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Es importante aclarar, desde el inicio, que “Pueblo de Dios”
en el cristianismo tiene un sentido mas especifico y va mas alla de la
comprension vetero-testamentaria de esta expresion. Por su
naturaleza Pueblo de Dios es, en la teologia cristiana, trinitario, ya que
arranca y tiene como referencia a la Santisima Trinidad, como su
origen, su dinamica existencial y su fin. Y, es evidente, segln en el
Nuevo Testamento, que Pueblo de Dios va més alla de la misma
realidad de laIglesia.

Para nosotros, que tenemos el don de la fé cristiana, la
reflexion sobre Iglesia nos ayuda a entender siempre un poco mas la
riquezay los limites de la eclesiologia y también para comprender con
mas facilidad la teologia del Pueblo de Dios.

La Iglesia tiene su origen en el contexto mismo de la vida de
Jesus, no como estructura, asi como la conocemos hoy, Sino como un
organismo comunitario de personas que se congregan en el Sefior
Jesusy por El, en la fuerza amorosa del Espiritu Santo. Son hombres y
mujeres que se ponen personal y comunitariamente, con Jesus, a la
disposicion de la voluntad del Padre y para la construccion de su Reino
en este mundo.

En este corto texto desarrollaremos en un primer momento,
algunos elementos claves de la identidad del cristiano y de la Iglesia y
buscaremos una posible deficion para la Iglesia; trabajaremos la
convergencia Iglesia, Pueblo de Dios y Reino de Dios. En un segundo
momento daremos atencion a los cambios que se han sucedido y
suceden en la Iglesia. En un tercer momento nos ocuparemos de la
reflexion sobre Eclesiologia en la Iglesia hoy, y finalmente, en un
cuarto momento daremos una palabra final considerando algunos
aspectos en referenciaalos Hermanos de La Salle.

1.1- El texto de Marcos. Algunas frases de San Marcos nos
danlo esencial de lo que es el discipulo misionero y consecuentemente
de lo que es esta comunidad de discipulos misioneros, de la cual se
originaré la Iglesia. Escribe San Marcos: “Jesus llam6 a los que €l quiso
yvinieronaélY él establecio doce de ellos para que estuviesen con Ely
los envi6 con el poder de predicar la Buena Nueva y de expulsar
demonios” (Mc 3, 13-15).

1.2 - Ser cristiano. En este texto se encuentran los tres
elementos claves que conforman la identidad misma del discipulo
misionero, seguidor de JesUs o cristiano, y también la identidad de la
misma Iglesia. Es cristiano quien responde a un llamado personal que

Jesus, en su libertad, hace a alguien previamente elegido por El. La
respuesta tiene que ser personal (libertad humana) e incluye salir de sf
mismo (“ir hacia EI").

Esta dinamica entre JesUs y la persona es denominada
vocacion. Pero, ello no es suficiente ya que en la invitacion de Jesus
esta al mismo tiempo el llamado a integrar su comunidad de vida y de
mision. Es un llamado que implica un estar con: convocacion. Por lo
tanto, la dimensién comunitaria, la insercion en la comunidad eclesial
es esencial para ser cristiano. Es la dimension de fraternidad
evangélica.

Pero, para ser completo, es importante afiadir que es
necesaria también la dimensidn de la mision, el asumir el anuncio de la
Buena Nueva: “Id y evangelizad...” (cf. Mt 28, 16-20) y para expulsar
demonios (cf. Mc 3,15), el maligno y sus encarnaciones en maldades
muy concretas que perjudican las personas y el Proyecto del Reino de
Dios en este mundo.

1.3 - Ser religioso. Podemos, también, aplicar estos tres
elementos, que nos da el evangelio segiin San Marcos, a la misma vida
consagrada, ya que ella se estructura y se dinamiza por vocacion-
consagracion, comunidad-fraternidad (convocacion), servicio-mision.

1.4 - Ser Iglesia. Si estos son los elementos constitutivos del
discipulo misionero y también de la vida consagrada, obviamente, ellos
son los elementos constitutivos de la misma comunidad de estos
discipulos misioneros. Efectivamente la Iglesia no es otra cosa que una
“comunidad, un pueblo de convocados, en fraternidad evangélica
dedicadaalamision”.

2.1 Qahal y Ekklesia. Un corto comentario sobre el
significado etimoldgico del término Iglesia, primero en hebreo y
después en griego nos clarifica muchas cosas para la comprensién de
la eclesiologiay del Pueblo de Dios segin el Nuevo Testamento hoy.

a) En hebraico. La palabra Iglesia tiene su fundamento primero
en eluniverso religioso de Israel. Los términos claves son:

Qahal (comunidad reunida), ‘edah (congregacion, pueblo
congregado), *ham (pueblo) e Yisrael. De ahi surge la expresion
Qahal edah Yisrael (Comunidad de Israel reunida, Asamblea de
Israel congregada, Pueblo de Israel en asamblea). Pero con
algunas finalidades muy precisas. La Qahal edad Yisrael existe
para: a) recibir las orientaciones de Dios (escuchar su Palabra
“Sh'ma Israel!”); b) rendirle culto y hacerle ofrendas agradables
(liturgia); c) saber la voluntad de Dios y realizar lo que El manda
(obediencia - mision).

