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Resumo: Uma andlise histérica das posigdes no cristianismo em relagfo a escraviddo € ao
estatuto dos negros, desembocando no surgimento das teologias negras de libertagdo no
século 20 e suas precursoras, especialmente no continente africano. Dentro destas expres-
sdes teolégicas contempordneas, examina-se especialmente a cristologia, a eclesiologia, a
leitura da Biblia. PonderagBes finais querem conduzir a uma reflexdo mais abrangente do
fen6meno no presente ¢ no futuro.

Resumen: Un andlisis histérico de las posiciones en el cristianismo en relacién a la
esclavitud y al estatuto de los negros, desembocando en el surgimiento de las teologias
negras de liberacién en el siglo 20 y sus precursoras, especialmente en el continente
africano. Dentro de estas expresiones teoldgicas contemporéneas, se examina especialmente
la cristologia, la eclesiologia, la lectura de la Biblia. Ponderaciones finales quieren llevar a
una reflexién mds amplia del fenémeno en el presente y en el futuro.

Abstract: This is an historical analysis of the positions in Christianity related to slavery
and the legal status of the blacks, leading to the rise of black theologies of liberation in the
twentieth century and their precursors, especially on the African continent. Within these
contemporary theological expressions, Christology, ecclesiology and Bible reading are
especially examined. Final considerations seek to stimulate a broader reflection of the
phenomenon in the present and in the future.

Introducao

Foi durante um semindrio intitulado Panorama da Teologia Latino-America-
na, realizado no Instituto Ecuménico de Pds-Graduagdo (IEPG), que tive a minha
atencdo despertada para a temdtica do negro. Quase a contragosto, notei que o
assunto ndo foi abordado, praticamente, em nenhuma das sessbes do seminério.
Quando muito, foram feitas referéncias muito ligeiras sobre o negro e as suas
formas de expressdo religiosas.
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Apesar de a teologia da libertagdo encontrar-se no caldeirdo dos debates do
referido semindrio, muito pouca énfase foi dada a outras ‘‘teologias-irmis’’: a
teologia negra norte-americana, a teologia africana e a teologia negra da libertacao.
E isso apesar de todas elas fazerem parte, hd algum tempo, da paisagem espiritual
e religiosa dos povos afro-americanos.

Na ocasido em que se desenvolvia o semindrio foi aberto espaco para citar,
de um modo ou de outro, as mais variadas expressdes teoldgicas da América
Latina, entre as quais a teologia feminista, a teologia do pobre, a teologia indigena
e outras ‘‘teologias genitivas’’. Contudo, uma teologia que tratasse, especificamen-
te, do negro ndo mereceu a devida apreciag@o.

Pensando talvez em reparar esse deslize foi que julguei oportuno escolher a
teologia negra da libertagio como tema do presente estudo. A escolha se justifica,
no meu entender, pelas seguintes razoes:

Em primeiro lugar, por estar o tema inserido no amplo leque que compde o
campo de atuagdio da teologia da libertacdo ou, se quisermos, das varias teologias
da libertac@o. A teologia negra €, em iltima andlise, uma teologia que tem os seus
olhos voltados para um segmento humano que escreveu grande parte da histéria
das civilizagdes latino-americanas, com o desperdicio de sangue e suor. Essa
constatacdo seguramente habilita a teologia negra da libertacdo a ser escolhida
como tema de qualquer pesquisa.

Em segundo lugar, pelo lugar de importéncia que ocupa a luta das popula-
¢Oes negras para a afirmacdo da idéia de liberdade humana no continente latino-
americano. Essa importancia deve ser mensurada nido apenas em fungio da forga
demogréfica, quantitativa, do povo negro, mas também — e principalmente —
pela justeza da sua causa.

Precisamos ter em conta que vivemos numa parte do mundo na qual a vida
dos pobres foi sempre sacrificada em favor de agentes externos. Isso vem ocor-
rendo nestes ultimos cinco séculos. Nos anos 90 ndo tem sido diferente: se é
verdade que os pobres ndo estdo mais ai para salvar os senhores de engenho,
comerciantes de agtcar, reis do trifico, do ouro e da prata, bardes do café,
fazendeiros ou coronéis, € indiscutivel que os pobres vivem agora unicamente para
poder salvar o sistema capitalista de livre mercado'.

E os afro-americanos formam uma considerdvel parcela desses ‘‘pobres’’.
Sendo assim, a libertagdo do negro brasileiro, caribenho e africano permanece
mais atual do que antes. Sua libertacio — que ndo é apenas juridica ou politica,
mas integral — estd na ordem do dia e tem o direito de ocupar, com igualdade, o
lugar de destaque que € dado as lutas de libertagdo de outras etnias, géneros ou
categorias sociais.

Temos constatado que, apesar das conquistas sociais € econdmicas obtidas
pelas populagdes negras no continente latino-americano, vem aumentando cada
vez mais o nimero de afro-americanos que ndo acham seu espago e lugar, onde
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possam provar toda a sua capacidade produtiva, manifestar livre e soberanamente
sua cultura e seu intelecto. A heranca da escravidio, somada ao sistema de
exclusao contemporaneo, ainda mantém os negros a margem do mercado de
trabalho e dos beneficios que a sociedade pds-moderna e globalizante diz proporcionar.

Em terceiro lugar, pela necessidade de se discutir uma questio que, mesmo
passadas tantas geragdes, cobra uma retratagdo oficial, franca e sincera da parte
das igrejas cristds. Dado que as igrejas cooperaram com o poder colonial escravo-
crata e opressor, dirigido contra os escravos africanos, espera-se no minimo uma
confissao de pecados da parte de todas as igrejas — sejam catélicas ou evangéli-
cas. Neste sentido a histéria registra até um ensaio, em 1888: mas s foi ap6s um
siléncio de cem anos (!), quando a Igreja Catdlica voltou a manifestar-se sobre a
problematica negra, numa carta enviada pelo papa Ledo XIII aos bispos do Brasil®.

Durante a Campanha da Fraternidade promovida em 1988, a Igreja fez um
mea culpa, com um ‘‘pedido de perddo’’ formal aos negros do Brasil. A campanha
movida pela CNBB, na verdade, acabou revelando o despreparo do clero brasileiro
para pdr em pritica uma verdadeira evangelizacdo inculturada junto ao povo
negro. A cultura negra foi ignorada e discriminada pelos circulos eclesidsticos
habilitados diretamente aos assuntos da cultura’. No fundo, essa discussdo deveria
ir mais além da mera confissao de culpa, abrindo-se as igrejas cristas, isto sim,
para a alteridade das manifestacSes religiosas afro-americanas, no sentido de

manter com elas um didlogo sincero e produtivo.

