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• Son una iniciativa surgida de la base de la
Iglesia, que ha logrado mantenerse fiel a la
inspiración inicial, siempre con el apoyo de los
obispos locales y del CELAM

• Han construido su camino a pesar de las muchas
dificultades de tipo organizativo y de la
desconfianza que a veces se ha manifestado en
algunos sectores de la misma Iglesia.

• Los protagonistas de los EPAs son las
comunidades cristianas negras y los agentes de
pastoral afro, quienes han mantenido vivos estos
encuentros tanto a nivel nacional como
continental. Acompañados por obispos,
conferencias episcopales y por el mismo CELAM
en diversas formas

• Los Encuentros Continentales de Pastoral Afroamericana (EPAs) se
celebran cada tres años, en un ambiente de fiesta y reflexión, de
convivencia y comunión.



• El Vaticano II (1962-1965) afirmó los derechos humanos, valoró las
culturas y la religiosidad de los pueblos, instó a la inculturación del
Evangelio y fomentó la creatividad en la acción evangelizadora.

• Los EPAs han aprovechado los caminos abiertos por los encuentros
de pastoral, biblia y teología indígena, organizados en el Continente
a partir del encuentro de Melgar (1968).

• En la Asamblea de Puebla (1979) los agentes de pastoral afro lograron
más visibilidad. La iglesia reconoció que no ha dado la debida
atención evangelizadora a los afroamericanos. Y en 1992 el Papa
Juan Pablo II con su Mensaje a los Afroamericanos, en Santo
Domingo, legitimó el proceso de la pastoral afro.

• De esta forma el Proceso de la Pastoral Afro ha pasado de ser una
semilla a un fruto eclesial con características propias.





“Religiosidad 
popular y 
cultura”.
Buenaventura-
Colombia, 1980



Contexto

Ya en 1976, en el Vicariato Apostólico de Esmeraldas-VAE (Ecuador), surgió la
propuesta de un encuentro a nivel del área del Pacífico.

En 1977 el secretario de catequesis del VAE viajó a Buenaventura, Colombia
para ver la posibilidad y crear las condiciones para un encuentro de los agentes
de pastoral afro de la región, o sea Ecuador, Colombia y Panamá.

La propuesta se materializó en el Primer Encuentro de Pastoral Afroamericana
(I EPA), que se realizó del 19 al 21 de marzo de 1980 en Buenaventura
(Colombia) con el Tema: “Religiosidad Popular y Cultura Negra”. Se insistía
en un encuentro de gente comprometida con la pastoral afro, con el objetivo de
conocerse, intercambiar experiencias y colaborar juntos.

Temas:

En primer lugar se planteó el asunto de la terminología. Se empezó hablando
de “encuentros de pastoral negra” para pasar luego a hablar de “pastoral de
color”, para terminar con “pastoral afroamericana”, que sigue usándose hasta
la actualidad.



En segundo lugar se hicieron algunas preguntas básicas:

• ¿Puede hablarse de una cultura afroamericana?
• ¿Es el afroamericano un marginado?
• ¿En qué consiste la marginalidad?
• ¿Existen elementos culturales en el afroamericano susceptibles de ser aprovechados para

una pastoral que atienda el concepto de Iglesia comunidad?
• ¿Se podrá emplear nuestro folclor como un elemento coadyuvante de la catequesis?

En tercer lugar se planteó la necesidad de “detectar los elementos liberadores de
la religiosidad popular negra a partir de experiencias concretas”.

En cuarto lugar se sugirió que el CELAM organizara un encuentro de expertos
sobre el tema . En efecto, en julio de 1980, el DEMIS-CELAM organizó un
encuentro latinoamericano de expertos en cultura afro, en el cual se reconoció la
necesidad de estudiar, rescatar y promover la cultura afro.

También se habló de la necesidad de una evangelización liberadora centrada en
Cristo, formando comunidades cristianas negras alimentadas con la Palabra de
Dios.

Se recomendó dar prioridad a la formación de líderes de las mismas
comunidades, para que asumieran la defensa de sus derechos y coordinaran el
trabajo comunitario para mejorar su calidad de vida.



