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3. LA TEOLOGIA DE LA
LIBERACION

La historia social de América
Latinay el origen de la
teologia de la liberacion®

Enrique Dussel

Tiempos de preparacion teolégica (1959-1968)

Desde 1959, fecha del anuncio del Concilio Vaticano 11, la crisis
de la Accién Catdlica —y aqui la importancia dc la obra de José
Comblin (n. 1923) sobre E! fracaso de la Accidn Catélica, 1961 es
fruto del colapso del “populismo”. En esta época pueden detectarse
ciertas ligeas de fondo. En primer lugar, la renovacién de la Iglesia
debido al Concilio Vaticano II (1962-1965), que impactard a los futu-
ros tedlogos de la liberacién. Los catélicos, en su primera generacién,
van a Francia preferentemente; los protestantes a Estados Unidos.
José Mguez Bonino (metodista, n. 1924) estudia en la década de los

*

Sobre el tema existe una extensa bibliografia, pero esperamos dar una
visién desde dentro, desde sus protagonistas, y s6lo en su etapa inicial, su
comienzo, su nacimiento. Véase un bosquejo histérico de la teologia en
América Latina en mi obra Prophetie und Kritik, Entwurf einer Geschichte der
Theologie in Lateinamerika, Freiburg, Exodus, 1989. Ademds véasce CEHILA,
Historia de la Teologia en América Latina, Lima, VIII Encuentro Latinoameri-
cano, 1980, DEL, San José, 1981 (hay traduccién al portugués en Paulinos, Sdo
Paulo); y Pablo Richard (ed.), Raices de la Teologia Latinoamericana, San
José, DEI-CEHILA, 1985 (hay traduccidn al portugués en Séo Paulo, Paulinos,
1988). Para la época reciente, consiltese Samuel Silva Gotay, El pensamiento
cristiano revolucionario en América Latina, Salamanca, Sigueme, 1981 (trad.
alemana en Exodus, Freiburg); Roberto Oliveros Maqueo, Liberacidn y teolo-
gia. Génesis y crecimiento de una reflexion (1966-1976), México, CRT, 1977;
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afios cincuenta en Estados Unidos; Juan Luis Segundo (catdlico, n.
1925) sc prepara desde mediados de los cincuenta ¢n Lovaina; José
Porfirio Miranda (1924) estudia en Frankfurt y Roma; Gustavo Gu-
tiérrez (1928) hace lo propio en Lovaina y Lyon; Hugo Assmann
(1933) en Brasil, y cnsena en Muenster desde 1967; Enrique Dussel
(1934) estudia teologia en Paris y Muenster (llega a Espaiia en 1957,
pero a Paris en 1961, vinculado a la Misién de Francia); y asi podria-
mos ir recordando la formacion teolégica de cada uno. Es la época de
la “dependencia” teoldgica, incvitable.

Si hubicra de buscarse un primer texto que indique la aparicién
de una reflexion teoldgica latinnomericana, todavia usando la socio-
logia funcionalista, no podemos evitar citar la obra de Juan Luis
Segundo, que en 1962 publicé un librito, Funcién de la Iglesia en la

