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Resumen

La lucha por los derechos humanos en América Latina llegarian en buena medida como respues-
ta a las dictaduras y guerrillas que se vivieron en el continente. Ante esta situacion, la Iglesia caté-
lica se convertiria en defensora de los derechos bascos del hombre, reconociendo ésta como una
accién constitutiva de su propio ser. El presenta trabajo busca mostrar la forma en que la defensa
de los derechos humanos por parte de la Iglesia ha variado con el paso del tiempo en la regién,
pero sin perder de vista que en el centro de esta lucha se encuentra la propia mision de la Iglesia,
la defensa de la dignidad de la creacion de Dios.
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Introduccion

EI siglo XX fue el de la incorporacién de los derechos humanos al derecho interna-
cional. Tras la experiencia de las dos Guerras Mundiales, la Declaraciéon Universal de los
Derechos Humanos de 1948 fue un intento serio y decidido de sentar las bases del nue-
vo orden internacional para evitar nuevas confrontaciones de igual magnitud. Pero su
repercusion no se veria en todo el mundo en aquellos afos. Hacia la década de los se-
tenta y los ochenta se observaba, en practicamente toda América Latina, una violacién
generalizada a los derechos humanos bajo distintos regimenes politicos. Las autoridades
de los paises en la region emprendieron de manera casi generalizada una serie de actos
violentos y sistematicos que derivaron, principalmente, en la violacién del derecho a la
protesta y a la libre expresion.

Sin embargo, el paradigma de los derechos humanos no era aln conocido lo suficiente
en América Latina para ser utilizado como herramienta de exigibilidad y justiciabilidad
ante tales violaciones. Tampoco los grupos de activistas sociales formados en ese enton-
ces eran conscientes de que los sucesos de los que habian sido victimas representaban
violaciones a sus derechos civiles, pese a que éstos eran ya reconocidos en instrumentos
internacionales. Ademas, los paises latinoamericanos estaban suscritos a ellos por lo que
estaban obligados a cumplirlos.

Las situaciones por las que los paises latinoamericanos atravesaron durante aquellos
anos se pueden resumir en tres tipos: dictaduras militares en el Cono Sur (Argentina, Bra-
sil, Chile), guerras civiles en Centroamérica (Guatemala y El Salvador) y regimenes apa-
rentemente democraticos —“la dictadura perfecta diria Vargas Llosa”- como fue el caso
de México. En los tres escenarios se dieron a mayor o menor escala actos de represion,
detenciones arbitrarias, asesinatos y desaparicion forzada. Es por ello, que los antece-
dentes del movimiento actual de derechos humanos se ubican en la accién colectiva de
los familiares de los desaparecidos y de los presos politicos, tal es el caso de Eureka, en
México, o las Madres de la Plaza de Mayo, en Argentina.

El papel de la Iglesia ante las violaciones de Derechos Humanos

La idea de los derechos humanos proviene del derecho natural, segun el cual los hom-
bres y mujeres, por el simple hecho de ser seres humanos, gozan de una serie de dere-
chos. Dicha nocién, desde la Iglesia Catdlica, se funda en la idea de que el hombre fue
creado a imagen y semejanza de Dios, y que por lo tanto cuenta con una dignidad espe-
cial que debe ser respetada. Esta nocién de derecho natural, toma especial importancia

1Enrique Dussel. Historia de la Iglesia en América Latina, Nova Terra, Espana, 2° ed., 1972, p. 28.
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dentro de la Iglesia tras el Concilio Vaticano Il, el cual buscaba la abertura de la Iglesia al
mundo moderno.

En este contexto, muchos sacerdotes y teélogos latinoamericanos que habian recibido
formacién en Europa, no encontraban relacién entre lo que aprendian, y la realidad de
los paises del tercer mundo de donde provenian. La teologia entonces tomara un giro.
Principalmente latinoamericana, nacera la teologia de la Liberacién, que en palabras de
Enrique Dussel era descrita como: “[....] una teologia-histérica que tenga en cuenta nues-
tra historia desde el siglo XVI, en su propio camino, y que intente pensar a la luz de la fe
a América Latina oprimida es lo que debemos llamar una teologia de la liberacién”. Esta
Teologia, que como deciamos surge en buena medida ante los cambios del Vaticano |l
permite que las iglesias del subcontinente se acerquen mas a su feligresia, y a sus preocu-
paciones. Ante las violaciones de derechos humanos, que surgen ante el escenario antes
planteado —dictaduras, guerrilla, regimenes aparentemente democraticos- la Iglesia va
a actuar de diversas maneras, haciendo suya la defensa de dignidad de las personas. A
continuacién, presentaremos algunos ejemplos de las maneras en que la Iglesia Latinoa-
mericana ha trabajado en la defensa de los derechos humanos en Latinoamérica.

Dictaduras militares en el Cono Sur: Argentina, Brasil y Chile

Argentina y Brasil pasaron por dictaduras militares practicamente al mismo tiempo. Tras
el golpe de Estado del 31 de marzo de 1964, el mariscal Castelo Branco asume el poder,
dando asi inici6 a una dictadura que, asumida por diversos jefes militares, durara hasta el
ano de 1985. Dos afnos después del golpe brasilefio, el 28 de junio de 1965, en Argentina
se daria un caso similar, imponiéndose tres juntas militares sucesivas hasta el afo de
1973. Tras tres anos de gobiernos civiles, el 24 de marzo de 1976 se daria en Argentina un
nuevo golpe de Estado que deriva en el llamado Proceso de organizacién nacional, con-
siderada la dictadura mas sangrienta de la historia argentina, y que duraria hasta 1983.
Tradicionalmente, la reaccion de la Iglesia en ambos casos ha sido caracterizada como
opuesta, pues se considera que en el caso brasilefo la Iglesia ejercié un poder opositor
a las dictaduras, mientras que en el caso de Argentina se le ve como cémplice. Segun las
investigaciones mas recientes, esta nocion tiene en realidad mayores matices. De acuer-
do con Claudia Touris “Brasil y Argentina fueron dos de los espacios donde estas mani-
festaciones liberacionistas [se refiere a la Teologia de la Liberacion] y tercermundistas se
dieron con mayor fuerza y capilaridad para proyectarse sobre redes socio-politicas mas
amplias nacidas algunas en ambitos marxistas.” Pasemos a revisar ambos casos.