b) En griego. El cristianismo nace del mundo judio. José, Maria,
JesUs y los Apéstoles son judios. Pero después de Pentecostés,
con la entrada de los cristianos en el mundo de los no judios
(paganos), que era dominado por la cultura greco latina y ain mas
por el griego, hubo necesidad de adaptar el lenguaje. El término de
la cultura griega que mas se avecinaba de Qahal era Ekklesia, una
asamblea de personas, y que era usado también para la
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convocacion del pueblo, hecha por un heraldo del imperio, para
pasar a la gente avisos, Ordenes y orientaciones de las
autoridades.

Los cristianos adoptaron este término dandole otro significado.
Pero, cuando el latin pasé a dominar como idioma del imperio
romano, el cristianismo no encontrd una palabra para asumir o
adaptar y, entonces, hubo sencillamente una adaptacion del
término griego ya consensualmente usado por los cristianos,
cambiando la grafiay la pronunciacién para Ecclésia. Este término
estaenelorigen de chiesa (en italiano), église (en francés), Iglesia
(encastellano), Igreja (en portugués).

c) Iglesia y eleccion. Hay una riqueza escondida en “Ekklesia”
que es importante revelar. La parte central del término es formada
por “kaleo” que significa “llamar”. Este es sin duda el motivo més
fuerte que llevd a los cristianos a denominar “Ekklesia” a su
asamblea para escuchar la Palabra de Dios, rendirle culto y
compartir el cuerpoy la sangre de Jesucristo.

Otro dato de gran importancia para una
nocién béasica de eclesiologia es la
reflexion que San Pablo hace del
término kleto que, también se puede
leer dentro de la palabra Ekklesia y que
significa “eleccion, elegido, separado”.
La Iglesia, segin San Pablo es un
pueblo formado por personas elegidas,
seleccionadas por JesUs y ella misma
es por lo tanto un pueblo elegido por
Jesus, que es en persona la “ekklesia
tou Theou” (pueblo, asamblea de Dios,
congregacion) y la lIglesia es
sacramentalmente esta “Ekklesia tou
Theou”en la historia.

2.2 La lIglesia en el Nuevo
Testamento. El Nuevo Testamento usa
ciento quince veces el término “Ekklesia”.
Por dos veces se aplicada a la reunién o
asamblea de culto de los judios (Hech 7,38;
Heb 2,12). Las otras ciento diez veces parala
Iglesia de Cristo. En verdad es algo muy
concreto, una reunion de cristianos en un determinado sitio, como por
ejemplo en ciudades (la Iglesia que esta en Cencreas” (Rom 16,1); “la
Iglesia de los Tesalonicenses” (1Tes 1,1), “La Iglesia de Tiatira” (Ap
2,16). Pero también para designar un conjunto de Iglesias como por
ejemplo “las Iglesias menores tenian paz por toda Judea, Galilea y
Samaria” (Hech 9,31); “todas las Iglesias de los Gentiles” (Rom 16,4),
“las Iglesias de Galacia” (G&l 1,2). Eran Iglesias auténomas, sin
gobierno central ni conferencia de Iglesias, pero que tenian cuatro
puntos de referencia esenciales: a) Jesucristo: su persona humano-
divina, las narraciones de la vida de Jesus (Evangelios), sus
ensefianzas; b) los dos Apostoles Pedro y Pablo; c) el amor a los
pobres; d) y las asambleas de culto, prioritariamente en los domingos.
Finalmente el término “Ekklesia” es usado para situaciones mas
amplias, universales: “persegui ala Iglesia de Dios” (1Cor 15,9).

3. Un intento de “definir Iglesia”

¢, Serd posible elaborar una definicion de Iglesia? Sabemos
que definicién significa delimitacion y por ello es mejor un intento de
descripcion, pero que siempre sera limitada. Asi osamos proponer
estas frases:

“Una Iglesia es una comunidad de discipulos misioneros de
Jesucristo (asf lo son por el Bautismo) que lo reconocen como el Hijo de
Dios, verdaderamente hombre y verdaderamente Dios, que se encarmd
en la Virgen Maria, vivid, ensefid y dio su vida por nuestra salvacion,
resucitdé y fue glorificado; que se ponen en total dependencia del
Espiritu Santo para su vida cristiana santa, que es vivir con, en'y por
JesUs para la Gloria del Padre y para cumplir su misién de colaborar
para establecer el Reino de Dios en este mundo; que se insertan en la
comunidad eclesial, escuchan y obedecen la Palabra de Dios,
participan de los Sacramentos y tienen a los sucesores de Pedro y de
los Apdstoles como guias”.

