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PROLOGO

No hace mucho tiempo le of decir y afirmar al Padre José
Comblin que la crisis de los cristianos contemporaneos
radica en que, de varios giglos a la fecha, han perdido la
fe en el Egpiritu Santo. Se lo invoca ritualmente, se le
dedican plegarias e instituciones, pero de hecho y en el fon-
do no se cree en él, porque se ha sustituido la espontaneidad
de su amor e ingpiracién por la planificacién y los progra-
mas religiosos y pastorales basados en ciencias y técnicas
puramente humanas. Se trata, en suma, de la peor de las
crisis: la crisis del amor.

Este libro constituye un preciso desarrollo y ejemplifica-
cién de esa idea central, que se hace casi obsesiva en el
autor. La TEOLOGIA DE LA MISION, para Comblin, se levan-
ta en el corazén del cristiano como una actitud y un mo-
vimiento esencialmente centrifugos y dindmicos, que sblo
adquieren gentido en la permanente inquietud y bisqueda
de la transmision del mensaje de Jesucristo a “los otros”,
a “los de afuera”, en la linea trazada por el Maestro, sumi-
s0s a la ingpiracién del Espiritu Santo y a la medida de
los signos de los tiempos auténticamente interpretados.



X8 una actitud y movimiento de disponibilidad absoluta,
de recreacién e imaginacién constantes, de apertura total
a las exigencias siempre cambiantes y originales —aunque
simples y sencillas— del Espiritu, en medio de un mundo
quebrado y corrompido por estructuras de pecado, injustas
y opresoras. Kllo suele implicar, por supuesto, la renuncia
—y en cierto sentido una renuncia alegre— a pautas, nor-
mas, ritos, formas y codigos establecidos, heredados y acep-
fados generalmente por la sociedad en la cual vivimos.

Esta obra contiene un pensamienfo teolégico y religioso
original, rico y profundo. Sus acentuaciones y su énfasis,
en una perspectiva de espontaneidad del amor, de desti-
nacién personal de la mision, de recelo y desconfianza de
todo lo que aparece como estructurado por la sociedad hu-
mana, plantea algunos interrogantes de fondo, que quedan
abiertos a la confrontacion: el sentido de lo institucional,
la validez de la tradicién, las relaciones entre la fe cris-
tiana y la cultura humana, entre la Iglesia y comunidades
hist6ricas concretas, la experiencia religiosa popular y co-
lectiva como sustento de una misién entre las masas, la
dimensién de pueblo como sujeto de fe comunitaria.

Son todas cuestiones que hoy interpelan muy de cerca, espe-
cialmente a las Iglesias de América latina, y que, a través
de la misiéon de Comblin, aparecen acicateadas para una
adecuada profundizacién,

Por eso mismo, el valor de este libro no radica s6lo en el
camino y la dinamica que sefiala, sino también en las pre-
guntas que deja abiertas, para que entre todos busquemos
las respuestas,

IGNACIO PALACIOS VIDELA

‘Buenos Aires, 17 de diciembre de 1974.

INTRODUCCION



ACTUALIDAD DE LA TEOLOGIA
DE LA MISION -

!

Por muchos motivos estamos inclinados a pensar que la
teologia de la misién constituye, hoy en dia, el centro de
convergencia de las principales controversias entre los cris-
tianos. Sentimos en muchos casos que los argumentos, los
conceptos, las tesis que separan los grandes partidos en la
Iglesia de hoy no van hasta el fondo de las cosas. La situa-
cién no progresa porque los adversarios no explicitan las
opciones o las concepciones basicas que estdn en el origen
de lag divergencias, no explicitan los postulados que mue-
ven la argumentacién. Pero si examinamos atentamente lo
implicito nunca explicitado, si buscamos la teologia sub-
yacente a las opciones pastorales, encontraremos diversas
interpretaciones de la misién.

Sucede que la teologia de la misién no se desenvolvig de
manera suficiente hasta ahora, para que podamos simple-
mente recurrir a los libros o articulos publicados. En los
ultimos treinta afios surgieron en la Iglesia muchas inicia-
tivas misioneras muy validas y realmente precursoras. En
el Brasil, sobre todo en los ultimos diez afios, surgieron
comunidades, movimientos, grupos misioneros en busca de
una nueva actuacioén cristiana en el mundo (una nueva
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pastoral, dicen a veces; aunque esa palabra no sea de las
mas felices).

Sin embargo, no se puede decir que esos ensayos encontra-
ron su correspondiente conceptualizacién teolégica. Claro
esta que no se debe exagerar la importancia de la teologia

" en la Iglesia y en la misién. Los precursores y los verda-
deros misioneros no precisan de teologia para realizar sus
experiencias y buscar caminos nuevos. El Evangelio, la
inspiracién del Espiritu para interpretar los signos de los
tiempos y aplicarles log textos biblicos, el apoyo de los
miembros esclarecidos de la jerarquia, proporcmnan las
luces necesarias y suficientes.

La teologia es acto reflejo, realizado después de las expe-
riencias y a partir de ellas. Lo concreto de la practica mi-
sionera seri siempre anterior a la teologia; y una teologia
que no se refiere a actos concretos, habla en el aire, para
nadie, repite una pura letra biblica o tradicional (lo que
puede ser excelente desde el punto de vista de la historia
de la doctrina cristiana, de la historia de la teologia, pero
no constituye teologia). Sin embargo, hay un momento en
que se hace necesario explicitar lo vivido, examinarlo de
modo critico y sintetizarlo en conceptos cientificos. Esa
necesidad no es propiamente de los misioneros, sino de la
Iglesia, La Iglesia necesita interpertar lo que esta aconte-
ciendo en la misién concretamente vivida, el significado y
el alcance real de las novedades. Ella necesita comprender
los signos de los tiempos ofrecidos en esas experiencias y,

por lo tanto, volver a las fuentes, releer los textos, reexa-

minar criticamente su pasado, sus tradiciones, a veces in-

conscientemente canonizadas. La Iglesia necesita rehacer

su teologia a la luz de la experiencia vivida, para poder, si
fuere el caso, convertirse ella misma.

Nuestra teologia de la misién es insuficiente. Lo que ac-
tualmente la constituye puede condensarse mas o menos en
pocos temas.

En primer lugar, existe el sector de la ‘“misiologia” que

hasta ahora fue siempre marginal en la teologia, siendo
dedicado a las tareas de los “misioneros” en un sentido
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muy particular, los religiosos y las religiosas que trabajan
en territorios dependientes de la Congregacién Romana de
las Misiones o de la Propagacién de la Fe. Esta era hasta
hace poco tiempo una aplicacion de la eclesiologia desti-
nada a dar al personal especializado en esas regiones la
ideologia conveniente. Por definicién, la misiologia no
interesa a la gran mayoria de la Iglesia. s una doctrina
para grupos especializados. “La gran teologia” no le pres-
taba mucha atencién. Los grandes problemas teolégicos no
eran problemas de los misioneros,

Como obra mas representativa de la misiologia podemos
citar el libro clasico de Th. Ohm, Machet zu Jiingern alle
Vilker, Friburgo, 1961. El Concilio trat6 de integrar la
misiologia dentro de los conceptos mas generales de la teo-
logia, liberandola de su aislamiento tradicional. Sin embar-
go, consideré necesario publicar un documento especial con
base teold6gica propia, reconociendo asi que la eclesiologia
en si misma no es suficientemente misionera, o no se dirige
suficientemente a la publicacién del Evangelio en todos los
pueblos.

Después de la segunda guerra mundial apareci otra pers-
pectiva misionera por la convergencia ocasional de dos mo-
vimientos: la teologia biblica y el descubrimiento de la
descristianizaciéon de la sociedad occidental. La teologia
biblica obligé a destacar los temas de la misién mucho mas
de lo que se hacia en la teologia comin. El descubrimiento
de la descristianizacién obligd a concebir 1a Pastoral desde
un punto de vista mas “misionero”: todas las tierras de la
antigua cristiandad debian ser consideradas como “tierras
de misién’. Se buscd una “Iglesia en estado de misién” y
una teologia adaptada a esa nueva perspectiva. Fue la épo-
ca de la revista “Parole et Mission”, cuya ideologia esta
bien representada por los libros de A. M, Henry.

En realidad, la “Iglesia en estado de misién” no habia
cambiado radicalmente; era la Iglesia de siempre con sus
instituciones de cristiandad. Pastores de buena voluntad
procuraban aplicar las instituciones de cristiandad para
fines misioneros. De la misma manera trataban de reno-



var la eclesiologia aplicando los temas tradicionales a fines
misioneros. Para una “Parroquia misionera”, una “Litur-
gia misionera”, una “Evangelizacién misionera” (simple-
mente la antigua parroquia, la liturgia de siempre, la anti-
gua catequesis bautizada con el nombre de evangelizacién),
se aplicaron los temas de la teologia biblica de la misién a
las instituciones eclesidsticas tradicionales. Esa teologia
migsionera estaba destinada a renovar el prestigio de insti-
tuciones seriamente cuestionadas por el estado de descris-
tianizaciéon de la ex-cristiandad. Hasta hace pocos afios
atras, la mayoria de los responsables hallaba que, para
responder a los desafios de la época actual seria suficiente
rejuvenecer v modernizar la fachada, esto es, el aspecto
exterior de las instituciones cristianas y catélicas, sin nece-
sidad de sustituirlas por otras completamente nuevas. Una
de las formas de renovacién era el cambio de vocabulario.
{ Quién sabe si aplicando los temas de la teologia biblica a
las tradiciones eclesiasticas, éstas no recobrarian un nuevo
vigor, evangelizacion, testimonio, palabra, signo, comu-
nidad, compromiso, servicio, pobreza, ete., todos esos temas
girvieron para revestir las cosas de siempre. Pero, ;cémo
pedir a una institucién hecha para “mandar”, como la ins-
titucién parroquial y del vicario, que pueda “servir”? Sélo
vaciando el contenido de la palabra servir, de tal modo que
servir quiera decir simplemente administrar una parro-
quia. Ese servicio es el servicio de todos los funcionarios
de las reparticiones piiblicas, de la ensefianza fiscal o par-
ticular, del “servicio” de salud, etc. Uso sumamente legiti-
mo de la palabra. Sin embargo, no es eso lo que se quiere
decir en la Biblia. Al usar la palabra para designar cosas
muy comunes, se suprime el contenido de una revelacién
evangélica. El Evangelio quiere decir otra cosa. Esa otra
cosa no puede servir para tratar de recuperar algo an-
tiguo cuyo sentido es diferente.

Estamos aqui ante una aplicacién mas del problema del
sentido de la Biblia para los cristianos. El Concilio repite
muy bien en férmulas excelentes la doctrina de siempre; la
doctrina que, mejor dicho, casi nunca se aplica. La Biblia
es normativa. La Biblia no debe obedecer a los hombres,
gino los hombres a la Biblia. Por lo tanto, no se debe obli-
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gar a la Biblia a escuchar lo que dice la Iglesia de hoy, sino
obligar a la Iglesia de hoy a escuchar lo que dice la Biblia.
Hay un método cémodo, el método habitual de la homilia,
que congiste en buscar en la Biblia textos para legitimar
aquello que existe, aquello que se est4 haciendo, conductas
tradicionales, instituciones eclesiisticas. La exégesis se
torna initil porque la aplicacién real y concreta ya es cono-
cida de antemano. Se sabe de antemano que la Biblia reco-
mienda todo lo que hace la Iglesia de hoy.

El método correcto es exactamente el contrario. Sabiendo
que hay en lo concreto de la Iglesia de hoy y en la conducta
habitual de los catdlicos innumerables cosas que no son de
Cristo, sino del pasado, de las tradiciones populares, de
concesiones hechas a los débiles y a los pecadores en el
transcurso de los tiempos, €s que necesitamos interrogar a
la Biblia. Precisamos someter todo al juicio de las palabras
reveladas para cambiar lo que no corresponde a la volun-
tad divina e ingstituir lo que esa voluntad pretende realizar.
Releer la Biblia sin prejuicio, con la disposicién de corre-
gir todo lo que fuere preciso corregir, ‘

Es en ese sentido que los autores buscan una nueva teologia
de la migién. Desde el punto de vista biblico no es nece-
sario cambiar aquello que fue escrito y explicado en la gene-
racién anterior. Por lo tanto, el problema de hoy consiste
en someter a esos textos los cuestionamientos de hoy. Se
trata, en primer lugar, de reconocer que en la propia es-
tructura del mensaje evangélico no constituye la mision un
tema secundario al lado de muchos otros. Es el tema fun-
damental del cual procede el resto, y cuya luz se proyecta
sobre el resto. Por lo tanto, necesitamos construir una sin-
tesis teolégica en que ese hecho se destaque con la debida
insistencia.

En segundo lugar, el tema de la misién es la luz a la que
es preciso someter las cuestiones de hoy, las mas radicales:
(cual es la funcién de la Iglesia? ;para qué ser cristiano?
itiene sentido formar lglesia? ;cudl es la finalidad, las
metas, los criterios de actuacién de la Iglesia? Pues éstas
son las grandes preguntas de los cristianos de hoy que no
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ge contentan con razones sentimentales, o no quieren evi-
tar las preguntas por no perder la tranquilidad.

Ahora bien, solamente la perspectiva de la misién consti-
tuye un punto de partida serio. Todos sabemos que la Igle-
sia que conocemos no es mas un punto de partida firme,
Por el contrario, es justamente ésa la que es problematica.

Dijimos al comienzo que la teologia de la migién estaba en
el punto de convergencia de las grandes tensiones del cris-
tianismo de hoy. No seri superfluo mostrar esa convergen-
cia con algunos ejemplos escogidos.

LAS GRANDES TENSIONES
DEL CRISTIANISMO CONTEMPORANEO

1. — Entre los problemas considerados por la teologia de
la misién, el primero es el de los propios fines de la misién
v de la orientacién que de ellos se deriva. Hay dos maneras
fundamentales de concebir la misién. La primera, entiende
la misién como la extension de los grupos vigibles institu-
cionalizados en la Iglesia actual. La actividad misionera
congistiria en reclutar nuevos miembros para la Iglesia,
introducir mas gente, aumentar el prestigio y 1a influencia
social de la Iglesia. Se usa la palabra para argumentar,
convencer, atraer. Algunos encuentran que es legitimo re-
currir a la “suave” presién de la familia, de los amigos,
de los esposos, a la “menos suave” presion de las autori-
dades sociales o politicas. Algunos hallan también que es
bueno organizar esa presién, concentrando la misién en la

aceién sobre los jovenes, sobre todo en los nifios, los enfer-

mos, las mujeres, en fin, los elementos mas débiles de la

sociedad, los que son mas sensibles a las presiones sociales.

Todo eso puede ser muy bueno. Por otra parte, tales insti-
tuciones se pueden justificar también por otros argumentos
fuera de cualquier proselitismo. En todo caso, en esa pers-
pectiva el centro de la Pastoral congiste en administrar la
Iglesia, y 1a misién es una actividad auxiliar de la Pastoral
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en el sentido de que ella ayuda a aumentar la extensiéon y
la fuerza del organismo que se administra.

Puede creerse que pocas personas describen con esos tér-
minos su actividad pastoral. Sin embargo, incluso en los
territorios llamados de misién, la mayor parte de las acti-
vidades y las propias estructuras se definen en funcién de
la administracién, de la consolidacién y de la ampliacién
de aquello que ya existe. Lo que se pide a los otros es que
se integren en el pueblo ya integrado, adopten sus conduc-
tas, imiten a los catdlicos anteriores. Mejor dicho: ni se
les pide, porque la cosa estd bien clara sin necesidad de
hablar. No es preciso decir que esa forma de misién se
muestra totalmente inoperante, totalmente incapaz de ha-
cer las “‘conversiones” esperadas. Hace mis de doscientos
afios que los hombres salen de la Iglesia para afuera y
nunca hacen el camino inverso, o casi nunca salvo en los
pueblos muy primitivos culturalmente, como ciertas tribus
centro-africanas. Millones salieron, millares volvieron. Sin
embargo, la Iglesia contintia gracias a la natalidad de sus
miembros. Ella se reproduce no por la evangelizacién, no
por la misién; sino por la reproduccién biolégica, como el
antiguo pueblo de Israel. Todo sucede al final de cuentas

- como si la Iglesia pudiese vivir sin misién, administrando

los miembros que la naturaleza le proporciona. Aqui surge
la pregunta: ;cémo conciliar eso con el Nuevo Testamento?

La segunda concepcién de la misién parte, no de la Iglesia,
sino de Cristo. La misién consiste en renovar e imitar la
propia misién de Jesucristo. ;No fue ésa la inspiracion de
los grandes inspiradores de movimientos carismaticos en
“ el pasado, la inspiracién de San Francisco y Santo Do-
mingo, de San Bernardo y San Ignacio, y tantos otros?
Jesus se dirige a los que estin afuera, habla para denun-
ciar, anunciar, provocar, llamar a la transformacién de
vida, liberar del pasado, de la sinagoga, del peso de los
escribas vy de las tradiciones. La Iglesia viene después de
la misién y no antes. Los destinatarios de la migién son
de un modo privilegiado la oveja perdida, los publicanos,
los samaritanos, los pobres de Galiles, las prostitutas, sin
excluir a los otros, con una insistencia muy marcada por
los evangelistas. Los actos de la misién se inspiran en los
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propios actos de Jesds: los modos de ensefiar (interpreta-
cién de las varias formas literarias usadas), los gestos, los
comportamientos sociales, las actitudes en la vida publica.

La diferencia entre las dos posiciones es radical: la pri-
mera actiia en funcién de quien esti dentro, la segunda en
funcién de quien esta fuera; la primera busca resultados
visibles, primero cuantitativos, después cualitativos; la se-
gunda busca lo cualitativo y no se preocupa por lo cuan-
titativo, ni procura evaluar los resultados. La primera
integra dentro de modelos homogéneos, creando uniformi-
dad, la segunda no tiene modelos previos y provoca di-
versidad.

Hay que decir que los dos métodos no son exclusivos. Es
verdad. Pero, uno de los métodos dara el acento y la fiso-
nomia global. Mas aln, el movimiento espontineo, en vir-
tud de los determinismos sociolégicos lleva al primer mé-
todo; el segundo resulta de una opcién decidida contra las
corrientes dominantes.

LQué dice Ia teologia de la mision? ;Puede decirse que la
obra de In Iglesia congiste en continuar, repetir, renovar
constantemente, en cada nuevo contexto cultural aquello
que hizo el mismo Jesuceristo? O, por el contrario, ; tenemos
que pensar que Jesas hizo aquello para ahorrarnos la nece-
sidad de hacerlo; que nosotros necegitamos recibir el capi-
tal acumulado por Jesus, y administrar los tesoros espi-
rituales conseguidos por K17 ;Jestis fundé y reunié la Igle-
gia y nosotros la administramos?

2. — Hay también dos maneras de representarse la rela-
cién entre cristianismo y mundo (incluyendo Iglesia y
mundo). Una es estdtica, la otra dindmice. La concepcién
estdtica es mas comuin. Muchos la encuentran tan evidente
que les parece ser justamente la nota méis caracteristica
del cristianismo. Para esa concepcién, Iglesia v mundo son
dos totalidades yuxtapuestas, completas y paralelas, ambas
“societas perfecta” decia Belarmino, aunque en otro con-
texto. Cada una tiene evolucién propia, a partir de valores
propios y fines propios. Cada una actda en un orden dife-
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rente. La Iglesia actia en el orden “religioso”, “moral” o
“espiritual”. El mundo actiia en el orden temporal o pro-
fano. Entre Iglesia y mundo habrid muchos contactos, mu-
chas interferencias, inclusive colaboracién, solidaridad, ser-
vicio, didlogo (términos propuestos por el Concilio con mu-
cha ingpiracién espiritual, para corregir los esquemas muy
juridicos que prevalecian en los tltimos siglos). En ese
caso la Iglesia tendri las mejores relaciones posibles con
el mundo (la tendencia conciliar era bastante optimista y
la teologia contemporinea vuelve bastante hacia atras),
practicara el dialogo, el servicio, la colaboracién; sin em-
bargo, todo eso queda marginal y secundario para la Igle-
sia, ya que ella tiene otra misién que cumplir; una misién
desempefiada en otro orden; un orden tan completo como
el mismo mundo. La Iglesia ejerce, por lo tanto, dos activi-
dades: una principal, en su orden propio; y otra, impor-
tantisima, pero secundaria, en el orden del mundo, en el
cual ella entra siempre como en terreno no propio. Ese es
el dualismo que provoca reacciones por parte de muchos.
Sin embargo, las reacciones no cuestionan el esquema y
apenas tienden a colocar a la Iglesia cada vez méis en el
orden del mundo, a multiplicar sus intervenciones, a hacer
que esa intervencién sea cada vez mis importante hasta
provocar los gritos alarmistas: jihorizontalismo, horizon-
talismo!! El debate entre horizontalismo y verticalismo es

_inevitable, o por lo menos, una preocupacién constante,

para no ser acusado de horizontalismo o verticalismo.

La segunda concepcién rechaza el esquema estdtico de dos
mundos, o dos totalidades, dos érdenes. Por lo dem4s, los
dos 6rdenes aparecieron en la teologia del siglo XVI: su
inspiracién es protestante. Esa teologia es uno de los nu-
cleos de la teologia luterana, la doctrina de los dos reinos,
que los catélicos adoptaron con otras palabras. No la cono-
cieron ni la antigiiedad, ni la edad media. Algunos encuen-
tran que significé progreso; otros, que fue retroceso. En
todo caso, la segunda interpretacién no acepta la existen-
cia de dos 6rdenes. La misién de Jesucristo no constituye
un orden, una totalidad al lado del mundo. Ella es justa-
mente mision, esto es, movimiento, no otro mundo, sino
movimiento para este mundo, entrada en este mundo, ac-
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cién sobre este mundo. Cualquier tentativa de definir el
cristianismo en formas estiticas destruye lo esencial y
crea dilemas sin salida. Jesucristo se dirige a todo el mun-
do, a cada entidad en particular y a la totalidad. La nota
propia de El no es una existencia paralela, sino el modo
de actuar en este mundo; el modo de la misién es la pre-
tensién de penetrar en todo, queriendo transformar todo.
Cristo es aquel que atraviesa este mundo para modificarlo,
justamente por ese movimiento. El es accion. No procede
del mundo, mas esta en el mundo, en este mundo conereto
y profano. Cuando El dice “donde dos o tres estuvieren
reunidos en mi nombre, Yo estoy en medio de ellos”, él no
ge refiere a una reunion en un mundo paralelo, mundo reli-
gioso o espiritual, sino a este mundo, en cualquier lugar
del mundo. Por lo tanto, la distincién entre Cristo y el
mundo no es distincién entre dos 6rdenes, sino distineién
entre la palabra y la persona que escucha esa palabra, en-
tre el gesto y la persona que percibe el gesto, entre el
viento y la tierra, pues Cristo es Kspiritu, segin el Apo-
calipsis. Asi como Cristo no queda al lado del mundo, asi
también quien prolonga la obra de Cristo queda dentro del
mundo, no como quien es actuado y movido por este mun-
do, sino como quien lo mueve y transforma.

Iis preciso escoger entre los dos esquemas. ;Qué dice el
mensaje evangélico?

3. — El tercer dilema se refiere al contenido de la salvaciéon
v a su historicidad. Una escuela teol6gica representada por
nombres muy importantes del pensamiento actual entiende
por salvacién un misterio invisible de comunién con Dios.
Esta expresion recapitula todos los temas del Nuevo Tes-
tamento que se refieren a la relacién con Dios: hijos de
Dios, cuerpo de Cristo, pueblo de Dios, etc. Estos temas
forman una coleccién escogida, separada de cualquier refe-
rencia histérica. La salvacién alcanzari la plenitud en el
mundo futuro. En este mundo ella constituye una vida inte-
rior, secreta, invisible, que acompaifia la vida de los cristia-
nos, confiriendo inclusive significado a la existencia, pero
no entra en la vida temporal misma, ni en la corporal e
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intelectual. Esta sigue su curso, igual al curso de la de los
otros hombres que no son cristianos. La historicidad enton-
ces permanece exterior a la salvacién, al Reino de Dios pre-
sente en el misterio. En cada época, también hoy, se plan-
tea el problema de cémo poder vivir como cristiano en el
mundo de hoy, como salvar la fe, mantenerse fiel en las
dificultades del mundo actual. La historicidad del cristia-
nismo consiste en que la vida cristiana tiene que reaccionar
a todos los cambios de cultura y civilizacién. La accion
histérica va del mundo exterior al mundo cristiano. Natu-
ralmente, éste no eg alecanzado en aquello que le es esencial,
sino apenas en aquella parte superficial que es adaptacién
al ambiente. La historicidad no afecta a la propia Iglesia
ni a la doctrina, que son entidades supratemporales, sino a
la credibilidad de la Iglesia y de la doctrina. Pues la sal-
vacién y la gracia son elevacién a un orden superior. En
la medida en que la vida es elevada a una comunién supe-
rior con Dios, ella entra en el drea de la tranquilidad y la
inmutabilidad.

Por el contrario, en la segunda concepcién la salvacién
parte del pecado del mundo. La totalidad del mundo, la
vida individual y social quedan bajo el reino del pecado.
El pecado ha de ser considerado en su realidad histérica en
todas las expresiones de dominacién, de explotacién, de
egoismo humano. La salvacién consiste en un cambio radi-
cal de la humanidad, no cambio de un golpe migico de la
parte externa, sino un cambio por un despertar de la liber-
tad y del amor en el corazdén del hombre. Esa salvacion se
encuentra en un estado inicial, como un despertar, un prin-
cipio de vida, una semilla, conquista permanente y siempre
amenazada. Su condicién de hijo de Dios, cuerpo de Cristo,
pueblo de Dios no son entidades misteriosas situadas por
encima del hombre, son esencialmente movimientos, exis-
ten solamente en forma dindmica en ese movimiento de
reconquista de lo humano por el hombre. Fuera de ese mo-
vimiento sélo hay ilusién o mito religioso. Por lo tanto, la
galvacidn esti totalmente condicionada por la circunstan-
cia histérica. . Ella es concreta, asi como el pecado es con-
creto. Su objeto es siempre tunico, bien definido por la
circunstancia en que cada persona esti colocada. Ese ob-
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jeto es pequefio 0 inmenso como €l pecado del mundo, que
es amplisimo, ¥ no obstante consta de una multitud de
cobardias y egoismos individuales. La salvacién es al mis-
mo tiempo acecién individual y social. Su efecto no es una
elevacién a un orden intemporal, sino una transformacién
del hombre. La pertenencia al cuerpo de Cristo no es el
resultado, sino el origen de la salvacién. El dinamismo de
la salvacién va del crigtianismo al mundo.

En la primera perspectiva, el cristiano vive preocupado
por la necesidad de permanecer en la fe en medio de las
amenazas del mundo. En la segunda perspectiva, el cris-
tiano vive preocupado por el pecado que hay en el mundo,
porque vive de la fe. En la primera, Cristo eg el objeto que
el cristiano procura mantener ante sus ojos. En la segun-
da, Cristo estd a través de, o dentro del sujeto para que
éste pueda mirar el mundo permanentemente con el propio
mirar de Cristo.

4. — Esta en juego también el punto de partida de la teo-
logia. La primera perspectiva permanece fiel a la visién
teoldgica de la cristiandad. Parte del concepto de revela-
cion. La totalidad de los aspectos y de los elementos del
cristianismo se consideran como partes de una revelacién,
esto es, de una doctrina. La ciencia teoldgica cristiana tra-
ta el cristianismo con una mirada objetiva, como si fuese
objeto de contemplacién. Lo trata como si fuese objeto
completo en si, y como si el progreso del conocimiento fuese
tarea de una funcién puramente intelectual. El modelo que
sirvié para esa organizacién teolégica y la eleccion del
punto de partida fue la filosofia griega. Ademds, lo con-
fiesan abiertamente los mismos teblogos de la cristiandad.
En esas condiciones es evidente que el desarrollo de la teo-
logia queda totalmente ajeno, no sélo a los conflictos, ten-
siones, angustias, a la basqueda del mundo, sino también
a la Pastoral, a las tentativas y a las experiencias aposté-
licas de la Iglesia. De ninguna manera se podria pedir a
tal teologia que diese orientacién para la vida practica.
Segtn la perspectiva de la filosofia griega, la practica, la
praxis, es objeto de artes empiricas, no es objeto de ciencia.
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La préctica no es digna de tornarse objeto del pensamiento.
Este contempla en las esenciag la imagen de la eternidad.

La teologia de la cristiandad, la teologia de la revelacion
contempla esencias eternas, teniendo por evidente que lo
esencial en el cristianismo es justamente aquello que es
inmutable, imagen de lo eterno.