En primer término tenemos el caso brasilefo. A partir de 1958, y hasta el golpe militar,
en la Iglesia brasilefa inicié un proceso de crecimiento de movimientos de izquierda. En

2 Se estima que en esta época hubo entre diez mil y treinta mil desaparecidos.

3 Claudia Touris. “Iglesia catdlica, dictaduras y Derechos Humanos en Brasil y Argentina en la tormenta de los afios setenta” en
Jahrbuch fiir Geschichte Lateinamerikas — Anuario de Historia de America Latina. Volumen 52, diciembre 2015. P. 319.

4 Ibidem. p. 322.
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un inicio, la jerarquia catdlica brasilefia buscé mantenerse al margen del asunto, aunque
los obispos de la regién del Amazonas y el Nordeste de Brasil iniciaron la defensa de los
sectores mas desprotegidos, especialmente tras la lamada Operacao Amazodnica, tras la
cual dicha zona se convirtié en “un inmenso escenario de ocupacion territorial masiva,
violenta y rapida” a favor de los capitales transnacionales y los grandes terratenientes.
A partir de 1968, tras el lamado Ato institucional #5, la dictadura iniciaria una fase mas
represiva, en la cual la tortura a presos politicos se recrudeceria. En 1969, el asesinato del
padre Henrique Pereira Neto, quien habia denunciado los métodos represivos utilizados
por el régimen militar, deterior6 de manera importante la relacion entre el régimeny la
jerarquia catolica brasilefa. Pereira Neto fue colaborador cercano del Arzobispo Hélder
Camara, uno de los principales defensores de derechos humanos en su pais y propulsor
de la Teologia de la liberacidon quien gané fama internacional por su denuncia a nivel
internacional de las atrocidades del régimen en su pais.

Ahora, ademas de la jerarquia eclesiastica, hubieron otros sectores de la Iglesia brasilefa
comprometidos con la defensa de los derechos humanos. Intelectuales catélicos como
Paulo Freire, educador, y Alceu Amoroso Lima, escritor y critico de la censura del régimen
militar, trabajaron cada uno desde su propia trinchera a favor de los mas desfavorecidos
y la libertad de expresion. Asi mismo, es importante mencionar la creacién en la década
de los sesenta de las Comunidades Eclesiales de Base (CEBs), organizaciones pensadas
para lalecturay andlisis de textos biblicos y la realizacion de obras caritativas y solidarias,
vinculadas a la opcién preferencial por los pobres y la justicia social. Por todo esto, Clau-
dia Touris considera que “la Iglesia catdlica se convirtio en el refugio mas seguro para las
victimas de la represién y se fue constituyendo en el nucleo politico mas poderoso que
aglutiné a la oposicion a medida que se flexibilizaba gradualmente el gobierno dictato-
rial [...]."

Ahora bien, el caso argentino es mas complejo. Como ya adelantdbamos, la jerarquia ca-
tolica en ese pais no actué de manera conjunta, como en el caso brasilefo, en contra del
régimen, sino que mas bien fueron figuras que, de manera mas o menos aislada, traba-
jaron en la defensa de los derechos de las victimas de la dictadura. Con respecto al tema
de la pobreza, en el documento de San Miguel, elaborado por la Conferencia Episcopal
Argentina como respuesta al Concilio Vaticano Il y la reunién del CELAM en Medellin en
1969, se dice lo siguiente:

“[...]la miseria es un pecado, en el pensamiento de Jesus.

Es una condicién inhumana. Dios no ha hecho al hombre para la mi-
seria. Es una injusticia social. Por eso, los que poseen tienen el deber

5 Edison Antonio de Sosa. “Capitalismo y agricultura en un area de expansion de la sociedad brasilefa. El norte de Mato Grosso
en Noemi M Grijalba-Blacha y Sonia Regina Mendocga (coord.), Cuestiones agrarias en Argentina y Brasil. Buenos Aires, Prometeo,
2007. P.334.

6 Claudia Touris, “Iglesia catdlica, dictaduras... op. cit. p. 332.
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de socorrer a los pobres que no poseen. La comunidad cristiana es
responsable de “sus pobres”. Comenzando por sus jefes, debe tener
el corazén abierto a sus sufrimientos.

No basta vivir la pobreza espiritual. Tenemos no sélo derecho, sino el
deber de denunciar la “carencia injusta de los bienes de este mundo
que sufren muchos argentinos. Es un deber, porque la injusticia es
un pecado que clama al cielo. No es sélo un pecado personal, sino
también social, que desintegra la comunidad, atenta contra la paz,
rompe la unidad y arruina la familia.”

Como se puede leer en esta lineas, para los prelados la situacién de pobreza en que vive
parte de la poblacidn argentina es violatoria de su dignidad humana, y por lo mismo
debe ser denunciada.

Es importante tomar en cuenta que, de acuerdo con diversas estimaciones, entre 1974
y 1983 en Argentina fueron asesinados 19 sacerdotes catélicos y que al menos 72 sa-
cerdotes fueron detenidos, torturados, liberados y expulsados del pais. Quiza el caso
mas paradigmatico sea el de Enrique Angelelli, Obispo de la Rioja, quien fallecié en un
cuestionado accidente automovilistico. Desde poco después de asumir el cargo, el nue-
vo obispo se esforzoé por entender la problematica social de la Rioja, convocando a foros
populares en donde se discutia el tema para posteriormente generar lineas de accién al
respecto. Desde el pulpito o a través de documentos, el Obispo apoyaba las huelgas de
los trabajadores estatales de la Rioja, condenaba el despido de empleados de la provin-
cia e incluso criticaba los llamados del gobierno a la Iglesia a la reconciliacion, aseguran-
do que “la loable invitacion tiende a llevar fidelidad para ayudar al hombre argentino a
reencontrarse, segun el plan de Dios, y no silenciar en aras de un orden mal entendido
los desérdenes profundos cuyas raices son muy hondas y que urgen soluciéon”. Como
podemos ver, el rechazo a situaciones injustas y a la represion por parte del Estado, se
encuentran claramente condenadas por parte del prelado argentino.

