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[E]ntonces podriamos imaginarnos el conocimiento
humano como un intento de elaborar “mapas para una
fiesta”: suerte de guias para tratar de encontrar y
abrir caminos que nos lleven de vuelta a la buena vida,
a una vida que merezca y facilite ser frecuentemente
festejada con alegria, placer y gusto.

~Otto Maduro (1992:12-13)
Preludio

Un recorrido por la historia de la relacién entre la
religién (especialmente la teologia cristiana) y las ciencias permi-
tird ver que ésta ha estado plagada de debates que han resultado en
conflictos o conciliaciones. Un ejemplo de una de las posiciones
asumidas en esos debates es la del tedlogo y padre de la Iglesia,
Tertuliano. En el siglo III D.C., este tedlogo afirmé a través de la
frase *“; Qué tiene que ver Atenas con Jerusalén?” la indeseabilidad
de cualquier didlogo entre la cultura cristiana y la pagana-repre-
sentada por la ciencia filosofica cldsica (Gonzilez 1992:169-183).
En otro lado del debate se encontraba el tedlogo Justino el martir.
Este pensador cristiano del siglo II concebia a la ciencia filoséfica
como una herramienta al servicio de la teologfa. Para Justino, la
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ciencia filoséfica era un instrumento para la comunicacién de las
Verdades del cristianismo (Gonzilez 1992:100-107).

Por otro lado, la posicién conciliatoria de Justino el martir se
extendié mds alld del siglo II D.C. En la llamada Edad Media surge
el mayor intento de apropiacién y sintesis entre la reflexién teols-
gica y filoséfica: la teologia natural desarrollada por Santo Tomds
de Aquino. El tomismo-para el cual la ciencia era “sierva de la teo-
logia”—persegufa que la ciencia, racional y aristotélica, sirviera
como fundamento a los dogmas del cristianismo (Gonzilez 1994).

Al llegar la Modernidad—que segiin algunos teéricos tiene su
fundamento en los siglos XVII y XVIII (Baudrillard 1987:65)—se
advierte una continua tensién en cuanto a la posibilidad de un dia-
logo entre ambas disciplinas. En la actualidad existen al menos dos
posiciones principales alrededor de esa tensién. La primera alega
no fundamentarse en la razén moderno-ilustrada y declara la im-
posibilidad y/o indeseabilidad de un didlogo entre la reflexién teo-
l6gica y las ciencias. La segunda, basada en presupuestos éticos,
teolégicos y culturales, entiende la teorfa cientifica como mapa y/o
modelo de anilisis en los procesos de liberacién y afirmacién de la
persona humana y el ecosistema. En este ensayo pretendo ofrecer
un breve trasfondo histérico de la relacién entre la teorfa cientifico-
social y el estudio de la religién cristiana. Luego describiré y ana-
lizaré las dos posiciones teolGgicas principales sobre la relacién
actual entre teorfa cientifico-social y reflexién teolégica: la teologia
posfundacional y la teologia como componente vital de los estudios
culturales.

Breve trasfondo histérico

La relacién entre la teorfa cientifico-social y el estudio de la
religién cristiana se inicia en Europa Occidental a partir del siglo
XIX. En ese perfodo histérico Europa Occidental experiment6
transformaciones politicas, sociales, tecnolégicas e industriales que
llevaron a los sectores burgueses, ilustrados y académicos a pro-
mover el paulatino desplazamiento de la cosmovisién teocéntrica.
Este desplazamiento hizo posible que la religion pudiera conver-
tirse en objeto de estudio de la ciencia moderna. Con esa accién se
intentaba empujar a la religién hacia la periferia (el espacio priva-
do) del sistema social, politico y econémico—sistema denominado
como espacio piblico—para asi neutralizar el poder politico de la re-
ligién (Maduro 1980:45).
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En los trabajos clasicos de Max Weber, la concepcién de espa-
cios piblico y privado—como clave para interpretar el fenémeno
religioso—parte del entendimiento de que en la Modernidad la reli-
gi6n ha dejado de ser el centro de la produccién de significados de
la colectividad. Por esa raz6n la religion pasaria a ser parte del lla-
mado espacio de lo privado (Weber 1983; Mardones 1988:20-21).

