una
borghesia commerciale, dipendente dalla borghesia industriale
anglosassone, produce un mutamento del blocco storico al potere.
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La stessa cosa succede nelle Indie dove sono spazzate via le
oligarchie e burocrazie degli Asburgo, per far posto ad una
borghesia commerciale dipendente ormai da Cadice e non piu da
Siviglia. La rinascita dello sfruttamento dell’oro e dell’argento,
tanto in Messico come in Brasile, la riorganizzazione burocratica
delle intendenze, la rivoluzione nello sfruttamento agricolo gia
cominciata in Inghilterra ed ora diffusa nel mondo iberico, daranno
vita ad una enorme crescita per ’America ma anche ad una
profonda crisi.

All'inizio del XVIII secolo lo sviluppo fondamentale lo si ha in
Brasile con il «cattolicesimo minerario» attorno ad Ouro Preto —
4° e poi 5° ciclo di evangelizzazione lusoamericana. Il successo nella
ricerca dell’oro moltiplica molte volte la popolazione. Si assiste
perd ad una evangelizzazione laica, quasi senza religiosi, portata
avanti da confraternite e santi eremiti. Vengono fondate nel 1676 le
diocesi di Olinda, Rio e Sao Luis del Maranhao, e nello stesso anno
I’arcivescovado di Bahia. Nel 1718 venne fondata la diocesi di Para
e nel 1745 quelle di Mariana e Sao Paulo. Si realizza inoltre il primo
sinodo di Bahia nel 1707. E I'inizio del «grande Brasile». Questa
prima parte del secolo termina nel 1757 con I'espulsione di quasi
500 gesuiti dal Brasile e da Maranhao per disposizione di Pombal,
rappresentante del cattolicesimo illuminista. E questo significa una
rottura storica.

Nell’America spagnola ha invece maggiore importanza la
seconda parte del XVIII secolo. Si pud partire dal 1757 con I’ascesa
al trono di Carlo III e con le politiche in Spagna di Aranda, a
Napoli di Tanucci, in Francia di Choiseul. L’espulsione dei gesuiti
(quasi 2.200 nella sola America e quindi la decadenza delle
reducciones come esperienza missionaria prototipica) avvenne nel
1767 dopo che analoga decisione era stata presa in Francia nel
1764. La cristianita india viene ora definita come colonia. Si
aumentano le imposte, e i creoli, gli indigeni e gli schiavi vedono
aumentare I'oppressione. Il 20 novembre 1761 il leader maya di
Cisteil, Santos Canek, un indio, esclama all’inizio della ribellione:

Figli miei amatissimi, non so cosa vi aspettiate dal giogo pesante e dalla
schiavitl faticosa nella quale vi ha gettato la soggezione agli spagnoli; io ho
camminato per tutte le province e ho registrato tutti 1 villaggi e,
considerando con attenzione quale utilita o beneficio noi abbiamo dalla
soggezione alla Spagna, non ho trovato altro che una penosa e insuperabile
oppressione.
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Ora il «popolo cristiano» oppresso dalla cristianita borbonica
non ¢ piu costituito solamente da indigeni, schiavi ¢ meticci, ma
anche dalle classi intermedie creole. La «Virgen de Guadalupe»,
devozione esclusiva degli indios, cosi come quella di Copacabana
nel Titicaca, ¢ ora venerata dai creoli contro gli spagnoli. Nelle
lotte per I'emancipazione gli spagnoli portavano come bandiera la
«Virgen de los remedios» di Hernidn Cortés e gli americani la
«Virgen de Guadalupe». Lotta di madonne, lotta di classi!

Il «cattolicesimo illuminista» si propose la riforma della chiesa e
degli ordini religiosi attraverso il Tomo regio. Si rafforzo contro i
religiosi I'episcopato regalista, la lettura della Bibbia contro la
scolastica, il ritorno ai padri della chiesa e I'appoggio al clero
secolare. Nel decennio del 1770 vennero favoriti i concili provincia-
li per dare appoggio alla politica borbonica.

Le tensioni interne comunque aumentarono: il vertice ecclesia-
stico doveva fedelta al patronato mentre il basso clero, i creoli e il
«popolo cristiano» oppresso tendevano sempre pit all’autonomia.
Sulla base delle tradizioni del «cattolicesimo popolare» la emanci-
pazione era ormai una aspirazione comunemente condivisa. La
ribellione dei «comuneros» a Nueva Granada, il sollevamento in
tutto il viceregno del Perui dell'inca Tupac Amaru, giustiziato nel
1781, fara esplodere il modello di cristianita pazientemente costrui-
to durante tre secoli.

4. Seconda epoca. La chiesa nella dipendenza neo-coloniale
(1807- )

Se ¢ vero che I’America latina si emancipera dalla Spagna e dal
Portogallo all’inizio del XIX secolo, non & meno vero che in realta
era passata ad una situazione neocoloniale rispetto al capitalismo
industriale anglosassone, prima quello inglese, in seguito quello
nordamericano. E per questo che quando oggi si parla, in America
latina, di «liberazione» si intende, in senso stretto, la liberazione
dalla dipendenza capitalistica anglosassone. Questa situazione
specifica non la vivono né I’Africa né I’Asia, in quanto I’America
latina ¢ stata aggredita dalle potenze anglosassoni in una maniera
particolare.
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4.1. Primo periodo. La chiesa nell’emancipazione nazionale
(1807-1831)

Dal momento in cui Napoleone invase il Portogallo (1807) e
poco tempo dopo la Spagna — avvenimento che diede il via al
processo di emancipazione dell’America — e fino a quando
Gregorio XVI nomino i primi sei vescovi residenziali il 28 febbraio
1831, ha luogo la lotta per la liberta delle nazionalita latinoamerica-
ne. I religiosi presero le armi e produssero una teologia della
liberazione. Per comprendere questo processo sarebbe senza
dubbio bene ricordare che ci furono cinque differenti cicli di
emancipazione e in tre diversi momenti sincronici.