E em quarto lugar, julgo que o melhor motivo para a elei¢do desse tema é o
querer tomar consciéncia de que o interesse pela teologia negra implica, para todo
cristdo, descobrir como se vive de fato o evangelho, também nas suas categorias
e expressoes autenticamente negras. Sendo assim, € necessério que nos libertemos
de todos os nossos preconceitos e nos deixemos ‘‘enegrecer’’, sem que isso
signifique despersonificar a nossa prépria cultura religiosa.

Teologia e Igreja frente a escravidao

Toda a teologia é devedora para com o negro*. Essa divida se faz presente
na teologia particularmente a partir do século XV, com a afirmagdo do mundo
moderno e da economia capitalista de produgdo. Com as grandes navegagdes e a
incorporagdo ao Ocidente de continentes até entao desconhecidos, como foi o caso
das Américas, uma consideravel parcela da produgéo teolégica serd utilizada para
justificar a escravizagdo dos ‘‘povos de cor’’.

No entanto, a teologia cristd que procura aplacar a exploragio do ser humano
— fosse este indigena ou africano — n#o nasceu com a modernidade dos séculos
XV e XVI. Ela possui rajzes mais profundas, podendo ser encontrada desde a
Antigiiidade, até nas Escrituras Sagradas. Assim € que no Antigo Testamento
temos o exemplo do pai que vende a filha (Exodo), da vitiva que vende os filhos
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(Reis), além das experiéncias da escraviddo no Egito e do cativeiro na Babildnia.
No Novo Testamento, a admoestacdo ‘‘Escravos, obedecei em tudo aos senhores
desta vida”, relatada em Cl 3.22°, foi utilizada sem maiores pudores em épocas
posteriores, para pregar a acomodac¢do ao sistema escravista.

Ao que parece, e apesar de Gl 3.28: “‘Em Cristo nao ha judeu nem grego,
nem escravo nem livre”’, Paulo ndo ataca diretamente a escravidio enquanto
institui¢do, sob o argumento de que nao se pretendia precipitar 0 mundo mediter-
rineo na catéstrofe de uma revolugdo social®. Para muitos estudiosos, as Escrituras
trazem consigo ndo apenas a justificagdo da idéia de escravidio como, ainda, a
fonte de uma teologia escravista. Em Filemom, nota-se uma tentativa de reorde-
nacdo do que deveria ser o relacionamento entre senhores e escravos, ndo se
avancgando além disso. A idéia de um tratamento menos cruel e mais humano para
0 escravo esti presente também em Exodo 21.

Para a tradic@o cristd, a escravidio ndo era considerada contrdria 2 lei natural
nem intrinsecamente imoral’. E, no que diz respeito ao escravo africano, é sabido
que o cristianismo herdou do Império Romano todo um arsenal ideolégico dirigido
contra o negro®. O peso da tradi¢io milenar da serviddo condicionou de maneira
nefasta a cristandade a justificar ideologicamente o escravismo’.

Porém, da mesma forma que a ideologia da escraviddo pode ser lida na
tradicdo biblica, pode-se afirmar que também ali sdo legiveis muitos dos funda-
mentos e premissas da inconformidade da mensagem crista frente a escravizagdo
do ser humano. As primeiras formulagdes acerca do fendmeno da serviddo huma-
na e da sua injustiga estiveram presentes desde o antincio da boa nova. A palavra
de Deus revelada em Jesus Cristo pelo evangelho ja indicava uma indisfar¢avel
preferéncia pelos pobres e oprimidos, sendo que nessa categoria estdo incluidas
certamente as vitimas da servidao. Poderfamos enxertar em nosso texto alguns
daqueles componentes de libertagdo presentes nas Escrituras, reproduzindo uma
listagem parcial sugerida por Boff:

a) O Deus da Biblia é sempre o Deus que liberta— A libertagdo da opressio
sofrida no Egito pelos judeus mostra que o Deus da fé biblica revela-se sempre
nas intempéries, a fim de libertar o seu povo e rebanho.

b) Deus agiu no Egito e na Babilbnia para tirar os judeus do cativeiro —
Quando os judeus eram escravos do faraé no Egito ou sofriam o cativeiro babild-
nico, o Senhor os tirou de 14, dando-lhes a liberdade por meio de sua poderosa mio.
Em outras passagens das Escrituras temos o testemunho dessas intervengoes, como
por exemplo em Am 2.10; 3.2; Dt 26.5-9 e SI 105; 106. O Deus dos perseguidos
e oprimidos é sempre um Deus que intervém diretamente para libertar suas criaturas.

¢) O Deus da Biblia toma partido pelos oprimidos e escravos — O Deus
presente nas Escrituras € um Deus que conduz na dire¢do da justica e do direito.
Um Deus que assume a causa do oprimido e o liberta da escraviddo. Um Deus
que defende viiivas, 6rfaos e cativos, como em Sl 68.6-7"°.
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O fantasma da escraviddo — e o dilema de como posicionar-se frente a este
fendmeno — atormentou sempre os tedlogos. Durante a era patristica, os padres
ou pais da Igreja se ocuparam em achar uma primeira resposta de caréter geral a
essa questdo. Ensinaram que no parafso todos os seres humanos foram livres e
iguais, tendo concluido dai que toda raiz da escraviddo estava no pecado". Nota-
se af a influéncia de um pensamento filoséfico vigorosamente estdico. A Didaqué
— certamente o documento candnico mais importante da Antigiiidade cristd,
escrito entre os anos 70 e 90 de nossa era — revela-nos que a escraviddo ndo é
algo natural do ser humano, sendo, antes, fruto do pecado. Ensina ainda que aos
senhores ndo € legitimo tratar com aspereza ou crueldade seus préprios escravos,
conceito esse, conforme vimos, igualmente presente no Livro do Exodo.

O direito romano serviu de fundamento legitimador para a teologia e para
muitos tedlogos da Idade Antiga e dos séculos subseqiientes. O direito romano era,
por exceléncia, escravista. A escravidio estava regulamentada, inclusive, no Cédi-
go Eclesidstico. O direito romano acabou por transferir para a cristandade medie-
val essa minuciosa regulamentacio juridica". O escravismo greco-romano era nio
apenas prético, como filosoficamente teérico, o que explica sua enorme influéncia
na teologia produzida a posteriori*. Na filosofia grega, até por uma influéncia do
direito natural aperfeicoado em Aristételes, admitia-se que os diferentes povos
eram naturalmente livres ou naturalmente escravos. Na questdo da escravidio, foi
profunda a penetragdo das idéias aristotélicas expostas em sua obra Politica®.