Una de las estrategias utilizadas por la naciente ciencia social
en esta lucha de poder fue describir y analizar la religién como
cualquier otra realidad humana y social. Para la teoria cientifico-
social, la religién sélo poseia validez como hecho social si podia
someterse a corroboracién empirica. Para los cientificos sociales
del siglo XIX, la Verdad cientifica—nocién sustentada en la razén,
la cuantificacién estadistica, la experimentacion, las leyes univer-
salmente aceptadas y las innovaciones tecnolégicas—seria el {inico
criterio para validar la veracidad del llamado fenémeno religioso.

Pero como bien declara el te6logo brasilefio Luis H. Dreher
(1993:7-8), ya en el mismo siglo XIX se comienza a debatir si la
nocién de Verdad cientifica resultaba adecuada para analizar los
fenémenos humanos no naturalistas o, como una de las voces que
cuestion6 esa nocién-Wilhelm Dilthey (1985)-los llamé, “los
fenémenos de la vida del espiritu”. En este debate, Dilthey apunta-
ba hacia el déficit descriptivo y de significaci6n en el concepto na-
turalista de Verdad cientifica objetiva. Para este teérico, era nece-
sario recurrir a una metodologia diferente a la de las ciencias natu-
rales para comprender los fenémenos humanos. Esa metodologia la
llamé “ciencias del espiritu” o Geisteswissenschaften.

Al explicar los contenidos de su metodologia, Dilthey plantea-
ba que los llamados fenémenos de la vida humana debian alejarse
de metodologias explicativas y entenderse como “fenémenos de
significacién”. Contrario al objeto de estudio de las ciencias natu-
rales, los fendmenos humanos poseen valor y sentido propio, inde-
pendientemente de su insercién en una posible relacién de causa y
efecto. Como bien apuntara Dreher haciéndose eco de Dilthey,
“Explicamos la naturaleza, mas comprendemos la vida del alma”
(Dreher 1993:7; la traduccién es mia). Como corolario a la ase-
veracion anterior, se desprende que la principal herramienta en la
comprensién de los “fenémenos del espiritu” es la nocién de histo-
ricidad. Al hacer uso de esa nocién, la realidad humana se entiende
como contingente, contextual, localizada y socialmente construida.
Por lo tanto, dicha realidad no debe describirse ni entenderse a par-
tir de leyes ontolégicamente genéricas ni universales.
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En las postrimerias del siglo XX aquellos que revaloran la con-
tingencia histérica y contextual de la realidad humana y social, y
reconocen la naturaleza lingiiistica y cultural del ser humano, han
levantado interrogantes sobre el saber actual en las ciencias
sociales y humanas (Laclau 1986:30-40). Dos tendencias teoldgi-
cas han surgido como resultado de la nocién de historicidad y del
cuestionamiento al discurso cientifico-social y humano moderno: la
teologia posfundacional y la teologia como componente vital de los
estudios culturales (Hopkins y Davaney 1996:1-41). (Se han uti-
lizado varios términos para nombrar esta tltima posicién teoldgica.
En la literatura teolégica estadounidense y britanica contemporanea
se conoce como nonfoundational theology, beyond secular reason
theology, postliberal theology y non apologetic theology.) En el
préximo apartado trazaré un mapa de estas dos tendencias ante la
relacién entre teoria cientifico-social y reflexién teolégica.

Trazando mapas: la teologia posfundacional y la
teologia como componente vital de los estudios
culturales

El ejercicio de definir términos, conceptos y principios del co-
nocimiento siempre ha tenido un cardcter histérico y contingente.
Lo que una definicién significa est4 sujeto a los vaivenes del tiem-
po, las culturas y las sociedades. Antes de cartografiar los linderos
de estas dos tendencias teolégicas, me parece importante aclarar lo
que entiendo-situdndome en la contingencia éntica del tiempo y el
espacio—por teologfa. La teologfa es la disciplina desde la cual se
articulan discursos—sean éstos de tipo racional, existencial, estético
y/o mistico—que dan cuentade lafe y la experiencia religiosas. En
términos histdricos, el discurso teolégico siempre ha estado ligado
a una tradicién y una comunidad religiosa particular. Para la tradi-
cién religiosa cristiana, el discurso y la reflexién teol6gicos han te-
nido como objetivo la comunicacién del mensaje de salvacién,
emancipacion y liberacién a través de la persona/figura de Jesu-
cristo. (Sobre el particular, véase Herndndez Lozano, Lopez Sierra
y Ramirez Mufioz [1997:xvi]; Richardson y Wildman [1996:xi] y
Pailin [1995:38-46].)