Pero, como en el caso brasilefio, el combate a los actos violentos del Estado no se limité
a la jerarquia eclesiastica. Entre los ultimos afos del gobierno de Maria Estela Martinez
de Peron y mediados de la dictadura militar, se reconoce la creacién de ocho organismos
de derechos humanos en Argentina, de los cuales la mitad son de inspiracion cristiana: El
Servicio Paz y Justicia (1974) fundada por Adolfo Pérez Esquivel, quien recibié el Premio
Nobel de la Paz en 1980; La Asamblea Permanente por los Derechos Humanos (1975),

7 Ibidem. Pp. 82-83.

8 Luciano Alonso. “El surgimiento del movimiento argentino por los derechos humanos en perspectiva comparada” en Paginas,
Revista Digital de la Escuela de Historia. Universidad Nacional del Rosario, Afio 1, n. 1, 2008. P. 90.

9 Arturo Blatezky, “Historia del Movimiento Ecuménico por los Derechos Humanos” en http://www.medh.org.ar/index.php/acer-
ca-del-medh/historia/ Fecha de consulta: 11 de agosto, 2018.

10 David Fernandez. La“Iglesia” que resistio a Pinochet. Madrid, IEPALA, 1996. P. 24.
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fundada a iniciativa de Rosa Pantaledn en la Casa de Ejercicios Espirituales dependien-
te de la Iglesia de la Santa Cruz (Buenos Aires) y en cuya fundacién también participd
el Obispo de la diécesis de Neuquén, Jaime de Nevares; el Movimiento Ecuménico por
los Derechos Humanos (1976), fundado “como una respuesta de cristianos y sus iglesias
ante las gravisimas violaciones a la vida, los derechos y la dignidad de las personas”; y el
Centro de Estudios Legales y Sociales (1979), fundado por el escritor y abogado catélico
Emilio Mignone tras la desaparicion de su hija. Con estos ejemplos, podemos notar el
compromiso de la Iglesia catélica argentina con el respeto de los derechos humanos
durante la época de la dictadura.

Por su parte, el caso de Chile es también llamativo. En la segunda mitad de la década de
los sesenta en Chile, al igual que en otros paises del subcontinente, surge un grupo de
“cristianos de avanzada” quienes, retomando el evangelio desde la visién de los oprimi-
dos, rompen con las posturas moderadas de la democracia cristiana, por entonces en
el gobierno, y se radicalizan a la izquierda. Ejemplo caracteristico de estos fue el movi-
miento conocido como Iglesia Joven, nacido el 11 de agosto de 1968, cuando un grupo
de laicos, religiosas y sacerdotes tomo la Catedral de Santiago en protesta de la visita
de Pablo VI a Medellin ese afno, colocando en ésta una pancarta con el lema “Por una
Iglesia junto al pueblo y sus luchas”. La visita del Papa al pais latinoamericano fue lo que
suscito “la indignacion ante el escandalo de la miseria y el sufrimiento de tantos chilenos
y latinoamericanos objetos de explotacién, negados en su dignidad de seres humanos,
y el descubrimiento de que la Iglesia tenia que autentificar sus estructuras para ser real-
mente fiel a Jesus de Nazaret, el cual iba siendo redescubierto a partir de la lectura del
Evangelio desde la vida.”

En el terreno de lo politico, los “cristianos de avanzada”, decidieron salir del Partido De-
mocrata Cristiano para formar el Movimiento de Accién Popular Unitaria, desde donde,
en alianza con otras fuerzas de izquierda, lanzarian la candidatura de Salvador Allende a
la presidencia de Chile. A partir de este momento, para un sector de cristianos chilenos,
el ser de izquierda y catélicos deja de ser una contradiccién, y con el triunfo de éste la
cuestion se va a centrar en cudl seria la aportacion de los cristianos en la construccion del
socialismo chileno. En septiembre de 1971, un grupo de sacerdotes formaria Cristianos
por el socialismo, en donde éstos laboran como un trabajador mds, aunque algunos se
dedicaran a tareas puramente intelectuales. Pero el suefio de un Chile socialista termi-
naria el 11 de septiembre de 1973 cuando el gjercito Chileno dio un golpe de Estado en
contra de Allende, quien finalmente se suicidé.

El gobierno golpista, encabezado por Augusto Pinochet, se encaminé al desarrollo eco-
némico, acusando al gobierno de Allende de haber causado un grave desorden econé-
mico, y a la seguridad, que significaba acabar con la “amenaza comunista”. La “amenaza

11 Ibidem. p. 34.
12 Ibidem. p. 43.

Aspe Armella, M. (2018). Derechos humanos e Iglesia en América latina, un camino bien andado. 85
Revista A&H (8), 80-96.



comunista” se encontraba formada por un amplio y muy ambiguo sector de la poblacién,
que iba desde los dirigentes partidarios que habian apoyado a Allende, lideres sindica-
les, personas que habian participado en alguna manifestacién a favor del expresidente,
e incluso personas que expresaban alguna preocupacion social; los sectores populares
fueron los que mas sufrieron. En este tenor, el régimen chileno generé un verdadero
terrorismo de estado, acusando a personas sin relacion real a sus “enemigos”, asi como
generando miedo entre la poblacién.

Ante los actos represivos, los catélicos de izquierda cerraron filas con la jerarquia buscan-
do su proteccidn, y la lucha se trasladé a la defensa de los derechos humanos. En 1973 se
cred el Comité de Cooperacién para la Paz en Chile (Copachi), un organismo ecuménico
que buscaba apoyar legal y socialmente a los detenidos y torturados por el régimen.
Ante las presiones por parte del gobierno de Pinochet, éste fue disuelto, pero en su lugar
se cred la Vicaria de la Solidaridad, entrando en funciones el 1 de enero de 1976. Esta
nueva organizacién, aunque perdia el caracter ecuménico, era parte de la propia Iglesia
catdlica, por lo que el régimen no podia atacarla de manera tan directa. La Vicaria no
tendria Unicamente como objeto el apoyo a los presos politicos y torturados, sino que
apoyaba en la localizacién de los desaparecidos, denunciaba la represién por parte del
Estado y fomentaba la creacién de organizaciones de apoyo a los mas necesitados. Del
22 al 25 de noviembre de 1978 organizé un Simposium Internacional de Derechos Huma-
nos, el cual sirvié para atraer las miradas internacionales al caso chileno. La Vicaria siguio
funcionando hasta dos afos después del fin de la dictadura (1992), recibiendo diversos
premios y reconocimientos internacionales.