José Comblin, “Kurze Geschichte der Theologie der Befreiung”, en Juergen
Prien, Lateinamerika: Gesellschaft, Kirche, Theologie, Goetlingen, Vanden-
hoeck und Ruprecht, 1981, t. 10, pp. 13-38; Juergen Prien, La historia del
cristianismo en América Latina, Salamanca, Sigueme, 1985, pp. 1072 ss.; Dea-
ne William Ferm, Profiles in Liberation. 36 Portraits of Third World Theolo-
gians, Connecticut, Twenty-Third Publications, Mystic, 1988, pp. 114-193;
Idem, Third World Liberation Theologies. An Introductory Survey, Nucva York,
Orbis Books, 1986, pp. 3-58; como introduccion general, Phillip Berryman,
Liberation Theology, Nueva York, Pantheon Books, 1987; mis teoldgico que
el anterior, José Ramos Regidor, Gesu e il Risveglio degli Oppressi, Milan,
Arnoldo Mondadori, 1981 y Mosio Cuminetti, La teologia de la liberazione in
America Latina, Bologna, Borla, 1975; para el cont&xto cn la historia de
la Iglesia véase la obra que he coordinado de CEHILA, Historia general de la
Iglesia en América Latina, Salamanca, Sigueme, t. 1-X, desde 1977; ver mi
obra De Medellin a Puebla. Una década de sangre y esperanza, México, Edicol-
CEE, 1979 (hay edicién portuguesa en Sao Paulo, Loyola, t. I-111, 1985); y mi
Hipotesis para una historia de la Iglesia en América Latina, Barcelona, Estcla,
1967 (posteriores cdiciones en castellano; en inglés Church History in Latin
America, Grand Rapids, Eerdmans, 1981; alemin Kirche Geschichte im Latei-
namerika, Mainz, Gruenewald Verlag, 1988); también cn cuanto a las tensio-
nes internas en la Iglesia es de ser consultado Penny Lernoux, Cry of the
People. United States in the Rise of Fascism, Torture and Murder and the
Persecution of the Catholic Church in Latin America, Nueva York, Doubleday,
1980; Pablo Richard, Muerte de la cristiandad nacimiento de la Iglesia (trad. al
portugués en Sdo Paulo, Paulinos, 1982; y al inglés en Nueva York, Orbis
Books, 1985). Para una posicidn critica ante la teologfa de la liberacién y con
muy buena bibliografia: Roger Vekemans, Teologia de la liberacion y cristianos
por el socialismo, Bogota, Cedial, 1976. Una coleccidn de textos por A. Hen-
nely (ed.), Liberation Theology. A Documentary History, Nueva York, Orbis,
1990; recientemente han aparecido de Paulo F. Carneiro de Andrade, Fé e
Eficdcia. O uso da sociologia na_ Teologia da Libertagao, Sio Paulo, Loyola,
1991; Christian Smith, The Emergence of Liberation Theology. Radical Religion
and Social Movement Theory, Chicago, University of Chicago Press, 1991.

168



realidad Rioplatense,! curso de “complementacién cristiana” dictado
en Montevideo en 1961. En €l leemos:

Para plantear mejor y més en concreto nuestro problema, comence-
mos por hacer una observacion de tipo socioldgico [sic]. Tratemos de
averiguar algo mas profundo sobre lo que significa la Iglesia para los
catdlicos rioplatenses. Elijamos para nuestra encuesta aquella catego-
ria de cristianos [...] que tienen ¢so que comtinmente llamamos espi-
ritu apostélico [...], pero como un apostolado més indirecto ejercido
a través de la comunidad, de la profesion, de la accién politica, ete.2

Teologicamente, sin embargo, no pueden olvidarse los compro-
misos politicos de la juventud cristiana (de la JUC y la JOC). Sin
embargo, todos estos compromisos —incluyendo la “teologia de la
revolucién”—? no pueden considerarse todavia como expresién de
una teologia “autdctona” de América Latina. Pertenecen mas bien a
la teologia europea critica, de modernizacién, y atn revolucionaria.
El paso fundamental estaba todavia por darse.

En primer lugar existia una profunda aspiracion a la “pobreza”
en la Iglesia. La “pobreza” de los individuos (obispos, sacerdotes,
militantes laicos) como testimonio de vida evangélica, producto de la
conversion del Concilio.# Y, cn scgundo lugar, la ¢xperiencia “clasis-

1 Montevideo, Barreiro y Ramos Ed., 1962.
2 Idem, p.6.

3 En el campo protestante, y por una vinculacién mucho mayor con el
Africa y el Asia—que tenfan grandes experiencias de la lucha por la Emanci-
pacién Nacional desde 1948 o de revoluciones socialistas, como la China o la
de Vietnam—, desde ¢l Consejo Ecuménico de Ginebra (WCC), habfa sur-
gido una “Teologia de la Revolucién”, pero que, en realidad, era la “aplica-
cion” de la teologia europea, en su capitulo de moral social, al campo de la
palitica revolucionaria. Sergio Arce, en Cuba, fue ¢l primero en iniciar esta
corriente, junto a una “Teologia del trabajo” de gran originalidad, y ya en
1961. E1 ISAL (1961) serd el organismo protestante de vanguardia.