La teologia posfundacional

El discurso teolégico posfundacional parte de la premisa de que
no es necesaria ni deseable la justificacién, fundamentacién y me-
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diaci6n del discurso teol6gico a través de las ciencias modernas y
seculares. Como consecuencia, la teologfa posfundacional articula
una critica arqueoldgica a los procesos de poder coercitivo que
constituyen la razén secular y a la aplicacién de esa razén a través
de teorfas modernas de conocimiento cientifico. Uso el concepto de
arqueologia en el sentido de Michel Foucault (1987). En ese texto
el analisis arqueoldgico se entiende como una de las diversas mo-
dalidades del discurso. El objetivo de dicho anlisis es llevar a cabo
una descripcion sistemdtica del discurso-objeto. Este tipo de andli-
sis pretende alejarse de visiones histdricas lineales y teleolégicas,
describiendo los sistemas que—consciente o inconscientemente—di-
rigen la produccién del conocimiento, las pricticas sociales e insti-
tucionales y las disciplinas intelectuales.

Uno de los mds destacados representantes de esta tendencia es
el tedlogo britanico John Milbank. En su libro Theology and Social
Theory: Beyond Secular Reason, Milbank repudia el didlogo que la
llamada teologia moderna ha establecido con la teorfa cientifico-
social y con cualquier forma de razén secular universal. Para sus-
tentar su rechazo a ese pretendido didlogo, Milbank plantea que la
nocién de lo secular—en oposici6n y rechazo a lo religioso y en la
que se monta todo el proyecto de la teorfa social contemporénea—es
una construccidn arbitraria y coercitiva de la Modernidad, que sélo
le reconoce existencia y validez a lo que ésta puede catalogar como
real (Milbank 1995:3-10). (Para ver cémo la validacién “cientifica”
y “objetiva” de lo real en la Modernidad se relaciona con los pro-
cesos de invencidn, conquista, evangelizacién y colonizacién de
América, refiérase al excelente articulo del teSlogo brasilefio Victor
Westhelle [1995].)

Partiendo de esa premisa, el teélogo britdnico estd convencido
de que la teorfa cientifico-social no es racionalmente superior al
pensamiento social y la reflexién teoldgica cristianos. Su plantea-
miento se sustenta en algunos de los trabajos desconstruccionistas
de aquellos pensadores que €l llama posmodernistas, influidos por
Friedrich Nietzche, tales como Martin Heidegger (1962), Jacques
Derrida (1976) y Foucault (1979). Ese pensamiento desconstruc-
cionista posmoderno cuestiona, en primer lugar, la posibilidad de
que a partir de los supuestos “cientificos” y “universales” la teorfa
social pueda comprender las caracteristicas de todas las sociedades
humanas. Por otro lado, desmantela la nocién de un sujeto y una
- experiencia humana Universal-el humanismo—que sélo puede ser
aprehendida por las ciencias humanas y sociales de la Modernidad.
Para Milbank esa teorfa y ciencia humana y social-la cual est4 dis-
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puesto a “demoler” (1995:1)-ha impuesto su validez sobre otras
narrativas y pensamientos sociales a través de la marginacién—es-
pecialmente del pensamiento cristiano—, la fuerza y la violencia de
- un discurso moderno, mitico-fundante, excluyente, ahistérico y con
pretensiones universales y universalizantes (Milbank 1995:1-3).

El resultado es una lectura en negativo de la teorfa cientifico-
social como un “discurso antiteolégico”. Para Milbank cualquier
mediacion, fundamentacién o didlogo que la llamada teologia mo-
derna pretenda establecer con la teoria cientifico-social traicio-
naria—segun €l, “idoldtricamente™-la larga tradicién de andlisis y
préctica social del cristianismo, a la vez que aceptaria la falacia de
un espacio social-secular-totalmente auténomo y transparente a la
razén moderna (Milbank 1995:1).