Sin embargo, el fin de las dictaduras militares no significé el fin del trabajo de la Iglesia
en la regidn. En Brasil, la Iglesia continta en su trabajo a favor de los derechos de los
indigenas a través del Consejo Indigenista Misionero, vinculado la Conferencia Nacional
de Obispos de Brasil, y que afio con afio presenta el reporte Violencia contra los pueblos
indigenas en Brasil. Es importante mencionar que, de acuerdo con la Secretaria Especial
de Salud Indigena de ese pais, entre 2007 y 2017 habian sido asesinados 833 indigenas
y 351 se habian suicidado, datos por encima de la media nacional, con lo que se puede
apreciar la problemética que existe en dicho pais. Aunado a esto, Céritas Brasil cuenta
en la actualidad con mas de 15 mil agentes, mayoritariamente voluntarios, esparcidos
por su amplio territorio, tratando temas como gestién de riesgos y emergencias, infan-
Cia, adolescencia y juventud, y seguridad alimentaria y nutricional. En el caso Brasilefio
cabe también destacar la creaciéon en 2015 de la Red Eclesial Panamazénica, que integra
poblaciones de la regién Amazédnica repartidas en 8 paises, siendo Brasil el mas extenso.
Dicha red cred una Escuela de Derechos Humanos, la cual tiene por objetivo

13 Ibidem. p. 75.

14 Vannsessa Barbera. Los ataques contra los indigenas de Brasil, en TheNewYorkTimes.es <https://www.nytimes.com/
es/2017/05/30/los-ataques-contra-los-indigenas-de-brasil/?rref=collection%2Fsectioncollection%2Fnyt-es&action=click&conte
ntCollection=consejo-indigenista-misionero&region=stream&module=stream_unit&version=Ilatest&contentPlacement=1&pgty
pe=collection> fecha de consulta: 28 de agosto, 2018.
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“Acompanar a los actores locales y agentes de pastoral que traba-
jan para la defensa integral de sus territorios desde la perspectiva
de la denuncia profética y de los Derechos Humanos, creando una
masa critica de hombres y mujeres de la Panamazonia, lideres de or-
ganizaciones eclesiales, de comunidades indigenas y organizaciones
locales, y de grupos en situacién de vulnerabilidad, a partir de una
formacién en derechos humanos, para incentivar y acompanar pro-
cesos de promocidn, exigibilidad y defensa de derechos en la Pan-
Amazonia a nivel internacional y nacional, sustentados en la mirada
y sustento de la Doctrina Social de la Iglesia.”

Por su parte, después de la crisis econédmica de finales de la década de los 90 y principios
del siglo XXI, La Conferencia Episcopal Argentina, buscé poner en el centro de la discu-
sion la llamada Deuda Social, definida como el “déficit en las capacidades de desarrollo
humano e integracién social de la poblacién”, en contraposicién de la deuda externa,
presente constantemente en el discurso gubernamental. En este sentido, en 2004 la Pon-
tificia Universidad Catdlica de Argentina inici6 los reportes anuales del Barometro de la
Deuda Social Argentina, en donde se presentaba a los replicadores sociales y a los me-
dios de comunicacion una serie de datos duros sobre la pobreza en el pais, pero no como
algo lejano, sino como una deuda de la propia sociedad argentina con las poblaciones
mas desfavorecidas. Asi mismo, el episcopado lanzé el proyecto Hacia un Bicentenario
en justicia y solidaridad. 2010-2016, que buscaba terminar con la pobreza y promover
el desarrollo integral del ser humano. En el sentido de un desarrollo humano integral,
Céritas Argentina trabaja en diversas esferas como primera infancia, adicciones, equidad
entre varones y mujeres, asi como el apoyo en casos de emergencias.

Centroamérica y la Guerrilla

En junio de 1970 los obispos centroamericanos se reunieron en Antigua, Guatemala, con
el objetivo de buscar la mejor forma de implementar los planteamientos de Medellin
en sus respectivas didcesis. Aunque en la reunion los obispos mostraron la intencién de
transmitir el evangelio de manera que se denunciaran los obstaculos que frenaban el
desarrollo, reafirmaron éste como Unica manera para lograr la liberaciéon auténtica, en
contracorriente de la violencia y la revolucién. La distancia entre dicho planteamiento y
la realidad cotidiana de la region se mostré en las diferencias surgidas entre la jerarquia
y el llamado bajo clero, que buscd implementar la opcién preferencial por los pobres.
Unos anos antes, a finales de 1967, tres clérigos de la Catholic Foreing Mission Society of
America, popularmente conocida como Maryknoll, habian sido expulsados de Guate-

15 Red Eclesial Panamazédnica. Escuela de Derechos Humanos REPAM en <http://redamazonica.org/escuela/> fecha de consulta:
28 de agosto, 2018.

16 Pontificia Universidad Catdlica de Argentina. Barometro de la Deuda Social Argentina en <http://uca.edu.ar/es/observatorio-
de-la-deuda-social-argentina/barometro-de-la-deuda-social-argentina> fecha de consulta: 28 de agosto, 2018.
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mala por su contacto con las Fuerzas Armadas Rebeldes, aunque de acuerdo con docu-
mentos del Departamento de Estado estadounidense las conexiones entre religiosos y el
movimiento armado en ese momento eran auin muy preliminares.

El primer clero centroamericano en asumir la accién social progresista fue el nicaragiien-
se, en buena medida debido a que los indicadores sociales de su pais eran los segundos
mas bajos de la region, sélo después de Haiti. Quiza el caso mas conocido es el de Ernes-
to Cardenal, quien fundé en el Archipiélago de Solentiname una comunidad cristiana
orientada en la justicia social. Cardenal, destacado defensor de la teologia de la Libe-
racion, escribioé El Evangelio en Solentiname, en el cudl recoge los comentarios que los
campesinos de la zona hacen durante un didlogo que establece la comunidad después
de lalectura del evangelio del domingo, en lugar del tradicional sermén. De acuerdo con
el autor, “los comentarios de los campesinos suelen ser de mayor profundidad que la de
muchos tedlogos, pero de una sencillezcomo la del mismo evangelio. No es de extrafar-
se: El evangelio o <<buena nueva>> (la buena noticia a los pobres) fue escrito para ellos,
y por gente como ellos.”