In un primo momento (1807-1814), il sollevamento fu contro
Napoleone e in favore di Fernando VII. I creoli, comunque,
presero il potere ed espulsero molti vescovi regalisti. In un secondo
momento, quando torno al potere in Spagna Ferdinando, si ristabili
il potere reale sulle colonie. Il papa Pio VII condannd ’emancipa-
zione con l'enciclica Etsi longissimo del 30 gennaio 1816. Un terzo
movimento, questa volta contro lo stesso re di Spagna, portd
all’indipendenza definitiva verso il 1821. Si ebbe allora una nuova
enciclica papale, Etsi iam diu, del 24 settembre 1824, con la quale si
esigeva obbedienza al re spagnolo. Errori storici gravidi di conse-
guenze, che produssero una crisi irreversibile nella cristianita
coloniale. I cicli di emancipazione platense (I) e novogranadino (II)
si svolsero in maniera simile. Dal Rio de la Plata, San Martin, con
'appoggio del basso clero e dei religiosi ma senza quello della
maggioranza dei vescovi, liberd I'Argentina, il Cile, e il Peru. Dal
Venezuela, Bolivar liberd Colombia, Ecuador, Bolivia e giunse
sino al sud (1810-1821). Per parte loro un prete, Hidalgo, e in
seguito un altro prete, Morelos, lottarono contro i creoli e gli
spagnoli e furono sconfitti in Messico (1810-1815). Nel 1821 il
Messico e il Centro America ottennero con Iturbide I'indipenden-
za. Ed ¢ questo il terzo ciclo di emancipazione.

Il Brasile segui invece un altro ritmo. Il re del Portogallo era
infatti fuggito da Napoleone e aveva organizzato a Rio la capitale
del suo regno; il Brasile non ebbe cosi una vera e propria guerra di
emancipazione, anche se eroi come Tiradientes anticiparono la
lotta di liberazione popolare. Nel 1822 il Brasile era gia indipen-
dente dal Portogallo, ma mantenne un regime monarchico sino al
1889 quando si stabili la repubblica. La chiesa ebbe a soffrire meno
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Cicli di emancipazione

. Platense-peruviano (Sanmartiniano 1810-1821)

II. Granadino-boliviano (Bolivariano 1811-1825)

1. Messicano-centroamericano (Hidalguense 1810-1821)
[V. Brasiliano (1807-1821)

V. Caraibico (1804-1981)
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che nelle regioni spagnole per questo processo e non si trovd
altrettanto violentemente lacerata al suo interno.

Il quinto ciclo di emancipazione, quello dei Caraibi, & piu
complesso e pur essendo cominciato all'inizio del XIX secolo non &
ancora terminato (solo ora, infatti, il Belize sta per diventare una
nazione libera). La prima ad ottenere I'autonomia — dopo che
Haiti aveva anticipato tutti i paesi americani divenendo la prima
nazione negra indipendente — & Santo Domingo che perd,
ottenuta 'autonomia dalla Spagna, viene occupata da Haiti (1822-
1844). Cuba e Puerto Rico continueranno ad essere colonie
spagnole sino al 1898, quando passeranno nelle mani degli Stati
Uniti. Le altre isole dei Caraibi dovranno sopportare ancora per
molto tempo la dominazione inglese, francese, olandese e persino
danese se si comprendono le Guyanas, Surinam, ecc. I nuovi
governi pretesero comunque di organizzare, da subito, il patronato
nazionale sulla chiesa, e, nella maggioranza dei casi, ci riuscirono,
anche se contro la volontd romana. La guerra di emancipazione
nazionale divise la cristianita, chiuse seminari, incendid bibliote-
che, soppresse conventi, impedi 'arrivo di nuovi missionari. Il
«popolo cristiano», tuttavia, identificava la lotta di liberazione con
la sua propria fede e con i costumi propri del cattolicesimo
popolare. Non si produsse nella sua coscienza nessuna scissione.
Non cosi per la nuova classe creola che ottenne il potere: i liberali
(una classe di commercianti legata al capitalismo industriale
anglosassone).

4.2. Secondo periodo. La chiesa e ['organizzazione nazionale

La classe liberale (essenzialmente formata dall’oligarchia com-
merciale) che gesti I'indipendenza, costitui col conservatorismo
fondiario — che esportava prodotti agricoli tropicali e minerali — i
nuovi stati neocoloniali e sottoscrisse il patto neocoloniale: vendere
materie prime ed acquistare prodotti finiti.

E il periodo in Brasile di Pedro II (1840-1889), di Santa Ana e
di altri governi passeggeri in Messico (1824-1857), della instabilita
colombiana dopo la morte di Bolivar (1830), di José Antonio Perez
in Venezuela (1829-1846), di Rosas in Argentina (1835-1852), di
Flores e in seguito Rocafuerte in Ecuador, seguiti poi da Garcia
Moreno; e, in Cile, il periodo dei pipiolos fino al 1861.
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Per la chiesa, dopo che la delegazione Tejada della Gran
Colombia ebbe preso contatto con Roma, dopo l'insuccesso della
missione Muzi nel 1823 — con la quale Roma prese per la prima
volta contatto con I’America latina —, e benché venissero nominati
in seguito diversi vescovi residenziali, la situazione era sempre piu
difficile. Unita in qualche modo ai conservatori, a difesa delle
enormi ricchezze nelle campagne (beni di mano morta o di
sfruttamento tradizionale non-capitalista), la chiesa si vide oggetto
della secolarizzazione e della crescente espropriazione dei propri
beni da parte dei liberali, che avevano dello sviluppo nazionale una
visione un poco piu capitalistica. Alla fine di questo periodo (dal
1850 per generalizzare una data) quando i liberali consolidarono il
loro potere (in Colombia ottengono il potere nel 1849 e sino al
1866, in Brasile gia nel decennio del 70, in Argentina da Mitre e
con il trionfo di Buenos Aires del 1860, in Messico con Juarez nel
1857, nel 1861 con Perez in Cile, e i Colorados dell’Uruguay nel
1852) lo stato non permette cioe alla chiesa di tener fede al modello
di cristianita, anzi, al contrario, pretende di organizzare una
ideologia egemonica antiecclesiale.