A doutrina escoldstica de Tomds de Aquino beberd dessa fonte, muitos
séculos depois. Doutrina que, por sua vez, exercerd uma enorme influéncia entre
os tedlogos catélicos: a maioria dos missionarios e tedlogos do século XVI admitia
a escraviddo, com tranqiiilidade e sem peso na consciéncia, como sendo algo
sancionado pela Biblia, pela filosofia e pela teologia. Influéncia incdmoda que se
firmara na consciéncia e mentalidade européia, fazendo com que o cristdo comum
visse com muita naturalidade a prética da escraviddo.

O tomismo tentou harmonizar as idéias de Arist6teles com a tradigdo patris-
tica. Mesmo partindo do principio de que a escravidio era conseqiiéncia do
pecado’, Tomés de Aquino busca uma solugdo de compromisso entre o que, de
um lado, lhe pede a sua prépria consciéncia e, de outro, a realidade social e
econdmica de sua época. Assim lhe foi possivel justificar a escraviddo: esta diz
respeito ao corpo tdo-somente, nunca a alma"”. Qualquer que seja a tentativa de
justificar-se a Aquino, o fato € que escolastico algum jamais duvidou da legitimi-
dade de se reduzir a escraviddo os escravos porventura capturados®™. O raciocinio
era este: se existe algum tipo de dominagdo é porque existe culpa; havendo, ao
contrdrio, inocéncia, ndo haveria por que existir, entdo, dominagdo. Semelhante
conflito de consciéncias — cuja expressdo maior era a doutrina da ‘‘guerra justa’
— foi corrente entre os tedlogos durante muito tempo®.
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Uma transformagdo substancial desse modo de pensar teoldgico s6 vai ocor-
rer a partir do século XVI, quando a incorporagdo dos territérios americanos ao
sistema-mundo europeu e as cruéis formas de colonizagio ali implantadas pelo
conquistador levardo alguns teélogos e religiosos & reflexdo. Muito embora o
europeu possa ter imposto aos povos americanos a sua interpretagdo particular e
etnocéntrica de Cristo e da mensagem cristd®, vozes se levantaram quase de
imediato dentro da Igreja para criticar a opressdo e escravizagio dos habitantes do
Novo Continente. Conquanto uma teologia da libertagdo tenha se manifestado na
histéria somente na década de 60 do nosso século, suas primeiras formulacoes ja
estavam presentes desde o principio da colonizacdo ibérica.

Assim, ndo seria exagero ver as sementes de uma teologia latino-americana
da libertagdo no pensar e no agir de homens da Igreja como Bartolomeu de Las
Casas, Antonio Montesinos, Francisco de Vitéria, Sudrez, Luis de Leon, entre
outros. No que diz respeito especificamente ao escravo negro, outras vozes tam-
bém se fizeram ouvir na condenagio dessa forma cruel de exploracéo. Foi o caso,
por exemplo, de um Ant6nio Vieira, de um Manoel da Nébrega, de um Ribeiro
da Rocha, de um Miguel Garcia, de um Luis da Gr3, de um Gongalo Leite.

Nio h4, entretanto, unanimidade entre os historiadores eclesidsticos quanto
ao engajamento desses personagens na defesa do escravo africano. As opiniGes
divergem, particularmente em relagdo a Nébrega e Vieira. Se por um lado Nébre-
ga v€, com indisfarcavel escandalo, injustica na condi¢cdo do negro escravo no
Brasil, o que de fato lhe causa escandalo ndo € tanto a escraviddo em si, mas a
pratica dessa escraviddo, que ndo encontra limites em nenhuma esfera da vida
social humana na Col6nia”. Em 1550, N6brega dizia que quase todos na Bahia
tinham a consciéncia pesada por causa da escraviddo®. Por outro lado, bem cedo
Nébrega acomodar-se-4, a exemplo dos demais jesuitas, ao fato de que na socie-
dade colonial ndo havia espago para trabalho livre, necessitando a prépria Compa-
nhia da mdo-de-obra escrava para sobreviver®.

Em Vieira conviviam, simultinea e ambiguamente, o defensor de negros, indios
e judeus e o forjador apaixonado da politica colonial portuguesa no Novo Mundo®.
No século XVII, o padre Vieira tentou conscientizar, através de seus sermdes,
portugueses e brasileiros acerca das injusticas da escraviddo. Foi adiante: advertiu
os senhores de engenho quanto aos maus-tratos infligidos aos escravos, tendo sido
posteriormente expulso do Maranh@o. Todavia, ndo contestou a escraviddo enquan-
to institui¢do e a via como ‘‘milagre’’, ‘‘felicidade’’, ‘‘salvag¢do’’. Um discipulo
seu, Jorge Benci, atacou a aristocracia colonial quanto ao tratamento dispensado
aos seus escravos e lamentou o fato de ndo se discutir a respeito da escravidao, no
Brasil®. O discurso de Benci visava mais a evangeliza¢do dos senhores do que o
status do escravo. Afirma Ronaldo Vainfas que Benci representava ‘o tipo letrado
da coldnia, que protestava contra os abusos vigentes’’, nada mais que isso®.

Havia diferengas também em relagdo a teologia como um todo. De acordo
com essa linha de interpretagdo, os te6logos no Brasil colonial ndo intervieram na
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questdo da escraviddo negra, exceto para reforgi-la ou legitima-la”. Nas duas
Américas, predominavam as correntes teoldgicas que eram determinadas a partir
do pensamento hegemonico presente em cada uma das ordens religiosas®. Com
isso, todo o pensamento ministrado nas citedras americanas sofria forte influéncia
de suas matrizes européias. No caso brasileiro, essa deficiéncia era agravada
porquanto nio existiu universidade ou instituicdo de ensino superior durante todo
o periodo colonial. Mesmo a produg@o intelectual brasileira até meados do século
XVIII n3o ultrapassou a modesta soma de 200 obras®.

A teologia brasileira teria origem na contestagdo do padre Gongalo Leite,
portugués e primeiro professor de filosofia no Brasil. E sua a tese segundo a qual
“‘nenhum escravo na Africa ou no Brasil é justamente cativo’’®. Ainda no século
XVI Leite e outro religioso, Miguel Garcia, sdo repatriados para Portugal por
discordarem de que o Colégio dos Jesuitas de Salvador utilizasse trabalho de
escravos indigenas e negros®. O Pe. Garcia foi o primeiro professor de teologia
em Salvador, entre os anos de 1576 e 1582. Essa linha teolGgica possuia outros
adeptos, entre os quais o Pe. Luis da Gr4, que se op0s a comercializacdo de escravos.