Aunque los clérigos nicaragtienses no tomaron las armas en contra del régimen de los
Somoza, muchos de ellos apoyaron de manera activa a los insurrectos, razén por la cual
cuatro sacerdotes catélicos asumieron en 1979 puestos en el gobierno tras la derrota de
ésta. Fernando Cardenal, hermano de Ernesto y sacerdote jesuita, por citar un ejemplo,
formo parte del Frente Sandinista de Liberaciéon Nacional, pero asegurd que su afiliacién
no se debia al marxismo, el cual no conocia, sino a un profundo conocimiento del evan-
gelio. Juan Pablo Il fue muy critico al gobierno sandinista durante su visita al pais cen-
troamericano en 1983, especialmente por la ya citada participacion de sacerdotes en él.

Ahora pasemos nuestra mirada a los casos de El Salvador y Guatemala. En ambos casos,
entre finales de la década de los setenta y principios de los ochenta puede ser considera-
da una de martirologio, pues se calcula que en esos anos fueron asesinados en El Salva-
dor nueve sacerdotes, monjas, y hermanas laicas, mientras que en Guatemala el nimero
asciende a 27, todos a manos de las fuerzas de seguridad y los militares. Sin embargo, es
importante puntualizar que la mayoria de los sacerdotes no tomaron las armas, sino que
mas bien buscaron ser un apoyo desde la perspectiva moral y, en algunos casos, desde
lo estratégico y logistico. En palabras de Virginia Garrard-Burnett:

“Habia diferentes grados de apoyo a los guerrillas — simpatizantes,
colaboradores (los que apoyaban de manera consciente, como dar

17 Caritas Argentina. ;Qué hacemos? En <https://www.caritas.org.ar/que-hacemos/> fecha de consulta: 28 de agosto, 2018.

18 Virginia Garrard-Burnett.“La respuesta de la Iglesia a la violencia politica en Centroamérica:de la teologia de la liberacion a los
derechos humanos’, en Alexander Wilde (editor), Las Iglesias ante la violencia en América Latina. Los derechos humanos en el
pasado y el presente. México: Facultad Lationoamericana de Ciencias Sociales, 2015.

19 Ernesto Cardenal, El Evangelio en Solentiname. Volumen Segundo. Costa Rica: Departamento Ecuménico de Investigaciones,
1976.P. 9

Aspe Armella, M. (2018). Derechos humanos e Iglesia en América latina, un camino bien andado. 88
Revista A&H (8), 80-96.



alimentos o entregar paquetes), hasta miembros, que eran los que
se subordinaban a la disciplina de la organizacion para hacer lo que
fuera necesario--. Por supuesto, cualquier nivel de participacion re-
queria compromiso y silencio, ya que los gobiernos en el poder fer-
vientemente anticomunistas no reconocian estas distinciones.

De los clérigos liberacionistas que estuvieron a favor de los movi-
mientos guerrilleros, la mayoria pertenecid a las categorias de apoyo
mas bajas. Para muchos, la cuestion de la violencia revolucionaria era
simplemente una barrera infranqueable para la plena participacion
revolucionaria.”

Un ejemplo muy conocido de esto es el del Obispo Oscar Arnulfo Romero, quien como
sabemos serd canonizado el 14 de octubre por el Papa Francisco. Aunque tenia un fuerte
compromiso con los pobres, Romero era un ferviente partidario de la no violencia, des-
confiado por esas razones tanto por la derecha como por la izquierda radical. Monsefior
Romero fue en un inicio un Obispo moderado, pero conforme se fueron desarrollando
los actos violentos de su pais, y en especial tras el asesinato de su amigo Rutilo Grande,
su discurso se fue haciendo mas critico. Entre 1977 y 1980 el Obispo salvadoreiio lanzé
una serie de cuatro cartas pastorales, entre las que destaca la tercera, La Iglesia y las or-
ganizaciones politicas populares, en la que asegura que “El cristianismo es pacifico [...]
no es simplemente pacifista, porque es capaz de combatir. Pero prefiere la Paz a la gue-
rra.” Asi mismo, decia que “la recomendacién del evangelio es de volver la otra mejilla
ante un acto injusto agresor, lejos de ser pasividad y cobardia es la manifestacién de una
gran fuerza moral que deja moralmente vencido y humillado al agresor.” Asi, monsefor
Romero se nos presenta como un pacifista, un hombre que, a pesar de su apoyo incondi-
cional a los pobres y desprotegidos, utilizé la no violencia como estandarte.

Contrario a lo que se podria pensar, el asesinato de este obispo, visto como martir de
la Teologia de la Liberacién, llevaria a la Iglesia centroamericana, y latinoamericana en
general, a cambiar del paradigma de la revolucién a la de la lucha por los derechos hu-
manos. Aunado a otros acontecimientos, como la profunda divisién de la Iglesia catdlica
nicaragiiense, la muerte de Romero hizo a muchos activistas dentro de la Iglesia ree-
valuar el precio de tantas vidas que se perdian en la lucha revolucionaria. La mirada se
tenia que cambiar del acto revolucionario a la defensa de los derechos de las victimas.
En este tenor, la Iglesia se convirtié con el paso de los aflos en un importante jugador en
los procesos de paz en El Salvador y Guatemala durante la segunda mitad de la década
de los ochenta.

20 Virginia Garrard-Burnett. “La respuesta de la Iglesia... op. cit. Pp. 154-155
21 Ibidem. p. 152
22 Ibidem p. 156.
23 Ibidem p. 157.
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En 1986, el presidente de Costa Rica, Oscar Arias, convocaria a los combatientes en am-
bos paises a buscar una solucién negociada a sus conflictos. Para dichas platicas, la parti-
cipacion de miembros de la Iglesia fue central, pues al haber estado en contacto de ma-
nera directa con el conflicto les brindaba el reconocimiento de ambos bandos. De igual
manera, sus nexos con la Iglesia de Estados Unidos harian que se ejerciera presion sobre
el gobierno de Ronald Reagan para que dejara de apoyar a los gobiernos represores. De
acuerdo con Luis Guillermo Solis Rivera, principal asesor de Arias y futuro presidente de
Costa Rica, “buscar y garantizar el apoyo de las instituciones religiosas fue de primordial
importancial...].