En una frase més sencilla y mucho mas limitada podriamos
decir que “la Iglesia es una comunidad de discipulos misioneros de
Jesucristo; son bautizados, unidos por la creencia en El y en todo
cuanto El ensefid y en una alianza de fe, amor y esperanza, buscan
hacer cuanto El ordend”.

4. 1glesia, Pueblo de Dios,
Reino de Dios en la Tradicion

eclesial

4.1 Pueblo de Dios ¢ Iglesia. La
expresion Pueblo de Dios, muy usada por el
Concilio Vaticano I, llegd a ser sinénimo de
lglesia, pero la reflexion teoldgica y la
Tradicion biblica y eclesial nos ensefian que
no es asi. La Iglesia se circunscribe a los
discipulos misioneros de Jesucristo, por lo
tanto a todos los cristianos, catolicos y no
catélicos. La nocién de Pueblo de Dios es
expresion mucho mas amplia, ya que abarca
a cristianos y no cristianos, hasta los que a
consecuencia de circunstancias especiales
no creen en ningln dios, o sea, a todos los
que enlasinceridad de su corazény modo de
vivir buscan un mundo justo, solidario,
fraterno y de paz. Esta apertura de horizonte
caus6 muchas polémicas que adn siguen
vigentes por los que quieren que Iglesia y
Pueblo de Dios sean lo mismo.

4.2 - Pueblo de Dios sin
fronteras. Pero, sin la comprension de la nocién biblica de Reino de
Dios, ni Iglesia ni Pueblo de Dios se entienden bien. Lo que la
Revelacion, a lo largo de la Sagrada Escritura muestra es que el
Reinado de Dios no tiene limites siquiera de un pueblo, como se
entiende comdnmente; lo que sucedia con Israel que se juzgaba como
el Pueblo de Dios y asi intentaba vivir. Jesucristo rompe de unavez esta
estrechez, ya iniciada con los profetas y con el proselitismo judio que
aceptaba como del Pueblo de laAlianza, a los paganos convertidos a la
fe en Yahweh y en sus Mandamientos. Con el Apéstol Pablo la
evangelizacion para que todas las gentes sepan y acepten esta
salvacion de toda la humanidad, proclamada por JesUs al ofrecer al
Padre su sangre derramada en la cruz, “sangre de la nueva y eterna
alianza derramada para la remisién de los pecados”, es llevada a los
paganos en distintos paises. Era deseo de Pablo llegar a todos los
pueblos de aquella época. Al interpretar este celo misionero del Apdstol
de las gentes, Europa llegé a decir; “faltaron pueblos a Pablo, pero
Pablo no falté a los pueblos”. De este celo de Pablo, que estaba
convencido de que todos los pueblos debian ser convertidos a Jesus e
integrar a la Iglesia, nace y se desarrolla una concepcion que perdurd
por largos siglos: “fuera de la Iglesia no es posible la salvacion”, y que
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se restringié aln mas cuando la teologia y el magisterio ensefiaban que
Iglesia era Unicamente la Iglesia Catdlica, Una, Santa, Apostélica y
Romana.

4.3 Iglesia, Pueblo de Dios y Reino. Sin duda hay
importantes avances, en fidelidad a la Sagrada Escritura y a la
Tradicion y al Magisterio, en relacion a la comprension de que Pueblo
de Dios es mucho méas que Iglesia, atin entendida de modo mas amplio
como abarcando a todos los que son discipulos misioneros de
Jesucristo. Y, ain mas, que toda la humanidad que se deja conducir por
la ética, la justicia, la moral, el respeto y la promocion de la dignidad
humana, el amor, la solidaridad y la paz integran el Pueblo de Dios y
contribuyen a la construccion del Reino de Dios ya en este mundo. Es
que se reconoce la existencia de los “cristianos andnimos”, que no
optaron por Jesucristo, pero viven y luchan por los mismos valores
humanos que él, en conformidad con Mt 25. 31-46 y, también, Mc 9,38-
39;Lc9,49-50.

Cabe, sin duda a los cristianos, ser testigos y activos
anunciadores de este Reino: un Reino en que
Dios es padre, amor, misericordia y justicia;
un Reino en el cual somos hijos e hijas de
Dios y, por lo tanto, hermanos y hermanos
entre nosotros; un Reino en que la tarea de
construir un mundo de globalizacion, de la
solidaridad en que los pobres y los que sufren
tiene la preferencia; un Reino, que trata a la
naturaleza como creacion de Dios y regalo
amoroso que El hace para la felicidad de
todos los hombres y que para ello necesita
ser cuidada y bien administrada; un Reino
que tiene su inicio aca, en la tierra, pero que
tiene su plenitud en el mas all, en la vida
eterna feliz en el seno de la Santisima
Trinidad.