No fim das contas, acabou prevalecendo a tradi¢do ndo-teolégica de Nébre-
ga, motivada por necessidades prético-financeiras, sem as quais seria impensavel
a sobrevivéncia da Companhia de Jesus no Brasil*>. Toda aquela tradigdo teolGgica
terminard bruscamente com a expulsio dos jesuitas do Brasil em 1759 € com a
reforma pombalina da Universidade de Coimbra, em 1772. Lamentavelmente, a
teologia ulterior ndo foi capaz de repetir a reflexdo teoldgica dos primeiros séculos
da colonizagio, que, apesar de suas limitagGes, esteve calcada na pratica pastoral®.

A ambigiiidade tedrica e teolégica que vimos revelada em Vieira, por exem-
plo, vai desaparecer de forma notdvel quando se examina a postura da Igreja-
instituicdo frente ao problema da escravidio do negro no Brasil. Sem maiores
disfarces, a Igreja enquanto institui¢cdo optou pelo pecado, ou seja, pela escravidao,
ciente de seus sélidos lagos com os interesses do Estado colonizador. A cumplici-
dade da Igreja quanto a escravizagdo negra e colonial ji se dava mesmo no
momento em que o negro recebia assisténcia religiosa dentro dos navios negreiros.
De toda maneira, tal assisténcia, assim como a catequese do negro, era bastante
distinta da indigena*. Pode-se afirmar, inclusive, que os negros n3o contavam no
plano dos evangelizadores®. A institui¢do comprometeu-se por completo com o
sistema, utilizando o brago servil nas propriedades das ordens religiosas, nas
fazendas, nos engenhos, nos mosteiros, nos pagos episcopais e nas casas paroquiais™.
Em carta datada de 1611 a um confrade seu, admite o padre Luis Brandon, reitor
do Colégio dos Jesuitas de Angola:

Estamos aqui hd 40 anos (...) € nds e os padres do Brasil compramos estes escravos
para nosso servico sem nenhum escripulo (...) Procurar no meio de 10 ou 12 mil
negros, que cada ano saem deste porto, alguns mal cativados, é coisa impossivel (...)
E perder tantas almas, que daqui saem e dos quais muitos se salvam, porque alguns
vao mal cativados, sem saber quais s3o, ndo parece prestar um servigco a Deus.”
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Numa época em que o Colégio Jesuita de Salvador possuia 70 escravos, escrevia
o Pe. Miguel Garcia ao superior-geral da companhia: ‘‘Com estas coisas e por ver
os perigos da consciéncia in multis, nesta terra, alguma vez me passou por
pensamento que mais seguramente serviria a Deus e me salvaria in saeculo que
em Provincia.””*® E no entanto, apesar da postura de engajamento demonstrada por
algumas ordens religiosas — a exemplo dos capuchinhos, jesuitas e beneditinos
—, 0 negro continuava sendo tratado com descaso pela Igreja®. Algumas dessas
ordens, como a dos jesuitas, operavam até mesmo o trafico negreiro®.

Essa atitude da Igreja, francamente desfavordvel a causa dos escravizados,
pode ser em boa medida avaliada por ocasido das guerras palmarinas, no século
XVII. A posicdo da Igreja frente ao massacre de milhares de quilombolas foi
nula*. Igualmente nula e omissa foi sua atitude em 1838, quando da rebelido
antiescravagista em Vassouras”. Exemplos como esses existem as centenas, ndo
sendo tarefa nossa fazer a sua relacdo completa. Em 1886, o Santo Oficio enviava
uma instrugéo a um vicariato apostélico na Africa aprovando a escravidio, dizen-
do ndo ser ela ‘‘contrdria a lei natural e divina, existindo justas razdes para
aprové-la”’*. Em que pese a firme reagdo do papa Urbano VIII, expressa em 1639
na Comissum Vobis*, parece nunca ter havido qualquer oposigio ética ou religiosa
organizada contra a escravizagio do negro. Isso vale tanto para o mundo catélico
como para o0 mundo protestante®.

Da mesma forma, em nenhum momento se cogitou pér em pritica uma
missdo destinada exclusivamente aos africanos na América Latina ou no Brasil®.
Os negros pareciam esquecidos. Os indigenas mereceram maior aten¢do. Em
correspondéncia enviada ao rei de Espanha em 1560, o arcebispo do México, o
dominicano Alonso de Montifar, estranhava o zelo unilateral com que a coroa
espanhola defendia a liberdade dos indios e consentia com a escravidao dos negros®.

Contudo, nem sempre fora assim. E preciso ter-se em conta a superagio da
idéia simplista da Igreja que seria, em sua totalidade, conivente com os ricos e
apoiaria sem reservas a escraviddo®. Frei Smutko nos relata sobre a luta travada
pelos capuchinhos contra o brago escravo africano, nos séculos XVII e XVIII. Sua
luta estendeu-se até mesmo ao combate sem tréguas aos telogos da escravidao®.
Entre os protestantes, predominou também a ambigiiidade frente a questio da
escraviddo negra, pois foram incapazes de superar o abismo existente entre o
discurso e a pratica religiosa. Houve, no entanto, notdveis excegoes. Nas Antilhas,
por parte de quacres, metodistas e mordvios. No Brasil Holandés, a Igreja Refor-
mada ndo demonstrou idéntico empenho, tendo sua hesitagdo inicial frente a
escravizagdo negra se rendido, por fim, a dura realidade dos canaviais que exigiam
bragos escravos e as pressdes da West-Indische Compagnie®. Como bem ponderou
Paulo Suess, a utopia do evangelho estd sempre sujeita a utopia das conveniéncias,
a utopia do mais forte™.
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A teologia negra da libertacao

~ Ateologia negra € uma teologia da libertago. Ela nasceu da comunidade de
negros oprimidos™. A teologia negra ndo é assim tdo nova quanto se possa a
principio pensar, apesar do termo ‘‘teologia negra’’ remontar ao ano de 1966%. O
seu conteido € antigo, podendo ser localizado quando das primeiras tentativas
feitas pelos negros para entender o cristianismo que lhes era pregado, a partir dos
séculos da colonizacgio e escravidio.

De fato a teologia africana e negra é tio antlga como o préprio cristianismo
na Africa™. Ela desabrocha no instante em que os ‘convertidos africanos’” passam
a compreender e viver a f€ cristd que lhes ¢ transmitida como africanos que séo.
Isto €, em conformidade com a sua formag@o cultural propria e original. Essa
adaptagao teologlca tio peculiar da Africa foi sempre tio antiga quanto as préprias
igrejas que la surgiram por obra dos homens brancos®.