Otro proceso de paz en el que participd la Iglesia fue en las negociaciones entre el go-
bierno colombiano y las Fuerzas Armadas Revolucionarias de Colombia (FARC). Ya desde
mediados de los aflos noventa, la Conferencia del Episcopado Colombiano habia crea-
do la Comision de Conciliacién Nacional, encabezada por el presidente del episcopado,
pero formada por integrantes de diversos sectores de la poblacién de aquel pais. Dentro
de sus objetivos, se encuentra el “promover el respeto y acatamiento de los Derechos
Humanos y del Derecho Internacional Humanitario”, buscando dar acompafamiento
integral a las victimas del conflicto armado. En este sentido, por citar un ejemplo, se
destaca el trabajo realizado en Putamayo, donde la violencia ha sido una constante a las
poblaciones campesinas locales, pues al ser el origen de mas del 50% de la coca utilizada
en la produccién de cocaina a nivel mundial, los pobladores se han vuelto blanco facil
tanto de las FARC como del combate a la produccion de dicha planta por parte del go-
bierno de Estados Unidos. Ahi, la Iglesia ha desarrollado una serie de formas de atencion
pastoral para la poblacién, que ha ido desde la creacién de talleres, organizacion de los
campesinos y las mujeres, entrenamiento de lideres locales, hasta reuniones con los jefes
de las guerrillas y las autoridades civiles para abogar por la comunidad. Incluso, las cone-
xiones de la Iglesia con organizaciones de diversos tipos en Estados Unidos permitieron
gue su mensaje llegara a redes internacionales, generando presiones sobre el gobierno
estadounidense.

México: un caso diferente

México, a diferencia del Cono Sur y Centroamérica, contaba en la época de la Conferen-
cia de Medellin con un aparente régimen constitucional y con procesos formalmente
democrdticos. Sin embargo, ante los actos violentos del Estado, en un primer momento
contra los estudiantes en 1968 y posteriormente contra diversos grupos sociales durante

24 Ibidem p. 167.

25Comision de Conciliacién Nacional. Nuestra Historia, en <http://www.comisiondeconciliacion.co/nosotros/historia/> Fecha de
consulta: 1 de septiembre, 2018.

26 Cfr. Winifred Tate. “Violencia y atencién pastoral en Putumayo, Colombia” en Alexander Wilde (editor), Las Iglesias ante la vio-
lencia en América Latina. Los derechos humanos en el pasado y el presente. México: Facultad Lationoamericana de Ciencias
Sociales, 2015. Pp.351-380
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la llamada guerra sucia de los afios 70 se impulsé la creacion de las primeras organiza-
ciones no gubernamentales en México, con el afan de esclarecer los casos de desapa-
riciones y a exigir el respeto a los derechos humanos dentro del territorio nacional. La
represion, la pobreza, la continua violacién de los derechos en pueblos y comunidades
indigenas fueron un importante detonante para que en la década de los afos 80 em-
pezaran a aparecer grupos que organizados, defendian los derechos humanos. Ahora
bien, estas asociaciones civiles que pugnan por la procuracién de los derechos humanos
tienen una fuerte inspiracién cristiana y particularmente catélica. En el contexto social
que mencionamos arriba (declaracién universal de los derechos humanos, post segunda
guerra mundial, etc.), ademas de una crisis de la religién y la Iglesia catélica, se plantea-
ran nuevas formas de poner en practica el ser catdlico.

Existe consenso entre los especialistas en sefalar la década de los 80 como “el momento”
de la efervescencia y multiplicacion de organizaciones civiles de derechos humanos en el
pais; momento en el que -de acuerdo a la tesis de Sergio Aguayo- se cultivaron las bases
conceptuales y sociales que consolidaron el movimiento de derechos humanos que se
manifestaria con mayor fuerza en la década de los noventa. Algunas de las organizacio-
nes mas importantes que aparecieron en este periodo fueron la Comisién de Solidaridad
y Defensa de los Derechos Humanos, AC (Cosyddhac) en Chihuahua, el Centro de De-
rechos Humanos Miguel Agustin Pro Judrez (PRODH), el Centro de Derechos Humanos
Fray Bartolomé de las Casas (Frayba) y el Centro de Derechos Humanos Fray Francisco de
Vitoria, AC. (Vitoria).

De los grupos mencionados el PRODH tiene una herencia jesuita y de Teologia de la
Liberacion. Este centro se constituyd como una oposicién civil al poder politico. Desde
su fundacién se encontrd ligado a las redes de vigilancia civica y democratica de México.
Esta materializacién en la civilidad de las militancias de la teologia de la liberacién, cata-
lizaron las preocupaciones de la misma. Por otro lado el Centro de Derechos Humanos
Fray Francisco de Vitoria, es ciertamente una sociedad civil, pero que se reconoce cobmo
de inspiracion cristiana. Fue “gracias al entusiasmo de Fray Gonzalo Balderas Vega, de
Fray Miguel Concha Malo y al compromiso del Consejo de la Provincia”, que este centro
pudo ver la luz en el afio de 1984. Fuertemente influenciado por el contexto mexicano
gue ya mencionamos arriba, el Vitoria respondia también a la solidarizacién con ciuda-
danos centroamericanos que eran fuertemente perseguidos por su labor como defenso-
res de los derechos humanos en sus paises de origen. Fue fray Gonzalo Balderas quién al
acercarse a esta problematica sufrida por ciudadanos y companeros religiosos de Gua-
temala y el Salvador, promovié se les diera refugio a los activistas. Jesuitas (PRODH) y
dominicos (Vitoria) seran érdenes religiosas que coadyuvaran en la lucha por el respeto
de los derechos humanos en México. Poco a poco, la Iglesia catélica se ha vuelto parte
fundamental en la vigilancia del cumplimiento de los derechos del hombre.