“Cultura afro rural, sugerencias pastorales”.
Esmeraldas-Ecuador, 1980



• Del 19 al 23 de septiembre de 1983 se realizó el II EPA en Esmeraldas con
el tema: “Grupos afroamericanos en situación rural y urbana. Sugerencias
pastorales”. La asamblea de 140 participantes reflexionó principalmente
sobre la realidad del negro de la Costa del Pacífico, bajo los aspectos
social, económico, político, cultural y religioso.

• Se planteó la problemática, las prioridades y las posibles orientaciones
pastorales para el futuro.

• Entre otras cosas la Asamblea llegó a una primera formulación de lo que
se entiende por “pastoral afroamericana”, sus objetivos, metas y acciones
en una pastoral de conjunto.

• Mons. Enrique Bartolucci propuso, primero en Buenaventura y luego en
el Encuentro del DEMIS en Cartagena (julio de 1980), orientaciones
concretas que más tarde retomó en una publicación titulada “Hacia una
Pastoral afroamericana”, la cual ha sido un referente para los agentes de
pastoral.



“Identidad e 
historia del 

pueblo afro e 
historia de la 
salvación”. 
Portobelo-

Panamá, 1986



• Se realizó del 3 al 6 de marzo de 1986, bajo la dirección de los
afropanameños Mons. Carlos Ambrosio Lewis y del P. Norberto Knight
(coordinador).

• Fue relevante el estudio bíblico que relacionó la historia de la salvación y
la historia del pueblo afro; de allí surgieron orientaciones para trabajar el
tema a nivel continental.

• Se destacó el aporte de Mons. Carlos María Ariz, Vicariato Apostólico del
Darién, quien organizó un encuentro previo de preparación en su
jurisdicción.

• El III EPA sirvió de trampolín para impulsar a la Pastoral Afro hacia el
Caribe. Se reafirmó la identidad afro, la espiritualidad y la liturgia,
(temas que serían profundizados en el VI EPA).

• Es fundamental que se haya reconocido la importancia de los centros
culturales y de los movimientos negros en la construcción del Reino de
Dios.



“Nueva 
Evangelización y 

Familia”.
Limón-Costa 

Rica, 1989



• La situación de la familia afroamericana fue el tema escogido para el
IV EPA, celebrado en Limón, Costa Rica, del 20 al 25 de febrero de
1989, acogidos por Mons. Alonso Cano.

• El EPA sirvió también de motivación para que se realizara el Primer
Encuentro de Pastoral Juvenil Afroamericana en la recién creada
diócesis misionera de Colón.

• Estaban presentes Obispos de Ecuador, Colombia, Honduras y
Panamá, con numerosos agentes de pastoral afro.

• Se fraternizó con espíritu ecuménico con otras denominaciones
religiosas, que tenían la mayoría de adeptos afroamericanos.



• Se planteó como objetivo: Promover la Nueva Evangelización de las
comunidad afroamericana con acento en la familia, para asumir,
renovar y perfeccionar en Cristo sus valores culturales y rescatar así la
herencia recibida de los antepasados.

• Los días de reflexión permitieron visibilizar la realidad de la familia
afroamericana, iluminándola desde el Evangelio. Se dio un espacio de
diálogo sobre sus raíces culturales, su historia y su realidad actual.

• Se enfatizó la opción por la defensa de los derechos humanos que en
este ámbito se traducen en la promoción de la familia afroamericana.
Se desentrañó lo que significa familia afroamericana, valores y
antivalores.

• Se indicaron las prioridades: como rescatar los valores de la familia
negra, la catequesis, la educación, promover la formación y
organización en orden a una economía solidaria.



“Educación liberadora”.
Quibdó-Colombia, 1991



• En el V EPA se realizó en Quibdó, Chocó-Colombia, del 23 al 28 de
junio de 1991: “Cultura Negra y la Educación: hacia un proyecto de
etno-educación afro”.

• El sistema educativo formal niega por lo general el ser cultural del
afroamericano, impide su expresión y por tanto fomenta la
discriminación.

• Es recurrente que en los textos escolares el hombre negro sea
presentado en forma negativa.

• “Los textos no presentan nuestra historia, no resaltan nuestros
valores, no mencionan a nuestros héroes”.