O caréater especifico da teologia negra africana nunca deixou de ser reconhe-
cido pelos teSlogos negros. Eles logo perceberam que os negros nunca usariam o
cristianismo tal como lhes fora anunciado pelas igrejas brancas e seus missiona-
rios, mas somente a partir de suas proprias experiéncias de sofrimento®. A idéia
de que o cristianismo era apenas uma religido de brancos foi de imediato rebatida
na consciéncia da pessoa africana, habitasse esta na Africa ou no continente
americano’. Os cristos de cor negra souberam sempre que o evangelho — que é
o evangelho dos pobres — nd@o poderia ser limitado apenas a uma religido que
fosse a branca®,

Na verdade, os primeiros pensadores de uma teologia negra foram os africa-
nos mesmo. Muito antes da chegada de qualquer branco a Africa os africanos
tinham aprimorado sua prépria cultura e re11g1a059 Era patente entre os povos da
Africa a existéncia — no dizer de Boesak — de ‘‘um temperamento visceralmente
religioso’’, que serviu de base para toda e qualquer compreensdo do evangelho
pelos negros®. Essa compreensido negra do cristianismo fundamentava-se, como
ainda hoje, na crenga de que a mensagem biblica de Jesus foi uma mensagem
exclusivamente de libertagdo, nada além disso®. Ou seja, mesmo quando os negros
nao puderam ou nio foram capazes de encontrar essa mensagem central do
evangelho na pregacdo que os missiondrios brancos lhes dirigiam — pregagio
certamente parcial e excludente —, os cristdos negros procuravam-na a sua maneira:

Tinham plena consciéncia de que o Deus que lhes exigia a sua devogdo e o Espirito
que se infundia em seus encontros secretos e possuia as suas almas e corpos no
éxtase do culto, niio era o Deus do feitor com o seu chicote e a sua carabina, nem o
Deus do pregador da plantac@o com os seus servigos religiosos segregados e untuosas
injungdes de humildade e obediéncia.”

Ou como ainda relatava o abolicionista, jornalista e advogado Frederick Douglass,
em meados do século XIX (1817-1895), acerca das expectativas religiosas dos
negros nos Estados Unidos:
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Eu amo a religidio de nosso santo Salvador. Amo a religido que vem do alto, na
sabedoria de Deus que &, em primeiro lugar, pura, depois pacifica, amavel, (...) isenta
de parcialidade e hipocrisia, (...) Amo a religido cujos discipulos tém a obrigagao de
visitar os 6rfaos e vitivas na sua afligdo. Amo essa religido que se baseia no glorioso
principio do amor a Deus e no amor ao homem, que faz com que os seus seguidores
tratem os outros como querem ser tratados. Se vocé pede liberdade para si, diz ela,
conceda-a ao seu préximo (...) E porque eu amo essa religido que odeio a religido
escravizadora, obscurecedora das inteligéncias, destruidora das almas, que existe na
América. Amando uma devo odiar a outra; aderindo a uma devo rejeitar a outra.®®

A principal diferenca estava em que a experiéncia religiosa africana até o século
XV fundamentava-se na vida, e ndo em dogmas ou ritos religiosos sofisticados®.

Assim € que hd uma forma latente, antiga, de teologia africana e negra nio
s6 nas comunidades da Africa como da América do Norte, e certamente também
na zona caribenha, latino-americana e no Brasil. A teologia negra norte-americana
da libertagdo, por exemplo, nasceu no sul dos EUA, quando os negros criaram
uma instituigdo invisivel, ao se reunirem de noite nas senzalas e nas planta¢Ges
para oferecer culto ao Deus que lhes daria a libertagio®.

No entanto, uma sistematiza¢@o consciente que construisse uma teologia bem
definida € algo recente: enquanto programa formal, a teologia negra precisa ama-
durecer. Mas suas possibilidades de expans@o e irradiagdo sdo, aparentemente,
ilimitadas quando se olha para as riquezas da heranga religiosa negra®. As primei-
ras discussoes neste sentido deram-se na década de 60%. Desde os tempos do
Concilio Vaticano II que Vicente Mulago e outros refletiam, de forma mais
elaborada, na Africa, sobre a teologia negra, o0 mesmo fazendo James Cone nos
Estados Unidos durante os anos 70%. Dentro de uma perspectiva afro-americana é
a sistematizacdo, pois, recente. Inclusive pelo fato de a comunidade negra estar,
até entdo, totalmente desprovida de instrumentos convencionais de elaboragdo
teolégica: eram poucos 0s negros que estudavam em semindrios ou escolas de
teologia, e isso diz respeito tanto aos negros norte-americanos como aos do Brasil
e da América Latina®.

A sistematizagdo da teologia negra no Brasil é mais recente™. A razao disso
estd no fato de a comunidade negra ndo somente ndo dispor dos instrumentos de
elaboragio teol6gica que referimos acima, tendo a admissdo de alguns de seus
membros aos semindrios sé ocorrido muito recentemente, como também — ao
contrdrio do que aconteceu nos Estados Unidos — sua atuagdo ter se restringido
aos meios catélicos, em fungdo do regime de exclusividade de que gozava a Igreja
romana durante parte da histéria brasileira.

Durante os primeiros séculos de nossa histéria, a Igreja Catélica mostrou-se
demasiadamente etnocéntrica e ndo soube — nem quis — compreender o universo
religioso negro”. Toda e qualquer tentativa litdrgica dos negros em nosso continen-
te foi vetada em nome do dogma cristio”. Foi a intolerdncia da Igreja Catélica
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que a tomou incapaz de penetrar no mundo cultural religioso negro e fazer
adeptos™. Como bem disse José Comblin, na Igreja latino-americana os negros ndo
ocuparam lugar nenhum’. A atitude da Igreja frente 4 religiosidade negra no Brasil
pode ser dividida em tr€s etapas: 1) Uma fase que vai de 1530 a 1950, marcada
pelo total desprezo aos cultos afro-brasileiros, vistos como diabélica supersti¢do;
2) Uma segunda etapa (1950-1968) em que os cultos sdo violentamente atacados
em virtude da reagdo da Igreja a sua crescente expansio; 3) De 1968 aos dias
atuais, quando se verifica um despertar gradual de interesse pela religiosidade e
espiritualidade negras, ap6s o Concilio Vaticano II e Medellin™. O Concilio Vati-
cano II rompe com o modelo de Igreja centrado na autoridade e projeta a imagem
do povo de Deus, possibilitando as igrejas locais tomar iniciativas que respondam
as necessidades de cada regido”. Somente na década de 80 € que se d4 uma maior
sistematizagdo da teologia negra no Brasil”.