Ante el didlogo que la teologia moderna pretende establecer
con la teorfa cientifico-social, Milbank presenta como alternativa lo
que €l ha llamado “teologia como ciencia social o sociologia cris-
tiana” (Milbank 1995:380). Este te6logo entiende que la reflexién
teolégica posee un lenguaje propio, histérico y culturalmente cons-
tituido, capaz de establecerse como un discurso de critica social
vélido. Esta validez se sustenta en la conviccién de que el discurso
teolégico-doctrinal cristiano no funciona como un discurso de
Verdad racional universal, sino como un discurso comunitario que
sdlo persigue llevar a cabo una lectura eclesioldgica de lo social.
En palabras de Milbank (1995:268; la traduccién es mia), “debido
a que la narracién histérica es el verdadero modo del conocimien-
to social, la teologia ya no necesita, como Ricoeur, conceder la sos-
pecha fundacional de Marx, Freud y la sociologia, y apropiarse de
ella como modo supuesto de via negativa o como una manera de
purificar el verdadero objeto de la misma teologia”.

La fuente principal de esa lectura y narracién histérica serfa la
practica comunitaria de la iglesia cristiana, basada en la vida y
mensaje de Jesucristo. Dicha prictica se enmarca en un discurso o
narrativa doctrinal que sirve-segiin Milbank y otros teélogos pos-
fundacionales o posliberales—como un cuerpo de creencias que
brinda sentido e identidad a las acciones y experiencias de la comu-
nidad de fe cristiana (Milbank 1995:382-388). Para llegar a esta
aseveracion, el teélogo britdnico ha asumido los planteamientos de
George Lindbeck (1989), quien a su vez asume la teoria de los jue-
gos del lenguaje del filésofo Ludwig Wittgenstein (1958, 1966) y
la nocién de cultura como un sistema lingiifstico regido por sus
propias reglas de significaci6n, desarrollada por el antropélogo cul-
tural Clifford Geertz (1973).
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Lindbeck plantea que la religién es un sistema cultural particu-
lar de interpretacion del mundo, desarrollado como una tradicién
histérica definida. A través de esa tradicién—declara Linbeck—los
seres humanos viven, piensan, actan y experimentan. Por esa
raz6n, concibe a la tradicién cristiana como el tinico y particular
relato y/o forma de vida que ha estructurado y estructura la vida de
la comunidad de fe cristiana. Y la teologia se concibe como una
reflexién intrasistémica, cuyo propésito seria sélo renarrar la histo-
ria de esa comunidad desde las coordenadas y/o reglas preestable-
cidas de la tradicién y doctrina cristianas (Lindbeck 1984:96).

Al asumir los planteamientos tedricos de Lindbeck y a su vez
los de Wittgenstein y Geertz, Milbank hace de su teologfa como
ciencia social una de tipo intratextual, a partir de un acercamiento
lingiifstico-cultural, inconmensurable ante una razén secular y/o
experiencia con pretensiones Universales. Finalmente, el teslogo
de la Universidad de Cambridge asegura que su oposicién a la ra-
z6n secular moderna no parte del deseo de restaurar una premo-
dernidad cristiana hegemdnica, sino por el contrario, de recuperar
de la experiencia histérica de la iglesia cristiana aquellos discursos
y précticas concretas—como las que segiin Milbank se manifestaron
en el socialismo cristiano—que persiguen una “diferencia armo-
niosa” (Milbank 1995:434), que no dependa de una razén secular
violenta, arbitraria y antirreligiosa.