27 http://www.derechoshumanos.org.mx/extras/download/memo25.pdf
28 Ibidem. p. 10

Aspe Armella, M. (2018). Derechos humanos e Iglesia en América latina, un camino bien andado. 91
Revista A&H (8), 80-96.



Una vez “oficializado” el compromiso del Estado por defender y “garantizar” los dere-
chos humanos, con la Creacién en 1990 de la Comisién Nacional de los Derechos Huma-
nos (CNDH) seria imposible detener el proceso: de la mano de la “conquista” del reco-
nocimiento de sus derechos, la ciudadania pugné por la democratizacion del sistema
politico mexicano y la alternancia partidista el pais.

A partir de la década de los noventa, los temas que se atendieron con mayor fuerza fue-
ron los derechos civiles y politicos en contra de la represion y los abusos de militares y
policias, los derechos de los pueblos indigenas que luego del movimiento zapatista to-
maron una gran presencia en el contexto nacional e internacional y los derechos vincula-
dos a la democracia politica. En 1992, por orden del Cardenal Ernesto Corripio Ahumada,
en ese entonces Arzobispo Primado de México, vera la luz el Departamento de Derechos
Humanos de la Arquididcesis de México. Heredero también del concilio Vaticano Il, y de
las luchas sociales de las ultimas décadas, este departamento busca hacer justicia ante
los dafnos que puedan haberse perpetrado en contra de la poblacién mas desprotegida.
Sus acciones estan divididas en tres areas: asesoria y defensa legal, capacitacion y forma-
cién, difusiéon y comunicacion. Estas tres dreas buscan proporcionar un servicio integro,
en el que se oriente a las victimas, pero también se procura dotarlos de herramientas
con las cuales puedan seguir solos su proceso, ademas de dar difusién a los casos para el
conocimiento local, nacional e internacional.

Por otro lado, ante el crecimiento de la migracién indocumentada a los Estados Unidos
tanto de ciudadanos mexicanos como centroamericanos, la preocupacién por sus de-
rechos ha sido central para la Iglesia, citaremos tan solo dos ejemplos. Posada Belén,
albergue situado en Saltillo, Coahuila, que desde el afio 2002 ha atendido alrededor de
400 mil migrantes centroamericanos, siendo reconocido como el que tiene mas tiempo
de dar dicho servicio en México. Por su parte, Hermanos en el camino, fundado en fe-
brero del 2007 por el padre Alejandro Solalinde en Ixtepec, Oaxaca, atiende a alrededor
de 20,000 personas al ano. Ambos albergues se han convertido en verdaderos santua-
rios de proteccién para los migrantes centroamericanos, uno al norte y otro al sur de la
republica, especialmente ante el recrudecimiento de la violencia por parte del crimen
organizado en contra de los migrantes.

29 Amelia Frank-Vitale. “Fui migrante y me hospedaron: las respuestas de la Iglesia catdlica ante la violencia contra los migrantes
centroamericanos en México!” en Alexander Wilde (editor), Las Iglesias ante la violencia en América Latina. Los derechos humanos
en el pasado y el presente. México: Facultad Lationoamericana de Ciencias Sociales, 2015. P.427.

30 S/A. Historia del Albergue Hermanos en el camino en <http://www.hermanosenelcamino.org> Fecha de consulta: 21 de agos-
to, 2018.

31IvanE.Saldana“lglesia, pilar contra el narco”en Excelsior online. <https://www.excelsior.com.mx/nacional/2014/03/09/947725>
Fecha de publicacion: 09/03/2014.

32 Comision Episcopal para la Pastoral Social. Carta Pastoral: Con decision construyamos la Paz, Basta de Falsas Seguridades. 12 de
diciembre de 2017. Recuperada de << http://www.caritasmexicana.org/justicia-paz-y-reconciliacion-fe-y-politica/ante-ascenso-
de-violencia-en-mexico-obispos-exhortan-a-la-construccion-de-la-paz>> Fecha de consulta: 25 de agosto de 2018.
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En el tema de la violencia generada por el narcotrafico, la cooperacién entre obispos
de diversos paises latinoamericanos ha sido muy importante. En el afio de 2011, una
comision de Obispos de México realizd una visita a sus pares colombianos para poder
escuchar la forma en que han trabajado con el tema de la violencia derivada de éste.
Es importante recordar que en diciembre de 2006, el gobierno mexicano habia lanza-
do la llamada “Guerra contra el narcotrafico”, un enfrentamiento frontal con los cérteles
de la droga, y que, de acuerdo con la Comisién Episcopal para la Pastoral Social de la
Conferencia del Episcopado Mexicano, habia cobrado la vida de 174,000 personas hasta
diciembre de 2017. Ante el embate del narcotrafico en practicamente toda la republica,
la respuesta de las diversas didcesis ha sido diferente, destacandose el caso de la Arqui-
didcesis de Acapulco, en donde se ha desarrollado un acompanamiento

integral a las victimas, que contempla la dimensién espiritual, pastoral, juridica y psi-
cosocial. En esta ultima dimension, la escucha empética suele ser muy importante, y la
realizan sacerdotes, religiosas, o incluso laicos cercanos a la Iglesia, todos debidamente
capacitados.

Otro eje importante en el que ha trabajado la Iglesia Catdlica en México es en el tema In-
digena. Existen una gran cantidad de ejemplos de como la Iglesia ha apoyado proyectos
de desarrollo social en comunidades indigenas, recuperando su cultura y apoyandoles
para el desarrollo comunitario. De entre tantos ejemplos podemos hablar de la misién
de Bachajon, Chiapas, en donde los jesuitas, las hermanas del Divino Pastor y un grupo
de laicos trabajan en la promocion de una agricultura sustentable y la busqueda de una
economia solidaria, en donde las ganancias de la toda la cadena de valor de la produc-
cién cafetalera sea de beneficio para la poblacién autéctona.