• Frente al efecto descontextualizador en la población afroamericana que
produce el sistema educativo formal vigente en nuestras sociedades, el V
EPA lanzó el desafío de luchar por una educación liberadora.

• Se trabajó mucho en grupos, y naturalmente los colombianos marcaron el
ritmo, estando motivados también por los nuevos programas del
Ministerio de Educación en el marco de la nueva Constitución, que
reconoce la necesidad de una acción educadora conforme a las exigencias
de las comunidades negras.

• Contamos con la presencia de Mons. Luis Augusto Castro, presidente del
DEMIS, quien subrayó el derecho de los afroamericanos a ocupar su lugar
en la Iglesia Latinoamericana y universal. Por su parte, Mons. Carlos
María Ariz, junto con Mons. Alberto Lee, nos invitaron a estar atentos a
los signos de los tiempos y de las culturas.



“Espiritualidad y expresiones religiosas”. 
Esmeraldas-Ecuador, 1994



• Mons. Enrique Bartolucci abrió las puertas a los participantes del VI EPA,
que se realizó del 24 al 28 de septiembre de 1994. Se profundizó el tema:
“Espiritualidad y expresiones religiosas afroamericanas”.

• Una vez más se descubrió la verdad del dicho “la unidad en la
diversidad”, como lo entendieron los Apóstoles en el Concilio de Jerusalén,
y como hoy nosotros estamos invitados por el mismo Espíritu a vivirlo.

• En este encuentro se hizo un amplio análisis de la religiosidad
afroamericana, se detectaron algunos desafíos y se tomaron algunos
compromisos. Entre estos recordamos:

-Llevar a la práctica el proyecto de hacer teología afroamericana,
recogiendo, sistematizando y divulgando a través de cursos, encuentros y
publicaciones la reflexión teológica en estrecha unión con la reflexión
antropológica.
-Llevar a la práctica un proyecto de espiritualidad afroamericana.
-Crear y fortalecer centros de formación con programas concretos.



“Cristología afro liberadora”.
Trujillo-Honduras, 1997



El VII EPA se celebró del 7 al 12 de abril, en Trujillo, Honduras, en
homenaje a los 200 años de la llegada de los garífunas. El tema central fue:
“Jesús, Luz y Liberador del Pueblo Afroamericano”. Fue fundamental el
aporte del P. Toninho Da Silva, religioso orionita afro de Brasil.
En los siguientes apartados del documento final se resumen las
reflexiones:

-Realidad: se resaltan los problemas de la tierra, la salud, la educación, los servicios
públicos, la vivienda, la calidad de vida, la migración, la debilidad política, la
economía y la relación con la Iglesia.

-Iluminación teológica: “Los afroamericanos sentimos a Jesús profundamente
identificado con los pobres y marginados… Nuestro salvador es un Cristo negro…
como yo, como mi padre, como mi abuela y mi madre… Jesús está presente en la
vida y las luchas de nuestro pueblo”.

-Los participantes asumieron una compromisos referentes a la tierra, la identidad,
la educación, la salud, la familia, los medios de comunicación, y además las
vocaciones, la espiritualidad y la inculturación.

-Cristo luz y libertador del Pueblo Negro entra en la realidad concreta de cada día
y da fuerza para seguir en la lucha por la tierra, lo social, lo político, lo económico,
lo religioso.



“Solidaridad y desarrollo alternativo”.
Salvador Bahía-Brasil, 2000



• El encuentro se desarrolló entre el 4 y el 9 de septiembre, con participantes
de América Latina, el Caribe, Estados Unidos, África y Europa. Se trató el
tema: “Solidaridad y Desarrollo alternativo de las Comunidades Negras”.
El aporte más importante fue la conferencia del arzobispo afrobrasilero
Dom. José María Pires, con el tema “la globalización de la solidaridad”.

• Se reconoció que para las comunidades afro la solidaridad es un valor
ancestral. Por tanto se requiere de cristianos que asuman posturas
significativas frente a la espiral del mercado.

• La cultura racista aún impera en nuestras sociedades. Se requieren
estrategias que permitan restablecer el valor fundamental de la persona,
tanto en lo secular como en lo eclesial y religioso.

• La Iglesia ha de reconocerse solidaria con las comunidades negras con
programas y acciones concretas que aporten al progreso integral de los
afroamericanos.