Sin embargo, existe otro punto de partida posible. Seria
exactamente el concepto de misién. Pues la vida de Jesis,
su ser, la continuacién de esta vida es su mision. Todo cabe
en esa vision de conjunto. De acuerdo con la Biblia existe
otro conocimiento ademas de las formas de conocimiento
que pertenecen a las culturas. El conocer de Jesis y de
los discipulos es el conocimiento experimentado en la mi-
sién. Ver, conocer realmente a Dios y las cosas de Dios es
un. don dado sélo a quien esti colocado dentro de la pers-
pectiva de la misiéon. Quien estd fuera de la mision de
Jesiis, nada puede captar de lo esencial. Pues no se trata
de contemplar, sino de actuar. El problema teolégico fun-
damental no es definir las esencias de los objetos revelados.
Esas esencias no estdn a nuestro alcance. El problema fun-
damental es: ;ceémo ser cristiano hoy? ;qué haria Cristo
hoy? ;cémo interpretar el momento actual? Otra ciencia
engafia. Los diversos objetos de la llamada revelacion nece-
sitan ser colocados en la perspectiva de las preguntas que
acabamos de formular, si quieren ayudar a la vida cristiana
y no engaifiarla. Dios, el Hijo, el Espiritu, el pecado, la
salvacién, la Iglesia, los sacramentos, la escatologia, no
pueden ser contemplados en su verdadero significado a no
ser dentro de la perspectiva de la misién de Cristo hoy. Si
el punto de partida no fuere éste, 1a teologia nunca llegara
a hablar de lo fundamental: ;qué hacer hoy? Pues, como
siempre, la ciencia, al fin, estd virtualmente incluida en el
punto de partida. Importa escoger bien el punto de partida.
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LA MISION DE JESUCRISTO

Queremos esbozar una teologia de la misién. Este esbozo
sera solamente una explicitacién de los datos biblicos; y
éstos no necesitan ser desarrollados de modo muy extenso.
Existen diccionarios biblicos y tratados de teologia biblica
que lo hicieron con toda la perfeccién posible. No vamos a
rehacer esa exposicién biblica, sino sélo recordar algunos
de los textos mas conocidos, para situar nuestro estudio.

Sucede que la teologia expositiva se dedicé muy poco a
examinar ese aspecto del mensaje biblico, que en la circuns-
tancia actual nos parece tan importante. A continuacién
van, por lo tanto, en la forma més breve posible, algunos
textos del Nuevo Testamento sobre la misién de Jesds, base
de una teologia de la misién.

Cuando Jesis habla de si mismo, se designa como un “en-
viado”. “Yo vine para...”, “mi Padre me envié para...”,
“yo fui enviado para...” Ni a los discipulos ni a los fami-
liares dio Jesus muchas explicaciones sobre su vida inte-
rior, su caricter, sobre aquello que en un hombre comin
constituye la personalidad. Su personalidad es ésa: su mi-
si6n, el hecho de estar identificado con esa migién. Para
El la misién significa mucho mas que una funcién, una pro-
fesién, una tarea; la misién es lo que envuelve y ocupa la
totalidad de #i mismo.

En los Evangelios sindpticos, hay pocas palabras de Jesis
sobre sf mismo. Y las pocas que se encuentran son signi-
ficativas: “Vamos a otra parte, a los poblados vecinos, a
predicar alli también pues yo vine para eso” (Me. 1, 38).
Por el contrario, el cuarto Evangelio dirige la atencién
hacia la persona de Jesis. Ahora, en ese contexto, Jests
invoea su misién (‘“fui enviado...”, “mi Padre me en-
vi6...”) nada menos que 40 veces. “No vine de mi mis-
mo, sino que fui enviado por Aquel que es verdadero, a
quien vosotros no conocéis. Yo lo conozco porque procedo
de El1 y fue El quien me envié” (Juan, 7, 28 ss). “Asi
como T me enviaste al mundo, Yo también los envio”
(Juan, 17, 18). Constantemente reaparecen log verbos “en-
viar” y ‘“venir”.
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Queriendo sintetizar en pocas palabras todo lo que aconte-
¢i6, los Apéstoles estan obligados a recurrir a los mismos
verbos. ‘“Cuando llegé la plenitud de los tiempos, Dios en-
vié a su hijo...” (Gdl. 4, 4). En esto se manifesté el
amor de Dios por nosotros, en que envié a su Hijo Unico
al mundo para que viviésemos por EI” (I Jn. 4, 9).

En fin, el libro del Apocalipsis, que es una expresiéon des-
criptiva de la misma realidad de Jesucristo, nos muestra
la presencia del Hijo del Hombre en su dinamismo. No lo
muestra sentado en un trono como un rey, ni inmovilizado
en la actitud hieratica de un objeto de culto, sino en movi-
miento del cielo hacia la tierra. “He aqui que El viene en
las nubes del cielo” (Apoe. 1, 7). Tres veces el Sefior repi-
te: “Si, vengo en seguida” (Apoc. 22, 7; 12, 20), respuesta
a la siplica del Espiritu y de la Iglesia: “Ven” (Apoc. 22,
17 y 20). El “venir” es de tal modo fundamental en la
teologia de San Juan, que sustituye al verbo “ser” en la
definicién de Dios, o por lo menos, completa el ser. “Aquel
que era, que es y que viene”, es el nombre. divino (4poc.
1, 4, 8; 4, 8). En el Nuevo Testamento, por lo tanto, el
venir recibe aquella universalidad, aquella maxima exten-
sién que pertenece al ser en la filosofia. Asi como el ser
envuelve la totalidad del universo, asi también el venir en-
vuelve la totalidad del misterio cristiano.

La mayoria de los textos del Nuevo Testamento que se
refieren a la mision determinan el origen de la misién o
su objeto. Todo lo que Jests hace se refiere al Padre y se
debe a una misién que procede del Padre: “Esta doctrina
no es mia, sino de Aquel que me envié” (Jn. 7, 16). “Las
obras que el Padre me mandé realizar, esas obras que yo
hago, dan testimonio de que el Padre me envi$é” (Jn. 5, 36).
En cuanto a los destinatarios: “No vine a llamar a los jus-
tos, sino a los pecadores” (Mt. 9, 13). “Yo vine para que
tengan vida y la tengan en abundancia” (Jx. 10, 10). “Yo
vine como la luz del mundo” (Jn. 12, 46).

En todos los libros del Nuevo Testamento aparece también

el tema de la continuacién o de la transmision de esa mi-
sién a los discipulos. Ellos también fueron enviados, y los
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libros destacan el paralelismo entre la misién de Jesis y
la de ellos. ’

Jesig les dio el nombre de enviados, apdstoles (Mt. 10, 2)
y les dijo: “Id a las ovejas perdidas de la casa de Israel.
Id y predicad que el Reino de los cielos estd proximo” (Mt.
10, 6 8s.) “He aqui que os envio como ovejas en medio de
lobog” (Mt. 10, 16). “Id y haced discipulos mios a todos
los pueblog” (Mt. 28, 19). “Como el Padre me envié, asi
también yo os envio” (Jn. 20, 21). Los verbos “enviar - ir
- venir” designan la situacién de los Apdstoles asi como
designaron la situacién de Jesis. La manera como San
Pablo describe su propia actuacién, muestra en actos esa
gituacién de enviado.

Los textos son bien conocidos e indiscutibles. Sin embargo,
necesitamos ver cémo una cierta teologia congigue mini-
mizarlos y casi vaciarlos de contenido, reduciéndolos a pu-
ras trivialidades. :

En primer lugar, se reduce la misién al mundo a un esque-
ma abstracto. Ser enviado al mundo, venir al mundo, seria
expresién de la encarnacién, el hecho de ser hombre, de
nacer como hombre, entrando por lo tanto en el mundo.
Jests egtaria viniendo al mundo en el momento de su naci-
miento, 0 en el momento de la concepcién. Esa venida seria
equivalente al misterio de la encarnacién, y la teologia cla-
sica podria aplicarle lo que se dice en los tratados de cristo-
logia respecto al efecto salvador de la encarnacién. Fun-
damentalmente se trata de las condiciones para que se pue-
da realizar el misterio de la redencién. Jests debia entrar
en el mundo como hombre para poder sufrir y morir como
hombre y finalmente resucitar como hombre, torniandose
fuente de salvacién. En todo ese esquema el mundo es una
realidad puramente abstracta, la naturaleza humana nece-
saria para que se realice la unién hipostitica. El mundo
- concreto de los hombres con sus pecados y sus esperanzas,
sus pasiones y debates, ese mundo no interviene, a no ser
como beneficiario destinado a recibir los frutos de la reden-
cién cuando el misterio estuviere consumado. El mundo
real no interviene, Supénese un misterio de salvacién con-
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sumado fuera de la historia concreta de los hombres. La
misién no es nada méis y nada menos que un episodio en la
carrera del héroe del drama. Era necesario descender hasta
la tierra para realizar ahi algunos actog del drama. El res-
to del mundo queda fuera. Ademas de eso, la misién de
Jests, el “ir” y el “venir” pueden aplicarse en un sentido
derivado a la parusia final o también a la venida al alma
de los justos por el don de la gracia; mision metaférica, ya
que no hay en esto ninglin movimiento.

He aqui un misterio de salvacién que habria encantado a
un hombre como Dom O. Casel, porque en él se encuentran
todos los elementos de los misterios gnésticos celebrados
por los mitos helenisticos. La unica diferencia entre el dra-’
ma cristiano y los misterios gnésticos seria que los mitos
gnésticos son falsos y el mito cristiano es verdadero.

En segundo lugar, en esta perspectiva, la misién de los
apdstoles queda también desprestigiada. Ella consiste en
anunciar y proponer a todos los pueblos el misterio de la
redencién, para que todos, gracias a la fe en ese misterio,
puedan recibir sus frutos. La misién consiste, como decia
un misidlogo, en plantar la Iglesia en todos los pueblos
para poder establecer en cada uno de ellos los “medios de
salvacién”, abriendo centros de comunicacién y distribu-
cién de la gracia. Una vez acabado el movimiento de mul-
tiplicacién de las Iglesias, la misién no tiene més sentido
de movimiento. La misién consiste en distribuir y colocar
a disposicién de los hombres los medios de salvacién.

¢ No habra nadie que pueda reconocerse en esta teologia?
Pues bien, esti bien claro que en ella no se explica de nin-
guna manera la importancia de la doctrina de la misién en
el Nuevo Testamento, ni el lugar preponderante de los te-
mas “enviar - ir - venir”.

Nuestro ensayo pretende proponer otra alternativa maés
capaz de valorizar los temas biblicos.

Estari dividido en dos partes. La primera tratari de los
aspectos principales de la misién en si misma; la segunda,
de las condiciones de la misién en la historia.
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1 / LA MISION CONSIDERADA EN SI MISMA

‘

Examinaremos sucesivamente seis aspectos de la misién:
la misién como misién, esto es, como movimiento, la misién
como obediencia, la misién como salvacidn, la misién como
servicio, la migién como flaqueza (debilidad), la misién
como acto publico.

1. LA MISION COMO MISION

El mundo del Nuevo Testamento no es una cantidad abs-
tracta. No puede ser la naturaleza humana, o la humanidad
concebida como la especie humana, menos ain la Tierra
como planeta o la materia creada. El mundo son personas
concretas. Jesus vino al mundo significa concretamente
“vino a los suyos, ¥ log suyos no lo recibieron” (Jz. 1, 11).
Los suyos son en primer lugar los judios, el pueblo de Na-
zaret, de Judea, los sacerdotes, los escribas, ete. y también
los otros, en los deméas pueblos, pero nunca sin referencia
a hombres concretos. El Verbo vino para hablar con hom-
bres concretos. Cada uno de ellos serd interpelado y esa
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interpelacion es el lugar en que se realiza el drama de la
salvacién. No es un cielo desencarnado de cualquier miste-
rio gnéstico. Jesucristo viene al encuentro de cada persona.
Ese es el acto alrededor del cual giran todos los demas. La
muerte y la resurreccion, el Espiritu y el Padre, sacramen-
tos o doctrinas, todo gira en torno a ese momento. Los en-
cuentros narrados por los Evangelios revelan en forma, sen-
sible por analogia lo que estd sucediendo de modo muchas
veces oculto bajo las apariencias a veces bien diferentes
en lo intimo de cada persona humana.

Jesucristo vino para dirigir la palabra a Pedro, Juan, An-
drés y a todos los Pedro, Antonio o Severino de la historia.
Las palabras “enviar - ir - venir” ge refieren a esa inter-
pelacién a los hombres en medio de su universo humano.
Los ap6stoles son misioneros, enviados, apéstoles no en vir-
tud de viajes materiales (que pueden estar incluidos en la
misién) ni en virtud de una aplicacién de un misterio de
salvacion, sino simplemente porque sus actividades (y en
la medida de estas actividades) estan al servicio de la inter-
pelacién de los hombres por Jesucristo. Pues la misién de
los apédstoles no es numéricamente otra, ni es la repeticién
de una misién de Cristo: ella queda dentro de 1a misién de
Cristo como instrumento que Cristo puede usar en su inter-
pelacién a los hombres. La norma, el significado y el pro-
pio contenido de la misién de los cristianos es la propia
migion de Jesis. Siempre es un instrumento, no en sen-
tido material, sino en el sentido de la participacién. La
misién de Jestis determina todos los actos apostélicos.

La salvacién se cumple en el momento en que la persona
ge encuentra con Jesis. “Anda, tu fe te ha salvado”, dice
Jests. Lejos de ser una operacion semejante a los miste-
rios gnésticos, la salvacién sucede en el despertar de la
libertad y del amor provocado por el Espiritu y por la
interpelacién de Jests. Sin embargo, ese acto constituye
una larga historia: todos los episodios tragicos y cémicos
de la historia de log hombres.

En primer lugar, el enviado entra en el mundo del “otro”.
Sale del universo de una persona para entrar en el uni-
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verso de otra persona. Pues cada persona es un universo
que defiende su propia autonomia, reacciona a los impactos
exteriores seleccionando y transformando. Lo que hace
dificil la comunicacién entre los hombres es justamente el
hecho de que cada persona refiere los datos percibidos a
sus propios criterios, interpreta dentro de su visién del
universo y dentro de los proyectos e intereses propios.

Ahora bien, el misionero no pertenece al universo de su
interlocutor. No tiene lugar previsto. Su llegada no esta
prevista. Los planes estdn hechos y la confribuciéon del
misionero no cabe dentro de las previsiones. Sélo eso bas-
taria para explicar que tantas puertas se cierren. El tiem-
po estad ocupado, no hay mas tiempo para las cosas que el
misionero propone. Si, por casualidad, el mensaje misio--
nero ya esti previsto y cabe en los planes, es de temer que
el mensaje no sea justamente el que viene de Dios, no sea el
mensaje de Jesus, sino el reflejo del universo del interlo-
cutor. Este se reconoce en el objeto propuesto y no hace
objecidn.

Sin embargo, Jesus pretende desarmar esa reaccién de
cerrazén, abrirse paso, llegar a penetrar en el universo
personal para asi plantar algunas semillas de inquietud,
despertar aspiraciones nuevas, hacer surgir una nueva fe
en la vida y en sus posibilidades, hasta hacerse reconocer
totalmente, como podemos verlo en ciertos casos de las na-
rraciones evangélicas (o en la vida diaria). El fue enviado
a eso, a penetrar, a ser aceptado en el universo interior de
las personas y en el universo que ellas proyectan por la
accién exterior.

No hay solamente ese obstiaculo. La palabra de Jesucristo
se encuentra con una resistencia especifica. No se trata
sélo de la cerrazén habitual ante toda persona extrafia. La
presencia de la palabra de Jesis revela y hace manifiesto
el pecado. “Ios suyos no lo recibieron.” ;Cdémo sucede
eso? Aqui también las narraciones evangélicas muestran
algunos casos ejemplares, La resistencia de los fariseos,
de los escribas, de los judios en general, como dice San
Juan, ha de extenderse a toda la humanidad. La palabra
de Jesucristo pide una superacién que los hombres no quie-
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ren aceptar. Klla provoca en ellog un temor, un susto, una
‘angustia, que se traducen en una actitud negativa que va
hasta el rechazo total: Jests muere como consecuencia de
su voluntad de no respetar la tranquilidad de sus interlo-
cutores. La perspectiva de tener que cambiar la vida pro-
voca un verdadero panico. De modo general, cada uno se
hace una vida en la que el pecado ocupa su lugar. Cambiar
significa destruir los equilibrios establecidos y lanzarse a
algo desconocido, amenazador.

Sucede que el pecado estd estructurado y organizado hasta
el punto de atar la libertad de las personas. En cada socie-
dad existen presiones sociales muy fuertes en el sentido que
refuerzan los conformismos, la relacién entre las personas,
los valores, lo que las personas reivindican como necesida-
des, todo eso esti determinado por presiones sociales, por
presion entre todos los participantes de una sociedad. El
individuo no es libre de fijar por si mismo la mayoria de
sus conductas. Las relaciones socialeg, econémicas, sexua-
les, son determinadas por tradiciones y costumbres. ILas
desigualdades, las discriminaciones, las formas de explo-
tacion, el egoismo, todo esta determinado por normas socia-
les y costumbres, incluso- por leyes, y sancionado por la
- opinién ptiblica. Si el sistema econdémico es injusto, si el
gistema politico es injusto, si las relaciones entre sexos,
entre clases sociales, estdn marcadas por una flagrante
desigualdad, sé6lo los héroes pueden enfrentar el desafio del
gistema establecido, pagando el méas alto precio, hasta el
precio de la vida. Quien falta a la caridad siempre tiene
la disculpa de que los otros hacen lo mismo, y que nadie
puede singularizarse. El pecado se integra asi en el tejido
del mundo. Fue lo que Jesds encontrd: escribas, fariseos,
saduceos, ancianos, sacerdotes, romanos, no reaccionaban a
partir de opciones personales, sino de modo colectivo. Cada
uno adoptaba el punto de vista del grupo, sintiéndose ame-
nazado con el grupo. Algunos, como Nicodemo, aparecian
de noche para que nadie supiese de esa infraccién a la soli-
daridad de clase. Ninguno de ellos era individualmente
responsable por la muerte de Jestis. Pero fueron todos co-
lectivamente responsables, Asfi sucede en casi todos los cri-
menes y todos los pecados. La misma estructura de las
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relaciones sociales hace que nadie sea personalmente res-
ponsable porque todos son esclavos del sistema.

Jesucristo, por eso mismo, enfrenta el pecado estructurado
en las diversas categorias de su pueblo y de la humanidad
entera. ‘“Fue enviado al mundo” quiere decir que fue en-
viado para enfrentar a esas estructuras de pecado que
esclavizan a los hombres. Ademas, los hombres gustan de
esa esclavitud: ella es para ellos un refugio, una tranqui-
lidad, una seguridad. Nada mas ilusorio que pensar que
los hombres lamentan su esclavitud y desean la libertad.
La verdadera libertad, que es responsabilidad de la propia
vida, es lo que menos desean.

“Enviado a los hombres”, Jesucristo pretende penetrar
hasta el nicleo de la personalidad, escondido detris de esas
rejas que son las estructuras culturales y sociales de opre-
sién, queriendo despertar al hombre mas auténtico que
duerme bajo el revestimiento del hombre socializado. “Ir”’
a los hombres no es s6lo pasear en la superficie de la tierra
en medio de los hombres, sino buscar al hombre que huye,
hasta el centro del ser humano.

Esa mision de Jesueristo permanece y se renueva a cada
paso, en el caso de cada persona humana, en cada genera-
cién. No fue episodio del pasado. Por el Espiritu enviado
por él y por la mediacién de apdstoles humanos, Cristo
hace de nuevo, de modo no perceptible, pero real, aquello
que los Evangelios describen de modo ejemplar. Las entre-
vigtas referidas por el Nuevo Testamento son s6lo modelos
tipicos que nos permiten tener una representacién aproxi-
mada de los encuentros que espiritualmente se repiten
todos los dias desde entonces.

Jesucristo usa a veces, para ciertos efectos, la mediacién
de personas humanas, aunque éstas no sean los agentes
principales de la misién. De todas maneras, toda misién
de los apdstoles tiene en vista el mismo efecto: hacer que
la palabra de Jestis pueda alcanzar al hombre en su infi-
midad, en su autenticidad, al hombre concreto. Puede ser
que cada aproximacién sea un drama completo, una aven-
tura. Ciertos casos son mas simples; otros, muy compli-
cados.
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Ese viaje hacia los hombres hace que la Iglesia sea pere-
grina. También el tema de Ia Iglesia peregrina puede pasar
por un proceso de vaciamiento. Reducir la peregrinaciéon
simplemente al hecho de durar en el tiempo, de atravesar
la historia, es reducir la palabra a una trivialidad. Natu-
ralmente, como todos los hombres, todas las instituciones
humanas, la Iglesia pasa por todas las aventuras de la his-
toria; ella viene de lejos y va lejos, tiene mucha experien-
cia y sigue su camino a pesar de las tribulaciones, pasando
por medio de las culturas y civilizaciones. Pura triviali-
dad! No hay ninghn misterio en esto; ésa no es la peregri-
nacién de Jesucristo. La Iglesia, como Cristo, esti llamada
a hacer ese viaje que va de Dios a los hombres. Recorrer
los caminos que llevan a los hombres, caminos arduos, es-
trechos (aun cuando sé6lo haya algunos metros de distan-
cia) ; ése es el viaje que define la condicién de la Iglesia.
Esta no puede detenerse en si misma, recogiéndose sobre
si misma. Ellla esta hecha para caminar hacia los hombres.

En la medida en que ella permanece disponible al servicio
de Jesucristo, la Iglesia (y cada uno de los misioneros)
esti obligada a una flexibilidad permanente. Pues ella vie-
ne de parte de Dios ¥y va al encuentro de personas desco-
nocidas. No puede llevar mucho peso. No puede cargar
férmulas hechas, gestos hechos, instituciones preformadas.
Necesita asimilar 1o esencial del mensaje de Dios, despren-
derse de culturas pasadas que ya sirvieron en otros pueblos
y otras circunstancias, quedar libre de su propio pasado
para no poner obsticulos a la recepcién por parte de los
desconocidos.

La nota de peregrina afecta a la Iglesia en todos sus ele-
mentos. Asi, por ejemplo, el mensaje de la Iglesia no se
puede limitar a fé6rmulas fijas. En efecto, ese mensaje es
la palabra que Jesds dirige a los hombres. Ahora bien, esa
palabra no la oimos ni podemos captarla en su origen, en
el que Dios la pronuncia. Tampoco podemos oirla en el mo-
mento, en la mente y en el corazén de lag personas que la
oyen. Lo que percibimos son las palabras intermediarias
que hacen la mediacién entre la palabra pronunciada por
Jesis resucitado y la palabra escuchada por las personas.
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Pero esas palabras tienen que ser analizadas, reformula-
das, reinventadas a cada momento para poder ser instru-
mento fiel. La Iglesia es quien recibe las palabras dadas
por Jesus en forma humana, como signos de la palabra de
Dios; la Iglesia es quien procura las palabras humanas
capaces de tocar el corazén de los hombres. La Iglesia es
quien hace incesantemente esa mediacién, esa fraduccién.
La transmisién del mensaje por la Iglesia no puede ser
repeticién de férmulas como hacian los escribas, Esas pu-
ras férmulas traicionan la palabra de Dios y no llegan al
corazén de los hombres. La transmisién consiste en una
operacién de reinvencién del mensaje, de tal modo que pue-
da efectivamente dar a conocer la sustancia del mensaje
de Dios. El mensaje no existe en si como discurso hecho,
estable, como monumento de cultura, como libro o texto
que se pueda recitar. El mensaje es peregrino, consiste en
una operacién de traduceién incesante. Lo que hace al men-
saje es justamente ese movimiento por el cual los misione-
rog se esfuerzan por transmitirlo vitalmente.

Sin embargo, la experiencia muestra que la Iglesia sufre
constantemente la tentacion de detenerse, inmovilizando el
mensaje. Claro estd que es preciso defender la ortodoxia
de los miembros de la Iglesia. Pero la preocupacién por
1a herejia y por la ortodoxia puede matar la mision. Si el
mensaje desaparece detras de las férmulas conciliares o
episcopales, detras de las confesiones de fe o de las conde-
naciones, existe el peligro de que el mensaje desaparezca
como comunicacién de Diog a los hombres, La preocupacién
por la ortodoxia elimina la preocupacién misionera. ;De
qué aprovecha cargar férmulas de una ortodoxia perfecta
si esas férmulas no comunican de hecho la palabra de Dios
a los otros? Hay el peligro de que la Iglesia hable tanto a
sus miembros hasta el punto de olvidarse de que su misién
consiste en hablar a los otros. Finalmente, 1a Iglesia se
habla a si misma, se contempla a si misma y se oye a si
misma. La misién desaparecié, es decir, la misma Iglesia
desapareci6.

El misionero ya no tiene pensamiento propio. Su pensa-
miento consiste en escuchar lo que viene de parte de Jesu-
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cristo, e inventar las palabras que pueden dar a conocer el
mensaje de Jesucristo en el lenguaje del otro. El migionero
eg traductor de una lengua extranjera —la lengua de
Dios— a otra lengua extranjera —la lengua de los otros
hombres. Termina por no tener mas lengua propia. O la
lengua propia es sélo canal de transmisién. Fijar el len-
guaje de Dios en un discurso eclesiastico es fijar la Iglesia
peregrina en comunidades estables, cerradas en si mismas,
suprimir la misién, sustituyéndola por la administracién
de la comunidad establecida. Los mismos Hechos de los
Apostoles muestran que el HEspiritu obliga a la Iglesia a
salir de sus limites, permitiendo inclusive la persecucién
cuando los cristianos comienzan a estabilizarse.

La prioridad de la misién quiere decir que la misién siem-
pre es mas importante que la administraciéon de grupos
va constituidos, y que estos grupos dejan de ser legitimos
desde el momento que tienden a paralizar ia misién. En
ese momento la Iglesia se integra en una cultura, en una
sociedad, se vuelve instrumento de los hombres y no instru-
mento de Dios,

Un mensaje que se fija, se enuncia en términos de una
cultura y toma las formas de esa cultura. La cristiandad
enuncié el mensaje cristiano en términos griegos o roma-
nos, lo que fue util para anunciar la verdad a los griegos
y a los romanos. Pero la confianza en esas féormulas tiene
como resultado que log misioneros se olvidan de llevar tam-
bién la palabra a los otros (o peor aun, llevan el mensaje
a los otros en términos griegos o romanos), provocando
asi un rechazo lleno de ambigiiedades (por ejemplo, recha-
7o del cristianismo por amplios sectores de la cultura occi-
dental moderna).

Lo que es valido para el mensaje, vale también para los
signos (sacramentos) y para todas las instituciones. La
primacia de la misién proporciona los criterios. El eris-
tiano existe para hablar a los otrog, como Jesds vino para
hablar a los otros. Parabolas, gestos, sentencias de sabi-
duria, todas las manifestaciones de Jesfis concuerdan en
ese sentido.
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A veces, algunos invocan el culto al Padre. Invocan el de-
ber de buscar a Dios para limitar la misién de buscar a
los hombres; y el deber de hablar a Dios, para limitar la
misién de hablar a los hombres. Sin embargo, los Evan-
gelios son muy claros. Jesus va también al Padre, vuelve
al Padre, pero no antes de haber hablado a los hombres,
Fue enviado a los hombres y no puede volver al Padre an-
tes de haber cumplido esa misién. Tal es la relacién entre
el movimiento hacia Dios y hacia los hombres. La misién
parte de Dios, mas no puede volver antes de haber pasado
por medio de los hombres. En ese sentido la perspectiva
cristiana es radicalmente diferente a todas las religiones.
Estas se preocupan primero por Diog, ¥y por los hombres
g6lo por resultado, o como propaganda a favor de su Dios.
La misién cristiana no es asi. Dios no necesita del culto
de nadie. Necesita servidores, embajadores, enviados para
hablar a los hombres, a los otros, a quienes El atn no ha-
bl6. No es permitido al enviado volver sin haber hecho
lo que el mandante prescribié. Volvera méas tarde, después
de haber hablado. Dios Padre queda en el origen y en el
fin Gltimo de la mision. No es competidor de la misién.
Dios no estd queriendo establecer competencia entre dos
amores. El amor a Dios y al préjimo son uno solo: éste
es el primer principio del cristianismo. Toda tentativa de
separar los dos amores destruye el cristianismo. Necesita-
mos repetir eso muchas veces, porque siempre reaparecen
las acusaciones de horizontalismo (algunos dicen moder-
nismo).

La primera obligacién del misionero es la misién. “Ay de
mi si no evangelizare ... Al anunciar el Fvangelio no ten-
go de qué vanagloriarme: es mi obligacién Si yo lo
hiciese por propia voluntad, mereceria recompensa ; hacién-
delo por mandato, cumplo un encargo que me fue con-
fiado” (I Cor. 9, 16 ss.). El deber de cada misionero eg
el deber de la Iglesia, que no es otra cosa que el cuerpo del
misionero Jesucristo.

El libro del Apocalipsis es la profecia dirigida a las Igle-

sias en el fin de la primera generacién. La profecia es pa-
labra de llamado a la conversién motivada por la proximi-
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dad de la venida del Sefior. Siempre fue eso. ;Cual seri
el motivo de esa palabra de llamado? ;Llamado a qué con-
version?