La teologia como componente vital de los estudios culturales

Para quienes asumen esta segunda posicién, el didlogo entre fe
y cultura es un requisito indispensable para que el mensaje cristiano
pueda comunicarse. La genealogfa de esta posicion teolégica cons-
ta de un primer estadio teolégico de correlacién y un segundo esta-
dio de conversacién pluralista, desde el cual comienza a surgir una
reflexién teolégica como componente vital de los estudios cultu-
rales. En ese primer estadio, se concibe la reflexién teolégica como
un didlogo correlacional entre fe religiosa y desarrollos cientificos,
artisticos, sociales y culturales. Aquf se establece una conversacién
dindmica entre fe, tradicién cristiana, revelacién divina, experien-
cia religiosa y cultura contemporédnea. Se pretende desarrollar un
didlogo critico en el cual la teologia pueda tanto escuchar como
interactuar con los reclamos culturales y valorativos de la sociedad
contemporanea. En esta conversacion, tanto las ciencias humanas
como las sociales son instrumentos de anélisis en un didlogo fruc-
tifero entre los interlocutores (religidn, teologia y cultura).
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El te6logo alemdn Paul Tillich fue uno de los principales expo-
nentes de este estadio de la relacién entre religion, cultura y cien-
cias sociales:

La forma de 1a religién es la cultura. Esto es especialmente obvio
en el lenguaje mismo de la religion, Todo lenguaje, incluso el de
la Biblia, es resultado de miltiples actos de creatividad cultural...
He aqui el problema: ;qué elementos dé la conciencia filoséfica
contempordnea pueden usarse para la interpretacion teolégica de
los simbolos cristianos? ...1a teologia debe aprovechar el inmen-
so .y profundo material de andlisis existencial en todos los
dominios culturales, incluso el de la psicologia terapéutica. Pero
la teologia no puede utilizarlo sin mds ni més. Tiene que con-

frontarlo con la respuesta implicita en el mensaje cristiano
(Tiltich 1974:49-51).

Como puede apreciarse, la opcién correlacional reconoce que
la fe religiosa posee el mismo valor que las producciones culturales
contempordneas (ciencia y arte). Aqui se afirma la presencia de la
fe religiosa en todas las dimensiones de la cultura humana. Dicha
presencia hace que la religién y la teologia estén en igualdad de
condiciones y no subordinadas o disueltas en la cultura. Por lo tan-
to, el interés principal es establecer un puente de entendimiento y
cooperacién creativa entre fe religiosa, reflexién teolégica y cul-
tura. Lo anterior debia resultar en un didlogo critico entre las mani-
festaciones de lo que Tillich llamaba el “espiritu humano” (Tillich
1974:13-18).

El estadio de conversacién pluralista plantea una interrelacién
entre religién, ciencias humanas y sociales y culturas subalternas.
El objetivo de esta interrelacién es crear conocimientos que puedan
utilizarse local y globalmente en la transformacién de la realidad
social, politica, cultural y ecolégica. Estos procesos surgen de sec-
tores tradicionalmente excluidos de una vida plena y fructifera
debido a prejuicios y opresiones raciales, sexuales, étnicos y socio-
econémicos. Por tal razén, quienes se han identificado con esta
posicién llevan a cabo sus andlisis y précticas sociorreligiosas a
partir de teologias, filosofias y ciencias sociales liberacionistas
como las teologias feministas, mujeristas, negras, latinoamericanas,
caribefias e hispanas/latinas (Gutiérrez 1974; Chopp 1989; Cone
1969; Boff 1993; Rivera Pagan 1979; Isasi Diaz 1993; Elizondo
1988).

Un ejemplo concreto del discurso socioteolégico producido en
este estadio es el articulado por el socidlogo de la religién latino-
americano Yy liberacionista, Otto Maduro. Maduro ha producido lo
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que €l llama “una sociologia critico-politica de las religiones desde
la praxis latinoamericana de la liberacién”. Ese discurso concibe a
las ciencias sociales—especificamente las de tipo marxista— “como
una... herramienta de andlisis y de lucha politica”. Desde esa dis-
cursividad se valoriza a la religién—especialmente a la religiosidad
popular—, se reconoce la creatividad cultural de los subalternos y se
rechaza el determinismo histérico y el autoritarismo como practi-
cas contrarias a los procesos de liberacién humana (Maduro 1988).
De la interaccién del estadio de conversacion pluralista con el de
correlacién, comienzan a surgir—principalmente entre las minorias
pertenecientes a sectores académicos de los Estados Unidos de
Norteamérica—varios discursos teoldgicos en didlogo inter y trans-
disciplinario con los estudios culturales.