4 Recuerdo en mi estadia en Nazarct (Israel) con Paul Gauthier (1957-
1959) la exigencia de pobreza. El escribird posteriormente el libro profético
Jestis, la Iglesia y los pobres (Tournai, Carterman, 1963), donde se plantea ya la
cuestion del “pobre” —estdbamos, sin saberlo, en la prehistoria de la futura
Teologia de la Liberacién—. El Papa Juan XXIII hablé por primera vez de la
“Iglesia de los pobres”, gracias al trabajo de Gauthicr con cl obispo de
Nazaret (Mons. Hakim), el de Tournai (Mons. Hammer), con el arzobispo
de Bologna (Mons. Lercaro) y aiin con Mons. Helder Cimara al fin del
Concilio. Un movimiento por la “pobreza” en la Iglesia y la opcién por los
“pobres” se originaba en Nazaret desde 1959. Véase el capftulo de J. Mguez
Bonino sobre el tema de “los pobres” en el Concilio Vaticano, en Los pobres
(Buenos Aires, Guadalupe, 1976, pp. 134-147). El texto fundamental era el de
Isaas 61,1, que Jess leyd en Nazaret (Lucas 4,18): “Ruaj Adonai Alai... [El
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ta” que se origina en la Accién Catélica “cspecializada”: la Juventud
Obrera Catélica (JOC), que comicnza a asumir concicncia de clase
proletaria; y la Juventud Universitaria Catélica (JUC), o Estudiantil
(JEC), o ¢l Movimiento Estudiantil Cristiano protestante (FUMEC).
Es desde este grupo de militantes, obreros o de pequefia burguesia
(esto dltimo no s6lo no es negativo sino que mostrard ser una clase
esencial en ¢l proceso revolucionario latinoamericano en general,
como lo manifestara el FSLN), dondc la Iglesia en su conjunto experi-
mentard un nuevo tipo de comprension de la existencia cristiana en
general, y politica en particular. Es desde la praxis de estos grupos, y
desde su teoria, de donde emergera la ruptura teologica més impor-
tante de la historia latinoamericana desde el siglo XV.

En 1967 aparece mi obra Hipdtesis para una historia de la Iglesia
en América Latina,5 con conciencia de que nos abriamos a una nueva
época.

Formulacién de la Teologia de la Liberacion (1968-1972)

El 1968 fue un afo fundacional. En general, se olvida el aporte
protestante. Rubem Alves, presbiteriano del Brasil, deficnde su tesis
en teologia en Princeton con ¢l titulo de Towards a Theology of
Liberation en 1968 —aunque concebida en 1967—. La obra scrd
publicada bajo el titulo de Theology of Hope® en ingls, y en castella-

Espiritu del Sefior estd sobre mi y me ha consagrado para evangelizar a los
pobres...]". :