Las cartas a las siete Iglesias proporcionan los motivos
de conversién, Las Iglesias se enfriaron, se apartaron en
gran parte del fervor inicial. Casi todas las Iglesias mere-
cieron una advertencia y un llamado al arrepentimiento.
“Perdiste la caridad inicial. Acuérdate, pues, de tus cul-
pas, arrepiéntete” (Apoc. 2, 4), ete. ‘“Conozco tus obras,
8é que no eres ni caliente ni frio” (Apoc. 3, 15). ;Cudles
son las obras? lLas obras de los Apéstoles. Dar testimonio,
profetizar, proyectarse en la plaza de la gran ciudad; he
aqui las obras de los cristianos, de los misioneros. Deja-
ron de hacerlo. Volvieron a ser una sinagoga, reintrodu-
ciendo todo aquello que es de la sinagoga: leyes, preceptos,
obrag de piedad, todo aquello que era herencia de los ju-

dios, y que es también herencia de todos los pueblos paga-

nos; todo aquello sirve para cambiar el estilo de la comu-
nidad, para encerrar a la comunidad en si misma. El con-
tenido de las leyes o instituciones es poco importante. Bien
sabemos que casi siempre los fieles de comunidades reli-
giosas ignoran el por qué, el origen o la eficacia propia de
los ritos o de las instituciones, y su conocimiento de los
catecismos es literal ¥ no se preocupa por el sentido. ;Por
qué? Porque esas cosas sirven sélo para definirlos como
comunidad, sirven como ficha de identificacién, permiten
que las personas tomen conciencia de si mismas como indi-
viduos y como colectividad. Sefial ‘de que la comunidad
vive en funcién de 8 misma para conferir a sus miembros
seguridad, honorabilidad, cohesién, sentimiento de fuerza
y de colaboracién. KEsa tentacién amenaza también a la
Iglesia, vy la amenaz6é desde el principio. Es la tentacién
de funcionar como una religién cualquiera, una religién
que habla para sus miembros, cuya eficacia consiste en ayu-
dar a sus miembros en la vida. A partir de ese momento Iy
Iglesia pierde su razdn de ser: ests lejos de 1a misién.

E1 llamado a la conversion es el llamado a volver a la mi-
sién. Hay en la historia de la Iglesia una aspiracién ince-
sante de reforma. ;Reforma en qué sentido? ;Sera refor-
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ma moral, reforma de pecados individuales? ;Seria una
reforma en los cuadros institucionales? Todo eso es muy
secundario. La conversién fundamental es la conversiém a
los hombres, para volver al ‘“otro”. Una Iglesia que ha-
bla de los hombres gqueda cerrada en si misma. Se trata
de llegar a los hombres, los otros. El resto sigue de ahi.
Todas las corrupciones de los cristianos o de las Iglesias
no son otra cosa que adaptacién a las costumbres del am-
biente, integracién dentro de una cultura.

i Cuales son los otros? l.a Biblia no dice quiénes son. En
cualquier caso, los hombres que necesitan recibir la palabra
de Jesucristo hoy, no son los de ayer. Quedando dentro de
los limites de las comunidades establecidas, no podremos
descubrirlos. Mirando para afuera, tanteando, sabremos
dénde se encuentran ellos. En esa luz es en la que necesi-
tamos interpretar las iniciativas de los cristianos de hoy.
Son cristianos en busca de la misién, en estado de conver-
sion. Lejos de constituir casos originales o “casos limi-
tes”, ellos percibieron aquello que dijo Jesiis a las Iglesias
del fin del primer siglo: que la Iglesia se enfrié y se apar-
t6 de sus ‘“primeras obras”’. Van caminando, peregrinos,
no necesariamente en el sentido material de la palabra,
aunque también materialmente, si fuere el caso.

Evidentemente, esa misién es inmensamente mas amplia
que las fronteras visibles de la Iglesia. La Iglesia se ex-
tiende mas alla de sus fronteras visibles, estando activa
desde los origenes del mundo, “desde Abel”, decia San
Agustin, Hombres fueron al encuentro de los hombres con
un mensaje de salvacién, tal vez sin saber el nombre de
quien los enviaba, y sin saber formular ese mensaje gue
pasa a través de gestos, de actos o de silencios en que no-
sotros no habriamos reconocido la presencia de la Palabra.
Sin embargo, la Palabra resonaba y estaba siendo oida.
Al revés puede haber catdlicos muy apegados a su Iglesia
¥y que se sienten en ella muy a gusto sin desconfiar siquiera
que esa Iglesia existe en funcién de una misién que se re-
fiere a los “otros”. ‘
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2. LA MISION COMO OBEDIENCIA

La mision no tiene gignificado fuera de una sumisién cons-
tante a aquel que envid. Pues su objeto es justamente
transmitir el mensaje. Ahora bien, no basta haber reci-
bido una vez un mensaje objetivado. Un mensajero huma-
no de un mensaje humano puede registrar el contenido,
escribiéndolo o memorizandolo. Aqui el mensaje es la pro-
pia misién de Jesucristo. Consiste en llamar la atencién
y realizar los signos que tornan viva y activa esa presencia
de Jesus.

No hay peor tentacién que la de condensar el objeto de la
misién en un texto frio. Antiguamente habia catecismos
que hacfan esta pregunta. “;Cudles son las verdades que
¢l hombre debe creer para salvarse?”’. ;Cémo es posible
imaginar algo tan monstruoso? ; Que Dios exigiria que per-
sonas humanas aprendiesen fé6rmulas de memoria! ;Y que
esas palabras tuviesen que ser conocidas por un esfuerzo
voluntario! ;Qué palabras son ésas? ;Acaso seri nece-
sario engefiar a una novia el deber de aprender las decla-
raciones de amor del novio? ;Y serd necesario imponer
a los nifios el deber de aprender las palabras de carifio
de su madre? Sin embargo, sucede que el cristianismo se
transforma en un cadigo de dogmas, de gestos rituales o
de costumbres. En ese caso es evidente que no se trata
més de una misién, de hablar al corazén de los hombres,
sobre todo de los otros, sino sélo de integrar una genera-
cién nueva dentro del sistema social y cultural establecido.
Suprema desobediencia. Pues Jestis no quiso fundar una
nueva sinagoga, sino lanzar o relanzar la misién, es decir,
por intermedio de hombres dirigirse a los hombres.

En la medida en que las palabras se formalizaron y trans-
formaron en cédigo de creencias, los ministros de esos
cédigos dejaron de someterse a Dios. El c¢édigo no procede
de Dios, sino de la autoridad humana que lo hizo. Asi co-
mo decia Jestis a propésito de las tradiciones: ellas no
vienen de Dios, sino de Moisés. .. jHay diferencia! Claro
estd que la institucién del cédigo se atribuye al mismo
Dios. Pero, ahi esta el problema. Il cédigo puede invocar
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la autoridad de Dios en la medida en que sirve efectiva-
mente para la realizacién de la misiéon. En la medida en
que él aparta de esa misién, la autoridad de Dios desapa-
rece, deja de cubrirlo.

Lo que se pide del misionero es que esté oyendo, escuchan-
do, asimilando aquello que Jesucristo dice a los hombres,
la palabra que llega a tocar el corazén, a conmover al hom-
bre mAas auténtico y a suscitar un hombre nuevo. Aquello
no se enuncia en discursos, sino en vida, en gestos huma-
nos que puedan ser mas que lo humano, o plenamente hu-
manos. No basta aprender una vez. KEs necesario oir
constantemente y en cada caso particular. Pues Cristo no
habla de la misma manera a cada uno, el ritmo es diferen-
te, diferentes los acentos y las cosas no se dicen en el mismo
orden. ’

El espiritu fue dado para esa obediencia. Segin el dis-
curso de Jests después de la cena, la vision del Espiritu
estaréd al servicio de log apébstoles para revelarles el signi-
ficado de las palabras de Jesis. Viejas rutinas nos des-
acostumbraron a creer en la necesidad del Espiritu.

En efecto, si se tratase s6lo de administrar una sociedad
eclegiastica, la intervencién del Espiritu no seria muy nece-
saria. Para hacer un catecismo, para coleccionar senten-
cias de tedlogos del pasado y redactar manuales de teologia,
para hacer discursos piadosos, proclamar las grandezas
del Creador, el Espiritu no es necesario. Con algunas téc-
nicas, un buen aprendizaje, todo funciona correctamente.
Inclusive, la competencia, una vez adquirida, vale para
siempre. Gracias a esa adquisiciéon de capacidades, hasta
se puede planear, prever acciones futuras, conferir a cada
unc una tarea en el conjunto.

Sin embargo, nada de eso funciona si se trata de decir a
una persona no cristiana lo que Jesucristo quiere decirle,
si se trata de transmitirle con gestos humanos lo que Je-
sucristo pretende darle a conocer. Ni aprendizaje, ni pla-
neamiento, ni capacidad adquirida, ni técnica. El proble-
ma se hace mas complejo, y podemos darle el nombre mas
conveniente: sumisién al Espiritu.
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La sumisién al Espiritu y la vivencia profunda de la obe-
diencia no son actitudes espontineas. Muy por el contra-
rio: antes bien, son disposiciones escasas en la Iglesia. Lo
que se encuentra méas frecuentemente es la autosuficien-
cia. Esta es bastante comin en el clero, sobre todo, ¥y en
los institutos religiosos. Era comun, al menos, porque en
los tltimos tiempos, los acontecimientos nos forzaron a
ser un poco mas modestos.

La autosuficiencia proviene de la multiplicidad de las obras
y de las iniciativas. Fue herencia de la antigua cristian-
dad la conviccién propagandistica de que la Iglesia tenia
respuesta y solucién para todos los problemas. De ahi la
inclinaci6én a intervenir en todo y fundar obras de todas las
categorias. Histéricamente no esti comprobado, muy por
el contrario, que el clero y los religiosos tengan méas ca-
pacidad que los otros para resolver todos los problemas.
La experiencia no lo confirma en ningtn continente. Por
otra parte, aun suponiendo que las obras dirigidas por
el clero sean méas eficaces que las obras de los laicos, el
monopolio clerical tiende a rebajar a los laicos e impe-
“dir su acceso a la responsabilidad adulta. Finalmente,
Jesucristo no se presenté para resolver ningun proble-
ma de sus contemporaneos; y con toda certeza no tenia
capacidad para resolver esos problemas y sabia que no
tenia esa capacidad. “Se aniquilé a sf mismo...”, tornise
un hombre simple, ignorante, sin capacidad técnica, sin
titulos humanos para el poder, el saber, la gloria. ;Por
qué pretender ser mas fuerte que el Maestro?

Esas obras confieren tranquilidad y autosuficiencia por-
que no precisan de la inspiracién del Espiritu. Sus regul—
tados estin inseritos en la situacién social y econdémica.
Para prever y organizar un colegio, una cooperativa, un
hospital, no hay ninguna necesidad del Espiritu: todo esta
inscrito en la situacién social y econémica del pais. Basta
saber leer e interpretar la situacién material. El problema
es: ;tenemos certeza de que aquello sea la palabra de amor
de Dios a los abandonados, a los hombres pecadores, a los
otros? Dicen los historiadores que el santo Cura de Ars
se preguntaba siempre si estaba actuando bien o mal, si
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estaba en el camino cierto o erradoe. Naturalmente él no
se colocaba en el plano moral. Era por demés evidente que
no estaba pecando contra los mandamientos de Dios o de
la Iglesia. Sin embargo, su problema era otro. Era el pro-
blema de saber si estaba perdiendo tiempo haciendo cosas
puramente humanas o si estaba realmente obedeciendo a
una inspiracién del Espiritu. A esta pregunta no es tan
facil responder. Mucho mas ficil es contentarse con las
palabras benevolentes de aprobacién del obispo o del vi-
cario. Ya que ellos aprueban y bendicen casi todo, tal apro-
bacién no quiere decir nada. Adem4s, ellos mismos no pue-
den estar tan seguros. ¢De dénde sacarian su seguridad?
Para organizar cosas dentro de una sociedad constituida,
no hay problema. Pero, ;la misién no va mas alla de todas
las cosas buenas de una sociedad integrada? Jesds podia
haber organizado una sinagoga, una escuela, un dispen-
sario, etc. ;Por qué no lo hizo? ; Cual es el secreto?

Vivir en la obediencia radical al Espiritu no consiste en
buscar la cobertura de una autoridad para poder seguir
haciendo lo que estabamos haciendo y corresponde secreta-
mente a nuestras aspiraciones, o inclusive a nuestra co-
modidad.. Tal obediencia es virtud de funcionarios o de
mercenarios. La obediencia al Espiritu exige que la per-
sona esté refiriendo constantemente sus iniciativas al Es-
piritu.

Aqui surge el problema: ;cémo podemos saber, conocer e
interpretar correctamente la inspiracién del Espiritu? Es-
ta excluido que esa inspiracién pueda constituir un cddigo
estable. La inspiracion es personal, o dirigida a cada gru-
po determinado; ella cambia, evoluciona. Nadie puede ase-
gurar el Egpiritu, que es un viento, como dice la imagen
de Jesus, bastante obvia como imagen dado el significado
primitivo de la palabra. Esti excluido que haya también
personas encargadas de recibir y comunicar las inspira-
ciones espirituales. No existe tal delegacién. La autoridad
de la jerarquia eclesiastica es de orden prudencial en cuan-
to al orden que debe mantenerse en la comunidad eclesial.
Jamas podra un miembro de la jerarquia saber si una per-
sona debe o no hacer tal cosa. los moralistas antiguos
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invocaban aqui la soberania de la conciencia. Pero, en el
casSo que nos oeupa, la conciencia individual tiene mucho
menog habilidad aiin para saber encontrar en si misma la
inspiracién. Ll Espiritu no interviene en forma de expe-
riencia de conciencia. No es por reflexién scbre la propia
conciencia que el misionero descubrird cuil es la misién
que le cabe, o cual es la ingpiracién del Espiritu.

Entonces, ;cuil es el camino? La respuesta clisica es la
siguiente: los signos de los tiempos. Ese concepto se presta
a muchos comentarios y necesita ser examinado en fodos
sus aspectos. Pero el examen completo no es indispensable
a nuestro propésito. Queremos sélo lamar la atencién
hacia algunos aspectos que se relacionan con nuestro tema.
Los signos de los tiempos no estan inscritos en las condi-
ciones puramente materiales o en la evolucién material del
mundo. Indirectamente, pues, esti claro que la evolucién
material estd en la base de"todos los cambios. Sin embar-
go, ellos no nos interesan directamente, porque la misiéon
no comporta ninguna capacidad para comprender mejor
lag leyes sociolégicas, biolégicas o antropolégicas de la
evolucion del mundo. El cristiano no es mas ecapaz que
los otros, no recibié ningtin instrumento nuevo que le per-
mitiria comprender mejor la evolucién objetiva del mun-
do. El Espiritu no se manifiesta por medio de descubri-
mientos cientificos, de nuevas técnicas, de un desarrollo
econdémico o social. Por lo tanto, en nada aventaja apelar
a la evolucién fisica, técnica, econémica, etc., del mundo
si queremos interpretar los signos de los tiempos. Ese
tiempo material no es directamente significativo.

¢ Qué es lo que “los tiempos” nos muestran? ; Qué es signi-
ficativo del Espiritu? Hagamos primero una pregunta an-
terior. ;lLos signos seran significativos de qué? ; Qué tipo
de sefial buscamos? Los signos para la misién, es decir,
signos que nos muestren c6mo se debe comunicar el amor
de Dios a log hombres en los tiempos actuales. Mejor di-
cho: a este tipo de persona en los tiempos de hoy, a esta
persona determinada, a este grupo, esta clase, esta na-
cién... Estamos buscando en el mundo exterior alguna
cosa que sea capaz de sugerir log caminos de 1a misién. Es
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evidente que la respuesta no estd en la naturaleza, en las
cosas inertes, ni en los objetos manufacturados, en la in-
dustria o en la ciencia. El fenémeno caracteristico y signi-
ficativo de la actualidad dentro de nuestra perspectiva no
es ni la bomba atémica, ni la televisién, ni los antibiéticos,
ni el viaje a la luna. .. Los acontecimientos significativos
se encuentran en ciertos actos de los ofros, de otras perso-
nas. Escudrifiar los signos de los tiempos quiere decir: mi-

-rar, para ver lo que hace el otro. El Espiritu no habla por

la conciencia, por la reflexién, habla por el otro. El Espi-
ritu hace que nos encontremos con ofro cuya actuacién sera
para nosotros una luz. El pecado de autosuficiencia del
hombre y del propio cristiano consiste en querer saber por
si mismo, y Cristo nos lleva a mirar a los otros y a recibir
la luz de log otros.

Si quedamos cerrados en nosotros mismos, nada descubri-
remos. Si estuviéremos mirando para ver lo que sucede
en el mundo, descubriremos. No se trata de estadistica. El
comportamiento del hombre medio o de la mayoria no
revela nada. Apenas la mediocridad humana y el reflejo
de las estructuras establecidas y de los conformismos so-
ciales. Sin embargo, en medio de la multitud hay perso-
nas carisméticas, revestidas de los dones del Espiritu, y
personas que muestran e¢émo nosotros mismos podemos
manifestar el amor de Dios a los hombres. No es nece-
sario que ellos mismos sean conscientes del valor signifi-
cativo de sus actos. A menudo, ciertos actos seran signifi-
cativos para algunos, no para los demas. No importa.

Sucede también que los hombres y los actos significativos
no pertenecen necesariamente a la Iglesia de modo visible.
No son necesariamente catélicos. Los Evangelios son muy
sugestivos. ;Cudles son los signos apuntados por Jesus?
¢ Cuales son las personas hacia las cuales él llama la aten-
cién? Un samaritano, un centurién romano pagano, una
mujer sirio-fenicia pagana, una prostituta, un ciego (lo
dnico que no sea del pueblo elegido), un publicano y asi
gucesivamente. ;Cuantos escribas, cuantos sacerdotes,
cuintos hombres piadosos de Israel fueron citados por Je-
sds como significativos? Ninguno. ;No sucederia la mis-
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ma cosa hoy en dia? ;No necesitariamos buscar los signos
de los tiempos entre los publicanos, los pecadores, los ateos
de nuestros tiempos? ; Nuestra falta de inspiracién no pro-
cede acaso de nuestra mala voluntad en buscar en el mun-
do de afuera los signos de los tiempos? Los gestos que ma-
nifiestan el amor de Dios, y por lo tanto, evangelizan ;no
los encontrariamos entre los paganos de nuestras tiempos?
El modo de traducir el mensaje en formas humanas, al
alcance de los hombres de hoy, ;no nos seri mostrado
por los pobres, por log samaritanos, por los pecadores de
hoy? Sin duda Jests no quiso decir que la religién sama-
ritana era mejor que la religién de los judios, ni que el
pecado es mejor que la virtud; sino simplemente que el
Espiritu eg libre y puede usar la mediacién de los samari-
tanos y de los pecadores. El ejemplo de Jesus nos incita
a creer que a ese respecto hay una predileccién divina
para con esas categorias de personas. Es verdad que es-
pontineamente no esperibamos la luz por ese lado. Pero,
i el Egpiritu debe entrar en nuestros preconceptos?

De cualquier modo, la interpretacién de los signos de los
tiempos nunca podra ser una tarea complicada, nunca po-
dra exigir oficinas, comisiones, administracién. Los signos
estdn al alcance de los mis simples. Por eso Dios encargé
a los méas simples y les dio la misién de mostrar a los mi-
sioneros el verdadero camino. A nosotros nos corresponde
comprender lo que dicen esas personas despreciadas, con-
siderar las lecciones que ellas nos dan y transitar el mismo
camino para realizar nuestra tarea.

Al buscar por el lado de las comunidades eclesiales es-
taremos siempre inclinados a creer que lo esencial de Ia
misién consiste en repetir gestos tradicionales, ensefiar
dogmas, administrar sacramentos o predicar preceptos y
normas morales, o finalmente, hacer reuniones. Sin em-
bargo, todo esto puede ser util, y es realmente 1til en cier-
tas circunstancias, pero no es lo esencial. Lo esencial es
aquello que Jesucristo dice a los paganos, a los que estin
fuera de ese sistema establecido; como él pretende dar a
conocer el anuncio de una vida nueva y el llamado a la
conversién de la vida. En esto, el ejemplo tomado de todas
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las categorias mencionadas, tiene la ventaja de sacarnos
del comodismo de las rutinas.

Otra manifestacion de ambigiiedad por parte de los misio-
neros es la abundancia de lag iniciativag y de lag obras
asumidas. Puede ser gefial de dones carisméaticos abundan-
tes y puede ser seiial de carencia de carismas y de necesi-
dad de “hacer alguna cosa”. La experiencia cristiana en-
sefia que el Espiritu no interviene todos los dias. Que es
necesario saber esperar. Este saber esperar es lo que reci-
bi6 el nombre de vida contemplativa (nombre poco adecua-
do e inspirado por filésofos griegos bien ajenos a la mi-
sién cristiana). Saber esperar hasta encontrar las seiia-
les suficientemente claras, saber aguardar el momento
oportuno, no hacer dos veces la misma cosa, si una vez
basta; no prolongar inttilmente la vida de instituciones
que ya cumplieron su funcion, saber permanecer en silen-
cio de modo suficiente para no ser dominado por el ritmo
de las actividades, con el riesgo de prolongar muchas obras
que ya dejaron de rendir. Exceso de actividad, incapaci-
dad de permanecer en la espera de la oracién hasta la ma-
nifestaciéon del Espiritu, son formas muy habituales de
desobediencia al Espiritu.

Sin embargo, 1a misma obediencia trae consigo en el mo-
mento de la aceién lo que San Pablo llama ‘“‘audacia” del
apo6stol. Si la accién fuere inspirada por el Egpiritu, ya
no sera expresion limitada de una persona limitada. La
accién realmente misionera eleva al misionero al nivel de
la universalidad. No se trata de la universalidad estaitica
de una funcién o un papel en una sociedad. Quien ejerce
un papel en la sociedad entra en el movimiento global de
esa sociedad y participa de la totalidad social: se siente
colaborador de una obra méas amplia que la de una perso-
na; una obra que se presenta con caracteres de totalidad,
la imagen comun de la universalidad.

Sin embargo, ninguna accién asi determinada, ninguna
profesion (obrero, médico, periodista, ingeniero, profesor,
vicario, ete.), supera los limites de una sola sociedad. No
constituyen una accién sobre la sociedad, sino dentro. La
accién no es transformadora, sino integradora. El misio-
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nero tiende a suscitar algo nuevo. Por modesta y humilde
que sea su accibn, si ella fuere realmente inspirada por el
Espiritu, el misionero sabe que ella seri la semilla que
hace surgir un arbol nuevo. Su accién asume las dimen-
siones del universo, por encima de una sociedad particular,
para modificar y superar esa sociedad. Por una parte, el
misionero se siente perdido, desprestigiado, sin funecidn,
sin honra, sin reconocimiento oficial dentro de la sociedad.
Por otra, él confia en que su accién oculta, escondida,
sin gloria humana, es la mas universal, la que mas afecta
v mas determina, a largo plazo, la suerte de la humanidad.
La humildad a los ojos del presente es la condicién de la
fecundidad futura. El misionero descubre siempre la uni-
versalidad presente en los objetos modestos de su aceién
o de las personas afectadas en lo concreto. Lo que hace
la universalidad, no es la importancia de las personas con
quienes él esti conviviendo y a quienes estd manifestando
el mensaje que recibié. Hstas personas son insignificantes
a los ojos de la sociedad establecida. Lo que hace la univer-
salidad es un principio dinimico: la certeza de que un
mundo nuevo comienza con personas insignificantes, alli
donde el Espiritu escogié su entrada en el mundo. La
misién nunca es abstracta o dirigida a una categoria hu-
mana abstracta. Siempre es conereta y gira en torno a
algunas personas concretas. A partir de ahi la renovacién
crece y afecta a la sociedad entera, al mundo entero. Toda
la historia de la Iglesia seria una confirmacién de esa ley
de universalidad, y no solamente la historia de la Iglesia
vigible, también la historia de la caridad y de la salvacién
del hombre en todos los lugares del mundo. La mayor par-
te de esas realidades permanece oculta. Sin embargo, lo
que se revela, muestra la constancia del Espiritu en su
proceder.,

De ahi la audacia del apéstol. El no actiia en nombre pro-
pio. Sus actos expresan una actividad superior. El mi-
sionero compromete en todos sus actos al propio Cristo
que lo envia. No hay distincién entre actos del cristiano
y actos en cuanto cristiano. Todos los actos misioneros,
todos los actos de la vida del cristiano que es misionero
por vocacién, comprometen al mismo Cristo, y comprome-
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ten a la Iglesia frente al mundo. No hay lugar para opcio-
nes personales. Las opciones pergonales se refieren al bien
de la propia persona. Tratiandose de salvar al préjimo, la
Unica opeién es la de Jesucristo. Podemos hacer esa opcién
o no hacerla; sin embargo, no hay alternativas. Podemos
engafiarnos o errar involuntariamente. Pero, no escoger
en nombre de Jesucristo: solamente obedecer. Pues la
obediencia es lo que da valor a la obra.

Después de estas consideraciones, algunos lectores podran
preguntarse y manifestar preocupaciones respecto a las
instituciones eclesiasticas de siempre. ;Cémo salvarlas?
;Cémo justificarlas dentro de ese sistema de teologia?
El problema teolégico no tiene por objeto salvar las co-
sas de siempre dandoles argumentos siempre mas moder-
nos o mas firmes. Todo aquello tendra cierto significado
dentro del conjunto. Sin embargo, necesitamos tener una
visién de conjunto para situar en el debido lugar las
cosas de siempre. Ademas, éstas se defienden muy bien
por si mismas, y siempre pueden contar con el peso de la
rutina y de la tradicién. El problema es anterior: ;cémo
redescubrir algo de la locura de Jesucristo, de que habla
San Pablo, en medio de tanta sabiduria eclesidstica? Sa-
biduria nuneca falta. Pero ;dénde quedd la locura? Hsta-
mos en busca de aquella semilla de locura que impide que
el cristianismo se torne tan sabio, tan bien integrado, co-
mo cualquier religién o cualquier filogofia del mundo.

El concepto de misién estd en el centro de los grandes
problemas teol6gicos de hoy. El cristianismo siendo mi-
sién, no constituye un ‘“mundo” paralelo, ni una “vida”
paralela. El cristianismo es movimiento de Dios hacia el
hombre y.del hombre hacia Dios. No una parte del hom-
bre, sino el hombre en su totalidad. Jesucristo se encuen-
tra en medio de ese movimiento. Mejor dicho, El es ese
movimiento. El eg aquel que “viene” a los hombres, pala-
bra que resuena en los oidos de los hombres; aquel que
“golpea la puerta”, como El mismo lo dice en el Apocalip-
sis. Esa migién de Jesius es obediencia radical al Padre;
y toda misién se sitia en la prolongacién de esa obediencia.
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Prosigamos ahora. Falta examinar la misién en su con-
tenido, en su objeto: ;qué es lo que se comunica en esa
misién? ;a qué fue enviado Jesucristo? La respuesta es:
la salvacion. ¢ Qué quiere decir salvacién? Después de eso
veremos en qué forma, la mision realiza la salvacién: en
forma de servicio. ;Con qué tipo de recursos? La para-
doja de la suma fuerza en la suma debilidad. Finalmente
tendremos que insistir en el caricter publico de la misién
que se dirige al mismo tiempo a cada persona humana y
al conjunto del edificio social, esto es, a cada persona, en
el lugar que ocupa en la sociedad.

3. LA MISION COMO SALVACION

La salvacion es, en primer lugar, algo nuevo, algo que acon-
tece, una realidad que surge en el mundo. ;Qué es esa
realidad? En otras palabras, ;cual es el contenido de la
salvacién? La salvacién es también acto, acto de salvacién.,
:De qué acto se trata? Finalmente, la salvacién es vivida
por la persona que se salva. ;Qué significa estar salvo?

La objetividad de la salvacion

Cuantas controversias teoldgicas sélo sirvieron para per-
turbar el pensamiento y ocultar lo que desde la primera
pagina hasta la ultima la Biblia proclama con una clari-
dad fulgurante: todo lo que Dios hace, hizo y hara en este
mundo tiene por objeto el hombre. La primera pagina cul-
mina en la creacién del hombre, centro de la naturaleza;
y en la tGltima pagina la ultima visién del Apocalipsis cul.
mina en la manifestacién del hombre salvo, centro de todg
la historia. La misién de Jesucristo no tuvo otra finalidaq,
El fue y es hombre, para que todos en El fuesen hombreg,
La salvacién consiste en hacer que los hombres sean hom.
bres. Pues lo que estaba perdido es esto: el propio hombyre
El hombre estaba perdido: ya no era hombre. El mal estg
en el hombre. Salvar es liberar al hombre de aquello qugq

44

le impide ser hombre. Y ;qué es lo que impide al hombre
ser hombre? El propio hombre. La salvacién se define en
este nivel: liberar al hombre de su incapacidad o de su no
voluntad de ser hombre.

El problema del cristianismo se define a partir del mal.
El mal no es algo exterior al hombre. En ese caso basta-
ria apartar ese mal para que el hombre quedase libre y
salvo. El mal estd también en todas las cosas exteriores;
pero todas esas cosas tienen su origen en el hombre. Por
lo tanto, la salvaciéon debe alcanzar la raiz del mal; y la
raiz esta en el propio hombre. En el hombre esta la fuente
de todag las dominaciones, del mal de todas las estructu-
ras. Es eso lo que se llama pecado; un mal cuyas raices
estin en el propio hombre. Para que el hombre pueda lle-
gar a ser realmente hombre, necesita liberarse de si mis-
mo, esto eg, del mal que hay en si mismo.