Se valoró el rol de la Vida Religiosa con las comunidades afros. Se redactó
una carta a la jerarquía de la Iglesia y a los superiores de las Comunidades de
Vida Religiosa en la que se reconoció el camino hecho y el trabajo realizado
de la VR por los marginados de América Latina, en especial con el Pueblo
Negro. Se reconocieron también las sombras o deudas que la VR tiene con los
afrodescendientes, particularmente en temas como la educación y la
formación a la Vida Religiosa; ámbitos en los que las vocaciones
afrodescendientes han sido en algunas ocasiones marginadas.

En cuanto a la vivencia y el rol de las mujeres negras en el contexto de la
solidaridad, se presentaron tres experiencias:

• En Pernambuco un grupo de abogados apoya a mujeres negras que sufren
actos de violencia.

• Un grupo de mujeres en el Ecuador que dan apoyo a las familias, visitan
las cárceles, brindan un apoyo económico a personas con enfermedades y
dan cursos de capacitación para mujeres afro.

.



• Un grupo de mujeres negras en Patía, Cauca-Colombia, que reflexionan su
realidad desde la bíblia, han creado microempresas y trabajan en la construcción
de vivienda para los más desfavorecidos.

• Se manifestó preocupación por la niñez negra y la calidad de sus procesos
educativos desde un interés solidario. Se evidenció que el esquema y enfoque
educativo en la mayoría de los países con población afro la margina, pues no
hay un interés estatal en promover la identidad afroamericana.

• Se recomendó implementar la Historia y Cultura de los afrodescendientes en los
currículos escolares, Son urgentes proyectos de concientización sobre la
identidad, y rescate de la cultura en niños y adolescentes afrodescendientes.

• La ecología se enumeró como otra de las grandes preocupaciones de los pueblos
afros, máxime en los países de Latinoamérica donde las grandes multinacionales
extraen los minerales generando un grave impacto ambiental.

• Persiste el problema de los latifundios y la falta de titulación de tierras
comunitarias. Es necesario crear consejos comunitarios que reclamen la
titulación colectiva de tierras.



“Rol y participación de la mujer negra en el 
desarrollo de América Latina”. Callao-Perú, 2003



Del 10 al 15 de febrero de 2003 se celebró el IX EPA con el tema: “Rol y
participación de la mujer negra en el desarrollo y construcción de las
Américas”.

En este EPA las protagonistas fueron las mujeres, en un ambiente de
estudio, oración y fiesta.

Se constató que para la mujer afroamericana, los prejuicios de ser “mujer,
negra y pobre” inciden de modo negativo en su desarrollo personal y
comunitario. Sin embargo, “la mujer negra no ha claudicado en su lucha
y crece en autoestima”.

Fue significativa la celebración que se realizó el 13 de febrero con más de
400 personas en el convento de Santo Domingo, donde vivió y reposan los
restos de San Martín de Porres.



Apartes del mensaje final del IX EPA
En América Latina y el Caribe existen aproximadamente 180 millones de
personas que viven en la pobreza y 80 millones sobreviven en la miseria. La
inmensa mayoría de estos pobres son mujeres, pues en América Latina
existe un proceso de feminización de la pobreza.

Las mujeres son la mayoría de las víctimas del rostro neoliberal del
capitalismo contemporáneo; por eso queremos comprometernos con la
crítica al modelo neoliberal injusto, depredador, insostenible, desde el punto
de vista económico, social, étnico, ambiental, cultural y ético.

Las mujeres negras son herederas de una tradición muy antigua: en sus
vientres trajeron la fuerza vital, la energía divina, el Axé! Con nuestras
compañeras queremos gritar al mundo: Nuestros derechos no son
facultativos; no queremos parir hijos e hijas para el sufrimiento, el hambre y
la guerra.

Afirmamos que otra América es posible. Insistimos en que todas las naciones
reconozcan la autonomía y autodeterminación de los movimientos sociales
de las mujeres, reconociéndoles los derechos económicos, sociales y
ambientales, juntamente con los derechos universales a la educación, la salud
y la vivienda.