5 Barcelona, Estcla, 1967. Escrita en Mainz y Mucnster de 1963 a 1964
en el Institut fur Buropaische Geschichte, estudiaba con el Prof. Joseph
Lortz, fue la primera interpretacion histérica de conjunto, y ademds era
también una interpretacion teoldgica en la linea del Concilio Vaticano I de la
historia de la Iglesia en América Latina. La edicién actual de Gruenewald,
Die Geschichte der Kirche in Lateinamerika (1988), tienc partes de aquella
primera edicién (pp. 69-199). Alli dialogibamos con Juan Luis Segundo (p.
195, nota 69), con el que nos conocimos en Parfs como estudiantes. En 1961
habiamos escrito nuestro primer trabajo sobre “Universalismo y mision en los
poemas del Siervo de Yahveh”, donde puede ya observarse el sentido de la
misién ligada al trabajo (habodah) y el pobre (véase publicado posteriormen-
te como apéndice de El humanismo semita, escrito también en 1961, y publi-
cado en Bucnos Aires, EUDEBA, 1969, pp. 127-170). Intentamos desde 1968
fundar un organismo para poder llegar-a escribir la historia de la Iglesia en
América Latina. S6lo en 1973 se fundé la Comision de Estudios de Historia
de la Iglesia (CEHILA) en el Instituto Pastoral de Quito (IPLA), que dependia
del Departamento de Pastoral del CELAM.

6 Cleveland, Corpus Books, 1969.
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no: Religién: Opio o instrumento de liberacién.” En clla se critica, en
primer lugar, la soluciéon puramente tecnologista o economicista a los
problemas humanos en general. A partir del diagnéstico de H. Mar-
cuse, especialmente en El hombre unidimencional —y gracias a €l
dependiendo de la Escuela de Frankfurt—, pero igualmente recu-
rriendo continuamente a Paulo Freire, A. Vieira Pinto o Franz Fa-
non, ¢ a Feuerbach, Marx, Buber, Bloch, Kierkegaard, Heidegger o
Nietzsche, y a tedlogos tales como H. Cox, G. Ebeling, J. Robinson,
D. Bonhoeffer, y en posicién critica ante R. Bultmann, K. Barth o J.
Moltmann. En esta misma tradicién, Richard Shaull se pregunta por
la articulacién de la esperanza escatoldgica y la “liberacion del hom-
bre”.8 Ademis, Hugo Assmann advierte sobre las limitaciones de la
teologia del desarrollo, abriendo ¢l paso a su superacion.®

En marzo de ese afio dictamos un curso en Villa Devoto (Buenos
Aires) sobre “Historia de la Iglesia y cultura”, donde sc indicaba la
importancia de la cultura prehispénica, la colonial, y la cultura po-
pular.10

Cuando, en agosto de 1968, sc realiza en Medellin la II Conferen-
cia General dcl [ipiscopado, una nueva teologia s¢ manifestaba en
estado germinal en algunos documentos. En el primero de cllos,
sobre “Justicia”, se dice:

Existen muchos estudios sobre la situacién del hombre latinoamerica-
no. En todos ellos se describe la miseria que margina a grandes
grupos humands [...]. Por eso, para nuestra verdadera libcracion,
todos los hombres necesitamos una profunda conversién.11

7 Montevideo, Tierra Nueva, 1970.

8 Véase “Consideraciones teolOgicas sobre la liberacién del hombre”,
en IDOC, nim. 43, 1968; y “La liberacién humana desde una perspectiva
teolégica”, en Mensaje, nim. 168, 1968, pp. 175-179.

9 Véase de H. Assmann, “Tareas e limitagoes de uma teologia do
desenvolvimento”, en Vozes, nim. 62, 1968, pp. 13-21.

10 Véasc Cultura latinoamericana e historia de la Iglesia, Buenos Aires,
Ediciones de la Facultad de Teologia (PUCA), 1968, 154 pags. Recuerdo la
presencia cntusiasta del enfonces seminarista Rodriguez Melgarejo y de su
profesor, Lucio Gera; estas clases permitieron a la teologia argentina conside-
rar también la historia popular de su propia cultura. Ambos escribirdn, casi
inmediatamente después del indicado curso, el importante articulo: “Apuntes
para una interpretacion de la Iglesia argentina”, en Vispera, nim. 15, 1970,
pp- 59-88. El equipo que poco después constituia Aldo Buentig sobre el
“Catolicismo popular” continvard en esta tradicién que daba prioridad al
“pueblo” como sujeto historico.