Las estructuras econdédmicas o sociales de dominacién o de
explotacién tienen sus raices no en formas juridicas exte-
riores que bastaria destruir o sustituir, ni en la voluntad
perversa de s6lo un grupo de hombres, sino en todos los
hombres. Todos tienen la misma tendencia a engendrar
de nuevo estructuras de dominacién y de opresién, expre-
siones de su voluntad de privilegios y superioridad. Y esas
estructuras se mantienen gracias a la cobardia, al silencio
v a la colaboracién de millones de hombres. El mal esta
en la voluntad abusiva de quien tiene oportunidad de do-
minar al préjimo, y en la cobardia de quien acepta las in-
justicias.

Por eso mismo no es ficil ser hombre. Ser hombre hones-
to, leal, veridico, honrado, respetuoso de los compromisos,
justo, que siempre dice la verdad. Todos sabemos que sola-
mente los héroes y los santos lo consiguen. El hombre co-
mun pierde las ilusiones de la adolescencia en pocos meses,
si alguna vez las tuvo. Aprende que no es asi como se
vive; aprende que el hombre honesto vive en la miseria.
Millones de pequefias deshonestidades hacen una sociedad
injusta y un hombre destruido siempre més por las estruc-
turas que él mismo mantiene por su cobardia.
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Y, el objeto del Evangelio es ése: ser hombre. La sal-
vacién tiene por objeto el ser hombre en todos los sen-
“tidos de la palabra. Ese ser hombre es el término de una
reconquista del hombre por si mismo y sobre si mismo.

El hombre es una realidad escatolégica; al final de cuen-
tas la primera y casi la dnica realidad escatolégica. Kl
mundo también es una realidad escatoldégica; pero el mundo
es lo que prolonga el hombre; no queda realmente fuera
del hombre. No podemos definir el hombre a partir de
filogofias estaticas; menos atn por medio de ciencias hu-
manas que son ciencias que parten de la observacion. El
hombre es, en primer lugar, lo que no es. Su verdadera
realidad es justamente aquello que él no hace. Que cada
uno de nosotros se examine y diga si su vida es realmente
en todo digna de ser humana. Aqui vale aplicarnos las
criticas y las denuncias hechas por los grandes profetas
secularizados del siglo pasado, Nietzsche, Marx y Freud y
otros menores. Por lo tanto, el hombre se encuentra al
término de un proceso de reconquista, de salvacién.

El cristianismo afirma al mismo tiempo que el mal tiene
sus raices en el propio hombre, y que el mal puede ser
combatido: que hay necesidad de salvacién y que una sal-
vacién es pogible; que el hombre real, concreto, es flexi-
ble, mutable; negando asi las dos grandes corrientes del
pensamiento de hoy y de siempre. Pues las sabidurias hu-
manas se encuentran siempre ante la alternativa: negar el
mal, o declararlo incurable; negar que el mal estd en el
hombre o afirmar que ese mal no es corregible, El cris-
tianismo afirma el mal y afirma la posibilidad de una
salvacién; de ese modo hace de la historia un drama de
salvacién del hombre.

De ahi inferimos que cualquier tentativa para separar
evangelizacién y humanizacién destruye lo que hace el ni-
cleo del cristianismo. Evangelizar es la propia misién de
Jesucristo. Pero el Evangelio no es pura palabra; es pa-
labra eficaz, que produce lo que anuncia: la evangeliza-
cién tiene por término la salvacién del hombre: salva al
hombre del mal, de su cobardia que le impide ser hombre,
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lo coloca en el camino de un hombre renovado, ;qué es eso
sino humanizacion?

En ciertas teologias contemporineas, esa identidad no apa-
rece claramente, porque se aisla el concepto de comunién
con Dios, o participacion en la vida divina, del concepto
de humanizacién. Sin embargo, no es pensable participa-
cién alguna en la vida divina que no sea plenitud de la
humanidad. Ser hijo de Dios no puede ser otra cosa, algo
paralelo, algo diferente de ser hombre plenamente. La ele-
vacién al orden sobrenatural no modifica la esencia hu-
mana, la lleva a una plenitud que supera la naturaleza,
como dice la teologia antigua, pero de ningtn modo puede
crear para el hombre un area de existencia separada o dis-
tinta de su vida humana. Ser hijo de Dios es ser hombre;
se vive en la vida humana comuin. La salvacién lleva a
la participaciéon en la vida divina; mas ésta es la propia
humanizacién en su plenitud.

El origen de la mayoria de las dificultades o de lag objecio-
nes hechas a esta teologia se encuentra en la antropologia
de las ideologias dominantes del mundo actual. Ideologias
contemporaneas son el positivismo occidental, la méas fuer-
te de todas, por el hecho de inspirar el neocapitalismo, los
nacionalismos, y el marxismo. El elemento comiin consiste
en una objetivacion del hombre. Este es visto desde fuera
como nicleo o centro de aspiraciones, necesidades de todo
tipo (econémicas, culturales, afectivas, etc.), relaciones o
satisfacciones. Visto de esa manera el hombre es objeto
de una manipulacién por parte de factores sociales (poder
politico, poder econémico, grupos, asociaciones, presiones,
ete.). Los planes de humanizacién, progreso o desarrollo,
cualquiera sea el nombre, son operaciones sobre el hom-
bre, con miras a una transformacién del hombre desde
fuera. Humanizar se reduce a poner en marcha fuerzas
objetivas, factores morales o psicolégicos destinados a mo-
dificar las fuerzas interiores o exteriores que mueven al
hombre. Se trata al hombre como el ingeniero trata la
materia. La meta es transformar al hombre sin que él mis-
mo tenga que cambiar. Siendo el hombre considerado co-
mo resultante de estructuras, la accién consiste en cambiar
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esas estructuras. O mejor dicho, se piensa que el hombre
se cambiari a si mismo como consecuencia de los cambios
en las estructuras exteriores.

Ahora bien, no hay duda que es necesario cambiar las
estructuras exteriores para salvar al hombre. Sin embar-
20, los cambios estructurales, cambios de factores que se
pueden manipular, seran siempre ambiguos. Pues las pro-
pias técnicas usadas para cambiar al hombre son manipu-
ladas por hombres. Ellas no producen automaticamente la
liberacién del hombre. La producen en manos de hombres
que se salvaron a sf mismos del mal. En manos de hombres
pecadores, las técnicas de cambios estructurales produciran
nuevas estructuras de dominacién y de opresién. Hoy en
dia ya hicimos la experiencia de que todas las cienciag hu-
manas, los factores de desarrollo, 1a capacidad de actuar
en las estructuras de la existencia humana son capaces de
engendrar formas de opresion que ni se imaginaban en el
pasado. Toda accién sobre las estructuras vale finalmen-
te, lo que valen log hombres que la manejan, siendo la re-
sultante de todas las decisiones incorporadas en ellas.

Antes de ser un conjunto de funciones, el hombre es el
ser responsable de todo lo que resuelve y hace, aunque

" esa responsabilidad sea apenas parcial, aun minascula. Lo
que hace al hombre es justamente aquella parte miniscula
que procede de él. Sin esa modesta y pequeiia luz de liber-
tad y de responsabilidad, no hay hombre, sino sélo una
méaquina compleja. Y la fuente de toda renovacién del
hombre estd en esa pequefia luz de libertad. Pues no exis-
te plan de renovacién o de salvacién que no emane de
hombres semejantes. No existe punto de referencia abso-
luto; no existe ninguna oficina neutral y objetiva, pura-
mente cientifica de salvacién de la humanidad. Todo plan
emana de hombres que colocan en él su libertad o su co-
rrupcién.

Salvar al hombre seri en primer lugar contar con esa lla-
ma de libertad y de responsabilidad que hay en el fondo de
todo hombre. Contar con la convergencia de millares de
tales libertades. Por otra parte, lo que hay de bien en el
mundo, procede de ellas. El acto que procede de la liber-
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tad es el amor. Todo amor supone un hombre que redescy-
brié algo de su libertad. Libertad y amor: he aqui log
dos conceptos de la antropologia cristiana, los dos temas
escatolégicos, frutos de la salvacion de Cristo. La salva-
cién consiste en rehacer la libertad o el amor en los hom-
bres. Radicalmente, esa operacién es imposible desde fye-
ra. Se pueden modificar todas las estructuras, pero final-
mente el mismo hombre necesita liberar su propia liber-
tad, hacer uso de ella, atreverse a amar; lo que nadie pue-
de hacer en nombre de otro.

Del hombre proceden todas las estructuras de la vida hu-
mana. Por lo tanto, una salvacién del hombre exige una
salvacién de todas las estructuras. Sin embargo, la raiz de
todo es la salvacién del hombre como sujeto autor de si
mismo, como libertad y amor, fuentes Gltimas de todo lo
humano después del Creador.

;Salvar al hombre de qué? Salvar al hombre de las poten-
cias que lo oprimen y esclavizan, es lenguaje de la Es-
critura.

Esas potencias son en concreto las estructuras personales
y sociales en que viven los hombres en todas las civilizacio-
nes: estructuras ideolégicas, econémicas, formas de la vida
social o del pensamiento. Ellas ayudan al hombre a vivir,
aunque siempre de modo ambiguo. Pues el hombre expre-
sa en ellas aquello que tiene de humanidad y lo que le falta
de humanidad: equilibrios precarios entre la justicia y la
injusticia; entre programas para establecer la justicia y
maniobras para sacar provecho de la situacién. No se
trata de suprimir esas potencias, economia, cultura, ete.,
sino de transformarlas para hacer que cumplan su papel
legitimo, el de expresién de la libertad humana y del amor
entre los hombres.

Por eso mismo el proyecto de salvacion y las fuerzas de
salvacién que hay en Jesucristo fueron fuentes de muchas
revoluciones en el pasado, revoluciones en la vida del Espi-
ritu v en la vida econémica. Sin embargo, todas las revo-
luciones engendran nuevas formas de dominacién en la me-
dida que son realizadas por hombres corruptos que no sean
hombres libres.
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En un nivel mas profundo que todas las revoluciones se
encuentra el propio fermento crigstiano que es resurreccién
dentro del propio hombre, o justificacién del hombre en
el sentido etimolégico: acecidn para volver al hombre justo.

Ese es el punto de aplicacién de la humanizacién en el sen-

tido méas radical: humanizacién que no consiste en dar al

hombre una salvacién, como si eso fuese posible; no se da

a alguien la libertad. La libertad y el amor proceden del

hombre. Por lo tanto, Jesucristo no opera sobre la estruec-

tura de la humanidad, sino en su fuente, en el punto en
_que brotan la libertad y el amor.

Libertad y amor no son conquistas definitivas. ;Quién
puede decir que esta instalado en la libertad y en el amor,
fuera del peligro de volver atrias? ;Quién puede dar ga-
rantias absolutas? El hombre vive o es llamado a vivir
en una dinidmica de reconstitucion de su libertad y de su
amor. Nunca podrd dispensarse de esa tarea.

Por eso puede decirse que la salvacién de Jesuceristo es mis-
tica y politica al mismo tiempo. Politica, porque el hombre
vive bajo la esclavitud de estructuras de opresién y es ne-
cesario que se libere de ellas para establecer la justicia.
Mistica, porque esa tarea se transforma en otra forma de
opresion si no fuere hecha y asumida por la libertad y el
amor de los hombres.

Nuestro siglo conocié muchos planes de liberacién, mas
que ninguna época anterior. A pesar de eso el mismo siglo
consigui6 formar los sistemas de dominacién mas perfectos
de la historia, en nombre de promesas de salvacién. Los
recursos de las ciencias y las téenicas sirven para cualquier
cosa. Un cambio engendra libertad si es sustentado por
millares de voluntades libres. No hay estructura que pue-
da engendrar la libertad, si no fuere mantenida continua-
mente, vigilada, controlada, cambiada por millares de hom-
bres libres y decididos a aceptar al préjimo.

Es verdad que las ideologias contemporineas profesan un
gran respeto por el hombre individual y solicitan su cola-
boracién libre. Todas colocan efectivamente al hombre en
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la base y en el fin de sus construcciones ideolégicas. Sin
embargo, todas prescinden de ese hombre en la hora de la
ejecucién. Entonces, la iniciativa y el control de las ope-
raciones pertenecen a élites que saben, pretenden saber por
si solas y se atribuyen la capacidad de establecer la justi-
cia, por el hecho de que tienen capacidad para adminis-
trar cosas. Procuraron prescindir del cristianismo para
la salvacién del hombre. Terminan prescindiendo del pro-
pio hombre; finalmente acaban inculcando al hombre la
idea de que su libertad consiste en aceptar y aclamar el
programa que se les ofrece,

La salvacién es resurgimiento del hombre como libertad
y amor. ;Cémo es posible actuar de tal modo que eso se
realice? ; No serd contradictoria toda accién para provocar
la libertad?

La accién salvadora

¢ Quién puede mover la libertad desde dentro, a partir de
su fuente y suscitar el amor a partir de la fuente? ;Quién
puede cambiar al hombre haciendo que ese hombre sea
el autor de su cambio, y no el reflejo de una imposicién
o una repercusiéon de factores exteriores? ;Quién puede
liberar al hombre del pecado de no querer ser libre (por
miedo o por cualquier otro motivo) y de la incapacidad de
amar?

La Biblia nos dice que ésa es la obra de Jesucristo. ;En
qué forma? Por la palabra: esto quiere decir en el en-
cuentro con el hombre, en un encuentro de personas. Como
un hombre habla a otro hombre superando las barreras es-
tablecidas. Un hombre cuya palabra tiene el valor y la
fuerza de la palabra de Dios, dice la Escritura. Lo que
conmueve al hombre en el fondo de su ser es el llamado
de Jesucristo, resucitado, vivo, presente, activo, enviado
al hombre.

La palabra de Jesus tiene como efecto el despertar de la
libertad v el despertar del amor. ;No fue eso mismo lo
que aparecié en su contacto con los hombres? Los Evange-
lios manifiestan esa fuerza de la palabra y de la presencia
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de Jests. Lo que se muestra de modo conereto e histérico
en los Evangelios es lo que estid aconteciendo en los hom-
bres, en su vida, desde entonces. Ese encuentro de Jesus
con los hombres es el acto, la fuerza de resurreccién que
hace de ellos hombres vivos a partir de hombres muertos;
hombres justos a partir de hombres pecadores.

En esa misién de Jests, en ese encuentro, los servidores
humanos, log Apdstoles, ocupan un lugar: su misién es un
aspecto o un elemento de ese encuentro: todo lo que ellos
hacen tiene por finalidad dar a conocer la persona de Je-
sucristo, no como descripciéon de un ausente, sino como
presencia de alguien que esta activo.  Su actividad es la
sefial visible de la accién de Jesucristo.

Cuando usamos la expresion “‘palabra”, pretendemos to-
marla en su sentido biblico. La palabra de que se trata
es todo gesto, toda expresién de un amor que es capaz de
suscitar otro amor como respuesta, de una libertad capaz
de crear el gusto por la libertad. La fuerza de esa palabra
es la reciprocidad, aquella reciprocidad que fue la del Crea-
dor suscitando la creatura y despertando en ella el primer
amor.

Lo que complica nuestra comprensién del misterio de la
misién de Jesucristo es que estamos enredados con esque-
mas mentales procedentes de los tiempos mitolégicos. La
teologia antigua y medieval abugé de las imagenes tomadas
de las mitologias., Interpretaron dentro de categorias miti-
cas la famosa férmula “Cristo murié por nuestros peca-
dos”. Lo imaginaron segin el esquema de los antiguos
sacrificios: habia en los sacrificios una fuerza casi magica
capaz de mover las fuerzas sobrenaturales. El sacrificio en
si era considerado como eficaz. El Nuevo Testamento des-
truye esa idea. Seria muy extrafio que quisiera aplicarlo a
Cristo. No es el momento de la muerte de Jests como tal,
ni el acto de morir que son salvadores. El salvador no es el
Cristo muerto sino el Cristo resucitado que salva a pesar
de la muerte, porque Dios le dio vida y poder para salvar.
En cuanto a imaginar la eficacia de la muerte de Jests
seglin el esquema de un castigo del pecado merecedor de
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la salvacién de los hombres, esa racionalizacién es propia-
mente horrible. Las ideas de fecundidad de la muerte de
Jests como satisfaccién, segin el modelo feudal de satis-
faccidén por lag injurias, es puramente irracional; el esque-
ma del mérito es puro moralismo. Todo eso hace de la
salvacién algo que desciende sobre los hombres a partir de
un principio abstracto: resto de paganismo. Los Evange-
lios afirman claramente que el salvador es Cristo resucitado
v que El viene en medio de los hombres para hablarles y
actuar en ellos. ;No basta? Esa es la salvacién. La muer-
te de Jesus es eficaz porque ella fue la puerta de la resu-
rreccién, La resurreccién no es eficaz como hecho o estado.
Quien salva es el Cristo que vivid, dio testimonio, inauguré
su misién, murié por causa de ella. Dios lo resucité dando
asi su propio testimonio, mostrando que la vida es mas
fuerte que el odio de los hombres y que el don de la justicia
es mas fuerte que la resistencia al pecado. Jesis resucitado
actia para siempre. La migién de la Iglesia consiste en
interpretar y servir fielmente esa misién, no como instru-
mento material de una ftierza magica, sino como personas
vivas que dan sefiales de un llamado a 1a libertad y al amor.

“Jestis murié por nuestros pecados” es una férmula elip-
tica que condensa un largo proceso: Jesis murié por ha-
ber enfrentado el pecado, como consecuencia de la lucha
contra el pecado, al mostrarse los hombres renuentes hasta
el homcidio. Su muerte fue el martirio, el testimonio fiel,
hasta el final. En ese sentido fue un llamado al hombre:
abrié un camino, desarmé el miedo, la resignacion, la am-
bigiiedad, fue un acto de confianza en la verdad y en el
amor. Al mismo tiempo, la muerte fue un desmentido
aparente de todo lo que Jestis habia dicho. Por lo tanto,
la resurreccién vino como confirmacién. Pues la muerte
de Jestis fue también el acto de confianza en el Padre: el
Padre que lo encargd de esa misién no podia abandonarlo.
La respuesta a la confianza de Jesds fue la vida. Fl Pa-
dre vencié a la muerte; y la muerte, que era sefial de
fracaso, se transformé en sefial de victoria por la resurrec-
cion. Jesus resucitado se torné salvador. Su testimonio
confirmado por la muerte y la resurreccién, testimonio de
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hombre vivo e hijo de Dios, es el gran encuentro con el
otro, que nos provoca a cada uno de nosotros.

El encuentro con Jests no es un fenémeno mistico puro,
ni experiencia excepcional, ni concepto abstracto. En con-
creto, El se hace presente de modo habitual por medio de
un encuentro con un hombre, una persona humana cuya
palabra, cuyo amor, cuya libertad constituyen una reve-
lacién y un llamado. Los hombres se tornan partes del ac-
to salvador de Jesucristo, al menos instrumentos. De he-
cho la experiencia ensefia que el Evangelio se transmite
asi, de persona humana a persona humana. El contacto
con tal persona determinada fue la sefial del encuentro con
Jesucristo v el punto de partida de una conversiéon. No
hay cristiano auténtico que no haya pasado por tales ex-
periencias. Los fenémenos misticos son cosas excepciona-
les e innecesarias, siempre un poco aberrantes y reflejo
de una cultura determinada. Mas el contacto con cristia-
nos concretos es el medio normal por el cual las personas
se encuentran cen Jesus.

Aqui vale también lo que dijimos en el capitulo anterior:
las personas que nos manifiestan sefales de caridad o de
libertad, las sefiales de Jesucristo, no son necesariamente
cristianas o catdlicos de profesién. Tales personas existen
desde el comienzo del mundo. Pueden desconocer el nom-
bre de Jesus, haber oido su palabra, y también dar las se-
fiales auténticas de su presencia. También podemos decir
que el término de la convergién, el despertar del amor y la
libertad se puede realizar sin que se cite el nombre del
autor de esa salvacién. Lo que importa es que Cristo esté
actuando, aunque su nombre no sea citado. Los paganos,
“los habitantes de Tiro y Sidén” pueden darnos lecciones
de conocimiento de Jesucristo y de la fidelidad a su misién.
Jesus es capaz de actuar fuera de las fronteras de la Igle-
sia visible. Por el contrario, puede suceder que personas
que se declaran cristianas no sean los instrumentos de la
misién de Jesucristo, y si hagan de su mensaje un refugio,
un motivo de gloria, incluso un motivo de seguridad. Todo
eso estaba previsto también por los Evangelios.
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La salvacion en el hombre salvado

Se puede también observar la salvacién en su resultado,
como situacion vivida. En esa perspectiva, la salvacion es
el hombre restablecido, o mejor dicho, en vias de restaura-
cién, en vias de conquistar su humanidad. El hombre es
hombre en la medida en que se vence para conquistar so-
bre si mismo en primer lugar su humanidad, y como con-
secuencia, también, sobre las estructuras que impiden vy
limitan su humanidad.

La salvacion existe en los hombres que despertaron a la
auténtica libertad y descubrieron la caridad. Hay que
decir que esa sefial no es lo propio de los cristianos y que
otros también lo hacen. De hecho el Evangelio confirma
el dato: el ejemplo de la caridad fue el samaritano. Jesis
nos muestra que los modelos no han de encontrarse entre
los discipulos, sino fuera. Pues la voz de Jesucristo resue-
na también fuera de los limites de las instituciones ecle-
siasticas.

El inicio de la salvacion es la fe. La fe es la respuesta del
hombre al encuentro con Jesus, el despertar de un hombre
nuevo, el descubrimiento de algo nuevo en contacto con
Jesucristo, despertar de una libertad y un amor. De ahi
procede el resto de la vida cristiana. Esta fe es acto global
de apertura y receptividad ante la presencia de Jesucristo.
Las confesiones, fé6rmulas o dogmas son apenas explicita-
cion de esa fe inicial, explicitacién para responder a nece-
sidades que ya no son propiamente de la fe (deseo de co-
municacién entre los grupos de discipulos, de cohesién, de
reconocimiento mutuo, etc.).

Ciertas teologias contemporineas separan totalmente el
acto de fe de la vida humana, como si fuese una salida
para otro mundo sin contacto con éste. Sin embargo, la
fe en Jesucristo es la plenitud y la liberacién de una fe
vacilante, subyacente, insegura, ambigua, que se encuen-
tra en el corazén de todo hombre. No se puede vivir sin un
inicio de fe: fe en un minimo de amor, fe en la vida, esto
es, en la posibilidad de hacer alguna cosa buena en la vida.
La fe en Jesucristo queda en esa linea. Creer en Jesu-
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cristo es reconocer en El la verdad sobre el hombre, una
verdad ain no propiamente percibida ni propiamente es-
perada. Reconocer el verdadero camino, la luz, la vida;
lo que es imposible sin una referencia a la fe anterior en
la vida. Esa fe cristiana es también la salvacién de la fe
humana. Es revelacién y confirmacién de la fe inicial, de
la verdad de la palabra confusa que todo hombre debe oir
en si mismo. La palabra, viniendo de fuera, ilumina el con-
junto de las voces que se oyen dentro del hombre, y desta-
ca, absolutiza la voz de la fe, de la confianza en la primacia
del amor, a pesar de todas las experiencias y de la liber-
tad, a pesar de todas las desilusiones. La novedad de Je-
sucristo no impide que haya continuidad entre la fe ante-
rior y la fe en El, ya que la segunda es la salvacién, la re-
cuperacioén, la exaltacién de la primera.

Todo hombre ge inicia con una cierta intuicién de fe. Pero
la experiencia de la vida destruye o tiende a destruir poco
a poco esa intuicion. La experiencia muestra la vanidad
de tantas tentativas de liberacién, la supremacia del egois-
mo y de la injusticia: en una palabra, la sabiduria de los
libros del Antiguo Testamento, o la lamentacién de los pro-
fetas. La propia muerte de Jesis era la mejor ilustracién
de la decepcién milenaria de los -hombres que tienen fe.
Sin embargo, la presencia de Jesds vivo y activo, cuyas
sefiales estan en sus Apdstoles, constituye la revelacién de
que el hombre es mas fuerte en Cristo, que todas las desilu-
siones. De esa forma la fe se salva,

De la fe procede la caridad activa; y de la caridad activa
la lucha contra el mal instalado en el mundo. {Pues las
actividades humanas no son neutrales. Consideradas en
un plano abstracto, est4 claro que las técnicas, las ciencias,
las industrias no tienen nada que ver con la fe. Tampoco
tienen algo que ver con el hombre. Sin embargo, desde el
momento en que las técnicag, las ciencias se aplican o reali-
zan tareas determinadas, comienzan las calificaciones. Se
nota inmediatamente que las cienciag, técnicas, trabajo, ac-
tGan dentro de un sistema de valoeres, dentro de una estruc-
tura de personalidad. Se refieren a reforzar esas estruc-
turas o a cambiarlas. Se colocan al servicio de intereses
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egoistas o colectivos, al servicio del poder, de la domina-
¢ién, o al servicio de la caridad, al servicio de una socie-
dad de respeto mutuo y de dignidad humana. La caridad
actlia por medio de los instrumentos presentes en una civi-
lizacién determinada, inclusive promoviendo el desarrollo
de estos medios. Sin embargo, la caridad es el resultado
de una conversion del hombre individual y de la sociedad
en el sentido de poner las téenicas, los medios de accidén, al
servicio de la emancipaciéon del hombre y no al servicio de
su sujecion.

La caridad es victoria sobre las situaciones establecidas.
Anticipacién de un porvenir que aiin no existe y voluntad
de crear ese porvenir. Por eso la caridad esti basada en
la. esperanza: la esperanza de poder modificar al hombre
individual y social; y la esperanza estd basada en la fe:
fe en el poder dado a los hombres, en el Espiritu enviado
para hacer surgir algo nuevo.

La falta de caridad supone una falta de esperanza, y ésta,
una falta de fe. E]l hombre abandonado a si mismo, se re-
gigna con facilidad, se adapta a la situacion establecida.
Pierde la fe en si mismo o la fe en Dios, que es la misma,
pues la fe en si mismo es la fe en el Dios que le dio poder
de actuar y que le dio poder de salvacién.

Por eso, si consideramos la salvacién en su presencia en el
hombre como efecto producido en el hombre, como modo de
ser del hombre, podemos decir que ella es salvacién de la
fe. El hombre perdié la fe en su destino, en su camino y
en su posibilidad. Camina vagando sin destino.

Jesucristo le restituye la confianza en el destino de la hu-
manidad personal y colectiva. No solamente restituye la
confianza, sino que la amplia, confirma, ddndole una cla-
ridad, una definicién, una perfeccién que nunca tuvo en
la historia de la humanidad. La vida, la muerte y la re-
surreccién de Jesucristo, la venida del Espiritu en la Igle-
sia, visible por tantos signos, constituyen motivos de fe
radicalmente superiores a todo lo que existié antes.

Salvar al hombre es, radicalmente, salvar lo que en él cons-
tituye la fuente de sus iniciativas, de sus proyectos, de los
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suefiosg creadores, de las opciones, de los riesgos, de la per-
severancia en la adversidad: salvar su fe en la obra hu-
mana, su fe en el hombre, revelindole claramente la fuente

inagotable en un Dios Creador de libertad y no de escla- ,

vitud.

El concepto de la salvacién significa que fe, esperanza y
caridad no son disposiciones totalmente nuevas. La fe cris-
tiana es la antigua fe humana, la fe del hombre en su hu-
manidad, herida y disminuida por el pecado y restablecida
en una plenitud imprevisible. La esperanza es la antigua
egsperanza, la esperanza que hay en el corazén de todo
hombre, también restablecida, recongtituida y fundada en
argumentos firmes. La caridad es el amor que hay en el
corazén de todo hombre, amor fortalecido, orientado, con-
firmado y llevado a su plenitud por la fuerza del Espiritu
que logra superar el mal, la injusticia y la dominacién
que invaden al mundo.

4. LA MISION COMO SERVICIO

El tema del servicio fue destacado por el Concilio de
modo particular. Y, desde entonces, se cita en todos los
contextos y con los significados mas variados. Importa
precisar en qué consiste verdaderamente el servicio del
misionero.

Noétese en primer lugar que la salvacién del hombre no con-
siste en ofrecer una salvacién hecha, una salvacién estruc-
turada de tal modo que bastaria entrar en la estructura
para estar salvo. Muchos catdlicos entienden a la Iglesia

como un lugar de salvacién ya hecha; bastaria entrar en -

Ia Iglesia como en un lugar o en una sociedad establecida
permaneciendo firmemente apegado a ella, y la salvacién
estaria garantizada. En esas condiciones la operacién mi-
sionera consistiria en hacer que los hombres entrasen en
la estructura de la Iglesia; hacer que permaneciesen fieles
a ella y la salvacién vendria naturalmente como conse-
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cuencia de esa pertenencia. Seria una salvacién sosegada,
sin problemas, asegurada de modo definitivo, una salvacién
de refugio. En ese caso la Iglesia seria salvadora del hom-
bre, la Iglesia como organizacién religiosa. La Iglesia lle-
varia los hombres a Cristo con toda naturalidad y sin pro-

blemas.