A teologia negra € uma teologia contextual por defini¢do. Seu contexto
especifico € a Africa total®. Ela é igualmente situacional™: sua situagdo é a da
negritude, que abre perspectivas para um auténtico pensamento religioso negro. E,
portanto, uma teologia de libertagdo na situagdo de negritude®. Possui uma ética
teolégica prépria € que tem como missdo humanizar a vida, como também libertar
os oprimidos¥. Ela faz questio de ndo ser confundida como uma teologia a mais
no quadro das diversas ‘‘teologias genitivas’’ existentes, tais como a ‘‘teologia da
paz’’, a “‘teologia da esperanga’ ou a ‘‘teologia do politico’’. Ela se assume como
uma teologia comprometida com o real e concreto, isto é, com um lugar onde se
faz de fato teologia®.

A teologia negra da libertacdo é — na defini¢do de Antdnio Aparecido —
uma nova expressao surgida na reflexdo teolégica a partir da realidade afro-americana®.
Nenhum teélogo pode pensar em fazer teologia negra sem tomar a experiéncia
negra como ponto de partida®. Afinal, ndo se pode fazer teologia no véacuo. Isso
a teologia negra nos ensina. Ela é feita numa situacdo determinada: sabe que os
cristaos que vivem em situagdes diferentes terdo compreensdes diferentes da vida,
como também compreensdes muito diferentes do evangelho®. Desta forma, a
teologia negra € a compreensdo negra do evangelho. Daf que qualquer teologia que
se enxergue negra ndo pode se divorciar da teologia africana geral®.

Nesse sentido, ndo surpreende que a teologia negra pretenda ser auténtica,
profética e critica. Que queira assumir integralmente toda a tradi¢do do passado
africano, passado esse que desempenhe um papel humanizador e revoluciondrio na
sociedade contemporanea”. A teologia negra é a reflexdo critica dos cristios
negros sobre o seu envolvimento histérico na luta pela libertacdo dos negros®.
Como afirma James Cone, a teologia negra é uma teologia de libertacdo negra,
que busca sondar a condi¢iio negra a luz da revelagdo de Deus em Jesus Cristo,
de modo que a comunidade negra possa ver que o evangelho é congruente com a
realizagdo da humanidade negra®.
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Enquanto teologia de libertagdo, a teologia negra ndo se limita a discorrer
sobre Deus, nem é mero arrazoado teérico, algo como um Jogos sobre o Theos.
Antes, ela proclama a palavra que sempre foi um gesto libertador. E teologia
tornada atividade libertadora®. Sua ética é uma ética de libertagdo. Como tal, é
uma ética de mudanga, ndo se conformando a uma ética de sobrevivéncia ou de
adaptagdo”. A praxis de libertagdo da teologia negra da libertacdo ap6ia-se no
préprio mundo negro, em seus sfmbolos e cultura, superando a opressdo como
classe historicamente dominada no capitalismo, como subjetividade humilhada e
reprimida ao longo de cinco séculos de escravismo e colonizagdo™.

Apesar de ser também teologia da libertagdo (= TdL), a teologia do povo
negro nem sempre manteve uma relagdo livre de conflitos com a TdL. Essa
desavenga tem origem no fato de que, desde a primeira fase da TdL, foi flagrante
a auséncia de reflexdo sobre a realidade afro-americana por parte dos tedlogos da
libertagdo. Estes nao se deram conta de que numa realidade continental marcada
por 400 anos de escraviddo, na ‘‘teologia do cativeiro e da libertagdo’” — que a
prépria TdL sustentara — o ‘‘cativeiro’’ ndo era apenas um genitivo a mais, mas
o ponto de partida para uma teologia da libertagao®.

Os primeiros encontros da TdL com a teologia negra foram polémicos.
Teblogos e teGlogas de ambas as correntes ndo se entenderam. A TdL enfatizou
sempre sua perspectiva na contradi¢ido das classe sociais. A teologia negra acen-
tuou mais o aspecto da ‘‘raga’’*. De fato, a TdL desenvolveu sua temdtica central
em torno do bindmio opressdo-libertagcdo, mas nao considerou adequadamente as
formas particulares de opressdo da ra¢a negra na América Latina®. Houve mesmo
relutdncia da TdL em assumir a énfase na cor. A principio, os tedlogos negros
americanos surpreenderam-se com esse fato, haja vista haver mais negros na
América Latina e no Brasil do que nos Estados Unidos*.

A par disso, é preciso levar em conta que a metodologia das duas teologias
é diversa: o método da TdL inicia-se pela aplicagdo de conceitos marxistas € a
analise da realidade social, para sé depois usar a Biblia, como apoio secundério;
a teologia negra principia com a Biblia e com a cultura dos negros, remontando a
Africa®”. Mesmo hoje, tem-se a impressio de que a TdL nio foi capaz de reconhe-
cer o devido lugar que a teologia negra da libertagdo deveria ocupar no ambito das
principais expressdes teolégicas em curso na América Latina e no Terceiro Mundo™.

Em relag¢do ao racismo — visto com interesse central pela teologia negra —,
os te6logos negros acusam a teologia ocidental de ser responsével pela introdugdo
do pensamento dualistico no pensamento africano e negro, o que teria provocado
a sua descaracteriza¢do”. Existe no meio negro um forte ressentimento por ter sido
o legado religioso africano sempre tachado de ‘‘pagdo’’ e ‘‘barbaro’ pela Igreja
ocidental e de ndo ter sido reconhecida a sua alteridade.

Embora o escravismo tenha desaparecido da América Latina no século XIX,
o racismo ainda persiste mascarado sob diversas formas, pelas quais € discrimina-
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do o marginalizado da raca negra™. Ainda no século passado, a Igreja ndo aceitava
negros, mesticos e indios como padres ou religiosos. Uma modificagdo desta
postura se dd somente em 1960 com a Lei Afonso Arinos, obrigando as congre-
gacdes religiosas a retirarem a proibi¢do de seus estatutos e normas internas'. Nos
pafses latino-americanos em que a presen¢a negra é forte, o racismo continua
sendo uma injustica social vigente.