5. Cambios dolorosos, pero

muy necesarios

5.1 - Concilio Vaticano Il vy
Eclesiologia. Sin duda el Concilio
Ecuménico Vaticano 1l (1962-1965) es
revolucionario en su teologia y, sobre todo, en
su eclesiologia. La historia registra los duros debates que se vivieron
para que se llegara al actual texto de Lumen Gentium (Luz de los
Pueblos) y de Gaudium et Spes (La Iglesia en el Mundo). Los textos de
preparacion que sintetizaban muy bien la tradicional manera de
entenderse la Iglesia en si misma y en su mision, fue totalmente
rechazado por los Padre conciliares, lo que gener6 un inmenso trabajo
paratodos. Algunos habian pensado que el Concilio terminaria en poco
tiempo, ya que todo estaba muy bien escrito y organizado, pero se
llevaron un choque cuando vieron que todo se derrumbaba. Lo que
brota del Concilio ya no es una lglesia piramidal que empieza por la
jerarquia, pues da el debido lugar a la estructura eclesial y continta
teniendo al laico como el resto.

5.2 - Eclesiologia de comuninion y participacion. Los
nuevos rumbos asumidos por los Padres conciliares apuntalan al
Pueblo de Dios, al Reino de Dios y a la igualdad fundamental que da el
bautismo a todos los seguidores de Jestis como puntos de partida para
la nueva comprension de la Iglesia. Resulta de ahi una nueva
concepcion de eclesiologia, que se llamé eclesiologia de comunion,
que Medellin en 1968, enriqueci6 con la encarnacion de los cristianos y

de la Iglesia en medio de los pobres para una salvacion-liberacion a
nivel humano y espiritual, y Pablo VI, en 1975, con la fuerza de la mision
evangelizadora, y Puebla en 1979, con la concrecién de la
participacion. De esto resulto la eclesiologia propuesta por la Teologia
de la Liberacion teniendo como referencia modelar las Comunidades
Eclesiales de Base.

Una dura critica intenta demostrar los riesgos de este camino
recorrido por la Iglesia en el mundo todo desde el Concilio y, de modo
especial, en América Latina. Los temores eran basicamente sobre
cuatro puntos: a) el riesgo de una secularizacion de la Iglesia, sin su
conexion esencial y radical con la Santisima Trinidad, o sea, la Iglesia
como un dato revelado por Dios, en JesUs, por la fuerza del Espiritu
para llevar adelante en la historia la salvacion realizada por Jesucristo;
b) el riesgo de la introduccion de la democracia en la manera de
organizar el modus vivendi et faciendi de la Iglesia, por una
determinada comprensién de comunién y participacion; c) el riesgo de
la politizacion de la Iglesia en sus tareas especificas en las tramas del
convivir social, politico, econdmico, cultural, cientifico; €) y el riesgo de
la entrada y uso en la Iglesia de conceptos
marxistas de filosofia, sociologia y
organizacion de la sociedad.

5.3 - La Eclesiologia del Sinodo
de 1985y la Eclesiologia
Latinoamericana.

5.3.1 - El Sinodo de 1985. La
batalla sobre estas cuestiones aparece clara
en el Sinodo extraordinario sobre la Iglesia,
en 1985, en el cual se hizo una evaluacion de
lo vivido y escrito a lo largo de los 20 afios del
Concilio. El evento se celebré durante el
fuego mismo de las graves pugnas entre la
Congregacion de la Fe y los Tedlogos de la
Liberacion y de la Inculturacion. En este
Sinodo el Cardenal Prefecto de la
Congregacion de la Fe, Joseph Ratzinger,
deja claro que “comunidn” segin el Concilio
es “obediencia a los Pastores”, al magisterio
eclesidstico y a la Teologia Perennis
(aristotélico-tomista).

5.3.2 La Eclesiologia
Latinoamericana. Lo que desde aquella época se colma de actitudes
de condenacion de teélogos, tedlogas, de organizaciones religiosas,
de obispos y hasta de Iglesias locales, proporciona muchos datos para
un largo registro historico.

a) Basta que citemos, como ejemplo, limitandonos a América
Latina, lo sucedido con te6logos como Gustavo Gutiérrez, Leonardo
Boff (en la década de 80), Ivone Gebara (en los 90) y, en visperas de la
V' Conferencia, con Jon Sobrino, en 2007. Pero no olvidemos lo
sucedido con la Conferencia Latinoamericana de Religiosos (CLAR) en
los afios de 1989y adelante, con la Conferencia Episcopal de Brasilen
los afios 80 y con la IV Conferencia Latinoamericana y Caribefia de
Obispos en Puebla (1979)y, sobre todo en Santo Domingo (2002).

a) La Conferencia Episcopal de Aparecida. Aln recientemente,
un dato doloroso sucede con el Documento de Participacion,
elaborado por la Junta Directiva del Consejo Episcopal
Latinoamericano (CELAM) en preparacion a Aparecida, que no da
ninguna atencion al Reino de Dios, Pueblo de Dios, Catequesis,
liberacion, comunion y participacion e inculturacion. ES un signo




evidente e innegable de que hay fuerzas en la Iglesia que desean
la Iglesia anterior al Concilio Vaticano II. El rechazo del texto, con
fuertes criticas, fue inmenso y revela que en esta cuestion de
comprension de la Iglesia hoy, no todo es pacifico. Y los que
acompafiaron de cerca la elaboracion del segundo texto, el Texto
Base, con los aportes de las Conferencias Episcopales y otros
organismos eclesiales, percibieron cambios en la vision teoldgica
y eclesioldgica, que distorsionaban la sintesis presentada.