Contemporaneamente si ebbe in Europa, prima della emer-
gente rivoluzione sociale, una crisi missionaria e solo con la
restaurazione comincid un’epoca nuova. In effetti, a Roma, nel
1858, viene fondato da Pio IX, il Collegio Pio Latinoamericano,
nel quale si sarebbero formati buona parte dei vescovi della fine
del XIX secolo. Le congregazioni religiose per l'insegnamento
cominciarono ad inviare anch’esse, dalla meta del XIX secolo, i
loro membri. Si comincid a realizzare una certa «romanizzazio-
ne» della chiesa latinoamericana che, sino allora, era stata piu
iberica che romana.

In questo periodo il nord del Messico (Texas, Nuovo Messi-
co, Arizona e California) venne occupato violentemente dagli
Stati Uniti nella loro avanzata verso il Far West (1848). Nacque
cosi una chiesa «chicana» dominata dal cattolicesimo anglo-
nordamericano che dovette sopportare vescovi francesi o inglesi,
che vide i sacerdoti messicani scomunicati, € che non si poté
esprimere nella sua lingua né nella sua cultura sin dopo gli anni
sessanta.
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4.3. Terzo periodo. La chiesa e la dipendenza dall'imperialismo
(1880-1930)

Intorno al 1870-1880 si produce un cambiamento fondamentale
nelle potenze centrali del capitalismo, che porta ad una organizza-
zione differente della realtd latinoamericana e influenza anche la
chiesa, permettendo, fra I'altro, una lenta ma costante presenza
protestante.

L’imperialismo, nuova fase nello sviluppo del capitalismo, in
quanto concentrazione del capitale finanziario e industriale in
maniera monopolistica, penetra ora in modo sistematico in Ameri-
ca latina. Assieme alla ferrovia penetra il nuovo «spirito imprendi-
toriale». Il liberalismo, in quanto classe fondamentalmente dipen-
dente, ottiene una egemonia indiscussa e struttura lo stato neocolo-
niale. Le masse popolari, i conservatori, i rappresentanti del
«liberalismo del mercato interno» (e non di quello d’importazione,
che ottiene un effimero dominio in Paraguay e sara definitivamente
sconfitto nel 1870), e la stessa chiesa stanno sulla difensiva, in
posizione di resistenza, aspettando la successiva tappa storica.

Si deve allora comprendere come il «positivismo» — quello di
Comte o Darwin o Spencer — diventi I'ideologia di combattimento
della nuova classe dominante. La chiesa non riesce ad avere una
risposta adeguata, né pastoralmente né teologicamente. all’avanza-
mento della nuova ideologia.

Sono questi gli anni del «porfiriato» in Messico (1876-1910),
della repubblica liberale brasiliana (dal 1889), del governo di Roca
in Argentina (dal 1880), per nominare i tre paesi maggiormente
collegati con I’espansione colonialistica anglosassone.

E vero che in questi anni si celebra il concilio plenario
latinoamericano, con la presenza a Roma, nel 1899, di 13 arcivesco-
vi e 41 vescovi. Senza dubbio il luogo stesso di realizzazione, la
influenza eccessiva del diritto canonico romano, e la preparazione
del concilio affidata esclusivamente a teologi europei, fecero di
questo grande avvenimento un atto piuttosto formale che effettiva-
mente pastorale. Lo spirito era quello di conservare la fede,
difenderla, proteggerla. Era una posizione conservatrice, di retro-
guardia.

Si era comunque manifestato un nuovo movimento missiona-
rio. Dal 1860 i francescani e i cappuccini evangelizzavano nell’A-
mazzonia; i domenicani dal 1880, dal 1895 i salesiani. Leone XIII
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promuove nel 1895 le missioni Andine nel Peru. In Argentina
arrivano nel 1879 i salesiani per I’evangelizzazione della Patagonia
— mentre la «invasione del deserto» di Roca avanza massacrando
indios. In Colombia gia dal 1840 era cominciato il rinnovamento;
giungono nel 1890 gli agostiniani, nel 1903 i monfortani, nel 1905 i
lazzaristi, i clarettani nel 1908, i carmelitani e i gesuiti nel 1918.

Si impiantera ora fermamente anche il protestantesimo. Si
possono considerare tre tappe: fino al 1880 gruppi dispersi; dal
1880 al 1916 crescente insediamento; dal 1916 al 1930 profondo
radicamento latinoamericano.