Conclusion

Como se pudo ver en este largo, anqué muy resumido, recorrido histérico, la Iglesia ca-
tolica ha sido una importante companera en la defensa de los derechos humanos en
América Latina desde por los menos finales de los afios sesenta. Pasando por contextos
diferentes en cada pais —dictaduras militares en el cono sur, guerrillas en Centroamérica
y un régimen constitucional con procesos democraticos formales en México— diversos
actores dentro de la Iglesia han acompafnado a las personas mas vulnerables, ya sea por
su condicién econdmica o por ser victimas de los gobiernos autoritarios y dictatoriales
de sus paises. Este hecho no es una coincidencia; la dignidad humana se deriva del he-
cho de que todos somos hijos de Dios, hechos a imagen y semejanza de éste, por lo que
los derechos humanos deben ser protegidos. Asi mismo, el Concilio Vaticano Il y el CE-
33 Para conocer mas a fondo el proyecto vid. Jean Mendieta-Jiménez. Acompafamiento integra a victimas de las violencias en la
Arquidiécesis de Acapulco. Construccion de Paz de cara a la crisis humanitaria en México. Arquididcesis de Acapulco, Comision
Episcopal para la Pastoral Social, Universidad Loyola del Paci co A. C. y Catholic Relief Services, 2014.

34 S/A. Bienvenidos y bienvenidas a la misién de Bachajon en <https://misiondebachajon.sjsocial.org> Fecha de consulta: 25 de
agosto, 2018.
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LAM de Medellin abrieron espacios para que la Iglesia latinoamericana, de diversas for-
mas, se acercara a las problematicas de las diversas poblaciones de la regién. Bien decia
Paulo VI “lo temporal es la actividad de los hombres concierne de la Iglesia. Una Iglesia
desencarnada, atrincherada frente al mundo, retirada en el desierto no seria la Iglesia de
Jesucristo, “La Iglesia del Verbo encarnado”. La Iglesia se interesa de cerca, por el contrario,
por todos los esfuerzos generosos que tienden a hacer avanzar la humanidad, no solamente
en un camino hacia el cielo, sino también en la busqueda del bienestar, de la justicia, de la paz
y de la felicidad sobre la tierra”

Sin embargo, los tiempos han cambiado y con ellos la forma en que la Iglesia trabaja
en la promocion de los Derechos Humanos. Conforme florecieron nuevas expresiones
y aparecieron nuevos problemas sociales, la poblacion latinoamericana ha requerido de
la Iglesia diferentes formas de apoyo. Algunos temas como la atencién a los indigenas y
a los pobres representan continuidades histéricas en nuestro continente, mismos que la
Iglesia no ha abandonado, pero también han surgido problematicas diferentes, como
las dificultades que enfrentan los migrantes en su paso por México y las violaciones a
los derechos humanos producto de la violencia generada por el narcotréfico. Sobre la
migracion, el Papa Francisco ha sido muy claro. En su mensaje al Congreso de los Estados
Unidos, dijo lo siguiente: “No debemos dejarnos intimidar por los nimeros, mas bien mi-
rar a las personas, sus rostros, escuchar sus historias mientras luchamos por asegurarles
nuestra mejor respuesta a su situaciéon. Una respuesta que siempre serd humana, justay
fraterna. Cuidémonos de una tentacién contemporanea: descartar todo lo que moleste.
Recordemos la regla de oro: «<Hagan ustedes con los demas como quieran que los demas
hagan con ustedes» (Mt 7,12).” Retomando el evangelio de Mateo, el Papa nos recuerda
que la lucha por los derechos de los migrantes no es algo nuevo, sino una nueva faceta
de la ensenanza de Cristo.

En este sentido, es importante recordar que motu proprio en agosto de 2016, el Papa
ordend la creacion del Dicasterio para el Servicio del Desarrollo Humano Integral, el cual
“recopila informacién e investigacion en los dmbitos de la justicia y la paz, el desarrollo
de los pueblos, la promocién y defensa de la dignidad humana y los derechos humanos,
como los derechos relacionados con el trabajo, incluido el de los menores; el fendmeno
de la migracién y la explotaciéon de migrantes; trata de personas y esclavitud; encarce-
lamiento, tortura y pena capital; el desarme y el control de armamentos, asi como los
conflictos armados y sus efectos sobre la poblacion civil y el medio ambiente natural

35 Discurso de Pablo VI a los miembros del cuerpo diplomético 7 de enero de 1967.

36 Papa Francisco. Discurso ante el Congreso de los Estados Unidos de Norteamérica, recuperado de <https://www.aciprensa.
com/noticias/el-papa-francisco-da-discurso-al-congreso-de-estados-unidos-en-el-capitolio-86152> Fecha de consulta: 30 de
agosto, 2018.

37 Papa Francisco. Estatutos del Dicasterio para el Servicio del Desarrollo Humano Integral en <http://w2.vatican.va/content/fran-
cesco/en/motu_proprio/documents/papa-francesco_20160817_statuto-dicastero-servizio-sviluppo-umano-integrale.html> Fe-
cha de consulta: 30 de agosto, 2018.

38V Conferencia General del Episcopado Latinoamericano. Documento de Aparecida, num. 389.
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(derecho humanitario).” Este nuevo Dicasterio conjunta los trabajos que antes hacian los
Pontificios Consejos de Justicia y Paz, Cor Umun, para la Pastoral de los Emigrantes e Iti-
nerantes y para los Agentes Sanitarios; asi, la defensa de la dignidad humana se percibe
de manera mucho mas holistica.

Podriamos seguir con muchos otros ejemplos de la intervencién de la Iglesia catdlicay su
compromiso con los derechos humanos, como el caso de lucha en contra de la trata de
blancas en Tlaxcala, México, sin embargo, seria imposible abarcar todas las esferas en las
que lglesia apoya y fomenta estos. Ante las nuevas problematicas que enfrenta la region
latinoamericana, diferentes en forma a las dictaduras militares y las guerrillas de los afios
setenta del siglo pasado, pero muy parecidas en su resultados de pobreza y violacién a
los derechos esenciales del hombre, la Iglesia latinoamericana contintia desde diversos
ambitos apoyando a los mas desfavorecidos. Ya sea a través de las didcesis, las 6rdenes
religiosas, tanto femeninas como masculinas, las conferencias episcopales, las organiza-
ciones como Caritas, e incluso las universidades de inspiracion cristiana, la Iglesia busca
dar cuenta de su mision, que en palabras del Documento de Aparecida es: “entregar a
nuestros pueblos la vida plena y feliz que Jesus nos trae, para que cada persona humana
viva de acuerdo con la dignidad que Dios le ha dado”.
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