En la V Conferencia, en Aparecida (13-31/05/2007), el Equipo
Moderador decidié empezar de la nada, 0 sea, desconocer todo el
trabajo preparatorio, para partir de los relatos de los obispos
presidentes de Conferencias, de algunos invitados y de los
trabajos de grupos. El tiempo para la elaboracion de un
documento de tan grande responsabilidad e impacto, sin duda,
pas6 a ser muy corto, para discusion, redaccion, votaciones,
correcciones, adiciones y votaciones finales... Algo que llamé
mucho la atencion, fue la decision de
los organizadores de la V Conferencia,
de no sequir el estilo metodoldgico del
Ver, Juzgar, Actuar. Y también desde el
inicio habia un fuerte grupo en contra
de todo lo que pudiera significar
Teologia Latinoamericana de tinte de
Liberacion, por méas que la Asociacion
Amerindia estuviese presente, muy
cerca de los participantes de
Aparecida, totalmente disponibles
para atender a las necesidades de la V
Conferencia en términos de
colaboracidn en el proceso de reflexion
y también de elaboracion del Mensaje
y del Documento Final.

Un grupo de pastores, elegidos por sus
hermanos obispos, reunidos en esta {
asamblea especial pasaron casi un

mes en oracion, en didlogo, en
discusiones, y produjeron !
documentos, segun sus conciencias,

en obediencia a la Sagrada Escritura, al Espiritu Santo, a la
Tradicion de la Iglesia, al Santo Padre el Papa. Una parte de ellos
tuvieron seriamente en consideracion los Signos de los Tiempos y
las necesidades presentadas por la realidad del Continente. Otros
estaban mas preocupados con la pureza doctrinal abstracta o con
la espiritualidad o con reforzar la jerarquia. Hubo conflictos,
algunos deshordaron la asamblea y otros quedaron silenciados.
Pero el Documento de Aparecida los revela a sumodo.

d) Cinco temas conflictivos en Aparecida. Son conocidos los
conflictos sobre por lo menos cinco temas muy importantes para
Latinoamérica y el Caribe: a) las Comunidades Eclesiales de
Base, que hasta el (iltimo momento algunos intentaron retirar del
Documento Oficial; b) el método Ver, Juzgar y Actuar, que a Ultima
hora se introdujo artificialmente en la distribucion de los capitulos
en tres partes; artificial porque sencillamente el contenido no fue
pensado y elaborado segln este proceso metodol6gico; c) el
trasfondo teoldgico y eclesiolégico mas latinoamericano, que a
mucho costo logré entrar en algunos aspectos a lo largo del texto.
Algunas pugnas teoldgicas son visibles: entre una teologia que
arranca de lo humano, de la realidad y otra, que domin6 en la V
Conferencia y arranca desde la Santisima Trinidad. En esta linea
se presentan el concepto de liberacion y de Iglesia comunién y

participacion; la cuestion de los ministerios en un Continente con
una escandalosa escasez de clero, que deja a los fieles sin
servicios esenciales que en el modelo actual de la Iglesia, son
exclusivos del obispo y de los preshiteros; la reestructuracion del
modo tradicional de gobierno y organizacién pastoral; d) el modo
de utilizacion de la Sagrada Escritura en la V Conferencia, por lo
tanto en el Documento de Aparecida, lo que por si mismo, merece
un estudio profundo.

En verdad el Documento de Aparecida no tiene una fuerte
encarnacion e inculturacion en la realidad de América Latina y del
Caribe y por ello es universal, aplicable en todas las partes del
mundo, como siempre lo esperan las autoridades que conforman
los Dicasterios Romanos. Pero esta universalidad no debe nunca
llegar a restringir la suficiente libertad y creatividad para la
inculturacion de lafe y de la Iglesia en los distintos contextos, en
nuestro caso, el contexto especifico e inmenso de América Latina
y el Caribe. Esta, es sin duda, una de las
més importantes tareas post-Aparecida.

e) Los principales ejes de la
Eclesiologia de Aparecida. Los
grandes ejes de Aparecida, y que son
esenciales para comprender la
eclesiologia de la V Conferencia, son: a)
el discipulado misionero, que nace del
encuentro personal con Jesucristo vivo y
es alimentado de por vida en la
comunidad eclesial; b) la misién, como
constitutivo esencial del discipulado y de
la misma lIglesia; ¢) la vida en sus
distintos significados, empezando por la
vida de calidad para los humanos, pero
que se extiende atodas las criaturas.