In Argentina Diego Thomson celebro nel 1820, il 19 novembre,
il primo culto protestante. Varie cappelle anglicane furono istallate
a Buenos Aires nel 1825 quando vi giunsero 250 scozzesi. Nel 1836
arrivarono i metodisti provenienti questa volta dagli Stati Uniti. In
Brasile si costrui nel 1819 la prima cappella anglicana. Nel 1824
arrivarono alcune comunita luterane tedesche che si istallarono a
Santa Catalina. Poco dopo arrivarono in Uruguay i valdesi i quali,
progressivamente, si resero presenti in tutta 1’America latina.
Solamente perd quando arrivarono le prime societa missionarie,
come quella metodista in Messico nel 1871, in Brasile nel 1876,
nelle Antille nel 1890, e poi in tutti gli altri paesi, il protestantesimo
comincio il suo periodo di espansione. I presbiteriani entrarono in
Brasile nel 1860, in Argentina nel 1866, in Messico nel 1872, in
Guatemala nel 1882. I battisti in Brasile nel 1881, in Argentina nel
1886, in Cile nel 1888. All'inizio del secolo XX erano gia circa
centomila membri. Con il congresso di Panama nel 1916, di
Montevideo nel 1925 e dell’Avana nel 1929 il protestantesimo
assunse un volto latinoamericano.

4.4. Quarto periodo. La chiesa davanti al populismo (1930- )

La crisi economica del 1929, la lotta per I'egemonia nelle
centrali capitalistiche (Stati Uniti contro Inghilterra, benché siano
state le potenze dell’«Asse» quelle che diedero il via alle due
guerre), distrussero in parte il patto neocoloniale inglese e indebo-
lirono la classe liberale importatrice. Venne allora il momento
dell’irruzione sulla scena di una nuova classe, la borghesia naziona-
le industriale latinoamericana, erede del liberalismo del mercato
interno, dei gruppi artigiani e dei conservatori fondiari non
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esportatori. Prese allora il potere un nuovo «blocco storico»: il
populismo latinoamericano.

Questa borghesia nazionalista non era anti-ecclesiastica, 1 suoi
nemici congiunturali erano infatti le potenze industriali anglosasso-
ni. Per questo vedevano piuttosto la chiesa come un’alleata
naturale (la chiesa era stata in effetti antiliberale e nazionalista). I
populismi latinoamericani (Vargas in Brasile dal 1930, Irigoyen dal
1918, e Per6n dal 1945 in Argentina, con l'eccezione di un
Cardenas in Messico dal 1934 in cui, nel 1926, la sollevazione dei
«Cristeros» aveva visto contrapposti lo stato ¢ la chiesa) tornano a
proporre alla chiesa un modello di cristianita. Per questo parliamo
di un periodo di «nuova cristianita». In effetti lo stato populista
(chiamato cosi perché pur avendo un progetto capitalista era per
'autonomia nazionale e per un certo progressismo agricolo e
operaio) permise alla chiesa di «riconquistare le piazze e le strade»
con enormi congressi eucaristici, di insegnare la religione cattolica
nelle scuole statali (il liberalismo lo aveva proibito sin dall’«inse-
gnamento laico» del 1880).

Nella nuova cristianita ebbe un ruolo particolare I’espansione
dell’ Azione Cattolica (anche quella italiana era stata organizzata in
un modo analogo visto che Mussolini aveva dato vita al populismo
italiano). Nel 1929 nasce ' Azione Cattolica cubana, nel 1930 quella
argentina, nel 1934 quella uruguaiana, nel 1935 la costaricana €
peruviana, nel 1938 la boliviana. La chiesa ripose tutti i suoi
interessi in quella piccola borghesia che svolse un ruolo politico
centrale nei populismi latinoamericani e nei fascismi europei.

Si produsse allora un rinnovamento intellettuale importante,
ispirato in parte da Jacques Maritain, che vide in Brasile la
presenza di Tristan de Atayade (Amoroso Lima), che ando ad
occupare il posto di Figueiredo (morto nel 1930). In Argentina gli
intellettuali antipositivisti (come Manuel Estrada, 1842-1894) ave-
vano lasciato una generazione con una formazione privilegiata
(come Martinez Villada, 1886-1959) che apri il cammino ad una
nuova generazione che, nel dopoguerra, rese presente il pensiero
cristiano nella vita intellettuale di tutto il paese. Lo stesso
significato ebbero in Messico un Vasconcelos o Antonio Caso. Il
dato certo & la fondazione di nuove universita cattoliche (quelle del
periodo coloniale erano state nazionalizzate dai liberali nel XIX
secolo). La Saveriana a Bogota (1937), quelle di Medellin (1945),
Sao Paulo (1947), Porto Alegre (1950), Campinas (1956), Buenos
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Aires e Cérdoba (1960), Valparaiso (1961), e cosi decine e decine
di nuovi centri di formazione.

Anche la lotta sociale contribuisce a formare nuovi quadri. Il
sindacalismo cristiano, i centri di investigazione sociale posteriori
alla seconda guerra mondiale; in particolare la fondazione della
JOC, che in Brasile, nel 1961, contava 500 sezioni e quasi 100.000
membri. Lo stesso succedeva con la JAC (Juventud Agraria
Cato6lica).

4.5. Quinto periodo. La chiesa, il «desarrollismo» e la sicurezza
nazionale (1955- )

Questo periodo, essendo pill recente e rivestendo una speciale
importanza, lo tratteremo con pil cura suddividendolo in tre fasi.
La prima (1955-1964) ¢ quella del «desarrollismo» propriamente
detto, cio¢ del modello di sviluppo che presuppose I'introduzione
di capitali e tecnologie nordamericane ed europee. La seconda fase
(1946-1976) ¢ quella della dittatura pit cruda realizzatasi con i
golpe militari della sicurezza nazionale. La terza fase (a partire dal
1976) quella nella quale si hanno, secondo la dottrina della
Trilaterale, distinti modelli (neopopulista, socialdemocratico, ritor-
no alla sicurezza nazionale, etc.).