Como conseqiiéncia, o rancor contra 0 monopdlio da verdade e do juizo
moral imposto pelo cristianismo branco permaneceu vivo durante muitos anos'®.
Todavia, conquanto existissem ressentimentos, a maior parte dos te6logos negros
foi capaz de superi-los. O melhor argumento nesse sentido foi que a experiéncia
sob o racismo deixou claro aos negros toda a insensatez de se promover um
racismo negro'®. Muito ao contririo — como diz Bartmann —, os negros devem,
sim, mostrar-se capazes de amar os brancos. A consciéncia crista negra requer a
capacidade de amar o préximo'™. A fonte suprema da teologia negra implica o
amor reconciliador do préprio Cristo, pois ela nasce do amor e ndo do édio ou da
violéncia'®.

A esse respeito, Martin Luther King Jr. jd dizia que a teologia negra deve
tomar muito a sério o amor cristdao. Aqui, é preciso ressalvar que para King falar
de amor cristdo era tratar igualmente da justica, retiddo e poder'®. Isso nos induz
4 compreensdo que a teologia negra da libertagido possui para estabelecer a correta
relag@o entre o poder e a teologia. E também a pergunta: estaria a teologia negra
unicamente a servigo da consciéncia negra? James Cone responde que s6 se pode
reconhecer a ac¢do de Deus na histéria através dos feitos mais radicais do poder
negro'”. O questiondvel em Cone € que ele parece ter feito do fato de se ser negro
e do movimento de libertagdo-emancipagido negro o critério supremo de toda a
teologia. Assim, o evangelho seria s6 um evangelho de libertagdo e a teologia uma
teologia de libertagdo negra'®. Essa idéia ndo é aceita por Buthelezi, que rejeita
uma ligagdo entre a teologia negra e o poder negro. Buthelezi a rejeita porque isso
significaria um alinhamento de subordinagdo da consciéncia crista negra a um
contexto politico'®.

A cristologia € um dos componentes da teologia negra da libertagio, ao lado
da eclesiologia e das Escrituras Sagradas'®. Com a afirmagio da teologia negra da
libertagdo, foi preciso ressituar a cristologia. Isso s6 serd possivel mediante a
consideragdo de toda a experiéncia de sofrimento, escravidio e holocausto que
sofreram os negros.

Mesmo em meio ao tormento da didspora negra, os afro-americanos, aparen-
temente, nunca tiveram dificuldades em assimilar a proposta cristolégica. Na
América Latina e no Caribe, os negros ndo tiveram problemas em acolher Jesus
Cristo™. Esse fato ndo deixa de ser surpreendente, pois a tradi¢do africana nio era
centralizada em figuras messidnicas, como Jesus'2. Mesmo assim, essa figura
messianica ndo ird aparecer individualizada, nem como detentora de toda a econo-
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mia salvifica, como na tradi¢do judaico-cristd. Na tradi¢cdo africana, hd uma nitida

acentua¢io da comunidade como sujeito messidnico e salvador'.

De todo modo, a idéia de um Deus negro, de um Jesus negro esta presente
na teologia negra. Desde a didspora negra, os afro-americanos viam em Jesus a
manifestacdo do seu Deus, um Deus que derruba do trono os poderosos e eleva
os humildes™. Tal idéia de um Cristo negro dominara até o século XIX'. A partir
de Puebla, a Igreja tornou-se capaz de dizer qual o rosto do povo marginalizado
na América Latina: rosto negro e rosto indigena. Esse processo provocard o
aparecimento de religiosos negros e leigos que comecam a debater e propor novas

posturas da Igreja frente ao povo negro'.

Mais presentemente, a ideologia rastafari — circunscrita a algumas reas do
continente e por isso mesmo limitada em seu alcance — inverteu o conceito
dominante do Deus branco. Para ela Deus é negro, em oposi¢do a imagem
estabelecida e universalmente aceita do Deus branco'’”. Como disse Ant6nio Apa-
recido, € preciso assinalar sem reservas que Jesus € negro, porque ele assumiu em
seu projeto salvifico a causa da vitima. Ndo obstante, 0 mesmo Aparecido admite
que Deus é um Deus multifacetado, mas que mesmo assim o povo deve se
reconhecer no seu rosto também negro"®. A verdade é que, quando teélogos negros
afirmam que Jesus is black, isso ndo deve ser traduzido como se pretendessem
limitar todo o problema a cor da pele histérica de Jesus. Querem, sim, enfatizar a
transcendéncia de Deus, que nunca deixou nem deixard os oprimidos 6rfaos em
sua luta pela libertagdo'.

No que diz respeito a eclesiologia, a pastoral deve muito ainda & comunidade
negra. Falta muito a fazer. O culto oficial e a catequese parecem pouco a vontade
em assimilar a cultura negra. O niimero inexpressivo de bispos da raca negra é
sintomatico de quanto ainda precisa ser feito nesse terreno.

Quanto a Biblia, impde-se uma nova leitura hermenéutica. Talvez mais que
ninguém, o povo negro mostrou através de sua histéria a sua inclinag@o para fazer
o auto-reconhecimento de si, de suas experiéncias histdricas, naqueles fatos que
sdo narrados nas Escrituras, confrontando o cativeiro do Egito com o seu cativeiro

— passado e presente'®.

O lugar da teologia negra da libertagdo e de toda teologia negra é a comu-
nidade negra'?. Esse lugar, porém, ndo € aquele lugar onde as coisas simplesmente
estdao acontecendo e, estando os homens e mulheres a busca de solu¢do, mas ndo
tendo a quem confia-la dentro da prépria comunidade, a entregam a tedlogos de
fora, aos “‘profissionais do saber teolégico’ . E que dentro da comunidade negra
— o0 mais auténtico simbolo histérico dos sem-voz e sem-vez — 0s negros nao
querem mais ser representados. Eles préprios querem ser a sua voz e a sua vez'”.
Isso porque a teologia negra da libertacdo pressupde a superagdo absoluta das

‘“‘representatividades’’. N&o se busca mais aquele teélogo que fale
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‘“‘em nome de’’, mas ‘‘com’. Nao se querem mais te6logos que ‘‘emprestem’
apenas sua voz aos sem-voz'*.

Com isso, tende a desaparecer a figura do te6logo profissional. A teologia
negra da libertac@o critica veementemente as organiza¢des eclesiasticas ortodoxas,
montadas em sélidas hierarquias. O olhar do tedlogo deve voltar-se para as
comunidades negras, que estdo fora das igrejas'”. Os te6logos negros da nova
geracdo precisam agora beber no préprio pogo, ou seja, investigar a realidade a
partir de suas prdprias vivéncias culturais'. Assim, estario em methores condi-
¢cOes e mais aptos para exercer uma teologia mais préxima do evangelho.