Este didlogo tiene como propésito desarrollar un método teo-
l6gico que reconozca la interconexién entre la realidad cultural, las
creencias y préicticas religiosas. También busca afirmar la impor-
tancia del factor religioso al llevar a cabo cualquier anlisis cultu-
ral. Y, finalmente, procura partir solidariamente de culturas locales
y particulares, sisteméticamente excluidas de los procesos inte-
lectuales, sociales, politicos y econémicos contemporaneos.

Los principales interlocutores de esta posicién teolégica, segiin
Dwight N. Hopkins, son las llamadas teologias progresistas—tam-
bién conocidas como teologias de la liberacién—y los estudios cul-
turales (Hopkins y Greeve Davaney 1996:3-6). En cuanto a los es-
tudios culturales, éstos pueden describirse como un campo de re-
ciente formacién. Su desarrollo inicial estd relacionado con el
Centre for Contemporary Cultural Studies (CCCS) de la Univer-
sidad de Birmingham, Gran Bretaiia. Los estudios culturales son un
campo interdisciplinario y transdisciplinario que desarrolla una
concepcién interpretativa y evaluativa de la cultura. De su didlogo
con los estudios culturales, esta reflexién teoldgica ha incorporado
las siguientes teorias: la teoria critica de la escuela de Frankfurt, la
teoria cultural del Centre for Contemporary Cultural Studies
(CCCS) en Birmingham, el estructuralismo francés, la noci6n
gramsciana de hegemonia y sociedad civil, la nocién foucaultiana
de la microfisica del poder y el llamado giro lingiiistico en las cien-
cias sociales y humanas. A continuacién se presenta una somera
descripcién de cada una de esas teorias.

La teoria critica de la escuela de Frankfurt. De esta teoria se
asume la critica al proceso de masificacién y comercializacién de
la cultura popular. Se entiende que esa masificacién y comerciali-
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Para la tradicion religiosa cristiana,
el discurso y la reflexion teoldgicos han
tenido como objetivo la comunicacion
del mensaje de salvacion,
emancipacion y liberacion a través de

la persona/figura de Jesucristo.
m

zacién viene acompaiiada del intento de cooptacién de las masas
“por parte de las industrias culturales burguesas.

La teoria cultural del CCCS. Se asumen los si guientes elemen-
tos de dicha teorfa: el entendimiento de que la clase trabajado-
ra es productora de cultura y no un recipiente pasivo de las indus-
trias culturales; el rechazo de la dicotomfa marxista entre infracs-
tructura econémica y superestructura ideolégica y la importancia
de las categorias no econdmicas—edad, color de la piel, raza, len-
guaje y estética, entre otras-al plantearse la recomposicién del
espacio y la practica politica.

El estructuralismo Jrancés. Se reconoce la existencia de estruc-
turas dominantes profundas en los valores sociales y culturales y en
el llamado sentido comtin. De aqui se articula la critica a la forma
en que la clase dominante crea y alienta falsa conciencia e inmovi-
lismo social.

La nocion gramsciana de hegemonia y sociedad civil. A partir
de esta nocién se concibe al espacio cultural como lugar de luchas
hegeménicas por el control de la clase trabajadora. Se entiende a la
sociedad civil como espacio relativamente auténomo al control de
la economia y el Estado. Y se persigue la unién estratégica entre los
intelectuales orgédnicos y la clase trabajadora, con el propésito de
adelantar su hegemonia sobre la clase dominante.

La nocion foucaultiana de la microfisica del poder y la critica
a los efectos de poder creados por el discurso moderno ilustrado.
Se reconoce que los seres humanos participamos de una multiplici-
dad de redes de poder que nos constituyen y que crean regimenes
de verdad. Se cuestiona la falsedad y el incumplimiento del proyec-
to moderno ilustrado, expresado en discursos sobre las nociones de
Progreso econémico, Verdad cientifica, Justicia e Igualdad. Se
plantea que dichos discursos han redundado en una hegemonia
global tecnocientifica y economicista.
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El giro lingiiistico en las ciencias sociales y humanas. Se re-
conoce la naturaleza hermenéutica e interpretativa de la realidad
social y la existencia de una multiplicidad de textos sociales. Dicho
reconocimiento se abre a la llamada guerra de las interpretaciones,
de la cual surge una micropolitica en la que el poder y los efectos
de verdad que dicho poder construye y convoca, se diseminan y
localizan en ninguna parte y en todas partes a la vez.