11 Los documentos de Medellin. Iglesia y liberacion humana, Barcelona,
Nova Terra, 1969, pp. 53-55.
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En el documento sobre la “Paz”, donde tomaba parte de asesor
Gustavo Gutiérrez, se declara:

Nos referimos aqui, particularmente, a las consecuencias que traerd
para nuestros paises su dependencia de un centro de poder econdmi-
co, en torno al que gravitan.!

En ese mismo afio aparecia de Gustavo Gutiérrez La pastoral de
la Iglesia en América Latina,13 que todavia no manificsta las lincas
de fondo que se vicnen gestando. Sobre algunas notas, en vista de
una conferencia dictada en Chimbote en 1964 y que apareceréd en
1969,14 se incluye ya el tema de la Teologfa de la Liberacion. Sobre la
cuestion volvera en noviembre de 1969, en un encucntro en la ciudad
de Cartigny (Francia), cuando exponc “Notas para una teologia de la
liberacion”,15 desde la critica que se venia dando cn ¢l plano sociolo-
gico —donde un Fals Borda, protestante, acababa de escribir una
Sociologia de la liberacion en Bogotd— y desde la filosofia —donde
Augusto Salazar Bondy publicaba su trabajo sobre Cultura de domi-
nacion (1968) cn Lima.

Poco después, en 1969 como folleto y posteriormente como libri-
to, aparece un trabajo de Hugo Assmann, Teologia de la liberacion.
Una evaluacién prospectiva, que debe ser indicada como la primera
“demarcacion” con respecto a las otras teologias existentes, ¢s decir,
la primera clara definicién epistemoldgica.l6 Assmann agregaba a la
nacicnte teologia de la liberacion su delimitacion con respecto a

12 Idem, p. 70.

13 Montevideo, MIEC-IEC, 1968. El esquema (pastoral de cristiandad,
crisis de la cristiandad, pastoral de Nueva Cristiandad, pastoral profética)
tiene una relacion cstrecha a la interpretacién que sc habifa lanzado en la
historia de la Iglesia (véase mi Hipdtesis para una historia de la Iglesia en
América Latina, editada el afio anterior), lo que muestra la mutua fecunda-
ci6n de 1a reflexion del momento. Todavia escribira un articulo sobre historia

“De la Iglesia colonial a Medellin”, en Vispera, niim. 10, 1970, pp. 3-8.

14 Hacia una teologia de la liberacion, folleto publicado por MIEC-JEC,
junio 1969,

15 Aparece, entre otros lugares, en “Notes pour unc theologie de la
liberation”, en IDOC, nitm. 30, 1970, pp. 54-78; en Lima, CEP, 1970.

16 Aparecerd en 1970 en el Servicio de Documentacion, MIEC-JEC,
Doc. Serie 1, 23-24. Un primer esbozo se publico, mas resumido, en “La
dimensién politica de la fe”, en Vida pastoral, Montevideo, nam. 21, 1970, pp.
16-25; y en Perspectivas de didlogo, nim. 50, 1970, pp. 306-312. En su libro
Teologia desde la praxis de la liberacion. Ensayo teoldgico desde la América
dependiente, Salamanca, Sigueme, 1973, pp. 15-102.
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Ia teologia alemana; hasta ahora habja dialogado con la teologia
francesa 17