Para que de fato possa se fazer teologia negra requer-se do tedlogo o seu
enegrecimento. Disso depende o enegrecimento da teologia'”. O tedlogo negro
precisa ter profunda sensibilidade e participar dos problemas cotidianos da comu-
nidade negra. O enegrecimento da teologia ocorre quando ela se pde no locus das
comunidades negras, a partir das situagGes concretas de opressdo, discriminagdo e
racismo das quais sio vitimas as comunidades. E a teologia desvencilhada inte-
gralmente da dtica branco-opressora, assumindo uma nova cosmovisio com os
olhos da gente negra oprimida'®,

A guisa de conclusio

A primeira reflexdo que se nos impde € saber como foi possivel as igrejas
americanas pactuar com o pecado da escraviddo. Sabemos hoje que 9,5 milhdes
de negros procedentes da Africa foram submetidos ao suplicio desumano da
escraviddo, entre 1518 e 1873 (data da emancipagdo dos escravos na América)®.

A Igreja participou ativamente do processo colonizador, mantendo na maio-
ria das vezes uma relagio quase incestuosa com o Estado e com as classes
dominantes brancas ou criollas no Brasil e nos demais paises latino-americanos e
caribenhos. Motivagdes de ordem econdmica, politica e teoldgica justificam a
atitude da Igreja e de seus missiondrios: a escraviddo era a base do sistema
colonial; o usufruto de mao-de-obra escrava pelas ordens religiosas; o sistema de
padroado; a cristandade, etc.

De todas essas motivagdes a mais determinante era a que vinculava a atuac¢do
religiosa com o poder politico'™, era a simbiose do projeto colonizador com o
projeto social e religioso da Igreja, era o fato da Igreja crista ter se colocado a
servico dos monarcas catdlicos ou do Estado protestante, conforme o caso. Essa
adesdo ao projeto colonizador — que ndo se deu sem um considerdvel nimero de
dissidéncias nas fileiras da instituicdo, para a honra do cristianismo — teve uma
conseqiiéncia trgica: solapou na Igreja latino-americana toda a criatividade e
busca livre de métodos de evangelizagdo, que lograsse converter voluntiria e
liviemente para a fé cristd as populacGes aqui domiciliadas.
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Com o tempo, no dizer de Pablo Richard, o mundo mudou. Nesta década de
90 ja se fazem novas teologias, em muito diferentes daquelas que tivemos no
continente ao longo dos tltimos cinco séculos. Uma dessas novas teologias, a
teologia da libertacdo, tem um importante papel a desempenhar na luta de liberta-
¢do de todos os povos e categorias oprimidas na América Latina. Por isso, acha
Pablo Richard, a TdL deve mudar, tendo de ser re-criada para que responda a
conjuntura atual™. Conseqiientemente, mudard também a sua postura em relacdo
a outras teologias da libertagdo, como a teologia negra da libertacdo. Até entdo a
TdL ndo havia reconhecido suficientemente o lugar da teologia negra da libertagdo
no contexto teolégico latino-americano, certamente em fungdo da énfase absoluta
que dava ao bindmio opressao-libertacdo e do fato de desconhecer formas particu-
lares de opressao da raga negra.

Em parte a teologia negra, e ndo apenas a TdL, foi ela mesma responsdvel
por seu préprio isolamento. Seus te6logos erraram ao desvincular a teologia negra
do quadro geral das teologias da libertagdo, como o fez Cone'™. Essa circunstancia
por pouco ndo a transformou de teologia contextual em uma teologia regional.

A questdo do racismo foi também decisiva nos conflitos que ocorreram no
passado entre a TdL e a teologia negra da libertagdo. Apesar da importancia que
a questdo racial ocupa na vida das comunidades negras, o racismo ndo pode ser
visto como o ““Unico deménio’’'*. Cabe aqui perguntar: serd que € sé isso (o
racismo) que estd em jogo? E s6 o racismo o que teria motivado os brancos em
sua acio missiondria-predadora na Africa e na América Latina? Recorremos aqui
mais uma vez a Buthelezi, que com toda a razdo rejeita qualquer subordinacé@o da
consciéncia e fé cristd negra a conceitos de poder ou a fatores étnicos.

Hoje mais que do nunca é necessdrio agdo prética. Prevalece na sociedade
contemporinea a equivocada sensagdo de que a década de 90 trouxe a solugdo dos
problemas que antes punham pessoas e crengas em posi¢Oes antagonicas. Porém
0 que temos testemunhado € o agravamento dos problemas sociais no Terceiro
Mundo™. Para enfrentd-los é preciso unido e solidariedade. A teologia negra da
libertagdo entende, neste fim de século, que € preciso passar da mera indignagdo
ética, que foi sua maior caracteristica, ao exercicio efetivo da pratica da justica e
da fraternidade em rela¢@o aos negros, que sdo ‘‘os pobres mais pobres’’ . Para
isso, tem de se abrir ao didlogo.

Para enfrentar o desafio, a teologia negra da libertacdo ndo deve desejar que
0$ negros sejam iguais aos brancos na sociedade ou chegar até onde estes € sua
burguesia chegaram. Deve desejar que sejam iguais, mas sem que isto resulte em
negros € brancos tornarem-se parceiros da exploragdo e dominagido'. A teologia
negra da libertagdo sabe que a reconciliag@o exige uma nova imagem da humani-
dade; essa humanidade requer novas estruturas na sociedade e nas relacdes entre
as pessoas™’. A tarefa de reconciliar a América Latina cristd com a teologia negra
implica, portanto: 1) O reconhecimento da imensa culpa da opressao colonial. 2)
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A restituicdo, que se fard por meio da constru¢do de uma civilizagdo em que o
negro possa desenvolver suas potencialidades™.

A teologia negra da libertagdo ndo ignora que o futuro da Igreja negra, das
comunidades negras e do seu labor teoldgico se originardo impreterivelmente do
seu proprio ventre. Fundamentada na dura experiéncia de vida de seus membros,
ela compreende que os direitos dos oprimidos jamais sdo dados voluntariamente
pelos opressores. Antes, sdo exigidos e conquistados pelas vitimas™. Como diz
Manoel Castelo Branco, ‘‘o negro precisa deixar de ser a negacdo da empresa
colonizadora para tornar-se definitivamente o sujeito da histéria latino-americana’”'“.

A teologia negra da libertagdo julga ser possivel resgatar o que era sagrado
nas comunidades africanas muito antes que o evangelizador e colonizador branco
aparecesse: a solidariedade, o respeito pela vida e pela humanidade, a comunidade.
Seréd tarefa dificil, mas que s6 vird através de muita luta e, principalmente, da
coragem e fé.
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