“Jóvenes constructores de una sociedad 
incluyente”. Barlovento-Venezuela, 2006



Se llevó a cabo del 5 al 10 de noviembre en Barlovento, Venezuela.
Temática: “Los jóvenes afrodescendientes, herederos y constructores de
una sociedad incluyente desde su propia realidad religiosa y
sociocultural”. Participaron 250 personas provenientes de distintas partes
del continente.

Hubo una gran afluencia de jóvenes, quienes se proyectaban como
continuadores de la labor promovida, entre otros, hace 25 años por Mons.
Bartolucci, Mons. Valencia Cano y Dom José María Pires; quienes
visibilizaron a nivel eclesial y social, a los más de 180 millones de afros del
Continente.

En el estudio de la realidad se evidenciaron avances y carencias. En la
mayoría de países se han logrado legislaciones que les favorecen. Se nota
cierta mejoría en la preparación académica de una todavía incipiente clase
media afro.

La principal característica de las poblaciones afro era la marginación y la
pobreza, las cuales son secuelas de la esclavitud, del neoliberalismo y la
discriminación. Es necesario tomar una postura crítica para exigir una
restitución plena, evitando que se vuelva una semilla de odio.



Los jóvenes redactaron un mensaje en el que denuncian las estructuras
educativas que no promueven el conocimiento de la riqueza histórica
afrodescendiente. Se cuestionan las estructuras políticas económicas
sociales y religiosas que no garantizan la promoción de la cultura afro.

Se condenan las acciones violentas de los grupos alzados en armas, grupos
de limpieza social escuadrones de la muerte, el incremento del narcotráfico
con sus acciones de exterminio y represión especialmente hacia los
jóvenes afro.

Reflexionaron sobre el discipulado. Los jóvenes afro afirmaban creer y
seguir la persona de Jesús, luz y liberador del pueblo afroamericano y
afrocaribeño.

Se adquirió el compromiso de investigar y difundir la historia y los valores
de la cultura afro. Se invitó a crecer en la formación espiritual y académica
con vocación de servicio, y se propuso la creación de una fundación de
solidaridad afro, que impulse proyectos productivos para la juventud.

Se solicitó que la Iglesia siga renovando su opción por los jóvenes más

pobres del continente, particularmente por los afro.



“Globalizar la solidaridad”. Panamá, 
2009



Del 3 al 7 de agosto de 2009 en Ciudad de Panamá. Con el tema: “La
pastoral afroamericana: gestora de nuevas perspectivas de inclusión y
solidaridad”.

En el encuentro se hizo una valoración del recorrido histórico de los EPAs:

Durante estos veintinueve años hemos caminado como pueblo negro,
permeando espacios y ante todo logrando avances en la conformación de los
equipos pastorales nacionales llamados a dar respuesta en la inculturación del
evangelio en los diferentes contextos sociales de nuestro pueblo. Iluminados
por los documentos de la Iglesia y de los EPAS, de estos 29 años. Le apostamos
a la valoración de los saberes tradicionales ancestrales y al aporte de las nuevas
generaciones, a la lucha en contra del racismo y a la discriminación racial, al
papel de la mujer en los diferentes espacios de participación en la sociedad.

Se acentuó la expresión “globalicemos la solidaridad”. Se lanza la idea del
aporte del “dólar solidario” por participante como gesto concreto para
generar el fondo de solidaridad de la Pastoral Afro.

Se habló de la centralidad que tiene el documento de Aparecida en el contexto
afrodescendiente, tanto su análisis como su aplicación.



Cada EPA se ha convertido en una huella que visibiliza nuestras metas:
• Fortalecimiento de la autoestima e identidad.
• Acogida, respuesta y compromiso de cada país sede del EPA.
• Motivación en la investigación y producción de materiales sobre la realidad 

local y latinoamericana.

Articular la Pastoral Afroamericana con el movimiento social afro para tener
más incidencia.

Se trataron temas como la corporeidad, la alegría, el colorido y la creatividad
de la espiritualidad; y también la presencia significativa de obispos, además
del acompañamiento del representante del CELAM.

Los jóvenes redactaron una carta donde solicitaban espacios de
participación en las estructuras y metodología oficial de los EPAs. Sugerían
un proceso de integración continental juvenil dirigido al fortalecimiento del
relevo generacional dentro de la Pastoral Afroamericana. Las nuevas
generaciones están cumpliendo un rol fundamental en dar continuidad a la
lucha social afrodescendiente en el continente, y la pastoral afro debe servir
para potenciar esta movilización.