En realidad, la Iglesia como sociedad de hombres, organi-
zacién, pensamiento, reflexion, la Iglesia como Pastoral no
puede salvar a los hombres. No se puede planear, pensar
y realizar la salvacién de los hombres sin ellos; presentar
un plan de salvacién hecho sin ellos, pidiéndoles su adhe-
sién. No seria salvaciéon del hombre, sino salvaciéon por
el hombre, para el hombre.

Hoy en dia se percibe cada vez mas que la Iglesia no tiene
soluciones hechas, no tiene capacidad para realizar el de-
sarrollo, la liberacién, la justicia en medio de los hombres,
el amor en medio de ellos. La Iglesia es tan débil como los
hombres mismos. No tiene revelacién de c¢émo actuar
para llevar el hombre a la libertad. No tiene un plan de
vida social o un plan de desarrollo de la personalidad.

Los misioneros deben abandonar la pretensién de poder
dar la salvacién a los hombres. La tentacién procede de
la piedad y de la compasién como muy bien lo demuestra
Dostoiewski en la leyenda del Gran Inquisidor. EIl inquisi-
dor soporta el mal de los hombres y quiere darles la salva-
cién. Sin embargo, los hombres no aceptan ese don. Por
fin, quien quiere salvar a los hombres, eg llevado a impo-
nerles una salvacién que ellos no quieren y las revolucio-
nes violentas acaban imponiendo a los hombres una liber-
tad que ellos no quieren. Crean una tirania en nombre
de la libertad. El clero también impuso una tirania de
las concienciag y hasta una tirania del brazo secular para
imponer de buena fe una salvacién que los hombres no
aceptaban: la voluntad de salvar a los hombres acababa
perdiéndolos méis que antes, colocindolos en una situa-
cion de esclavitud que les quitaba hasta la voluntad de sal-
vacién, ’

En realidad la Iglesia no recibié capacidad para realizar
la salvacién de los hombres, mucho menos para obligarlos
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a4 una salvacién hecha sin ellos. La ambicién de querer
salvar resulta de una infiltracién de las pretensiones del
Ijl§tado y del poder politico. Es verdad que el poder po-
litico recibié la misién de mantener una cierta forma de
orden y de paz entre los hombres. Sin embargo, el poder
bermanece siempre ambiguo. Encargado de la misién de
establecer 1a justicia, la libertad, la igualdad, la dignidad
de los hombres, siempre acaba transformandose en nuevas
estructuras de opresién. Pues el poder no es suprahumano,
No hay mas justicia en é] que en el comtn de los hombres.
Salvar a los hombres d4ndoles una nueva estructura hecha
COmo 381 esa estructura de poder fuese capaz de dar la liber-
tad por si sola, es pura ilusién que sirve para encubrir
nuevas formas de tirania. No hay estructuras de libertad
sin hombres que quieran ser libres y las usen para mante-
ner su ‘libertad. No hay estructuras de amor sin hombres
que quieran amar. De ahi no se puede inferir que las re-
formas de estructuras son inttiles ; muy por el contrario.
Pues no hay justicia ni caridad sin reformas de estruc-
turas. Sin embargo, éstas deben ‘estar continuamente ema-
hando de una voluntad de libertad y de amor de los hom-
bres. En la medida en que las estructuras dependen de
un poder, se transforman en instrumentos de dominacién
€n manos de ese poder. Por eso, toda actuacion del poder
pghtlco es limitada, ambigua, provocante de libertad y tira-
nia al mismo tiempo. Ella precisa estar continuamente
controlada. EI cristianismo consiste justamente en mante-
ner el control de los hombres sobre la maquina del Estado,
Tecuperar la supremacia del hombre sobre el poder: Cris-
to debe vencer al poder manteniéndolo en la sujecién. El
p_Oder no da espontineamente la justicia, sino en la me-
dida en que los hombres consiguen controlar su ejercicio.
Pues 1a salvacién no procede del poder. El poder sera sal-
vador en la medida en que obedezca a hombres salvos. No
fue instituido salvador por si mismo, a no ser para mante-
ner una cierta forma de orden exterior, no para crear la
Justicia. .
E}n manos de la Iglesia, el poder no presenta mas garan-
tias; mas bien corrompe a la propia Iglesia. Durante siglos
la Iglesia procuré colocar el poder del Estado al servicio
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de la evangelizacién. Provocd una resistencia muy gran-
de, un odio, un desprecio, una desconfianza de tal enver-
gadura en el mundo entero, que toda la misién de hoy debe
superar un mar de resentimientos para alcanzar realmente
el corazoén de los hombres, por lo menos de los hombres que
viven apartados de ella.

La salvacién del hombre debe nacer en el corazén del hom-
bre mismo. El Espiritu es dado al hombre, no a la Igle-
sia para que la Iglesia lo dé al hombre. Directamente al
hombre, aungue con mediaciones sociales. Por lo tanto, la
liberacién del hombre procede de un movimiento nacido
dentro del hombre mismo, no del hombre abandonado a si
mismo. La salvacién procede del Espiritu de Jesucristo.
Pero el Espiritu no actda fuera del hombre, como princi-
pio situado al lado del hombre, sino como fuerza interior
al hombre; tan interior al hombre que éste ni conciencia
tiene de su presencia. Egte puede incluso actuar toda la
vida bajo la inspiracién del Espiritu sin saber nunca de
la presencia de ese Espiritu. Esta solamente puede ser co-
nocida mediante la palabra de los misioneros.

Para salvarse, el hombre no esti llamado a salir de si migs-
mo, sino a volver al centro de si mismo, a la fuente de su
ser, de su humanidad. No se le pide que se someta a otra
cosa, que se aliene, entrando en dependencia de otra cosa
gituada fuera de si mismo. La salvacién de la humanidad
esta depositada en el corazén del mismo hombre por el
Creador. Es lo que se manifiesta por el don del Espiritu.

Sucede frecuentemente que los hombres, desesperados de
si mismos, buscan una salvacién en forma de refugio: mu-
chas religiones les ofrecen un mundo de refugio en el que
el hombre puede olvidarse de su obligacién de ser hombre,
viviendo en un mundo de fantasia en el que se le dispensa
la necesidad de ser hombre, siendo servidor de los dioses
o de los espiritus. Esa alienacién da tranquilidad y segu-
ridad, paz interior; bienes que espontineamente, los hom-
bres aprecian mas que la libertad o el amor. .

Si la salvacién y la misién de la Iglesia no consisten en
ofrecer un refugio de salvacién, o un camino de salvacién
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cen qué puede servir al mundo? ;en qué congiste el servi-
cio al hombre?

Notemos que una misién basada en la fuga del hombre,
en su alienacién, y que congiste en proporcionar un mun-
do de refugio, puede tener mucho méas éxito. Y los misio-
nerog pueden tener mucho mis éxito por la predicacién de
un cristianismo falso que por la predicacién de un cristia-
nismo verdadero. Pero, aqui estamos buscando no los me-
dios de desvirtuar el cristianismo, sino los medios de obe-
decerle.

Los Evangelios nos muestran en el modo de actuar de Je-
sas, los gestos de la misién, su alcance, su finalidad. No
podemos rehacer aqui el estudio de los Evangelios y de los
temas que exponen la misién de Jests. Hay libros muy
bien escritos y completos. Nos interesa tomar como pun-
tos de partida los datos de los estudios biblicos.

Ahora bien, la actividad misionera de Jesiis consiste en dos
actos fundamentales: anunciar y exhortar. EI anuncio
tiene por objeto el advenimiento del Reino de Dios y se
realiza por medio de palabras y gestos significativos. Las
sefiales y las palabras dicen que el Reino no llega segln los
esquemas del mesianismo vulgar, como estado de cosas
exterior al hombre. Kl Reino llega dentro del mismo hom-
bre, como un cambio del hombre. Todas las sefiales mues-
tran ese renacer del hombre: los ciegos ven, los sordos oyen,
los paraliticos andan, los muertos resucitan. Se trata evi-
dentemente de un principio de vida que renace en el hom-
bre. El hombre estaba enfermo, incapacitado para cami-
nar, y he aqui que volvié su capacidad. Le era imposible
actuar como hombre, ¥y he aqui que su humanidad renacié.
Logs discursos explican también cémo el Reino no viene des-
de afuera, sino desde dentro. San Pablo anuncia esa trans-
formacién en férmulas mas abstractas: es la venida de un
hombre nuevo, esto es, renovado, que comienza de nuevo
a ser hombre. San Juan lo destaca con el concepto de vida
y de luz, cuyo contenido significa la realidad misma.

El segundo acto de Jesis es la exhortacién: esto es, el 1la-
mado al hombre para que entre en consonancia con el Reino
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de Dios. Lo que el Espiritu hace en él, ] mismo tiene que
realizarlo. Accién del Espiritu y accién del hombre, no son
dos acciones, sino una sola. El llamado se dirige al centro
del hombre, a la raiz de la humanidad que hay en él, al res-
to de sentido humano que hay en todo hombre. Parte de
una confianza en ese resto de humanidad. El llamado supo-
ne una confianza formidable en la capacidad de cambio
dada al hombre. Llamado no quiere decir amenaza, ni obli-
gacion, ni orientacion., Todo acto nuevo del hombre renova-
do procede del hombre que fue llamado después de haber
gido interpelado. No se trata de dirigir a ese hombre.
Pues la conversién que es respuesta al llamado es acto
personal o no existe. La conversién es de todos los dias,
acto renovado, repetido, que consiste en un cambio de vida
a partir de una decisién central hasta los Gltimos refugios
del pecado y del espiritu de egoismo y dominacién. Jesus
llama, expone su sabiduria como forma de llamado, y des-
pués espera la respuesta.

El cristianismo postula la necesidad de una interpelacién
exterior. El llamado viene desde afuera: en ese sentido,
¥y solamente en ese sentido, la salvacién viene desde afuera.
No existe como una totalidad constituida fuera del hom-
bre. Existe como otro llamando a otro. El hermano lla-
mando al hermano. El cristianismo difiere justamente de
los sistemas y de las ideologias cerradas en el hecho de
estar basado en la interpelacién del hombre por otro hom-
bre. Esa interpelacién es el servicio. El servicio es el
amor al préjimo. Por lo tanto, la salvacién cristiana no
procede del hombre cerrado en si mismo, sino del hombre
abierto hacia otro hombre. Quien inicia y funda todo el
movimiento es el mismo Cristo. La salvacion cristiana pro-
cede de un acto de amor del hombre al hombre, de otro
a otro. Por reflexién sobre si mismo el hombre no alcanza
la salvacién. Es necesario que otro venga a llamarlo o a
despertar, por un llamado, la humanidad que estaba escon-
dida en él

El amor de Jestis a los hombres consistié en que él les
hablé y quiso despertar en ellos la verdad del hombre. No
se dejé qplastar ni por la resistencia opuesta por los mis-
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mos hombres, ni por la resistencia de la sociedad y de las
estructuras establecidas a su predicacion. Hablé y actué
hasta el punto de ser rechazado completamente, hasta la
muerte, paso extremo de la persecucién. Ese fue el servi-
cio que prestd a los hombres; y ese servicio continda; y el
servicio de la misién esti subordinado a ese servicio, siendo
uno de sus instrumentos.

Todo hombre necesita del amor del otro para llegar a la
'salvacién; nadie se salva por iniciativa propia, sino porque
fue llamado por otro.

El llamado de Jesucristo es capaz de alcanzar a los hom-
bres por muchas mediaciones. Desde los origenes de la hu-
manidad, algo de ese llamado resuena en el corazén de los
hombres. Los mediadores fueron otros hombres, que po-
dian actuar sin saber que eran los auxiliares y los instru-
mentos. La probpia experiencia muestra que en la vida de
un hombre siempre hay otros hombres. La palabra de otras
personas siempre fue un punto de partida para un desper-
tar. Nadie despierta por si mismo espontineamente. La
salvacién es al mismo tiempo trascendente e inmanente:
trascendente porque requiere el llamado de otro hombre;
inmanente, porque toda la respuesta a ese llamado procede
del hombre interpelado. E1 Espiritu no interviene como
tercera persona al lado de las dos, sino dentro de las dos y
del dialogo de las dos.

Los misioneros de Jesueristo obedecen a una misién expli-
cita, consciente y aceptada de modo pleno. Lo que se hacia
tanteando en formas imperfectas e incompletas llega a la
plenitud. El servicio alecanza su estado adulto. Servir es
transmitir, es decir, crear de nuevo, hacer que exista en un
lugar concreto, para una persona concreta, la palabra de
Jesucristo que anuncia y exhorta.

Para poder estar presente al otro como otro que sirve y
ayuda, el misionero debe aproximarse hasta el punto de
poder tener acceso. Ahora bien, por el hecho de ser otro, el
acceso no es inmediato. La proximidad de las relaciones
sociales no facilita la tarea. Se podria pensar que los pa-
dres, los hermanos, los vecinos, los colegas, son los mejores

\
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misioneros. Sin embargo, nadie es profeta en su propia
patria. Lo que se transmite por la via de los contactos de
familia, de vecindad o de relaciones habituales es mucho
mas una cultura, una religién, un sistema de seguridad,
que el mismo Evangelio. Una transmisién del Evangelio
dentro de los canales de las relaciones normales exige que
las personas consigan prescindir de esas relaciones. De
cualquier manera, una evangelizacién exige siempre la su-
peracién de barreras: siempre es el otro que va al encuen-
tro del otro. )

Para poder ir al encuentro del otro, el misionero necesita
ser capaz de prescindir de su propia cultura: simplificar

-~ su lenguaje y su actitud, las palabras y los gestos hasta el

punto mas extremo posible. No solamente la teologia no
sirve para la transmisién de la palabra, sino que constituye
un obsticulo absoluto. Se trata de poder expresar el Evan-
gelio en el lenguaje més universal posible, esto es, con las
palabras mas comunes posibles. La funcién de una teologia
seri antes que nada la de proporcionar la capacidad para
prescindir de ella. Nadie sale totalmente de la cultura en
que recibié y desarrollé el mensaje de salvacién y la fe.
El misionero necesita llevar el esfuerzo de desprendimiento
lo més lejos posible.

No se trata sélo del lenguaje hablado, sino también del
lenguaje de los gestos. Pues el mensaje de salvacién pasa
por medio de signos o de gestos caracteristicos capaces de
mostrar de modo sensible la presencia de Dios y la presen-
cia de una salvacién del hombre,

Mas aun, el enviado de Jesucristo necesita conocer el len-
guaje propio del otro, a fin de poder iniciar el diidlogo. El
lenguaje del destinatario no es méas capaz que el lenguaje
del misionero de contener la totalidad de la salvacién. Siem-

‘pre seri necesario percibir el significado a través de los

signos. Por eso, el servicio congiste en buscar y usar signos
que expresen algo del reino de modo comprengible para el
otro. No se le puede presentar la palabra de Jesucristo de
modo totalmente abrupto, sin ninguna sefial, sin ningtn
lenguaje que él pueda entender.
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El misionero estudia y agimila la cultura del interlocutor
de modo suficiente para poder presentar signos vilidos. El
no puede dar mas que sefiales: el propio Cristo habla por
su Espiritu en medio de los signos.

La cultura del misionero, como la cultura del interlocutor,
pueden ser obstiaculos a la transmisién de la palabra de
Jesucristo. En el caso de Jesius también: los judios con-
fundieron los signos con la palabra, los signos del reino
con el reino, pensando que los signos eran ya la realidad.
Siempre habra esa ambigiiedad. Pues los hombres estaran
siempre inclinados a esperar una salvacién que les venga
de afuera, por ejemplo una salvacién dada por el misionero,
antes que una salvacién por la cual ellos mismos serian res-
ponsables.

Siendo mera interpelacién, la accién misionera no tiene
garantia alguna en cuanto al efecto en cada caso concreto.
Sabe que la palabra es eficaz de modo general, pero no sabe
cuales son los caminos por los cuales ella entra en las per-
sonas, crece en ellas y produce fruto. Si las personas no
responden, se hace dificil percibir si esa ineficacia se debe
a una falla de transmisién, es decir, a una imposibilidad
de comunicar, 0 a una negacién del mensaje y a un recha-
zo de la salvacién. Hasta en los peores casos, siempre exis-
tira la sospecha de que el mensaje no se comunicé. Nunca
podremos concluir terminantemente que una persona re-
chazé la palabra de Jesucristo.

Por otro lado, toda conversiéon es un proceso lento y pro-
gresivo, muy accidentado e inacabado hasta la muerte. El
misionero no tiene derecho a esperar tal respuesta concreta,
tal nivel determinado de fe o de caridad. El misionero vive
totalmente en dependencia de las personas que pretende
evangelizar: entregado a ellas, puede sélo acompafiar sus
pasos, siguiéndoles el ritmo, los avances y los retrocesos.
No puede exigir de ellos que sigan caminos trazados de
antemano, que se liberen de todos los pecados al mismo
tiempo o segiin un orden de prioridades preestablecidas. La
conversién nunca estari terminada. Tenemos habitualmen-
te la impresién de que somos mas convertidos que los otros
porque somos mas sensibles a los pecados de los otros que
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a los nuestros. La misién requiere una inversién de esa
actitud espontinea,

Lo que importa es insistir en la irreductibilidad del llama-
do de Jesucristo a todas las culturas. Si el apéstol se con-
tentase con expresar un mensaje perfectamente adaptado
a la cultura y a las categorias del interlocutor, no seria
capaz de alcanzar el nicleo mis interno de humanidad que
duerme, no seria capaz de despertar el hombre que yace
bajo todas las culturas. Sélo daria al otro un reflejo de su
cultura actual, de si mismo, sin dar un paso adelante. La
adaptacién sirve sélo para abrir el didlogo. Las palabras
serias y definitivas se pronuncian en un nivel comin de
humanidad en que las personas se encuentran mas alla de
sus culturas personales o sociales. Doble conversién: del
misionero y del interlocutor a un nivel de humanidad en
que la persona se desprende de las seguridades, las protec-
ciones y las certezas ficiles de una cultura, para abordar
el nivel de lo humano en que las cosas no estan estructura-
das ni definidas y en que los hombres se encuentran en el
respeto mutuo y en una busqueda comin de la verdad. Lle-
var al otro a ese nivel es el servicio de Jesucristo y de
todo misionero.

5. LA MISION, FUERZA Y DEBILIDAD

Nadie destacé mas que Pablo la debilidad del ap6stol. De-
bilidad ante obstaculos que parecen insalvables: obsticulos
en la resistencia de los pueblos, de las autoridades, obsticu-
los fisicos, obsticulos en las propias deficiencias del cuerpo
y de la mente. Nadie subrayé mejor la falta de proporcién
entre las metas y los medios al alcance del misionero, entre
la extensién de la tarea y la insignificancia ridicula de los
instrumentos.

El misionero no es ningiin genio, la misién no necesita de
hombres excepcionales, y los misioneros de hecho no lo son.
A veces procuraron en el pasado ocultar sus deficiencias
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con un ropaje que les daba buena apariencia. Fue en vano.
Los misioneros no pueden contar con una superioridad de
esa indole, las consecuencias son siempre deficientes. Pues
lo que se transmite no es el eristianismo, sino una religién,
una ideologia o una cultura; la cultura del pueblo que pro-
porcioné a los misioneros esas ayudas.

La debilidad no es ningin accidente de la misién, ni una
circunstancia que se tenga que lamentar. Muy por el con-
trario, es una condicién previa de cualquier misién autén-
tica. Asi se justifica por qué el Hijo de Dios se manifesto
sin ninguno de los atributos de la fuerza humana. Jesus
no quiso brillar por su cultura. No quiso argumentar como
los escribas y los doctores de la Ley, menos aiun como los
filésofos paganos. No conquisté al pueblo por la abun-
dancia de sus limosnas o las obras de desarrollo. No los
impresioné por el poder. El mesianismo quedaba totalmen-
te ajeno a sus perspectivas. El signo supremo que dio a
los hombres fue su muerte, manifestacién visible de la més
completa incapacidad de dominar y de convencer por medio
de argumentos tomados de las culturas y civilizaciones.

En realidad Jests estaba completamente desarmado en me-
dio de los hombres, y quiso que asi fuera. Estuvo desar-
mado para poder alcanzar al hombre en la fuente de su
humanidad, en el nivel de mayor universalidad: en con-
creto, para poder ser recibido por el mis humilde de los
hombres, para encontrarse con la humanidad en todos los
hombres. De ese modo los mas pobres estaban a gusto y los
mas ricos y poderosos se sentian alcanzados en su verdad
mas alld de todos los revestimientos que las estructuras
sociales y culturales les conferian. Jests estaba desarmado
para poder alcanzar al hombre en su verdad de hombre.
De hecho, los Evangelios nos muestran como su conversa-
cién alcanza el nivel de la verdad. Las méascaras desapa-
recen. E{ hombre se siente forzado a manifestar lo que
hay en él de méas intimo. El Evangelio de San Juan esta
totalmente construido a partir de esa idea.

Al mismo tiempo, Jests hace aparecer la total debilidad
de la verdad desarmada en medio de los hombres, Es el
revelador del pecado: si no se hubiese manifestado esa ver-
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dad, cada categoria humana habria podido mantener su
ambigiiedad, ocultando la injusticia, la mentira, la cobardia
bajo un manto de razones sociales y culturales. “Es bueno
que un hombre muera por el bien de todos.” Tales razones
existen en niimero infinito para justificar el estado de
injusticia, de mentira y de homicidio en que vive la huma-
nidad. La debilidad total de la verdad abandonada a si
misma aparece en la muerte casi inmediata de Jesds. Po-
cos meses bastaron para resolver el problema.

Si Jestis no hubiese estado tan desarmado, no habria habla-
do al corazén del hombre sino a esos estratos superficiales
que resultan de las culturas y de las sociedades estableci-
das: habria hablado para su miedo, su respeto por el méis
fuerte, su deseo de seguridad, su aspiracién a un refugio
lejos de este mundo, etc. Su predicacién habria permane-
cido dentro de los limites de los recursos que una civiliza-
cién ofrece a sus miembros para aguantar en medio de una
vida de injusticia y de cobardia. Habria sido elemento de
integracién, aunque fuese a titulo de rebelién, lo que es el
ultimo tipo de integracién a una sociedad.

Esa debilidad no es sélo incapacidad de defenderse. Es
también incapacidad de actuar para ofrecer respuesta a los
hombres. Jesiis no tenia ninguna capacidad para respon-
der a ningun problema de los hombres, ni politico, ni eco-
némico, ni personal: no era capaz de liberarlo, ni de la
dominacién de los grandes, ni de 1a miseria, ni de la igno-
rancia. Su debilidad era falta total de medios de acecién, de
esos medios que existen en todas las civilizaciones para ela-
borar respuestas a los desafios de la vida. A los hombres
que siempre esperan que alguien venga a cargar el peso de
la vida que se torna intolerable, no ofrece nada mas que el
llamado a su propia debilidad, la vuelta a las fuentes de su
humanidad para buscar ahi nuevas fuerzas. No libera a
nadie del peso que la vida le impone. No hace promesas
como hacen los lideres. No es ningtlin Mesias. Quien espe-
raba un mesianismo, quedé6 muy pronto decepcionado. FEsa
experiencia de debilidad ante un mundo establecido en la
ambigiiedad v en el mal, y esa incapacidad de mover las
situaciones establecidas, 1a hicieron los cristianos también
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en todas las épocas de evangelizacién. La persecucién fue
su destino, y el fracaso aparente, esto es, real a corto plazo,
vino a confundir sus esperanzas,

Sin embargo, la resurreccién de Jests congtituye la prueba
de que en la mayor debilidad se halla la fuerza de Dios.
Esa fuerza actiia en los hombres para que sean capaces de
una resurreccion semejante.

La fuerza de Dios no actia desde afuera, para dar solucio-
nes hechas a los problemas humanos. Los milagros fisicos
de Jestis no pueden ser tomados como inicios de una época
de milagros, sino sélo como signos visibles de log milagros
que suceden dentro de los hombres. La fuerza de Dios
actia por el despertar de los hombres. Por lo tanto, la con-
fianza del misionero regide en los milagros que la palabra
de Jesucristo es capaz de obrar dentro de cualquier hombre
por la presencia simultanea del egpiritu del mismo Jesu-
cristo.

El mal no estad definitivamente instalado en el corazéon del
hombre. Los hombres son vulnerables. La posibilidad de
cambio radica justamente en esa vulnerabilidad. Sin eso, la
historia humana seria un puro juego de fuerzas, y las pre-
dicciones estarian siempre y inicamente basadas en lag con-
jeturas en relacién a los cambios en el equilibrio de las fuer-
zas. La conquista de las fuerzas seria la dltima palabra de
la sabiduria humana. EI cristianismo anunciado y prefigu-
rado por muchos mensajes anteriores, proclama la fuerza
en la debilidad, l1a fuerza de la verdad gracias a la vulne-
rabilidad de los hombres y a la presencia en ellos del Espi-
ritu de Dios, que es espiritu de regsurreccién y de vida. Es
eso y s6lo eso lo que hace que las revoluciones no sean sélo
cambio de poder y de clase dominante, sino el advenimiento
de una edad de mayor libertad y méas fraternidad. Las
fuerzas de la palabra disuelve lentamente las resistencias
del mal, ataca con perseverancia, acepta sufrimientos y
persecuciones sin desistir.

Sin embargo, la tentacién de la fuerza por la alianza con
el poder, por la cultura, por log recursos econdémicos, es
mucho mas grande. Sucede que todo eso esta al alcance de
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los misioneros. Basta aceptar el papel que todas las socie-
dades reservan a las religiones, a las filosofias, o a las
ideologias oficiales. El papel estd preparado. Basta acep-
tarlo. Basta integrarse en la sociedad establecida: la expe-
riencia muestra que la alianza con el poder de la cultura,
del dinero o de la autoridad politica rinde, y rinde mucho.
Las cristiandades del pasado son testimonio de la eficacia
de los recursos que la sociedad pone al servicio de sug reli-
giones. El entendimiento con las autoridades y con el sis-
tema establecido siempre rinde: la Iglesia es honrada, cele-
brada, bien tratada; los fieles son numerosos, la participa-
cion en los actos de culto es importante, los ministros de
la Iglesia son tratados como personas importantes en la
sociedad. La fuerza de los hombres rinde mucho.

Sin embargo, el problema es el siguiente: ;cuales son los
frutos de esa integracién dentro de los recursos de la socie-
dad humana? En verdad la salvacién de Jesucristo incluye
una subordinacién de todas las potencias de este mundo a
su dominio. Todo, Estado, riquezas, cultura, todos los pro-
ductos del trabajo humano tienen que ser recapitulados en
Cristo. Pero esta realizaciéom viene al final y no al comien-
zo de la misién. Siempre existe el peligro, que no es sélo
posibilidad sino realidad siempre renaciente, que las poten-
cias del mundo se rebelen y en lugar de someterse al reino
de Cristo, pongan ese reino al servicio de su propio reino.
Concretamente eso se realiza por la reduccién del mensaje
eristiano y por la actuacién de la Iglesia al nivel de las
tareas de integracién cultural y social.

En lugar de mandar, la palabra de Jesucristo queda escla-
vizada y ejerce el poder que el Apocalipsis de San Juan
denuncia en la segunda Bestia. La primera Bestia son las
potencias de este mundo, y la segunda es el falso profeta
que engefia a los pueblos que es bueno aceptar el sistema
establecido y la sumision a las potencias. Los misioneros
traicionan la migion y la colocan al servicio de una cultura
establecida, aceptando el papel de funcionarios de esa so-
ciedad. De esa manera la palabra se torna inofensiva, y
Jesucristo figura entre los priceres de una nacién, de una
cultura, personaje venerado, adorado y totalmente inofen-
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sivo e inoperante. El cristianismo se vuelve elemento (e
una civilizacién, lo que lo mantiene en un nivel muy elevado
como un factor de la historia humana, mas ya no como
salvacion del hombre. La galvacién que predica es un men.
saje mitico semejante a los demis mensajes de religioneg
semejantes. El cielo que promete es un cielo semejante al
cielo de los musulmanes y otros. Un buen musulmin ]le.
gard al cielo tanto como un buen cristiano. La diferencia
no es muy grande a ese respecto. La propia teologia caté-

lica lo enseilé siempre asi, y la teologia musulmana también, :

Dentro de una integracién cristiana en la sociedad, la Igle-
gia goza de una gituacién privilegiada. Tratada como uno
de los cuerpos del Estado, al lado del ejército, los tribu-
nales, la administracién, las universidades o las academias,
ella goza de una estabilidad y una prosperidad muy gran-
des. Sin embargo, su mensaje no llega al ntcleo central del
hombre.