4.5.1. «Desarrollismo», Democrazia cristiana e rinnovamento ec-
clesiale

I dieci anni dopo la guerra (1945-1955) furono sufficienti agli
Stati Uniti per imporre la loro egemonia sull’Europa (il «miracolo»
tedesco) e sull’Asia (I’ascesa del Giappone). Volgendosi poi verso
la periferia videro in America latina governi del capitalismo
nazionalista. Il «nazionalismo» fu considerato come il nemico
principale delle future multinazionali. Cadono i populismi (Vargas
nel 1954, Perén nel 1955, Rojas Pinilla e Pérez Gimenez nel 1957,
Batista nel 1959, ecc.). Sorgono al loro posto governi «desarrolli-
stas» che danno articolazione alla dipendenza dal capitalismo
nordamericano ed europeo (Kubitschek in Brasile nel 1956,
Frondizi in Argentina nel 1957, Lopez Mateos in Messico nel 1958,
Betancourt in Venezuela nel 1959, e, assieme a loro i democristiani
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E. Frei in Cile nel 1964 e Calderas in Venezuela nel 1969). Questi
governi sono tutti, formalmente, democratici.

La chiesa ha cominciato nel dopoguerra il suo rinnovamento ed
ha un suo modello da realizzare: rinnovamento liturgico, catecheti-
co, pastorale; rinnovamento teologico di stampo europeo; I’Azione
cattolica per le attivita laicali; la Democrazia cristiana in campo
politico. La chiesa esemplare e di guida ¢ quella del Cile, il
prototipo di vescovo mons. Manuel Larrain. E un tempo di
crescita, di organizzazione. Dal 25 luglio al 4 agosto 1955 viene
organizzata la prima Conferenza generale dell’episcopato latinoa-
mericano a Rio de Janeiro e viene fondato il CELAM (Consiglio
episcopale latinoamericano).

Vengono fondati in questo periodo la CLAR (Confederazione
latinoamericana dei religiosi), 1958; la OSLAM (Organizzazione
dei seminari latinoamericani), 1958; la Conferenza della federazio-
ne internazionale della gioventu cattolica, 1953; il Centro di
informazione JOC, 1959; 'UNIAPAC (Delegazione degli impresa-
ri latinoamericani), 1958; il Movimento familiare cristiano, 1951;
I'Istituto latinoamericano di catechesi, 1961; la ULAPC (Unione
latinoamericana della stampa cattolica), 1959; la ODUCAL (Con-
federazione delle Universita cattoliche dell’America latina), 1953;
la Unione cristiana americana degli educatori, 1955; ecc. E, ciog, il
momento della presa di coscienza continentale e dell’ottimismo
nello sviluppo e nelle possibilita di un intervento cristiano. Si
partecipa anche, e tuttavia solamente come spettatori, come
«osservatori», non come attori e creatori, al Concilio Vaticano II
(1962-1965). Si prende coscienza del fatto che su 186 milioni di
cattolici ci sono solamente 39.000 sacerdoti (4.700 fedeli per ogni
pastore). Le questioni piu assillanti sono quindi: la mancanza di
sacerdoti, I'avanzata del comunismo, I’avanzata del protestantesi-
mo (per quanto riguarda i cattolici).

Per parte loro, i protestanti avevano cominciato gia nel 1930 un
importante avanzamento. Nel 1936 i fedeli delle chiese e denomi-
nazioni protestanti erano circa 2.400.000. Nel 1960 erano gia
10.000.000. Si assiste alla crescita del protestantesimo ecumenico
e alla nascita di organismi di coordinamento a livello latinoame-
ricano.



Storia della chiesa in America latina 279
4.5.2. La chiesa sotto le dittature della sicurezza nazionale

Prima che le impossibilita delle democrazie formali «desarrolli-
stas» possano smuovere il popolo sempre piu represso dal capitali-
smo dipendente dal nordamerica, si passa ad applicare un nuovo
modello: le dittature militari, che permettono uno sviluppo del
capitalismo senza la democrazia. Il 31 marzo 1964 c’¢ un golpe
militare in Brasile; nel 1971 in Bolivia; nel 1973 si scioglie il
Congresso in Uruguay; 1'11 settembre dello stesso anno viene
assassinato Allende e assume il potere Pinochet; nel 1975 prende il
potere in Pert Francisco Morales Bermudez; nel 1976 cade il
governo nazionalista dell’Ecuador; nello stesso anno sale al potere
in Argentina Videla. L’America latina si ritrova sottomessa alla
repressione, alla persecuzione. E il tempo della prigionia. La
chiesa, da parte sua, avra una delle esperienze pit profonde dalla
sua plantatio in America. Dopo il Concilio Vaticano II, la II
conferenza generale dell’episcopato a Medellin (1968), segnera un
limite divisorio: quello tra la chiesa «desarrollista» e la liberazione.
La teologia della liberazione nasce contemporaneamente alla
grande presa di coscienza dell'impegno politico in favore degli
oppressi: oppressi dal «desarrollismo», dal capitalismo dipendente,
in questo momento da parte di dittature feroci e sanguinarie.

Il periodo 1964-1968 & un periodo di crescita e di preparazione.
Dal 1968 al 1973 (da Medellin alla XIV Assemblea del CELAM a
Sucre, in Bolivia) si ha un periodo di grande e profonda creativita,
nasce I'impegno popolare di molti cristiani, sorgono movimenti
profetici che rendono manifesta una nuova maniera di vivere il
cristianesimo. Nascono e crescono le comunita ecclesiali di base,
fiorisce I'Istituto di pastorale (IPLAC) del CELAM. Nel 1969 si ha
la prima esperienza — e da quel momento testimoni dell’evangelo
saranno centinaia e centinaia — del martirio: Antonio Pereira Neta
muore martire in Brasile a Recife, torturato, crivellato di colpi, e
appeso ad un albero da forze paramilitari di destra. E il primo
.sacerdote: I1 24 marzo del 1980 verra martirizzato mons. Oscar
Romero; ¢ ora un vescovo. I laici, operai, contadini cristiani che
sono morti per la loro fede non hanno numero. Sorge in questo
modo, lentamente, un nuovo modello di chiesa.