Finalmente, segtin los exponentes de esta posicién teolé gica, el
resultado de la interaccioén entre reflexién teolégica y estudios cul-
turales es una redefinicién—al menos en los paises del Atlantico
Norte—de los objetivos de la tarea teolﬁgica. La reflexién teolégica
debe procurar ser un discurso historicista, de analisis cultural, hibri-
do y solidario con quienes viven la subalternidad y la marginaci6n,

sean €stos individuos o comunidades (Hopkins y Greeve Davaney
1996:20-21).

Postludio de horizontes abiertos

Tanto la llamada teologia posfundacional como la reflexién
teol6gica como componente vital de los estudios culturales parten
de una interpretaci6n historicista del fenémeno religioso. Los pos-
tulados bésicos de esa interpretacién se expresan en la conviccién
de que los seres humanos existimos en una realidad socialmente
construida y lingiiisticamente estructurada. Ademds, formamos par-
te de una red de tradiciones, costumbres y valores previamente
establecidos y sometidos a constante interpretacién.

Hasta aquf es necesario reconocer que ambas teologias superan
las tendencias universalizantes y ahistéricas de posiciones teolégi-
cas previas como las teologfas fundamentalistas conservadoras y la
teologfa liberal moderna. Pero las implicaciones politicas de la re-
flexi6n teolégica como componente vital de los estudios culturales
se alejan del esencialismo y el eurocentrismo de Milbank y otros
te6logos posfundacionalistas. Keith Pheby (1992) describe al esen-
cialismo como un pensamiento constitutivo del eurocentrismo occi-
dental. La relacién entre esta tradicién metafisica y la constitucién
de la subjetividad moderna estd anclada en el intento de definir y
confinar al Otro a partir de una representaci6n identitaria homoge-
nizante, anquilosadora y antihistérica. El rechazo al didlogo inter-
disciplinario e interrreligioso de parte de Milbank hace que su ver-
si6n teolégica adolezca de las mismas fallas que ha criticado—acer-
tadamente a mi parecer-a la razén secular de la Modernidad:
exclusién, violencia y hegemonia.
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La teologia posfundacional ignora la heterogeneidad ‘social y
cultural que vivimos los seres humanos. Ademds, al adoptar un dis-
curso religioso totalizante—~omnicomprensivo en la terminologia
- utilizada por Jean Frangois Lyotard (1989)—, se ubica fuera de toda
posible critica. Por el contrario, Milbank plantea que las tradiciones
histéricas sociales que nos constituyen son estaticas y homogéneas
y que la comunidad cristiana s6lo puede definirse a partir de sus
propias categorias internas—segiin él, el amor y la paz. Esa auto-
definicién desemboca en un discurso teolégico cristiano que
entiende a cualquier otra discursividad—sea ésta secular o religiosa
no cristiana—como mitica, falsa, autoritaria e inaceptable. (Para ver
en detalle 1a manera en que se presenta tal posicién, véase Milbank
[1990]. Para una critica a esa posicién, véase Baum [1994].)

De otro lado, aquellos que se adscriben al discurso teolégico
como componente vital de los estudios culturales reconocen la na-
turaleza miltiple y plural de la realidad y las tradiciones, especial-
mente las religiosas. A diferencia de la teologia posfundacional,
aqui se busca abrir un horizonte dialogal en donde la teoria cienti-
fico-social sea un texto en interlocucién con saberes hibridos, sin-
créticos (Adesanya 1959; Fornet Betancourt 1994) y subyugados
(Foucault 1987).