6.1 Algo nuevo en la
Eclesiologia. El Concilio Vaticano Il dejo
abierta muchas posibilidades de
interpretacion o hermenéutica sobre la misma Iglesia. Sin duda no se
desentendid de las definiciones dogmaticas de la Tradicion catélica ni
de la ensefianza del Magisterio sobre este tema del misterio de la
Iglesia. EI Concilio abri6 caminos para intentos de “aggiornamento” que
es mas que adaptacion. Un poco més tarde el Magisterio y la Teologia
encontraron en algunos términos, como “comunién”, “evangelizacién”,
“comunidad eclesial”, “misién” e “inculturacion” un poco méas de
posibilidades para poder expresar lo que es la Iglesia en si misma y
para el mundo de hoy.

El Concilio no define, sino que recurre a una pluralidad de
imagenes, para favorecer la respuesta a dos preguntas que, desde el
comienzo, los padres conciliares se hicieron preguntas: “Iglesia, quién
eres t0?”; “Iglesia, para qué sirves hoy?”". Lo principal de la reflexion
esta en dos documentos claves: “Lumen Gentium” (La Iglesia), que es
presentado como dogmatico, y el otro “Gaudium et Spes” (La Iglesia en
el mundo de hoy), que es presentado como pastoral. Se intenta,
aproximarse un poco méas al “mysterium ecclesiae”, que es “una
realidad llena de la presencia divina y siempre abierta a nuevas
investigaciones” (Pablo VI).
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Es una Iglesia que une de modo indisociable dos
dimensiones: la “institucional”, por lo tanto humana, de hombres y
mujeres, terrestre, visible y contaminada por el pecado, y la dimension
“espiritual”, invisible, divina, sin pecado, que es, segun la ensefianza de
San Pablo, la dimensién de Cuerpo Mistico de Cristo. Y como nos dice
LG 8: “no como dos entidades, sino como una Unica realidad compleja
formada por el doble elemento humano y divino”. Este es uno de los
grandes logros del Concilio: ir a la fuente y sentido fundamentales de la
misma Iglesia, como “mysterién” o “sacramentum”, como visibilidad y
accion de una realidad divina. En este sentido el Concilio pudo decir
que la Iglesia es “signo e instrumento de la intima unién con Dios y de la
unidad de todo el género humano” (LG 1) y sefial escatoldgica, “germen
einicio del Reino” (LG 5).

Este cambio inmenso sobre la Iglesia, conlleva una nueva
conciencia en la comprension del modo como la Iglesia debe ser y
hacer: la realidad primera es la igualdad fundamental de todos los
discipulos misioneros por motivo del Bautismo y de la Confirmacion; y,
segundo, es, también, sin duda, el “nosotros eclesial”, la comunidad
eclesial, con su vocacion y mision y con la riqueza de mdltiples dones,
carismas, funciones, ministerios, pero
conformando una unidad que precede a las
diferencias, todo interconectado y solidario,
de modo orgénico. La misma jerarquia,
antes tan centralizadora de la eclesialidad,
no es mas que un ministerio entre tantos
otros. Todos ellos existen al servicio del
cuerpo eclesial, como un todo, siempre
como Cuerpo Mistico de Cristo a
disposicion de la voluntad del Padre.

6.2 Fundamento teologico y
pastoral. La eclesiologia, que es
desarrollada desde el Concilio, tiene como
su fuente, modelo y referencia la
“Comunidad perfecta de la Santisima
Trinidad”. En este sentido la lIglesia
concreta de hombres y mujeres es un
ensayo, un aprendizaje permanente de la
comunién-amor que es el Dios Trinidad, el
Dios comunidad-comunion, al mismo
tiempo la meta de la peregrinacion terrestre
de la misma Iglesia. Como “signo
sacramental misterioso de la comunion trinitaria”, la Iglesia lo es en
relacién a si misma, pero, también en relacion a todo el género
humano, llamado a vivir en solidaridad, fraternidad, comunién de amor.
Apunta ademas hacia valores escatologicos, que estan en los grandes
deseos y suefios, ideal, utopia y busqueda del corazén humano. En su
compleja conformacién humana y divina, una de las misiones de la
Iglesia es ser “signo de la unién con Dios y de la unidad del género
humano”; es ser testigo que hace presente (visible) lo Ausente
(invisible). Para ello es necesario que el discurso pase a la realidad, que
la Iglesia fomente pequefias comunidades de fraternidad y de servicio,
especialmente, alos mas necesitados.

Otro gran logro del post-concilio, sobre todo, desde Evangelii
Nuntiandi, de Pablo VI (1975) es la mision, que recibe un refuerzo
especial con la Redemptoris Missio de Juan Pablo Il (1990) y con la
teologia y pastoral de la encarnacion, de la inculturacion, asumidas por
el magisterio de la Iglesia desde Catechesi Tradendae (1979).
Recordemos que “mision”, viene de “mittere” (enviar), “missio” (envio),
porque la Iglesia es enviada por Jesucristo para que coopere con él,
hasta el fin de los tiempos, en su proyecto salvifico que El ha recibido

del Padre. Jesucristo resucitado congrega en la fe a su comunidad-
pueblo para hablarle (Palabra), fortalecerla con su cuerpo y sangre de
cordero sacrificado, rendir culto al Padre en él, por €l y con él, en el
amor del Espiritu Santo (liturgia), y para confiarle, como pueblo suyo, la
mision, la misma que recibié del Padre y cumplié en la historia.