Desde el comienzo existié la tentacién, y siempre existira.
Es una de las constantes de la historia cristiana. Por eso
mismo, la Iglesia estad llamada a una conversién perma-
nente, y los misioneros estan permanentemente llamados a
reconquistar la autenticidad de la misién a partir de una
corrupcion que amenaza siempre. Todos los grandes misio-
neros fueron renovadores de la misién. En cada uno de las
grandes épocas de la Iglesia fue necesario redescubrir y
salvar la misién de sus deformaciones. Y las deformacio-
nes son siempre radicalmente lag mismas. En todas las
épocas resuena el llamado a la conversién de la Iglegia. Y
la conversidn tiene siempre el mismo objeto. La corrupcién
consiste siempre en una integracién dentro de la sociedad
establecida, en una renuncia a la misién y en una acepta-
cién de un papel de subordinacién a la cultura establecida.
La migién comienza por una liberacién de los propios misio-
neros: liberacién de toda la fuerza acumulada durante si-
glos para encontrar de nuevo la debilidad de Jesucristo.

La tentacién del misionero siempre es la tentacién de Jesis,
la tentacién del mesianismo, la tentacién de la fuerza, del
poder, del dinero, de la cultura. Siempre con el afin de
colocar esos bienes al servicio de la evangelizacién; y siem-
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pre los servidores se rebelan y a}caban dominando a la evan-
gelizacién. Las potencias del dinero, d_el_ poder, de la cultu-
ra, se muestran mas fuertes que los misioneros que preten-
den manipularlas y acaban domindndolos. La misién no
puede salvar si ella misma se deja contaminar y reducir.

La historia muestra una sucesién de fases de asimilacién y
de integracién en las culturas y de fases de emancipacién.
Estamos en una fase de emancipacién y de liberacién. La
Iglesia reconquista duramente su condicién de pobre, débil,
desprovista de superioridad cultural, econémica, politica.
Algunos lamentan los bienes perdidos, las cebollas de Egip-
to v la miseria del desierto. Sin embargo, pasar por el
despojo del desierto es el paso inicial de toda misién real-
mente cristiana, ahora, como siempre en el pasado.

6. LA MISION COMO TESTIMONIO

La teologia y la Iglesia de los Gltimos afios tomaron con-
ciencia del caricter privado en que dejaron caer al cristia-
nismo desde el fin de la Edad Media, y sobre todo, desde el
siglo pasado. Ya se estad manifestando una reaccién cada
dia mas fuerte y mas extensa. De hecho, el mensaje biblico
es radicalmente social y politico. La palabra de Dios del
Antiguo y Nuevo Testamento es palabra proferida en la
plaza puiblica y no sélo en lo intimo de cada conciencia.
Jests hablé en las plazas publicas, en lag calles, en las asam-
bleas populares, en el templo, que era la gran plaza en que
se reunia su pueblo. Hablé abiertamente ante todos los
poderes: log de la ciencia, escribas y doctores de la Ley;
los de la nacién, ancianos y sacerdotes; en fin, el poder de
Roma. No reservé confidencialmente su mensaje a peque-
fios conventiculos escondidos en la masa de un pueblo sim-
ple; lo que podria haber hecho sin suscitar reacciones de
parte de los poderosos. jHabia tantos predicadores y doc-
tores en Israel! Nada habria sido tan simple como ensefiar
tranquilamente sus doctrinas religiosas en medio de disci-
pulos atentos y discretos. Hizo exactamente lo contrario.
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Su actividad fue abierta y publica, y fue al encuentro de
los poderes establecidos. Su mensaje iba a contradecir a la
sabiduria tradicional y a la estructura de la nacién. No
quiso esconder el caricter subversivo de su doctrina. Al
contrario, fue al encuentro de la persecucién. Manifestd
en voz alta el antagonismo y las contradicciones entre su
Evangelio y las doctrinas o estructuras tradicionales. Los
Evangelios destacan esa publicidad de la misién de Jesus.
Los Hechos y las obras de San Pablo nos la manifiestan en
los hechos de la Iglesia primitiva. San Juan construye su
sintesis en torno al tema del testimonio, que es palabra
publica, y coloca la Revelacién como un drama entre Jests
y los poderes del mundo. El Apocalipsis ya habia ofrecido
una visién de la Iglesia en la historia, en que el tema prin-
cipal es la lucha piblica y universal entre el mundo con
todas sus estructuras y Cristo desarmado con sus profetas,
tan desarmados como El.

Sucede que el adversario, el pecado, no esté sélo presente en
la conciencia individual de cada persona. No se trata sélo
de conseguir una voluntad de cambio en el corazén de cada
hombre. O, mejor dicho, necesitamos percibir todas lag im-
plicaciones de una conversién verdadera del hombre. EIl
pecado del cual se trata de salvar al hombre, estd estruc-
turado. El mundo esti en pecado en todas sus estructuras:
economia, politica, cultura; el pecado impregna todo en el
sentido de que no depende del hombre individual pecar o
no pecar. Elhombre debe cometer la injusticia y la soporta
en virtud de las estructuras del mundo. La economia esta
construida de tal modo que no sea posible practicar la jus-
ticia. La politica esta elaborada en funcién del orden que
se quiere mantener en una sociedad injusta. La fuerza del
Estado estd al servicio de situaciones injustas y opresoras.
La propia cultura estd hecha para hacer comprensible,
aceptable y soportable la situacion de pecado. Se hace lo
posible para ocultar los aspectos negativos y mostrar las
bellezas de la sociedad establecida. Se trata de convencer
al hombre de la necesidad de aceptar las cosas tal como
estan. Quien pretenda practicar la justicia necesita huir.
{No fue ésa la rajz de la vida monastica y el sentido del
degierto?
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No basta decir que el hombre se salva por las Wuenas inten-
ciones; que si no le es posible practicar la justicia, le basta
la buena intencién. En ese caso la salvacién de Jests con-
gistiria s6lo en sembrar buenas intenciones sin efectos en
la realidad. Nada de eso aparece en la Biblia. La salvacién
de Jesis es realmente una tentativa de salvar efectiva-
mente a la humanidad. Importa, por lo tanto, conocer la
naturaleza de esas estructuras de pecado o de esas fuerzas
que dominan a los hombres y las incorporan en el pecado,
pues el testimonio, que es palabra pronunciada publicamen-
te, pretende enfrentar y vencer las mismas estructuras de
pecado que mantienen a los hombres colectivamente prisio-
neros del mal. El testimonio es la palabra dirigida a los
hombres organizados en el mundo, con todas las subestruc-
turas del mundo. ;Cémo puede el testimonio desafiar las
estructuras del pecado del mundo?

;Qué son las estructuras del pecado que dominan a las
personas y las mantienen en é1? No son las estructuras
exteriores a los hombresg, las que bastaria remover para que
los hombres fueran libres. No son puramente instituciones,
aunque inspiran instituciones. Pues las instituciones de
dominacién y de explotacién del hombre por el hombre,
nacen, perduran y se solidifican porque los hombres son
complices. Todos los hombres. Unos intervienen para ejer-
cer el papel de dominadores; otros para desear, aceptar,
confirmar el papel de los primeros. Las personas pasan.
Otras vienen a sustituir a las primeras. No son sélo algu- -
nas personas que son malas: todos colaboran, unos por
egoismo, otros por cobardia, unos por agresividad, otros
por miedo. Las instituciones de injusticia existen dentro
de cada hombre. No persistirian ni una hora siquiera si
los hombres no estuvieran conformes con su permanencia.
Por lo tanto, las estructuras de pecado necesitan ser ven-
cidas dentro de los hombres. No son instituciones que se
puedan separar de los hombres. Las estructuras de pecado
no existen fuera de los hombres que las mantienen, y las
instituciones permanecen gracias a esas estructuras que las
sustentan.

Las estructuras de pecado no son mantenidas simplemente
por algunas personas o algunos grupos, ni siquiera por una
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clase. El capitalismo, por ejemplo, existe porque tiene sus
rajces en todas las clases sociales, en todos los grupos, y
corresponde a una estructura que todos sustentan.

No basta expulsar un grupo si otro semejante o peor ocupa
su lugar dentro de las mismas estructuras de dominacién.

El hombre no es un individuo aislado. Aislado, el hombre
no existe. Nada hace, nada piensa, nada quiere. EI hombre
eg social, y su injusticia es social. No hay conversién que
no sea del hombre en su realidad social, en su proyeccion
en la vida piblica. Cada conversién individual introduce
el fermento de disolucién dentro de las estructuras de peca-
do, si fuese conversién realmente humana y no sélo fené-
meno de conciencia superficial.

La peor ambigiiedad consiste en querer colocar las estruc-
turas existentes en lag instituciones establecidas al servicio
de Cristo. Instituciones hechas para sustentar la injusticia
no sirven para implantar la justicia. Son necesarias nue-
vas instituciones., La conversién individual de los jefes de
la sociedad importa poco. El testimonio de Jesis no se
dirige al individuo Pilato sino al sistema romano. De la
misma manera el Apocalipsis no se dirige contra Domicia-
no sino contra el sistema romano total y el conjunto de las
estructuras de pecado en todos los sistemas culturales. La
conversién individual del jefe no cambia nada si el conjunto
de los hombres no cambié. Por eso todas las consagraciones
solemnes de las naciones o de los pueblos son irrisorias. No
se trata de proclamar qué estructuras o instituciones reco-
nocen la soberania de Jesucristo; se trata de una conversién
radical, es decir, de una emancipacién de la humanidad de
las estructuras que la dominan. La soberania de Jests es
emancipacién y libertad de su pueblo.

¢ Cual es el proceso de emancipacién? El inicio siempre es
la emancipacién de un pufiado de personas que se hacen
hombres libres. Jesis liberé a sus discipulos de las estruc-
turas del judaismo y del paganismo. Libres frente al César
y libres frente a la Ley, al templo, a las autoridades del
pueblo ¥y a la necesidad de todo aquello. El movimiento
irradia’ a partir de un nticleo de hombres libres. Cada

76

época del cristianismo comienza de la misma manera. Esa
libertad no es sélo rechazo de las dependencias exteriores
sino emancipacién del espiritu y de las fuerzas de compli-
cidad con la dominacién que el hombre trae en si mismo.
Por eso el grupo de discipulos que suscita la palabra de
Jesas corta radicalmente los lazos mas profundos que lo
tornaban solidario de las estructuras de pecado. Los disci-
pulos no se convierten para vivir una vida interior sino
para enfrentar en el testimonio al mundo que los oprime, y
a todos los hombres con ellos. No es conversién para una
vida privada: ésa no seria conversién verdaderamente hu-
mana, pues el hombre es social y su conducta depende de
las estructuras en que vive. Practicar el bien supone una
transformacidén de la totalidad de las estructuras de la vida

humana.

Partiendo de un nicleo de hombres libres, la fuerza del tes-
timonio irradia. Las estructuras no son inertes ni indes-
tructibles. Si ellas estan en los hombres pueden cambiar
como los hombres y con los hombres. Todas las grandes
revoluciones nacen y crecen en el corazén de los hombres
antes de establecerse en la vida exterior. Constan de milla-
res y millones de acciones individuales actuando en conjun-
to en un mismo sentido, aunque la convergencia no aparezca
a una mirada superficial. Sin ese soporte las revoluciones
son sélo cambio de sistema de dominacién. Las revolucio-
nes verdaderas consisten en sustituir instituciones que im-
ponen el dominio y la explotacién, por instituciones que
garantizan la libertad y llaman a la fraternidad de los hom-
bres. Por eso, dicha sustitucién permanece sin contenido
si no estq enraizada en los hombres. Por eso mismo, las
revoluciones maduran en la paciencia y la perseverancia,
en el sufrimiento y en la persecucién.

En lo concreto de la historia, las transformaciones no con-
siguen liberarse de toda ambigiiedad. No hubo transforma-
cién del mundo que no estuviese acompafiada por fenéme-
nos de injusticia. No hay grupo ni partido justo, y ni
siquiera las Iglesias practican perfectamente la justicia.
La conversién permanece incompleta. La voluntad de po-
der sigue a la voluntad de libertad. Una revolucién tiene
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éxito si la voluntad de libertad de los pueblos es mayor qué
la voluntad de poder de los grupos que la lideran. Sin em-
bargo, el mensaje cristiano no estd hecho para permanecer
tranquilamente en la intimidad de las almas sino para en-
trar en la plaza piblica.

El testimonio es el arma sin armas; la ausencia de armas,
la mayor arma de los desarmados. El testimonio enfrenta
las estructuras del pecado con la sola fuerza de la palabra,
con la ambicién de destruir esas estructuras en la mente,
en el corazén, en el interior de los hombres. Sus compe-
tidores son los grupos que pretenden ofrecer a la humani-
dad la libertad y la justicia como si fuesen un regalo, escon-
diendo el hecho de que la esclavitud tiene sus raices en la
voluntad y en la cobardia de cada uno de ellos. El testimo-
nio cree que es posible cambiar al hombre y que solamente
los hombres pueden cambiar las estructuras y reducir a
sumisién las potencias opresoras. Si el capitalismo tiene
sus raices en todos los hombres, no bastara un cambio de
los grupos dirigentes, capaces sélo de establecer otro sis-
tema de dominacién. Es preciso cambiar al hombre o, me-
jor dicho, llamar al hombre para que él mismo asuma su
liberacién y quiera liberarse. Toda libertad fue conquista-
da de esa manera.

E] testimonio hace que el cristianismo sea ereador de his-
toria. Si fuese sélo palabra meditada en lo intimo de la
conciencia y aplicada en la vida individual, el cristianismo
no engendraria una historia: seria sélo repeticién de los
mismos hechos ocultos, de esos hechos que no hacen historia
y que permanecen desconocidos. Sin embargo, hay una his-
toria cristiana, y ésta resulta del enfrentamiento entre el
mundo y el testimonio.

Ya que la palabra de Jesucristo no puede abordar el mundo
por todos sus aspectos al mismo tiempo, hay una sucesion
de fases histéricas en ese abordaje, y esa sucesién crea la
higstoria del cristianismo. No es lo mismo ser cristiano en
el siglo I, IV, XII o XX. Nadie es cristiano solo o fuera del
tiempo. Cada uno entra en el testimonio dentro de una fase
histérica. Pues cada uno de nosotros pertenece a la huma-
nidad, no como un nimero cualquiera sino como parte de
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una evolucién. No es lo mismo ser hombre ahora que unos
siglos atras. g

Durante siglos el testimonio tuvo que enfrentar la maquina
ideolégica del Imperio Romano; esa maquina que paraliza
toda actividad de libertad porque esclaviza al hombre en lo
mas profundo, en su pensamiento. Era preciso vencer a los
dioses paganos, a los sistemas mitolégicos, para poder abor-
dar el mundo humano con libertad. Pasaron siglos, y los
cristianos no hicieron otra cosa que acostumbrarse a vivir
sin depender de los dioses que paralizaban a la totalidad
de las creaturas. Esa tarea esti terminada hoy, al menos
radicalmente, pues hay atin algunos restos que no se eman-
ciparon. Ese tipo de lucha, esa victoria, constituye una
etapa definitivamente clausurada. Jamis seria necesario

‘repetir lo que fue hecho. La esclavitud de la mente por las

mitologias es imposible. Pero ésa era apenas una etapa en
la lucha contra las potencias de este mundo. Una vez libe-
rado de los dioses, el mundo aparece tal como es en su
constitucién social. Lo que mantenia los dioses no murié
con ellos. Vino la conquista de la libertad individual por
la destrueccién de los privilegios de casta y por la emanci-
paciéon de los esclavos y los siervos. Fueron necesarios mu-
chos siglos para hacer reconocer la idea de persona como
sujeto de derechos, la idea de la libertad individual. Sin
embargo, nada vale liberar formalmente al individuo si el
régimen de trabajo no permite darle contenido a esa liber-
tad. Estamos en eso. Las potencias del mundo aparecen
poco a poco. El terreno del combate cambia de lugar. Las
ruinas de ciertas potencias muestran la existencia de otras
aun no enfrentadas. El testimonio de Jesueristo penetra en
el hombre llevindolo a asumir él mismo, con la fuerza del
Espiritu, su salvacién en todas sus dimensiones. Por esto
mismo, la misién no tiene el mismo objeto concreto en todas
las épocas. A los hombres de hoy, la conducta de los misio-
neros de antafio les parece muchas veces extrafia e incom-
prensible. De hecho seria anacronismo querer renovarla en
los tiempos actuales. Seria anacronismo pensar hoy como
pensaron San Francigco de Asis o San Francisco Javier.
Seria anacronismo querer actuar como ellos: nuestra accién
no tendria ningian efecto, no seria salvacién de nadie ni de
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nada. La migién es histérica: la accién concreta del misio-
nero no es repeticion del mismo modelo, sino invencién del
modelo que responde al punto de interés del mensaje en los
tiempos actuales. No se trata de enfrentar un pecado abs-
tracto, irreal o puramente interior, sino el pecado real de
hoy con todos sus nombres. La dominacién, la explotacion,
la injusticia de hoy, tienen nombres. El mundo tiene nom-
bre. Los hombres son personas determinadas.

Sin embargo, el testimonio es una palabra. Es el modo de
actuar mas pobre y mas débil. Es el arma de los mis pobres
v de los mas ignorantes. Arma de una tropa irrisoria como
los grupos de galileos que acompaiiaban a Jesis. Los misio-
neros no pueden mostrar el camino y no tienen soluciones.
Creen s6lo que los hombres son capaces de crear las solu-
ciones; lo que les falta no es ni inteligencia ni recursos,
sino sélo la voluntad de ser libres, el querer ser libres del
mundo que los domina, y domina tanto a los dominadores
como a los dominados.

Ante la persecucién que amenaza, ante el aislamiento de los
profetas, de la inseguridad ante un porvenir indetermina-
do, es normal que los discipulos busquen refugio en la tran-
quilidad de una religién interior, que procuren una salva-
¢ién en el otro mundo y no en este mundo. Asi fueron los
primeros discipulos. ;Por qué nosotros serfamos diferen-
tes? Ellos no querian que Jesis fuera a Jerusalén a enfren-
tar a los grandes del mundo. En Galilea no habia peligro.
Jests no fue perseguido por haber anunciado una religién
un poco distinta de la religién de los judios o una sabiduria
un poco mas completa, sino porque su mensaje enfrentaba
las estructuras de pecado de la totalidad del mundo, estruc-
turas en que cabian también la fotalidad de la religién y
de la sabiduria de los judios y de los paganos. Asi serd
siempre. Los cristianos no seran perseguidos por el hecho
de celebrar ritos, sino por el hecho de enfrentar una situa-
ci6n establecida que ge siente llamada a conversién y se
defiende.

Quien recorra la historia de la misién no puede dejar de
comprobar que estamos s6lo en el inicio de una obra cuyos
limites no se dejan vislumbrar. ;Lo que fue hecho hasta
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ahora aparece tan modesto al lado de las obras atn no ini-
ciadas! No importa. Para cada generacidn, la historia co-
mienza hoy. No a partir de nada; a partir de la situacion
que dejaron nuestros antecesores, por ambigua que pueda
ser. No hay otra salida.
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II / HISTORICIDAD DE LA MISION

1. IGLESIA E HISTORIA

Ninguna realidad humana es inmutable. En todos sus as-
pectos humanos, la Iglesia también obedece a la ley de la
historicidad, ella también cambia. La teologia del siglo XX
introdujo la historicidad en la eclesiologia y traté de com-
prender el significado del tiempo de la Iglesia: ;en qué
sentido, hasta dénde cambia la Iglesia? ;Cuéales son los
factores que provocan en ella el cambio? ;Cudles son las
relaciones posibleg entre la evolucién del mundo y la evolu-
cion de la Iglesia?

Para hablar en verdad, necesitamos reconocer que hasta
hoy la teologia no desarrollé mucho el problema de la histo-
ricidad de la Iglesia. Sin embargo, el hecho de la histori-
cidad ha sido reconocido y ge han hecho algunas consi-
deraciones.

Por ser la obra de la Iglesia, la misién es también histé-
rica; ella cambia también con el tiempo. A priori, podemos
prever que log principios que rigen la historia de la Iglesia
valen también para la misién. Lo que nos interesa en este
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momento es la historicidad de la Iglesia vista en la reali-
zacién de la misién.

Enfrentando esa probleméitica, comprobamos que la teolo-
gia dominante interpreta la historia de la misi6én a la luz de
dos principios: el principio de la integracién y el principio
de Ia adaptaciéon. Ambos son totalmente inadecuados al
problema que estamos estudiando; ambos son ideolégicos
en el sentido de que proceden de una valorizacién excesiva
del sistema institucional actual de la Iglegia, por un lado, v
por el otro, de la civilizacién occidental; consecuentemente,
ambos tienen por efecto reforzar la estabilidad, tanto de
las instituciones existentes como de la occidentalizacién de
la Iglesia. En este capitulo queremos justamente denunciar
esos dos principios y busear las verdaderas normas de com-
prensién de la historicidad de la misién que nos son pro-
porcionadas por los documentos auténticos del cristianismo.

¢ Cuales son esos dos principios de integracién y adapta-
cién? El principio de la integracién fue enunciado clara-
mente por Y. Congar : en el decurso de los tiempogs expli-
cita su depobsito; esa explicitacion consiste en un aumento

de elementos nuevos (adquisiciones nuevas) y ese aumento’

constituye un progreso. Lo esencial del principio esta en
las dos palabras “aumento” y “progreso”. A la luz de ese
principio podremos comprender que el conjunto de institu-
ciones nuevas que se formaron durante la historia de la
Iglesia constituyé un fenémeno positivo: todo eso (férmu-
las, conceptos, teologias, ritos, liturgias, formas de devo-
cibn, leyes y preceptos, constituciones, division y definicién
de los poderes, etc.) son datos adquiridos en el decurso de
los tiempos, un “aumento” positivo que es explicitacién del
depésito vy da m4és valor, mas fuerza y mas autenticidad
al depésito; gracias a esos aumentos, la Iglesia adquirié un
caracter mas perfecto, mas desarrollado. Ese aumento es
fundamentalmente un progreso (no progreso del depésito,
evidentemente, sino progreso en el conocimiento o en la
vivencia del depésito). Esos aumentos vinieron por diver-
sos caminos: no importa el mecanismo por el cual se inte-

1 CONGAR, Y.: La fe y la teologia. Herder (Espafia), 1962,
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graron en el conjunto. Aumento mas progreso, constituyen
una integracién: esa integracién se puede comparar con la
vida de un organismo y muchos autores aceptan la compa-
racién.

Debemos reconocer que el mismo Congar confiesa que no
siempre el “aumento” fue realmente positivo, que hubo
retrocesos parciales 2.

Sin embargo, las retricciones no consiguen reducir el alcan-
ce positivo de la integracién. De acuerdo con el principio
de integracién, el desarrollo institucional actual de la Igle-
sia debe ser considerado como positivo, definitivo: es la
manifestacién exterior y visible de la fuerza del Espiritu
en la Iglesia. Por consiguiente, la misién consiste en pro-
poner a los pueblos el Evangelio de Jesucristo integrado y
manifestado en ese conjunto institucional. Convertirse a
Jesucristo, quiere decir integrarse en el conjunto institu-
cional. La misién es también expansién del conjunto insti-
tucional formado en Occidente durante log iltimos veinte
siglos. Globalmente todo lo que se acrecenté durante veinte
siglos es crecimiento orgénico, valido, auténtico y necesario
(rechazarlo seria rechazar la propia Iglesia de Jesucristo).

A lo sumo, la Iglesia podria aceptar que se concedan plazos
a los nuevos paganos, a los catecumenos o a las Iglesias
jévenes para que puedan asimilar la totalidad del conjunto
institucional: siendo Iglesias jovenes tendrian derecho a
ciertas “imperfecciones” institucionales. Sin embargo, se-
ria necesario insistir que dentro de plazos relativamente
breves las Iglesias nuevas puedan ser tan “completas” como
las mas antiguas.

El segundo principio que rige la historicidad de la misién
seria el principio de adaptacién., Unos diez afios atras A.
Ré&tif hizo una exposicién clasica de ese prineipio (conside-
randoselo progresista y avanzado)3. La misién no puede

2 Ibidem.

3 RETIF, A.: La mission, éléments de théologie et de spiritualité
missionaires. Mame, Paris, 1963. Pigs. 58-90. (Puede encontrarse
en Coleccién “Yo sé - Yo ereo”: RETIF, La mision.)
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transferir mecidnicamente toda la estructura de la vieja
cristiandad a los pueblos nuevos. Hay elementos que no son
asimilables y harian imposible la conversién (elementos
puramente culturales, por ejemplo). Sin embargo, el prin-
cipio de adaptacién no es puramente oportunista. Esta ba-
sado en la prictica constante de la Iglesia en el pasado. Al
pasar a los nuevos pueblos y nuevas culturas la Iglesia agi-
mila, integra, transforma en su propia substancia varios
elementos de esas culturas y de esos pueblos (elementos de
cultura profana o religiosa, de lengua, arte, etc.) La adap-
tacién consiste en asimilar todo lo que es compatible con
el ceristianismo para hacer, de esos nuevos datos, medios de
expresion de la fe cristiana. El principio de adaptacién se
inspira también en la imagen del organismo 4. Semejante
a los organismos, la Iglesia crece por la asimilacién vital
de elementos exteriores, transformando esos elementos en
gu propia substancia.

Esa adaptacién sobrevalora también el conjunto institucio-
nal esfablecido y occidentalizado, pues las culturas de los
pueblos evangelizados necesitan ser desintegradas y rein-
corporadag parcialmente dentro de un edificio cultural pre-
existente. No se les permite evolucionar de acuerdo con sus
propias leyes de evolucién. Se trata de una simple utiliza-
cién de fragmentos culturales al servicio de un edificio
diferente. Un caso extremo de utilizacién son las liturgias
o paraliturgias que los misioneros crearon para los indige-
nas de América con elementos culturales sacados de India
o de China: ritos, misica, expresiones fueron sacados de su
contexto para formar conjuntos que los indigenas de Amé-
rica no podian interpretar, a no ser como elementos exte-
riores de pura atraccién sensible. Todo eso puede ser legi-
timo, pero queda lejos de la verdadera comprensién de la
historicidad de 1a misién.

Los dos principios citados expresan diversos hechos de la
historia de la Tglesia: justamente los hechos secundarios

expresan la historia de la Iglesia en aquello que justamente -

no es la Iglesia, y se aparta de la Iglesia. Necesitamos des-

4 Ibidem, pags. 70-73.
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tacar dos realidades que egos principios ocultan: el Espiritu
y la misién. Naturalmente, las teorias citadas no niegan ni
el Egpiritu ni la misién; afirman solemnemente que quie-
ren justamente glorificarlos. En realidad, ellas ocultan el
verdadero significado del Espiritu y de la misién.

En efecto, en la perspectiva de los principios citados, el
papel del Espiritu Santo en la historia consistiria en una
ayuda para explicitar lo implicito de la revelacién. El Es-
piritu Santo guiaria a la Iglesia en su oficio histérico que
geria el desarrollo, la estructuracién y la ampliacién de
aquello que fue fundado por Jesis. Los textos del Evan-
gelio de San Juan que se refieren a la misién del Espiritu
tendrian por objeto esa tarea de desarrollo homogéneo de
la Iglesia en el tiempo. De ahi inferimos que el Espiritu
estaria encargado de aquello que es relativamente secunda-
rio en la Iglesia: asegurar el desarrollo homogéneo del
depésito. Gracias al Espiritu, la Iglesia podria asimilar sin
peligro los elementos culturales de los pueblos evangeliza-
dos, adaptarse a ellos y asi crecer armoniosamente.

Ahora bien, no es ésa la misién del Espiritu en el Nuevo
Testamento. Por el contrario, la obra del Espiritu tiene
por objeto lo que justamente es lo esencial. El Espiritu es
quien permite a los cristianos descubrir al verdadero Cris-
to, es decir, la verdad de Jesucristo. Sin el Espiritu, los
discipulos estarian entregados a las seducciones de los pa-
ganos y de los judios. Harian de la palabra y de las obras
de Jests lo que los judios ya habian hecho anteriormente.
Sin el Espiritu, los cristianos quedarian sélo con la letra del
Evangelio, quedarian con la carne, no podrian reconocer la
verdad. El Espiritu es necesario, no para desarrollar un
depésito ya seguro, sino para alcanzar lo esencial.

Pues el cristianismo no consiste en una doctrina elaborada,
ni en una liturgia compleja, ni en un conjunto de leyes y
preceptos. El cristianismo es Jesucristo. El problema del
cristianismo en la historia no congiste en desarrollar, sino
en permanecer fieles a Jesucristo. ;Cémo poder mantener
la visién de Jesucristo, la simplicidad de Jesucristo, en la
confusion, la complejidad, en la multiplicidad de las in-
fluencias histéricas? El Espiritu no tiene por funcién la
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complejidad de un edificio religioso, sino la simplicidad del
mensaje primitivo. El Espiritu es dado a los cristianos
para que no se dejen corromper por la letra ni sumergir
por las culturas del ambiente: para que puedan permane-
cer en la simplicidad del Evangelio. La tarea del Egpiritu
en la historia consiste en deshacer la complejidad creciente,
deshacer los aparatos nacidos de la infiltracién pagana y
de los sistemas neo-farisaicos en la Iglesia.