El propésito de ese didlogo es la creacién de un método inter y
transdisciplinario, opuesto a los globalismos metacomprensivos,
que opte por una teoria teolégica y critica, que promueva la trans-
formacién de condiciones injustas (Maduro 1992:114) Y que privi-
legie la agencia solidaria de seres humanos y ecosistemas degrada-
dos y oprimidos politica y culturalmente por regimenes discursivos
totalitarios. En dicho método el conocimiento—entendido como
ciencia-se concibe como la “reconstruccién fragmentaria, parciali-
zada, imaginativa y provisional de la realidad” (Maduro 1992:1 15).
Esta concepci6n, segiin Maduro, se aleja de una cierta “idolatria de
la ciencia” que plantea que el tinico conocimiento valido es el cien-
tifico-“supuestamente universal, acumulativo, permanente, as{
como absolutamente verdadero y bueno” (Maduro 1992:118). Por
el contrario, se entiende la epistemologia “como conocimiento de
lo que (atn) no existe; como prejuicio (conocimiento anterior a la
experiencia efectiva); como reconocimiento (recuerdo de algo pre-
viamente experimentado); como conocimiento (tarea colectiva); y
como desconocimiento (ignorancia activa y a menudo necesaria)”
(Maduro 1992:115).
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RESUMEN

Un recorrido por la historia de la relacién entre la religién y las cien-
cias permitira ver que ésta ha estado plagada de debates que han resul-
tado en conflictos o conciliaciones. Al llegar la Modernidad-que segtin
algunos tedricos tiene su fundamento en los siglos XVII y XVlll-se ad-
vierte una continua tensién en cuanto a la posibilidad de un didlogo entre
ambas disciplinas. En la actualidad existen al menos dos posiciones prin-
cipales alrededor de esa tensién: la teologia posfundacional y la teologia
como componente vital de los estudios culturales. La primera alega no
fundamentarse en la razén moderno-ilustrada y declara la imposibilidad
y/o indeseabilidad de un didlogo entre la reflexién teoldgica vy las cien-
cias. La segunda, basada en presupuestos éticos, teolégicos y cultu-
rales, entiende la teoria cientifica como mapa y/o modelo de analisis en
los procesos de liberacion y afirmacion de la persona humana y el eco-
sistema. Este ensayo pretende ofrecer un breve trasfondo histérico de la
relacion entre la teorfa cientifico-social y el estudio de la religién cristiana.
Luego se describen y analizan las dos posiciones teoldgicas principales
sobre la relacion actual entre teoria cientifico-social y reflexién teoldgica.
Segun los exponentes de la segunda posicion, el resultado de la interac-
cion entre reflexion teoldgica y estudios culturales es una redefinicién-al
menos en los paises del Atlantico Norte-de los objetivos de la tarea
teologica. Esta debe procurar ser un discurso historicista, de anélisis cul-
tural, hibrido y solidario con quienes viven la subalternidad y la mar-
ginacion, sean éstos individuos, comunidades o ecosistemas. [Palabras
clave: teologia posfundacional, estudios culturales, religion cristiana,
modernidad, posmodernidad.]

ABSTRACT

A review of the history of the relations between religion and science
would reveal constant debates that have produced conflicts as well as
congilliations. Since the age of Modernity-which some theoreticians date
to the seventeenth and eighteenth centuries—, there has been a continu-
ous tension regarding the possibility of a dialogue between both disci-
plines. Currently, at least two positions have emerged around that tension:
postfoundational theology and theology as a vital component of cultural
studies. The first claims not to found itself on modern-illustrated reason
and proclaims the impossibility and/or undesirability of a dialogue
between theological reflection and science. The second position, based
on ethical, theological, and cultural presuppositions, approaches scientif-
ic theory as a map and/or model of analysis in the processes of liberation
and affirmation of the human person and the ecosystem. This essay
traces a brief historical background of the relation between social scien-
tific theory and the study of Christian religion, Then it describes and ana-
lyzes the two leading theological positions regarding the relation
betweensocial scientific theory and theological reflection. According to
the exponents of the second paosition, the result of the interaction between
theological reflection and cultural studies is a redefinition-at least in the
North Atlantic countries-of the tasks of theological reflection. The latter
should seek to develop a hybrid, historically grounded discourse of cul-
tural analysis, supportive of subaltern and marginal people, whether indi-
viduals, communities, or ecosystems. [Keywords: postfoundational the-
ology, cultural studies, Christian religion, modernity, postmodernity.]
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