Nel 1973 i vescovi del Nordeste brasiliano scrivono un docu-
mento: «Ho sentito il grido del mio popolo». Si tratta della
formulazione di una chiesa popolare, una chiesa che nasce dal
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popolo, mossa dallo spirito. Il popolo ha ora preso la parola, ha la .
sua pastorale, la sua teologia, i suoi vescovi, i suoi pastori.’

E per questo che nella sua tappa pit difficile (da Sucre
all'ascesa di Carter), la chiesa ha vissuto una esperienza di
conversione nella quale la spiritualita del martirio ¢ compagna del
realismo. La chiesa latinoamericana si presenta cosi con una sua
propria parola al Sinodo romano del 1971, e a quello del 1974. Ed &
perd, ad un tempo, il lungo cammino della croce.

4.5.3. La chiesa e i nuovi modelli di capitalismo dipendente

Dopo la caduta dei populismi (1955), il capitalismo latinoameri-
cano non poté essere altro che dipendente e repressivo. Le
dittature «dure» (brasiliana, cilena, ecc.) si indeboliscono. Carter
propone un «addolcimento», la difesa dei diritti umani, il ritorno
alla democrazia. Tutto questo dura certamente poco. Reagan
(1980- ) segna il ritorno alla repressione popolare. Sono
modelli fluttuanti in un periodo storico in cui la dipendenza
capitalistica impedisce lo sviluppo dei popoli a causa del continuo
prelievo di capitali, che rende instabili le classi oppresse. Il
problema del diritto al lavoro, alla vita, tema teologico centrale del
momento attuale, indica una crisi strutturale del capitalismo
latinoamericano.

La chiesa si ritrova divisa. Da una parte il modello «desarrolli-
sta» di una nuova cristianita, tentato dalla Democrazia cristiana e
dalle socialdemocrazie, per rinnovare la chiesa latinoamericana alla
maniera europea — con la sua teologia, pastorale ecc. Dall’altra
parte, il modello di chiesa dei poveri, o chiesa popolare, tesa a
compromettersi con il popolo stesso, con il popolo povero,
oppresso, affamato, crea per questo popolo una nuova pastorale,
una nuova teologia, ecc. Nella III Conferenza generale dell’episco-
pato a Puebla (1979) si sono viste chiaramente queste due posizioni
ed ognuna continua tutt’oggi la propria strada.

Si veda la mia opera, De Medellin a Puebla. Una década de sangre y esperanza
(1968-1978), Mexico 1979. Sulla bibliografia del protestantesimo si consulti J.
Sinclair, Protestantism in Latin America: A bibliographical guide, South Pasade-
na 1976. Sul cattolicesimo una bibliografia iniziale nel mio lavoro, History and
theology of liberation, New York 1976, 183-189.
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La chiesa d’avanguardia & oggi la chiesa brasiliana, con le sue
pit che 100.000 comunita ecclesiali di base, con i suoi vescovi
impegnati nella difesa della terra dei contadini, dei diritti degli
indigeni, nell’appoggio agli scioperi e alle rivendicazioni operaie
(specialmente a Sao Paulo), che sa dare spazio alla organizzazione
politica, alla critica intellettuale. La chiesa del Brasile sta oggi
compiendo un lavoro profetico particolare.

Da parte sua il protestantesimo — con entita come ISAL,
ULAJE, CELADEC — ¢ giunto ad un momento decisivo con il
Congresso latinoamericano di evangelizzazione (CLADE: Bogota,
1969), in cui c’¢ stato un richiamo alla responsabilita di fronte alla
crisi. Nella IIT Conferenza evangelica latinoamericana (CELA III)
si ¢ giunti ad una definizione chiara in campo politico, economico e
sociale. Il protestantesimo ¢ ora latinoamericano, ed ha una sua
propria personalita all'interno del protestantesimo mondiale. L’as-
semblea delle chiese di Oaxtepec (1978), fa passare dall’Unione
evangelica latinoamericana (UNELAM) alla Conferenza latinoa-
mericana delle chiese, e questo fatto indica una presenza crescente
di membri conservatori davanti al profetismo dei movimenti
ecumenici, cosi come succede anche in campo cattolico.

5. Terza epoca. Oltre il capitalismo (1959- )

Ogni periodizzazione & in qualche modo ad placitum; ha sempre
qualcosa di artificiale. D’altra parte, i fenomeni storici non hanno
luogo simultaneamente in ogni luogo. Il processo di emancipazione
nazionale comincid ad Haiti agli inizi del secolo XIX e sta
terminando in Belize nel 1981. Questo significa che nel Belize sta
per cominciare la seconda epoca. E questa, in ogni caso I'epoca
storica nella quale i cristiani, le chiese, cominciano a vivere in un
contesto non pill capitalista, ma postcapitalista, con problemi,
situazioni e strutture, sconosciute fino ad ora, nuove e sconcertanti.