Micatras tanto, se venian realizando numerosos cncucntros,
asamblcas, simposios, cursos sobre Teologia de la Liberacién. Del 24
al 28 de noviembre de 1969 organizo la Sociedad Teologica Mexicana
un congreso sobre “Fe y desarrollo”, como que publicd Memoria del
pritner Congreso Nacional de teologia: Fe y desarrollo, en dos tomos, 18
donde aparccen figuras como Luis del Valle, y se concluye que el
tema cs mds bicn el de la teologia de la liberacién, con asistencia de
mas de ochocientos participantes. Del 6 al 7 de marzo de 1970 se
realiza una reunion internacional sobre Liberacion: opcion de la Igle-
sia en la década del 70, donde igualmente sc publican dos voldme-
nes.1® En Buenos Aires, del 3 al 6 de agosto, ISAL convoca a veinte
tedlogos, publicindose las ponencias en Fichas de ISAL (26) y en
Cristianismo y Sociedad (23-24). Sc cfectué un 11 Encucentro de teolo-
gia dc la liberacion en Bogota, del 24 al 26 de julio, publicado ¢n un
boletin denominado Teologia de la Liberacion, dirigido por Gustavo
Prez, en Bogota cn 1970. En Ciudad Juarez (México) se retnen del
16 al 18 de octubre en torno a un Seminario de Teologia de la
Liberacion, cuyos trabajos quedaron sdlo mimeograftiados.20 En Oru-
ro (Bolivia), de1 2 al 19 de diciembre se efectud un curso de pastoral
sobre teologia de la liberacion. En Buenos Aires, del 14 al 17 de
agosto de 1971, se cfectud un encuentro donde sc relacionaba la
teologia con filosofia de la libcracion, al que asisticron O. Ardiles, H.
Assmann, E. Dussel, J.C. Scannone, L. Gera.2!

17 Esta cucstién tiene cierto interés porque J. Moltmann aparcce algo
en la obra de R. Alves, pero J.I3. Metz no es citado. Cuando Assmann
“demarca” la naciente teologia de la liberacion de la teologia politica o de la
teologia de la esperanza alemanas, no lo hace como de teologias que se
encuentran en el origen de la nueva teologfa latinoamericana sino, muy por el
contrario, como de teologias difcrentes. La teologia de la liberacion surge
desde la realidad latinoamericana: desde la realidad eclesial, politica, revolu-
cionaria y “cientifica” (de las “ciencias sociales” latinoamericanas). El hori-
zonte tedrico de la teologia francesa poco ayudaba a una fuertemente
marcada teologfa vinculada a los procesos politico-revolucionarios. La teolo-
gia alemana es, por primera vez, de primera mano y globalmente, aportada
por Hugo Assmann.

18 México, Ediciones Alianza, 1970.

19 Ya citado, Bogotd, 1970; con ponencia de J. Ierndndez, G. Gu-
tiérrez.

200 Pueden consuliarse en el IDOC (Roma).

21 Véase “Dialéctica de la liberacidn latinoamericana”, en Strdmatla,
Buenos Aires, nims. 1-2, 1971, y posteriormente una obra conjunta Hacia
una filosofia de la liberacion latinoamericana, Buenos Aires, Bonum, 1973.
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Estos ejemplos de reuniones son s6lo para indicar que la teolo-
gia de la liberacién es un “movimiento eclesial”, fruto de una encruci-
jada de la Iglesia como totalidad, y de una “gencracion” de tedlogos.
A diferencia de Europa y Estados Unidos, escribia Rosino Gibellini de
Italia, cuando contempl6 los casi tres mil participantes de un curso
de teologia que organizamos en la ciudad de México a propésito del
I Encuentro de Tedlogos de la Liberacién en 1975:

El europeo que lea algiin texto de teologia de la liberacién entiende
conceptualmente las instancias de la teologia de la liberacién, pero no
se da cuenta de que es un movimiento de Iglesia.22

De importancia fue igualmente la reunién de biblistas sobre el
tema “Exodo y liberacion”, en Buenos Aires, en julio de 1970.2 El
mismo secretario general del CELAM, Mons. Eduardo Pironio, escri-
bi6 un texto sobre “Teologia de la Liberacién” para el encuentro del
Departamento de Educacién, del 27 de agosto al 2 de noviembre
de 1970.24

Es por cllo que cuando en 1971 —debi6 escribirla desde fines de
1970 a comienzos de 1971, ya que hay pocas citas de 1971 y s6lo en
los Gltimos capitulos— se publica en Lima la obra de Gustavo Gutié-
trez, Teologia de la Liberacion, constituy6 el fin de la época de la
constitucion de la nueva teologia latinoamericana. El autor muestra
cOmo esta teologia no es la obra de unas personas, sino el fruto de la
reflexién de una “opcidn de la Iglesia latinoamericana”:26 es la teolo-