“La pastoral afroamericana y Caribeña y el 
documento de Aparecida”. Guayaquil, 2012



Del 12 al 20 de julio de 2012, se abordó el tema: “La pastoral afroamericana y
caribeña y el documento de Aparecida: retos y esperanzas en la Iglesia y en
la sociedad”.

Algunos puntos del documento final:
• Se dieron las cifras de los nuevos rostros de la pobreza, según los criterios de

Aparecida y la Doctrina Social de la Iglesia. Hubo un llamado a la inclusión de los
jóvenes. La realidad afro desafía a la realidad eclesial y al escenario del
movimiento afro en América.

• Defender los auténticos valores culturales y espirituales del pueblo Afro,
especialmente de los oprimidos y marginados, quienes ven amenazada su
existencia física, cultural y espiritual a causa de los procesos de globalización.

• Apoyo al diálogo entre cultura negra y fe cristiana y sus luchas por la justicia
social.

• Nos comprometemos a trabajar en la globalización de la solidaridad, instando a
los gobiernos nacionales, a las OEA y la ONU a que apoyen nuestros esfuerzos.

• Asumimos la Misión Continental Permanente propuesta por el CELAM, que nos
invita a vivir el nuevo Pentecostés eclesial y social.



“El pueblo afroamericano y caribeño, protagonista de su 
historia y desarrollo humano integral”. Camp-Perrim, 

2015



Del 20 al 27 de julio de 2015 se llevó a cabo el EPA XIII, en Camp-Perrim.
Asistieron más de 200 participantes venidos de toda América. El anfitrión
fue Mons. Pierre-Antoine Paulo, OMI, Obispo de Port-de-Paix.

Se contó con la presencia de Chibly Langlois, cardenal y arzobispo de Les
Cayes. En su intervención el prelado invitó a reflexionar y comprometerse
de lleno en el proceso evangelizador que se encarna en la pastoral afro. Ese
mismo día leyeron la carta del Papa Francisco saludando y animando a los
participantes del EPA.

En los días de encuentro se reflexionó y dialogó sobre el “protagonismo del
pueblo afroamericano y caribeño en su proceso histórico y su desarrollo
humano integral”. Al respecto el P. Emigdio Cuesta, Provincial de la
comunidad Verbo Divino de Colombia, dijo que “Los evangelizadores
estamos invitados a permanecer unidos a nuestros pueblos a sus
búsquedas, a sus sueños y su necesidad de cambios”.



MIRADA A LA PASTORAL EN EL CONTINENTE

La conferencia de Aparecida (2007) ha dado un impulso a la acción
evangelizadora. El camino de la pastoral afro, que es auténticamente católica, ha
surgido del trabajo constante de hombres y mujeres comprometidos con los
pueblos afros.

En América Latina, se da actualmente un fuerte desplazamiento desde las zonas
rurales hacia las grandes ciudades, estas personas van en busca de mejores
condiciones de vida. Gran parte de estos desplazados pertenecen a comunidades
afrodescendientes que están obligados a salir a causa de la violencia (el caso de
Colombia el 30%).

Con frecuencia, los afrodescendientes están relegados del acceso a la educación y
la vivienda digna y a un trabajo justamente remunerado. La pastoral afro quiere
hacer propuestas y aportar para que se eliminen las causas que generan estas
desigualdades.

Las religiones afroamericanas experimentan una creciente presencia, enriquecida
por sacerdotes y “babalaos” que desde el Caribe y Antillas han migrado a Sur
América, sin olvidar a quienes llegan directamente de algunas zonas de África,
como el caso de Nigeria. La Iglesia Católica tiene la tarea de acompañarles con
una pastoral integral en las grandes ciudades.



PROPUESTAS:

- Realizar acciones pastorales que conduzcan al pueblo afroamericano y caribeño a
vivir el proyecto del Reino de Dios.

- La necesidad de un modelo de desarrollo propio, que contemple aspectos
económicos, políticos, sociales, espirituales, culturales y ambientales.