Mision implica “ministerio”, un don dado a los discipulos
misioneros para ejercer su parte en la tarea de salvacion. No hay
ministerio verdadero, si es dominado por el podery el orgullo, ya que en
su etimologfa el término viene de “ munus stare”, estar al servicio, en
funcién de una tarea, pero también de “minor stare”, estar como el mas
pequefio, el servidor enla humildad, como “siervoindtil” (cf. Lc, 17,10).

6.3 Cambios dificiles, pero necesarios. Hay en la
ensefianza del Concilio Vaticano Il, orientaciones claras sobre misiony
ministerio para que no continlen siendo tarea exclusiva de la
jerarquia, ya que, por el hecho mismo del bautismo y la confirmacion,
todos los fieles son misioneros y ministros del Sefior. Ademas el
Concilio sefiala una necesaria inculturacion de la fe, de lateologia, de la
pastoral.

Todo ello, evidentemente, produjo
un cambio muy significativo en la
eclesiologia, ya que la Iglesia siempre llevo
la cultura europea a todas partes, como un
revestimiento integrante del proceso
misionero, lo que no le permitia siquiera
respetar las culturas adonde llegaba; y casi
siempre se present poderosa, duefia de la
verdad, de la libertad, de las conciencias,
superior a todo y a todos. Evidentemente
aln estamos muy lejos del ideal propuesto
por Juan XXIII, de una Iglesia pobre, de
pobresy para los pobres.

Pero, aqui esté el cambio al que
nos referiamos atras, no hay otra manera
diferente para realizar verdaderamente la
mision que la de la evangelizacion de la
cultura, por la encarnacion en la cultura, o
sea, por la inculturacion de la fe y de la
misma lglesia. Esto no se constituye en un
planteamiento accidental sino en un
proposito fundamental que toca a la esencia misma de la Iglesiay de su
mision.

Lainculturacion tiene su fundamento en la teologia misma de
la encarnacién. Dios se nos ha revelado de muchas maneras pero su
revelacién en plenitud es el hecho de que el Hijo de Dios, se ha hecho
carne (cf. Hb 1,1; Lc 1, 26-38; Jn 1, 1-18). Dios mismo ha entrado en
nuestra historia, en nuestra existencia concreta tal como ella es y en
una determinada cultura y “ha fijado su tienda de habitacién en medio
de nosotros” (Jn 1,14). Segin San Pablo, el Hijo del Altisimo no guardé
para si el hecho de ser igual a Dios, sino que se vacid (kenosis) y se
presenté como hombre, con toda su realidad, menos el pecado (FI 2,6).
Y Juan nos dice que Jesucristo también se present6 de tal manera que
los Apéstoles han podido “contemplar su gloria lleno de gracia y de
verdad” (Jn 1, 11). Dios ha acontecido en Jesucristo no “a pesar” de la
humanidad sino “en virtud” de la humanidad. El rostro de Dios es el
hombre mismo. Jesucristo, el Hijo de Dios, es un hombre verdadero.
Este pensamiento que es original, biblico, serd desarrollado
dogmaticamente en la Iglesia y dard lugar a una cristologia que
constituye un discurso que da razon de una manera muy profunda de
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esta verdad que confesamos y que predomina en la cristologia
latinoamericana y que, consecuentemente, influye radicalmente en la
eclesiologia entre nosotros.

La encarnacion, que ha tenido lugar en un contexto humano
concreto del mundo judio, dominado por Roma, es al mismo tiempo un
acontecimiento que trasciende este contexto porque por su naturaleza
la encarnacion del Verbo de Dios tiene una significacion universal y es
eficaz, como acontecimiento de revelacién y como acontecimiento de
salvacion, en todo ambiente concreto humano y cdsmico. Los
Apdstoles comprendieron, por las luces del Espiritu de Jesus
Resucitado, que el evangelio no solamente podia, sino que debia ser
anunciado en contextos culturales diferentes sin imponer la cultura
judia, de donde broto. El mismo mandato misionero de Jesus es claro
en decir que los Apostoles deben ir al mundo entero, obviamente, a
todas las culturas, y no se habla ciertamente de la necesidad de
establecer como presupuesto del anuncio del evangelio laimplantacion
delaculturajudia en otros ambientes.

6.4 Aportes que vienen de
Aparecida. La mision, asi entendida, da un
nuevo sentido al cristiano y a la Iglesia. El
Documento de Aparecida, habla exactamente
de “discipulo misionero” y de “Iglesia en
estado permanente de mision” (DA, 551) Y el
énfasis en el misterio de la encarnacion, con
todas las implicaciones que tiene, como
fundamento de una concepcién de la misién
de la Iglesia en cuanto evangelizacion de la
culturay en cuanto encarnacion de lafe en la
realidad humana concreta, se da en el mundo
actual de cada momento, y en el que se va
haciendo més y mas posible el Reino de Dios.
En un mundo actual privilegiadamente rico de
realizaciones culturales, la inculturacion de la
fe tiene que darse en la cultura y en las
culturas, pero siempre segun el criterio de la
encarnacion-salvacion, desde el aspecto
kendtico, es decir, desde el mundo de los
pobres, de los que sufren, de los mas
humildes y excluidos, y en favor de toda la
humanidad, simplemente porque nuestra
religion, el cristianismo, es religion del amor,
de lacompasion, de la misericordia.