22 En Christus, México, nim. 479, 1975, p. 9.

23 Se dedicé a ello el nimero de 1970 de la Revista Biblica, Véase
ademds H. Bojorge, “Exodo y liberacién”, en Vispera, nims. 19-20, 1970, pp.
33-37; Pedro Negre, “Biblia y liberacién”, en Cristianismo y Sociedad, niims.
24-25,1970, pp. 69-80; José Mgucz Bonino, “Teologia y liberacion”, en Actua-
lidad Pastoral, Buenos Aires, nim. 3, 1970, pp. 83 ss.; Julio de Santa Ana,
“Notas para una ética de la liberacién”, en Cristianismo y Sociedad, ntims.
23-24, 1970, pp. 43-60.

24 Publicado en Teologia, Buenos Aires, nim. 8, 1970, pp. 7-28. Véase
también del mismo autor, “Teologfa de la liberacién”, en Criterio, Buenos
Aires, 1970, pp. 1607-1608. Véase ademds de Héctor Borrat, “Para una teolo-
gia de la vanguardia”, en Vispera, nim. 17, 1970, pp. 26-31; y posteriormente
“Hacia una teologia de la liberaci6n”, en Marchar, Montevideo, nim. 1527,
1971, pp. 1-15.

25 Primera edici6n en Lima, CEP, 1971. Ha aparecido una nueva edicién
modificada en inglés: A Theology of Liberation, Nueva York, Orbis Books,
1988, en donde ademés del titulo hay mitiples modificaciones, y una nueva
introduccién (pp. X VII-XLVI).

26 Capitulo 111, central de la obra (pp. 111-183).
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gia de una experiencia eclesial (desde 1968 de manera especial) de
nivel continental, a diferencias de las corrientes teoldgicas que de-
penden de un fundador.

Mientras tanto, Juan Luis Segundo habia seguido produciendo.
Su Teologia abierta para el laico adulto?’ significara la primera gran
obra teolGgica con visién de conjunto. Pero en 1970, De la sociedad a
la teologia,® estudia ya el pasaje de una tedloga a la sociedad cn su
conjunto y comienza a elaborar una teologia de la idecologia que Ie
ocupard mucho més en el futuro.

Pienso que esta etapa de constitucion culmina con ¢l Encuentro
del Escorial, realizado en Espafa en el lugar célebre de dicho nom-
bre, en julio de 1972. El nimero de la revista Concilium?® aparecido
en 1974 se organizo ¢n El Escorial y puede considerarse un fruto del
mismo encuentro. Y, por otra parte, por la XIV Asamblea ordinaria
del CELAM c¢n Sucre (Bolivia), donde comenzard la lucha contra la
Teologia de la Liberacion, pero es claramente otro momento poste-
rior en el desarrollo de este movimiento teoldgico.

27 Buenos Aires, Lohlé, 1969-1971, tomos 1-V. Es cicrto que todavia
parte de la tradicién de la teologia renovada y progresista de postconcilio,
pero todavia no teologia de la liberacién. De gran importancia su traduccién
inglesa en Nueva York, Orbis Books. Véase ademéas De la Sociedad a la
Teologia, Buenos Aires, Lohlé, 1973; Liberacidn de la Teologia, Buenos Aires,
Lohlé, 1975; Masas y minorias en la dialéctica divina de la liberacion, Buenos
Aires, La Aurora, 1973.

28 Buenos Aires, Lohlé, 1970.

29 La revista Concilium dedicé el niimero 96 del afio 1974 a la Teologia
de la Liberacion latinoamericana. Alli colaboramos J.L. Segundo, G. Gutié-
rrez, L. Boff, E. Dussel, S. Galilea, J. Comblin y otros participantes del
Encuentro de El Escorial, donde se estructuré el nimero.
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