- Es necesario favorecer una economía solidaria, inspirada en las comunidades
tradicionales afro, implementando un modelos de producción que tenga en
cuenta la identidad cultural, etnoeducación y conciencia étnica.

- La promoción de un diálogo permanente entre fe y cultura. Construir y
dinamizar una plataforma de Pastoral Afroamericana y Caribeña desde las
experiencias de fe y las realidades de los pueblos afros.

Se requiere que la Iglesia en su conjunto asuma y promueva la pastoral afro. Se
está dando en algunas diócesis un florecimiento, como en la ciudad de Cali,
Colombia, donde se están formando en distintas parroquias comunidades afro que
no solo celebran la misa con alegría y colorido, sino que están estableciendo
espacios de formación en teología biblia y pastoral.



“La espiritualidad cristiana afroamericana y los desafíos 
del siglo XXI”. Cali, Colombia, 2018



En el encuentro se desarrollaron los siguientes eje temáticos:

• Análisis coyuntural del pueblo afro en el continente, teniendo
como marco referencial el Decenio Internacional para los
Afrodescendientes.

• Diálogo entre las raíces espirituales afroamericanas-caribeñas y
la espiritualidad cristiana.

• Religiones afroamericanas ‘Teología y Práxis’ de cara a un
diálogo interreligioso con la fe cristiana católica.

• Pastoral Afro desde el Magisterio de la Iglesia: camino de
compromiso y perspectivas.



En el contexto del Decenio Internacional Afrodescendiente se habló de la
importancia de realizar acciones conjuntas con los movimientos sociales, y la
lucha por el cuidado del ambiente, para contribuir al cambio de conciencia y
de condiciones de vida digna para todos.

Se acentúa la necesidad de una evangelización que parta de las comunidades
con rostro negro, que contribuya también a la etnoeducación y a la valoración
de los valores ancestrales y del territorio.

Se hizo el llamado para una catequesis más inculturada y que tenga en
cuenta las tradiciones y el aporte de las mujeres negras en cada país.

Para El XV EPA de 2021 se propuso como sede la diocesis de Puerto
Escondido en el estado de Guerrero en México.



El camino continúa… 

Centro Afrocolombiano de Espiritualidad y Desarrollo Integral-CAEDI. Bogotá 2018



LUCES PARA EL 
FUTURO….

• Los EPAS no son importantes solo para quienes 

participan: tienen que mandar un mensaje fuerte 

para los que no pueden participar, que sea de luz y 

de esperanza

• Los CENTROS DE DOCUMENTACION AFRO que 

tenemos en el Continente:
o CELAM: Fondo Continental de Pastoral y Cultura afro, impulsado por la 

SEPAC, que necesita del apoyo de las pastorales afro nacionales e 

instituciones y movimientos negros de todo el continente a través de la 

donación de materiales para la formación del mundo afroamericano

o Espacios de formación en el Continente:

• CENPAH Salvador Bahia

• CAEDI Bogotá

• Centro Cultural Afro Ecuatoriano

• Pastoral afro de Cali (Consolata)



• Los obispos han realizado ya 4 encuentros 

continentales para poner en practica las líneas 

continentales de pastoral afro delineadas hace 

años, pasos importantes de concientizacion y 

promoción dentro de la iglesia latinoamericana

• La CLAR ha manifestado desde los años 90 un 

interés para el servicio a la causa afro a través de 

varios encuentros nacionales y continentales y 

sigue trabajando la comisión de vida religiosa 

afroamericana. Los religiosos presentes en el EPA se 

encontrarán el día 20 de octubre en la tarde

• Hay cada vez mas entendimiento entre pastoral 

afro y movimientos negros, como la experiencia del 

CNOA en Colombia



PROPUESTA PARA EL 
FUTURO PROXIMO

• ARGENTINA, al igual que Mexico, crece en su 

camino de reconocimiento del pueblo afro.

• Mons. Lozano, secretario general del CELAM, nos 

ha manifestado que la causa de beatificación del 

negro Manuel de Lujan esta muy adelantada.

• El nos hace la invitación de pensar el próximo EPA 

en Argentina, entre Buenos Aires y la basilica de la 

Virgen De Lujan (donde sirvió el negro Manuel), 

donde nos ayudarían con la logística.

• Es una propuesta interesante