La historia trae a la Iglesia, no el problema de un creci-

miento cultural, sino mas bien el problema de volver a Je--

sucristo por sobre los edificios culturales que siempre rena-
cen. La garantia que ofrece la presencia del Espiritu en la
Iglesia es una fuerza que obliga constantemente a volver
a la simplicidad de los origenes. De esa manera, el caminar
de la Iglesia consiste en un descubrimiento de Jesucristo:
pero un descubrimiento que no es un camino de compleji-
zacién sino una via de simplificacion. La bisqueda de lo
esencial, 1a reduccién de todo aquello que no es propiamente
de Jesucristo: tal es la obra propia del Espiritu en la
Iglesia.

Esta historia no se parece de manera alguna al desarrollo
de los organismos: la historia cristiana no tiene por fina-
lidad un crecimiento. El fin que se busca es que Cristo
aparezca mas claro, mas nitido, mas auténtico, mas sepa-
rado de todo aquello que no es El. Pues Cristo actia en el
mundo en la medida en que se puede vivir libre de las pre-
siones de las religiones paganas y del legalismo judaico,
libres de la sensualidad religiosa de los paganos y del for-
malismo judaico, ambas fuentes de estructuracién creciente
y de la complejizacién del cristianismo.

En una palabra, la obra del Espiritu no congsiste en desa-
rrollar la letra de Jesucristo, sino en hacer aparecer su
verdad bajo la letra. De esa manera la historia tiene por
objeto el descubrimiento de la novedad cristiana por los
cristianos, la superacién de lo antiguo por lo nuevo.

Ahora bien, el Espiritu esti ligado a la misién. Los Evan-
gelios anuncian que el Espiritu interviene en el momento
en que se produce el testimonio o el enfrentamiento entre
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la Iglesia y el mundo (Mt. 10, 20; Jn. 15, 26; 16, 8). Los
Hechos de los Apdstoles y las epistolas muestran la realiza-
cién concreta: la Iglesia descubre su verdadera naturaleza
en el momento de pasar de un mundo humano a otro, esto
es, en el acto de la misién. Las etapas de la toma de con-
ciencia de la novedad cristiana fueron las etapas de la mi-
si6én. El Nuevo Testamento destaca particularmente la ex-
periencia de San Pablo. EIl Espiritu interviene para obligar
a la Iglesia a salir de sus fronteras hacia el mundo exterior.
El Espiritu espera a la Iglesia fuera de si misma para
poder revelarle quién es Jesucristo.

Pablo descubrié en Corinto, y en medio de los griegos, dos
cosas: que Jesucristo no necesitaba de la ayuda del judais-
mo, y que él, Pablo, alin estaba impregnado de la menta-
lidad judaica cuando llegé a Corinto. El Espiritu lo envié
a los griegos no solamente para evangelizar a los griegos,
gino para que le fuese dado a él, Pablo, la posibilidad de
comprender el niicleo de su mensaje. Si hubiese permane-
cido en medio de las comunidades judeo-cristianas, no ha-
bria recibido el conocimiento de Jesucristo que recibié en
medio de los nuevos cristianos de Grecia. El Egpiritu inter-
vino en el acto de la misién,

En efecto, el Espiritu fue quien manifests a los griegos la
vivencia de la fe en Jesucristo, sin mediacion judaica, sin
todo el aparato de la cultura judaica que ocultaba la pureza
del rostro de Cristo. Eso no fue Pablo quien lo revelé a
los griegos. Al contrario, Pablo lo aprendié de los griegos.
El Espiritu revela a la Iglesia por intermedio de los nue-
vos cristianos. No revela “cosas” nuevas. Revela justa-
mente al revés: que muchas cosas antiguas no son necesa-
rias y ocultan la verdad de Jesucristo. La historia de la
misién sirve para que el Espiritu pueda liberar a la Iglesia
de todo lo que ella no es, y revelarle la simplicidad de Jesiis.
El camino del Espiritu va de lo complejo a lo simple. La
migién es necesaria como medio de simplificacién.

Una Iglesia estatica pierde de vista su razén de ser: el sis-
tema que ella se elabora para si misma oculta su razén de
ger; ella. acaba pensando que tiene en si misma su razén de
ser. Por eso la verdadera Iglesia existe solamente en el
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acto de la misién; los actos histéricos de la misién son eta-
pas por las cuales el Espiritu hace que la Iglesia camine
hacia su verdadera realidad. No es el camino del creci-
miento de la Iglesia, sino el camino de su descubrimiento.
La misién no es, primordialmente, una expansién de la Igle-
sia sino un proceso de biisqueda de su origen, de vuelta a
la realidad ; proceso que la Iglesia no puede realizar perma-
neciendo cerrada en si misma; ella necesita salir de si mis-
ma, para encontrarse. '

Por eso la historia de la misién no es sélo la historia de
los elementos accidentales de la Iglesia (de la asimilacién
de las culturas), menos ain la historia de un crecimiento
cuantitativo; la historia de la mision es la historia de la
busqueda de la Iglesia por si misma.

- Claro esta que la- experiencia del pasado y del presente nos
muestra fenémenos de crecimiento institucional de estruc-
turacién de la doctrina, de la moral, de la institucién, de la
socializaci6n, etc. Sin embargo, tales fenémenos son siem-
pre secundarios y necesitan ser juzgados de acuerdo a los
criterios que acabamog de citar, para que sepamos si cons-
tituyen una construccién o una destruccién de la verdadera
Iglesia.

El Espiritu y la misién son los conceptos biblicos que ilu-
minan la higtoria. Falta ver de qué modo el mensaje biblico
nos ayuda a comprender algo de los hechos en los que esas
realidades se manifestaron de verdad hasta ahora. Por eso,
no sers inutil buscar en el concepto de los signos de los
tiempos una confirmacién de las tesis que acabamos de
enunciar,

2. LOS SIGNOS DE LOS TIEMPOS

El concepto de signos de los tiempos comenzd a ser acep-
tado de modo general por la conciencia cristiana en los
tiempos del Vaticano II. Sin embargo, no basta invocar las
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palabras “signos de los tiempos”. Cada uno interpreta las
palabras segin la idea de historicidad que le es propia.

Si hay tiempos para la Iglesia, hay tiempos también para
la misién. Esos tiempos son visibles en cierta manera, aun
cuando el sentido Ultimo de los tiempos pertenezca a Dios.
Hay ciertos acontecimientos que permiten reconocer diver-
sas fases o etapas en la historia de la misién y de la Iglesia.
Ya que la historia de la Iglesia es esencialmente la historia
de la misién (por lo que dijimos antes), importa reconocer
los tiempos de la misién y su historia con su signos vigibles.

Quien tuviere una idea puramente organica de la historia
de la Iglesia ver4 los signos de los tiempos en las oportu-
nidades de expansién o de crecimiento cuantitativo de la
Iglesia. Los signos de los tiempos de la misién serian los
indicios que muestran a la Iglesia la posibilidad de conquis-
tar nuevos pueblos o de penetrar en nuevas ireas de la
sociedad humana.

Para otros, los signos de los tiempos revelan sélo las adap-
taciones nuevas de la Iglesia: ante realidades nuevas, la
Iglesia esté llamada a iniciar de nuevo un proceso de asimi-
lacién y de integraciéom para crecer con la sustancia de nue-
vos sectores de la realidad humana. Los signos de los tiem-
pos muestran nuevos aparatos, nuevas estructuras, nuevas
ideas, es decir, una nueva complejidad.

En realidad, los acontecimientos que marcan la sucesién de
los tiempos de la misién son los pasos dados para salir al
encuentro de los otros: esos pasos son los lugares de la
manifestacién de Jesucristo en la luz del Egpiritu. Los mi-
sioneros pueden partir con la conciencia de quien ensefia.
En realidad, ellos van a aprender: entre los otros, ellos
podran descubrir la verdad de Jesucristo vivida por los
nuevos discipulos en una forma mas libre y mas viva que
ellos mismos. El misionero descubre en el otro a Cristo
que crefa conocer. Descubre que no lo conocia. Se libera
de los envoltorios que confundia con la palabra revelada.
Entra en contacto con el Espiritu, que la letra ocultaba.
Hay en la historia diversas oportunidades que son dadas a
la Iglesia para rejuvenecer y recomenzar su propia carre-
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ra, para “nacer de nuevo”, como pedia Jesiis a Nicodemo.
Esas oportunidades no aparecen todos los dias. En cier-
tas épocas privilegiadas, el Espiritu llama hacia afuera (el
suefio de Pablo, Hechos, 16, 9} : los signos manifiestan esos
tiempos.

Los signos de los tiempos son las manifestaciones exterio-
res de esa vocacion dada a los diseipulos. La marcha de la
misién no es ciega, ni puramente intuitiva, ni puramente
carismatica. Hay ciertos elementos de racionalidad; hay
materia para la inteligencia humana, capaz de percibir que
los tiempos estdn por cambiar, que hay un paso que dar.
Los tiempos tienen sus signos.

No todos perciben los signos. Jestis denuncia a los fariseos
que no saben “interpretar los signos de los tiempos” (M¢.
16, 3; comp. Mt. 16, 4). Todo indica que en todas las épocas
habri personas insensibles a los signos e incapaces de en-
tender la novedad de los tiempos. Para esas personas, la
historia no puede ser otra cosa que la continuacién y el
desarrollo de todo aquello que ya fue adquirido.

Signo eminente por sobre todos los signos fue Jesis mismo.
El, su vida y su muerte, como también su resurreccién, fue
el signo que los judios no reconocieron. Ese signo es tnico,
pero la Iglesia debe hacer visible ese signo: dentro de la
misma Iglesia surgen imitadores de Cristo que actualizan
el signo que fue Jests. Son los hombres que llaman hacia el
mundo exterior; muestran los campos abiertos, maduros
para la cosecha. Ellos abren caminos nuevos para anunciar
el Evangelio y preparan asi el lugar de la manifestacién de
Jesucristo en el Espiritu. ’

Signos de los tiempos no pueden ser hechos sélo materiales
0 acontecimientos objetivos.

Tales hechos no muestran ninguna realidad humana, nin-
2Gn camino nuevo. Por si mismos no pueden ser indicado-
res. Los hechos pueden crear la sospecha de que algo esta
germinando, que algo est4 por suceder. Todos los hombres
perciben los hechos exteriores: muchos no ven mas alla de
esa objetividad: y por lo tanto, no ven en esos hechos nin-
guna solicitacién, ningtn llamado.
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Los verdaderos signos son los actos humanos, las respues-
tas a los desafios creados por los hechos. Solamente los
hombres pueden crear por sus gestos, por su actuacién, rea-
lidades que muestren un camino. Signos de los tiempos son
aquellos gestos que tornan la actuacién de Jesucristo pre-
sente en una época de transicién semejante a la época en
que el mismo Jests apareci6. .

Podriamos hacer investigaciones exhaustivas sobre la reali-
dad contemporanea (econdmica, social, cultural, etc.) sin
descubrir signos. El socidlogo que hubiese hecho una inves-
tigacién completa sobre la sociedad del afio 30 no habria
visto que Jests era el gigno de los tiempos.

Naturalmente, siempre habra una conexién entre los sig-
nos y los hechos materiales. Los viajes misioneros de San
Pablo precisaban de la paz romana de las lineas mariti-
mas y de las viag del imperio. Pero, el estudio del sistema
de comunicacién del Imperio Romano no era suficiente pa-
ra comprender lo que sucedié en la mision de Pablo en el
mundo greco-romano. Solamente los hombres pueden ser
signos o dar signos.

Por ejemplo, podemos pensar que en su tiempo fueron sig-
nos Antonio del desierto y Pacomio, Basilio, Benito. Fue
signo Francisco de Asis, y también Domingo de Guzman, y
también Tomés de Aquino y muchos otros. Todos esos hom-
bres estdn en conexién con su tiempo y reflejan las condi-
ciones materiales del tiempo. Pero su valor de gigno viene
de los caminos que abrieron en el mundo de su tiempo para
la penetracién del Evangelio. Llevando la misién por cami-
nos nuevos, pudieron mostrar el surgimiento de una Iglesia
nueva, mostrar la presencia del Espiritu y proclamar la
manifestacion del verdadero Cristo en la Iglesia renovada,
mas alld de las estructuras, de los aparatos y de las formas
de complejizacién y de desarrollo en que sus contempora-
neos mantenian presa a la Iglesia antigua.

Tomemos un ejemplo y preguntémonos respecto a los tiem-

pos actuales. Pues una teologia de la misién vale en defi-
nitiva para comprender lo que esta sucediendo hoy.
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; Coémo saber si estamos ante tiempos nuevos o en la conti-
nuacién de una etapa ya larga de la historia? ;Cémo saber
si estamos en el umbral de una nueva misién? ;Habra sig-
nos en nuestro tiempo?

Si estuviésemos s6lo buscando oportunidades nuevas para
la conquista de los hombres por la Iglesia, bastaria estudiar
los recursos que ofrece la civilizacién actual, estudiar su
funcionamiento, viendo por ejemplo el uso que hacen los
diversos sistemas ideologicos de los recursos actualmente
disponibles.

Si se tratase sélo de adaptar la Iglesia a las nuevas condi-
ciones de civilizacién, bastaria estudiar a fondo esa civili-
zacién contemporanea, sus valores y sus medios de expre-
8ién para buscar la manera de asimilar lo mas posible esos
~datos, y hacer asi que nuestros contemporineos estén incli-
nados hacia el cristianismo por la misma atraccién de su
cultura.

Sin embargo, nuestra tarea es otra. Tiempos nuevos gigni-
fican que estariamos ante un nuevo desafio. Un mundo
nuevo anuncia una Iglesia nueva, libre de las estructuras y
de la complejidad que se acumularon en el pasado. Tiempos
nuevos significarian una nueva manifestacién de Jesucristo
en medio de cristianos nuevos, con la presencia de 1a fuerza
del Egpiritu. Al mismo tiempo, eso seria una liberacién de
la misma Iglesia en relacién a su pasado. ;Estamos o no
en una de esas épocas? Los elementos materiales no res-
ponden por si solos. Necesitamos ver si efectivamente sur-
gen caminos nuevos, hombres nuevos cuya actuacién cons-
tituye un llamado a una nueva evangelizacién.

Para tales preguntas no existen respuestas automéiticas.
No hay evidencia. Podemos tener presentimientos, convie-
cién personal, intuicién, confianza en determinados hechos
¥y en determinadas personas. De cualquier modo, la per-
suasién encuentra siempre factores adversos. Reconocer
signos de los tiempos es aceptar el riesgo de abandonar
muchas cosas del pasado. Si Jestis hubiese asumido todas
las tradiciones judaicas en su mensaje, la adhesién de los
judios habria sido mas ficil. Pero la misién de Jesis obli-

94

gaba justamente a dejar de lado una herencia compleja y
muy querida a todos los hombres que se sentian més res-
ponsables de su conservacién que de la bisqueda de la

verdad.

Estamos hoy asistiendo a cambios extraordinarios en el
contexto material de la vida (economia, politica, cultura),
Recordemos sélo la transicién universal de una civilizacién
rural con una civilizacién basada en la familia y en la vecin-
dad, a una sociedad urbana basada en una multiplicacién
casi infinita de las conexiones sociales, Estamos pasando
de una economia de técnicas muy simples, empiricas, que
agseguran un nivel de vida de mera subsistencia, hacia una
economia dirigida por técnicas sumamente complejas y
capaces de producir bienes materiales que cambian comple-
tamente el contenido de la existencia. Juntamente con esos
cambios materiales la vivencia de las religiones se volvié
irreconocible: procesos de secularizacién incontrolables no
dejan intacta ninguna realidad religiosa.

Pues bien, ;qué sentido tienen todos esos fenémenos para
la misién? ;Tienen o no tienen significado? ;Anuncian o
no una misién nueva? La respuesta no se puede deducir de
los mismos hechos. Necesitamos auscultar los signos. ; Ha-
bra signos de una misién nueva? ;Habra hombres, gestos,
actos, caminos que orientan hacia una misién nueva?

En consecuencia, nog parece que podemos destacar algunos
elementos significativos, Citemos sélo tres datos, ya que
no es aqui el lugar para tratar de esa cuestién de modo
exhaustivo.

Un primer signo seria el surgimiento de una nueva comu-
nidad cristiana en un mundo nuevo de hoy. Esa comuni-
dad se estd buscando en muchos paises de modo simultineo
y la convergencia de tantos esfuerzos que se desconocen y
actian desde puntos de partida tan diferentes no se explica
por pura casualidad.

Un segundo signo es la renovacién del sentido de la pobre-
za vivida por los cristianos. En una sociedad en que pocos
podian vivir por encima de un nivel de mera subsistencia,
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la pobreza era una fatalidad para casi todos, ¥ la riqueza
una ofensa a Dios. Escoger la pobreza era huir lejos de
la tentacién de la riqueza. En una sociedad altamente tec-
nificada, la pobreza deja de ser una fatalidad: es el resul-
tado de la monopolizacién de la produccién por unos pocos
y de la dominacién que esos pocos ejercen sobre las multi-
tudes. Escoger la pobreza es profestar contra un proceso
social y buscar los caminos de una mayor igualdad en una
estructura social diferente. La pobreza es un llamado a
una sociedad justa, y ese llamado es vivido también por
cristianos que proceden de horizontes muy diversos.

Un tercer signo es el surgimiento de los laicos; y con el
laico, del cristiano comun. Los modelos de vida cristiana
de hoy aparecen entre los cristianos comunes: los que no
tienen 6rdenes sagradas, ni profesién solemne, ni forma-
ci6én teolégica, ni oficio, ni dignidad en la Iglesia. No esta-
mos asistiendo a la fundacién de nuevos institutos religio-
s08, ni & una multiplicacién de las vocaciones sacerdotales,
sino a la blisqueda de un modo de vivir cristiano gue se con-
funde con el de los laicos.

. Son ésos los signos de los nuevos tiempos? No pretende-
mos dar aqui una respuesta a esa pregunta. Veamos, mis
bien, de modo general, cuiles son las leyes de los tiempos
de 1a misién y en qué consiste la historicidad de esa misi6n.
Podemos enunciar tres principios que examinaremos suce-
sivamente.

Esos principios proceden del Antiguo Testamento. En
efecto, el Antiguo Testamento presenta una historia de la
accién de Dios en el mundo. jSélo una parte de la historia
total de Dios en el mundo! Y es legitimo pensar que esa
parte no fue escrita en vano, es decir, que ella no fue escrita
solamente como monumento de un pasado definitivamente
superado. La Iglesia de Cristo guardé cuidadosamente el
testimonio del Antiguo Testamento con la conviecién de
que no se trataba sélo de un recuerdo del pasado. En la
mente de los cristianos el Antiguo Testamento permite
comprender mejor el mensaje de Jesis y proporciona claves
indispensables justamente para penetrar en ese mensaje.
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Que e}l Antiguo Testamento habla de Cristo y de los tiem-
pos de la Iglesia fue el pensamiento de la Iglesia de todos
los tiempos y la base de la exégesis y de la teologia mas
tradicional.

Ahora bien, entre log elementos proporcionados por el An-
tiguo Testamento conviene destacar un dato que no fue
suficientemente examinado en el pasado. La Biblia mues-
tra una historia y una reflexién sobre esa historia. La re-
velacion de Dios se manifiesta en la Biblia precisamente
como historia. ;Esa imagen de la historia no seria la clave
de la interpretaciéon de la historia de Cristo, de la Iglesia
y de la misién en todos los tiempos? Por lo tanto, importa
sefialar los principios histéricos destacados por la Biblia.
Extraemos del texto biblico los tres principios que vamos
a estudiar: los principios de sucesién de las etapas, de
pedagogia y de dialéctica.

La sucesion de las etapas

El pueblo de Dios pasé por varias etapas: los patriarcas,
el desierto, la comunidad de las tribug, la vida nacional la
comunidad religiosa posterior al exilio, la didspora. Cada
etapa constituye una realizacién nueva del mismo sustrato
fundamental o del mismo modelo. El mismo pueblo del mis-
mo Dios puede vivir sucesivamente las mismas realidades
en un nivel diferente o en un grado diferente. Partiendo
de una distincién fundamental entre el modelo y el plano
en que el modelo es vivido, constatamos que el pueblo de
Israel recorre diversos tiempos. En cada etapa hay una
fase de formacién, de maduracién y de destruccién. Des-
pués, todo recomienza ; pero, no en la forma anteriormente
vivida, sino en un plano diferente. De cada etapa el pueblo
sale méas purificado, m4s particular o mas especifico, mas
parecido a su vocacién, méas libre de elementos extrafios.
Asi, por ejemplo, en la edad de los patriarcas, el Dios de
Abrahan y de su familia alin permanece muy semejante al
Dios de los pueblos némades en general. Después, en la
fase del desierto sucede la revelacién de la trascendencia
del Dios de Moisés. Después vendra la afirmaciéon de la
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soberania de ese Dios sobre la tierra de Palestina. Des-
pués, en una fase ulterior, Yahvéh aparecera independiente
de un pais y presente en toda la tierra. Podriamos seguir
la historia de todos los elementos de la fe o de las institu-
ciones de Israel y en todos los casos apareceria una sucesién
de fases. En todas las fases aparece la misma realidad,
pero de modo diverso. Cada fase realiza una ‘“‘re-lectura”
de la fase anterior, es decir, del modelo permanente y siem-
pre subyacente. Se dice en el lenguaje tradicional (que ya
es paulino) que cada etapa es un tipo de la etapa ulterior
(o de las etapas ulteriores).

La sucesién de los tiempos no estuvo marcada por un pla-
neamiento ni por una previsién hecha por los mismos israe-
litas. Muy por el contrario. Estos resistian a todos los
cambios y no podian concebir otro porvenir que no fuese la
consolidacién de la situacién establecida. Los profetas que
anunciaron el fin de una época y la llegada de otra fueron
perseguidos y rechazados (Jeremias) como traidores.

Dios fue quien obligb a su pueblo a salir de una etapa y
enfrentar la siguiente, a dejar atras su pasado para quedar
libre de todas sus ataduras. Lo obligé por medio de fuerzas
histéricas, acontecimientos politicos que Israel se sentia
incapaz de controlar. Cuando el pueblo se creia objeto de
fuerzas indomables, sin tener conocimiento del rumbo que
tomaba, entonces estaba Dios actuando y preparandole un
nuevo destino.

. Por qué no habria también etapas en el Nuevo Testamen-
to? Porque el advenimiento de Cristo no supera la historia.
Después de ese advenimiento la historia continta; ya que
el primer advenimiento fomé s6lo el aspecto de una semilla
Vv que pasari mucho tiempo hasta que la semilla se trans-
forme en arbol.

Y, con el mensaje de Jesis sucede un cambio radical en el
rumbo de la historia y en el sentido de las etapas. Antes
de Cristo, la palabra de Dios permanecia siempre en el mis-
mo pueblo de Israel. Por lo tanto, cada etapa se referia al
mismo pueblo de Israel. Ese pueblo pasaba por una serie

98

de mutaciones que eran otras tantas pruebas de muerte y
resurrecciéon en un plano superior,

A la inversa, en el Nuevo Testamento la sucesién de las
etapas afecta lo que es esencial en la nueva economia, es
decir, la misién y la efusién del Espiritu. Cada etapa nue-
va es un nuevo paso de la misién. Por lo tanto, cada etapa
del pueblo de Dios coincide con una salida al encuentro del
mundo (las ovejas perdidas) y una nueva fundacién de la
Iglesia entre los paganos. Esas nuevas fundaciones no co-
rresponden en absoluto a una expansién de las instituciones
anteriores, sino a una renovacién de la novedad. Las Igle-
sias mas antiguas no tienen en si mismas la fuerza de la
renovacién. Sus estructuras impiden la vuelta a Jesucristo.
Para volver a los origenes es precigo pasar por una nueva
fundacién, es decir, una nueva misién y una nueva com-
prensién de Jesucristo dada por una nueva efusién del
Espiritu.

De acuerdo con ese principio, la misién cristiana no se reali-
zaria en forma de expansién progresiva & partir de un
nicleo. En cada etapa, en verdad, podriamos asistir a esa
forma de evolucién. A partir de un determinado tipo o
determinado plano de vivencia cristiana, sucede que una
cristiandad se forma y crece hasta determinados limites.
Viene el momento en que los limites aparecen insuperables.
Hay una fase en que la Iglesia parece incapaz de superar
ciertas fronteras. Esa incapacidad no procede de una falta
de recursos, como a veces se interpreta (en una visién muy
naturalista de la historia). Sucede entonces que la Iglesia
queda presa en su pasado, no congigue liberarse de sus
estructuras estiticas; y por eso mismo, no consigue entrar
en contacto con los hombres situados fuera de su radio de
accién,

En esas condiciones sé6lo el Espiritu puede intervenir para
romper las barreras. El Espiritu provoca la actuacién de
determinados hombres que aparecen como signos, vuelven
a la simplicidad del Evangelio de Jesucristo en contacto
con otros hombres: el Espiritu llama fuera de las fronteras
a algunas personas precursoras. Ksas personas no tienen
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por mision fundamental la conversion de los pueblos, sino
la fundacién de ntdcleos nuevos a partir de una renovacion
de la Iglesia: nuicleos nuevos en que surge una nueva Igle-
gia. La mision se desarrolla entonces a partir de esos nd-
cleos nuevos; y juntamente con ella, el cambio de la Igle-
gia entera.

Parece que este esquema nos permite comprender algo de
los acontecimientos actuales. La Iglesia habia llegado a un
punto de estancamiento. Ya no conseguia superar las fron-
teras en que estaba prisionera. Ya no habia conversiones
(salvo entre los pueblos animistas que estaban buscando
una religién més universal y escogian el cristianismo casi
sin necesidad de una verdadera misién entre ellog). La
Iglesia se mantenia gracias a la reproduccién bioldgica co-
mo el antiguo pueblo de Israel. La evangelizaciéon se limi-
taba a la educacién de los hijos de los catdlicos. No pare-
eia haber necesidad de salir de las fronteras. El mundo
exterior parecia inaccegible. Sobre todo, la Iglesia era in-
capaz de romper esa situacién. Los movimientos aposté-
licos nacidos en el siglo XX (apostolado de los laicos, Ac-
cién Catélica) se manifestaron radicalmente incapaces de
cumplir las tareas que les fueran asignadas: rehacer el
Reino de Cristo en el mundo. La Iglesia ya no podia crecer
por la expansién de sus estructuras fuera de los limites
que habia alcanzado. EIl principal obstaculo a la conver-
8ién eran los mismos catélicos como grupos particulares
v bien determinados en la sociedad. Nadie querfa formar
parte de tales grupos (efecto de repulsiéon de las parro-
quias).

Entonces, ;qué sucede? La misién podra proseguir si hu-
biere un movimiento para salir fuera de las fronteras, para
iniciar fuera de las fronteras un nuevo movimiento de fun-
dacién de la Iglesia a partir de un Evangelio auténtico, es
decir, a partir de una vuelta al Evangelio, a partir de una
simplificacién de la complejidad que se acumulé durante
siglos.

Esa nueva mutacién del cristianismo fue anunciada en cier-
to modo, por acontecimientos profanos importantes; el
cambio de civilizacién que afecta al universo entero. Pues
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el campo de la misién es hoy en .dia el universo de In civl-
lizacién técnica, urbana e industrial. El surgimiento do
ese mundo aparecié a los ojos de la cristiandad tradicional
como una terrible amenaza, un cataclismo semejante al ca-
taclismo de la invasién de Nabucodonosor en la Tierra San-
ta. El cataclismo es necesario justamente para destruir
la etapa anterior del pueblo de Dios y dejar el terreno
libre para otra etapa. Sin embargo, Nabucodonosor no
construye la nueva etapa. Esta es fruto del Espiritu. El
Espiritu es quien suscita los signos para orientar las nue-
vas Iglesias. Ya vimos que esos signog existen. Orientados
por ellos estian surgiendo Iglesias nuevas que preparan una
nueva etapa del pueblo de Dios. Esa etapa no nace a par-
tir del resto de la Iglesia antigua, sino a partir de nuevos
nucleos.

Una etapa nueva no es sélo la repeticién del pasado. Ins-
truida por la experiencia vivida anteriormente, la Iglesia
alcanza una forma superior. Ella puede apartarse mas
que antes de las tentaciones del paganismo y del judaismo,
mirar el porvenir y evitar la amenaza de volver al Antiguo
Testamento.

Hay ciertos elementos de la Iglesia pre-conciliar que van
desapareciendo para siempre: son los elementos que eran
concesiones hechas al farisaismo o al paganismo. Hoy en
dia existe el consenso casi unanime en reconocer que la
misién ya no puede realizarse por la fuerza de las armas,
por la presién social en nombre de motivos politicos (cohe-
sién nacional, por ejemplo) : ella se realizé con todo eso
durante siglos. La Iglesia no renuncié espontineamente a
la fuerza del Estado. Esa fuerza le fue quitada; y en la
actualidad, surge una nueva misién que prescinde del Es-
tado y de la violencia, y asi en adelante. El Espiritu es el
creador de las nuevas etapas. En la actualidad todos re-
conocen que una misién no basada en la fuerza del Estado
es superior y mas ecristiana, lo que casi nadie aceptaba
hace unos cien afos atras.