In effetti, in America latina i cristiani partecipano ad una
rivoluzione continentale — lenta, crescente, sporadica, occulta —
contro il capitalismo dipendente. Tutto questo € vissuto in una
maniera piu attuale nei Caraibi e nel Centro America. Per questo,
per concludere, prenderemo due esempi prototipici di questa terza
epoca, che solamente poche chiese e pochi cristiani vivono gia nella
loro quotidianita.
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5.1. La chiesa a Cuba

Questa isola dei Caraibi fu scoperta da Colombo il 27 ottobre
del 1492. Rimase colonia spagnola fino al 1898. Nel 1954 fu eletto
presidente Fulgencio Batista, che governava di fatto dal 1933. Nel
1956 I’avvocato Fidel Castro comincio la lotta contro il dittatore,
nella Sierra Maestra. Nel luglio 1953 mons. Pérez Serantes,
arcivescovo di Santiago de Cuba, intercedette per i fuggiaschi che
avevano attaccato le caserme Moncada. In punto di morte, mons.
Serantes esclamava, a proposito della trionfante rivoluzione guida-
ta dallo stesso Fidel Castro: «Tutto quanto ci sta succedendo &
provvidenziale. Noi crediamo piuttosto nei nostri collegi che in
Gesi Cristo». 11 2 gennaio del 1959 Castro entrava a Santiago e I'8
era accolto trionfalmente all’Avana. Nello stesso mese papa
Giovanni XXIII annunciava la convocazione del Concilio. La
chiesa cubana non aveva sicuramente coscienza di entrare — senza
la preparazione sufficiente — in una nuova epoca storica.

La prima fase della rivoluzione poté essere definita «democrati-
ca e umanista». Tuttavia I'arcivescovo di Santiago lancid una forte
pastorale «Davanti alle fucilazioni» il 29 di gennaio. Il 17 maggio fu
decretata la legge di riforma agraria, che toccava gli interessi della
proprieta privata nordamericana, proprietaria del 40% delle terre
coltivabili di Cuba. Nel novembre del ’59 il Congresso cattolico,
convocato all’Avana gridava in coro: «Vogliamo una Cuba cat-
tolica», ed anche «Cuba si, Russia no». Cominciava lo scontro
frontale.

Il 27 giugno Castro lancia il discorso decisivo: «Chi & anticomu-
nista & antirivoluzionario». Siamo al 1960. Il 17 aprile del 1961
avviene l'invasione della Baia dei porci — effettuata da esiliati
anticastristi appoggiati dalla CIA e su suggerimento di J.F.
Kennedy. Tutta la chiesa si allinea allo schieramento antisocialista.
Castro esclama: «I preti sono alleati del furto, del crimine, della
menzogna; essi sono oggi la quinta colonna della controrivolu-
zione».

Il periodo 1961-1968 ¢ il periodo della rottura, dell’incompren-
sione totale, da un lato e dall’altro. La chiesa si chiude in un
conservatorismo capitalista ingiustificabile e buona parte del parti-
to al potere in un marxismo dogmatico ugualmente ingiustificato ed
importato. L’azione di monsignor Cesare Zacchi, delegato aposto-
lico di Roma, comincia a gettare ponti. E certo che il concilio e
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specialmente Medellin offrono una nuova fisionomia alla chiesa.
Lo stesso Fidel Castro dird nel gennaio del 1968 davanti a 500
intellettuali riuniti all’Avana: «Ci troviamo innegabilmente davanti
a fatti nuovi. Questi sono i paradossi della storia: cosi come
vediamo settori del clero diventare forze rivoluzionarie — stava
pensando fra gli altri a Camilo Torres — dobbiamo rassegnarci a
vedere settori del marxismo divenire forze conservatrici?». Mons.
Zacchi dichiara: «La chiesa deve cominciare a pensare al posto che
deve occupare nella nuova societd socialista».

Il 10 aprile 1969 I’episcopato critica il blocco nordamericano
contro Cuba: «Alla ricerca del bene del nostro popolo e fedeli al
servizio dei pili poveri, conformemente al mandato di Gesu Cristo
e all'impegno nuovamente proclamato a Medellin, denunciamo
questa ingiusta situazione che contribuisce ad aumentare le soffe-
renze». 1l 3 settembre dello stesso anno rendono pubblico un altro
comunicato: «E questa un’ora nella quale, come in tutte le ore,
dobbiamo sapere scoprire la presenza del Regno di Dio in mezzo
agli aspetti positivi della crisi... (per questo) esiste un campo
enorme di impegno comune fra gli uomini e di ogni uomo, siano
atei o credenti». Il superamento della crisi ¢ cominciato!

5.2. La chiesa nella rivoluzione centroamericana. La questione
della religione

Il Centroamerica, conquistato violentemente nel secolo XVI,
sfruttato durante tutta la sua storia, diviso secondo gli interessi del
capitalismo anglosassone, occupato e ultimamente abbandonato
dalle multinazionali e da una oligarchia fondiaria senza sensibilita
sociale, si & levato in piedi e i cristiani con esso. A cominciare dal
santo vescovo Antonio Valdivieso op, martirizzato nel febbraio del
1550 per aver difeso gli indigeni contro il conquistatore Cotreras a
Ledn (Nicaragua), fino alle migliaia e migliaia di martiri dei nostri
giorni, il Centroamerica ¢ oggi un esempio di cristianesimo
impegnato nelle lotte di liberazione del popolo. Dall’inizio degli
anni 70, era cominciata una esperienza occulta anche agli occhi dei
migliori osservatori. Un gruppo di giovani, fra i quali i comandanti
del gruppo sandinista «Proletarios», Luis Carrién, Joaquin Cuadra
e molti altri, come la comandante Monica Baltodano, che si
occupavano come studenti dell'impegno cristiano nella parrocchia
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della periferia di Managua, Santa Maria de los Angeles, entrarono
nel Fronte sandinista di liberazione nazionale (FSLN). L’incorpo-
razione di cristiani nella lotta di liberazione era un fatto nuovo. Essi
entrarono in trionfo, assieme agli altri, davanti ad un popolo
vittorioso il 19 luglio 1979. Le comunita di base, gli stessi vescovi, la
chiesa in generale aveva lottato apertamente contro la dittatura di
Somoza, benché il nunzio papale avesse brindato con il dittatore,
alcuni giorni prima, mentre veniva bombardata Ledn.