7. Los Religiosos Hermanos de La Salle y la
Eclesiologia de comunidn, participacion y

libertacion.

7.1 Lasalvacién segun La Salle. San Juan Bautista de La
Salle, un presbitero totalmente impregnado por la Palabra de Dios, por
Jesucristo, por la Iglesia y por la misién de salvacion comprende y
ensefia que el Hermano de las Escuelas Cristianas, y por ende todo
educador cristiano, es ‘“representante, ministro, embajador de
Jesucristo” junto a los educandos. El reveld un alto nivel de conciencia
sobre la tarea de educar como un servicio de gran valor para la
salvacién en su doble e inseparable sentido de salvacion: para este
mundo (formar ciudadanos) y para la eternidad feliz en Dios
(verdaderos cristianos). El empleo de maestro tiene una dignidad
similar al de los apéstoles, de los obispos, de los padres de familia.

Para La Salle es fundamental que los Hermanos de las
Escuelas Cristianas estén en profunda comunién com toda la Iglesia,

especialmente, con los pastores e indiscutiblemente con el Santo
Padre. En sus meditaciones, en sus cartas y otros textos él siempre
recomend6 esta comunion, esta fidelidad. Su iniciativa de una escuela
en Roma era para explicitar su obediencia plena al Papa, su comunion
plena con la Iglesia catélica en aquellos tiempos de jansenismo y de
intentos de una Iglesia Galicana.

7.2 Educar para bien vivir. El Instituto fundado por La Salle
existe para ensefiar los alumnos a bien vivir, segun los valores del
Evangelio, para que sean cooperadores competentes y dedicados para
ellasociedad y para la Iglesia, en una palabra, para la construccion del
Reino de Dios ya en este mundo.

7.3 El Hermano de La Salle. Para lograr este objetivo los
Hermanos deben vivir en permanente bisqueda de la santidad desde
las tres dimensiones que conforman su ser de discipulos misioneros
consagrados a Dios y a su Reino: vocacion-consagracion, fraternidad-
comunidad, servicio-misidn. Desde los inicios el Instituto se destina a
los pobres, ypor ello, los Hermanos viven la espiritualidad kendtica de
Religiosos Hermanos Educadores, en
espiritu de fe, en comunion evangélica entre
ellos y con toda la Iglesia, y en dedicacion
radical a la mision de libertar del pecado y de
sus conscuencias, con la ilusién de que la
educacion cristiana sea, efectivamente, un
camino privilegiado para cumplir esta mision.

74  El Hermano testigo de
fraternidad. Por su misma vocacion, como
dice Juan Pablo II, sobre los Religiosos
Hermanos, en la Exhortacion Apostolica Vita
Consecrata, 60 «Estos religiosos estan
llamados a ser hermanos de Cristo,
profundamente unidos a El, primogénito entre
muchos hermanos (Rm 8, 29); hermanos
entre si por el amor mutuo y la cooperacion al
servicio del bien de la Iglesia; hermanos de
todo hombre por el testimonio de la caridad de
Cristo hacia todos, especialmente hacia los
mas pequefios, los mas necesitados;
hermanos para hacer que reine mayor
fraternidad en la Iglesia. Viviendo de una
manera especial este aspecto de la vida a la
vez cristiana y consagrada, los «religiosos hermanos» recuerdan de
modo fehaciente a los mismos religiosos sacerdotes la dimension
fundamental de la fraternidad en Cristo, que han de vivir entre ellos y
con cada hombre y mujer, proclamando a todos la palabra del Sefior: «Y
vosotros sois todos hermanos» (Mt 23, 8).No

En clave de eclesialidad los Hermanos son llamados a vivir
como profetas del amor fraterno la radicalidad del Mandamiento Nuevo
de Jesus, que da una identidad especifica a sus discipulos misioneros
(cf. IJn 13, 34-35), amor que es esencial para la misma existencia de la
Iglesia, como sacramento de Dios Amor, como continuadora en la
histéria de la presencia y mision de Jests. Ademés del testimonio
personal y comunitario de esta eclesialidad de comunién, los
Hermanos se insertan en la Comunidad Eclesial con su carisma
especial y trabajan creando comunidad, dedicandose por la educacion,
escolar y también en su amplo sentido, a ayudar a las personas a
establecer su encuentro personal e intransferible con Jesucristo vivo, a
insertarse en la comunidad Iglesia y a comprometerse en la
construccion del Reino de Dios, desde los mas pobres, los mas
necesitados, es decir, lo mas excluidos socialmente.