No es la primera vez que la misién pasa por un cambio
semejante. En cierto modo la “conversién” de Constantino
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y la ingtauracién del sistema constantiniano ha sido la
primera gran mutacién. Ln el contexto de un imperio ofi-
cialmente cristiano, los cristianos iniciaron una misién
nueva. Por primera vez descubrieron el alcance universal
del cristianismo y su significado para la totalidad de la
existencia humana. No fue en vano que los historiadores
medievales interpretaron el constantinismo como la verda-
dera iniciacién del Nuevo Testamento. De hecho, por pri-
mera vez el mensaje de Cristo aparecia en la vida piblica.
Desaparecié la antigua Iglesia sinagogal que vivia en es-
tado de ghetto. Se universalizé el cristianismo al adoptar
el estatuto de la religién oficial de la sociedad.

La etapa constantiniana permitié una expansiéon notable
de la Iglesia. Y, después de quince siglos, los limites de
esa expansion parecian totalmente insuperables. Durante
siglos la misién obedecié al esquema constantiniano: con-
sisti6 en el anuncio de la “verdadera religion”. El llamado
a la conversitn se dirigia a los pueblos que practicaban la
“idolatria” y la “supersticién”. La literatura misionera
estuvo dominada completamente por ese tema. Basta con-
sultar los documentos de la Congregacién para la Propa-
gacion de la Fe o los catecismos: son de una monotonia
extraordinaria; durante siglos no hacen otra cosa que re-
petir incansablemente el mismo mensaje: lucha contra la
falsa religion, presentacién de la verdadera religion.

Pues bien, ese mensaje de la verdadera religién —base del
constantinismo— ha muerto. Pero, ese mensaje es el prin-
cipal obstaculo a la migién cristiana hoy, en la medida en
que la civilizacién actual es oficialmente no religiosa. Lo
que hizo el éxito y la expansion de la misién durante los
siglos pasados, justamente es lo que hace el principal obs-
taculo en nuestros dias.

Ahora bien, la integraecién del cristianismo dentro del es-
quema de la “religién” era un retorno al paganismo, un
paganismo mas o menos espiritualizado en formas semiju-
daicas. La Iglesia era incapaz de deshacerse del esquema.
Los cataclismos histéricos se encargan de la tarea de des-
truir lo que la misma Iglesia no tiene el valor de destruir.
Aparecen signos nuevos y nuevos hombres. La mision re-
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comienza fuera de los limites de la cristiandad antigua en
forma de ndcleos de Iglesias nuevas. El nuevo mensaje
no es de modo alguno el término de una evolucién de la
Iglesia anterior: es mas bien resultado de una ruptura,
de una destrucciéon o descomplejizacién de las estructuras
anteriores, y de un retorno a la simplicidad del Evangelio
de Jesucristo.

Estas son las etapas de la misién: creaciones nuevas del
Espiritu mas alld de las fronteras de la Iglesia antigua.
En ellas, la misma Iglesia aprende de nuevo a conocer a
Jesucristo. Quien lo revela son los nuevos cristianos que
lo alcanzaron directamente sin pasar por la mediacién de
los aparatos acumulados por la historia.

La pedagogia

San Pablo revela en la Epistola a los Gdlatas otro prinei-
pio de la historia del pueblo de Dios: la pedagogia (Gd. 3,
3, 24 8.). Hay en la manifestacién del Reino de Dios dos
niveles o dos modos sucesivos: el modo de la pedagogia y
el modo de la liberacién.

¢ En qué consiste la pedagogia? No debemos dar a esa pa-
labra el sentido que se hizo comiin en las ciencias modernas
de la educacién. San Pablo muestra el significado altimo
de toda educaciom, asi como lo hacia la sabiduria antigua
(rechazando en cierto modo el optimismo de la ciencia pe-
dagégica moderna antes de tiempo). El pedagogo es una
persona encargada de ensefiar, educar, disciplinar a los
j6venes. EIl pedagogo no se dirige a la libertad de los jé-
venes. Si éstos fuesen capaces de libertad el pedagogo no
seria necesario. Bastaria dejarlos a su libertad. Cualquier
pedagogia es un sistema de constrefiimiento y de obedien-
cia, por suave que sea. El pedagogo usa los argumentos de
autoridad, la fuerza fisica, la presién moral o psicolégica,
los estimulos sensibles para corregir y ensefiar buenas cos-
tumbres. El elemento caracteristico de la pedagogia es la
falta de libertad y una relacién radicalmente desigual.

Ahora bien, de acuerdo con la teologia paulina —que ex-
presa en forma abstracta la novedad del Evangelio— todo
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el Antiguo Testamento, la historia del pueblo de Israel, es
una pedagogia: un sistema de coaccién y de presién ba-
sado en el argumento de autoridad y en el temor a Dios.
El sistema judaico consiste en una ley, esto es, un sistema
de doctrinas obligatorias, de ritos, preceptos e institucio-
nes obligatorias. La obediencia era la virtud fundamental
a la que se reducian todas las virtudes, y de la cual todas
sacaban su valor Ultimo. Autoridad, temor, obediencia: el
temor a la ley definida por los escribas, sacerdotes y an-
cianos representaba de modo inmediato y expresaba el te-
mor a Diog. El israelita alcanzaba la salvacién por la su-
misién a la ley.

En relacién a esa pedagogia, San Pablo destaca con vigor
la novedad de Jesucristo. Jestis libera a los hombres del
gistema judaico, proclama el advenimiento del amor de!
Padre y al Padre, el fin de la represién religiosa y de la
pedagogia. Con él termina el tiempo de todas las pedago-
gjas: todas se vuelven caducas., La salvacién del hombre
procede ahora de la caridad que el Espiritu infunde en
los corazones en todos los pueblos de la tierra, y no ya de
la obediencia a un sistema de leyes, dogmas, ritos, precep-
tos e instituciones. La Epistola o los Gdlatas, que es la
carta magna de la libertad cristiana expresa esa noveda

con énfasis inigualable. :

Por consiguiente, la misién cristiana es diferente de todas
las empresas de propaganda o de difusién cultural que
practicaron siempre los pueblos mas fuertes. En el cristia-
nismo la persona no entra por la fuerza, por presion fisi-
ca, moral o social. Nadie se hace discipulo de Jesucristo
por generacidn fisica, ni por educacién familiar, ni por pre-
sién del ambiente: el hombre entra en el camino de Jesu-
cristo por la fe, que es libre adhesién del individuo. El
discipulo sigue el Evangelio por amor y sumisién al Espi-
ritu, no por sumisién a las autoridades o a las instituciones
humanas.

De ahi proceden los métodos de la misién. De ningin mo-
do puede el migionero ejercer presién sobre la libertad de
su interlocutor: toda presiéon destruye aquelle mismo que
él pretende conseguir: la fe. La comunicacién del mensa-
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je de Jesucristo no usa el prestigio de la cultura, del poder
o de la riqueza, no despierta ni la codicia de bienes mate-
riales o culturales, ni lag fuerzas del inconsciente, de la
angustia, del deseo de seguridad, ni la presiéon de factores
afectivos o emotivos. La comunicacion se hace abiertamen-
te, sin subterfugio, por contacto entre dos personas, dos
inteligencias, dos libertades.

Todos conocemos bien esos principios. Sin embargo sabe-
mos también que en la mayoria de los casos las cosas no
suceden asf. ;Qué sucede entonces?

En la practica, la inmensa mayoria de las personas que se
declaran cat6licas, no llegé a tener fe por una adhegién ple-
namente libre: recibié esa adhesién como herencia de fa-
milia reforzada por una educacién no exenta de medios de
presién dentro de la familia y de muchas otras institucio-
nes. Se supone que esa fe fue ratificada por un acto de ple-
na libertad en el tiempo de acceso a la edad madura. Tal
suposicién, sin embargo, enfrenta los hechos con mucho
optimismo. En muchos casos, la presién de factores psico-
légicos, morales y sociales constituye un factor muy impor-
tante de adhesién a la Iglesia. Para confirmar esa sospe-
cha basta ver la concepcién que muchos eristianog ge hacen
del cristianismo. En la mente de muchos el cristianismo
consiste en un sistema de creencias religiosas, de ritos y de
preceptos morales, siendo su conjunto mantenido y sancio-
nado por una institucién —Ila Iglesia— cuya misién es la
de un pedagogo austero y vigilante. Quiere decir, que en
la mente de muchos cristianos el cristianismo es exacta-
mente lo contrario de aquello que debe ser en realidad. Pa-
ra muchos el cristianismo es un sistema equivalente al sis-
tema judaico. Nada saben del mensaje de liberacién del
Evangelio ni de la proclamacién de libertad de San Pablo.
{ Como explicar tanta distancia entre la teoria y la prac-
tica de la misién cristiana?

En realidad, la liberacién anunciada por Jesucristo se rea-
liza solamente en forma inicial: siempre es parcial. Se
trata de una semilla que germina y va creciendo en el co-
razén de los hombres. Luego, sin embargo, después de la
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conversién, vuelve el hombre viejo. En la frase inicial de
la conversién y de la fe, la caridad domina y el Espiritu
mantiene lag almag en la libertad. Las Iglesias nuevas son
ardientes, fervorosas, sacrificadas. Pero, sucede que cuan-
do las comunidades crecen y comienzan a atraer mas gente,
cuando aparece la segunda generacién, el entusiasmo co-
mienza a enfriarse. Vuelve el hombre viejo que se deja
mover por la angustia de la libertad, por el ansia de segu-
ridad, por la necesidad de buscar compromisos con el pe-
cado del mundo, por todos los sentimientos y todas las as-
piraciones complejas que engendran los sistemas de creen-
cias, ritos, preceptos y autoridades. Los cristianos sienten
también la necesidad de definir, delimitar, catalogar y ca-
nalizar el cristianismo en un sistema de creencias, ritos,
preceptos y autoridades. La tranquilidad individual y la
tranquilidad social se transforman en metas inmediatas de
gran urgencia.

Los Hechos de los Apdstoles y las Epistolas muestran que
desde la primera generacidn, los discipulos sintieron la ne-
cesidad de buscar en una “ley” un apoyo mas firme: la fe
les parecié un apoyo inseguro e insuficiente. Al lado de
Cristo sintieron la necesidad de determinaciones. El mis-
mo Pablo que proclamé con tanta fuerza la libertad cris-
tiana fue llevado a resolver casos y a agregar al Evangelio
determinaciones practicas que se apartan de su pureza y
parecen reintroducir cosas del Antiguo Testamento: es la
diferencia entre la primera parte de las Epistolas, en que
se publica el mensaje del Evangelio, y la segunda parte en
que se publican leyes viejas, aiin mal renovadas. En la
primera parte Pablo dice que ya no hay diferencias entre
hombres y mujeres, entre sabio e ignorante, entre griego y
barbaro, rico y pobre, etc. Sin embargo, en la segunda
parte, manda que las mujeres permanezcan calladas en la
Iglesia, que los esclavos se sometan a los sefiores, que los
ciudadanos acepten la dominacién romana, etc. La famosa
controversia entre Pablo y Pedro que se resolvié en la con-
ferencia de Jerusalén (Hechos, 15; Gdl. 2) no puede ser
radicalizada. También Pablo vuelve al judaismo; pero,
menos que Pedro y en asuntos menos gignificativos. Ia
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pedagogia renace después de la publicacién de la emanci-
pacién. Los hijos vuelven a ser parcialmente esclavos,

En esa forma constatamos un proceso histérico inevitable
dentro del cristianismo. Después del auge de la proclama-
cién de la libertad en Jesucristo; viene una fase de regreso
al pasado, la pedagogia del pasado. La Iglesia se aparta
de Cristo, volviendo a Egipto o a Jerusalén. Sin embargo,
el Espiritu obliga a una nueva conversién, y asi sucesiva-
mente. La historia cristiana no es pura evolucién, ni cre-
cimiento: ella es, mas bien, una historia de decadencias y
de renacimientos, de vueltas al pasado y de retornos a Je-
cristo. Esa impregnacién de la pedagogia es precisamente
lo que justifica y exige la sucesién de las etapas. El Evan-
gelio proclamado por Jesucristo, necesita ser repetido di-
versas veces. Hay una discontinuidad en la historia: hay
fases de nueva fundacién y fases de estructuracién dentro
de un sistema de pedagogia.

En lo que se relaciona a la misién, la pedagogia consiste
en recurrir a la fuerza de la pregién social moral, psico-
légica (sin excluir a veces la fuerza fisica) para mantener
en la fidelidad a los miembros de la Iglesia. Es verdad que
egos medios no pueden engendrar la fe, pero ellos pueden
ser suficientes para mantener la pertenencia a la Iglesia
y los sentimientos de religiosidad.

En una primera fase, la migsién es realmente evangeliza-
cién: se dirige a hombres nuevos con el proyecto de que
esos hombres nuevos formen comunidades nuevas. Pero, a
poco andar, los eristianos se multiplican, se organizan. El
proyecto de la organizacién se vuelve cada vez menos ac-
cién evangelizadora y cada vez méis fortalecimiento del
propio grupo. La pedagogia congiste en usar, para man-
tener la Iglesia, los medios usados por los demas grupos
humanos: los medios de la familia, de la comunidad cultu-
ral, de las asociaciones, finalmente, del Estado. Se forma
asf una sociedad cristiana andloga en sus procedimientos a
cualquier sociedad humana. Se hace posible una “sociolo-
gia” de la Iglesia. En la Iglesia pre-conciliar (aun hoy)
la gran mayoria de los catélicos recibié la. ’fe mucho mas
por la “educacién” que por la evangelizacién. Las obras
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eclesiasticas reservan la inmensa mayoria de sus hombres y
de sus recursos para la educacién y no para la evangeli-
zacién: se trata de administrar, organizar, fortalecer a los
catélicos tradicionales mucho mas que de convertir hom-
bres nuevos para formar comunidades nuevas. Todo eso
es pedagogia y obedece a principios tipicos del judaismo
y del fariseismo. No hay en eso nada que sea especifica-
mente cristiano. M4s afin, la perfeccién de la pedagogia es
capaz de ocultar finalmente el mismo mensaje de libertad
de Jesucristo. Cuando eso sucede, la Iglesia deja de ser
Iglesia y se vuelve sinagoga. Estamos llegando al fin de
una etapa. El Espiritu no podri infundir vida nueva a esa
sinagoga sin pasar por la mediacién de nuevas comunida-
des eclesiales. La misién consiste en salir del sistema pe-
dagégico para anunciar el Evangelio a los hombres que es-
tin fuera y aln no fueron formados (o deformados) por
el sistema.

La migién espiritual no consiste en usar todos los medios
de que disponen las sociedades para su continuidad en el
tiempo y en el espacio. Por el contrario, el Espiritu renueva
la misién liberandola de tantos medios que constituyen
tantos impedimentos. La evangelizacién parte de una nega-
cién de todos esos medios para volver a la pobreza desar-
mada de Jesucristo. Una misién evangélica es necesaria-
mente pobre. Sin ella la Iglesia no puede renovarse.

La dialéctica paulina

En las Epistolas a los romanos y a los efesios, San Pablo
propone una teoria general de la historia mis amplia que
el esquema de la pedagogia y de la sucesién de las etapas,
aunque los dos primeros principios se articulen perfecta-
mente con ella.

En la teoria paulina juegan tres términos: paganismo (las
naciones), judaismo (Israel) y cristianismo (Cristo). Pa-
blo elabora una visién sintética de las relaciones entre la
historia narrada por la Biblia judaica y la nueva historia
abierta por Cristo. La manera como se relacionan entre
si los tres términos constituye la representacién cristiana
de la historia,
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El punto de partida del proceso histérico de salvacién es
el conjunto de los pueblos del mundo, las naciones con todas
sus civilizaciones. La descripcién que hace de ellas Roma-
nos I es asombrosa: los paganos viven en el pecado. Sa-
bemos sin embargo, por otros textos, que no todo es peca-
do, que la corrupcién no es total. Si fuese total, la salva-
cién no seria posible, sino s6lo una sustitucion. De cual-
quier modo, la salvacién no procede de los pueblos paganos;
ellos son el objeto de la salvacién. Su movimiento debe ser
provocado por un estimulo que viene desde fuera. Su pro-
pia actuacién en su salvacién responde a ese estimulo ex-
terior.

Frente al paganismo, el pueblo de Israel constituye un
polo negativo. Israel se define por la oposicién a los de-
mas pueblos. La oposicidn se manifiesta fisicamente por
la separacién completa: Israel no admite comunicacién,
vive lejos de los demas pueblos y rechaza todo contacto
cultural, hasta el punto de condenar cualquier relacién so-
cial. Desde Abrahan hasta los macabeos, la vocacién de
Israel es la separacién. Los temas que ilustran ese modo
de ser en sus diversos aspectos son bien conocidos y cons-
tituyen la sustancia del Antiguo Testamento: huida al de-
sierto y glorificacién del desierto; éxodo, exilio, condicion
itinerante, condicién de extranjeros. El Dios de Israel se
define por la exclusién de los otros: “Yo soy Dios y no
hay ningtn otro”’. Todas las leyes fienen por finalidad ase-
gurar el aislamiento completo del pueblo de Israel.

Es verdad que log israelitas integraron muchos elementos
culturales de los pueblos vecinos y procuraron llevar una
vida muy semejante a la vida de los pueblos paganos. En-
tre los edificios politicos creados por David, Salomén y sus
sucesores por un lado y los edificios politicos de los pue-
blos vecinos, las semejanzas son méas fuertes que las dife-
rencias. No hay duda. Sin embargo, los profetas denun-
ciaron constantemente en ese proceso de imitacién una in-
fidelidad radical a la vocacién del pueblo. Para los profe-
tas el verdadero Israel es justamente el resto que no se
deja contaminar con ese afan de integracién. Los profe-
tas representan la vocacién especifica de Israel, los testi-
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gos del exclusivismo, los defensores del Dios celoso. En
la dialéctica de San Pablo, Israel no es la realidad politica
visible a los ojos de los historiadores, sino sélo el movi-
miento profético y la parte del pueblo que se deja guiar por
los profetas. El verdadero Israel es la negacién de los pue-
blos paganos en todos los sentidos: su contenido consiste
en no tener contenido propio. Israel no esti destinado a
constituir un modelo de salvacién para log hombres, sino
86lo para denunciar el mal del mundo y anunciar una libe-
raciéon futura. Su contenido es la promesa: ser un pueblo
que vive de promesas.

Aqui Pablo hace que aparezca un elemento positivo en la
ley de Israel. Esta no es sélo pedagogia, negacién de la
libertad; es también preservacién del pecado de los paga-
nos. Gracias a la ley log israelitas pueden salvar su voca-
cién profética y permanecer incontaminados, al menos de
modo suficiente para proclamar su mensaje, pues, mas alla
de eso, ellos también pecan (Rom. 2). La ley recibe sentido
positivo en su propia negatividad, esto es, en su oposicién
al pecado de los paganos.

Llegamos asi al tercer término del proceso: Jesucristo hace
la reconciliacién entre paganos y judios. Sin embargo, la
reconciliacién de que se trata no consiste en una concilia-
cién entre términos antagénicos por medio de concesiones
mutuas. La reconciliacién cristiana es la creacién de un
tercer término capaz de asumir de modo méas perfecto to-
dos los valores positivos de ambos términos anteriores sin
dejarse alcanzar por los caracteres negativos. En rela-
cién al paganismo de las naciones, Cristo no les pide que
abandonen todas las civilizaciones y las culturas que crea-
ron. No les niega el valor de todo lo que edificaron: lo
Unico que deben sacrificar es el pecado. Cristo abandona
totalmente la actitud de separacién de Israel: ya no hay
para él diferencia entre judios y paganos. En relacién al
judaismo, Jeslis aprueba y radicaliza su negacién del pe-
cado de los paganos. No acepta, sin embargo, la separa-
cién, sino trae la confirmacién de la promesa. ;Cémo es
posible esa reconciliaciéon? Por la fuerza del Espiritu que
es capaz de transformar tanto a los judios como a los pa-
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ganos, liberando a los primeros de la esclavitud de la ley
y a los segundos de la esclavitud del pecado.

.En qué puede interesarnos alin hoy dia esa dialéctica?
Sucede que la reconciliacién de Jesucristo existe atin en for-
ma de semilla. Es aln tanto una promesa como una reali-
dad. Existe en forma inicial. Atin existe una situacién
anterior a la reconciliacién. La obra de reconciliacién de
Cristo no ha terminado. Por el contrario, necesitamos des-
tacar que la dialéctica de reconciliacién en Cristo es un
proceso incesante que marca toda la historia cristiana. Des-
de la primera venida de Cristo, la historia entera se de-
sarrolla bajo el signo de una dialéctica de reconciliacién
y de disociacién.

Todavia existe el paganismo. Mas aln: el paganismo re-
nace constantemente dentro de la cristiandad. Por un lado
se puede decir que la expansién de la Iglesia en el mundo
constituye una integracién de las culturas dentro del Reino
de Cristo. Pero, por otro lado es preciso reconocer que esa
integracidn se realiza también en sentido inverso: hay una
integracién de la Iglesia dentro de culturas paganas. Los
pueblos convertidos traen consigo una herencia de paga-
nismo (pecado, dominacién, corrupcién, destruccién del
hombre por el hombre) ; esa herencia no desaparece de un
dia para otro: ella es capaz de ser mas fuerte que las ten-
tativas para absorberla en Cristo.

Esa integracién se hace para facilitar la entrada de los
paganos en la Iglesia. Sin embargo, a medida que las ma-
sas aceptan entrar en la Iglesia, la carga de paganismo
aumenta entre los cristianos. Una fusién muy intensa de
la Iglesia con la cultura popular, con la vida diaria, una
identificacién con la vida y las aspiraciones de los pueblos
lleva insensiblemente a una degradacién y una sacraliza-
cién del pecado establecido. La reconciliacién en Cristo
puede llegar al estado de pura ficcion. En cierto modo
asi sucedi6é en el imperio bizantino, en la cristiandad me-
dieval o en las monarquias modernas: bajo una ilusién de
sociedad cristiana predominaba el atavismo insuperable de
los paganismos seculares.
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La paganizacién de la Iglesia lleva inevitablemente a una
renovacién del mensaje profético, de los temas del Antiguo
Testamento y de las actitudes judaicas. Los ‘“fieles”, los
“puros”, log cristianos que quieren ser auténticos se sepa-
ran de las masas, pretenden formar grupos pequefos de
élites cristianas. Afirman su voluntad de pureza por el
aislamiento. La cristiandad trae necesariamente un dia
la reaccién de una lucha contra esa cristiandad en nombre
del Evangelio. A una Iglesia paganizada sucede una Igle-
sia judaica o sinagogal. En ella, reviven la funcién cri-
tica, denunciadora y anunciadora de los profetas. Para
vivir recogida en su pureza, esa Iglesia sinagogal degarro-
lla sus instituciones propias, y evita los contactos con las
masas paganas.

Después de Cristo, una actitud sectaria de aislamiento no
se justifica a no ser como preparacién para una nueva
penetracién en el mundo pagano. El movimiento dialéc-
tico recomienza: negacidn, reconciliacion, nueva integra-
cién en el mundo, nueva negacién, nueva reconciliacién, y
asi sucesivamente.

El proceso dialéctico ayuda a comprender la relacién entre
las edades del cristianismo. Pero, lo que nos interesa aqui
es mas directamente la historia de la misién. Ahora bien,
la dialéctica ilumina también los episodios de la misién.

La misién propiamente dicha es obra de reconciliacién, sa-
lida al encuentro de los pueblos del mundo para una reu-
nién universal. Los misioneros proceden de una comu-
nidad méas o menos cerrada, sobrepasan las fronteras para
enfrentar el riesgo de un encuentro aun desconocido. Su
meta es una unidad superior entre la Iglesia antigua de la
cual salieron y las Iglesias nuevas que deben nacer de su
palabra en medio del mundo.

Hay en la historia del ecristianismo épocas en que predo-
mina la misién y la preocupacién por la misién. Son las
épocas de sintesis que mas se aproximan a los tiempos
apostdélicos.

Las épocas misioneras suceden a épocas de encerramiento.
En cierto modo, una misién fue preparada por una época
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de maduracién (pedagogia) dentro de comunidades hermé-
ticas y fervorosas en su hermetismo. Viene el momento
de la vocacidén misionera en que algunos presentan signos
de un renacimiento del mensaje cristiano de liberacién.
Después de los sighos, las Iglesias proporcionan contingen-
tes de apdstoles que se destinan a ir al encuentro de hom-
bres todavia no conocidos.

Sin embargo, el mismo éxito de la misgién lleva a unos
pocos a fenémenos de integracion a los cuales nos hemos
referido méas arriba. Se produce una neo-paganizacién de
la Iglesia. Identificada con un pueblo, una cultura, una
sociedad, la Iglesia abandona la misién y se dedica a con-
servar lo adquirido. Hasta que finalmente la paganizacion
provoque una reacciéon judaizante.

Una Iglesia cerrada, determinada por una disciplina es-
tricta y exigente, dificilmente puede ser misionera. Vo-
luntad no falta. Pero, la propia rigidez de lag estructuras
hace que el mensaje sea inasimilable por las personas que
no fueron educadas en la sinagoga. El cristianismo sina-
gogal es por demas particularizado, para que los pueblos
puedan hacer la diferencia entre el Evangelio y los sistemas
legalistas que lo ocultan (para preservarlo de la contami-
nacién). Una época judaizante no puede ser misionera,
pero puede preparar personas para una misién ulterior.

¢En qué medida ese esquema dialéctico puede ayudarnos
a comprender los tiempos en que estamos? Se puede pen-
sar que la época de cristiandad fue, sobre todo en los ulti-
mos giglos, una forma de neopaganizacién de la Iglesia,
una integracién en la cultura occidental ; la misién fue di-
ficil, y las conquistas de la Iglesia se identificaron con las
conquistas politicas y culturales de una civilizacién occi-
dental en vias de expansién. La decadencia de la cristian-
dad no es otra cosa que la misma cristiandad llevada has-
ta el fin de sus principios, una paganizacién completa.

Luego, el protestantismo, el jansenismo, el ultramontanis-
mo (los contrarios siempre se parecen; y nada es mas pa-
recido al fundamentalismo protestante, que el ultramonta-
nismo catélico) constituyeron una neo-judaizacién de la

113



Iglesia. Si el esquema vale realmente, podemos esperar
ahora una época misionera. Las condiciones existen para
que la Iglesia inicie una nueva tentativa de reconciliacién
en el Espiritu, un nuevo encuentro con los hombres.

De acuerdo con la dialéctica, no estariamos en un peligro
inminente de nueva paganizacién. El problema actual es el
de la formacién de una Iglesia misionera, a partir de una
Tglesia no misionera, en funcién de una nueva etapa de
la misién de Cristo en el mundo. Encontramos asi una
toma de conciencia bastante amplia y profunda en la Igle-
sia actual.
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CONCLUSION

Si asi fuere, no es por casualidad que estamos agistiendo a
una reactualizacién de la teologia de la misién. La idea -
de misién que fue explicada en las primeras partes de este
estudio expresa la nueva conciencia de la Iglesia en el um-
bral de una fase misionera. La salida de la sinagoga coin-
cide con un movimiento de emancipacién de la pedagogia.
Por otro lado, 1a negacién actual de los métodos misione-
ros tradicionales muestra que no se trata de volver a un
pasado superado, ni de prolongar las tentativas misioneras
de otrora. El campo de la misién, los interlocutores, los me-
dios, la idealizacién, todo es diferente. Estamos en una
misién que en modo alguno tiene como meta la expan-
sién del catolicismo actual. La meta es la fundacién de
nuevas Iglegias y la regeneracion de las Iglesias antiguas
por las Iglesias nuevas. Estamos en el umbral de una eta-
pa nueva, de un nuevo tipo de vida cristiana. La emanci-
pacién y la liberacién del mensaje cristiano tienen por ob-
jeto realmente una vivencia nunca antes conocida. Las
estructuras tradicionales en que fuimos educados consti-
tuyen las sinagogas, rechazadas en adelante como super-
fluas: son obstaculos y no ayudan a la misién.

Naturalmente, ninguna época de migién es definitiva. Nin-
guna logra alcanzar la totalidad del mundo humano. Esta,
como las anteriores, caeri en la integracién, en la identi-
ficacién con una cultura, y por lo tanto, en un nuevo paga-
nismo. Este produciri una nueva sinagoga; pero, todo eso
serd muy diferente de aquello que ya fue vivido antes.
Habra nuevas tentativas de reconciliacién y asi sucesiva-
mente, hasta un tiempo futuro que ninguna creatura pue-
de visualizar.
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En todo caso, nada es mas importante que comprender el
tiempo en que estamos. Antes de cualquier organizacion
pastoral o misionera, necesitamos saber en qué época esta-
mos y cuales son los signos de los tiempos. No se puede

" decir que a ese respecto haya unanimidad en la Iglesia
actual. Sin embargo, hemos de buscar la inspiracién en las
propias fuentes cristianas. Los habitos mentales nos ame-
nazan. Atribuimos a Dios lo que se debe muchas veces a la
atraccién de la tierra. Importa saber hacer la diferencia
entre el movimiento de la carne y el movimiento del Espi-
ritu. Necesitamos nacer de nuevo, dejar lag ideas precon-
cebidas y escuchar la palabra del Espiritu: “Quien tenga
oidos, oiga lo que el Espiritu dice a las Iglesias”.
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