1l 17 novembre dello stesso anno l'episcopato nicaragueno
lancio una storica pastorale intitolata «Impegno cristiano per un
Nicaragua nuovo». Si diceva in quella pastorale:

Se il socialismo significa, come deve significare, preminenza degli
interessi della maggioranza nicaraguefia e un modello di economia
pianificata nazionalmente, solidale e progressivamente partecipativa, non
abbiamo nulla da obiettare... Se socialismo suppone un potere esercitato
nella prospettiva della grande maggioranza e condiviso in maniera
crescente dal popolo organizzato, di nuovo non incontrera nella fede altro
che motivazione ed appoggio. Se il socialismo porta a processi culturali che
risveglino la dignita delle nostre masse, si tratta di una umanizzazione
convergente con la dignita umana che la nostra fede proclama. Abbiamo
fiducia che il processo rivoluzionario sara qualche cosa di originale,
creativo, profondamente nazionale ¢ in nessun modo imitativo.

Un anno dopo, il 7 dicembre del 1980, il Fronte Sandinista fece
conoscere un «Comunicato ufficiale della direzione nazionale del
FSLN sulla religione», nel cui testo centrale si dice:

Noi Sandinisti affermiamo che la nostra esperienza dimostra che
quando i cristiani, appoggiandosi alla loro fede, sono capaci di rispondere
alle necessita del popolo e della storia, le loro stesse credenze li spingono
alla militanza rivoluzionaria. La nostra esperienza dimostra che si puo
essere credenti e nello stesso tempo rivoluzionari conseguenti, e che non
¢’ contraddizione insuperabile fra le due posizioni.

E la fine di un’epoca e I'inizio di un’altra! E la prima volta, nella
storia universale, che un movimento rivoluzionario postcapitalista
enuncia in pratica e in teoria questa posizione a proposito della
religione. E un passo in avanti gigantesco, e le sue ripercussioni
non si sono fatte attendere a Cuba, in Mozambico e in altri paesi
socialisti.

Partendo dalla esperienza nicaraguefia, ma anche dall’antica
presenza di cristiani, sacerdoti, religiosi, laici sino alla figura del
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martire mons. Oscar Romero — eroe del popolo e gia proclamato
santo dalle moltitudini — nei processi di liberazione del Salvador e
Guatemala, ed anche dell’Honduras, si pud dire che la chiesa
popolare cresce incontenibilmente nello stesso popolo.

Ci raccontava il massimo dirigente del FDR (Fronte democrati-
co rivoluzionario) del Salvador, che, dall’'uccisione dei campesinos
del 1932, la popolazione delle campagne era stata dispersa. Fu la
chiesa (e il primo apostolo fu il gesuita padre Rutilio Grande,
martirizzato come mons. Romero, uno dei piu di 20 sacerdoti
assassinati nel Centroamerica in questi ultimi 5 anni) che attraverso
le sue comunita di base diede ai contadini salvadoreni organicita,
coscienza, mobilitazione. La chiesa la possiamo quindi trovare alla
base, all’origine dello stesso processo di liberazione. Non & pin
un’invitata nell’ora del trionfo. E impegnata nella nascita stessa
della liberazione popolare.

L’evangelizzazione, con il sangue dei martiri e il quotidiano
lavoro dei cristiani, avanza anche contro le azioni di molti cristiani
responsabili delle strutture ecclesiali. Adesso ¢ lo stesso popolo, il
popolo umile e semplice, povero, quello che fu violentemente
dominato durante la conquista, oppresso nelle haciendas e nelle
miniere, dalle oligarchie e dai liberali, dai proprietari fondiari alle
multinazionali capitalistiche, & questo popolo cristiano oggi il
soggetto della sua propria liberazione, identificato con il Cristo
carpentiere, torturato e crocifisso, insanguinato davanti ai soldati
dell'impero.

6. Conclusioni

Come si ¢ potuto osservare, questa interpretazione parte da
presupposti teorici e teologici. Si tratta di giudicare gli eventi
storici partendo da categorie definite. La categoria interpretativa
di «cristianita» ci permette di differenziare la chiesa da un
modello storico sommamente ambiguo, compromesso con il pote-
re oppressore. Ci permette di scoprire il popolo cristiano come
dominato all’interno del modello di cristianitd, come evangelizza-
to nonostante le circostanze in cui fu predicato I'evangelo (da
parte cattolica sotto il potere iberico del capitale mercantile; da
parte protestante sotto il potere anglosassone del capitalismo
industriale).
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La prima epoca, & I'epoca della cristianita coloniale, dominata,
che ha peccati strutturali, ma ha perd contemporaneamente valori
inoccultabili: la generosita di migliaia di missionari, di laici
spagnoli, portoghesi, meticci, indigeni, schiavi, fino alla donna
come grande costruttrice della chiesa.

La seconda epoca nella quale ancora si trova la maggior parte
della chiesa latinoamericana, comincia con la crisi della cristianita,
con le guerre di emancipazione, per cadere nel patto neocoloniale.
La chiesa conservatrice si trova, tuttavia, unita al popolo oppresso
dai liberali. Nel secolo XIX esiste un’autentica «chiesa popolare»,
frequentemente senza sacerdoti e laicale, come risultato della
resistenza contro I'ideologia positivistica, capitalistica, contro la
dipendenza antinazionalista. La chiesa non fu, come invece la
intende la storiografia liberale, solo oligarchica; fu anche, contrad-
dittoriamente, popolare.

E dalla memoria del popolo, dalla presenza di una parte della
chiesa nelle lotte di resistenza del popolo stesso, che oggi, nella
terza epoca, ci sono cristiani soggetti attivi della liberazione.
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